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WSTEP

Zgodnie z mysla Tertuliana, ze chrzeécijanami nie rodzimy sig, lecz stajemy”,
Kosciot wezesdnie zaczat ktas¢ nacisk na wtasciwe przygotowanie do sakramentu chrztu,
jako momentu w sposob pelny wprowadzajacego kandydatow do wspolnoty
wierzacych. Ten szczegblny czas przygotowan, okres formacji, znany jest pod nazwa
katechumenatu. W zatozeniu bowiem chrzest mogli przyja¢ tylko ci, u ktoérych
stwierdzono wiar¢ wynikajacg z nawrocenia, a ich sposob zycia zostal zweryfikowany
podczas trwajacego przygotowania.

Sam katechumenat byl czasem szczegdlnym, o czym S$wiadczy¢é moze,
podkreslane od samego poczatku, wyjatkowe miejsce katechumenoéw. Nie byli jeszcze
pelnoprawnymi czlonkami Kosciota, nie mogli uczestniczy¢ w sposob pelny
w Eucharystii, ale wspolnota wiernych otaczata ich swoja opieka, oczekujac dnia ich
pelnego wilaczenia do swojego grona. Konstytucje Apostolskie wskazujac obowigzki
przygotowujacych si¢ 1 role chrzescijan w tym procesie, przedstawiaja konieczne do

wypetnienia wymagania w nastepujacy sposob:

A gdy katechumen bedzie juz gotowy do chrztu, niech sie nauczy aktu
wyrzeczenia si¢ diabta i przylgniecia do Chrystusa. Najpierw bowiem musi odstgpic¢ od
nieprzyjaciol, a dopiero potem by¢é wprowadzony w tajemnice; najpierw oczysci swe
serce od wszelkiej skazy i zmarszczki zla, a wowczas bedzie mogt uczestniczy¢ w tym, co
swiete. Jak dobry rolnik najpierw oczyszcza pole z chwastow, ktore na nim wyrosty,
a dopiero potem sieje zboze, tak i wy winniscie najpierw usunqg¢ z kandydatow wszelkq

. rro. . . . . 7. ;. . 2
bezboznosé, i dopiero wtedy zasia¢ w nich poboznosc¢ i uznac, ze zastugujq na chrzest”.

'Tertulian, Apologetyk 18, 4, przekt. J. Sajdak, POK 20, Poznan: Ksiegarnia Sw. Wojciecha, 194, s. 81.
? Konstytucje Apostolskie V11, 40 [w:] Konstytucje Apostolskie oraz Kanony Pamfilosa z apostolskiego
synodu w Antiochii, Prawo Kanoniczne Swigtych Apostotow, Kary Swietych Apostotow dla upadtych,



| na innym miejscu tego samego dzieta, podkreslajac role biskupa

w chrzescijanskiej inicjacji, dokonywanej za pomocg okreslonych rytuatow:

Przeciez za jego posrednictwem Pan udzielit wam Ducha przez natozenie rgk, to
dzigki niemu otrzymaliscie Swigte nauki oraz poznaliscie Boga i uwierzyliscie
w Chrystusa, dzigki niemu Bog was poznal, przez niego zostaliscie opieczetowani
olejkiem wesela i krzyzmem poznania, dzieki niemu staliscie sie dziecmi swiatlosci,
a gdy biskup naktadal na was rece w chwili oswiecenia, Pan otoczyt kazdego z was
swym Swietym glosem i ztozyl swiadectwo: ,, Tys jest moim synem, Ja ciebie dzisiaj
zrodzitem™.

Starozytny katechumenat z cala pewnoscia moze by¢ interpretowany przez
wspotczesnych badaczy jako swego rodzaju fenomen, nad ktorym warto si¢ zatrzymac,
aby przesledzi¢ jego funkcjonowanie. Ta wyjatkowos$¢ nie dotyczy jedynie aspektu
teologicznego formacji, ale moze by¢ odczytywana takze w konteks$cie interesujacych
zjawisk kulturowych. Z drugiej jednak strony nie nalezy zapominaé, ze katechumenat
pierwszych wiekow byt przede wszystkim drogg inicjacji wezesnochrzescijanskiej.

Wspotczesnie obserwujemy proby odzyskania terminu inicjacja. Przyktadem
takiej praktyki moga by¢ badania dr. hab. Bogustawa Gorki, tworcy podejscia
inicjacyjnego do badania tekstow Nowego Testamentu. Jak sam zaznacza,wyzwaniem
najpilniejszym jest odzyskanie zagubionej inicjacji chrzescijanskiej epoki Kosciota

pierwotnego tak na poziomie zjawiska, jak na poziomie nauki. Doktryna

Euchologion Serpiona, przet. St. Kalinkowski, SCL 2, Wydawnictwo WAM: Krakéw, 2007, s. 206, tekst
pol. - gr:

Kei 6tav f) mpdg adtd Aowmor 10 Pamticbfiver ‘o katnymeic, uardoavétn th mepl ThHg &motayfic Tod
StaPdrov kol th Tepl ThAC ovvtayfic Tod Xprotod: bl yip abTov mpGTor Wy dmooyécbutl TRV Evavtinv
kel TOTe EVTOC yevéoBol TRV puotnplwy, mpokabdpavte ‘covtod THY Kepdlay THOMG Kekovoleg omiAov
Te Kol ‘puTLdoc Kol TOTE TAV ‘aylwV PETOAXYELV. ‘O¢ Yip Yewpyde &pLotog kkabaiper Ty &povpoy
TPOTEPOY TAV ‘UmepPuovo®dy &V abTh dkovB@VY kol TtOTE omelpel TOV TUPOY, oUTwG O€l Kol C‘UWAC,
Tpotepov mRoay Goéferav EEeAdvtag am’ adtdr, Tote MY cboéerar adtolg éykatofdiieofur kal ToD
ﬁamiouaroq dELdoat.

*Konstytucje Apostolskie 11, 32 [w: ]Konstytuqe Apostolskie oraz Kanony Pamfilosa z apostolskiego

synodu w Antiochii, Prawo Kanoniczne Swietych Apostoléw, Kary Swietych Apostotéw dla upadiych,
Euchologion Serpiona, s. 49, tekst pol. - gr:
AV od 1o dyLov mvebuo &v ‘vulv ‘o kiUprog Edwker v TR yerpoBeoin, SL ov dyte SdywaTe LewadrkaTe
kel <<Beov Eyvokate>>kai elg XpLotor Tmemiotelkate 6L ov <<é&yradodnte ‘vnd Beod>>, &7 ov
Eoppaylobnre <<tralw dyerirdoewc™>> kai Wipw ovvéocwe, S ov  <<vlol PWTOC>> dredelydnte, 61
oL KUPLOGC &V T GWTLOMG ‘vudy, Th Tod &mokdmov yerpoBeoie WapTup@y, &b ‘ekatépwl ‘LAY ThHY
‘Lepow Eétetver povny Aéyor: <<Y“16¢ pou eu ol, Eyaofuepor yeyérumko ok,



chrzescijanstwa  starozytnego naznaczona jest sensem inicjacyjnym, bowiem
ksztaltowala sie w instytucji inicjacji i w relacji do niej*.

Wigkszos¢ badaczy dzieli ten istniejagcy na przestrzeni kilku wiekéw okres
przygotowan na dwa zasadnicze etapy. Historycznym momentem przetomowym bytby
Edykt Mediolanski z 313 roku badz Sobdr Nicejski z 325 roku. To pierwsze wydarzenie
zmienito zewnetrzng sytuacje¢ chrzescijan, stwarzajagc nowe uwarunkowania spoteczne
1 polityczne. Z kolei druga okoliczno$¢ wplyneta bardziej na wewngtrzne zycie
Kosciota®. W ten sposOb za pierwszy etap katechumenatu mozemy przyjmowac czas
uformowania si¢ tego przygotowania w ramach zorganizowanej instytucji, co datuje si¢
na przetom II i III wieku. Z kolei drugi etap obejmowatby czas od IV wieku, do schytku
i zaniku tej formacji w takiej postaci, co nastgpito na przetomie VII i VIII wieku.
Nalezy jednak zaznaczy¢, ze proponowany podziat jest jedynie umowng granica,
stuzaca podkresleniu tych dwoch rzeczywiscie roznigcych si¢ okreséw przygotowania
przedchrzcielnego. Sama réznica wynikata przede wszystkim ze zmieniajacej si¢
sytuacji historycznej, ale byta takze naturalng konsekwencja procesu rozwoju tej
instytucji, co stanowi dowdd na jej dynamizm. W swojej pracy chce zajac si¢ badaniem
szczegoblnie tego drugiego etapu, z przyczyn, do ktorych odnosze si¢ ponize;.

Niniejsza rozprawa posiada w swoich zatozeniach charakter kulturoznawczy
| opiera si¢ na badaniach interdyscyplinarnych. Tytut pracy brzmi: Ryty katechumenatu
w okresie poznego antyku — w poszukiwaniu analogii i modeli w swiecie Zydowskim
I grecko-rzymskim. Celem badania tak sformulowanego problemu jest uzyskanie
odpowiedzi na ile 1 w jaki sposdb mozemy odnalez¢ 1 udowodni¢ wplyw zaro6wno religii
judaizmu, jak i $wiata grecko-rzymskiego na ryty starozytnego katechumenatu. Prawda
jest, ze chrzescijanstwo rozwijalo si¢ w okreSlonym $rodowisku 1 warunkach
historycznych. Dlatego podobne badania muszg dotyczy¢ nie tylko sfery religijnej, ale
takze wielu aspektow zycia codziennego w Imperium Rzymskim.

Konsekwencja podzialu katechumenatu na dwa okresy, rozdzielone edyktem
Konstantyna Wielkiego z 313 roku,dostrzegalna jest na réznych polach. Przede
wszystkim od tego czasu historycy notuja ogromny naptyw chetnych, pragnacych
przyjac¢ chrzest, a tym samym wejs¢ do Kosciola. Z tego powodu m.in. skraca si¢ realny

czas trwania katechumenatu, zasadniczo intensywne przygotowanie do chrztu obejmuje

* B. Gorka, Hermeneutyka inicjacji wezesnochrzescijanskiej, Krakow: Wydawnictwo WAM, 2007, s. 15.
°R. Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, Warszawa: Wydawnictwo
Salezjanskie, 2011, s. 167.



teraz jedynie czas Wielkiego Postu. Nastepnie w noc paschalng katechumeni przyjmuja
chrzest, i aby uzupetnié¢ swoja wiedze, przez caly tydzien paschalny przychodza stuchaé
tzw. katechez mistagogicznych, czyli wyjasniajacych przyjete sakramenty 1 elementy
celebracji, w ktorych uczestniczyli®.

Pojawia si¢ rowniez tendencja, aby po uroczystym zapisie w szeregi
katechumenéw przektada¢ sam moment chrztu w odlegla przyszio$é, tzn. na blizej
nieokreslong noc paschalng. Jest to spowodowane réznymi przyczynami. Obok postaw
pelnych wyrachowania, spotykamytakze szczerg troske, aby po przyjeciu sakramentu
nie popas¢ w wigksze grzechy.

Jednak, co najistotniejsze w kontekscie tej pracy, akcent w przygotowaniach
katechumenalnych zaczyna przesuwaé si¢ z pouczen katechetycznych, szczegdlnie
z katechezy moralnej, na celebracje rytow. A zatem w zalozeniach muszg one
skutecznie przemawia¢ do prostych ludzi, ukazujgc im znane motywy w nowej,
chrzescijanskiej interpretacji. To, co do tej pory kojarzone bylo jedynie jako element
kultury greckiej, rzymskiej badz judaizmu mozemy teraz odszuka¢ w mniejszym lub
wickszym stopniu takze w katechumenalnych celebracjach. Takie rozwigzanie
podyktowane bylo oczywiscie wzgledami praktycznymi. Pasterze Kosciota doskonale
zdawali sobie sprawe, ze okres Wielkiego Postu, to czas zbyt krotki na prawdziwe
nawrocenie i dojrzata decyzje dotyczaca wejscia do grona chrzescijan. Wielokrotnie
wspominali o tym w swoich pouczeniach, martwiac si¢ o powierzonych im stuchaczy’.
Dlatego takze za pomocg wymownych gestow (np. znak krzyza na czole), symboli (np.
wreczenie poswieconej soli) pojawiajacych si¢ podczas uroczystych celebracji
katechumenalnych starali si¢ przemowi¢ do wyobrazni katechumenow, tym samym
uswiadamiajac im, jak wielka jest waga wydarzenia, ktore w niedtugim czasie beda
przezywac. Obok wciaz praktykowanych katechez przedchrzcielnych istniejg zatem
specyficzne ryty, ktore w zalozeniach majg pomoc przygotowujacym si¢ na ich drodze
prowadzacej do wspolnoty Kosciota.

Wobec tak postawionego problemu konieczne jest przeprowadzenie
szczegotowe] analizy, majacej na celu wykazanie jak duzy wplyw na poszczegdlne
elementy rytow katechumenalnych miat §wiat antyczny z calg jego specyfika. Nie jest

to tatwe zadanie i wymaga poglebionej lektury nie tylko tekstow zrodlowych, ale takze

6Wydaje si¢, ze inaczej byto w srodowisku antiochenskim, gdzie Jan Chryzostom glosit katechezy
mistagogiczne takze przed chrztem.

" Por. np. Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, [w:] Katechezy przedchrzcielne i mistagogiczne,
przekt. ks. W. Kania, BOK 14, Krakow: Wydawnictwo M, 2000, s. 19nn.



licznych opracowan dotyczacych szeroko pojetego S$wiata antycznego oraz
pisSmiennictwa skupionego wokot problematyki judaizmu.

Nalezy od razu podkresli¢, ze wielu badaczy bardzo ostroznie podchodzi do
problemu, jakim jest wptyw $wiata grecko-rzymskiego - a w szczegdlnosSci jego religii-
na tworzenie si¢ chrzescijanstwa. W podobnym tonie naukowcy wypowiadaja si¢ na
temat korzeni sakramentu chrztu i poprzedzajacego go czasu przygotowania, jakim byt
katechumenat. Prawda jest, ze badania prowadzone do tej pory przyznawaly
judaizmowi najwigckszy wplyw na pierwszy sakrament inicjacji chrzeécijaﬁskiejs.
Uwzgledniajac badania naukowcow, nie nalezy jednak poprzesta¢ na wyrazonych przez
nich watpliwos$ciach.

Starozytny katechumenat nie doczekat si¢ tymczasem analizy kKulturoznawczej,
stad praca ta ma za zadanie przyczyni¢ si¢ do wzrostu wiedzy na podanytemat,
przedstawiony z punktu widzenia kulturoznawcy, a nie teologa. Trzeba podkresli¢ fakt,
iz szczegdlnie w polskojezycznej literaturze brakuje podobnego typu publikacji.
Badania dotyczace starozytnego katechumenatu w ogromnej przewadze poprzestaja na
przedstawieniu zjawiska jedynie z punktu widzenia historycznego, badz tez
teologicznego. Omawiajg one rozwo6j katechumenatu, skupiajac si¢ na ukazaniu jego
poczatkow, rozwoju, a nastepnie mozliwych przyczyn schytku i zaniku, podkreslajac
przy tym ewentualne roznice. Inne publikacje wskazuja z kolei na bogactwo
w konteks$cie nauczania katechetycznego, jakie niosa ze sobg katechezy skierowane do
katechumendéw lub tez nowo ochrzczonych. Na interesujagcy nas temat brakuje
natomiast syntezy kulturoznawczej i spojrzenia na problematyke z innej perspektywy.
Katechumenat starozytny byt bowiem zjawiskiem na tyle ztozonym, Zze wymaga od
wspolczesnych badaczy szerszego spojrzenia.

W ramach tej pracy zostaly poddane analizie 1 szczegdlowo omowione
poszczegbdlne ryty katechumenatu. Calo$¢ rozprawy obejmuje trzy rozdzialy. Na
poczatku, jako wprowadzenie w temat badawczy zostata zarysowana charakterystyka
pierwszego etapu rozwoju katechumenatu, przyjmowanego umownie do roku 313.
Siegam do poczatkow omawianej formacji, charakteryzujac czas tworzenia si¢
1 ksztattowania poszczegdlnych jej elementow. Jest to konieczne dziatanie dla
podkreslenia zmian, jakie przyniost ze sobg drugi etap tej instytucji. W pierwszej czgsci

tego rozdzialu skupiam si¢ na ukazaniu gdzie i w jaki sposob, juz w poczatkowej fazie

®Por. J. Dani¢lou, Teologia judeochrzescijanska, przekl. St. Basista, Krakow: Wydawnictwo WAM,
2002, s. 366 nn.



rozwoju katechumenatu, mozemy dostrzec zarys pézniejszych, rozbudowanych
celebracji liturgicznych. W tym dziataniu opieram si¢ wigc na zrodtach pochodzacych
z trzech pierwszych wiekdéw, przywolujac $§wiadectwo: Pasterza Hermasa, Justyna
Meczennika, Tertuliana, Klemensa Aleksandryjskiego, Orygenesa. Jako ostatnie zrodto
charakteryzuje Tradycje Apostolskq, poswigcajac jej nieco wiecej uwagi, ze wzgledu na
wyjatkowy charakter przywolywanego utworu na tle innych przekazow
katechumenalnych z pierwszych wiekow tworzacego si¢ Kosciota.

Druga cze$¢ rozdziatu stanowi refleksje dotyczacg funkcjonowania
chrzescijanstwa na tle kultury §wiata antycznego. Probuj¢ w niej wskaza¢ najwazniejsze
punkty konfrontacji tych dwoch réznych rzeczywistosci i wynikajace z tego
konsekwencj¢. Jest to szersze spojrzenie na wzajemne mozliwe wplywy
1 oddziatywania kultury chrzescijanskiej 1 antycznej, czynione przeze mnie po to, aby
umiesci¢ katechumenat w szerszej perspektywie kulturowej, a tym samym podkreslic,
ze w zaden sposob nie byt oderwany od otaczajacej go rzeczywistosci, przy
zachowaniu, oczywiscie swojej specyfiki.

Trzecia cz¢$¢ pierwszego rozdziatu pracy dotyka zagadnienia tzw. religii
misteryjnych, a zatem jest omowieniem problemu interpretacji chrzes$cijanskich rytow
postrzeganych na tle poganskich misteriow. Temat ten zastugiwal na osobne
potraktowanie ze wzgledu na liczne badania, doszukujace si¢ w chrzescijanskiej
inicjacji powigzan z religiami misteryjnym.

Nastepnie badania podzielone zostaly na dwie gldéwne czesci, co odpowiada
podziatowi na dwa kolejne rozdziaty. Pierwszy z nich dotyczy rytow, wchodzacych
w sktad obrzgdu zwanego przyjeciem do katechumenatu. A zatem przedstawiona
zostala historia, przytoczone $wiadectwa Ojcéw Kosciota dotyczace takich rytow jak:
znak krzyza, ryt soli oraz celebracja egzorcyzmow (wsrod ktorych mozemy szczeg6lnie
wyrozni¢ gest nalozenia rak/rgki 1 dmuchania w twarz). Ten ostatni element jest
wprawdzie w wigkszym stopniu zwigzany z przygotowaniem bezposrednim do chrztu,
jednak umieszczam go w tym miejscu pracy, jako, ze na tym etapie spotykamy si¢
z nim po raz pierwszy. Kazdy z wymienionych elementow zostal poddany
szczegotowe] analizie, majacej na celu odnalezienie wszelkich obcych czynnikow,
mogacych wptyna¢ na ksztaltowanie si¢ wymienionych rytow.

W ostatnim rozdziale ukazane zostatycelebracje przygotowujace do chrztu, czyli
pochodzace z okresu obejmujacego zasadniczo od 1V wieku czas Wielkiego Postu.

Stosujac podobng zasade jak we wczesniejszej czgsci pracy, poddano analizie
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nastepujace elementy formacji katechumenalnej: wpisanie imienia (nomendatio),
spotkania katechetyczne, uroczyste skrutinia oraz celebracje tzw. traditio i redditio.
Niekiedy w tych dwdch rozdziatach odwotuje si¢ takze do samej ceremonii chrztu. Nie
jest moja intencja przedstawienie w sposob doktadny i chronologiczny poszczegolnych
elementow tej celebracji, jednak dla doktadniejszego ukazania rytéw katechumenalnych
konieczne wydaje si¢ siggnigcie takze do sakramentu chrztu, w celu podkreslenia drogi
rozwoju formacji katechumenalnej.

Cato$¢ pracy konczy czes¢ podsumowujgca, w ktorej zbieram wnioski, do
ktorych udato mi si¢ doj$¢ w czasie analizy poszczegélnych rytow katechumenalnych.
Trzeba jednak podkresli¢, ze wplyw $wiata zewngtrznego nie jest tak oczywisty
1 jednoznaczny jak mozna by przypuszczaé. A zatem analizujac poszczegélne ryty
katechumenatu starozytnego zaznaczam wyraznie istnienie w ich obrebie raczej
pewnych elementow niz cato$ciowych wpltywow §wiata grecko-rzymskiego badz tez
judaizmu.

Podstawowa metode badan stanowi szczegotowa analiza i interpretacja tekstow
zroédtowych. Do nich zaliczy¢ trzeba kilka rodzajow tekstow. Przede wszystkim nalezg
do nich katechezy Ojcéw Kosciota skierowane do katechumenéw Iub nowo
ochrzczonych, w ktérych zawarte sg, obok katechezy dogmatycznej i moralnej, takze
opisy celebracji katechumenalnych. Teksty te stanowia punkt wyjScia w moim
badaniach. Sa to dzieta katechetow ze Wschodu oraz Zachodu, wsrod ktorych obecni
sg: Ambrozy, biskup Mediolanu (zm. 397), Cyryl, biskup Jerozolimy (zm. 387), ze
srodowiska antiochenskiego: Jan Chryzostom (zm. 407), Teodor z Mopsuestii (zm. 428)
oraz Augustyn z Hippony (zm. 430). Dzigki ich traktatom poznajemy do$¢ dobrze
proces inicjacji chrzescijanskiej. Cenny w tych $wiadectwach jest fakt, Zze pochodza
z r6znych Ssrodowisk, przez co mozemy przesledzi¢ zardowno podobiefistwa jak i roznice
w celebrowanych rytach katechumenalnych.

Ambrozy, biskup Mediolanu byt niewatpliwie jedng z czotowych postaci
Kosciota na Zachodzie w ostatnich dekadach IV wieku, wywierajacym ogromny wptyw
na zycie chrzescijanskie swojej epoki. W kontekscie katechumenalnym pozostawit trzy
najwazniejsze utwory, wydane w jezyku polskim w jednym tomie: Wyjasnienie

Symbolu, O tajemnicach. O sakramentach®. Dzigki nim mozemy pozna¢ jak wygladato

’ Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu. O tajemnicach, O sakramentach, przekl. L.
Gtadyszewski, Krakow: Wydawnictwo WAM, ZMT 31, 2004. Tekst oryginalny w wydaniu: Ambrosii,
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przygotowanie katechumenow do chrztu oraz sam przebieg sprawowanych liturgii.
Badacze uznali, ze O sakramentach jest dokonanym przez stenografa zapisem katechez,
gdyz zdradza cechy jezyka mowionego. Z kolei O tajemnicach jest utworem napisanym
przez biskupa, ktory nadal mu forme¢ mowy gloszonej 1 Oba dzieta zawierajg
katechezy, ktorych neofici stuchali w tygodniu po Wielkanocy, sa one wprowadzeniem
do sakramentu chrztu i Eucharystii.

Katechezy Cyryla, biskupa Jerozolimy™ stanowia niezwykle cenne zrodto
poznania drogi chrzescijanskiego wtajemniczenia na Wschodzie. Sktadajg si¢ z 24
nauk, wygtoszonych prawdopodobnie miedzy 348 a 351 rokiem. Ws$rod nich wyrdznia
si¢ katecheze wstepna, 18 katechez chrzcielnych i 5 mistagogicznych. W ostatnim
czasie wielu poddaje w watpliwos¢ autorstwo zwlaszcza tych ostatnich, przypisujac je
nastepcy Cyryla na stolicy biskupiej — Janowi Jerozolimskiemu'?. Katechezy Cyryla
Jerozolimskiego sg zrédtem, na ktére szczeg6lnie czesto powotuje sie w tej rozprawie,
ze wzgledu na zawarty w nich szereg informacji dotyczacych struktury katechumenatu.

Jan Chryzostom jest autorem homilii katechetycznych®®, wygloszonych w czasie
swojej postugi w Antiochii. Miato to miejsce prawdopodobnie miedzy 386 (Swigcenia
prezbiteratu) a 398 rokiem (objecie stolicy biskupiej w Konstantynopolu). Same
katechezy, odkryte dopiero w XX wieku, dostepne sg w trzech grupach tworzacych trzy
serie. Cecha charakterystyczng tych pouczen jest, jak juz bylo wspomniane, brak
wyraznego podzialu na katechezy przedchrzcielne i1 mistagogiczne dla neofitow.
Chryzostom, jako jedyny spos$rdd katechetéw z tego okresu ktadzie wigkszy nacisk na
zagadnienia moralne niz omowienie celebracji.

Katechezy Teodora, biskupa Mopsuestii, zwigzanego ze S$rodowiskiem
antiochenskim, réwniez odkryto dopiero w XX wieku. Caty zbidr zawiera 16 katechez,
wérod ktorych trzy (12-14) wyjasniaja obrzedy i teologi¢ chrztu. Najprawdopodobniej

zostaly wygloszone w Antiochii, pod koniec lat osiemdziesigtych IV wieku. Niestety

Explanatio Symboli, De Sacramentis, De Mysteriis, [w:] Sancti Ambrosii Opera,CSEL 73, Universitat
Salzburg, 1955.

oL, Gladyszewski, Wstep [w:] Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu. O tajemnicach, O
sakramentach, s. 20.

1 Cyryl Jerozolimski, Katechezyprzedchrzcielne i mistagogiczne, przekt. W. Kania, BOK 14, Krakow:
Wydawnictwo M, 2000. Tekst oryginalny w wydaniu:Cyrillus Hierosolymitanus, Catechesis, PG 33,
Paris: Migne,1886.

2 por, R. Murawski, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s.257.

13 Jan Chryzostom, Katechezy chrzcielne, homilie katechetyczne do tych, ktdrzy majg by¢ oswieceni oraz
do neofitow, przekt. ks. W. Kania, U Zrodet Katechumenatu 1, Lublin: Wydawnictwo Kerygma, 1993.
W oryginale postuguje si¢: Jean Chrysostome, Catechese, SC 50 bis, Paris: Cerf, 1970.
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nie posiadamy jeszcze ich polskiego tlumaczenia, dlatego, jesli nie jest to inaczej
zaznaczone, korzystam z wydania wloskiego'. Oryginat przetrwat jedynie w jezyku
syryjskim.

Augustyn, biskup Hippony zdecydowanie zajmuje czotowe miejsce wsrod
pisarzy chrzescijanskich przetomu IV 1 V wieku. W kontekscie tej rozprawy
szczegblnie czesto powoluje sie na jego pismo: De catechizandis rudibus™, datowane
na ok. 400 rok. Dzietlo to stanowi pierwszy podrecznik katechetyczny, napisany na
prosbe diakona Deogratiasa, stad zawiera szereg uwag i refleksji dotyczacych sposobu
katechizowania. Nalezy zaznaczy¢, ze biskup Hippony, cho¢ nie pozostawil po sobie
zbioréow katechez, to w wielu innych jego pismach mozna odszuka¢ odniesienia do
praktyki katechumenalnej i potwierdzania sprawowanych rytow.

Druga grupe tekstow stanowia zrodta pochodzace z pozniejszych wiekoéw (VI-
VII), wsrod ktorych wyrdozniam szczegdlnie trzy, bardzo czesto przywolywane w tej
pracy. Jest to po pierwsze list rzymskiego diakona Jana do dostojnika Senariusza
z Rawenny'®, datowany na ok. 500 rok, ktéry jest odpowiedzig na pytania dotyczace
celebracji katechumenalnych i liturgii chrztu. Sam diakon, to jak przypuszcza sig,
pozniejszy papiez Jan I (523-526). Poniewaz jest to list, zatem przez jego skrétowa
form¢ nie otrzymujemy za jego posrednictwem wszystkich istotnych dla nas
szczegdtow. Wazne jednak, Ze opisane przez niego obrzedy byly adaptacja rytualu
katechumenalnego dorostych, ale dotyczyty takze dzieci®.

Kolejnym zrodlem z tej grupy jest tzw. Sakramentarz Gelazjariski*®, datowany
na VI wiek. Sakramentarze, jako ksiggi liturgiczne zawieraly teksty dla
przewodniczacego, konieczne do sprawowania Eucharystii 1 innych sakramentow
Przywolywana przeze mnie ksigga stuzyla prezbiterom w kos$ciolach tytularnych

Rzymu. W Zrdédle tym obrzedy katechumenatu i1 chrztu dotyczyty w zasadzie jedynie

"Le Omelie Battesimali e Mistagogiche di Teodoro di Mopsuestia, ed. F. Placida, Messina Coop San
Tommaso, Leumann: Editrice Elledici, 2008.

> Augustyn, Poczqtkowe nauczanie religii, [w:] Pisma katechetyczne, przet. ks. Wt. Budzik, Warszawa:
PAX, 1952. W oryginale, tak jak w przypadku wszystkich dziel Augustyna, postuguj¢ si¢ serig Nuova
Biblioteca Agostiniana (NBA): Agostino, De catechizandis rudibus, [w:] Morale E Ascetismo Cristiano,
NBA VI1/2, Roma: Citta Nuova Editrice, 2001.

'®Joanes Diaconus, [w:] Analecta Reginensia. Extraits des manuscripts latins de la reine Christine
conserves au Vatican, red. A. Wilmart OSB, Studi e Testi 59, Citta del Vaticano: 1933; John the Deacon
[w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, London: S.P.C.K., 1970.

YCz. Krakowiak, Katechumenat chrzcielny doroslych w Kosciele posoborowym, Lublin: Wydawnictwo
KUL, 2003, s. 92.

"LiberSacramentorum RomanaeEcclesiae, Oxford: at the Clarendon Press, 1894; The Gelasian
Sacramentary, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy.
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dzieci, a same terminy katechumeni i wybrani odnosity si¢ do dzieci trzymanych na
rekach przez rodzicoéw, chrzestnych, akolitow.

Trzecim tekstem jest ksigga Ordo Romanus XI*, ktora pokazuje praktyke
katechumenalng w Rzymie w VII wieku. Powszechnie przyjmuje si¢, ze Ordo XI
zawiera praktyke rzymska, ktora nastgpnie zostala przyjeta w Krolestwie Frankow
w VI i IX wieku. Ordines, jako ksiegi liturgiczne, zawierajag normy odnoszace si¢ do
celebracji liturgii w ciggu roku koscielnego oraz opisujg szczegdlowy przebieg
obrzedow sprawowanych przez biskupa Rzymu®. Takze ta ksigga jeszcze w wickszym
stopniu dostosowana byta do nowej sytuacji pastoralnej, kiedy chrztu udzielano
dzieciom, a obrzedy poprzedzajace miaty na celu katecheze rodzicow i chrzestnych.

Przywotuje te teksty, aby podkresli¢ bardzo duza zmiang, jaka nastgpita wobec
celebracji katechumenalnych, znanych z przekazow katechetow z IV wieku. Wielu
autoré6w poréwnujac te réznice pisze wprost o dekadencji, czy upadku katechumenatu?'.
Jednak moim zdaniem lepiej jest postugiwac si¢ w tym miejscu terminem: schytek badz
zanik.

Nastepnie wspomnie¢ nalezy o opisie podrézy patniczki Egeriizzz II potowy IV
wieku, dziele zdecydowanie wyrdzniajacym si¢ na tle innych zrodetl. Jest to tekst
odkryty dla wspoétczesnych dopiero w 1884 roku i stanowi relacje patniczki Egerii (cho¢
imie to w przesztosci podlegato ozywionej dyskusji) z podrozy do Ziemi Swigtej,
zredagowang w formie listu. Druga cze$¢ tego utworu zawiera sprawozdanie
z nabozenstw odbywajacych si¢ w Jerozolimie, stad zawiera niezwykle cenny
w kontekscie tej pracy dokladny opis przebiegu celebracji katechumenalnych. Sama
patniczka, jak przypuszcza si¢, pochodzita z Pétwyspu Iberyjskiego, zatem z duza
precyzja skupia si¢ na zrelacjonowaniu szczegotow liturgii jerozolimskiej, rdznej
w wielu szczegdtach od znanej jej celebracji. Z punktu widzenia kulturoznawcy relacja
Egerii stanowi niezwykle bogactwo, dlatego sam tekst jest przywotywany

niejednokrotnie w moich badaniach.

®Ordo Romanus XI, [w:] Les Ordines Romani Du Haut Moyen Age I, ed. M. Andrieu, Louvain:
Spicilegium Sacrum Lovaniense, 1960; Ordo Romanus XI, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The
Baptismal Liturgy.

?°Cz. Krakowiak, Katechumenat chrzcielny doroslych w Kosciele posoborowym, s. 110.

21 por. M. Righetti, Manuale di Storia Liturgica vol. IV, Milano: Editrice Ancora, 1953, s. 24.

*Egeria, Pielgrzymka do miejsc Swietych [w:] Do Ziemi Swietej. Najstarsze opisy pielgrzymek do Ziemi
Swietej IV- VIII w., przekt. P. Iwaszkiewicz, Krakow: Wydawnictwo WAM, 2010. Do oryginatu siggam
w wydaniu: Egerie, Journal de Voyage (ltineraire), SC 296, Paris: Cerf, 1982.
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W pracy tej odwotuje si¢ takze do dokumentow koscielnych takich jak
Konstytucje Apostolskie, orazakta synodalne, dostgpne w tlumaczeniu polskim w serii
Synody i Kolekcje Praw.

Kolejng grupe waznych tekstow stanowig liczne opracowania dotyczace przede
wszystkim wyzej wspomnianych katechez, opisow 1 dokumentéw koscielnych.
W przewazajacej cze$ci odwotuje sie do publikacji obcojezycznych, gdyz temat ten na
polskim gruncie nie jest jeszcze tak szeroko przebadany i obecny jak w osrodkach za
granicg. Wsérod cytowanych pozycji warto przytoczy¢ szczegoélnie dwie najnowsze
publikacje, do ktorych odwotuje si¢ czesto w moich badaniach. Jest to dzielo Everetta
Fergusona, emerytowanego profesora Abilene Christian University w Teksasie,
specjalisty z zakresu wczesnego chrzescijanstwa: Baptism in the Early Church History,
Theology and Liturgy in the First Five Centuries®®. Drugim, jeszcze nowszym
opracowaniem jest trzytomowe dzieto zbiorcze: Ablution, Initiation and Baptism. Late
Antiquity, Early Judaism and Early Christianity®*. Nalezy jednak zaznaczy¢, ze autorzy
tych pozycji siegaja 1 niejednokrotnie bazuja takze na starszych opracowaniach,
pochodzacych nawet sprzed trzydziestu i czterdziestu lat. Stad pozycje te przytaczam
rowniez w moich badaniach. Innym opracowaniem, cho¢ troch¢ starszym, to jednak
bardzo pomocnym w mojej pracy, jest dzielo z zakresu historii katechumenatu
autorstwa Giuseppe Cavalotto: Catecumenato Antico. Diventare Cristiani secondo
padri®.

Wobec wcze$niej wymienionych pozycji zostata zastosowana metoda analizy
I krytyki tekstu.

Rozprawa ta jest praca badawcza wykorzystujaca w duzej mierze metode
porownawcza w celu ukazania wptywow judaizmu i $rodowiska grecko-rzymskiego na
sposob formowania si¢ i celebracji rytdéw katechumenalnych. Stad postuguje si¢ takze
tekstami autoréw klasycznych oraz ich opracowaniami. Sg to mysliciele, w twdrczosci
ktorych mozna doszukiwac si¢ sladow prowadzacych bezposrednio do rytéw inicjacji

chrzescijanskiej. Inny rodzaj tekstow klasycznych przytaczam, aby potwierdzi¢

E. Ferguson, Baptism in the Early Church History, Theology and Liturgy in the First Five Centuries,
Grand Rapids MI — Cambridge UK, 2009.

**Ablution, Initiation and Baptism. Late Antiquity, Early Judaism and Early Christianity, edd. D.
Hellholm- T. Vegge - O. Nordeval — C. Hellholm, Beihefe zur Zeitschrift fur die neutestamentliche
Wissenschaft und die Kunde der alteren Kirche 176, Berlin/ Boston: De Gruyter, 2011.

G. Cavalotto, Catecumenato Antico. Diventare Cristiani secondo padri, Bologna: Edizioni Dehoniane,
1996.
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1 podkresli¢ szeroka znajomo$¢ i funkcjonowanie w $wiecie antycznym konkretnych
motywow i symboli, wykorzystywanych nastgpnie w rytach katechumenalnych.

Wielokrotnie odwotuje sie takze do fragmentoéw z Pisma Swietego, gdyz $ladow
badz inspiracji wlasciwie kazdej celebracji mozemy doszukiwaé si¢ w Biblii lub
szeroko rozumianym $wiecie judaizmu.

Analiza kazdego z rytéw katechumenalnych jest zbudowana wedtug pewnego
schematu. Wychodz¢ w nim od tekstow zroédtowych, potwierdzajgcych istnienie
omawianej celebracji w konkretnych tekstach Ojcow KoS$ciota, opisie patniczki Egerii,
badz dokumentach liturgicznych. Nastgpnie staram si¢ szuka¢ wszelkich mozliwych
analogii, $sladéw potwierdzajacych zapozyczenie danego symbolu, gestu z szeroko
rozumianego $wiata grecko-rzymskiego i judaizmu. Jest to konsekwentne dziatanie,
w ktorym jednak mozna dostrzec pewnego rodzaju niebezpieczenstwo. Praca czytana
fragmentami moze wywotywaé wrazenie pewnego rodzaju niespdjnosci, a nawet
chaosu. Nalezy jednak pamigtac, ze poszczegolne ryty uksztattowaly si¢ w roznym
czasie, na przestrzeni kilku wiekéw formowania si¢ struktury katechumenalnej oraz
w okre$lonym S$rodowisku, pod wplywem danych czynnikéw. Zatem kazdy z nich
trzeba rozpatrywaé¢ indywidualnie, w zalezno$ci od okresu powstania i miejsca, gdzie
zostaty potwierdzone, jako praktyka lokalnego Kosciota. Niektére z nich (np. natozenie
rak) sa obecne od samego poczatku formowania si¢ tej instytucji, inne za$ (np. ryt soli)
pojawiaja si¢ dopiero w IV wieku, czyli okresie, w ktorym mowimy o dojrzalym etapie
tej formacji. Jak zaznaczalam, praca ta nie jest takze dzielem przedstawiajacym
bezposrednio historie katechumenatu, gdyz istnieja juz liczne, bardzo dobre
opracowania w tym zakresie, ktore wykorzystuj¢ takze w swoich badaniach. Zatem aby
unikna¢ niebezpieczenstwa generalizacji, poszczegélne ryty sa tu potraktowane
w sposOb majacy na celu zdecydowanie podkresli¢ ich indywidualnos$¢ na tle ogdlnego
schematu przygotowania przedchrzcielnego.

Pozostaje mie¢ nadzieje, ze rozprawa ta przyczyni si¢ do rozwoju badan

dotyczacych starozytnego katechumenatu.
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ROZDZIAL 1

ZAGADNIENIA WPROWADZAJACE W TEMATYKE
KATECHUMENALNA

I.1. POCZATKI KATECHUMENATU

W przypadku dyscypliny chrzcielnej Koscidot od poczatku wskazywal, ze
konieczna byta okreslona postawa, wynikajaca ze zmiany zycia. Doskonale zdawano
sobie sprawe, ze w takiej sytuacji potrzebne jest pewne przygotowanie, prowadzace do
dojrzato$ci przygotowujacego si¢. Wymagato ono czasu i1 konkretnej formacji,
odbywanej stopniowo i odmierzanej kolejnymi krokami.

Tak rodzi si¢ katechumenat, ktory na przestrzeni kilku wiekow przechodzit
kolejne przeobrazenia, zazwyczaj pozostajagce w zwigzku ze zmieniajacg si¢ sytuacja
Kulturowo- spoteczng. Na poczatku tego rozdziatu chciatam krotko scharakteryzowac
czas tworzenia si¢ 1 poczatki tej instytucji. Cho¢ nie sa one przedmiotem moich
szczegOtowych badan, jednak wielokrotnie w tej pracy bede si¢ do nich odwotywac.
Aby zatem posiada¢ pelny obraz sytuacji, a przede wszystkim podkresli¢ réznice,
dostrzegalng w kolejnych etapach rozwoju tej formacji warto wskaza¢ na jej poczatki.
Przeprowadzona analiza ma za zadanie ukazaé, ile z rytow katechumenalnych,
praktykowanych w okresie jego dojrzalej formy, mozemy dostrzec juz w pierwszych
trzech wiekach. Dla wlasciwego rozeznania sytuacji, nalezy jednak na poczatku
zaznaczy¢, ze w odniesieniu do tego poczatkowego czasu mozemy ciggle méwié tylko
o pewnym zarysie badz zapowiedzi przyszitych, rozbudowanych celebracji; taki obraz
wyltania si¢ z dostepnych zrdodet.

O samych poczatkach 1 ksztaltowaniu si¢ tej instytucji jesteSmy w stanie

powiedzie¢ bardzo niewiele. W Rzymie okoto 170-180 roku formuje si¢ to, co mozemy
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nastepnie nazywa¢ katechumenatem®. W rzeczywisto$ci nie jest to jeszcze instytucja,
ale pewien okre§lony sposob dzialania, ktoéry do$¢ szybko rozprzestrzenia sig,
a w konsekwencji zostaje uznany przez Kosciot za najbardziej odpowiedniag metode
przygotowania dla tych, ktorzy przez chrzest pragngli sta¢ si¢ uczniami Chrystusa.

Prawda jest, ze ustalona organizacja katechumenatu, jaka odnajdujemy
w Tradycji Apostolskiej, dzieta pochodzacego najprawdopodobniej z 1l wieku, nie
pojawita si¢ nagle, ale byla rezultatem wysitku duszpasterzy dokonywanego przez caty
IT wiek. Niestety zrodta dostepne z tego okresu sg dos$¢ skape, a czytajac je mozemy
dozna¢ uczucia niedosytu. Wprawdzie posiadamy stosunkowo liczne wypowiedzi
Ojcoéw, potwierdzajace sam  fakt istnienia katechumenatu, jako procesu
przygotowujacego do chrztu, z uwzglednieniem warunkow, jakie przygotowujacy si¢
powinni spelnia¢, jednak jest to do$¢ dalekie od szczegdlowych $wiadectw
z pozniejszych wiekow. M. Dujarier ten brak konkretnych danych historycznych
thumaczy tym, iz dlugotrwaly proces katechumenalny byt poczatkowo tak naturalnym
elementem we wspolnocie chrzescijanskiej, ze nie istniala potrzeba szczegotowych
studidw ani wyjasnien na ten temat®’.

Popatrzmy na kilka wybranych §wiadectw, istotnych dla wlasciwego rozeznania
tematu. Nie s3 to oczywiscie wszystkie dostgpne zrddla, jednak moim zdaniem
najbardziej znaczace, stad konieczne do odnotowania w tym miejscu. Dociekliwego
czytelnika odsytam do szczegdétowych opracowan z zakresu historii katechumenatu®,

Pasterz Hermasa jest dzietem, ktore nalezy w tym miejscu przywotac, gdyz
wskazuje na istnienie pewnych wymagan, stawianych kandydatom zanim dopuszczeni
zostang do sakramentu. Przyjmuje si¢, iz dzieto to powstalo w Rzymie, za czasow
papieza Piusa I (140 - 155). Dzieli si¢ ono na 3 czgséci: 5 widzen, 12 przykazan i 10
przypowiesci, ktory to podzial nie odpowiada jednak wewnetrznemu ukladowi tresci.

Dlatego wigkszos¢ autorow wyrdznia dwie gtowne czesci 1 zakonczenie. Pierwsza

*®Por. M. Dujarier, Krétka historia katechumenatu, przet. A. Swieykowska, U. Grajczak, Poznan:
Wydawnictwo W drodze, 1990, s.32.

2" M. Dujarier, The Rites of Christian Initiation, New York: Sadlier,1979, s. 59.

28Wystarczy przywotaé najbardziej znane pozycje m.in.: G. Cavallotto, Catecumenato Antico, Bologna:
Edizioni Dehoniane, 1996; M. Dujarier, Krétka historia katechumenatu, Poznan: Wydawnictwo W
drodze, 1990; T.M.Finn, Early Christian Baptism and the Catechumenate: West and East Syria,
Minnesota: Collegaville, 1992; T.M.Finn, Early Christian Baptism and the Catechumenate: Italy, North

Africa and Egipt , Minnesota: Collegaville, 1992;P. Gaurilyuk, Historie du Catechumenat dans 1’Eglise

ancienne, Initiations au Peres de 1’ Eglise 20, Paris 2007, R. Murawski SDB, Historia katechezy.
Katecheza w pierwszych wiekach, Warszawa: Wydawnictwo Salezjanskie, 2011.
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z nich dotyczy czterech pierwszych wizji, w ktorych Hermasowi ukazuje si¢ wickowa
matrona rzymska symbolizujaca Kosciot. Przestrzega ona przed ztem i udziela pouczen,
wzywajac do nawrdcenia. W piatej wizji nastepuje przejscie do drugiej czesci utworu,
pojawia si¢ takze tytulowy Pasterz.

W interesujacym nas szczegdlnie trzecim widzeniu matrona ukazuje autorowi
Koscidt, przedstawiony w postaci wiezy i zbudowany na wodzie z rOwno ociosanych
kamieni. Symbolizuja one roézne grupy osob obecne w Kosciele i pelnigce w nim
konkretne funkcje. Tuz obok znajdujg si¢ kamienie, ktére nie tworzg budowli, nie udato
im si¢ tez dosta¢ si¢ do wody. Wedlug wyjasnienia, oznaczaja one tych, ktorzy
ustyszeli stowo 1 zapragneli przyja¢ chrzest, jednak zabraklo im gorliwosci do
przestrzegania drogi prowadzacej do prawdy, wiec powrocili do swoich ztych
nawyk(')wzg. A zatem fragment ten potwierdza, ze kandydaci musieli przej$¢ pewne
przygotowanie, w zakres ktorego wchodzito zapewne katechetyczne pouczenie.
Niestety nie wszyscy chetni zostaja dopuszcezeni do sakramentu. Sg osoby zmieniajace
zdanie, stad nie pragna juz osiagnaé Swigtosci, do jakiej zostali wezwani. Wszystko to
wskazuje, ze przed chrztem musial istnie¢ pewien okres proby, podczas ktorego
nalezato da¢ dowody prawdziwego nawrécenia®. Wieza zbudowana na wodzie stanowi
oczywiscie aluzje do chrztu, przez ktory kandydaci wchodza do Kosciota.

Justyn jako jedyny apologeta z II wieku przytacza stosunkowo dokladny opis
drogi prowadzacej] do przyjecia chrztu. Sam, zanim odkryt chrze$cijanstwo,
bezskutecznie poszukiwal prawdy w wielu réznych szkotach filozoficznych (stoikow,
perypatetykéw, pitagorejczykow, platonikow). W koncu przyjmuje chrzest okoto 130
roku, jak przyjmuje si¢ w wieku 30 lat, po czym oddaje si¢ gloszeniu i obronie wiary
chrze$cijanskiej, jak opisuje Euzebiusz z Cezarei, charakteryzujac jego zycie: na te
wtasnie lata przypadt szczyt dziatalnosci Justyna, ktory w plaszczu filozofa glosit stowo
Boze, a w swych pismach stawat w obronie wiary?’l.

Wazne dla nas §wiadectwo pochodzi z jego Apologii, pisze on tak, potwierdzajac

istnienie wstgpnego pouczenia przedchrzcielnego:

*Hermas, Pasterz, widzenie 111, 15 (7) 3, [w:] Pierwsi swiadkowie, przet. A. Swiderkowna, oprac. ks. M.
Starowieyski, Krakow: Wydawnictwo M, 1998, s. 221.

*°R. Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 135.

3! Euzebiusz z Cezarei, Historia KoScielna 1V,11,8, przet. A. Caba, ZMT 70, Krakow: Wydawnictwo
WAM, 2013, s. 241.
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Wyjasniamy teraz takze w jaki sposob odnowieni przez Chrystusa poswigcilismy
sig Bogu, aby nie wydawalo sie, ze zaniedbujqc tego ostabiamy nasze argumenty. Otoz
wszyscy, ktorzy doszli do uznania za prawdziwe tego, co nauczamy i glosimy,
przyrzekajq, ze wedtug tych zasad bedqg prowadzic zycie. Wtedy uczymy ich modli¢ sie,
poscic i prosi¢ Boga o przebaczenie popetnionych grzechow, my zas sami razem z nimi
rowniez modlimy sie i poscimy. Potem prowadzimy ich tam, gdzie jest woda i w taki sam
sposob w jaki my sami zostaliSmy odrodzeni, oni rowniez dostepujq odrodzenia. W imie
bowiem Boga, Ojca i Pana wszechrzeczy i naszego Zbawiciela Jezusa Chrystusa oraz

Ducha Swietego dostepujq oni wtedy obmycia w wodzie*.

Ten fragment i1 nastgpujacy po nim opis chrztu, stanowa cenne $wiadectwo, gdyz
nikt wezesdniej nie przyblizat tak doktadnie procesu inicjacji katechumenalnej. W relacji
Justyna mozemy juz wyr6zni¢ pewne etapy: przygotowanie dalsze, przygotowanie
blizsze, chrzest, oraz Eucharystia we wspdlnocie wiernych. I jest to o tyle wazne
stwierdzenie, ze elementy wskazane przez Justyna wyznaczaja potem strukture
zorganizowanego katechumenatu, o ktérej mowimy od przetomu II i I wieku.
Wprawdzie nie mozemy jeszcze u niego wyodrebni¢ zarowno zinstytucjonalizowanej
formy przygotowan, jak i poszczegélnych celebracji, skupionych wokoét konkretnych
rytow, jednak swiadectwo Justyna zarysowuje si¢ juz jako pewna droga nazwana przez
badaczy, katechumenatem w zarysie”33. Stad, cho¢ nie wiemy doktadnie jak wygladata
nauka, jak dtugo trwata i co zawierata, jednak takie pouczenie, jak wynika z tekstu,
z pewnoscig miato miejsce przed chrztem. Nastepnie kandydaci sktadali §lubowanie, co
jak wskazywano, rozpoczynato bezposredni okres przygotowan. Uczeni przychylaja si¢
do stwierdzenia, iz byt to bardziej akt dopuszczenia do chrztu niz wyznanie wiary przed
przyjeciem sakramentu. Te ostatnie dni obejmowaly pouczenia dotyczace modlitwy,
prosby o odpuszczenie grzechow i1 post, petnigcy takze funkcje egzorcyzmu, a zatem

czynnosci majace charakter liturgiczny 1 wspdlnotowy. Na to ostatnie wskazuje takze

%2Justyn, 1 Apologia 61.1-3, [w:] 1i 2 Apologia, Dialog z Zydem Tryfonem, przet ks. L. Misiarczyk,
Warszawa, Wyd. UKSW, 2012, s. 82.

Ov tpdmov 6¢ kel dvebrikaucr ‘cavrolc 6 Bedd kaivomoinbévres Sia tod Xprotob, éfnynoductn, ‘Omws
un 'toiro mapaiimovte; Sofwuey movnpevely tL &v T€ ényroct. ‘Ocor dv meiowor kel moTelwoLy
EAnBA talte t@ ‘v’ ‘nuodr Siéaoxducre kal leydueva eivat, kal BLodv o‘Utwe Stvecber ‘vmioyvdvral,
elyeobni te kel aitelv vnorevovres mape 100 Oeob TOV TPONUAPTIUEVGY dPeoLly SLOGOoKOVTaL, ‘TUdY
ovvevyouérwy kel ovvvnoteudvtey avtolc. 'Emcita dyoviar ‘v@ ‘nudv e ‘Udwp loti, kal tpdmov
dvayevviioews ‘Ov kel ‘nuelc avtol aveyevvrifnuer, dvayevvovrtair é dvduatoc vep tod matpos Ty
‘Clwr kel Seomdrov Beod kel tob owthpos ‘nudv Incod Xpiorob kel mveluartoc ‘ayiov 0 év tdd ‘voart
tore dovtpdr morobrrer.(Justin, Apologie pour les Chretiens, I, 61,SC 507, Paris: Cerf, 2006, s. 288-290)
%% B. Mokrzycki SI, Droga chrzescijariskiego wtajemniczenia, Warszawa: ATK, 1983, s. 59.
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uzycie przez Justyna stowa: ,,my”. Cho¢ nie oznacza ono catej wspoélnoty wiernych, bo
w stosunku do nich autor pisze ,,bracia”, jednak jak uwaza si¢, liczba mnoga mogla by¢
aluzja do poreczycieli, badz oznacza¢ matg grupe wiernych reprezentujaca chrzescijan,
obejmujgcg np. szafarza i swiadkow chrztu®. A zatem u Justyna, cho¢ nie istnieje
jeszcze pelna sformalizowana instytucja, mozemy mowi¢ o pewnej drodze
przygotowan.

Takze Tertulian wspomina o drodze inicjacji chrzescijanskiej 1 jest on na tyle
waznym autorem, poruszajagcym zagadnienia katechumenalne, Zze nie mozna go
pomingé w tej krotkiej charakterystyce. Jego §wiadectwo pochodzi z przetomu II i 11T
wieku, ze $rodowiska afrykanskiego. Tertulian po swoim nawrdceniu na
chrzescijanstwo ok. 193 roku gorliwie rozwija dzialalno$¢ apologetyczng. Jednym
z wazniejszych jego dziet, powstatych zanim zwigzal si¢ z sekta montanistow, co miato
miejsce ok. 207 roku, jest traktat O chrzcie, datowany na lata migdzy 200 a 206. Dzieto
to wskazuje praktyke chrzcielna, istniejaca w Afryce na przetomie II i III wieku,
zajmuje tez niejako miejsce posrednie, przedstawiajac ja w stadium bardziej
rozwini¢tym niz bylo to u Justyna, ale zdecydowanie mniej rozwinigtym niz ten, ktory
opisal autor Tradycji Apostolskiej®>. Sam utwor powstat w konkretnych
okolicznos$ciach, jako obrona przed blednymi pogladami rozpowszechnianymi przez
gnostycka sektg, wystepujaca przeciw uzywaniu wody w czasie sakramentu chrztu;
posiada zatem zdecydowanie charakter polemiczny. Tertulian apeluje zaréwno do
katechumenow, przestrzegajac ich przed falszywa nauka, jak 1 do ochrzczonych, wsrod
ktorych istnialo realne niebezpieczenstwo, i1z falszywa nauka wzbudzi uznanie.
W koncowych rozdzialach dzieta, szczegdlnie dla nas waznych, autor rozpatruje szereg
problemow teologicznych i dyscyplinarnych dotyczacych sakramentu chrztu. Wskazuje
takze, na czym polega bezposrednie przygotowanie dla kandydatow, okreslanych jako

ingressuri baptismum:

Ci, ktorzy majq zamiar przyjgé¢ chrzest, powinni sig¢ czesto modli¢, poscié,
czuwaniem na kleczkach btagaé Boga, wyznajgc przy tym wszystkie swoje grzechy /...]
Przeto blogostawieni, na ktorych czeka laska Boza: skoro opuscicie owq najswigtszq

kagpiel nowego odrodzenia i po raz pierwszy z bracmi wyciggniecie w kosciele rece do

*R. Murawski SDB, Historia katechezy, s. 148.
% W. Schenk, Liturgia sakramentow swietych cz. |, Lublin: KUL, 1962, s. 22.
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modlitwy, wyproscie od Ojca, wyproscie od Pana i ulegltos¢ otrzymanym

charyzmatom®.

Tertulian pozostawit nam nieliczne wzmianki dotyczace przebiegu
przygotowania przedchrzcielnego, jednak, co jest dla niego charakterystyczne, uzywa
do$¢ rozbudowanego slownictwa charakteryzujacego kandydatéw. Stosuje okreslenia:
catechumen — stowo najcze$ciej uzywane wobec osobyprzygotowujgcej si¢ do chrztu
I zamiennie z nim auditor, Nastepnie postuguje si¢ terminem novices i odnosi do niego
okreslenie tirocinia. Z kolei ze stownictwa militarnego uzywa stowa tiro (rekrut), ktore
ma podkresli¢ roznice wobec terminu miles (zotnierz), oznaczajacego chrzescijanina juz
wtajemniczonego w Swigte obrzedy. Skoro zatem istniata podobna terminologia, tym
bardziej musial istnie¢ takze okres formacji, skoncentrowany, jak wynika z jego
przekazu, wokot pokuty za grzechy®.

Warto zaznaczy¢ réwniez dwa §wiadectwa pochodzace z pierwszej polowy III
wieku ze $rodowiska aleksandryjskiego. Tam wlasnie swoja dziatalno§¢ rozwijali
Klemens Aleksandryjski, uczen Pantena i nastepca w kierowaniu tzw. aleksandryjska
szkota katechetyczng (cho¢ nalezy ostrozne uzywaé tego terminu, gdyz nie byta to
szkola w rozumieniu jednolitej instytucji, z jasng sukcesja kierownikéw) oraz jego
nastgpca Orygenes. Cho¢ takze ci autorzy nie pozostawili szczegdtowych opisow
dotyczacych inicjacji chrzescijanskiej, to w swoich traktatach odwotuja si¢ do tej
tematyki, potwierdzajac tym samym nieprzerwang dziatalnos¢ katechetyczng Kosciota
w ramach zorganizowanych form katechumenalnych.

Klemens Aleksandryjski (zm. 215) jest autorem trzech pism, tworzacych
pewnego rodzaju trylogie: Protreptikos (Zacheta do Pogan), Paidagogos (Pedagog),
Stromata (Kobierce). Wskazuja one na pewien plan wychowania chrzesécijanskiego,
ktory mozna odczytywa¢ takze w perspektywie drogi inicjacji chrzescijanskiej,

sktadajacej sie¢ z trzech etapow, z ktorych kazdy jest reprezentowany przez jedno

% Tertulian, O chrzcie, 20,1.5, [w:] Wybor pism, przet. E. Stanula, PSP 5, Warszawa: ATK, 1970, s. 153-
4.

Ingressuros baptismum orationibus crebris, ieiuniis et geniculationibus et peruigiliis orare oportet et cum
confessione omnium retro delictorum [...] Igitur benedicti quos gratia dei expectat, cum de illo
sanctissimo lauacro noui natalis ascenditis et primas manus apud matrem cum fratribus aperitis, petite
de patre, petite de domino peculia gratiae distributiones charismatum subiacere (Tertulliani, De
Baptismo 20,1.5, [w:] Opera I, CCL 1, Turnhout: Brepols, 1954, s. 294-95)

¥ Ks, M. Wysocki, Katechumenat i inicjacja chrzescijariska w AfryceRzymskiej w 1 i 111 wieku, [w:]
Katechumenat i inicjacja w Kosciele starozytnym, red. ks. F. Draczkowski, Lublin: Polihymnia, 2011, s.
78.
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dzieto®.Protreptikos, jako dzielo skierowane do pogan stanowi wezwanie do
nawrdcenia i w sensie szerokim moze by¢ odczytywane jako prekatecheza. Paidagogos
mozna rozumie¢ jako katechetyczne nauczanie umacniajagce nawroconych na ich
drodze. Z Kkolei Stromata stanowi zapis luznych zapiskow, cho¢ pozornie
niezwigzanych, to jednak potaczonych mysla przewodnig. W nich zawarte sg pouczenia
przeznaczone glownie dla katechumenow (czyli gnostykow w nazewnictwie Klemensa),
ktorzy wczesniej, dzieki aktywno$ci Logosu jako pedagoga zostali przygotowani do
przyjecia wiedzy gnostycznejsg. Klemens podkresla, ze nauki tej, wyglaszaniej
W sposob alegoryczny nie przekazuje si¢ bez ograniczen pierwszemu lepszemu
stuchaczowi, lecz dopiero w potaczeniu z pewnymi oczyszczeniami oraz wstepnymi
pouczeniami“®.

W ten sposéb autor wypowiada si¢ na temat nauczyciela towarzyszacego

kandydatom w ich drodze katechumenalnej:

Wiele nawet rzeczy, nieprzydatnych do ostatecznego celu, przynosi zaszczyt
tworcy,; miedzy innymi wszechstronna wiedza tego, ktory wykltada glosne teorie, poleca

go zaufaniu stuchaczy. Budzi ona podziw w uczniach i gromadzi ich wokot prawdy“.

| fragment, z ktorego mozemy wnioskowaé, ze potwierdza on istnienie

w Aleksandrii okoto 200 roku formacji katechumenalne;j:

Prawo tez nie pozwala zrywac¢ owocu jeszcze nie wyksztalconego z drzew nie
rozwinietych, lecz po trzech latach, juz w roku czwartym, poswigcié pierwociny owocow
Bogu, gdy drzewo jest w petni dojrzale.

Ten obraz zaczerpniety z uprawy roli mogtby postuzy¢ nam ku pouczeniu.
A mianowicie wskazuje, Ze nalezy obcinac przerosty pedow oraz bezplodne chwasty

umystu, wspotrosngce ze szlachetnym jego owocem, az dojrzeje i uzyska trwate korzenie

**R. Murawski SDB, Historia katechezy, s. 175.

% Por. ks. S. Lucarz, Disciplina Arcani w Kobiercach Klemensa Aleksandryjskiego, [w:] Disciplina
Arcani wehrzescijanstwie, red. W. Gajewski, B. Gorka, Krakéw: Wydawnictwo WAM, 2015, s. 77.

0 Por. Klemens Aleksandryjski, Stromata V, 20,1, [w:] Kobierce zapiskéw filozoficznych dotyczgcych
prawdziwej wiedzy, t.2, przet. J. Niemirska- Pliszczynska, Warszawa: ATK, 1994, s. 21.

*Klemens Aleksandryjski, Stromata 1,19,4, [w:] Kobierce zapiskéw filozoficznych dotyczgcych
prawdziwej wiedzy, t.1,przetl. J. Niemirska- Pliszczynska, Warszawa: ATK, 1994, s. 14,

IMoArd & obv kel pm ovpPariducve elg Téhog cuykoouel tov texvitny, kol dAlong “n ToAvuoBlo
SLUOUOTATLKY TUYY&VEL TOD TapaTLOCUévol Th KUPLOTATE TV SOYHLTwY TPOC TELBw TOV GKPOowWLévwy
Kol Boupaopdy Eyyervdon tolg Ketnyouwérolg kal Tpog Ty GAndetav ouvictnor.(Clement
D’Alexandrie, Les Stromates I, 19,4, SC 30, Paris: Cerf, 1951, s. 58)
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mitody ped wiary. W czwartym bowiem roku — gdyz czas rowniez jest niezbedny do
trwatego uksztattowania katechumenicznego — zestaw czterech cnot poswiecony bywa
Bogu. Wiecej trzeci stopien rozwoju przechodzi w czwarty, t0 jest w zespolenie

z Panem®.

Wprawdzie Klemens pisze tutaj o trzech latach przygotowan, jednak bardzo
prawdopodobne, ze ta metafora zostalta uzyta po to, aby podkresli¢ koniecznos¢
dojrzalej postawy chrzescijanina majacego przystgpi¢ do chrztu, niz byta wskazaniem
konkretnego okresu®. Przemawia za tym fakt, iz nigdzie indziej we wczesnej tradycji
liturgicznej nie mamy potwierdzonej podobnej praktyki.

Orygenes (zm. 253/254) uznawany przez wielu za najwybitniejszego katechete
I wieku, w licznych wypowiedziach wskazywal na znaczenie przygotowania
przedchrzcielnego. Urodzony w Aleksandrii ok. 185 roku, bardzo wcze$nie, bo w wieku
18 lat zostaje katecheta, co ma miejsce po meczenskiej $mierci jego ojca. Szczegolnie
cenne sg dziela tego autora powstate juz w Cezarei Palestynskiej, gdzie przenosi si¢ po
konflikcie ze swoim biskupem 1 gdzie nastepnie rozwija dziatalno$¢ od 232 roku.

Orygenes poucza swoich stuchaczy, poroéwnujac droge katechumenalng do
konkretnych wydarzen z historii Narodu Wybranego, poczawszy od wyjscia z Egiptu,
przez pustyni¢, az do Ziemi Obiecane;j. Jest to o tyle wazne §wiadectwo, ze potwierdza
istnienie etapow, wskazujacych na istnienie formacji przedchrzcielnej. Podobnym
sposobem interpretacji bedg postugiwaé si¢ potem Ojcowie w katechezach z IV wieku.

W homilii o Ksiedze Jozuego mowi tak:

Albowiem ty, ktory odrzuciwszy niedawno ciemnosci batwochwalstwa pragniesz
przystgpi¢ do stuchania Prawa Bozego, juz po raz pierwszy opuszczasz Egipt, Kiedy
zostatles wlgczony do grona katechumenow i zaczgles okazywac postuszenstwo nakazom

koscielnym, przeszedtes przez Morze Czerwome i podczas etapow wedrowki przez

2 Klemens Aleksandryjski, Stromata I1, 95,3- 96,2, s. 192-193.

Tév te kapmOv ok & Spémeabol GTeAfy €€ GTeAdV, GAAL PeTd TPLETLOY €Tel TETAPTL KaBLepwoovTta THY
dmopyMy T Bed et 10 Tehcwdivar o 6évdpov. Ein 8 v odtog ‘o tfic yewpylog timog SL800KaALLC
Tp4TOC, SLBAOKWY OelV ThG TopadloeL TV GUapTLOV emkdmTely kol Thg owwovabaiiolons T@ yoviuw
KepT®d potoieg THE Evvotag moug éot’ &V TeAcLtwdf kal Pecoiov yévmtar O épvog Thg Tlotewg. T Te
vip TeTdpTw €tel Emel Kol yxpdvov ypelo TG katnXouwtvw PBeoalwd,‘n TETphg TAV dpetdy kafLepodTol
0 Bed thg Tpitne AdN povAic ouvemtolone émi TV Tod Kuplov Tetaptny ‘vmooteolv. (Clement D’
Alexandrie, Les Stromates 11, 95,3-96,2, SC 38, Paris:Cerf, 1954, s. 107)

M. E. Johnson, The Rites of Christian Initiation. TheirEvolution and Interpretation, Collegaville: The
Liturgical Press, 2007, s. 53.
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pustynie codziennie poswigcasz czas na stuchanie Prawa Bozego i oglgdanie oblicza
Mojzeszowego, okrytego przez chwale Panskq. Jesli zas przyjdziesz rowniez do
mistycznego zrodta chrztu i w obecnosci kaptanow i lewitow zostaniesz wtajemniczony
w owe czcigodne i wspaniale misteria, znane tym, ktorym na to pozwolono, to wowczas
dzieki postudze kaplanskiej przekroczysz Jordan i wejdziesz do Ziemi Obiecanej,

w ktorej Jezus przejmuje cie od Mojzesza i sam staje si¢ dla ciebie przewodnikiem na tej

drodze™.

Wszystkie wczesniej wymienione zrodta zawieraly pewne odniesienia,
pozwalajagce zapozna¢ si¢ z drogg przygotowania przedchrzcielnego. Jednak za
najcenniejsze $wiadectwo dla poznania katechumenatu epoki przedkonstantynskiej
mozemy uzna¢ Tradycje Apostolskg. Jest to w zasadzie pierwsze dzieto nie tylko
potwierdzajace istnienie, ale takze opisujace tak dobrze rozbudowang formacje
katechumenalng. Utwoér pochodzi najprawdopodobniej z poczatku III wieku, ma
charakter liturgiczno - kanoniczny i przypisywany byt Hipolitowi, co obecnie wzbudza
szereg watpliwosci. Dzielo to wywarlo wptyw na formowanie si¢ liturgii i dyscypliny
zarobwno w Rzymie jak i we wschodnich prowincjach koscielnych®. Nalezy przy tym
doda¢, ze jest to tekst nietatwy do interpretacji. Dlatego Paul Bradshaw twierdzi, ze
bardzo watpliwe jest, aby §wiadectwo pochodzito z Rzymu, a nawet, jesli tak jest, to nie
mamy pewnosci, czy opisuje rzeczywista praktyke czy jedynie niespelnione nadzieje
pewnych jednostek badz tez grupy. Dodaje, ze w calym dokumencie wida¢ $lady
pozniejszych poprawek, co mozna zaobserwowac szczegdlnie w rozdziatach
dotyczacych sakramentu chrztu®.

Zasadniczo Tradycje Apostolskq dzieli si¢ na trzy czeSci: pierwsza dotyczy
struktury zycia koscielnego, druga inicjacji chrze$cijanskiej, trzecia porusza sprawy

zwigzane z dyscypling kos$cielng. Szczego6lnie istotna dla potrzeb tej pracy jest czesc

* Orygenes, Homilie o Ksiedze Jozuego, 4,1, [w:] Homilie o Ksiegach Liczb, Jozuego i Sedziéw, PSP
34(2), przet. S. Kalinkowski, Warszawa: ATK, 1986, s. 21-23.

Etenim tu, qui cupis nuper idolatriae tenebris derelictis ad audientiam divinae legis accedere, nunc
primum Aegyptum derelinquis. Cum catechumenorum aggregatus es numero et praeceptis ecclesiasticis
parere coepisti, digressus es mare rubrum et in deserti stationibus positus ad audiendam legem Dei et
intuendum Moysei vultum per gloriam Domini revelatum cotidie vacas. Si vero etiam ad mysticum
baptismi veneris fontem et consistente sacerdotali et Levitico ordine initiatus fueris venerandis illis
magnificisque sacramentis, quae norunt illi, quos nosse fas est, tunc etiam sacerdotum ministeriis
lordane digresso terram repromissionis intrabis, in qua te post Moysen suscipit lesus et ipse tibi efficitur
novi itineris dux.(Origene, Homelies sur Josue, SC 71, Paris: Cerf, 1960, s. 148)

** G. Cavalotto, Catecumenato Antico. Diventare cristiani secondo padri, s. 35-36.

*®por, P. Bradshaw, The Search for the Origins ofChristian Worship. Sourcesand Methods forthe Study of
Early Liturgy, London: SPCK, 2002, s. 56.
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dotyczaca inicjacji chrze$cijanskiej, w ktorej autor opisuje¢ droge, jaka musza przejs¢
osoby przygotowujace si¢ do przyjecia chrztu. Bez watpienia jest to najbardziej
szczegOlowy opis, jaki zachowat si¢ z tamtego wieku, wskazujacy na caly proces
wtajemniczenia, od zgloszenia si¢ kandydata, az do Eucharystii sprawowanej po
przyjeciu sakramentu.

Co istotne w tym przekazie, akcent w przygotowaniach przedchrzcielnych jest
bardzo mocno postawiony na egzaminy dopuszczajace. Nigdzie potem nie dostrzegamy
juz opisu tak starannej selekcji, stosowanej w trosce przed niedopuszczeniem
przypadkowych i nieprzygotowanych osob. Cato§¢ badania skupia si¢ wokot trzech
spraw: motywoOw zostania chrze$cijaninem, warunkdéw zycia 1 wykonywanych

zawodow. Jak zaznacza autor:

Nowo przybylych zgtaszajgcych si¢ na katechizacje nalezy zaraz poprowadzié¢ do
nauczyciela, zanim jeszcze lud si¢ zbierze. Nauczyciel zapyta o motywy, jakie sktonity
ich do szukania wiary, ci zas, ktorzy ich przyprowadzili, ztozg oswiadczenie o zdolnosci
do stuchania nauk. Trzeba tez wybadac warunki ich Zycia: czy zyjg w malzenstwie, czy

. . . 47
sq niewolnikami czy wolnymi”™".

Pragnacy przyja¢ chrzest przychodza wraz z osobami, ktére moga zaswiadczy¢
o ich prawdziwych intencjach, a zatem znajg ich dobrze, by¢ moze nawet przyczynili
sig, badz byli swiadkami ich nawrocenia. W tej postudze dopatrywano si¢ nastepnie
poczatkéw instytucji $Swiadkow badz rodzicow chrzestnych. Wprawdzie autor nie
podaje jeszcze ich nazwy, ale okre$la ich juz jako tych, ktorzy przyprowadzaja — qui
adducunt.

Potem nastgpuje cala seria zakazanych zawodow, tzn. tych, ktére stoja
w sprzeczno$ci z obyczajami chrzeScijanskimi 1 mogg prowadzi¢ do popelnienia
jednego z trzech cigzkich grzechow: batwochwalstwa, zabdjstwa, cudzotostwa. Wobec

niektorych zawodow autor jest bardzo rygorystyczny, wobec innych dopuszcza pewien

“Tradycja Apostolska I, 1, [w:] Antologia literatury patrystycznej, t. 1, oprac. ks. M. Michalski,
Warszawa: Pax, 1975, s. 308.

Qui autem adducuntur noviter ad audiendum verbum, adducantur primum coram doctores priusquam
omnis populus intret, et interrogentur de causa propter quam accedunt ad fidem. Et dent testimonium
super eos illi qui adduxerunt eos an sit eis virtus ad audiendum verbum. Interrogentur autem de vita
eorum qualis sit: an sit ei mulier vel an sit servus.(Hypolyte de Rome, La Tradition Apostolique 15, SC
11bis, Paris: Cerf, 1968, s. 68)
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kompromis. Warto wskaza¢ na fragment tekstu, obrazujacy surowe kryteria

obowigzujace wszystkich katechumenow:

Nalezy ponadto zbadaé, jakie rzemiosto lub zawod uprawiajg przyprowadzeni
na katechizacje. Jesli ktos prowadzi dom publiczny i utrzymuje prostytutki, musi z tego
zrezygnowac albo odejs¢. Jesli jest malarzem lub rzezbiarzem, nalezy mu zwrocic¢
uwage, ze nie wolno mu sporzqdzaé wizerunkow bostw, a gdyby nie zechcial tego
zaprzestac, trzeba go odprawic. Jesli jest aktorem lub wystepuje w teatrze, ma tego
zaprzestac lub odejsc. Jesli jest nauczycielem ksztatcgcym dzieci w naukach swieckich,
bytoby lepiej, gdyby z tego zrezygnowal, o ile jednak nie ma innego zawodu, niech

ostatecznie pozostanie®®.

Cala nauka trwa 3 lata i udzielajg jej nauczyciele, ktérymi moga by¢ duchowni
lub $wieccy. Nie wiemy, czy katechez stuchali takze ochrzczeni, dokument zaleca
jedynie, aby katechumeni modlili si¢ jeszcze nie razem z wiernymi, lecz osobno,
w dodatku mezczyzni z me¢zczyznami, kobiety z kobietami. Ta segregacja
w zgromadzeniu chrze$cijanskim odzwierciedla kulturowy kontekst. Podobna praktyka
obowigzywata w $wiecie grecko-rzymskim, przestrzegano jej nawet na widowni
teatralnej*®. Kandydaci nie moga takze wymienia¢ miedzy soba znaku pokoju, gdyz jest
on gestem zarezerwowanym tylko dla ochrzczonych.

Co istotne, jedyny ryt, jaki przytacza Tradycja ma miejsce na koncu spotkania,
kiedy katecheta odmawia specjalng modlitwe, a nast¢gpnie wktada na katechumenow
rece®®, co w kontekscie katechumenalnym przypisane jest do rytu egzorcyzmu. Ten
gest, o ile przyjmujemy Tradycje Apostolskq jako dokument z II1 wieku, wydaje si¢ by¢
jedynym potwierdzonym $wiadectwem praktyki nalozenia rak 1 rozestania
katechumenow, pochodzacym z pierwszych trzech wiekéw. Brak innych dowodow nie

oznacza jeszcze, ze w innych miejscach nie znano tej celebracji, ale wskazuje, ze nalezy

**Tradycja Apostolska 11, 2, [w:] Antologia literatury patrsytycznej, t. 1, s. 308.

Inquiretur autem de operibus et occupationibus eorum qui adducuntur ut instruantur (karnyciotet), in
quo sint. Si quis estmooraBoordg vel qui nutrit meretrices (mdprn), vel cesset vel reiciatur. Si quis est
sculptor vel pictor (¢@ypagoc), doceantur ne faciant idola (efdwiov): vel cessent vel reiciantur. Si quis est
scenicus (Geatpirog) vel qui facit demonstationem (“vmdseréic) in theatro (8éazpor), vel cesset vel
reiciatur. Qui docet pueros, bonum est ut cesset; si non habet artem (zy»n), permittatur ei.(Hypolyte de
Rome, La Tradition Apostolique 16, SC 11bis, s.70)

*p_F. Bradshaw, M.E. Johnson, L. E. Phillips, TheApostolic Tradition. A Commentary, Mineapolis:
Fortress Press, 2002, s. 99.

**Tradycja Apostolska I1, 3, [w:] Antologia literatury patrsytycznej, t. 1, s. 309.
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zachowaé ostrozno$¢ w wyciagganiu jakichkolwiek wnioskow generalizujacych
liturgiczne praktyki tamtej epoki®".

Przed samym dopuszczeniem do chrztu istnial jeszcze jeden egzamin, w czasie
ktorego takze $wiadkowie musza potwierdzi¢ nawrdcenie kandydatow, dokonane

podczas trwania formacji:

Wybrawszy tych, ktorzy mogg by¢é dopuszczeni do chrztu, nalezy jeszcze
stwierdzi¢, jak prowadzili sie oni w okresie katechumenatu: czy zyli bogobojnie, czy
szanowali wdowy, odwiedzali chorych, petnili dobre uczynki. Jesli poswiadczg to ci,

ktorzy ich przyprowadzili, mozna ich dopuscic¢ do stuchania Ewangeliisz.

Jesli przejda pomyslnie t¢ weryfikacjg, rozpoczyna si¢ dla nich okres
bezposredniego przygotowania, trwajacy prawdopodobnie tydzien. W pordéwnaniu do
pierwszego etapu, w ktorym akcentowano nauczanie, ten drugi etap ma charakter
zdecydowanie bardziej obrzedowy. Podczas tego okresu kazdego dnia stuchajg
Ewangelii oraz sg egzorcyzmowani przez ryt natozenia ragk. Ostatniego, najbardziej
uroczystego egzorcyzmu dokonuje nad nimi sam biskup. Czynno$ci te miaty za zadanie
sprawdzi¢, czy katechumeni sg juz czysci, czyli przygotowani do przyjecia sakramentu.
Egzorcyzmy powinny wyrwa¢ kandydata spod wptywu zlego ducha i zwigza¢ go
z Chrystusem.

Powstaje pytanie czy model opisywany przez autora Tradycji Apostolskiej, byt
rzeczywiscie w uzyciu 1 czy podobne praktyki dotyczyly tylko, jak przyjmuje sie,
srodowiska rzymskiego. Na pierwsza watpliwo$¢ trudno udzieli¢ jednoznacznej
odpowiedzi. Wedlug niektorych uczonych byt to jedynie ideal, opis wzorcowy, ktory
nie wszedzie urzeczywistniano. Z kolei inni twierdza, ze autor opisal zwyczaje
1 praktyki juz wczes$niej znane 1 funkcjonujace od pewnego czasu, mogace pochodzié¢
nawet z ok. 170 roku®. Prawda jest natomiast, ze S$lady podobnego nauczania
znajdujemy rowniez poza Rzymem, co wida¢ w tworczosci przywotywanych juz przeze

mnie autorow. Cho¢ nie jest moze to $wiadectwo tak szczegolowe, jakie dostarcza nam

5L p F. Bradshaw, M.E. Johnson, L. E. Phillips, The Apostolic Tradition. A Commentary, s. 102.
*2Tradycja Apostolska 11, 4, [w:] Antologia literatury patrsytycznej, t. 1, s. 310.

Cum autem eliguntur qui accepturi sunt baptismum, examinatur vita (Btog) eorum: an vixerint in
honestate (oeurdg) dum essent catechumeni, an honoraverint viduas (y7joz), an visitaverint infirmos, an
fecerint omnem rem bonam. Et cum illi qui adduxerunt eos testantur super eum: fecit hoc modo, audiant
evangelium (edayyéiior).(Hypolyte de Rome, La Tradition Apostolique 20, SC 11bis, 5.78)

>3Por. R. Murawski, Historia katechezy, s. 195.
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Tradycja, jednak tacy pisarze jak Tertulian i Orygenes w réznych fragmentach swoich
dziel potwierdzaja praktykowanie przygotowania obejmujace dopuszczonych do chrztu
kandydatow.

Takze dos¢ dlugi okres przygotowania katechumenalnego, ktory moght by¢
jednak skrocony wobec dojrzatosci kandydatow, moze swiadczy¢ o trosce Kosciota, ale
przede wszystkim o wlasciwym rozeznaniu i umiejgtnos$ci przystosowania si¢ do

zmieniajacych si¢ warunkow.

Katechumen winien uczeszczac na nauke trzy lata®. Jesli jednak uczyl sie pilnie
| Zamitowaniem, o dlugosci jego katechumenatu ma decydowacé raczej jego prowadzenie

. .. 55
Slg niz czas

A zatem katechumenat pierwszych trzech wiekoéw, cho¢ nie wytworzyt jeszcze
dobrze rozwinigtej struktury katechetycznej ani celebracji rytow, odbywanych
w ramach przygotowania przedchrzcielnego, jednak pojawia si¢ jako droga
$wiadomego towarzyszenia kandydatom, zakonczona ich inicjacja w Swiete Obrzedy

1 przyjeciem do wspolnoty Kosciota.

> Kanon 42 Synodu w Elwirze z 306 r. mowi juz o dwuletnim katechumenacie, por. Elwira (ok. 306) 42,
[w:] Acta Synodalia ann. 50-381, SCL I, oprac. A. Baron, H. Pietras SJ, Krakow: Wydawnictwo WAM,
2006, s.56.

>*Tradycja Apostolska I1, 3, [w:] Antologia literatury patrsytycznej, t. 1, s. 309.

Catechumeni per tres annos audiant verbum. Si quis autem sollicitus (omovdaiog) est et instat
(mpooraprepeiv) rei bene (kaddc), non iudicabitur (kpdverr) tempus (yodrog), sed conversatio (zpdmog)
sola est quae iudicabitur («pirecr) tantum. (Hypolyte de Rome, La Tradition Apostolique 15, SC 11bis, s.
74)
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1.2 CHRZESCIJANSTWO A KULTURA SWIATA
ANTYCZNEGO

W tej czesci niniejszego rozdzialu chciatam spojrze¢ na historie rozwoju
instytucji katechumenatu antycznego w szerszej perspektywie, stad kilka uwag natury
ogoblnej. Niewatpliwie, konieczne w badaniu wplywdéw zewnetrznych na formowanie
si¢ rytow starozytnego katechumenatu jest spojrzenie na nie przez pryzmat $wiata
antycznego. Pozostaje aktualnym zagadnienie, do jakiego stopnia roézne aspekty kultury
grecko-rzymskiej wptyngly na sposob przekazu chrzescijanskiego przestania
0 zbawieniu. Z drugiej strony prawda jest, ze w tym procesie adaptacji chrzescijanie do
pewnego stopnia zachowali, a nawet wzmocnili swoja tozsamo$¢ wzgledem $wiata
poganskiego. Takze na poziomie kulturowym stopniowo nabierali §wiadomosci o sobie
1 swojej odrgbnosci wobec dawnej kultury56. Sama konfrontacja chrzescijanstwa z calg
réznorodno$cig Imperium Rzymskiego byta od poczatku sprawg nieunikniong. Powstaje
zatem pytanie o ich wzajemne relacje. Czy chrzedcijanstwo bylo przeciwne
spoteczenstwu antycznemu? Czy raczej si¢ z nim miesza? A moze nastgpuje pewien
kompromis w istnieniu tego typu relacji? Prawda jest, ze réozne wydarzenia tworzyty
tozsamos$¢ kultury chrzescijanskiej, ktora konfrontuje si¢ nastepnie z tradycjami
niechrzes$cijanskimi, czasami dokonujac ich adaptacji 1 przeksztalcajac je na swoj
Sposob.

Na samym poczatku chrzescijanie patrzyli na bogéw antycznych pelni lgku
i uprzedzen, wedtug nich, reprezentowali zto i dziatanie demona®’, stad kazdy kontakt
z nimi byt niebezpieczny. Tak przedstawiajgc sprawe, wielu wierzacych, idac o krok
dalej, uwazalo, ze kultura klasyczna, przeniknigta idolatria powinna by¢ odrzucona
w catej swej rozciaggltosci 1 nawet, jesli niektore jej aspekty nie przedstawialy si¢ jawnie
jako sprzeczne zwiarg chrzescijanska, lepiej byto trzymac¢ si¢ od nich z daleka. Jednak
prawda jest takze to, 1z, od konca Il wieku coraz cz¢sciej spotykamy chrzescijan, ktorzy
potrafia pogodzi¢ swoja wiar¢ z kulturg klasyczng, co wczes$niej, a nawet jeszcze

w kolejnych wiekach, wydawato si¢ niemozliwe. Wystarczy w tym miejscu przywotaé

% M. Simonetti, Cristianesimo antico e cultura greca, Roma: Edizioni Borla, 1984, s. 7.

" A.H.M. Jones, Lo sfondo sociale della lotta tra paganesimo e cristianesimo, [w:] Il conflitto tra
paganesimo e cristianesimo nel secolo 1V, a cura di A. Momigliano, Torino: Giulio Einaudi Editore,
1968, s. 25.
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stynny sen Hieronima, ktory stojac przed obliczem boskiego Sedziego, na swoje
zapewnienie: chrzescijanem jestem, styszy: Klamiesz, jestes cyceronianinem, nie
chrzes'cijaninemss. Jeszcze pod koniec VI wieku papiez Grzegorz Wielki surowo Karci
biskupa, ktéry nauczat rowniez gramatyki, moéwigc, iz te same usta nie moga
jednoczesnie chwali¢ Chrystusa i Jupitera™.

Z drugiej strony Kosciol, nawet, jesli — jak podkreslaja Ewangelie — nie jest
z tego $wiata, to jednak w nim funkcjonuje. A zatem nie jest mozliwe catkowite
oddzielenie si¢ od niego. Chrzescijanie pierwszych wiekow, jako ludzie kultury greckiej
I rzymskiej po wejsciu do Kosciota zachowali do pewnego stopniaswoj sposob myslenia
I praktykowane zwyczaje. Bardzo trudno byloby od nich wymagaé catkowitego
I natychmiastowego zanegowania swojego dziedzictwa duchowego czy sposobu, w jaki
zostali wychowani. Dlatego tez nie nalezy si¢ dziwi¢, ze echa §wiata rzymskiego
mozemy odkry¢ w chrzescijanskiej literaturze czy sztuce.

Jak podkresla Josef Jungman SJ byl to $wiat, ktory nalezato nie zburzy¢, lecz
przeksztalci¢, nawrdci¢, przemieni¢ na co$ chrzedcijanskiego. Kosciot staral sig
zasymilowa¢ to, co wydawalo mu si¢ sluszne z otaczajacej go kultury. Formy
spoteczne, miejskie ceremonialy, zwyczaje — wszystko to byto adaptowane do kultu
i zycia chrzescijanskiego. Jak wierzono, caly $wiat poganski powinien wejs¢ do
krolestwa Boga, aby w ten sposob zosta¢ uswigconym.Wedtug autora, wazne jest, aby
zobaczy¢, iz w istocie chodzito bardziej o zastgpowanie, niz o przyjmowanie
poganskich form®.

Nie nalezy zapominaé, ze poczatkowo chrzescijanskie przestanie uksztattowato
si¢ w obszarze semickim, stad sposéb mys$lenia w tych kategoriach. Dopiero potem,
rozprzestrzeniajac si¢ w obszarze kultury greckiej, musiato sformutowaé sposob
postrzegania wedlug kategorii typowo hellenistycznych. Stad, jak wskazuje
M. Simonetti, w hellenizacji przestania chrzescijanskiego nie musimy doszukiwac si¢
jego deformacji spowodowanej wptywem kultury greckiej, ale rezultatu pewnego
trudnego, cho¢ nieuniknionego procesu adaptacjisl. Wydaje sie, ze byt to proces
nieunikniony, a hellenizacja dotknela wczedniej takze religii rzymskiej. W tym
przypadku konsekwencja podobnych wpltywoéw byla transformacja rytéw 1 bogow

**Hieronim ze Strydonu, List 22,30, [w:] Listy, t. 1, oprac. M. Ozog, H. Pietras SI, ZMT 54, Krakow:
Wydawnictwo WAM, 2010, s. 103.

*Grzegorz, List X1, 34, [w:] Listy, t. 1, przekt. J. Czuj, Warszawa: PAX, 1954

% J.A. Jungmann SJ, Liturgia Pierwotnego Kosciola, Krakow: Wydawnictwo Benedyktynow Tyniec,
2013, s. 229.

%1 M. Simonetti, Cristianesimo antico e cultura greca, s. 8.
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rzymskich wedlug modelu greckiego, co nie oznaczato jednocze$nie przyjecie nowych,
obcych bostw. I tak, podczas gdy w wierzeniach antycznych kultywowano wyobrazenie
bogow w S$cistym polaczeniu z ich $rodowiskiem i1 zajeciami, przez co nie bylo
koniecznosci przedstawiania ich na sposéb antropomorﬁcznsz, kontakt ze sztukg
grecka spowodowat oswojenie i przyjecie nowego typu przedstawien, wedhug obcego
wzoru.

Chrzescijanstwo zaadaptowato pewne elementy kultury religijnej $wiata
antycznego. Poczatkowo taka teza wydaje si¢ do$¢ zaskakujaca, jesli przywotamy na
mysl troske Kosciota o unikanie jakiegokolwiek potaczenia z obcymi religiami.
Z drugiej jednak strony, wplywy te na dobre zago$cily dopiero wowczas, kiedy
poganstwo nie bylo juz dominujace, a przez to niebezpieczenstwo niewlasciwej
interpretacji zostato znacznie ograniczone. Poza tym wydaje si¢ sprawa niepodlegajaca
dyskusji, iz chrzeécijanstwo, chcac by¢é zrozumiane i wlasciwie przyjete, musiato
dostosowac si¢ do kategorii mys$lenia $rodowiska, w ktorym zapuszczato korzenie,
a przez to przemawia¢ zrozumialym dla niego jgzykiemGg. Cechg charakterystyczng
bylo zatem przejecie pewnych elementdéw, aby potem przeksztalci¢ je na swoj sposob.
I tak np. chrze$cijanska apologetyka byta inspirowana poganska literatura sadowa®, ale
pozniej przyjeta charakter daleki od tego, na czym si¢ poczatkowo wzorowata. Takze
chrzescijanscy mowcy zapozyczyli modele i formy ekspresywnego przekazu od pogan,
po to, aby przeksztalci¢ je na swdj sposob, dostosowujac tym samym do przekazu tresci
religijnych.

Jak wiadomo momentem przelomowym stat si¢ IV wiek. Szybki rozwoj
chrzescijanstwa, jako religii zalegalizowanej pociagnal za soba liczne konsekwencje.
Taka sytuacja bezpieczenstwa i komfortu praktykowania swojej wiary postawila
w watpliwo$¢ autentyczno$¢ intencji wielu osdb. Wczesniej decyzja wejscia do
Kosciota pociggala ze soba konkretne wyrzeczenia, a nawet mozliwos¢ bycia
przesladowanym. Teraz, dla wielu praktyka ta stala si¢ po prostu modna, a przede
wszystkim mogta przynies¢ niezaprzeczalne korzysci. Katecheci zdajac sobie sprawe

z niebezpieczenstwa, wielokrotnie apelowali do katechumendéw o weryfikacje decyzji

®?p. Wendland, La cultura ellenistico-romana neisuoi rapporti con giudaismo e cristianesimo, Brescia:
Paideia, 1986, s. 185.

83 M. Simon, Cywilizacja wczesnego chrzescijaristwa | — IV ., przekt. E. Bakowska,Warszawa: PIW,
1981, s. 95.

* M. Simonetti, Cristianesimo antico e cultura greca, s. 9.
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1 prawdziwe nawrocenie. Wystarczy przytoczy¢ slowa Cyryla Jerozolimskiego

z katechezy wstepnej, ktory probujac dotrze¢ do odbiorcy, postuzyt si¢ metaforg szaty:

Jako studzy Chrystusa, przyjelismy kazdego, jako stroze zostawilismy drzwi
otworem. Moze wszedtes z duszq pokrytg grzechami i ze zlym usposobieniem. Znalazles
sig tutaj, przyjeto cie, zapisano twe imig. Widzisz wspanialy obraz Kosciota? Widzisz
porzadek i karnos¢? Bacz na czytanie Pisma Swietego, obecnych duchownych,
systematyczne nauczanie! Odnos sie tu z szacunkiem i ucz sie tego, co tu widzisz! Raczej
wyjdz stqd teraz i naleZycie usposobiony powroé jutro! Jezeli twq dusze okryta
chciwosé¢, zmien jej szate i dopiero teraz przyjdz! Zdejmij dawne ubranie i juz go nie
wdziewaj! Usun cudzolostwo i nieczystos¢, a wdziej Isnigcq szate czystosci! Upominam

cig zanim przyjdzie Oblubieniec dusz Jezus i spoglgdnie na szaly65.

Niestety, naturalne, iz w podobnych warunkach entuzjazm 1 gorliwos¢
wspolnoty gasnie a w takim klimacie tatwiej tez zaakceptowac obce wplywy%. O ile
wczesniej przylaczenie si¢ do Kosciota bylo postrzegane jako decyzja pociagajaca za
sobg odrzucenie wszystkiego, co poganskie, o tyle od IV wieku, nie istnieje juz
podobna koniecznosé.

Poza tym o wiele tatwiej katechizowa¢ kandydatow, przemawiajac do nich za
pomoca znakéw 1 symboli, znanych im z Zycia codziennego. Wielu odbiorcow byto
ludzmi prostymi, bez odpowiedniego wyksztatcenia, stad niejako na duchownych
spoczywal obowigzek rozroznienia, witasciwego doboru 1 przekazu tresci, tak, aby
odbiorca zrozumiat oryginalno$¢ przekazu chrzescijanskiego na tle innych religii.
Dlatego tez tak wielka rol¢ w przygotowaniu kandydatéw odegrali wybitni katecheci

z IV wieku.

Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna 4, [w:] Katechezy przedchrzcielne i mistagogiczne, s. 21.

‘Huelg pev vop, oL Sidkovor XpLotov, Sedéyuebe ¢kootor, kol Oupwpdr domep Tofw éméyovtec,
Grety adnkapéy my B0paw. Eyxwpel 6¢ oc PcPopPopwpévmy Eovie thy Yuxty ‘opeptielg, kol Thv
nponlpeowy éomiiwuérny, clocifetv. EloRlfec: karnéiabne: Svoud oov éveypdgn. Biémeic puot 10 oeuvov
tobro th; EkxAnolec kerdornue;, Bewpelc por taéty kel émoriuny, Ipagdy dvdyrwoiy, kavovikdy
Tapovciay, Sioaokalins drxolovdiay, SvowmndnT Tov TOTOV, Kel TaLSeUOnTL dC TV Patvouévwr: Eelbe
elkaipws @ viv, kal clocdbe alptov clkaipdrata. Bl ¢iidpyypov ciyec t0 oyfua the yuyhc, dAlo
évévoducvoc eloedfe. Exdvonr 10 oyfjun 6 elyeg, un émxaivyme: édvonl por mopvelar kel diabupoiay,
kel &iovonl oL owgpootvns Aaumporatny oroliv. ‘Eyw mepayyellow, mplv ‘o vyugioc tdv Yoy
eloéAln 'Inoobs kal {6y ta oyruare. (Procatechesis 4, PG 33, 340-341)

®M. Simonetti, Incontro e scontro fracristianesimo antico e cultura greca in ambiento letterario, [w:]
Cultura classica e cristianesimo antico. Aspetti storici e filologico - letterari, Universita Degli Studi Di
Perugia, 1985, s. 132.
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Rzeczywiscie Imperium Rzymskie nie bylo wymagajace w kwestii wiary,
rozumianej w sensie zaangazowania emocjonalnego. Praktyki zewn¢trzne nie musiaty
by¢ wyrazem wewnetrznego przekonania. Religia stata si¢ pewnego rodzaju gwarantem
porzadku spotecznego, oznaka lojalnosci wobec wtadcy i1 panstwa, ktorymi opiekowali
si¢ bogowie, stad nakazywano oddawac nalezny im szacunek. Modlitw¢ nieodtacznie
wigzano z oddawaniem czci bogom. Jednak w tradycji antycznej polegata ona

zasadniczo na glo$nym recytowaniu inwokacyjnych formut®’

, @ przez samo wierne ich
wypowiedzenie, uzyskiwano poczucie wywigzania si¢ z obowigzku. Cato$¢ ceremonii
musiata przebiega¢ od poczatku do konca wedhug ustalonych regut i odbywac si¢ bez
jakichkolwiek niespodziewanych przeszkdd, co jak przyjmowano, mogloby zaktécié jej
skuteczno$¢. Stad tez skrupulatne wykonywanie swoich obowiazkéw religijnych bylo
postrzegane jako zasadnicza cecha wierzen w §wiecie Imperium Rzymskiego.

Podobng postawe okreslano jako polaczenie wewnetrzne] niewiary
z zewngtrzng pobozno$cig. Podkreslano, ze wyznawanie tradycji religii miescito si¢
w obowigzkach dobrego obywatela, stanowito oznake¢ lojalno$ci, a stad odrzucanie jej
byto wing wobec panstwa i rzecza niestosownq68. Z tego zobowigzania wywigzywano
si¢ zatem mniej lub bardziej gorliwie. Sposrod grup spotecznych w Imperium jedynie
Zydzi, na mocy specjalnych przywilejow byli zwolnieni ze sktadania ofiar bogom
I oddawania boskiej czci cesarzowi. Takze to wielokrotnie spotykato sie¢
z podejrzeniami i1 nieufnos$cia ze strony innych obywateli. Zatem chrze$cijanie podobnie
jak Zydzi, podzielili los grupy spolecznej, co do ktdrej odnoszono sie z konkretnymi
uprzedzeniami. O ile jednak ci ostatni byli narodem o dlugowiekowej tradycji,
kultywowali zwyczaje swoich przodkéw w obrebie zamknigtej grupy, o tyle tego
samego nie mozna bylo powiedzie¢ o chrzescijanach. Postrzegani jako nowa sekta,
ztozona z obywateli réznych narodowosci nie mogla cieszy¢ si¢ podobnymi
przywilejami. Stad tez, przynajmniej na poczatku, traktowano ich bardzo nieufnie,
btednie interpretujagc pewne zachowania. Dlatego Celsus zarzuca chrzes$cijanom, ze
zawierajg zakazane przez prawo tajne zwiazki®. Z cala jednak pewno$cig w opinii
spoteczenstwa nie zachowywali si¢ jak lojalni obywatele. Wprawdzie apologeci,
odrzucajac podobne zarzuty, podkreslali, Ze ich oczekiwanie na nadejscie Krolestwa jest

czysto duchowe, ale podobne wyjasnienia nie spotykaty si¢ ze zrozumieniem. Stad

% M. Harding, Early Christian Life andThought in Social Context, Londyn/New York: T& T Clark
International, 2003, s. 175.

* M. Simon, Cywilizacja wczesnego chrzescijaristwa, s. 115.

**Orygenes, Przeciw Celsusowi 1,1, przekl. S. Kalinkowski, PSP 17, Warszawa: ATK, 1986, s. 37.
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w przytaczanym wczesniej dziele Celsus podnosi kolejny zarzut, iz w czasie, kiedy
Imperium jest w niebezpieczenstwie, chrzescijanie odmawiaja shluzby wojskowe;.
Orygenes kontrargumentuje, iz przez swoje modlitwy lepiej pomagaja paﬁstwu7o.

Takze odmowa rzucenia kilku ziaren kadzidta ku czci Imperatora, jak nakazywat
ustalony zwyczaj, wydaje si¢ by¢ kolejnym przyktadem aktu niepostuszenstwa. Na tak
przedstawione oskarzenie odpowiadano podobnie, ze chrze$cijanie mogg si¢ modli¢ za
swojego wiladce, ale nigdy nie begdzie on dla nich Bogiem”.

M. Simonetti wskazujac na odrebnos$¢ chrzescijanstwa podkreslang najlepiej
w tego typu zachowaniach, wyraza przy tym watpliwo$¢, czy podobna grupa mogta
postapié¢ inaczej’?. Wedlug niego, kazdy kompromis mogtby spowodowaé wchloniecie
tej wspolnoty, walczacej o swa tozsamos¢, w grecko-rzymska kulture religijng.

Warto zwr6ci¢ uwage na jeszcze jedng sprawe. Jest nig widoczne w relacji
chrzescijanstwa i kultury antycznej polaczenie elementu religijnego ze $wieckim’.
Ojcowie Kosciota z jednej strony nauczaja swoich wiernych, pouczajac ich o zasadach
zycia chrzedcijanskiego, tak réznego od panujacej wokot etyki. Z drugiej strony,
czynigc to, posiadaja doskonala znajomo$¢ kultury literackiej i filozoficznej swojej
epoki, co pomaga im w dotarciu do odbiorcy. Stad biblijny przekaz taczy si¢ z tradycja
klasyczng. Wida¢ to szczegdlnie w przywoltywanej juz tworczosci wybitnych
katechetow z IV wieku, prowadzacych swoja dzialalno$¢, co nalezy podkreslic,
w roznych regionach geograficznych.

Popatrzmy na przyktad Ambrozego, biskupa Mediolanu. Pochodzacy
z arystokratycznej rzymskiej rodziny, otrzymal staranne wyksztalcenie, typowe dla
swoich czasow. Ukonczyt studium gramatyki, retoryki i prawa, poznat klasycznych
autorow rzymskich 1 zapoznat si¢ podstawami filozofii. Po zakonczeniu edukacji
uzyskat wysokie stanowisko w sadownictwie, okoto 370 roku zostal mianowany
gubernatorem potnocnych prowincji Emilii 1 Ligurii z siedzibg w Mediolanie’”. Nowy
etap w jego zyciu otwiera niespodziewana nominacja na biskupa tego miasta, po tym,

jak z racji swojego zaj¢cia, (prefekt, odpowiedzialny za porzadek w prowincji) starat si¢

°Orygenes, Przeciw Celsusowi, VIII, 73, s. 424.

"Por. Tertulian Apologetyk 30, s5.137.

7> M. Simonetti, Cristianesimo antico e cultura greca, s. 113.

M. Pellegrino, | Santi Padri e i problemi della cultura, [w:] Conferenze Patristiche. In occasione dell’
inaugurazione dell Istituto Patristico Augustinianum Roma, 4-7 maggio 1970, SE 8, Roma: Institutum
Patristicum Augustinianum, 1971, s. 24.

L. Gladyszewski, Wstep, [w:] Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu, O Tajemnicach, O
Sakramentach, s. 6.
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uspokoi¢ wzburzone grupy arian i chrzescijan. Po konsekracji na biskupa (24.11.374)
czuje si¢ w obowigzku uzupeli¢ swoje wyksztatcenie teologiczne. Jako dobrze
wyedukowany rzymianin zna réwniez jezyk grecki, co znacznie utatwia mu zadanie,
gdyz moze swobodnie studiowac pisarzy greckich. Czyni to na tyle gorliwie 1 z pelnym
zaangazowaniem, ze szybko zyskuje stawe wybitnego pasterza. Nalezy jednak
podkresli¢, ze Ambrozy nigdy nie zapomniat o antycznym wychowaniu, ktore otrzymat
na poczatku swojej drogi. Mozna powiedzie¢, ze jego tworczo$¢ inspirowana jest
zarowno Biblig, pisarzami chrze$cijanskimi, jak i klasykami antycznymi. Do tych
ostatnich, ktorych echa mozemy odszuka¢ w jego pismach nalezag m. in. Wergiliusz,
Cyceron, Salustiusz, Terencjusz, Plaut, Horacy, Lukrecjusz. Inspiracja ta wyrazana jest
w roézny sposob, Ambrozy przytacza czasami caly cytat, czasami dokonuje jego
parafrazy, postuguje si¢ istniejagcym juz sformutowaniem, po to, aby nada¢ mu
chrzescijanskie znaczenie. Podobne dziatanie okreslano w stowach: zaczyna zdanie jak
stoik, aby skoficzyé jak chrzescijanin’. Biskup Mediolanu probuje takze taczyé te dwie
rzeczywistosci. I tak np. jego pismo, zaliczane do grupy moralno - ascetycznych,
O obowigzkach duchownych(De officiis ministrorum), jest inspirowane dzietem
Cycerona De officiis’®. Autor kierujac utwor do duchownych kosciota mediolanskiego,
prébuje potaczyé w nim etyczng doktryne stoickaz chrzescijanskimi zasadami. Jednak,
jak zaznacza, najwyzszym dobrem nie jest juz cnota, jak to bylo u starozytnego autora,
ale wieczna szczgsliwose, ktorg mozna osiggnaé przez obcowanie z Bogiem. Jest to
o tyle wazne 1 godne zaznaczenia, ze jako biskup i autorytet Kosciota Zachodniego
siegnal do poganskiego traktatu wzorujac si¢ na nim przy pisaniu o chrzescijanskiej
etyce dla kleru swojej diecezji.

Z drugiej strony Ambrozy czerpie wiadomosci teologiczne od Ojcéw Greckich,
takich jak Orygenes, Atanazy, Bazyli Wielki, Grzegorz z Nazjanzu, przez co przyczynia
si¢ do propagowania ich tworczosci na Zachodzie. Przytacza ich przekaz do tego
stopnia skutecznie, ze bywa nawet posadzony o plagiat. Bez watpienia jednak
Ambrozy, jako wszechstronnie wyksztalcony i gorliwy duszpasterz potrafitl skutecznie

potaczy¢ w swoim przekazie tradycj¢ klasyczng z przestaniem chrzescijanskim.

H. Hagendahl, Latin Fathers and the Classic, Goeteborg: Acta Universitatis Gothoburgensis, 1958, s.
351.

"°L. Gtadyszewski, Wstep, [w:] Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu, O tajemnicach, O
sakramentach, s. 16. Dla glebszej analizy tego zagadnienia wystarczy siegng¢ do: H. Hagendahl, Latin
Fathers and the Classic, s. 347-381.
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Ojcowie pracowali zatem na polu kultury, w sensie o ktorym mowi List do
Diogneta’’.Ich wysitki podejmowane w $wiecie, pozostajac w starych formach,
wskazywaty na nowy przekaz, stad tez podobne dziatania powodowaty powolne zmiany
w spoteczenstwie.

Sama decyzja o przyjeciu chrztu, czyli wejsciu do Kosciota, przynajmniej
w pierwszych wiekach formowania si¢ chrze$cijanstwa, zawsze powodowata konkretne
zmiany w zyciu nawracajacego si¢ kandydata, co moze by¢ przyktadem podkreslajacym
roznice miedzy ta nauka, a funkcjonowaniem religii w $wiecie antycznym. Jesli
dotychczasowy zawod pragnacego przyjac chrzest byt sprzeczny z wiarg chrzescijanska,
musial go porzuci¢, o czym wspomina miedzy innymi wczesniej przytaczana Tradycja
Apostolska, przedstawiajac caly katalog zakazanych profesji. Czasami jednak
dochodzito do innego rodzaju przeksztalcenia. I tak wspominany juz Justyn, apologeta
z II wieku, dalej pozostal filozofem, cho¢ w miejsce dawnej poganskiej filozofii,
przekazywal teraz chrzescijanska nauke.

W ten sposob ksztattowatly si¢ i1 przenikaly wzajemne wplywy chrzesécijanstwa
1 Swiata antycznego, co z punktu widzenia kulturoznawcy stanowi niezwykle

interesujace pole do badan.

’List do Diogneta V, [w:] Pierwsi swiadkowie, s. 341- 342.
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1.3 CHRZESCIJANSKIE RYTY A POGANSKIE MISTERIA

Prawda jest, ze samo zagadnienie wzajemnych zaleznosci, zachodzacych miedzy
sakramentami chrzes$cijanskimi, w tym chrztu 1 przygotowaniem do niego,
a poganskimi misteriami zostato juz bardzo szeroko oméwione’®, jest takze co pewien
czas na nowo przywotywane, stad tez moja intencja bedzie podkreslic jedynie
najistotniejsze watki oraz wskaza¢ najwazniejsze argumenty, bezposrednio dotyczace
tematu tej rozprawy’°.

Na poczatku badacze wydawali si¢ generalizowaé problem, pracujac nad nim
bez odpowiedniego metodycznego podejscia. Istniala tendencja, aby jeden kult
interpretowac przez nastepny, a w ten sposob konstruowa¢ pewng wspolnag religie
misteryjng. Czasami byto to praktykowane w potaczeniu z chrzescijanskimi ideami,
uzywano ich do interpretacji celebracji misteryjnych, a przez to postrzegajac je jako
zrédto tych chrzescijafiskich koncepcji®™. Wydaje sie, ze podobnie czynili autorzy
z pierwszych wiekow formowania si¢ Kosciota, jednak dochodzili do innej konkluz;ji.
Zgodnie z nig, podobienstwa pochodza od demondw, ktore podrobity chrzescijanskie
ryty. Niekiedy wydaje si¢, ze pisarze przesadzali z akcentowaniem wzajemnych
podobienstw, zapewne czynigc to w celu skuteczniejszej obrony, lub chcac podkresli¢
kontrast, jaki stanowita tradycja Kos$ciota na tle poganskich demonicznych praktyk.
Pozostaje jednak watpliwo$¢, czy rzeczywiscie mozliwe wptywy byty az tak widoczne,
czy bylta to kwestia gorliwosci katechetow, dbajacych o czysto$¢ chrzescijanskiej nauki.

Tertulian pisze tak:

®Juz w 1952 roku A. N. Nock stwierdzit, ze podobne zagadnienie bylo tak wiele razy dyskutowane, iz
czytelniknie moze oczekiwa¢ od niego zadnych poruszajgcych nowosci, ani kompletnego wyktadu wobec
tego, co zostato opracowanej do tej pory, por. A. N. Nock, Early Gentile Christianity and Its Hellenistic
Background, New York, Evanston and London: Harper Torchbooks, 1964, s. 109.

W celu dokfadniejszej lektury wystarczy siegna¢ do: J. Daniélou, Miti pagani, mistero cristiano,
Catania: Edizione Paoline, 1968; E. Ferguson, Mystery Religions and Christianity,[ w:] Background of
Early Christianity, Grand Rapids, William B. Eerdmans Publishing Company, 1993; A. D, Nock,
EarlyGentile Christianity And Its Hellenistic Background; E. Yarnold SJ, Baptism And The Pagan
Mysteries In The Fourth Century, “The Heytrop Journal” vol. XII n. 3, (1972), s. 247-267. W kontekscie
relacji chrzescijanstwa i religii antycznych, ze szczegélnym akcentem na kulty misteryjne mozna
zapozna¢ si¢ z lekturg: J.Z. Smith, DrudgeryDivine. On the Comparision of EarlyChristianity and the
Religious of LateAntiquity, London: University of London, 1990.

*°E. Ferguson, Background of Early Christianity, s. 279.

38



Powstaje jednak pytanie: pod czyim kierunkiem rodzi si¢ falszywa interpretacja
tych czesci Pisma Swietego, ktére przyczyniajq sie do powstaniaherezji? Oczywiscie, ze
jest to sprawa diabla. Jemu wlasnie zalezy na obaleniu prawdy. On nawet boskie
sakramenty nasladuje w obrzedach poganskich. On przeciez chrzci tych, ktorzy wierzq
w niego i do niego nalezq; przyrzeka uwolnienie z grzechow przez chrzest, a nadto, o ile
dobrze pamigtam, Mitras na czotach Zotnierzy wyciska znak przynaleznosci do siebie
(...) Jesli wiec diabel tak doktadnie potrafit wyrazi¢c w swych kultach poganskich
wszystko, co sprawujg sakramenty Chrystusa, to jasng jest rzeczq, ze potrafi on rowniez
z tym samym mistrzostwem z instrumentow spraw boskich i swietych chrzescijan
wydoby¢ sens z sensu, stowo ze stow, przypowies¢ z przypowiesci, stowem wszystko, co

. .. oo . . 81
stuzy do sfatszowania i zeswiedczenia wiary"".

Jak uwaza si¢, nie ma wystarczajacych podstaw, aby twierdzi¢, ze
chrzescijanskie uzycie termindw misteryjnych zostalo przejete odpogan. Z drugiej
strony trudno jednak sadzi¢, ze misteria nie wywarly Zzadnego wplywu na droge
mys$lenia o sakramentach inicjacji, jaka spotykamy w Kosciele. Wystarczy popatrze¢
jak czesto temat ten pojawia si¢ w kontekscie studiow nad poczatkami chrzescijanstwa.
Weczesnochrzescijanscy autorzy sa bez watpienia istotnym zrédlem wiedzy, jednak
powstaje pytanie, na ile obiektywny jest nakreslony przez nich obraz sytuacji. Czy
rzeczywiscie byli zapoznani z celebracjami misteryjnymi, czy tez powtarzali zastyszane
opinie, koncentrujac si¢, cho¢ w poczuciu odpowiedzialnosci, to jednak w sposdb
ogolny, na przestrzeganiu przed niebezpieczenstwem, jakim mogto by¢ ich zewnetrzne
podobienstwo do chrzescijanskich rytéw. Trudno odpowiedzie¢ jednoznacznie na tak
postawiong kwesti¢. Przywotywany wczesniej Tertulian, jak mozemy wnioskowac
z jego pism, byl na tyle dobrze zorientowany w misteriach ku czci Mitry, Ze dato to
powody do przypuszczen, iz przed swoim nawroceniem musiat by¢ zwolennikiem tego

kultu®.

8 Tertulian, Preskrypcja przeciw heretykom 40, [w:] Wybér pism, PSP 5, przekt. W. Myszor, E. Stanula,
Warszawa: ATK, 1970, s. 74-75.

Sed quaeritur a quo intellectus interpretetur eorum quae ad haereses faciant? A diabolo scilicet,cuius
sunt partes interuertendiueritatem qui ipsas quoque res sacramentorum diuinorum idolorum mysteriis
aemulatur. Tingit et ipse quosdam utique credentes et fidelos suos; expositionem delictorum de lauacro
repromittit; et si adhuc memini Mithrae, signat illic in frontibus milites suos. (...) Qui ergo ipsas res de
quibus sacamenta Christi administrantur, tam aemulanter adfectauit exprimere in negotiis idololatriae,
utique et idem et eodem ingenio gestiit et potuit instrumenta quoque diuinarum rerum et sanctorum
christianorum, sensum de sensibus, uerba de uerbis, parabolas de parabolis, profanae et aemulae fidei
attemperare. (Tertulliani, De praescriptione haereticorum 40, [w:] Opera I, CCL 1, s. 220)

®A. N. Nock, Early Gentile Christianity and Its Hellenistic Background, s. 61.
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Inng sprawa pozostaje brak wystarczajacych zrédel, pozwalajacych na wydanie
ostatecznych sadow w tej kwestii.
Czym byty kulty misteryjne i dlaczego w pewnym momencie dziejowym

zyskaty az tak powazne znaczenie? O ich popularnos$ci bardzo trafnie pisze ks. Myszor:

Przekonanie o nieuchronnym losie w prostym cztowieku mogta przezwyciezyé
tylko inna wiara. Takg oferte dawaly kulty misteryjne. W kultach misteryjnych do
znanych form prostej religijnosci (modlitwa, kult, ofiary, obmycia i oczyszczenia)
dochodzit jeszcze jeden element bardzo wazny dla przezwycigzenia egzystencjalnego
leku: nawigzanie kontaktu z bostwem, ktore wtajemniczony osiggal przez spoZycie
odpowiedniego pokarmu, wypicie napoju, przez dotkniecie swigtych przedmiotow,
wystuchanie Swietych stow, przez ekstaze, bgdz rytualne nasladownictwo boskich
czynow Szczegolnie owe nasladowanie boskich czynow (imitatio, mimesis) prowadzito
do przekonania o identyfikacji z bogiem. Misteria dawaly takze nadzieje na
przezwycigzenie losu, przejscie do sfery boskiej, na zbawienie wieczne po Smierci.
Dokonywalo to si¢ jednak nie na podstawie racjonalnej filozoficznej spekulacji, ale na
podstawie przezycia. W misteriach ponadto zanikalo zroznicowanie spoleczne miedzy

ludzmi. Byly wprawdzie hierarchiczne funkcje niektorych, ale tylko ze wzgledu na kuld®,

A zatem religie misteryjne, w przeciwienstwie do kultu publicznego, ktory
akcentowal przepas¢ migdzy czlowiekiem a bostwem, wskazywaly na mozliwe
potaczenie w tej relacji, co niewatpliwie przemawialo na ich korzys¢, a przez co
przyczynito si¢ do wzrostu popularno$ci praktykowania tego typu kultu.

Uczeni podkreslaja, ze misteria jako takie byly religia oparta na emocjach84.
Stad nie opieraly si¢ na zadnej doktrynie ani dogmacie, ale takze fakt, iz kultywowane
legendy, wyjasniajace potrzebe takich witasnie religijnych praktyk, cho¢ byly znane
w wielu formach, w Zaden sposob nie wptynely na jakos$¢ samego aktu poboznosci.

Jeszcze jedna sprawa wymaga w tym miejscu doprecyzowania. Otoz
w wigkszosci religii misteryjnych, obok tajemnych inicjacji istniat takze kult publiczny,
zatem w okreSlonych porach odbywaly si¢ otwarte nabozenstwa dla

niewtajemniczonych. Trzeba jednak przyznaé, ze wzajemne relacje miedzy publicznymi

BW. Myszor, Pierwotne chrzescijaristwo wobec pluralizmu $wiata antycznego, [W:] Kosciol, swiat i
zbawieniewe wczesnym chrzeScijanstwie, red. J. Naumowicz, SACh 17, Warszawa: Wydawnictwo
UKSW, 2004, s. 14-15.

8 H. Rahner SJ, Greek Myths And Christian Mystery, London: Burns Oates, 1963, s. 21.
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uroczysto$ciami a prywatnymi wtajemniczeniami byty skomplikowane i zalezaty od
wielu czynnikow. Mozemy jednak uwaza¢ misteria za szczegdlng forme kultu,
sprawowang w ramach szerszego kontekstu praktyki religijnej85. Samych
wtajemniczennie postrzegano jako obowigzkowych i1 nieuniknionych, ale byty kwestig
osobistego wyboru i decyzji.

Okreslenia  ,religie  misteryjne”  uzywa  si¢  zazwyczaj  wobec
najpopularniejszych: misteridéw eleuzynskich, kultu Dionizosa, Bogini Matki, egipskich
bostw Ozyrysa i Izydy oraz perskiegoMitry. Czym charakteryzowaly si¢ te praktyki, ze
spos$rod réznych innych propozycji wlasnie one zyskaly sobie najwigksza stawe oraz
cale grono wiernych wyznawcow? Dla orientacji przywotam kilka najwazniejszych
faktow, a nastepnie sprobuje wskaza¢ w jakich punktach szczegélnie dopatrywano sie
ich wptywow na praktyki religii chrze$cijanskie;.

Misteria eleuzynskie, poswiecone boginiom: Demeter i jej corce Korze, byty
najstynniejszymi sposrod greckich celebracji, stad niewatpliwie wywarty pewien wptyw
takze na pozostate misteria. Wedlug wierzen, Kora, porwana przez wtadce podziemi
Hadesa, powracata na pewien czas na ziemig, do Eleusis, 1 tam wtasnie kazdego roku
odbywaty si¢ wielkie jesienne uroczystosci ku czci tych dwoch bogin. Wielkie Misteria
inicjowala procesja z Aten do Eleusis, ktora swoj punkt kulminacyjny osiggata
w Telesterionie, czyli Sali Wtajemniczen, gdzie kaptan objawiat $wiete sprawy.

Podczas gdy literackie i artystyczne zrodta opisuja publiczng cze$¢ kultu, sama
inicjacja byla pilnie strzezonym sekretem. Skladata si¢ z trzech stopni wprowadzenia
i byly to mniejsze oraz wigksze misteria (telete) i kolejna uroczysto$¢ wtajemniczenia,
odbywajagca si¢ rok pdzniej (epopteia). Misteria te sa przyktadem przeksztatcenia
lokalnego kultu w uniwersalng celebracj¢. Poczatkowo lokalny, poniewaz aby dostapié
wtajemniczenia musiano przyby¢ do Eleusis, stal si¢ uniwersalnym, bo otwartym dla
kazdego, kto mogt sobie na to finansowo pozwoli¢ oraz spelniat wymogi czystosci
rytualnej®®.

Misteria dionizyjskie byly jedynymi nowymi misteriami greckimi, ktore
szeroko rozprzestrzenity si¢ w czasach hellenistycznych. Ich praktykowanie nie zostalo
scisle zwigzane z jednym miejscem, dlatego $lady kultu odnajdywano zaréwno w Azji

Mniejszej, jak 1 Grecji, Egipcie czy Italii. Najstynniejsze, niestety przez swoj tragiczny

®W. Burkert. Starozytne kulty misteryjne, przekt. K. Bielawski, Krakow: Wydawnictwo Homini, 2014, s.
50.
%°E. Ferguson, Background of Early Christianity, s. 238.
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koniec, jakim byto ich brutalne sttumienie przez senat, odbyly si¢ w Rzymie w 186 r. p.
Ch.%”. Misteria dedykowane Dionizosowi prawdopodobnie nie byly trzymane w réwnie
wielkim sekrecie, stad ich przedstawienia w sztuce, z ktorych najstynniejsze pochodzg
z Willi Misteriow w Pompejach 1 datowane sg na czasy Cezara. Elementy inicjacji
mogly lokalnie zawiera¢ pewne roznice, gdyz nie bylo centralnej instytucji
wymagajacej unifikacji tego kultu.

Kult Bogini Matki, tzw. Wielkiej Macierzy (Mater Magna) pochodzit z Azji
Mniejszej, jego korzenie si¢gaja az do epoki neolitycznej. Frygijskie imi¢ bogini -
Mater Kubileya zainspirowato Grekow, ktorzy nazywali ja Kybele, Kybeleia albo tez
Matka Gory®. W 204 roku p. Ch., w czasie wojny z Hannibalem, kult zostal
sprowadzony do Rzymu, a stamtad rozprzestrzenit si¢ na caty kraj, w postaci réznych
form tajnych rytow. Za ich najbardziej widowiskowa forme¢ uwazano istniejace od II
wieku tzw. taurobolium. W czasie tej ceremonii na czlowieka schowanego w glgbokim
dole sptywata krew zabijanego nad nim byka. Oprocz §wiadectwa Prudencjusza z konca
IV wiek, znaczng cze$¢ informacji 0 tym rycie pochodzi z inskrypcji datowanych na Il —
IV wiek®. Cechg charakterystyczng, wzbudzajaca podziw i1 szacunek byta takze
warstwa kaptanéw — eunuchéw, odwotujacych sie do tragicznej postaci kochanka Matki
— Attisa.

Egipskie bostwa byly pierwszymi wschodnimi bostwami, ktére staty si¢ wazne
w Swiecie hellenistycznym 1 rozprzestrzenily si¢ szeroko podczas dwodch pierwszych
wiekow. Ozyrysa czczono jako boga podziemi, takze Izyda, jego, siostra i1 Zona,
identyfikowana z grecka Demeter lub Afrodytg stata si¢ jedng z wazniejszych bogin.
Mit o zamordowaniu Ozyrysa przez ztego Seta, nastgpnie odnalezieniu i wskrzeszeniu
go przez Izydg, oraz o ich synu Horusie, przytacza Plutarch w swojej ksiedze o Izydzie
i Ozyrysie. Z kolei same misteria Izydy znane sg stosunkowo dobrze z tekstu
Apulejusza  Metamorfozy®. Egipskie bostwa, choé zhellenizowane w tym, co
zewnetrzne: posagach, $wigtyniach, jednak pozostaly odrgbne w ceremoniach im

poswigconych. Greccy i tacinscy autorzy wydawali si¢ takze postrzega¢ egipska religie

¥’E. Ferguson, Background of Early Christianity, s. 245.

8W. Burkert. Starozytne kulty misteryjne, s. 41.

®R. Duthoy, The Taurobolium, Its Evolution and Terminology, Leiden: Brill, 1969, s. 101-107.
*Polski przektad: Apulejusz, Metamorfozy, albo Zioty Osiol, przekt. E. Jedrkiewicz, Wroctaw: Zaktad
Narodowy im. Ossolinisklich, 1953.
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raczej jako wyzszy rodzaj kultu, podziwiajac madro$¢ tego ludu i twierdzac, ze moga od
nich uczy¢ sie misteriow®.

Z kolei Mitra jest starym bostwem perskim, ktorego imi¢ thumaczone jest jako
.przyjaciel”, ,bog laczacy”, ,mediator”®%. Od | wieku kult ten rozprzestrzenit sic
intensywnie w catym cesarstwie rzymskim, zwlaszcza w Rzymie i1 ze wzgledu na pewne
elementy w teologii i ikonografii szczegélnie w nim doszukiwano si¢ podobienstw
wobec religii chrzedcijanskiej. Nalezy przy tym dodaé, ze rdwniez pisarze
wczesnochrzescijanscy pozostawili $wiadectwa dotyczace mitraickich rytow. To
wlasnie pisma Justyna, Orygenesa czy Tertuliana®™ pomogly uczonym w rekonstrukcji
sprawowanych misteriow.

Kult Mitry byt blisko zwigzany z rzymskimi legionami, jego wyznawcy
rekrutowali si¢ glownie sposrod zotnierzy, handlarzy 1 urzednikow Imperium
Rzymskiego.Od innych wspotczesnych mu pogladow religijno-filozoficznych odrozniat
go optymizm. Byl tez religia ukierunkowang nie na eschatologie, ale osiggnigcie
szczgSliwoseci w zyciu doczesnym. Cechg charakterystyczng stal si¢ motyw ofiary
i zbawienia. W scenie zabicia byka (tauroctonium) Mitra ukazywany byt jako zbawca
ludzko$ci. Natomiast idee wtajemniczenia reprezentowala w niej siedmiostopniowa
drabina, ktorej kazdy szczebel posiadal swojag nazweg, niosaca ze sobg konkretne
znaczenie. Inne charakterystyczne cechy mitraizmu, takie jakniedopuszczanie kobiet do
wtajemniczenia, brak specjalnej warstwy kaptanskiej 1 publicznych nabozefistw
potwierdzaja, ze bylta to zdecydowanie religia dla wybranych.

Kolejng sprawa sa pewne stereotypy zwigzane z religiami misteryjnymi.
Przytaczam je za pozycja Waltera Burkerta StaroZytne kulty misteryjneg4.
Najwazniejszym z nich jest panujace przekonanie, Zze sa one charakterystyczne dla
péznego antyku tzn. dla Cesarstwa czy okresu hellenistycznego. Jest to jednak tylko
w czesci stuszne stwierdzenie. O ile np. kult Izydy rzeczywiscie zadomowil si¢
w Rzymie za czaséw panowania cesarza Kaliguli (37- 41), o tyle misteria eleuzynskie
praktykowano juz od VI w. p. Ch. a kult Dionizosa niewiele p6znie;.

Drugim stereotypem jest poglad, ze s3 one wschodnie w tym, co dotyczy ich

pochodzenia i stylu. Tak zreszta sugerujg tytuly przetomowych prac dwéch uczonych,

*'E. Ferguson, Background of Early Christianity, s. 253.

%2 R. Bulas, Mitraizm a chrzescijaristwo, [W:] KoSciol, swiat i zbawienie we wezesnym chrzescijaristwie, s.
53.

% por. Justyn, Dialog z Zydem Tryfonem, 70,78; Tertulian, Preskrypcja przeciw heretykom 40; Orygenes,
Przeciw Celsusowi VI, 21-22.

% W. Burkert, Starozytne kulty misteryjne, s. 35-37.
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od ktorych rozpoczeto si¢ badanie tej tematyki: F. Cumont, Religie wschodnie
w poganstwie rzymskim 1 R. Reitzenstein, Hellenistyczne religie misteryjne, gdzie
okreslenie ,,hellenistyczne” oznacza doktadnie wschodnig duchowos$¢ w hellenistyczne;j
formie. I cho¢ powszechniec mowi si¢ o Wielkiej Macierzy jako o bogini frygijskiej,
Izyde przypisuje si¢ terenom Egiptu a Mitr¢ Iranu, to bostwa te wydaja si¢ by¢
odbiciem starszego modelu Eleusis lub Dionizosa.

Kolejnym przykladem schematycznego myslenia jest poglad, ze religie
misteryjne, jako posiadajgce natur¢ duchowg stanowig wyznacznik zmiany w postawie
religijnej, poszukujacej przez nie glgbszej religijno$ci. Tym samym uwaza si¢ je za
droge prowadzacg do zbawienia, co prowadzi¢ moze do zestawienia i Uznania
chrzescijanstwa za kolejna, cho¢ moze potezniejsza od innych, wschodnig religia
misteryjna, co jest z zatozenia pogladem mijajacym si¢ z prawda.

Na jakich obszarach moéwiono zatem o podobienstwie inicjacji chrzescijanskiej
1 kultéw misteryjnych? Pierwszy element to wspolna terminologia. Wérdd termindéw
wykorzystywanych razem wymienia si¢: zmartwychwstanie, ponowne narodziny,
oswiecenie, niesSmiertelno$¢. Tutaj jednak uczeni stoja na stanowisku, ze cho¢ brzmig
one znajomo w chrzedcijanskich uszach, to jednak ich wykorzystanie w Kosciele
nabiera zdecydowanie innego znaczenia. Tym samym nie ma podstaw, aby podazaé za
zdaniem R. Reitzensteina, ktory w chrzescijanskim uzyciu tych termindéw widziat
zapozyczenie od pogan95.

Jednak nie mozna zanegowac pewnych analogii stosowanych przez Ojcow
Kosciota, zwtaszcza katechetow z IV wieku. Jan Chryzostom piszac o celebracjach
chrzcielnych, okresla je jako budzace groze i niewypowiedziane misteria®. Uzywa przy
tym terminu ¢pirrawe stosowanego w religijnej przestrzeni w wielu kontekstach.
Atenski retor Aelius Aristides z II w. odnosi go np. do opisania misteriow
eleuzyjskich®’.

Poza tym dopatrywano si¢ istnienia pewnego podobienstwa czy tez analogii
w konkretnych czynnoS$ciach, jakimi byty: skrutinia, katechezy, nauka §wigtych formut,
post, rozebranie z szat, zanurzenie, zalozenie bialej szaty, naznaczenie (nawet

widzialnym znakiem w formie tatuazu lub pietna) czy positek inicjacyjny (np. stodki

**Por. E. Yarnold SJ, Baptism And the Pagan Misteries in the Fourth Century, s. 251.

*Tow ppiktdr kol dmoppftwy wuotmplwy (Jan Chryzostom, katecheza 6,15, [ w:] Huit Catecheses
Baptismales, SC 50bis, Paris: Cerf, 1970, s. 222)

*’Por. E. Yarnold SJ, Baptism And the Pagan Misteries in the Fourth Century, s. 247.

44



napdj stanowiacy cze$é¢ rytow eleuzynskich)®. Kolejne podobienstwa to: doktryna
tajemnicy, rozroznienie na wtajemniczonych i niewtajemniczonych, rézne stopnie
inicjacji®. Czesto zwracano takze uwage na indywidualny rytual przyjecia, liczne
pouczenia, uzywanie mleka i miodu oraz praktyke wzbudzajaca chyba najwicksze
zdziwienie, czyli fakt uzywania owczej (kozlej) skory.

Nie jest mojg intencjg szczegdlowe odniesienie si¢ w tym pierwszym rozdziale
do zauwazanych analogii, gdyz czynigc to bytabym zobowigzana juz tutaj, w sposéb
doktadny omowi¢ mozliwe wpltywy 1 pochodzenie poszczegolnych rytow
katechumenalnych i chrzcielnych. Pragne jednak podkresli¢ kilka podstawowych spraw,
zgodnie z aktualnym stanem badan.

Prawda jest, ze w dyskusji na temat wplywow poganskich ceremonii na
chrzescijanskie obrzgdy uczeni najczeSciej zatrzymuja si¢ na roznicy dotyczacej
interpretacji podobnych gestow. Wskazuja, iz cho¢ istnieje trudne do zaprzeczenia
podobienstwo zewngtrzne, czasami nawet bardzo daleko idace, to juz interpretacja tych
samych czynnosci jest zupelnie inna. W wielu réznych systemach religijnych wystepuja
rozne formy celebracji, ktére zewnetrznie sg do siebie podobne. To, co podkre§lano
w chrzescijanstwie, to fakt, iz znaki pozostajac te same, nabraly nowego znaczenia.
Sama idea wydarzenia zbawczego odroznia radykalnie ten ryt od poganskiego, tym
samym opierajac go juz nie o cykl natury, ale o interwencje Boga wobec czlowieka.

Misteria poganskie nie pokazywaty boga, ktory zstapil na ziemig, aby zbawi¢
ludzi, dlatego nie ma powodu, dla ktorego praktykujacy je byliby zobowigzani
prowadzi¢ nastgpnie etyczne zycie. Poza tym chrzescijanskie sakramenty byty dostgpne
dla wszystkich, ktorzy przynajmniej w teorii wyrazili che¢ szczerego nawrdcenia
1 wejscia do Kosciota. Inicjacje misteryjne otrzymywali tylko wybrani, taczyly si¢ takze
ze sporym wydatkiem. Skuteczno$¢ rytow tej religii jest rozpatrywana na zupeinie
innym poziomie, wydaje si¢ by¢ takze zupelnie odrgbng kwestia. A zatem
praktykowane celebracje sg podobne, ale rozumienie ich dziatania zdecydowanie r6zni
si¢ w swojej istocie.

Oto najcze$cie] przytaczane argumenty przeciwko zatozeniu o wzajemnych
wptywach tych dwoch rzeczywistosci. Niejednokrotnie podkreslano, ze nie mozna

doszuka¢ si¢ prawdziwych 1 glebokich podobienstw miedzy sakramentem chrztu,

% E. Yarnold SJ, BaptismAnd the Pagan Misteries in the Fourth Century, s. 253.
*Por. P. Wendland, La cultura ellenistico-romana neisuoi rapporti con giudaismo e cristianesimo, s.
292.
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a poganskimi misteriami. Nawet jesli stosowano w nich takze wode, byly to jedynie
wstepne obmycia, nie stanowily natomiast istoty samej inicjacji'®, z cala pewnoscia
podobne czynnos$ci nie dotyczyly tez wszystkich kultow misteryjnych. Tak np. wedtug
przekazu Apulejusza z I w. wstgpne oczyszczenia w kulcie Izydy obejmowatly zaréwno
kapiel jak i pokropienie woda'®'. Sam fakt, ze rytualy te byly potwierdzone przez
odwiedzajacych tazni¢ Apulejusza w Rzymie, a takze naocznych §wiadkéw w czasie
inicjacji eleuzyjskich wskazuja, ze nie mogly by¢ czescig sekretnych misteryjnych
rytoéw. W kultach misteryjnych wstgpne oczyszczenia zazwyczaj nie dotykaty warstwy
moralnej, stad nie byly zwigzane z poczuciem winy, ale rozwazano je na poziomie
fizycznym, materialnym. Byly tez niejako uwolnieniem si¢ od mocy demonicznych,
z ktorymi kontakt czynit cztowieka nieczystymloz. Badacze patrzac szerzej, wskazuja
takze na ich uniwersalny charakter, zwigzany z oczyszczeniami wszelkiego rodzaju, co
utatwia fakt wykorzystania do nich wody, nadajacej si¢ w sposob naturalny do
podobnych czynnosci. Zaréwno Grecy jak i Rzymianie oraz Zydzi stosowali je czesto,
zazwyczaj przed komunikacjg z bostwem, badz po kontakcie z osobami, przedmiotami
uwazanymi za rytualnie nieczyste.

Tylko w nielicznych, prywatnych rytach inicjacyjnych oczyszczenie stanowito
centralny punkt, poprzedzajacy wspdlny positek, ktory podkreslat wejscie do nowej
grupy wtajemniczonych, co mogloby prowadzi¢ do wysnucia analogii mig¢dzy
chrzescijanskim chrztem i Eucharystia}103. Jednak celebracje te w zaden sposob nie
mogly by¢ bliskie chrzescijanstwu, zarowno pod wzglegdem czasu, jak 1 miejsca
(zachowane $wiadectwa pochodzg z IV w. p. Ch.) Takze niektore sposréd nich
w celach oczyszczenia uzywaty nie wody, ale blota. Laczylo ich zatem jednie wspolne
podejscie do kwestii oczyszczenia, rozumianego jako kluczowy etap na drodze rozwoju
jednostki, jednak wszystko wskazuje na to, ze w tym przypadku nie mozna mowic¢
o zadnych wzajemnych wptywach.

Wraz z biegiem czasu i rozwojem nauki, wydaja si¢ upada¢ kolejne dowody, na

ktorych opierano zaktadane podobienstwo. Tak np. zbiorniki na wod¢ umieszczone

1% por. E. Ferguson, Background of Early Christianity, s. 280; s. 111; to samo powtarza nastepnie w E.
Ferguson, Baptism in The Early Church. History, Theology, and Liturgy in the First Five Centuries,
Michigan, Cambridge U.K.: Grand Rapids, s. 29.

9% Apulejusz, Metamorfozy, albo Zloty Osiol 11, 23, s. 277.

192 M. Righetti, Manuale Di Storia Liturgica, vol. IV, s. 19.

'®F_ Graf, Baptism and Graeco-Roman Mystery Cults, [w:] Ablution, Initiation And Baptism, vol. I, ed.
D. Hellholm i in., Berlin: Gruyter, 2011, s. 114.
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w sanktuariach lzydy, kojarzone z chrztem, jak ostatnio wykazano, stosowano dla
zatrzymania wody przy wylewach Nilu'®,

Warto zaznaczy¢, ze same rzymskie zwyczaje kapielowe mozemy okresli¢ jako
pewnego rodzaju rytuallOS. Rozpoczynat si¢ wczesnym popotudniem, wtedy, kiedy
mezezyzni zakonczyli juz swoje aktywnosci. Najpierw namaszczali swoje cialo olejem,
nastepnie praktykowali lekkie ¢wiczenia fizyczne, brali kapiel, a po niej spozywali
gléwny positek dnia. Porzadek kapieli byt nast¢pujacy: ciepta kapiel, goragca 1 zimna;
co istotne, termy mialy oddzielne pomieszczenie na kazde z nich: tepidarium,
caldarium, frigidarium. Trudno jednak w takim zestawieniu doszukiwa¢ si¢ glebszych
podobienstw do sakramentu chrztu.

Badacze wskazuja takze na zdecydowanie rdézny sposob wprowadzenia
w tajemnice; chrze$cijanstwo przyjmowali ludzie prosci, stabi i biedni, podczas gdy
inicjacja w misteria byla w wiekszos$ci zarezerwowana jedynie dla czystych, wybranych
osOb. Chrzest, jako wydarzenie jednorazowe, w przeciwienstwie do powtarzalnych
rytualnych kapieli, mial radykalnie przemienia¢ zycie przystgpujacych do niego
1 wprowadzi¢ ich w nowy rozdziat zycia. Cho¢ tutaj trzeba przyznaé, ze same misteria
poganskie takze wprowadzaly przystepujacego do nich w inng rzeczywisto$¢, po
ktorych inicjowany zyskiwal nowy status. Tak bylo np. w misteriach dionizyjskich,
gdzie wtajemniczony przenosit si¢ niejako do nowej grupy oséb myslacych w ten sam
sposob 1 posiadajacych podobny status. Wiemy od Apulejusza, ze inicjowani miedzy
soba rozpoznawali aluzje do rzeczy trzymanych w sekrecie'®. Stowa,,brat" (adelphos)
uzywano czesto w Eleusis na wspolne okreslenie poddajacych si¢ wtajemniczeniu. List
Platona odwotuje si¢ do wigezow przyjazni, ktore rozwijaty si¢ dzigki wspdlnemu
uczestnictwu w misteriach, cho¢ zdaniem autora takim relacjom brakuje podstaw, jakie
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da¢ moze filozofia™'. Mimo to uwaza si¢, ze kulty misteryjne nie stworzyly wspolnot

w znaczeniu podobnym do chrzescijanstwa. Cho¢ wprowadzeni w obrzgdy znali
formuty 1 znaki, po ktorych si¢ rozpoznawali, to jednak nigdy nie tworzyli tego typu

wspolnoty jak to zostato przyjete w chrzescij anstwie’®,

14 R.A. Wild, Water in the Cultic Worship of Isis and Sarapis, Brill, Leiden, 1981.

'E. Ferguson, Baptism in The Early Church. History, Theology, and Liturgy in the First Five Centuries,
Michigan, Cambridge U.K.: Grand Rapids, s. 35.

®por. A. D. Nock, Early Gentile Christianity and Its Hellenistic Background, s. 115.

Platon, List VII, (333) [w:] Listy, przekt. M. Maykowska, Warszawa: Panstwowe Wydawnictwo
Naukowe, 1987, s. 39.

'E Ferguson, Background of Early Christianity, s. 279.

107

47



Nie nalezy takze zapominaé, iz gléwna troska kultow misteryjnych byto
utrzymanie w tajemnicy $wigtych obrzeddw wtajemniczenia, a nie rozszerzenie kultu
przez zachete do przyjmowania chrztu, tak jak to mialo miejsce w
chrzescijanstwie.Podsumowujac, warto powtorzy¢ poglad wyrazony przez A. D.
Nocka'®®, a mianowicie, Ze nie jest trafnym stwierdzenie, iz poganskie misteria nie
miaty wplywu na chrzescijanstwo, zaskakujace jednak, ze ten wptyw byl tak maty. Do
pewnego stopnia moze dziwi¢ fakt, ze dopiero wtedy, kiedy misteria sg juz w odwrocie,
Kosciot wyraznie przyswaja sobie ich pewne elementy. Prawdg jest, ze przed IV
wiekiem adaptacja zaréwno terminologii jak i konkretnych gestow byla stosunkowo
niewielka, a sam proces dokonywat si¢ bardzo powoli*™.

Z kolei, cho¢ w IV wieku misteria wcigz funkcjonujg, to zdecydowanie zmienia
si¢ ich charakter. Iulius Firmicus Maternus, sycylijski nauczyciel retoryki ok. 348 roku
stworzyl dzieto De Errore Profanarum Religionum, z dedykacja dla cesarzy
Konstancjusza i Konstansa. W ten sposob chciat zacheci¢ wladcow do $cigania zbrodni
balwochwalstwa. W pierwszej czesci opisuje bogdw 1 ceremonie na ich czes¢, cho¢
nalezy podkresli¢, ze nie jesteSmy w stanie stwierdzi¢, czy wskazane przez niego
praktyki rzeczywiscie byly jeszcze w tym czasie przestrzegane. Na pewno dzieje si¢ tak
w przypadku asyryjskich misteriow ku czci Junony, o czym sam pisze na innym
miejscu. W drugiej czesci dzieta przytacza pewne szczegoéty inicjacji, aby podkresli¢, ze
zostaty prawdziwie wypetnione w osobie Chrystusa. Z drugiej jednak strony opis ten
jest bardzo fragmentaryczny, autor koncentruje si¢ na formutach bez zZadnych
ceremonii, ani wskazania, o jakim bogu pisze''.

Posiadamy takze inne potwierdzenia funkcjonowania misteridw, przy okazji
wskazujace na ich mnozenie. Cesarz Julian Apostata (361-363) z pewnoscig byl
wprowadzony w kult Mitry, bardzo mozliwe, Ze przeszed! jeszcze inne wtajemniczenia.
Poganski retor Libaniusz napisal w pochwale zmarlego cesarza, ze byl zlgczony
z bogami w niezliczonych inicjacjach. Znana jest takze inskrypcja, datowana na potowe
IV w., na ktorej odnotowano, ze szlachetnie urodzona kobieta, Fabia Ankonia Paulina,

przeszta inicjacje w Eleusis ku czci Demeter i Kory, w Lerna (w poludniowej Grecji) ku
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A. D. Nock, Early Gentile Christianity and Its Hellenistic Background, s. 144.
19 A D. Nock, Early Gentile Christianity And Its Hellenistic Background, s. 135.
"E. Yarnold SJ, BaptismAnd the Pagan Misteries In the Fourth Century, s. 254.
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czci Ceres, Libera i Kory, w Egipcie ku czci lzydy, na greckiej wyspie Egina ku czci
bogin, byta tez kaptanka Hekate''?,

To mnozenie uczestniczenia w kultach moglo by¢ jedng z oznak religijnego
dekadentyzmu tamtej epoki. Mogto zatem wskazywac na stabo$¢ wiary, wymagajaca
ciggtych zapewnien i potwierdzen, lub tez by¢ znakiem pogoni za nowos$ciami. Wydaje
si¢, ze kazda z tych przyczyn miala swoj wktad w formowanie si¢ ksztattu religijnych
celebracji tamtej epoki.

Jeszcze innym wytlumaczeniem jest fakt, ze od IV wieku w miejsce misteriow
zaczgto raczej praktykowaé magiczne ryty i wrozenie, jako do$wiadczenie kontaktu
z boskimi sprawami.

W koncu, wraz z dekretami cesarskimi z lat 391-392, zakazujacymi wszelkich
kultow poganskich oraz z powodu licznych przypadkow dewastacji $wigtyn
poganskich, misteria zanikaja.

Podsumowujac, powyzsze rozwazania powinny poméc w dostrzezeniu sposobu,
w jaki ksztaltowal si¢ proces katechumenalnej inicjacji w pierwszych wiekach
formowania si¢ Kos$ciota, oraz jak rozne czynniki mogty na niego wptynaé. Niestety nie
jesteSmy w stanie doktadnie okresli¢, na ile glebokie byly wzajemne powigzania tych
dwoéch réznych rzeczywisto$ci. Z cata pewnoscia do bardzo dobrze rozwinigtej
struktury celebracji rytoéw katechumenalnych, jaka spotykamy od IV wieku, prowadzita
droga, na ktorej pojawito si¢ szereg réznych elementéw, wplywajacych na ostateczny
ksztalt przygotowania przedchrzcielnego. Jak staratam si¢ zaznaczy¢ w tej czgsci pracy,
wplywy kultow misteryjnych ostatecznie wydajg si¢ nie mie¢ kluczowego znaczenia dla
znanego nam obrazu rytéw katechumenalnych, cho¢ oczywiscie nie mozna catkowicie

poming¢ ich istnienia, co kolejni badacze caly czas staraja si¢ przypominac.
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Por.E. Yarnold SJ, Baptism And the Pagan Misteries In the Fourth Century, s. 255.
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RODZIAL 11
RYTY WEJSCIA DO KATECHUMENATU

1.1 RYT NAZNACZENIA

IL.1.1 Swiadectwa katechumenalne

W rozdziale tym pragne dokona¢ analizy rytéw, skupionych wokoét ceremonii
przyjecia kandydatow w poczet przygotowujacych sie do przyjecia sakramentu chrztu.
Pierwszym z nich jest tzw. ryt naznaczenia, okreslany takze jakoryt sphragis*® (ac.
sigillum), polegajacy na znaczeniu znakiem krzyza czota kandydata. W historii
chrzescijanskich obrzedow inicjacyjnych spotykamy go jako towarzyszacy
wprowadzeniu do katechumenatu. Inne nazwy dostrzegane u Ojcoéw Kosciota to takze
duchowe znamig (tac. spiritale signaculum), opieczetowanie (tac. consignatio). Pomimo
prostoty i czytelno$ci znaku narosto wokol niego sporo niejasnosci, stad jego analiza
musi zosta¢ przeprowadzona niezwykle dokltadnie. Na samym poczatku chce
zaznaczyC, ze Sam ryt naznaczenia, cho¢ przywotany tutaj w konteksScie przyjecia do
katechumenatu, w rzeczywisto$ci jest pojeciem stosowanym znacznie Szerzej
1 posiadajacym szereg powiazan zardwno z Biblig jak i §wiatem grecko-rzymskim. Cale
to bogactwo staje si¢ tym samym powaznym wyzwaniem, pojawiajgcym si¢ przy probie
analizy i interpretacji tego rytu, o czym czesto wspominaja wspdtczesni badacze™.
Prawda jest, ze do tej pory nie udzielono satysfakcjonujacych odpowiedzi na wszystkie
pytania, nawet te dotyczace zakresu poj¢cia. Moim zadaniem begdzie proba ukazania

zrodel, rozwoju 1 zastosowania tego gestu, wychodzac od momentu przyjecia do

Bpor. J. Daniélou SJ, Wejscie w historie zbawienia. Chrzest i bierzmowanie, przekl. A. Kurys, Paryz —

Kijéw— Krakéw: Cerf — Kairos — Wydawnictwo M — Znak, 1996, s. 63.
"por. K.O. Sanders, Seal and Baptism in Early Christianity, [w:] Ablution, Initiation and Baptism. Late
Antiquity, early Judaism and early Christianity, t. Il, s. 1442,
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katechumenatu. Wydaje si¢ to witasciwe, patrzac na zagadnienie w konteks$cie calej
pracy, ktorej celem jest analiza pochodzenia i rozwoju celebracji katechumenalnych, ze
wskazaniem na ile 1 w jaki sposob poszczegdlne ryty czerpig zarowno z tradycji
biblijnej jak 1 $wiata grecko-rzymskiego. Chce jedynie jeszcze zaznaczyC, ze piszac
0 naznaczeniu znakiem krzyza, uzywam zawsze szerokiego znaczenia tego gestu, tzn.
wedlug mnie znajduje on zastosowanie zaréwno na poczatku katechumenatu jak
I W czasie obrzedéw chrzcielnych. Dzieje sie tak przede wszystkim ze wzgledu na
podstawowe zastosowanie omawianego gestu, jakim stata si¢ obrona przed zltym
duchem, co byto sprawg aktualng zaré6wno na etapie przygotowan jak i podczas samej
celebracji. Sama nazwa sphragis byta uzywana takze jako jedno z okreslen pierwszego
sakramentu inicjacji, stad moim zdaniem nie nalezy omija¢ rowniez tego aspektu.
Poszukujac zrddel przywotanego rytu pozostawiam takze na boku calg symbolike
dotyczaca namaszczefi chrzcielnych. Choé zwiazana posrednio z moim tematem™,
jednak sam gest namaszczenia olejem w istocie posiada inne korzenie i symbolike,
a jako taki przypisywany byt do celebracji chrzcielnych, a nie katechumenalnych. We
wczesnym chrzedcijanstwie istniata duza rdéznorodno$¢ zwigzana z symbolikg
namaszczenia, co domaga si¢ osobnego opracowania.

Popatrzmy najpierw na $§wiadectwa potwierdzajace praktyke tego rytu. Piszac

o przyjeciu do katechumenatu Augustyn, biskup Hippony uzywa takich stow:

To powiedziawszy nalezy zapytac, czy w to wierzy i zachowywac pragnie. Gdy
na to odpowie, nalezy - uroczyscie, oczywista - przezegnac¢ go i obchodzi¢ sie z nim

wedlug zwyczaju Kosciota™*®.

W ten sposob przez dwa proste obrzedy: naznaczenie czota znakiem krzyza oraz
nastepujace zaraz po nim podanie poswieconej soli nastepowato symboliczne
wprowadzenie do katechumenatu. Jak podkresla Augustyn, zwyczaj ten takze byt

praktykowany w stosunku do matych dzieci. Poleca on réwniez, aby kandydatowi

15 Ryt sphragis czesto utozsamiano z namaszczeniem Kkrzyzmem, nie stosujgc miedzy nimi zadnego
rozroznienia. Tymczasem, kiedy Ojcowie mowia o namaszczeniu, lub oznaczeniu czota pieczgcia, nie
oznacza to jeszcze uzycia oleju i wykonania widocznego znaku, stad kazde ze zrodetl nalezy rozpatrywaé
indywidualnie, z duzg ostrozno$cia formutujac kolejne tezy.

Y Augustyn, Poczgtkowe nauczanie religii, XXV1, 50, [w:] Pisma katechetyczne, przekt.W. Budzik,
Warszawa: PAX, 1952, s. 55.

His dictis interrogandus est, an haec credat, atque observare desideret. Quod cum responderit,
sollemniter utique signandus est et Ecclesiae more tractandus. (De catechizandis rudibus, 26, 50 [w:]
Morale E AscetismoCristiano, NBA V11/2, Roma: Citta Nuova Editrice, 2001, s. 282)
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wyjasni¢ doktadnie znaczenie obrzgdow. Nie mozna poprzesta¢ na zewng¢trznym znaku,
ale nalezy pouczy¢ o tajemnicy, ktora si¢ za nim ukrywa.

Nie jest tatwo ukaza¢ skutki duchowe tego gestu. Zapewne dawat on pewne
przywileje, wprowadzat do grupy przygotowujacych si¢, jednak z pewnoscig nie
gwarantowat odpuszczenia grzechéw. Po przyjeciu tego znaku katechumen moégt takze
przyjmowaé od Kosciota pokarm, nie byla to jeszcze Eucharystia, ale sol i chleb
egzorcyzmu*’.

Co istotne, Augustyn przypisuje rytnaznaczenia celebracji przyjecia do
katechumenatu. Wedlug pozostalych $wiadectw, przynalezy on raczej do
sprawowanego obrzgdu sakramentu chrztu, cho¢ rzeczywiscie byl umieszczany na
réznych etapach omawianej ceremonii. Popatrzmy zatem na przeglad $wiadectw
dotyczacych tego gestu, umieszczonych tutaj w sposob chronologiczny.

Wedlug Tradycji Apostolskiej, dokumentu datowanego na Il wiek
i zamieszczonego w pochodzacych z IV w. Konstytucjach Apostolskich, z omawianym
rytem spotykamy si¢ pierwszy raz po egzorcyzmie. W dniu chrztu, w noc paschalng

katechumeni gromadzg si¢, a biskup poleca im, aby uklekli i modlili si¢, po czym:

wlozy na nich rece, zaklinajgc wszelkie zte duchy, by ich opuscily raz na zawsze.

Po skonczonym egzorcyzmie tchnie w twarz kazdego kandydata, uczyni znak krzyza na

, RN ;118
Jjegoczole, uszach i nosie i kaze mu powstac .

Nastepnie juz po wyjsciu z wody 1 przejsciu do kosciota biskup modli si¢ nad

nowo ochrzczonymi, namaszcza ich gtowy olejem, czyni na ich czole znak krzyza i daje

119

im pocalunek pokoju™. Wydaje si¢, ze wszystkie te czynno$ci naleza obecnie do

sakramentu bierzmowania. Poniewaz wymienione wyzej gesty wykonywatl biskup,
wystepujacy jako pasterz miejscowego Kosciota, stad tez wlasnie w obrzedach tych
wiez z Kosciotem, ktory przyjmowat neofite niejako na swoje tono wydawata si¢ by¢

20

wyjatkowo podkre§lana'®®. Rozbudowany katechumenat, jaki dostrzegamy po raz

WSt Longosz, Znak krzyza swietego w Zyciu starozytnych chrzescijan, “Tarnowskie Studia Teologiczne”,
t. VIII, (1981), s. 225.

"8Tradycja Apostolska 11, 4, [w:] Antologia literatury patrsytycznej, t. 1, s. 310.

Et imponens manum suam super eos, exorcizet (opri¢err) omnes spiritus alienos ut fugiant ex eis et non
revertantur iam in eos. Et cum cessaverit exorcizare (ééopri¢err), exsufflet in faciem eorum et cum
signaverit (ogpayi¢err) frontem, aures et nares eorum, suscitabit eos. (Hypolyte De Rome, La Tradition
Apostolique 15, SC 11bis, s. 68)

Tradycja Apostolska Il, 5, s. 310.

120 B Mokrzycki SI, Droga chrzescijariskiego wtajemniczenia, s. 98.
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pierwszy w Tradycji Apostolskiej,nastawiony jest na formacj¢ i nawrocenie kandydatow
do chrztu. Tylko przy spetnieniu tych warunkéw bogata obrzgdowos¢ nabiera petnego
Sensu.

Konstytucje Apostolskie wymieniajg nast¢pujaca kolejnosc:

Kandydata najpierw namascisz swigtym olejem, potem ochrzcisz go wodg, a na
koniec opieczetujesz wonnym olejkiem,; namaszczenie olejem jest wigczeniem w Ducha

Swietego, woda symbolizuje Smieré, a wonny olejek jest pieczeciq przymierzy121.

Tradycja antiochenska z IV wieku, do ktérej zaliczamy Teodora z Mopsuestii
i Jana Chryzostoma umiejscawia ten ryt miedzy wyparciem si¢ szatana, a zanurzeniem
w sadzawce chrzcielnej. J. Ysebaert twierdzi, ze w czasach tych dwoch Ojcéw uzycie
terminu oppayic odnosito sie do gestu nalozenia rgk i namaszczenia, praktykowanego
szczegdlnie podczas liturgii chrztu?.

Wiemy, ze namaszczenie u Jana Chryzostoma polegalo na naznaczeniu czota
znakiem krzyza, czyli nadaniu pieczeci, ktora miata by¢ srodkiem przeciwko dziataniu

Szatana, poniewaz nie moze on znie$¢ znaku krzyza. Obrazowo przedstawia to tak:

Wreszcie, po tej umowie, po wyrzeczeniu si¢ i przylgczeniu, gdy wyznales
wladze Chrystusa i stowami swych ust przylgczyles si¢ do Niego, teraz, jako Zolnierza
zaciggnietego do duchowej walki, namaszcza cie [kaptan] na czole duchowym olejem
i znaczy cie, méwigc: ,, Namaszczony jest on w imie Ojca i Syna, i Ducha Swietego”.
Wie, ze nieprzyjaciel szaleje, zgrzyta zebami i krqzy jak lew ryczgcy, na widok, iz ci,
ktorzy niedawno byli w jego niewoli, odstgpili, wyrzekli si¢ go, poszli za Chrystusem.
Dlatego namaszcza was [kaplan] na czole i znaczy [krzyzem], aby on musial odwracaé
wzrok. Nie ma bowiem odwagi nan spoglgdal, z powodu blasku bijgcego z tego

namaszczenia, oslepiajgcego jego wzrok. Poniewaz odtqd bedzie si¢ z nim toczy¢ walka,

2K onstytucje Apostolskie, VII, 22,2, przet. St. Kalinkowski, SCL II, Krakoéw: Wydawnictwo WAM,
2007, 5.185-186, wyd. pol-gr:

Xptoelg &¢ TpdTov EAniw ‘aylo €merto Pamtioel ‘0dati, kal Teievtalov odayloele wipw,‘lve TO pev
xplope petoyn f tod ‘aylov mreduatog, T0 8¢ “Vowp ovuPorov Tod Bavdtov, T &¢ pwipov odayic TOV
OUVENKGV.

122 3. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology: Its Origin and Early Development, Nijmegen: Dekker &
Van De Vegt, 1962, s. 420.
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dlatego przez to namaszczenie prowadzi was do niej kaplan jako szermierzy

Chrystusa'®.

Chryzostom rozumie ten gest z jednej strony jako przejscie na wilasnos¢
Chrystusa, z drugiej jako ochrong¢ do walki ze zlym duchem. Namaszczenie miato
miejsce w piagtek, stad moze by¢ odczytane jako koncowy element egzorcyzmow
1 ostatnia celebracja bezposrednio przygotowujaca do chrztu. Wczesniej obrzed
wyrzeczenia si¢ szatana byl praktykowany przed samym przystapieniem do sakramentu,
kiedy jednak liczba przygotowujacych si¢ wzrosta w znaczacy sposob, przeniesiono go
na Wielki Pigtek, co obok wymiaru praktycznego mialo swoje uzasadnienie
teologiczne®*.

Takze Teodor mocno akcentuje motyw wybrania, piecze¢ staje si¢ dla niego

znakiem przynalezno$ci:

Kiedy kaplan dokonat nad tobg wszystkich tych rytow i naznaczyl cie na czole
znakiem krzyza, na mocy wypowiedzianych stow oddzielil ci¢ od reszty, postanowit tez,
abys byt Zotnierzem prawdziwego krola i obywatelem nieba. Znak ten pokazuje, Ze

. . .. ’ . . . , A2
bierzesz udzial i jestes blisko tej rzeczywistosci .

Nastepnie odbywa si¢ jeszcze jeden znaczacy, cho¢ mogacy wzbudzié
zdziwienie gest, mianowicie gwarant, ktory stat za kleczagcym kandydatem rozcigga nad

jego glowa Iniany pas z tkaniny i1 podnosi go z kolan. Tkanina ta symbolizuje wolnos$¢,

123 Jan Chryzostom, Katechezy chrzcielne, 2,22-23, przet. ks. W. Kania,[w:] Katechezy chrzcielne,

U Zrodet katechumenatu, Lublin: Wydawnictwo Kerygma, 1993, s. 48- 49.
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dPerg &kelvog. 006 yop GrTLPAEPaL ToAun ‘opdv T ékeiber dotpamy Ekmnddoor kol dmotudAiodooy
abtod ThG Oferc. AoLmov yop payn kel dvilotaolg & Ekelvov mpoc altOv yiveton kol Sud Tobro
kaBdmep GOANTAC Twec Xprotod oltw Suk Thc dioudfic elc tO otadror TO Trevwatikov clodyet.(Jean
Chrysostome, Huit Catecheses Baptismales, 2, 22-23, SC 50bis, s. 145-147)

24 Ks. A. Zurek, Przygotowanie katechumenéw i obrzed chrztu w $wietle katechez Jana Chryzostoma,
[w:] Czasy Jana Chryzostoma i jego pasterska troska, Opolska Biblioteka Teologiczna 105, Opole:
Wyadziat Teologiczny Uniwersytetu Opolskiego, 2008, s.210.

12Teodor z Mopsuestii, Homilia X111, 19, [w:] Le Omelie Battesimali E Mistagogiche Di Teodoro Di
Mopsuestia, ed. F. Placida, przekt. wlasny z j. wi., Messina: Coop S. Tommaso, 2008, s. 170.
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do ktorej zostal powotany i1 ktora staje si¢ udzialem namaszczonego. Dzigki temu
katechumeni w sposob symboliczny zostajag wybrani do niebieskiej shuzby i uwolnieni
od ziemskich rzeczy.

Te przynalezno$¢ Teodor opisuje za pomocag pojecia mappnoie, ktore
w tradycji syryjskiej jest rozumiane jako jedno z atrybutow synostwa i bliskiej relacji
z Chrystusem. Poufato$¢ pojawia si¢ w wyniku deklaracji wiary kandydata i zostaje

roos . 126
posw1adczona prz€z namaszczenic czola™".

Otrzymujesz najpierw znak na czole, ktore jest szlachetniejszq czescig ciala,
potozong ponad calym ciatem i ponad twarzq, ktorg mamy w zwyczaju zblizaé
i wpatrywac sie w nig podczas rozmowy. Dlatego na czole otrzymujesz znak, aby
miejsce wskazywalo do jak wielkiej bliskosci jestes dopuszczony. (...) A zatem musimy
otrzymac znak w gornej czesci twarzy, w sposob odstraszajgcy demony, ktore nie mogq
sig zblizy¢ i uczyni¢ nam krzywdy, co oznacza, ze dopuszczeni do bliskosci z Bogiem,
mozemy oglgdaé go z odkrytg twarzq, pokazac przed nim znak, ktory czyni nas rodzing

N . 127
i zotnierzami Chrystusa, naszego Pana™*".

Nalezy =zaznaczyé¢, iz Teodor w swoich katechezach wspomina takze
o namaszczeniu pochrzcielnym, cho¢ wielokrotnie w dyskusjach poddawano

w watpliwo$¢ autentyczno$¢ tego fragrnen‘[u128

. Jak zauwazono, opis pochrzcielnego
namaszczenia zajmuje w wydaniu A. Mingany kilka linijek, podczas gdy $wiadectwo
przedchrzcielnego namaszczenia przedstawiono na cztery strony. To, wedlug L.
Mitchella dowodzi, ze dyskusyjny fragment zostat wstawiony, aby dostosowa¢ homili¢
do biezacej praktyki liturgicznejlzg. Inna watpliwo$¢ rodzi si¢ wobec braku
precyzyjnych informacji dotyczacych naznaczenia, poniewaz nie znajdujemy takze
wzmianki o uzyciu oleju, stad tez lepiej jest mowic o pochrzcielnym rycie sphragis, niz

konkretnym namaszczeniu.

123, Pollok, Liturgia chrztu na Wschodzie w drugiej potowie IV wieku na podstawie mistagogicznych

homilii Cyryla Jerozolimskiego, Jana Chryzostoma i Teodora z Mopsuestii, SACh 10, Warszawa: ATK
1992, s. 85.

“*"Teodor z Mopsuestii, Homilia X111, 18, [w:] Le Omelie Battesimali E Mistagogiche Di Teodoro Di
Mopsuestia, ed. F. Placida, przekt. wlasny z j. wt., s. 170.

?8por.J. Pollok, Liturgia chrztu na Wschodzie w drugiej polowie IV wieku na podstawie mistagogicznych
homilii Cyryla Jerozolimskiego, Jana Chryzostoma i Teodora z Mopsuestii, s. 95.

129 L. Mitchell, Baptismal Anointing, London: S.P.C.K., 1966, s. 41.
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Po otrzymaniu taski sakramentu chrztu i ubraniu Isnigcej biatej szaty, podchodzi
do ciebie biskup, znaczy znakiem krzyza na czole i mowi: ,,N. jest znaczony w imig¢ Ojca

i Syna i Ducha Swietego 130,

W dalszej czgéci autor odnosi si¢ do namaszczenia Jezusa nad Jordanem
1 w konteks$cie eschatologicznym wskazuje na przyszite dobra, ktore stang si¢ udzialem
ochrzczonych.

U Cyryla Jerozolimskiego 1 Ambrozego, biskupa Mediolanu, najstynniejszych
katechetow z IV w., przedstawicieli Wschodu oraz Zachodu, podobny obrzed nastepuje
takze bezposrednio po zanurzeniu katechumena w sadzawce chrzcielnej. Powstaje tu
pytanie na ile ten pochrzcielny ryt mozna definiowaé jako sphragis i wilaczyc
w celebracj¢ sakramentu bierzmowania rozumianego we wspoOlczesnym tego stowa
znaczeniu.

Cyryl Jerozolimski zapowiadajac katechumenom katechezy, ktérych wystuchaja

po przyjeciu sakramentu chrztu, zwraca si¢ do nich tak:

Zostaniecie w nich ponownie pouczeni o wszystkim, co si¢ w was dokonalo,
i otrzymacie na to dowody ze Starego i Nowego Testamentu, ustyszycie najpierw o tym,
co bylo bezposrednio przez chrzest; potem jak zostaliscie oczyszczeni z grzechow przez
Pana przez obmycie wodg w stowie, jak w kaplanski sposob staliscie sig uczestnikami

Chrystusowego imienia i dano wam pieczeé wspolnoty z Duchem Swielymlsl.

Nastepnie, juz w katechezach wygloszonych w tygodniu po celebracji
chrzcielnej, dokladnie wyjasnia neofitom obrzedy, ktorych byli $wiadkami,

przedstawiajac ich mistagogiczng interpretacje:

Najpierw namaszczono was na czole, abyscie wolni byli od wstydu, z ktorym

chodzit wszedzie pierwszy grzeszmy czlowiek i odstonietq twarzq jak w zwierciadle

B*Teodor z Mopsuestii, Homilia X1V, 27, [w:] Le Omelie Battesimali E Mistagogiche Di Teodoro Di

Mopsuestia, ed. F. Placida, przekt. wlasny z j. wi., s. 189.

BICyryl Jerozolimski, Katecheza18,33, [w:] Katechezy przedchrzcielne i mistagogiczne, s. 313-314.

Ev olc TaAly Tepl ‘ekdotov TV yeyermuévwy, SuduydnoecBe tag altiog, &k maiaidc 8¢ kol Kovfic
ALarkne AlieoBe TG dmodelfelc mp@Tor pev, mepl TAV PO Tob Pamtiopntoc €lBlC yevouévwy: émerto
8¢, Tw¢ &koBopiodnte TV ‘opaptidr ‘umd Tod Kuplov t@ Aoutpd Tod Bdwtog &V pruati kol Omwe
‘Lepatik@dc th¢ Xprotod mpoonyopleg yeydvate kowwvel, kol Omog ‘n obpoylc ‘vpiv &868n tig
kowwrieg tod ‘aylov Ivevpatog (S. Cyrillus Hieros. Catechesis XVIII, XXXIII, PG 33, Paris: Migne,
1886, 1056)
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odbijali chwate Panskq. (...) Albowiem jak Chrystus po chrzcie i zstgpieniu Ducha
Swietego wyszedlszy pokonal przeciwnika, tak i wy po chrzcie Swietym i duchowym
namaszczeniu winniscie przywdziaé calq zbroje Ducha Swietego, stangé przeciw

potedze wroga i z nig walczyc’lsz.

Widzimy zatem, ze pochrzcielne namaszczenie biskup Jerozolimy laczy
z otrzymaniem Ducha Swigtego. Czy stusznie jednak mozemy jednoznacznie
utozsamia¢ ten obrzed z tak zwanym rytem sphragis? Ksigdz Jan Stomka stwierdza, ze
nawet je$li w katechezach Cyryla widzimy powigzanie piecze¢ — Duch Swicty —
namaszczenie, to na pewno nie oznacza to zaréwno przed jak i pochrzcielnego obrzedu
namaszczenia. Na potwierdzenie swojej opini przytacza fakt, iz pojecie sphragis nie
zostato uzyte w katechezie mistagogicznej drugiej dotyczacej namaszczenia przed
chrztem, ani w katechezie mistagogicznej trzeciej opisujacej namaszczenie
pochrzcielne™®®. Nicobecnosé pojecia sphragis w tych dwoch katechezach stala si¢ takze
podstawa pogladu o dwodch zupehlie innych podejsciach do inicjacji zawartych
w dwoch grupach katechez jerozolimskich, a idac dalej wydaje si¢ by¢ powaznym
dowodem, pozwalajacym na przypisanie katechez mistagogicznych innej osobie™**. Nie
wchodzac w tym miejscu w dyskusje na temat autorstwa, nalezy jasno zaznaczy¢, ze
w przywolanych dwoéch katechezach mistagogicznych rzeczywiscie nie znajdziemy
interesujacego nas pojecia. Wydaje si¢ jednak, ze obrzed opisywany przez biskupa
Jerozolimy mozemy rozumie¢ jako pochrzcielne naznaczenie, a przez to, cho¢ nie
nazwane tak przez autora, staje si¢ w rzeczywistosci rytem, ktory okreslano takze
jakosphragis. Przekonuja nas o tym stowa samego Cyryla, ktory przemawiajac do nowo
ochrzczonych wyjasnia im, Zze po wyjsciu z kaplicy zostali namaszczeni, a byt to obraz

135

tego namaszczenia, jakie otrzymat Chrystus, a w ktorym jest Duch Swiety' . To czeste

przywotywanie Ducha Swietego w kontekécie pieczeci chrzcielnej nawigzuje do

132 Cyryl Jerozolimski, Katecheza mistagogiczna trzecia, 4, s. 332.

Kol mpdtov &pleabe éml 1o pétwmort (v dmeddoyfite thc aloylvng, fv ‘o mpdtog TapaPotng
&vBpwmoc mavtayud mepLédepe kal Tra avakekaAvpuéve mTpoowdtw Ty §6xr Kuplov katompil{node (...)
‘Qomep yop ‘o XpLotdg petd 1O Pomtiope kel Y tod dylov Ilvebuatog émidoltnoiy, EEeAbodv
KT YOVLOKTO TOV GUTikcigevor: oltw kol ‘Upelc Wetd TO ‘Lepdv PamTiope Kol TO LUOTLKOV yplopa
&vdedvpévor Ty mavomiler tod ‘aytov IMTveluatikog, TotaoBe mpog Ty dvtikeipévmy Slveply (S.
Cyrillus Hieros. Catechesis XXI1/ Myst 111, 1V, PG 33, 1092)

13 Ks. J. Stomka, Wezesnochrzescijaniskie nazwy chrztu, Katowice: Wydawnictwo Uniwersytetu
Slaskiego, 2009, s. 83.

134, Day, The Catechetical Lectures of Cyril of Jerusalem, [w:] Ablution, Initiation and Baptism. Late
Antiquity, Early Judaism and Early Christianity t. 11, ed. D. Hellholm i in., Berlin: De Gruyter 2011, s.
1192,

135 Cyryl Jerozolimski, Katecheza mistagogiczna trzecia,1, s. 331.
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teologii §w. Pawta, ktory w swoich listach wielokrotnie pisat o pieczeci Ducha, ktora
Bog opieczetowat swoich wybranych m. in. w Li$cie do Koryntian:

On tez wycisngt na nas pieczec i zostawit zadatek Ducha w sercach naszychlge.

U Ambrozego wida¢ wyraznie jak udzielenie piecze¢ci duchowej (spirituale
signaculum) stanowi dopetnienie chrztu, przez ten obrzed nowo ochrzczony otrzymuje
duchowy znak. Zdaniem wielu badaczy $wiadectwo biskupa Mediolanu mozna bez
watpienia rozumie¢ jako udzielanie Ducha Swictego w sakramencie bierzmowania™’.
Wedlug ks. A. Eckmanna pierwsze namaszczenie pochrzcielne, o ktérym wspomina
Ambrozy polegato na wylaniu nagromadzonego w zaglebieniu dtoni krzyzma (myron)
na glowe neofity. Wydaje sie, ze taki byl zwyczaj zachodni az do V wieku™®

Nastepnie, po obrzedzie umycia ndg,oraz przekazaniu neofitom bialej szaty, jako

symbolu uzyskanej czystos$ci, ma miejsce omawiany ryt:

Teraz z kolei nastepuje udzielenie pieczeci duchowej, zgodnie z tym, co wam dzis
czytano, Ze po przejsciu przez sadzawke ma sie dokonac udoskonalenie, gdy na
wezwanie biskupa wiany zostanie Duch Swiety™.

Bog zatem namascit cie, a Chrystus naznaczyl. Na czym to polega: Namaszczono
Cie znakiem krzyza, znakiem Jego meki. Otrzymates pieczeé na upodobnienie do Niego,
abys mogt powsta¢ na Jego obraz i zy¢ na Jego wzor, bo On dla grzechu zostat

ukrzyzowany i zyje dla Bogal40.

Nalezy jednak zaznaczy¢, ze wedlug badaczy duchowa pieczgé jest tutaj
wyrazeniem jedynie metaforycznym. Nie oznacza zadnego zewngtrznego gestu, ale

niewidzialne dzialanie Ducha Swie;teg0141. Stad odniesienie tego wyrazenia takze do

%2 Kor1,22.

137 por. R. Murawski SDB, Historia katechezy, s. 364; L. Gtadyszewski [w:] Ambrozy z Mediolanu,
Wyjasnienie Sybolu. O tajemnicach, O sakramentach, s. 81.

138 Ks. A. Eckmann, Liturgia i teologia chrztu $w. Augustyna w Mediolanie,”Vox Patrum” 8, z. 14,
(1998), s. 111.

139 Ambrozy z Mediolanu, O sakramentach Il1, (2), 8, [w:] Wyjasnienie Symbolu. O tajemnicach. O
sakramentach, s. 81.

Sequitur spiritale signaculum, quo audistis hodie legi, quia post fontem superset, ut perfectio fiat, quando
ad invocationem sacerdotis spiritus sanctus infunditur. ( Ambrosius, De Sacramentis 111, 2,8, [w:] Sanctii
Ambrosi Opera, CSEL 73, Universitat Salzburg, 1955, s. 42)

140 Ambrozy z Mediolanu, O sakramentach VI, (2),7, s. 98.

Ergo uncxit te deus, signavit te Christus. Quomodo? Quia ad crucis ipsus signatus es formam, ad illius
passionem. Accepisti signaculum ad illius similitudinem, ut ad ipsius formam resurgas, ad ipsius vivas
figuram, qui peccato crucifixus est et deo vivit. (Ambrosius, De Sacramentis VI, 2,7, CSEL 73, 5.74)
YSakramenty wtajemniczenia chrzescijariskiego, red. Ks. J. Kudasiewicz, Warszawa: Akademia
Teologii Katolickiej, 1981, s. 163.
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widocznego gestu namaszczenia na czole wydaje si¢ by¢ bardziej hipoteza niz
zachowywang praktyka'®®. Jak ostrzega rowniez Maxwell E. Johnson, musimy by¢
ostrozni w interpretacji, bo sposob, w jaki Ambrozy przybliza nam pochrzcielne ryty
nie jest jednoznaczny a opisywana przez niego duchowa piecze¢ zdaje si¢ byc

: 143
»hieuchwytna”

. Nie mamy takze informacji o dodatkowych gestach czy rytach
zwigzanych z pieczecia, co wiecej, pdzniejsza tradycja mediolanska nie podaje wiecej
podobnych wiadomosci dotyczacych tego rytu. W innym miejscu Ambrozy pisze

wprost okreslajac otrzymany znak jako duchowy:

Przypomnij sobie, zZe otrzymaltes duchowy znak (...) i zachowaj to, co otrzymates.
Naznaczyt Cie Bog Ojciec, umocnit cig¢ Chrystus Pan i ,,dal zadatek” Ducha

. w sercach waszych”, jak dowiadujemy sie z listu apostolskiego™.

Wydaje si¢, ze nawet pomimo tych niejasnosci mozemy dalej mowié
o obrzgdzie naznaczenia. Spotykana tu mysl, mozemy odnalez¢ rowniez w katechezach
Cyryla. Piecze¢ jest niekoniecznie widoczna dla oczu, lub innych ludzi, ale staje si¢
znakiem rozpoznawczym dla Pana, aniotow i takze szatana'®®. Stad tez u Ambrozego
akcent postawiony jest na fakt, iz przez t¢ celebracje na sercu nowo ochrzczonego
odbija si¢ wizerunek samego Chrystusa, zobowigzujacy go do zachowania otrzymanej
pieczeci duchowe;.

Czy podobne $wiadectwa dotyczace rytu naznaczenia mozemy odszukaé takze
w kolejnych wiekach, na tak zwanym koncowym etapie rozwoju katechumenatu?

Przede wszystkim znajdujemy potwierdzenie praktyki naznaczania znakiem
krzyza kandydatow przygotowujacych si¢ do chrztu. Gest ten wchodzit odtad w sktad
sprawowanych skrutiniow. Bylo to zrozumiate i fatwe do wyjasnienia, jesli przyjmiemy,
1z pierwsze skrutintum w zasadzie przejelo role dawnej celebracji wejscia do

katechumenatu: przyjecia oraz wpisania na liste bezposrednio przygotowujacych sie.

“2por. H. Caprioli, Battesimo e Confermazione. Studio storico sulla liturgia e catechesi di S. Ambrogio,

Varese, Pontificia Universitas Gregoriana, 1977, s. 78.

3 M. E. Johnson, The Rites of Christian Initiation, Their Evolution and linterpretation, s. 138.

144 Ambrozy z Mediolanu, O tajemnicach42, s. 61.

Unde repete, quia accepisti signaculum spiritale (...) et serva, quod accepisti. Signavit te deus pater,
confirmavit te Christus dominus, et dedit pignus, spiritum, in cordibus tuis, sicut apostolica lectione
didicisti.(Ambrosius, De Mysteriis, 42, CSEL 73, 5.106)

145 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 3, 3, s. 50.
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W Sakramentarzu Gelazjanskim znaczenie znakiem krzyza wydaje si¢ by¢
Scisle zwigzane z egzorcyzmami, sprawowanymi nad kandydatami w czasie kazdego
skrutinium, o czym $wiadczy koncowy fragment modlitwy, ktora akolici wypowiadaja
z rekami roztozonymi nad wybranymi: Ten znak krzyza, ktory teraz czynimy na ich czole
niech przeklety diabel nie odwazy sie¢ naruszy¢™*.

Podobng praktyke potwierdza ksigga liturgiczna Ordo Romanus Xl. Nie jest
moja intencja omawianie w tym miejscu rozbudowanego przebiegu celebracji
skrutiniow. Najwazniejszy dla naszych rozwazan jest fakt, iz naznaczenie znakiem
krzyza odbywalo si¢ kilkukrotnie i byto dokonywane kolejno przez szafarza chrztu,
rodzicow, gwarantow (chrzestnych) oraz akolitow. Niestety nie posiadamy blizszych
informacji dotyczacych uzasadnienia tak czesto powtarzanego gestu. Wydaje si¢, ze
wpisuje si¢ dobrze i jest odpowiedzig na obserwowang w tym czasie wyrazng potrzebg
rozbudowania rytow katechumenalnych, co stanowi ceche¢ charakterystyczng
przygotowan przedchrzcielnych w tamtym okresie. Pierwszy raz spotykamy si¢ z tym
gestem tuz po zaproszeniu przez akolit¢ dzieci do kosciota, ktory wywotuje ich imiona
w kolejnosci, w jakiej zostaty wczedniej zapisane. Nastepnie prezbiter znaczy kazdego
z nich znakiem krzyza na czole, mowiac, iz czyni to w imi¢ Ojca, Syna i Ducha
Swictego™*’. Kolejne naznaczenia byly zapowiadane i powtarzane w czasie przebiegu

. o .~ . 148
calej celebracji, az do wyjscia katechumenow

. Kazde z nich odbywalo si¢ najpierw
nad chtopcami, potem nad dziewczgtami.

Drugim momentem, w ktorym pojawia si¢ naznaczenie znakiem krzyza bylo
pochrzcielne namaszczenie. Sakramentarz Gelazjanski potwierdza, iz czynno$¢ ta byla
zarezerwowana dla biskupa, ktory znaczac neofit¢ na czole wraz z namaszczeniem
olejem wypowiadal stowa: Znak Chrystusa na zZycie wieczne.***Ordo Romanus bardzo
podobnie poswiadcza ten ryt, z tym, ze dokonuje go prezbiter™.

Wszystkie przytoczone przeze mnie przyktady, cho¢ pojawiaty si¢ na ré6znym
etapie drogi katechumenalnej 1 chrzcielnej, przypisuje jako nalezace do rytu
naznaczenia, okreslanego niekiedy jakosphragis, czyli nadanie pieczeci. Prawda jest, ze
w wielu przypadkach to powigzanie moze sta¢ si¢ sprawa dyskusyjna, szczegdlnie

wobec do$¢ niesprecyzowanego rozroznienia, jakie Ojcowie czynig miedzy

146

The Gelasian Sacramentary XXXIII, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, przekt.
wlasny zj. ang., London: S.P.C.K., 1970, s. 171.

“*Ordo Romanus X1, 3, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 197.

**Ordo Romanus XI, 12-27, s. 197-198.

“*The Gelasian Sacramentary XLIV, s. 188.

*°Ordo Romanus XI, 97, s. 203.
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namaszczeniem, a naznaczeniem. Nalezy jednak pamigta¢, ze sam ryt naznaczenia
nigdy nie stat si¢ osobng celebracja, ale zawsze byl obecny uzupehiajac 1 dopetniajac
pozostate liturgiczne gesty, co bardzo dobrze potwierdzaja przywotane przeze mnie

zrodia.

11.1.2 Zrédla biblijne i przekaz Ojcéw Kosciola

Szukajgc pochodzenia obrzedu okreslanego jakosphragis musimy siegngc
najpierw do Starego Testamentu. Wydaje si¢, ze cho¢ na rozwoj tego pojgcia
w znaczacy sposob wptyneto specyficzne srodowisko Imperium Rzymskiego, to jednak
jego korzenie wywodzg si¢ z Biblii. Napi¢tnowanie przez Boga znakiem, ktdry czyni
dang istot¢ nienaruszalng, posiada bowiem biblijny charakter. Pierwszym przyktadem
staje si¢ historia Kaina, ktoremu Bog daje znamie, aby nikt nie pozbawit go zycia™".
Nastepnie w Ksiedze Ezechiela znajdujemy opis, w ktérym prorok na polecenie Boga

znaczy tych, ktérzy zachowali wiare. W ten sposoéb znak Taw staje si¢ znakiem

odkupienia.

Przejdz przez Srodek miasta, przez srodek Jerozolimy, i nakresl ten znak Taw na
czotach mezow, ktorzy wzdychajq i biadajg nad wszystkimi obrzydliwosciami w niej
popetnianymi (...) Idzcie za nimi po miescie i zabijajcie! (..) Nie dotykajcie jednak

zadnego meza, na ktorym bedzie ow znak**.

Orygenes odnoszac si¢ do przytoczonego fragmentu, przedstawia kilka jego
interpretacji. Wedlug niektorych litera Taw, jako ostatnia w alfabecie jest symbolem
doskonatosci. Zdaniem innych, poniewaz stala si¢ symbolem Prawa, dlatego ukazuje
ludzi, zyjacych wedlug niego. Jeszcze inni twierdza, ze Taw przypomina krzyz
i wskazuja na tych, ktorzy przywohuja ten znak w kazdej waznej czynnosci'®®. Nie ulega
watpliwos$ci, ze jest to litera wyrdzniana, porownywana w znaczeniu do greckiej €,
réwniez ostatniej w alfabecie, a przez to zajmujacej szczegodlne miejsce.

Wedlug innej interpretacji, litera Taw byta dla $§wiata kulturalnego grecko-

rzymskiego wyobrazeniem odnoszacym si¢ do $mierci 1 zycia. Stad spotykamy

1 Rdz 4,15.

2 Ez4,9.

153 Orygenes, Homilia I1: Ez 13,[w:] Homilie o Ksiegach Izajasza i Ezechiela, przekt. S. Kalinkowski,
ZMT 16, Krakow: Wydawnictwo WAM, 2000, s. 94-101.
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zwyczaj, potwierdzony u lzydora z Sewilli™™, wedlug ktorego ten znak postawiony

obok imienia zoierza w oficjalnym spisie wojskowym, oznaczal, ze jest on jeszcze
ZYWY.

Takze Ojcowie Kosciota podkreslali, ze w Ksiedze Ezechiela osoby oznaczone
znakiem Taw nalezaty do wspolnoty o charakterze eschatologicznym. W czasach Jezusa
ten sam znak, odwotujacy si¢ do starotestamentowej wizji nosili essenczycy, grupa
o nawiazujaca bardzo mocno do wymiaru eschatologicznego™.

W podobnym kluczu nalezy rozumie¢ fragmenty z Apokalipsy przynoszace
swiadectwa dotyczace opieczgtowania wybranych i ich losie w obliczu nadchodzacego
konca czasow. Zostali oni w wyrazny sposob naznaczeni na czole, przez co staja si¢

wlasnoscia Boga:

1 ujrzatem innego aniota wstepujgcego od wschodu stonca,
Majgcego piecze¢ Boga zywego.
Zawotat on donosnym glosem do czterech aniotow,
Ktorym dano moc wyrzqdzi¢ szkode ziemi i morzu:
<<Nie wyrzqdzajcie szkody ziemi ni morzu, ni drzewom,

Az opieczetujemy czota stug Boga naszego>>156

Potem ujrzatem:
a oto Baranek stojgcy na gorze Syjon,
a za nim sto czterdziesci cztery tysigce,

majqce imig Jego i imie Jego Ojca wypisane na czolach™’,

1 bedq oglgdac Jego oblicze,

A imig Jego — na ich czolach™®,

Samo pojecie sphragis pojawia si¢ takze w Biblii w sposob symboliczny
w odniesieniu do miejsc, aby wskazaé, ze przez fakt udzielenia pieczgci sg z pewnych

specjalnych wzgledow zamkniete: kfimoc kekAeropévoc Tyl éodmoyLopévn'™.

154 1zydor z Sewilli Oratio I, 24, I, PL 82, 100A, Paris, Migne, 1878: In breviculis quoque militum nomina
continebantur ... T, Tau nota in capite versiculi posita superstitem designabat.

15535, Kobielus, Krzyz Chrystusa. Od znaku i figury do symbolu i metafory, Warszawa: PAX, 2000, s. 220.
1% Ap 7, 2-3.

37 Ap 14,1.

B8Ap 22,4
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Prawdg jest, ze sam znak krzyza dla pierwszych chrze$cijan byl na tyle wazny,
ze o jego randze przypominajg Ojcowie Kosciola w konteks$cie wybiegajacym poza
celebracje liturgiczne. Przede wszystkim staje si¢ ochrong i narzedziem walki
z szatanem. Augustyn w swoich komentarzach do psalméw pozostawia dwa istotne

swiadectwa. Pisze tak:

Nie bez przyczyny bowiem nakazal nam Chrystus ktas¢ swoj znak na czole,
niejako w siedlisku wstydliwosci, azeby chrzescijanin nie wstydzit sie Chrystusowych

zniewag™®.

Z kolei w objasnieniu do psalmu 143 wyjasnia, iz Goliat zostat ugodzony przez
Dawida kamieniem w czoto, poniewaz nie mial tam znaku Chrystusowegolﬁl. Znak
krzyza jest zatem najlepsza obrong dla tego, kto jest przekonany o jego sile i znaczeniu.

Widzimy zatem, ze Ojcowie Kosciola czgsto apelowali, aby znak krzyza
towarzyszyl tym, ktorzy naleza do Chrystusa w ich codziennosci. W kazdej czynnosci,
ktora wykonuja nie powinni wstydzi¢ si¢ swej przynalezno$ci do Kosciota. Nawet jesli
niektorzy si¢ z tym kryja, nie nalezy ich nasladowac, ale jak podkresla Cyryl otwarcie
czyni¢ ten gest przy jedzeniu, piciu, przed snem i tuz po przebudzenia, aby szatani na

widok tego krolewskiego znaku z drzeniem uciekli'®?

. To apotropaiczne dziatanie
krzyza dotyczylo jego przeciwnikow, zarowno fizycznych jak i duchowych. Przez ten
gest, wykonywany takze poza celebracjami liturgicznymi zostajg uswigcone
najzwyczajniejsze czynnosci zyciowe. T¢ samg mysl odnajdujemy u Jan Chryzostoma
W Homilii na Ewangelie wedtug sw. Mateusza. Podkres$la on, ze przez ten prosty znak
dokonuje si¢ wszystko, czym zyjemy, kazda czynno$¢ zaro6wno sakramentalna, jak

1 dotyczaca zwyklego zycia:

Przezen dokonuje si¢ wszystko, co odnosi si¢ do nas. Gdy trzeba si¢ odrodzi¢ —

jest tam krzyz; gdy trzeba spoZy¢ ow mistyczny pokarm, zostaé wyswieconym [na

Pnp 4,12

180 Augustyn, Objasnienia psalméw, Ps 1- 36; 30, (4),7, przet. J. Sulowski, PSP 37, Warszawa: ATK,
1986, s. 264.

Quia non sine causa signum suum Christus in fronte nobis figi voluit, tamquam in sede pudoris, ne
Christi opprobria christianus erubescat. ( Sant’ Agostino, Enarratione In Ps. 30, 11, sermo 3, 7, [w:]
Esposizioni sui salmi I, NBA 25, Roma: Citta Nuova Editrice, 1967, s. 496)

181 por. Augustyn, Objasnienia psalméw, Ps 124 - 150; 143,2, przet. J. Sulowski, PSP 42, Warszawa:
ATK, 1986, s. 267.

162 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 4, 14, s. 66.
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duchownego/ lub uczynié cokolwiek innego, wszedzie jest obecny przy nas ten symbol
zwyciestwa. Dlatego znaczymy go z wielkq gorliwoscig na domach, na Scianach, na
oknach, na czole, na umysle. Jest to znak naszego zbawienia, powszechnej wolnosci,

. . 163
taskawosci Pana™".

Nastgpnie przedstawia bardzo sugestywny obraz podkreslajacy site tego
prostego znaku. Musimy pami¢tac, ze byl to fragment homilii, stad tez to obrazowe
porownanie powinno porusza¢ prostych shuchaczy. W kontekscie tym pozostaje bez
satysfakcjonujacej odpowiedzi pytanie, czy rzeczywiscie chodzi tutaj o widzialny znak.
Znajac obrazowy i peten metafor jezyk Jana Chryzostoma wydaje si¢, ze ma tu na mysli

jedynie pewien symboliczny gest.

Trzeba go kresli¢ nie tylko palcem, ale najpierw postanowieniem i wiarq. Jesli
go w taki sposob nakreslisz na swym obliczu, wtedy Zaden z nieczystych szatanow nie
zdota stang¢ blisko ciebie, widzqc szable, ktorq zostal zraniony, widzqc miecz, ktory
zadal mu smiertelny cios. Skoro nas przejmuje dreszcz, gdy patrzymy na miejsca, gdzie
traci si¢ skazancow, to pomysl, co czuje diabel, gdy widzi orez, przy pomocy ktorego
Chrystus zniweczyt calq jego moc i odcigt glowe smoka. Nie wstydz si¢ takiego dobra,
aby Chrystus nie wstydzit si¢ ciebie, gdy przyjdzie w chwale i znak ten zajasnieje przed

. .. e . . ’ 164
nim bardziej niz promienie stonca".

Dla pelnego rozeznania tematu nalezy odwota¢ si¢ jeszcze do dwoch obrazow

biblijnych. Pierwszy z nich to zestawienie rytu sphragis z zydowskim obrzezaniem.

163 Sw. Jan Chryzostom, Homilie na Ewangelie wedlug sw. Mateusza, LIV, 4, przet. A. Baron, ZMT 23,
Krakéw: Wydawnictwo WAM, 2001, s. 152.

Kal yap mavte 8 abtod tedeltar o ko ‘nudc. K&v dvayervmdfivon 8én, otovpdg mapoylvetel: Kéw
Tpadfivel Ty PUoTIKNY &kelvmy tpodhy, kiw yeipotovndfval k&v ‘otioly étepov molfiont, Tavtayod O
e vikng ‘muiv moplotatel odpPodov. Avg tolto koi &mi olklag, ki €mi TOV tolywv, kel éml TV
Buptdwr, kel &m Tod petwmov, kel ém Tfic dtavolac, wetd moArfic émypddoucy adtov thg omoudfic. ThHg
Yap ‘umEp ‘MUAY cwTnpleg, kel THE éAcvBeplag THG KoLdg, kol TRAG Emelkelag ‘MuAY tod Aeomotou
10010 €oTL TO onueiov.(S. Joannis Chrysostomi, In Matthaeum Homil. LI1V,537, PG 57-58, Paris: Migne,
1862, 537)

164 Sw. Jan Chryzostom, Homilie na Ewangelie wedlug $w. Mateusza, LIV, 4, 5.153.

008e yop ‘amA@C TR dakTOAw Eyyopattely adtov oel, &AAd Tpdtepov Tf mpomipéoel et MOAARC ThAC
miotews. K&v oltwg évtumdong abtov T S8er, obdelg éyylg ocov otfivar Suwnoetal TtV GkaBdpTov
SoLUOVOY, ‘opdY THY payelpal, v ‘f Ty TAnyY EAaPer,‘opdr To Elbog, & Thy kaiplov E6¢éEato. EL yop
‘nuetc Toémoug ‘opdvteg €V olg Gmotéuvovtal ol kotadikol, ¢pLTTOdEr, évvénoov Tl meloetal ‘o
SaBolrog, TO dmhov ‘opdv SL” od macar THY Stvauly adtod EAvcer ‘o XpLotdg, kel Ty tod Spakovtog
dmetepe kepaAny. M1 tolvur émoioywrBic tocodtov Gyadov, Tve i oe émaioyxuvdfy ‘o Xpuytdg, Stow
Epymrat peth A 60fng adtod, kal TO onuelor EumpocBer dalvntal AduTor ‘umép TNV GkTive adThy ToD

‘nAtov. (S. Joannis Chrysostomi, In Matthaeum Homil. LIV,537, PG 57-58, 537)
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Tak jak obrzezanie bylo pieczgcia przymierza z Bogiem i wejsciem do dawnego Izraela,
tak chrzest staje si¢ pieczgcia Nowego Przymierza i wejSciem do nowego Izraela. Jak

podkresla Cyryl Jerozolimski:

Wtasnie przez podobienstwo wiary stajemy si¢ dzie¢mi Abrahama, otrzymujgc
duchowq piecze¢ w chrzcie obrzezani przez Ducha Swietego — nie na ciele, lecz

w sercach®.

Wedlug katechety tak jak sphragis wystepuje po wyznaniu wiary, aby ja
przypieczetowac, tak 1 chrzest powtarza dziatanie Abrahama. Podobna analogie
znajdujemy juz u $w. Pawla, ktory postuguje si¢ terminem sphragis opisujac obrzezanie

Abrahama:

I otrzymal znak obrzezania jako pieczeé [sphragis] usprawiedliwienia

osiggnietego dzieki wierze, ktorg miat wtedy, gdy jeszcze nie byt obrzezanylﬁﬁ.

Obrzezanie jest jednak tylko figura, prawdziwa sphragis znajduje si¢ w Nowym
Przymierzu. O tym samym czytamy juz w pochodzacym z II wieku dokumencie, tzw.
Liscie Barnaby, w ktérym autor dopatruje si¢ w postawie Abrahama zapowiedzi Jezusa

Chrystusa:

Poznajcie cate bogactwo prawdy, dzieci mitosci: Abraham, ktory pierwszy
wprowadzit obrzezanie, uczynit to widzqc w duchu Jezusa, gdyz otrzymal wyjasnienie
znaczenia trzech liter. Pismo Swiete mowi bowiem ~Abraham obrzezal ze swego domu
mezczyzn osiemnastu i trzystu.” Jakqgz to tajemnice dano mu poznac? Zauwazcie, Ze
najpierw mowa jest o osiemnastu, a dopiero po przerwie o trzystu. Osiemnascie dziesig¢
— |- i osiem — H, a IH to Jezus. Poniewaz zas krzyz, majgcy ksztalt litery T, jest Zrodlem

taski, dodano jeszcze trzysta. Na Jezusa wskazujg dwie litery, na krzyz jedna167.

185 Cyryl Jerozolimski, Katecheza V, 6, s. 82.

Kol tote peta tov oty opolws$ egelve TOr TUVeLUaTIKUY Acppdvoper odmaylod aylw Treduatt Suo'
70D Aoutpod TepLTeuroperol ob oWpatos Tv akpoouotiv adde Tov kapdlay (s. Cyrylli., Catechesis V,
VI, PG 33, 513)

Rz 4,11.

187) ist Barnaby IX, 7-8, [w:] Pierwsi swiadkowie, s. 188.

Mdbete ofv, técve dydmng, Tepl TAVTWY TAOUcLwe, 0Tt APpadu, TpATOg mepLtouny 6olg, &v mreluatt
mpoPréfieg eic tov ‘Incodv mepiéteuer, AoBwr TELAV ypapupatwy Soypate. Aéyel yap: Kol mepléteuev
ABpady & tod ofkov abtod Avdpag Sekeokt® kol TpLakooitovc. Tlg odv ‘M 80Bclon adtd® YvAoLg
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Kolejnym waznym odniesieniem biblijnym, stanowigcym jeden z gldéwnych
tematow katechezy przedchrzcielnej bylo porownanie Paschy 1 chrztu. 1 tak
w katechezach Cyryla Jerozolimskiego znajdujemy caty opis przedstawiajacy, w jaki
sposob figure chrztu odnajdujemy juz w historii Narodu Wybranego. Nas interesuje
szczegblnie jeden aspekt tego porownania. W Ksiedze Wyjscia Cczytamy
o0 pierworodnych uratowanych tylko dzi¢ki pomazaniu odrzwi i progow krwig baranka.
Podobnie nowo ochrzczeni, wyrwani z niewoli grzechu swoje uwolnienie zawdzigczaja
krwi Chrystusa, baranka niepokalanego i bez zmazy'®®. Pozniejsza tradycja
mistagogiczna powigze szczegélnie pomazanie drzwi domdéw wilasnie z gestem
sphragis, jako odcis$nieciem znaku krzyza na czole wybranychmg. Pierwsze §wiadectwa
tego poréwnania pochodzg juz z Il w., ale w sposob szczegolny rozwija si¢ ono w IV

w. Augustyn dajac katecheze dotyczaca historii Narodu Wybranego pisze tak:

Jeszcze zas jasniejszym znakiem oznajmiono w tym narodzie meke Chrystusowq.
Otrzymali bowiem rozkaz zabi¢ baranka i poZzywac go, a krwig jego drzwi swoje
pokropié — i to odprawiac corocznie i nazywac Przejsciem Panskim. (...) Tej to meki
| KrzyZa znakiem masz by¢ na czole naznaczony dzisiaj, jako na drzwiach — 1 WSzZyscy

ST . . 170
chrzescyame nim Si¢ znaczqg .

I w podobnym tonie, jasno i zwi¢zle w IV ksiedze traktatu Boze Nauki— dziele
o charakterze apologetycznym, ktéory na gruncie lacinskim stanowi pierwszg probe

syntezy calej nauki chrzescijanskiej— Laktancjusz (zm. 330) stwierdza:

Zydzi pamietajq i jeszcze dzi$ czyniq ten znak, kiedy namaszczajq swoje progi

krwig baranka (...) Barankiem bez skazy byt Chrystus, ktory sprawiedliwy, swiety,

uadete dtL Tolg SEKOKT®W TPWTOUE, Kol SLdoTnue Tolhoac AEYeL TpLakooiovg. TO Sekaoktdd, I ke, H
Oktd €xerg "Inoodv. dtL 6¢ ‘o otawpdg &v 1A T fuedier Eer Ty yapLy, Aéyel kol TpLakoosioug. dmiol
obv tov pev “Incodv é&v tolg duoiv ypaMaowy, kel év 1@ ‘avi tov otavpéy (The Epistle Of Barnabas 9,
7-8,[w:] The Apostolic Fathers.Greek Texts and EnglishTranslations, ed. M. W. Holmes, 3rd ed.,
Michigan: Grand Rapids, 2007, s. 408)

1% 1p1,18-20.

169). Daniélou, Chrzest, Pascha, Eucharystia, [w:] Pisma wybrane, przet. ks. S. Federowicz, Krakow:
Wydawnictwo WAM, 2011, s. 67.

170 Augustyn, Poczqtkowe nauczanie religii, XX, 34, s. 41.

Apertius autem Christi passio in illo populo figurata est, cum iussi sunt ovem occidere et manducare, et
de sanguine eius postes suos signare, et hoc celebrare omni anno, et appellare pascha Domini (...) Cuius
passionis et crucis signo in fronte hodie tamquam in poste signandus est, omnesque Christiani signantur.
(‘Aureli Augustini, De catechizandis rudibus, 20, 34, NBA VI1/2, s. 254)
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niewinny, ofiarowany przez samych Zydéw jest zbawieniem dla tych wszystkich, ktérzy
majg na czole wycisniety znak jego krwi, to jest krzyza, na ktorym On przelal swq
najczystszq krew. Czolo jest czescig najszlachetniejszq i najwyzej umieszczong

u cztowieka. Prog namaszczony krwiq baranka jest symbolem krzyz'a171.

11.1.3 Pochodzenie okreslenia sphragis

Wedlug Jean Daniélou wielo$¢ znaczen sphragis stanowi najlepsze
potwierdzenie, ze w rycie tym spotykajg si¢ rézne tradycje. Dlatego, jak twierdzi on*"?,
a za nim inni badacze'"®, pochodzenia tego pojecia nalezy szuka¢ w judaizmie, a samo
stowo mozna odnosi¢ poczatkowo tylko do jednej z nazw chrztu we wspdlnocie
judeochrzescijanskiej. Potwierdzajac swoja teze, zgodng z pogladami F. Dolgera, ale

174 przywoluje fragment Pasterza Hermasa, jednego

rozng od zdania J. Ysebaert
z pierwszych $wiadectw, gdzie o chrzcie moéwi si¢ uzywajac pojecia: pieczgc. Sam
utwor powstat w potowie II wieku w Rzymie 1 jest autorstwa Hermasa wywodzacego
si¢ z judeochrze$cijanstwa. W Przypowiesci dziewigtej ukazana jest budowa wiezy
symbolizujaca Kos$ciot, tworzonej z rdéznych kamieni interpretowanych jako

poszczegolne grupy ludzi. Sg one wyjmowane z wody symbolizujacej sakrament chrztu:

Musialy koniecznie, odpart, wyjs¢ z wody, aby znalezé zycie, gdyz nie mogty
wejs¢ do Krolestwa BozZego inaczej niz odrzucajgc Smier¢, jaka byto ich Zycie
poprzednie. Otrzymali zatem i ci piecze¢ Syna Bozego i weszli do Bozego Krolestwa.
Dopoki cztowiek bowiem nie nosi Imienia Syna Bozego, dopoki jest martwy. Kiedy zas

. ’ . ro. . . . . . . 175
otrzyma piecze¢, odrzuca smierc i przyjmuje Zycie. A pieczeciq tq jest woda™ .

"Dijvinae institutiones IV, 26, PL 6, 530-531, cyt za: St. Longosz, Znak krzyza swietego w Zyciu
starozytnych chrzescijan, “Tarnowskie Studia Teologiczne”, t. VIII, (1981), s. 223.

Cujus rei figuram Judaei etiamnune exhibent, cum limina sua de cruore agni notant (...) Agnus enim
candidus sine macula Christus fuit, id est innocens, et justus, et sanctus, qui ab iisdem Judaeis immolatus,
saluti est omnibus qui signum sanguinis, id est crucis qua sanguinem fudit, in sua fonte conscripserint.
Frons enim summum limen est hominis; et lignum sanguine delibutum crucis significatio est. (Lactantii,
Divin. Instit. IV, PL6, Paris: Migne, 1844, 530-531)

172). Daniélou, Teologia judeochrzescijanska, s. 381.

13 Por. ks. J. Stomka, Wezesnochrzescijariskie nazwy chrztu, s. 64.

1 por. F. Dolger, Sphragis, s. 70; J.Ysebaert, Greek Baptismal Terminology. Its Origins And Early
Development, Nijmegen: Dekker & Van De Vegt, 1962, s. 391.

15 Hermas, Pasterz, Przypowies¢ dziewigta 16,2-4, [W:] Pierwsi Swiadkowie, s. 280.

KAvoykny, dnotv, elxov 61 Bdatog droPfval, tve (womonddoir: odk AdUvavto yip &AAwG cloeABelv
elc v Baoriclar tod Beod, el pn Y vékpwoly dmébevto Thg (whc abtdr <tfi¢ mpotépac.> Flafor odv
kel oDToL 0‘L Kekolumuévol TV oppayide tod vtod tod Beod <kai ciofilBov cl¢ v Pacticiar tod
Beod > mplv Yap, Pnot, dopéont OV &vBpwmor 10 dvous Tod vLod Tod Beov, vekpd ‘eoTivt GTow 6&
Adpn ™ odpoyide, dmotifetal THY vékpwolr kel dredeuPaver Ty (wfv.‘H odpaylc odr 10 Udwp
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A zatem chrzest stanowi przyjecie pieczeci Syna Bozego, jest takze
otrzymaniem Imienia Syna Bozego. Wlasnie ten znak wyzwala ze $mierci 1 daje zycie.
Poniewaz w Srodowisku greckim znak Taw nie byt zrozumiaty, stad interpretowano go
albo jako znak krzyza, albo jako pierwsza liter¢ imienia Chrystusa, czyli znak
X.Dlatego tez cechami charakterystycznymi dla tradycji judeochrzescijanskiej bedzie
powiazanie sphragis z Synem Bozym, badz tez imieniem Syna Bozego, natomiast nie
znajdziemy tu odniesienia do dziatania Ducha Swietego.

Popatrzmy teraz na kolejne swiadectwa potwierdzajace uzycie sphragis jedynie
jako okreslenia chrztu. Staje si¢ ono popularne i uzywane poczawszy od Il az do IV
wieku, zarowno na chrzescijanskim Wschodzie jak 1 Zachodzie. Nie jest moja intencja
przytoczenie wszystkich wypowiedzi Ojcoéw, zreszta na polskim gruncie powstato juz

podobne opracowanie autorstwa ks. Stomki'™

, chce jedynie wybrac kilka z nich w celu
ukazania przemiany znaczenia pojgcia sphragis.

Nastepne $wiadectwo uzycia tego slowa,jedynie jako okreslenia chrztu
odnajdujemy w Homilii z 1l w, zwanej dawniej Drugim Listem do Koryntian sw.

Klemensa:

O tych, co nie ustrzegli pieczeci [chrztu], mowi [Pismo]: ,, Robak ich nie umrze i
ogien ich nie zgasnie i bedg widowiskiem dla wszelkiej istoty zZyjgcej (...) Znaczy to
zatem wlasnie: Zachowujmy ciato w czystosci i piecze¢ [chrztu] nieskalang, abysmy

. fe 177
mogli otrzymac zycie wieczne

W tekscie tym nie znajdziemy rozwinigcia znaczenia poj¢cia pieczgC, zapewne
dlatego, iz jest on skierowany juz do ochrzczonych, a zatem autor zaklada, ze odbiorcy
rozumiejg czym jest przyjety przez nich chrzest. Poza tym homilia jako taka nie jest
arcydzietem literatury, posiada prostg konstrukcje, w ktorej petno jest powtorzen, a sam

autor wydaje si¢ nawet gubi¢ w rozwazaniach. To, co podkresla on jednak

eotwv(Hermas, The Shepherd, 93. 9,16,2-4,[w:] The Apostolic Fathers. Greek Texts and
EnglishTranslations, s. 652)

Y78 Por. ks. J. Stomka, Wczesnochrzescijaniskie nazwy chrztu, s. 62-817.

Y Najstarsza homilia chrzescijariska VI, 6; VI, 6[w:] Pierwsi swiadkowie, s. 95.

TV yep un tnenodvrwy, ¢noly iy ogpayidn ‘O okWAné avtodv ol televrroer kel tO mhp aitov ol
ofeobrioctan, kai éoovrar €l¢ Opaowy mon oepki ( ) dpa odv tolto Alyer: tnproate Ty odpka
‘ayvny kel Ty ogpayide domdov, va thy (winr déroidfwucr. (Second Clement,7,6;8,6, [w:] The
Apostolic Fathers. Greek Texts and EnglishTranslations, s. 146.148)

68



w przytoczonym fragmencie to potrzeba zachowania przyrzeczen chrzcielnych. Jak

wskazuje ks. Stomka'’

odnoszac si¢ do tego fragmentu, takie przypomnienie byto
konieczne, poniewaz w S$rodowiskach hellenistycznych, skad wywodzi si¢
prawdopodobnie ten tekst, bardziej niz w judeochrzescijanskich istniata potrzeba
ciaglego napominania, ze chrzest pocigga za sobg takze zachowanie zasad moralnych.
Jak wiadomo w $wiecie grecko-rzymskim moralno$¢ nie byla zwigzana z religia, stad
tez pokusa, aby sakrament ten potraktowac jedynie jako swego rodzaju formalno$¢ badz
rytual stawata sie powazniejsza niz u nawréconych Zydow. Dlatego ukazanie chrztu
jako pieczeci, czyli znaku podkreslajacego moc zobowigzania wydaje si¢ wlasciwym
rozwigzaniem pomagajacym nawrdconej wspolnocie.

Kolejne $wiadectwo, tym razem juz z IV w. znajdujemy w Historii Koscielnej
Euzebiusza z Cezarei. Opisuje on histori¢ Bazylidesa, rzymskiego straznika z Il w.,
ktory widzac wielka odwage meczennikOw sam nawraca si¢ i ginie $ciety mieczem.
Przed $miercia jednak bracia udzielili mu pieczeci Panskiej tzn. sakramentu chrztu 7°,

Waznym punktem rozwazan jest posta¢ Cypriana, biskupa Kartaginy (zm. 258),
od ktorego notuje si¢ stopniowg przemiang znaczenia. Mianowicie uzywa on pojecia
sphragis (awtasciwie tac. signaculum) okreslajac nim zaréwno calg celebracje jak
1 opisujac obrzed pochrzcielny. Odnoszac si¢ do pierwszego znaczenia tego pojecia,
pisze w Liscie 69, powstalym podczas polemiki dotyczacej chrztu heretykow,
o Kosciele, jako o zdroju zapieczetowanym a zarazem jako o strazniku tego zdroju'®,
Stad wyptywa wniosek, ze tylko w Kosciele mozna zosta¢ opieczetowanym, czyli

przystapi¢ do chrztu. Z kolei tlumaczac obrzgd pochrzcielny postuguje si¢ takim

wyrazeniem:

Tych, ktorzy w Kosciele otrzymujg chrzest stawia si¢ przed zwierzchnikami

Kosciola, oni za$ przez naszq modlitwe i wlozenie rgk otrzymujg Ducha Swietego

. . - . 181
i przez znamie Panskie udoskonalenie™".

178 Ks. J. Stomka, Wezesnochrzescijariskie nazwy chrztu, s. 67.

9 Euzebiusz z Cezarei, Historia Koscielna V1, 5 (6), s. 395.

180 Ks. J. Stomka, Wezesnochrzescijariskie nazwy chrztu, s. 73.

181 Cyprian, list 73,9, [w:] Listy, przet. W. Szotdrski, PSP I, Warszawa: ATK, 1969.

Quod nunc quoque apud nos geritur, ut qui In ecclesia baptizantur praepositis ecclesiae offerantur et per
nos tram orationem ac manus impositionem spiritus sanctum consequantur et signaculo dominico
consummentur. (Cyprianus, Epistula 73, IX, CCL Illc, Turnhout:Brepols, 1996, s.599)
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Warto jeszcze zaznaczy¢, ze w tym fragmencie Cyprian uzywa okreslenia
signaculum, przettumaczonego jako znami¢ Panskie, a nie pieczg¢. Prawdopodobnie
w ten sposob chee zaakcentowaé nawigzanie do znaku krzyza, a nie taczy go z darami
Ducha Swietego, co jak widzieli$my czynia pozniejsi katecheci.

Za nim podobng tendencje odnajdujemy u po6zniejszych Ojcow, wydaje si¢
jednak, ze podobne przejécie znaczeniowe nastgpilo szybciej u Ojcow Lacinskich.
Znamienne, ze spos$rdd najstynniejszych katechetow z IV w jedynie Cyryl Jerozolimski
chetnie uzywa stowa pieczg¢ zarowno w kontekscie pochrzcielnego namaszczenia, co
mogliSmy zaobserwowac juz wczesniej, jak i wymieniajac to pojecie obok innych
okreslen'® (okup dla jencéw, odpuszczenie grzechdw, $mier¢ winy, odrodzenie duszy,
Swietlana szata) oznaczajacych sakrament chrztu. Fakt, iz biskup Jerozolimy tak czesto
postuguje si¢ pojeciem sphragis moze potwierdzaé jego czerpanie z tradycji
judeochrzescijanskiej 1 syryjskiej, skad jak zostalo wczesniej nadmienione, mozemy

dopatrywaé si¢ poczatkéw pojecia®®

. Z pewnoscig przyczynili si¢ do tego jego
stuchacze, cze$¢ z nich nie znala jezyka greckiego, z tego tez powodu konieczne
wydawaly si¢ by¢ thumaczenia katechez na jezyk syryjski. Z drugiej jednak strony nie
nalezy zapominaé o czestym u Cyryla powiazaniu pieczeci z Duchem Swietym, co jest
nawigzaniem do teologii §w. Pawla. Ambrozy biskup Mediolanu uzywa tego pojecia,
jak juz wczesniej byto wspomniane, jedynie opisujac obrzed pochrzcielny. Z kolei Jan
Chryzostom w zasadzie nie uzywa stowa pieczg¢, cho¢ z cala pewnoscia jest mu ono
znane. Ks. Stomka przekonywujaco dowodzi, ze bierze si¢ to z faktu, iz Chryzostom

w przeciwienstwie do Cyryla w swoich katechezach bardzo rzadko wymienia osobno

Ducha Swietego, skupiajac si¢ na dziataniu Boga184.

11.1.4 Swiat grecko-rzymski

Dla pelnego obrazu trzeba rowniez zaznaczy¢, ze pojecie sphragis miato swoje
czytelne i szerokie odniesie do $wiata grecko-rzymskiego. Samo o0znaczanie
w starozytno$ci byto praktykowane zaréwno wobec zwierzat jak 1 ludzi oraz
przedmiotow. Stosowano rézne sposoby oznaczania ciata: za pomoca metalowej ptytki,
zawieszanej na szyi (olpPorov, tessera), skora mogla by¢ tatuowana (otilerv),

przypalana gorgcym zelazem (yopdooeww), malowana (xpiewr), badz nacinana

182 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 16, s. 26.
183 Ks. J. Stomka, Wezesnochrzescijariskie nazwy chrztu, s. 83.
'8 Ks. J. Stomka, Wczesnochrzescijahiskie nazwy chrztu, s. 83.
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(kOmTeoBuL, €vtouldeg). Wszystko to mozemy okresli¢ jako fizyczne oznaczenia,
sktadajace si¢ z liter badz samych znakoéw okreslajacych przynalezno$é: zwierzecia do
swojego pana, zoierza do legionu, osob do grupy, badz bostwa'®®. Przytaczam te
poszczegbdlne terminy, poniewaz, co sprobuje pokaza¢ w ponizszym tekscie, bardzo
czesto nie byly one $cisle rozdzielone, a nawet, wedtug Franza Dolgera®® samo pojecie
oppayilery moglo byé rownie dobrze zastepowane przez dwa podobne: otilerv,
YupaooeLy, co oczywiscie moglo wprowadzi¢ pewne zamieszanie w interpretacji.
Jednak patrzac na dostepne nam pouczeniakatechetow
z pierwszych wiekow, wydaje si¢, ze wszystkie te stowa odnoszono zgodnie do jednego
gestu naznaczenia, stad byly wykorzystywane jako dobry przyktad dla pouczenia
powierzonych im katechumenow.

W starozytno$ci stowo sphragis oznaczalo przedmiot, za pomoca ktorego
odciskano jaki$§ znak, lub uzyskany tak odcisk. Tak okre$lano pieczecie stuzace do
ttoczenia znakéw na wosku. W wezszym znaczeniu moOwiono w ten sposob
o znamieniu, ktorym wlasciciel zaznaczal nalezace do niego przedmioty. Tak np.
pasterze za pomocg rozpalonego zelaza znaczyli owce ze stada. Antyczny zwyczaj
znakowania obiektéw, ludzi, zwierzat byt tak szeroko stosowany, ze obowigzywat
w wielu prostych sprawach takich jak oznaczanie drzwi, listow, testamentow itd.,
w celu podkreslenia ich przynaleznosci do wlasciciela, czy gwarancji autentycznosci.

Podobnie nazwa ta odnosita si¢ do rekrutow podczas werbunku. Otrzymywany
przez nich znak okreslano signaculum.Byt to tatuaz wykonywany na dtoni lub na
przedramieniu, przedstawiajacy imi¢ generata, lub gléwnego dowddcy. Czy bylo to
rzeczywiscie cate imi¢ czy tylko skrot, nie wiemy. To ostatnie jest prawdopodobne ze
wzgledu na panujacy zwyczaj znakowania zwierzat pojedynczymi literami'®”. Pod
koniec 1V wieku pisarz i historyk rzymski Wegecjusz potwierdza: non statim punctis
signorom scribendus est tiro dilectus... signatis itaque tironibus™®. Takze niektorzy
pracownicy w stuzbie cesarza, porownywani do zotnierzy, byli tatuowani w ten sam
sposob: stigmate hoc est nota publica fabricensium brachiis, ad imitationem tironum,

infligatur, ut hoc modo possent saltem latitantes agnosci'®®. Wedtug zwyczaju

185

J. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology. Its Origins And Early Development, s. 182.

F. J. Dolger, Sphragis,Eine altchristliche Taufbezeichnung in ihren Beziehungen zur profanen und
religiosen Kultur des Altertums,Paderborn,1911, s. 31.

87F J. Dolger, Sphragis, 5.33

'83Epit 8,1 cf 2,5, cyt. za: J. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology, s. 193.

'%9Cod. Theod. 10.22.4 cf. Cod Just. 11.43.10.

186
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poprzedzajacego tatuowanie zotierzy, rekruci mogli nosi¢ na szyi olowiang tabliczke
z odpowiednimi oznaczeniami, przyporzadkowujacymi ich do konkretnego dowodcy,
co oczywiscie bylo znacznie mniej praktycznym sposobem identyfikacji, stad zapewne
zostalo zastgpione tatuazem. J. Ysebaert twierdzi, ze to wtasnie do niej poczatkowo
odnosito si¢ okreslenie signaculum. W uzasadnieniu, powotuje si¢ na przyktad
Maksymiliana, mtodego Zokierza, skazanego na $mier¢ 12 marca 295 roku w Afryce za

odmowe przyjecie tego wtasnie znaku:

Dion do Maksymiliana: Zgodz sie na stuzbe i przyjmij wojskowe oznaczenie
Odpowiedzial: Nie przyjme znaku. Juz mam znak Chrystusa, mojego Boga

Dion do swoich podwladnych powiedziat: Oznaczcie go

Odpowiedziat: Nie przyjme znaku tego swiata, i jesli mnie oznaczycie odrzuce
go, jako niewazny. Jestem chrzescijaninem, nie moge nosi¢c na mojej Szyi
ofowianej tabliczki w miejsce znaku zbawienia Pana mojego Jezusa

Chrystusa™®.

Sprzeciw Zolnierza opiera si¢ tutaj na rozroznieniu miedzy znakiem
przynaleznosci do cesarza, a znakiem chrze$cijanskim. Podobne rozréznienie
wprowadzaja takze Tertulian 1 Cyprian 1 wedlug autora, takze oni odnosza ten zwyczaj
do znaczenia Zotnierzy za pomoca tabliczki.

Signaculum byto réwniez widocznym podpisem cesarza albo znakiem, ktory
dokumentowat rodzaj jednostki badz tez stluzby wojskowej. Pdzniej prawdopodobnie
pojawito si¢ takze znaczenie Zolnierzy na czole i stad swoje porownania zaczerpneli
Ojcowie Kosciota.

Takze niewolnikdw znaczono niezatartym pig¢tnem przynaleznosci w postaci
tatuazu na czole lub innych czesciach ciata jak ramie, reka, noga™. Zwyczaj ten byt
powszechny, szczegdlnie dotyczyl tych, ktorzy probowali zbiec ze stuzby: Do tego

odnosi si¢ Petroniusz w Satyrykach: sequar ego frontes not ans inscriptione sollerti, ut

%0Act of The Christian Martyrs 2, [w:] TheActs of The Christian Martyrs, przekt. whasny, ed. H.
Musurillo, Oxford: Oxford University Press, 1972, s. 246:

Dion ad Maximilianum: milita et accipe signaculum. Respondit: non accipio signaculum. lam habeo
signum Christi Dei mei (...) Dion ad officium dixit: signetur. Respondit: non accipio signaculum saeculi
et si signaueris rumpo illud, quia nihil ualet. Ego christianus sum, non licet mihi plumbum collo portare
post signum salutare domini mei lesu Christi.

11 3. Daniélou SJ, Wejscie w historig zbawienia. Chrzest i bierzmowanie, S. 65.
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uideamini stigmate esse puniti'®.  Oczywiscie, bylo rzecza trudng nosi¢ znak

przynaleznosci do pana po ewentualnym wyzwoleniu, stad istnieli specjalisci
zaangazowani w skomplikowane proby usuwania znamienia'®. Zrédta opisujg sposoby
1 $§rodki pozbywania si¢ pietna; Pliniusz, cho¢ bezposrednio nie odnosi si¢ do tatuazy
niewolnikéw, wymienia rosliny i ziota, majace witasciwosci usuwania podobnych
znakow™™,

Jeszcze innym aspektem byta praktyka tatuowania, obecna w pewnych religiach
wschodnich, szczegdlnie w  kulcie Kybele. Sakralne wuzycie stowa otilew
i pochodnych wskazuje, ze wiele form tatuowania miato swoje odniesienie religijne,
jako zadedykowane dla bostwa. Herodot podaje przyktad. Niewolnik, ktory uciekt do
swiatyni Herkulesa, przez wytatuowanie $wietych znakoéw, przechodzi na wlasnos¢
boga, przez ktorego od tej pory jest chroniony: fv.. €mPaAnTaL OTLYMOTE ‘Lpa, ‘€@UTOV
SLo0bc TG Oe®d, odk Eeott toltov Euobur'®. Takze chrzescijanski poeta z IV wieku

Aureliusz Prudencjusz Klemens pozostawia opis inicjacji w misteria:

A co, Ze pigtnem jest znaczon, kto si¢ poswieca?
Cieniutkie igly sie wkitada do zaru w piecach
Rozpalonymi na ciele znak si¢ wypala

I kazda ciala czesé, pietnem tak naznaczona

Ognistym, jest — jak sie glosi- juz poswiecona™®.

Terminy: acus minutas i stigmarit odnoszg si¢ tutaj do tatuowania, ale z drugiej
strony mamy takze szereg stow odnoszacych si¢ do oznaczania: fornacibus, urere,

igniuerint, feruens nota, perustum ignibus i tormenta inuri. Trudno jednak

192

Petroniusz, Sat. 103,2. Polskie ttumaczenie: Petroniusz, Satyryki 103, 2, przekt. M. Brozek, Wroctaw:
Zaktad Narodowy im. Ossolinskich, 1968, s. 124: Z kolei ja poznacze wam czolo zrecznym znakiem, zZe
bedziecie wyglgdad, jakbyscie byli ukarani pietnem.
*K.0. Sanders, Seal and Baptism in Early Christianity, [w:] Ablution, Initiation and Baptism. Late
Antiquity, early Judaism and early Christianity, t. I1, s. 1444.
194 por. Pliniusz Starszy, Historia naturalna, XXI1- XXVI, przekt. I.T. Zawadzcy, Wroctaw: Zaktad
Narodowy im. Ossolifiskich, 1961, s. 208-218.
1% Herodot, Hist 2.113, cyt za: J. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology, s. 194.
“*Aureliusz Prudencjusz Klemens, Wierice meczeriskie (Peristephanon) X, 1076-1080, przekt. M. Brozek,
ZMT 40, Krakow: Wydawnictwo WAM, 2006, s. 306;

quid, cum sacrandus accipit sfragitidas?

acus minutas ingerunt fornacibus,

his membra pergunt urere, ut igniuerint;

quamcumque partem corporis feruens nota

stigmarit, hanc sic consecratam praedicant.
Peristephanon 10.1076- 1080, cyt za: J. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology, s. 195
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jednoznacznie stwierdzi¢, do jakiej religii odnosi si¢ autor, najbardziej prawdopodobny
wydaje si¢ by¢ kult Mitry.

W Egipcie przez wieki istnial odrebny zawod, jakim bylo znaczenie zwierzat
przed ztozeniem ich w ofierze. Wcze$niej, sprawdzano je pod kontem czystosci
rytualnej, a nastgpnie znaczono pieczecig na potwierdzenie tego faktu:‘wg €otiv
kaBopog ... kol éoppayloBat. Egzamin byt dokonywany przez specjalne kolegium
kaplanéw, nazywanych ogppayrotet'®’,

Mozemy zatem zaobserwowac jak wiele znaczen 1 wzajemnych powigzan niosto
ze sobg pojecie sphragis. Stad, jako stowo tak czgsto uzywane, zostato zapozyczone
przez katechetow w pierwszych wiekach formowania si¢ chrzescijanstwa. Pozostaje
zatem pokaza¢ w jaki sposéb w praktyce bylo wykorzystywane przez pasterzy
Kosciota. Pozwalam sobie przytoczy¢ teraz wypowiedzi katechetéw po to, aby
wskazaé, iz przywotane wczesniej wiadomosci dotyczace znaczenia stlowa sphragis
rzeczywiscie byly znane zarowno na Wschodzie jak i Zachodzie, a takze, iz i opierano
si¢ na ich znajomosci,stosujac przy tym interpretacje religijng. Tym samym widac
wyraznie, ze Ojcowie bogato czerpali z tradycji $wieckiej, co znajduje potwierdzenie

w ich stowach, a nie jest tylko interpretacja wspotczesnych badaczy.

[1.1.5 Interpretacja Ojcow Kosciota

Liczne odniesienia do zycia codziennego Ojcowie wykorzystywali, aby
budowa¢ porownania w kluczu relacji: Chrystus — wierzacy. Przede wszystkim
podkreslali jednak aspekt wspolnotowy, relacja katechumendéw z Jezusem, cho¢
osobista, odbywa si¢ na tonie Kos$ciota, stad w rytach i katechezach towarzyszyli im ci,
ktérzy juz przystapili do sakramentu chrztu.

Analizujac  katechezy przedchrzcielne mozemy zaobserwowaé czgste
poréwnanie, wskazujace, 1z katechumen od momentu zapisu nalezy juz do Chrystusa,
a tym samym zostaje wcielony do jego stada. Nasuwa si¢ tu oczywista analogia Dobry
Pasterz — owce. Katechumeni otrzymuja znak przynalezno$ci, przez co zostaja
przypisani do tego, ktory od tej pory bedzie nad nimi czuwat jak wtasciciel nad stadem.
Dzigki pieczeci Chrystus moze rozpozna¢ swoich podobnie jak pasterz owce. Cyryl juz

w pierwszej katechezie apeluje do katechumenow:

197

Plutarch, Moralia 363D, cyt. za: J. Ysebaert, Greek Baptismal Terminology, s. 196.
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Przystgpcie do mistycznej pieczeci, aby was Pan poznat! Dajcie sig¢ zaliczy¢ do

Swietej, duchowej trzody Chrystusa, abyscie kiedys staneli po Jego prawicy™®.

Rowniez Teodor z Mopsuestii podkreslajac aspekt jednosci w Kosciele pisze

tak:

To wciggniecie do spisu, ktorym zostales teraz objety, oznacza, iz od tej pory
Jestes naznaczony jako owca Chrystusa. Kiedy bowiem owca zostaje nabyta, otrzymuje
znak, dzieki ktoremu mozna poznac, do ktorego pana nalezy; a takze pasie si¢ na tym
samym pastwisku i przebywa w tej samej zagrodzie co inne owce naznaczone tym

. .. . . 199
samym znakiem, co wskazuje, ze nalezg one do jednego pana ™" .

Sphragis staje si¢ obok znaku przynaleznosci rowniez ochrong. Tak jak owca,
ktoéra nalezy do swego pana i dzigki temu, moze by¢ spokojna o swoje zycie. Wydaje
si¢, ze to pordwnanie, niezwykle trafne w swej istocie stalo si¢ swoistego rodzaju
fenomenem. W konteks$cie chrztu pojawiato si¢ cz¢sto nie tylko w licznych katechezach
Ojcodw, ale tez w ikonografii wezesnochrzescijanskiej. Wystarczy przywota¢ dekoracje
baptysteriow w Dura Europos czy Neapolu. Rozwazajac ten fenomen warto pamigtad
o dwoch rzeczach. Przede wszystkim o disciplina arcani — prawie tajemnicy
zakazujacym mowié wprost o Swietych Obrzedach z obawy, aby nie dotarly one do
uszu niewtajemniczonych. W tym kontek$cie obraz Dobrego Pasterza odpowiadal
idealnie, gdyz podobne sceny pasterskie tworzyli rowniez poganscy artysci. Po drugie
do podobnej symboliki pasterz — owce odwolywatl si¢ psalm 23 $piewany podczas
celebracji chrzcielnej, ktory Ojcowie interpretowali jako streszczenie calej inicjacji
chrzcielnej.

Podobnie ryt naznaczenia odczytywano w kluczu: dowddca — armia. Na
poczatku katechumenatu, przy obrz¢dzie podawania imienia, kandydaci odpowiadali
niejako na wezwanie swego Kroéla i wstepowali do wojska:

. . . . . . 200
Juz zapisano wasze imiona, juz was powotano do stuzby wojskowej”".

198 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 1, 2, s. 32.

IIpooérdte cic THY ULoTIKNY odppeyide, (va cdyvwotol fte T Aeomdtn ovykatopLOundnte th ‘ayle kol
Aoyikfy tod Xprotod molprn, ei¢ td 8t adtod ddoprodnoducvol (S. Cyrillus Hieros. Catechesis I, I,
PG 33, 372)

199 Teodor z Mopsuestii, PG XIIl, 17, za: J. Daniélou, Wejscie w historie zbawienia, s. 66.

200 cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 1, s. 19.

‘Ovopatoypadia téwg ‘vpiv yéyove, kel otpatelag kAfiorg'(S. Cyrillus Hieros., Procatechesis I, PG 33,
333)
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W ten sposob katechumeni zostaja wcieleni do armii Chrystusa i odtad beda
stuzy¢ juz nie sobie, ale swemu Panu. Ten militarny aspekt pojawia si¢ takze
w dalszych katechezach Cyryla; wydaje si¢ by¢ pierwszym autorem, ktory interpretuje

wojskowy tatuaz jako pieczec:

Kazdy z was ma byé przedstawiony Bogu w obecnosci tysiecy zastgpow
anielskich. Duch Swiety opieczetuje dusze wasze. Zostaniecie wybrani do stuzby

wielkiemu Krélowi?®.

Ide, aby zgromadzi¢ wszystkie narody i wloze na nie znamig”. Ze swej bowiem

Walki na krzyzu kazdemu z mych zZotnierzy dam znak krolewski na czole®®.

Jednak mistrzem w tym poroéwnaniu wydaje si¢ by¢ Tertulian. Uzywa on czg¢sto
tacinskiego pojecia signaculum lub obsignatio na okreslenie sakramentu chrztu
rozumianego wedlug niego jako pewnego rodzaju przysi¢ga, zobowigzanie wobec
Chrystusa. Zapewne ma to zwigzek z faktem, iz stowo to bylo czesto stosowane
w Srodowisku wojskowym, stad stalo si¢ znane Tertulianowi ze wzgledu na zawdd ojca.

W podanym kontekscie pisze tak:

A poza tym, czyz nie odrzucamy, czyz nie lamiemy pieczeci chrzcielnej

wytamujqgc sie od obowigzku poswiadczenia jej czynem?203.

W Preskrypcji przeciw heretykom Tertulian ostrzega takze przed dziataniem
szatana w S$wiecie, ktory to sakramenty chrzescijanskie nasladuje w obrzedach
poganskich. Jak pisze dalej autor, rdwniez wyznawcy mitraizmu, religii popularnej

szczegOlnie w srodowisku wojskowym, s3 naznaczani na czole znakiem przynaleznos$ci

201 cyryl Jerozolimski, Katecheza 3, 3, s. 50.

Mérrer éaotog ‘oudr meplotachul TO Ok, EVOTLOY LUPLESWY OTPETLOY &yYéiwy: péidel 1o TTvedua
10 Gyrov oppayifey ‘vudv tag Yuyac (Catechesis I, 111, PG 33, 428)

202 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 12,8, s. 167.

Epyouat ouvayayely mavte t €0vn, kol koteielfo en” adtdr onuelov: ék tod &uod yap &ydvog tod &v
TR oTeUP®, oPPaylde PAOLALKTY ‘ekdoTw SidwiL TOV UV oTpatiwtdy &xey ém pwetamou.. (Catechesis
X1, VI, PG 33, 736)

203 Tertulian, O widowiskach, 24, [w:] Wybér pism 1, PSP V, Warszawa: ATK, 1970, s. 108.

Ceterum si nos eieramus et rescindimus signaculum rescindendo testationem eius, numquid ergo
superest ut ab ipsis ethnicis responsum flagitemus? (Tertuliani, De spectaculis XXIV, CCL I, s. 248)

76



do tego bostwa®™. Tertulian widzi w tym zjawisku powazne zagrozenie, majace na celu

zniszczenie prawdziwego kultu chrzescijanskiego.

11.1.6 Widzialny znak?

Na sam koniec pozostaje do rozwazenia jeszcze jedna wazna kwestia,
mianowicie czy rzeczywiscie naznaczeniebylo jedynie gestem symbolicznym? Zdaniem
G. W. H. Lampego byto nieunikniong koniecznos$cig, ze znak krzyza stanie si¢ szybko
jednym z wazniejszych, jesli nie najwazniejszych sposrod roznych elementow
w chrzescijanskich obrzgdach inicjacji. Wedlug tego autora dla wielu nawrdéconych
koncepcja znaku kladzionego przez posrednictwo Ducha Swictego®® na wiernych jako
piecze¢ na duszy byla zbyt gleboka, Zeby ja zrozumie¢. Stad tez szukano prostszego
symbolu potwierdzajacego, ze rzeczywiscie zostali oni naznaczeni na dzien zbawienia,
znakiem przynaleznosci do Ludu Bozego. Nowotestamentalna koncepcja
niewidzialnego znaku Ducha stata si¢ zbyt delikatna, zeby zadowoli¢ zabobonnych
1 przyjmujacych wszystko dostownie nawrdconych z wielobostwa mieszkancow
Imperium Rzymskiego, ktorzy potrzebowali namacalnego znaku swojego wybrania, co$
na ksztalt talizmanu chroniacego od mocy szatana®®, stad tez potozenie akcentu na znak
krzyza. Powstaje pytanie, czy rzecz dotyczy jedynie symbolu, czy tez konkretnego,
widzialnego znaku. Skoro praktyka tatuowania nie byta czym$ obcym w starozytnosci,
analogicznie do poganskich praktyk mozna wysnu¢ wniosek o nowo nawrdconych
chrzescijanach, pragnacych jako zotnierze Chrystusa widzialnego znaku przynalezno$ci
do swego Pana. Jesli inicjowani w mistyczne kulty nosili widzialny znak naznaczenia,
czy jest calkowicie nieprawdopodobne, Ze chrzedcijanie, dla ktérych chrzest byt
przeciez opisywany za pomocg termindw: misterium — inicjacja, rowniez posiadali
analogiczny symbol? Wydaje si¢ jednak, ze cho¢ w pierwszym spojrzeniu mozemy
dostrzec autorow potwierdzajacych uzycie znaku krzyza jako widzialnego znaku, to
przy blizszym spojrzeniu ich liczba musi zosta¢ mocno ograniczona®’. Wiaze sie to
Z charakterystycznym jezykiem Ojcdéw uzytym do opisania naznaczania katechumenow
lub neofitow — realistycznego, a zarazem pelnego porownan do §wieckiego znaczenia

tego stowa. Problem ten byl juz poruszany przy omowieniu $wiadectwa Sw.

204 Tertulian, Preskrypcja przeciw heretykom, 40,[w:] Wybor pism 1, s. 74.

2% 2 Kor, 1, 21-22

206 G, W. H. Lampe, The Seal of the Spirit. A Study in the Doctrine of Baptism and Confirmation in the
New Testament and Fathers, London: S.P.C.K., 1976, s. 261.

27 G, W. H. Lampe, The Seal of the Spirit. A study in the doctrine of baptism and confirmation in the
New Testament and Fathers, s. 275.
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Ambrozego. Jednak co do jego opisu uczeni sg zgodni, ze przywotywana pieczeé jest
jedynie swego rodzaju metaforg. Takze u Cyryla Jerozolimskiego, cho¢ znajdujemy
wprawdzie stwierdzenie o wiecznej i niezniszczalnej pieczeci Ducha Swigtego®®, ale
w rzeczywistosci jej charakter dotyczy raczej nieodwracalnego zaangazowania Boga,
a nie widzialnego, materialnego znaku. Nie do konca wydaje si¢ by¢ o tym przekonany
ks. Mokrzycki, ktéry przypuszcza, ze jezyk Augustyna, biskupa Hippony sugeruje nam
co$ wiecej niz zwykle nakreslenie krzyza na czole kandydata. Pewne wyrazenia przez
niego zastosowane takie jak: signum, sigillum, impressio, charakter moga wskazywac
na realny, trwaly i wciaz widoczny tatuaz’®. Rzeczywiscie, poréwnania Augustyna
sprawiaja wrazenie najbardziej obrazowych, stad podobne watpliwosci wysnuwa takze

ks. St. Longosz?*®

. Réwniez wedtug niego stownictwo biskupa Hippony pozwala nam
przypuszczaé, ze krzyz na czole katechumena byl malowany lub tatuowany. Majac na
uwadze weczedniejsze zastrzezenia, taka praktyka wydaje si¢ jednak mato
prawdopodobna.

Prawda z kolei jest, ze istnieli chrze$cijanie, ktorzy przeniesli idee znaku krzyza
w forme¢ widzialnego znaku, podkreslajac tym gestem wyraznie swa przynaleznos$¢ do
Chrystusa, jednak nie dziato si¢ to nigdy w ramach liturgicznego obrzedu naznaczenia.
Taka praktyka byla znana przede wszystkim w Afryce?™, stad zapewne watpliwosci
dotyczace sformutowan uzywanych przez Augustyna.

Widzimy zatem ile niejasnosci pojawia si¢ w kontekscie pojecia sphragis. Jak
zaznacza Lampe, patrystyczna nauka o pieczeci jest nierostrzygajaca i nawet nie
mozemy pozwoli¢ sobie na okreslenie doktadnych podstaw, na ktorych mogla by
bazowa¢ nauka o nadaniu Ducha Sw. w relacji do sakramentéw chrztu

i bierzmowania®'?

. On sam ostrzega przed zamieszaniem, ktore moze by¢ spowodowane
przez zastosowanie jednej interpretacji w celu zrozumienia catego bogactwa znaczen
zawartego w rycie sphragis. Dlatego moim zdaniem najwlasciwsze wydaje si¢ szerokie
spojrzenie na postawiony problem, zwlaszcza, ze tak naprawde nie mamy pewnosci,
czy obrzed ten nie byl powtarzany na réznych etapach inicjacji. Zadne z przytoczonych

zrodet nie wyklucza takiej mozliwosci. Probujac stworzy¢ definicje sphragis nalezatoby

208 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 17, s. 33.

29 B Mokrzycki SJ, Droga chrzescijanskiego wtajemniczenia, s. 110.

219St, Longosz, Znak krzyza $wietego w Zyciu starozymych chrzescijan, “Tarnowskie Studia Teologiczne”,
t. VIII, (1981), s. 224.

21t Longosz, Znak krzyza swietego w Zyciu starozytnych chrzescijan, s. 224.

212 G, W. H. Lampe, The Seal of the Spirit. A study in the doctrine of baptism and confirmation in the
New Testament and Fathers, s. 306.
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zawrze¢ w niej odwotania do katechumenatu, chrztu i bierzmowania, a w zalezno$ci od
tego mogliby§my akcentowa¢ symbolike krzyza, odparcie wpltywu szatana, badz
udzielenie daréw Ducha Swietego. Nie mozemy zapominaé o kontekscie kulturowym.
Gest, ktory wspotczesnie kojarzony jest jedynie religijne, w starozytnosci posiadat silne
powigzania z tradycja $wiecka. Zapewne ta wielo$¢ znaczen 1 interpretacji
przypisywanych pieczgci w zyciu codziennym w starozytnosci przelozyta si¢ na
bogactwo odniesien tego pojecia w kontekscie religijnym213.

Dlatego tez, niejako podsumowujac t¢ cze$¢ rozwazan, nalezy podkresli¢ raz
jeszcze najistotniejszg kwestie. W obliczu tak duzej réznorodno$ci zastosowania pojecia
sphragis, moéwiac o celebracji katechumenalnej uzyte zostalo okreslenie ryt
naznaczenia. Jest on potwierdzony zarowno w Tradycji Wschodu, jak i Zachodu i cho¢
zostal poswiadczony na réznych etapach przygotowan przedchrzcielnych, to spotykamy
go juz jako jeden =z gestow towarzyszacych wprowadzeniu kandydata do
katechumenatu. Nalezy jeszcze zaznaczyC¢, iz na poczatku gest zwigzany byt
z sakramentem chrztu, dopiero pozniej, wraz z rozwojem katechumenatu zostat dodany
do przygotowan przedchrzcielnych, stad przywolywane §wiadectwo Augustyna. Bez
watpienia ryt ten, cho¢ posiada korzenie nawigzujace do Biblii, czerpie réwniez
z tradycji $wieckiej, co sami Katecheci wielokrotnie potwierdzali w swoich

wypowiedziach.

*BK.0. Sanders, Seal and Baptism in Early Christianity, [w:] Ablution, Initiation and Baptism. Late

Antiquity, early Judaism and early Christianity, t. Il, s. 1474,
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1.2 RYT SOLI (donatio salis)

11.2.1 Dostepne Zrodla

Ryt soli (donatio salis), kolejny z obrzedow towarzyszacych wejsciu do
katechumenatu, jest obrzedem pojawiajacym si¢ zaskakujaco pozno w $wiadectwach
opisujacych przebieg celebracji katechumenalnych. Na samym poczatku nalezy
zaznaczy¢, ze potwierdzenie tego zwyczaju odnajdujemy jedynie na Zachodzie i to
dopiero pod koniec IV wieku. Wtasciwie dostgpne zZrédta pochodzg jedynie z Afryki,
Rzymu (o czym ponizej) oraz Hiszpanii®**. Pomimo, iz Ojcowie zarowno Wschodu jak
I Zachodu w swoich dzietach czgsto postugiwali si¢ symbolika soli, to jednak pierwsze
swiadectwo wystgpowania tego rytu odnajdujemy dopiero u Augustyna.

W Wyznaniach pisze tak, przedstawiajac swoja sytuacje:

Znaczono mnie juz znakiem Jego krzyza i zaprawiono Jego solg zaraz po wyjsciu

z tona matki mojej215.

W ten sposob potwierdza sprawowanie tego obrzedu takze w stosunku do dzieci.
Ryt soli jest wedlug §wiadectwa Augustyna drugim, zaraz po znaczeniu czota
znakiem krzyza, rytem wchodzacym w sktad uroczystego przyjecia do katechumenatu.

Stad tez, jak zaznacza biskup Hippony, powinien zosta¢ wlasciwie wyjasniony:

O tajemnicy, ktorq przyjmuje, dobrze go pouczysz, Ze znaki spraw BoZych sq
wprawdzie widzialne, ale czes¢ odbierajq same niewidzialne sprawy i Ze nie takq nalezy

widzie¢ wartos¢ w postaci soli blogostawienstwem uswieconej, jaka w jakimkolwiek

214 por, Izydor, De ecclesiasticis officiis 11, 21, 3, PL 83, 815, Paris: Migne, 1862.

Sales autem in ministerium catechumenis dandos a patribus ideo est instituium, ut eorum gustu
condimentum sapientiae percipiant, neque desipiant a sapore Christi; nec sint fatui, et retro respiciant,
sicut uxor Lot, ne malum exemplum dantes ipsi remaneant, ut alios condiant.

lldefons , De cognitione baptismi, XXVI, PL 96, 122, Paris: Migne, 1862.

I1 in nonnullis locis, ut refertur, sales accipiunt, velut significato sapientiae condimento.

215 Augustyn, Wyznania, I, 11, przekt. ks. J. Czuj, Warszawa: PAX, 1954, s. 11.

Signabar iam signo crucis eius et condiebar eius sale iam inde ab utero matris meae.(Agostino,
Confessioni I, XI, NBA I, Citta Nuova Editrice: Roma, 1965, s. 20)
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innym jej uzytku. Trzeba mu takze powiedziec, co oznacza i ta przemowa, ktorq styszal,

Jjaki jest cel owego zaprawienia solq, czego podobienstwem jest ta zaprawa216.

Chociaz samo stowo sol nie pojawia si¢ w oryginalnym tekscie, to jednak edycje
krytyczne sugeruja tutaj jego uzycie, stad tez i jego obecno$¢ w polskim tlumaczeniu.
Takie odczytanie wydaje si¢ by¢ tekstowo uzasadnione. Ponadto ryty opisywane w tym
miejscu przez Augustyna odnajdujemy w takiej samej formie w poOzniejszych
dokumentach. Zastanawiajacy jest oczywiscie fakt, dlaczego autor wprost nie méwi, do
jakiego rytu si¢ odnosi. By¢ moze wynika to jednak z charakteru tekstu, ktory jak
wiadomo jest podrecznikiem dla katechetow, a zatem skierowany jest do ludzi bardzo
dobrze zaznajomionych z praktyka katechumenalng. Dlatego nie istniata potrzeba, aby
wszystkie sprawy tlhumaczy¢ wyjatkowo doktadnie. Warto w tym miejscu zada¢ sobie
pytanie, dotyczace zaznaczonej przez Augustyna réznicy miedzy blogostawiong solg
a jej zwyklym, codziennym uzytkiem. Czy istnialo zatem niebezpieczenstwo, ze
katechumeni nie dostrzega wyraznego rozroznienia podkre§lanego przez biskupa? Takie
przypadki mogly mie¢ miejsce, stad zapewne przestrogi katechety.

Podobny liturgiczny gest pojawia si¢ u Augustyna w De peccatorum meritis et

remissione?’’. Takze tam s6l nie zostala nazwana po imieniu®'®

, ale jest tym, co
otrzymuje si¢ po znaku krzyza i nalozeniu rak. Franz Dolger uwaza, komentujac ten
fragment, ze Augustyn pisze w nim nie o soli, ale o chlebie egzorcyzmu219. Glos
w dyskusji zabiera réwniez T. Maertens, ktory twierdzi, ze rytual soli polegal
pierwotnie na wreczeniu solonego chleba, po czym zwyczaj ten ewoluowat, uzywanie

chleba zostato zarzucone na rzecz samej soli. Aby udowodni¢ swoj poglad sugeruje, ze

»chleb egzorcyzmu” byl solonym chlebem, stad nastapil czas, kiedy znalazl swoje

218 Augustyn, Poczqgtkowe nauczanie religii, XXV, 50, [w:] Pisma katechetyczne, przekt. ks. Wt. Budzik,
Warszawa: PAX, 1952, s. 55.

De sacramento sane quod accipit, cum ei bene commendatum fuerit, signacula quidem rerum divinarum
esse visibilia, sed res ipsas invisibiles in eis honorari; nec sic habendam esse illam speciem benedictione
sanctificatam, quemadmodum habetur in usu quolibet: dicendum etiam quid significet et sermo ille quem
audiuit, quo in illo condiat, cuius illa res similitudinem gerit. (De catechizandis rudibus, 26,50, NBA
VII/2, s. 282)

27 Agostino, De peccatorum meritis et remissione 2,26, NBA XVI11/1, Roma: Citta Nuova Editrice, 1981,
s. 180.

*®*Doktadnie uzywa takich stow:Nam et catechumenos secundum guemdam modum suum per signum
Christi et orationem manus impositionis puto sanctificari et, quod accipiunt quamvis non sit corpus
Christi, sanctum est tamen et sanctius quam cibi quibus alimur, quoniam sacramentum est. (De
peccatorum meritis et remissione 2,26, NBA XVII/1, s. 180.)

*% F Dolger, Der Exorzismus im altchristlichen Taufritual, Paderborn: Schoing, 1909, s. 89.
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zastosowanie w katechumenalnym rycie?”®. Podstawowa trudnos¢ dotyczaca tezy
Maertensa jest ta, ze sol nigdy nie pojawia si¢ w zadnym tekscie rozwazajacym chleb
egzorcyzmu. A zatem wydaje si¢, ze autor jest w bledzie. Wprawdzie juz w Tradycji
Apostolskiej czytamy o chlebie egzorcyzmow wreczanym katechumenom, jednak
nigdzie nie znajdujemy wzmianki o soli??,

Wracajac do mysli Augustyna trzeba jeszcze zaznaczy¢, iz w odniesieniu do
katechumenoéw nigdy wyraznie nie mowi on o chlebie egzorcyzmu (cho¢ czgsto
wspomina o nim w swoich listach). Stad mozemy przyjaé, ze takze tym razem autor ma
na mysli s61°%%.

W kontekscie dyskusji dotyczacej zaleznos$ci migdzy blogostawionym chlebem
a symbolika soli trzeba wspomnie¢ 0 synodzie w Kartaginie (397 rok), ktérego jednym
z uczestnikow byt takze Augustyn. W czasie jego obrad opracowano skrot kanondow

dyscyplinarnych, utozonych na wcze$niejszym synodzie w Hipponie (393 rok) Kanon
3 z tego zbioru nakazuje:

Aby katechumenom nie udzielano nic swigtego w najuroczystsze dni paschalne,
tylko zwyklej soli; albowiem, jesli wierzqcy niczego nie zmieniajg w tych dniach

w sprawie sakramentéw, to katechumeni nie powinni zmieniac®.

Pojawito si¢ wiele dyskusji dotyczacych tego, czym jest owo sacramentum
w przytaczanym kanonie. Jest pewne, ze termin ten nie odnosi si¢ do Eucharystii, ktora
jest wymieniana w nastepnym punkcie, 1 ktora z oczywistych wzgledow nigdy nie byla
udzielana katechumenom. O czym zatem mowi ten przepis? J.E. Latham przytacza
poglady Severinusa Biniusa, ktory twierdzi, ze Ojcowie Synodalni mowig w tym
miejscu o blogostawionym chlebie (eulogii), rozdzielanym po Eucharystii 1 wysylanym
do innych Koscioldw, jako znak jednosci®®. Tego samego zdania jest Benedict

Busch?®. Catkiem inng, do$¢ odbiegajaca od interesujacego nas tematu interpretacje

220 T Maertens, Histoire et pastorale du rituel du catechumenat et du bapteme, Bruges: Publ. de Saint-
Andre, 1962, s. 193.

221por, Tradycja Apostolska 11.

222 1 E.Latham, The Religious Symbolism of Salt, Paris: Editions Beauchesne, 1982, s. 100.

?ZKartagina (111), 3, [w:] Acta Synodalia ann 381-431, SCL IV,oprac. A. Baron, H. Pietras SJ, Krakow:
Wydawnictwo WAM, 2010, wyd. pol.- tac.:

Ut etiam per sollemnissimos paschales dies sacramentum catechumenis non detur, nisi solitum salis;
quia, si fideles per illos dies sacramenta non mutant, nec catechumenos oportet mutare.

224 J.E.Latham, The Religious Symbolism of Salt, s. 97.

225 B, Busch OSB, De Initiatione Christiana secundum doctrinam Sancti Augustini. Inquisitio liturgico-
historica. Rome: Typis Polyglottis Vaticanis, 1939, s. 58.
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kanonu przedstawia C.J. Hefele. Wedlug niego przepis ten oznacza, ze w czasie
wielkanocnym wierzacy przynosza do poswigcenia wino i zwyczajowy chleb, a nie
mleko i miéd, co nie powinno by¢ zmieniane dla katechumendéw??®. Samo stwierdzenie
wydaje si¢ nam by¢ pomocne w tym sensie, iz wskazuje, ze przygotowujacy si¢ do
chrztu mieli swoj ustalony porzadek, ktéry nie powinien by¢ tamany, w tym
konkretnym przypadku otrzymuja jedynie sol, okreslang przez kanon jako ,,zwykta”.
Menard, ktory zaopatrywal w noty Migne’a edycje Sacramentarium
Gregorianum rowniez nie wierzy, ze sacramentum oznaczato eulogie, jakkolwiek jego
konkluzja daleka jest od bycia pomocng: Sacramentum ... sumitur ... pro eo quod

mysticum est?’

. Jednak dla naszych rozwazah najwazniejszym jest potwierdzenie
wyplywajace z kanonu, ze pod koniec IV wieku w Kosciele afrykanskim istnial zwyczaj
wreczenia soli katechumenom. Niestety przepis nie przynosi nam wyjasnienia
symboliki soli, co uzasadnialoby jej uzycie w tym kontekscie. Mogloby tez rzucié
wiecej Swiatla na zalezno$¢ miedzy solag ,,zwykla” a ,,blogostawiong”. Skoro jednak
Augustyn uczestniczyt w przytaczanym Synodzie, mozemy przyjac, ze jego mysl byla
zgodna z pogladami pozostatych obecnych tam Ojcow.

Kolejnym waznym dokumentem potwierdzajacym ryt soli w procesie
przygotowania katechumendw do przyjecia chrztu jest list rzymskiego diakona Jana do
dostojnika Senariusza z Rawenny, napisany ok. 500 roku, w ktéorym odpowiada na
szereg watpliwosci natury liturgiczno-duszpasterskiej, w tym takze dotyczacych
inicjacji chrzes’cijaﬁskiejzzg. Diakon Jan to prawdopodobnie pdzniejszy papiez Jan
| (523-526), co zdaniem badaczy dodatkowo nadaje wiarygodnos$ci jego obserwacjom.
Zyje on w czasach, kiedy liturgia katechumenéw ulegata transformacjom, tracac juz
swojg pierwotng dynamike. Formalnie istnialty wcigz dwa etapy katechumenatu:
przygotowanie dalsze i blizsze, autor uzywa jeszcze dwoch nazw oddzielajacych dwie
grupy przygotowujacych sie: katechumeni i wybrani. Wspomina takze o katechezie,
cho¢ praktycznie nie miata ona juz miejsca. Pisze, ze kandydat powinien wejs¢ do
audytorium, czyli do miejsca, gdzie ma odbywaé si¢ nauczanie. Nast¢gpnie jednak
czytamy, ze nauczanie to zostalo sprowadzone do wyjasnienia sprawowanych
obrzedow. Stalo si¢ tak prawdopodobnie dlatego, 1z wérdd kandydatow w tym czasie

przewazaty dzieci, stad katechezg zastgpowano przez obrzedy i ich thumaczenie. By¢

226 1. Hefele, Historie des conciles d’apres les documents originaux, Paris: Letouzey, 1908, vol Il, s.
86.

227 H. Menard, In S. Gregorii Librum Sacramentorum Notae, PL 78, 369, 1895.

228 G. Cavallotto, Catecumenato Antico. Diventare cristiani secondo i padri , s. 225.
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moze ttumaczono sobie, iz w ten sposob tatwiej dotrze¢, przynajmniej z minimalnym
przekazem wiary do najmtodszych. Tlumaczenie obrzgdoéw, cho¢ nie wiemy doktadnie
jak si¢ odbywato, zapewne adresowane bylo do opiekunéw dzieci. Katechumenat byt
czasem, w ktérym przygotowujacy si¢ powinni wyzwoli¢ si¢ z mocy zlego ducha
1 przygotowac miejsce dla Chrystusa. Temu stuzy¢ miaty sprawowane obrzedy, wsrod
ktorych znajdowalo si¢ podanie poswigconej soli.

Jan pisze tak:

Katechumen otrzyma sol. Oznacza to, ze podobnie jak migso, zachowujgce swq
swiezoS¢, gdy jest przyprawione solg, tak rowniez i duch, ktory stopniowo staje sie
wiotki i pozbawiony gorliwosci, zaprawiony jest solg mgdrosci oraz solg gloszonego
stowa Bozego. Co za tym idzie, duch doswiadczy niezachwianej wytrwatosci, bedgc
catkowicie oddzielonym od sqczgcego si¢ zanieczyszczenia poprzez interwencje

stodyczy boskiej soli®®,

Obecne w tym fragmencie poréwnania ,,s61 madrosci”, ,,s61 gloszonego stowa
Bozego” oraz ,stodycz boskiej soli” nie sa utworzone na potrzeby VI wiecznej
katechetyki, ale swoj poczatek wywodzg ze Starego Testamentu, o czym bedzie jeszcze
mowa.

Kolejnym Zrédlem potwierdzajacym ryt soli w praktyce katechumenalnej
stanowi Sakramentarz Gelazjanski, powszechnie uwazany za najstarsza ksigge mszalng
Kosciota rzymskiego, ukazujaca wystarczajagco wiernie starg liturgiczng tradycje

20 Zgodnie z ustaleniami Dom Capellego datuje si¢ ja na lata migdzy 555

rzymska
a 590, z cata pewnoscia jednak mozna stwierdzi¢, ze w swojej formie ewoluowata do
konca VI wieku. Antoine Chavesse w swoich drobiazgowych studiach nad tym dzietem

udowodnit, ze jest kombinacjg tekstow majacych rézne pochodzenie231. Dzieli si¢ na

A Wilmart OSB, Analecta Reginensia. Extraits des manuscripts latins de la reine Christine conserves

au Vatican I,VII, Studi e Testi 59, Citta del Vaticano,1933, s. 158-159, przekt. wiasny

Accepit etam caticuminus benedictum sal, in quo signatur, quia, sicut omnis caro sale condita saluatur,
ita sale sapientiae et p(rae)dicatione uerbi dei mens fluctibus saeculi madida et fluxa conditur, ut ad
soliditatem stabilitatis atque permansionis digestae penitus corruptionis humore diuini salis suauitate
perueniat. Joannis diaconi epistola ad Senarium virum illustrum.

Korzystam takze z przektadu na jezyk angielski: John the Deacon 3, [w:] E.C. Whitaker, Documents of
the Baptismal Liturgy, London: S.P.C.K., 1970, s. 155.

20). Miazek, Misterium Wielkiego Postu w modlitwach mszalnych dawnej i wspélczesnej liturgii
rzymskiej. Studium liturgiczno- teologiczne, Warszawa: PWTW, 1997, s. 44.

21 A Chavesse, Les deux rituel Romain et gaulois de I’admission au katechumenat que renferme le
sacramentarie Gelasien, Lyon: Facultes Cath., 1948, s. 162.
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trzy ksiegi, obrzedy zwigzane z katechumenatem odnajdujemy w ksigedze pierwszej,
w miejscach i w liturgicznym czasie, w ktorym byty sprawowane tzn. w formularzach
mszalnych Wielkiego Postu, co potwierdza, ze wtajemniczenie chrze$cijanskie
powigzane byto z rokiem liturgicznym 1 miato miejsce w czasie przygotowania do

Paschy®®.

Kandydaci do chrztu to glownie dzieci, urodzone w rodzinach
chrzescijanskich i przynoszone do Kosciota przez swoich rodzicow. Prezbiterzy
w kosciotach przygotowuja i udzielajg chrztu, podczas gdy nastepny sakrament,
bierzmowanie, jest wyraznie zarezerwowany dla biskupa. Samo przygotowanie
obejmuje juz wlasciwie jeden etap zwigzany z Wielkim Postem, stad zanika podziat na
katechumenow i wybranych, nazwy te uzywane sa zamiennie. Nie odnajdujemy tu
obecnych wczesniej bardzo wyraznie procedur dopuszczajacych do katechumenatu,
zwigzanych ze szczegétowym badaniem stanu katechumendw. Przewidziana jest tylko
jedna celebracja wejscia do katechumenatu, skupiajaca obrzedy celebrowane wczesniej
w réznym okresie. Byta ona sprawowana w nastgpujacej kolejnosci: zapisanie imienia
wraz z towarzyszaca modlitwa, tchnienie w twarz, znaczenie znakiem krzyza
z modlitwa, egzorcyzm 1 podanie soli oraz koncowe btogostawienstwo z modlitwa.
Przypatrzmy si¢ blizej tekstom zwigzanym z celebracja tego rytu.

Pierwsza modlitwa, zwigzana z symbolikg soli to Orationes Super Electos

z podtytutem: Ad catechumenum faciendum:

Wszechmogqgcy wieczny Boze, Ojcze naszego Pana Jezusa Chrystusa, popatrz
z laskawoscig na swoje stugi, ktore raczyles wezwac¢ do czynienia pierwszych krokow
w wierze. Usun catq Slepote z ich serca. Uwolnij ich od wszystkich sidet szatana, ktore
na nich zastawil. Otworz im, Panie, brame twojego milosierdzia. Nastepnie, utwierdzeni
znakiem Twojej magdrosci, mogq zosta¢ wyzwoleni ze skazenia zlych pragnien
i odnajdujgc przyjemnos¢ w stodkim zapachu Twoich przykazan, mogq stuzyé Ci
w Twoim Kosciele, czynigc postepy kazdego dnia, tak, aby byli gotowi na zyski plyngce
z tlaski chrztu, sprobowawszy soli, ktora uzdrawia. Przez naszego Pana Jezusa

Chrystusa. Amen®3,

22 R, Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 399.

23| iber Sacramentorum Romanae Ecclesiael, XXX, Oxford: Clarendon Press, 1894, s. 46, przekt.
wlasny:

Omnipotens sempiterne Deus, Pater Domini nostri lesu Christi, respicere dignare super hos famulos
tuos, quos ad rudimenta fidei vocare dignatus es. Omnem caecitatem cordis ab eis expelle: disrumpe
omnes laqueos Satanae, quibus fuerant colligati: aperi eis, Domine, ianuam pietatis tuae; et signum
sapientiae tuae imbuti, omnium cupiditatum foetoribus careant, et suavi odore praeceptorum tuorum laeti
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Modlitwa ta, podobnie jak nast¢pujace po niej, jest wlasciwie egzorcyzmem
majacym na celu uwolnienie od wplywow szatana i umocnienie katechumenow na
drodze wiary. Nie zatrzymujac si¢ w tym punkcie dtuzej nad samg istotg egzorcyzmow,
nalezy jednak poczyni¢ pewne uwagi. Temu wyzwoleniu z mocy ztego ducha ma stuzy¢
otrzymany znak madrosci, ktorym, jak podkresla Latham katechumeni sa nie tyle
oznaczeni, co utwierdzeni®*. Istotnie, poréwnanie to moze przysparzaé pewne
trudnosci, gdyz nie jest tatwo uchwyci¢ od razu sens polaczenia soli z ideg madrosci.
Istnieje duze prawdopodobienstwo, ze wyrazenie to wywodzi si¢ z whasciwosci soli
nadajacej smak®®. Teksty Starego Testamentu potwierdzaja, ze z ust wychodzi wszelka
quroé6236. Podobne zestawienie przytaczalam juz wczesniej, poniewaz postugiwat si¢
nim Jan Diakon. Interesujace wydaja si¢ analogie zawarte w tych dwoch tekstach: ,,s61
madrosci” — ,,znak Twojej madrosci”, ,,stodycz boskiej soli” — ,,stodki zapach Twoich
przykazan”. Warto tym samym zaznaczy¢ pewna cigglo$¢ znaczeniowa, ktora bez
watpienia spotykamy w zestawieniu tych dwoch zrédet, pochodzacych, co jeszcze raz
mozna podkresli¢, z tego samego kregu rzymskiej tradycji liturgicznej.

S6l nie tylko powstrzymuje przed zepsuciem, ale takze niszczy nieprzyjemny
zapach. Jakkolwiek sama w sobie nie posiada zapachu, to jednak, jak uwazano na
poziomie symbolicznym, jest przesigknig¢ta stodkim zapachem dzigki swej wlasciwosci
ochrony przed ztym duchem. Nie mozemy doktadnie stwierdzi¢, kiedy rozprzestrzenita
si¢ podobna mysl, ale w Starym Testamencie substancja ta byla zwigzana z przyjemnym
zapachem z catopalen i1 kadzidet. W Ksiedze Wyjscia Bog méwi do Mojzesza, aby
przygotowal wonnosci zaprawione solg na kadzidlo, przeznaczone tylko dla jego
chwaty. W modlitwie z Sakramentarza spotykamy podobny motyw, ale ze zmiang
akcentu — to nie katechumen ma wydawac¢ stodki zapach, ale czerpa¢ go z przyjemnos$ci
wypetniania Bozych przykazanh.

Podobnie jak so6l chroni przed zepsuciem, tak samo w sensie symbolicznym
przenika ducha, czynigc go odpornym na skazenia ztych pragnien, staje si¢ takze

srodkiem uzdrawiajacym. Ten ostatni zwrot moze stanowi¢ najwigksza trudnos$¢,

tibi in ecclesia deserviant; et proficiant de die in diem, ut idonei efficiantur accedere ad gratiam baptismi
tui, percepta medicina. Per Dominum nostrum.

Angielski przektad: The Gelasian Sacramentary XXX, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal
Liturgy, s. 169

234 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 89.

2% J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 170.

% Prz 10, 31; Ps 49,4.
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poniewaz w zadnej z liturgicznych modlitw nie znajdujemy wyjasnienia, w jaki sposob
sol moze sta¢ si¢ lekarstwem. By¢ moze odnoszono to do starozytnej tradycji, wedtug
ktorej, jak wskazuje Pliniusz, sl byla uzywana na wiele chorob®’, lub odnajdujemy
W niej echa Starego Testamentu®®,

Druga modlitwa jest blogostawienstwem soli wreczanej katechumenom:

Egzorcyzmuje Cie, stworzona soli w imie¢ Boga Ojca Wszechmoggcego, w imig mitosci
naszego Pana Jezusa Chrystusa i w mocy Ducha Swietego. Egzorcyzmuje cie przez
Boga zZywego i prawdziwego, ktory powolat cig¢ do zycia chronigc rodzaj ludzki
i powotat cie do bycia uswieconym ludem przez swoje stugi dla wiary. Dlatego blagamy
Cig o Panie nasz Boze, aby ta stworzona sol sprawita w imie Trojcy, ze sakrament
bedzie zbawczy i Ze dzieki niej unikniemy dziatania wroga. Uswieé Panie te sol mocg
twojego uswiecenia i poblogostaw jq swoim blogostawienstwem, aby dzigki temu stata
si¢ doskonatym lekarstwem dla wszystkich, ktorzy jg otrzymujg i w nich pozostata.
W imie naszego Pana Jezusa Chrystusa, ktory przyjdzie sqdzi¢ zywych i umartych

g ., 239
i Swiat przez ogien. Amen”~".

Sam tytut wskazuje juz sens modlitwy: Benedictio salis dandi catechumenis. Jest
to blogostawiefistwo soli, ktdra w ten sposdb uswigcona znajdzie zastosowanie przy
nastepujacym kolejno obrzedzie egzorcyzmowania katechumenow. Spotykamy tu
podobne motywy jak w poprzednim wezwaniu, tym razem jednak dotycza bezposrednio
soli. Nowoscig jest jedynie okreSlenie jej jako sakramentu, motyw ten zostanie
rozwinigty w dalszej czgsci tekstu.

Po tej modlitwie nastgpuje najwazniejszy moment: katechumenom wktada si¢ do
ust odrobing tej substancji z poleceniem, aby ta sl madrosci zaprowadzita ich do zycia

wiecznego®*.

237 pliniusz Starszy, Historia Naturalna 31,100, s. 262.

2% E7 16,4; 2 Krl 2, 20-22.

| iber Sacramentorum Romanae Ecclesiae |, XXXI, s. 47, przekt. whasny

Exorcizo te, creatura salis, in nome Dei Patris omnipotentis, et in caritate Domini nostri lesu Christi, et
in virtute Spiritus Sancti. Exorcizo te per Deum vivum et per Deum verum, qui te ad tutelam humani
generis procreavit, et populo venienti ad credulitatem per servos suos consecrari praecepit. Proinde
rogamus te, Domine Deus noster, ut haec creatura salis in nomine Trinitatis efficiatur salutare
sacramentum ed effugandum inimicum; quem tu, Domine, sanctificando sanctifices, benedicendo
benedicas, ut fiat omnibus accipientibus perfecta medicina, permanent in visceribus forum, in nomine
Domini nostri lesu Christi qui venturus est iudicare vivo et mortus et saeculum per ignem.

The Gelasian Sacramentary XXXI, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 170.

L iber Sacramentorum Romanae Ecclesiae 1, XXXI, s. 47.
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Koncowa modlitwa podczas tego rytu jest Benedictio post datum salem:

Boze naszych ojcow, Boze, stworco wielkiej prawdy, pokornie btagamy Cie,
abys taskawie spojrzat na swego stuge, ktory skosztowawszy tego pierwszego positku
w postaci soli, nie bedzie zwlekal, aby zaspokoi¢ swodj glod pozywieniem z nieba.
O Panie, dopomoz, aby jego duch byt zawsze gorliwy, nadzieja radosna oraz aby stuzyt
Twemu imieniu. Doprowadz go do wody, w ktorej ponownie bedzie mogt sie narodzic,
tak, aby wraz ze wszystkimi wiernymi, mogt otrzymac nieprzemijajgcq nagrode, ktorq

. 241
obiecales”™".

W tej modlitwie zwraca uwage, zawarte na poczatku nowe okreslenie, dotyczace
pierwszego positku w formie soli. Problematyczne staje si¢ pytanie, czy sol byta
rozdawana podczas katechumenatu wigcej razy. Maertens uwaza, ze uzyte tu wyrazenie
primum pabulum oznaczato wielokrotne przyjmowanie soli, czasami w dtugim okresie
nastepujagcym miedzy przyjeciem do katechumenatu, a chrztem®?. Bernard Botte
z kolei, odrzucajac podobng interpretacj¢ twierdzi, ze nie mozemy tego zwrotu
rozumie¢ jako S$wiadectwa powtarzania rytu, ale w odniesieniu do chleba
niebieskiego®?. Oto pierwszy posilek (primum pabulum), jaki Kosciol oferuje
katechumenom zanim zaspokoja swoj gtdod najwazniejszym pokarmem, jakim jest chleb
niebieski. J. Latham takze sugeruj6244, ze ryt moglby by¢ powtarzany, s6l mogla by¢
wreczana jako substytut Eucharystii, czy agap celebrowanych przez chrzescijan, ale
moim zdaniem z braku przekonywujacych dowodow nalezy odrzucic te teze.

Takze wedlug Bolestawa Mokrzyckiego SI ryt soli powracal czeséciej podczas

trwania katechumenatu®*

, cho¢ rzeczywiScie nie mamy na to jednoznacznych
dowodéw. Autor widzi jednak omawiang celebracj¢ gtownie jako znak wspodlnoty
koscielnej, pewnego rodzaju jednosci katechumenow ze wspolnota wiernych, stad

podobna interpretacja, podkreslajaca te tacznos¢.

1| iber Sacramentorum Romanae Ecclesiae I, XXXII, s. 47- 48, przekt. whasny

Deus patrum nostrorum, Deus universae conditor veritatis, te supplices exoramus, ut hunc famulum tuum
respicere digneris propitius, ut hoc primum pabulum salis gustantem, non diutius esurire permittas, quo
minus cibo expleatur caelesti; quatenus sit simper, Domine, spiritu fervens, spe gaudens, tuo nomini
serviens. Perduc eum ad novae regenerationis lavacrum, ut cum fidelibus tuis promissionum tuarum
aeterna praemia consequi mereatur. Per Dominum.

The Gelasian Sacramentary XXXII, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 170.
22T Maertens , Histoire et pastorale du rituel du catechumenat et du bapteme, s. 225.

3B, Botte, L interpretation des texts baptismaux, "La Maison- Dieu" 32 (1952), s. 34-35.

244 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 179

% B, Mokrzycki SI, Droga chrzescijariskiego wtajemniczenia, s. 113.
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Kolejny dokument liturgiczny, Ordo Romanus Xl, przedstawia troch¢ inng
sytuacje. Jest to ksiega, jak datuje si¢, z VII wieku (cho¢ czasem zaznacza si¢ juz druga
potowe VI wieku), zawierajgca opis m.in. celebracji przygotowujacych do chrztu oraz
wspomina samg ceremoni¢ chrzcielng, nie pozostawiajgc jednak opisu doktadnego jej
przebiegu. Omawiane praktyki liturgiczne dotycza, podobnie jak w przypadku
Sakramentarza Gelazjanskiego, rowniez srodowiska rzymskiego.

Wedlug tego zrodta wregczenie poswieconej soli odbywato si¢ w dalszym ciggu
jako obrzed przyjecia do katechumenatu, jednak bylo $cisle potaczone z innymi rytami.
Wszystkie dawne celebracje, towarzyszace niejako podwdjnemu wejsciu kandydata do

katechumenatu®*®

, spotykaly si¢ tutaj w jednym obrzedzie. Sprowadzato si¢ to obecnie
do zapisania imion, naznaczenia czota znakiem krzyza (powtarzanym kilkukrotnie),
podania po$wieconej soli i odmoéwienia modlitwy egzorcyzmu. Po pobtogostawieniu
soli prezbiter wktadat kazdemu dziecku do ust jej kawalek, mowiac: Przyjmij sol
maqdrosci na zmnak przeblagania dla Zycia wieczneg0247. A zatem znaczenie rytu

pozostaje takie same, przy zestawieniu go z innymi celebracjami, przezywanymi

wczesniej osobno w wyznaczonym czasie.

11.2.2 Nauczanie Ojcow Kosciola

Dla petnego przegladu symboliki soli nalezy przytoczy¢ swiadectwa Ojcow. Jak
juz zostalo wspomniane, dopiero Augustyn potwierdza obecno$¢ tego rytu
w celebracjach katechumenalnych. Mimo, iz inni Ojcowie milcza na ten temat, to
jednak czesto w swych dzietach odnosza si¢ do symboliki soli. Do calosciowego
opracowania mysli wczesnochrzescijanskich pisarzy odsyta nas James E. Latham
w przywotywanym juz: The religious symbolism of salt, w rozdziatach dotyczacych

symboliki soli u Ojcéow Wschodnich oraz Zachodnich?*®

. Warto jednak uczyni¢ kilka
uwag w kontekscie poszukiwan genezy tego katechumenalnego rytu, poniewaz to jest

istotg moich rozwazan.

2% Mam tu na mysli zaréwno obrzed przyjecia do katechumenatu, jak ryt nomendatio, czyli wpisana na
liste 0sob rozpoczynajacych bezposrednie przygotowanie do chrztu.

*’0Ordo Romanus XI, 5-6, [w:] Les Ordines Romani Du Haut Moyen Age |1, ed. M. Andrieu, Louvain:
Spicilegium Sacrum Lovaniense, 1960, s. 419. W oryginale fragment dotyczacy samego rytu soli brzmi
tak: Et postea benedict sal hoc modo: Exorcizo te, creatura salis.

Et mittit in ore infantum de ipso sal per singulos ita dicendo: Accipe, ille talis salem sapientiae
propitiatus in vitam aeternam.

Ordo Romanus XI, 5-6[w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 197.

248 J.E. Latham, The religious symbolism of salt, s. 104 - 147.
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Orygenes jest wedtug J.E. Latham’a jednym z tych Ojcow, ktérych wptyw na
pbOzniejsze zastosowanie soli w celebracjach liturgicznych wydaje si¢ najpewniejszy,
aczkolwiek w zaden jednoznaczny sposob niepotwierdzony. Badacze zajmujg si¢ nim
zapewne dlatego, iz wskazuje na s6l w kontekscie chrztu. W jego 6 Homili do Ksiggi
Ezechiela odnajdujemy alegoryczny sens opisu Jeruzalem, jako porzuconej sieroty,

o ktérym Pismo méwi w tych stowach:

A twoje urodzenie: w dniu twego przyjscia na Swiat nie ucieto ci pgpowiny, nie
obmyto cie w wodzie, aby cig oczysci¢, nie natarto cie solg i w pieluszki cie nie

.. 249
owinieto™ .

Zwyczaj nacierania sola niemowlat zaraz po urodzeniu byl znany
1 praktykowany w catym starozytnym s$wiecie, wedtug mysli zydowskiej byt czyniony
z powodow religijnych, w celu ochrony przed demonami. Z kolei w §wiecie poganskim
postrzegano t¢ czynno$¢ takze jako praktykowang z przyczyn medyczno-praktycznych,
majacg na celu uodpornienie dziecka, zabezpieczenie go przed ewentualnymi
chorobami®®,

Orygenes z kolei w swoim komentarzu wskazuje na poréwnanie miedzy
chrzescijanskim narodzeniem w Jezusie przez chrzest, a narodem izraelskim, ktory nie
byt godny otrzymania tej taski. Obmycie wodg jest figura chrztu, z kolei posolenie
wydaje sie odnosi¢ do taski udzielonej przez Ducha Swictego. Nie ma powodu, zeby
przypuszczaé, ze autor piszac w ten sposob o soli miat na mysli jakie$ jej liturgiczne
uzycie, raczej bylo dla niego czym$ naturalnym postuzy¢ si¢ symbolem spotkanym
u Ezechiela. Pozostaje pytaniem bez odpowiedzi, czy jego porownanie miato wptyw na
pbzniejsze uzycie soli w celebracjach liturgicznych. Moim zdaniem jest to naprawde
bardzo mato prawdopodobne, zwlaszcza, iz ryt ten zostat poswiadczony dopiero dwa
wieki pozniej, w dodatku w Afryce, czyli w innym kregu kulturowym niz Aleksandria
czy Cezarea.

W czwartej ksigdze Przeciw Marcjonowi Tertulian polemizuje z Marcjonem,
ktory odmawia czlowieczenstwa Chrystusowi. Utrzymuje on, ze Chrystus nie byt
prawdziwym czlowiekiem, ale pojawil si¢ nagle, zestany z nieba. Wedlug niego Jezus

nigdy nie byl dzieckiem, stad nie zostal natarty solg i miodem i owinigty w pieluszki,

*9E7 16, 4.
0 ¢ F.Gaster, Customs and Folkways of Jewish Life, New York: Sloane, 1955, s. 13.
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jak to czyni si¢ zwyczajowo wobec wszystkich niemowlat®!

. Tertulian podkre$la,
zdumiewajacy, a nawet zawstydzajacy dla $wiata sposob bycia Jezusa, ktory byt
wystawiony zaré6wno na obelgi heretykow jak i brudy urodzenia i trudy wychowania.
Przytaczam ten do$¢ zawity wywdd Tertuliana, aby pokazaé, ze autor powotuje si¢ na
ten sam zwyczaj, ale w zupelie innym kontek$cie niz czynit to Orygenes, ktory
postuzyl si¢ nim do wyjasnienia istoty sakramentu chrztu.

Ambrozy, biskup Mediolanu, w hymnie zawartym w Wykiadzie Ewangelii
wedtug swietego Lukasza wychwala wode, ktora, jak obrazowo opisuje,utrzymuje przez
akt spryskania sola wnetrznosci psujace sie z powodu nieczysto$ci®>2.

Tekst ten zostat przywolany przeze mnie celowo, poniewaz czgs$¢ badaczy widzi
w nim wczesng zapowiedz uzycia soli w liturgii. W edycji Migne’a przypis odsyla
czytelnika do dzieta Josepha Vicecomes’a, ktory wychodzac od tego tekstu wskazuje na
starozytno$é rytu, podczas ktérego katechumenom wklada sie do ust so61%°. Jednak
uwazne studia przywotanego fragmentu potwierdzaja inng intencj¢ biskupa Mediolanu,
ktory, cho¢ moze to zaskakiwaé, jako Ojciec z tradycji Zachodu nigdy nie odwotywat
si¢ do symboliki soli przy opisie celebracji katechumenalnych czy chrzcielnych.

Wedlug J.E. Latham’a Ambrozy we wspomnianymhymnie chciat pokazac,
w jaki sposob Chrystus przewidziat wode jako element, dzigki ktoremu mozemy zostac
ocaleni. Jest niemozliwe stwierdzi¢ dzi$ jak blisko byt on od uzycia soli w liturgii,
z cala pewnosciag przywoluje ten symbol w znaczeniu zachowania przed zepsuciem,
a stad juz niedaleko do istoty celebracji donatio salis.

Zwycza] mieszania soli w poswigcone] wodzie byl znany tylko w Kosciele
Zachodnim, gdzie znalazt wiele zastosowan. Sama modlitwe u$wigcajaca wode,
przeznaczong do pokropienia domoéw znajdujemy w trzeciej ksigdze Sakramentarza

Gelazjaﬁskieg0254.

Podobnie woda byla przygotowywana w $wigto Epifanii dla
pokropienia wiernych podczas Eucharystii, cho¢ ta praktyka rozwija si¢ znacznie
pozniej, bo od IX wieku.Nastgpne wieki przynosza takze kolejne jej zastosowania m.in.

do blogostawienstwa chorych, przy poswieceniu ottarzy czy kosciotow.

5! Tertulian, Przeciw Marcjonowi, IV, 21, przet. S.Kalinkowski, PSP 59, Warszawa: Wydawnictwo
ATK, 1993, s. 190- 191.

%2 Ambrozy, Wyklad Ewangelii wedlug sw. Eukasza, X, 49, przet. Wi. Szoldrski, PSP 16, Warszawa:
ATK, 1977.

253). Vicecomes, Observationes Ecclesiasticae in quo de antiquis Baptismi Ritibus, Lib 11, cap 42, Paris:
Sonnium, 1618.

4 Liber Sacramentorum Romanae Ecclesiae 111, 75, s. 285.
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Z kolei punkt 76 w trzeciej ksiedze Sakramentarza Gelazjanskiego zawiera
egzorcyzm z blogostawienstwem wody, nastgpnie przewiduje egzorcyzm soli
1 zmieszanie jej z woda. Po czym nastgpuje jeszcze dodanie wina i oleju wraz

2% pochodzenie modlitw zawartych przy tych

z specjalnym blogostawienstwem
czynno$ciach wydaje si¢ niejasne. W przeszto$ci uwazano je za gallikanskie, jednak
Elmar Bartsch udowodnit, Ze wywodza si¢ z tradycji rzymskiej®>®. Ten rytualny gest ma
by¢ w zamysle skierowany przeciw ztemu duchowi, ktory dzigki pokropieniu domu
poswiecong wodg powinien zosta¢ z niego wypedzony.

Sol nigdy nie byla uzywana do przygotowania wody chrzcielnej w Kosciele
Rzymskim, ale wydaje si¢, ze taka praktyka miata miejsce w Kosciele Armenskim
1 Etiopskim. Chociaz Koptowie nie dodawali soli do poswigconej wody, to odnajdujemy
u nich interesujacy, nigdzie indziej nie odnaleziony zwyczaj. Byl on okreslany
w ,,shuzbie chrzcielnego basenu” i miat miejsce sibddmego dnia po narodzinach dziecka,
przy okazji nadania imienia. Niezbednym elementem ceremonii byto miedziane
naczynie wypetnione woda i siedem $wiec. Nastepnie kaptan, towarzyszacy dziecku
1 jego rodzicom wktadat do wody olej i s6l. Nie posiadamy wyjasnienia uzytej tu
symboliki soli, ale wiemy, ze dla Koptow olej byl uzywany podczas egzorcyzmow
wypedzajacych ztego ducha®’.

By¢ moze historia Elizeusza, ktora przywotuje modlitwa w Sakramentarzu,
wplyneta na praktyke wktadania soli do wody. Jak podaje Ksigga Krolewska prorok ten

oczyscit niezdrowa wode przez wrzucenie do niej soli:

On zas rzekt: Przyniescie mi nowq mise i widzZcie w nig soli! I przyniesli mu.
Wtedy podszedt do zZrodta wody, wrzucit w nie sol i powiedzial: Tak mowi Pan:
Uzdrawiam te wody, juz odtgd nie wyjdq stgd ani Smier¢ ani nieplodnosc¢. Wody wiec
zostaly uzdrowione az po dzien dzisiejszy — wedlug stowa, ktore wypowiedzial

Elizeusz?®®.

Jednak nie mozna zbyt szybko wycigga¢ podobnych wnioskéw. Prawdg jest, ze

w tradycji grecko-rzymskiej stona woda byta symbolem zaréwno oczyszczenia jak

25 | iber Sacramentorum Romanae Ecclesiae 111,76, s. 286.

26 g, Bartsch, Die Sachbeschworungen des rémischen Liturgie, Miinster: Aschendorff, 1967, s. 299.
257 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 151.

28 2 Krl 2, 20-22.

92



i urodzaju®®. Mimo wszystko, nawet, jesli przyjmiemy, ze wrzucanie soli do
poswigconej wody bylto chrystianizacja zainteresowania pogan stong woda, to i tak
trudno odnalez¢ wyrazne potwierdzenie tej tezy w celebracjach liturgicznych.

Z drugiej jednak strony, co nalezy zaznaczy¢, sg badacze, ktorzy z wlasciwosci
oczyszczajacych soli wyprowadzaja jej wykorzystanie w obrzedzie chrztu, doszukujac

sic w ten sposob pewnych analogii’®.

11.2.3 Symbolika soli

Nie jest tatwo przesledzi¢ doktadnie bogata symbolike soli, ani odnalez¢ skad
wywodzi ona swodj poczatek. Wydaje si¢, ze znak ten, z racji swej uzytecznos$ci
1 powszechno$ci w codziennym uzyciu od zawsze towarzyszyt cztowiekowi. Zmieniat
si¢ tylko aspekt, ktory akcentowano postugujac sie¢ nim wérodd réznych kontekstow.

James Pritchard w Ancient Near Easter Texts cytuje asyryjskie, egipskie czy
akkadyjskie teksty, zawierajace odniesienia do soli. Z tekstow tych, datowanych nawet
na 20 wiekow przed Chrystusem wynika jasno, ze przewodniczacy spolecznos$ci byli
zobowigzani nie tylko uzywac soli, ale takze by¢ §wiadomym jej znaczenia w rytuatach
kultur, z ktérymi wchodzili w relacje®®”.

Egipcjanie dostrzegali zalezno$¢ miedzy sola, a zyciem. Wedlug
przestrzeganego zwyczaju, w §wigto ku czci bogini Neit — matki zycia, zapalali lampy,
w ktorych byta zardwno oliwa jak i s6l, co w sposob symboliczny oznaczalo nowe zycie
kolejnego roku®®.

Nie jest zaskoczeniem, ze Biblia czgsto mowi o soli zarowno w kontekscie jej
codziennego uzycia jak 1 w sposob symboliczny. Przede wszystkim stanowi jedyne
zroédlo w antycznej literaturze, gdzie znajdujemy wyrazenie ,,s01 przymierza” albo
3,263

podobne ,,przymierze soli

W Ksiedze Kronik czytamy o przymierzu, ktore Bog zawart z Dawidem:

29 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 156.

*®Por. Thesaurus Cultus Et Rituum Antiquorum (Thes CRA), Los Angeles: The J. Paul Getty Museum,
2004, s. 75.

261 3.B. Pritchard (ed), Ancient Near Eastern Texts relating to the Old Testament, New Jersey: Princeton
University Press, 1955.

**?por, J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 162.

263 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 43.
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Czyz nie wiecie, ze Pan, Bog Izraela, dat panowanie nad Izraelem, i to na wieki,

Dawidowi, jemu i jego potomkom nierozerwalnym przymierzem??**

Dla jasnosci obrazu nalezy zaznaczyC, iz tekst oryginalny zawiera w tym
miejscu  okreslenie: przymierze soli. A zatem s6l, jako symbol trwatosci,
dlugowiecznos$ci bardzo dobrze oddaje tu intencje Boga pragnacego wiecznego
przymierza ze swoim ludem. Trzeba jednak doda¢ w tym kontekscie, ze kiedy umowa
nie jest przestrzegana, sol staje si¢ symbolem kary poniesionej stusznie i sprawiedliwie,
jako konsekwencja odejscia od przykazan jedynego Boga265.

Z kolei w Ksiedze Liczb znajdujemy fragment, dotyczacy Aarona i jego rodu:

Wszystko, co odlozone jest z darow sSwietych, jakie Izraelici przynoszqg Panu,
daje na zawsze tobie, synom twoim i corkom. To jest naleznos¢ wiekuista, przymierze

soli wobec Pana dla ciebie i potomstwa twego wraz z toquee.

Jest to przymierze wyraznie wymienione WKsiedze Malachiasza 2,4-8 i inne od
Dawidowego. Synowie Aarona posiadali wieczyste prawo do czgsci darow
ofiarowanych przez lIzraelitow dla Boga. Dlaczego taki przywilej zostatl ustanowiony
nie wynika jasno z tekstu, zapewne byl zwigzany z kaptanskim rodem Aarona.

Kolejnym waznym aspektem, potaczonym $cisle z poprzednim jest rola soli przy

skladaniu ofiar®®’. Jak podkresla przepis z Ksiegi Kaplanskiej:

Kazdy dar nalezqcy do ofiary pokarmowej ma byc¢ posolony. Niech nie brakuje
soli przymierza Boga twego przy zadnej ofierze pokarmowej. Kazdy dar posypiesz

solq268.

Wydaje, ze w tym aspekcie postawiono na wzgledy praktyczne bardziej niz
symboliczne. Ot6z sdl jak powszechnie wiadomo chroni przed zepsuciem i rozkladem,
a majac na uwadze klimat Bliskiego Wschodu wydaje si¢ oczywiste siegnigcie po ten

naturalny S$rodek konserwujacy. Trzeba zaznaczy¢, ze sol, jako element rytuatow

2642 Krn 13,5.

265pg 107,34; Jr 17,6; Pwt 29, 19-27.
266 h 18,109.

*’Ezdr 6,8-9; 7,22

28 Kpt 2,13.
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ofiarniczych pojawiata si¢ w réznych kulturach, czesto zaktadajacych ofiary ze
zwierzat, obecno$¢ ognia a takze ofiary ze zboza. I tak np. H. Zimmern w swoich
studiach nad religiami babilonskimi wykazal, ze s6l byla elementem
charakterystycznym bezkrwawych ofiar obecnym w ich starych kultach®®. Takze
Rzymianie czesto uzywali jej do swoich celebracji. Mola salsa byta starannie zmielong
maka wymieszang z solg, ofiarowywang bogom na poczatku kazdego positku, lub

rzucang na skladane w kulcie publicznym oﬁary270

. Rzymska literatura jest peilna
odniesien do soli w kontekscie 0ﬁary271.
Jako cenny produkt, sol stanowila takze element wymiany handlowej. W okresie

machabejskim w Palestynie praktykowano podatek od soli®"?

. Nie byla to sytuacja
odosobniona. Podobne prawo przestrzegano zaréwno w Egipcie hellenistycznym, jak
i na terenie Imperium Rzymskiego?”>.

Istniat takze zwyczaj spozywania soli jako jedynej przyprawy w czasie
praktykowania postu, co uwazano za element ascezy, zarowno w tradycji judaistycznej,
jak 1 wsrdd wezesnochrzescijanskich mnichow. Stad §w. Antoni wsrdd licznych swoich

214 Przez

umartwien zywil si¢ jedynie chlebem z sola, dodajac do niego wode
dodawanie soli uzupetliano sktadniki mineralne w organizmie, ale wigkszg ilo$¢ soli
mnisi stowali w celu umartwienia.

Inny aspekt uzycia soli dotyczy takze jejspozywania, jednak tym razem
w konteks$cie uczty braterskiej, wspdlnego positku. Spotykane w Biblii okreslenia

dzieli¢ sOl, uczestniczy¢ w soli stanowig obiegowe wyrazenia oznaczajace uczte, positek

275

braterski, przyjacielski (z gr. ovarloperog,0d —ovvartlopar =jesé sol, czyli

spozywaé positek, tez symbolicznie mie¢ wspblnote soli?’®

) Wedhug tradycji semickiej
spozycie z kims$ soli oznacza zawarcie przyjazni. W ten sposob nieprzyjaciel odzyskuje

faske, przybysz goscing, a zatem ma prawo do opieki ze strony domu, ktory go

269 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 35.

270 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 31.

?"INp. Plinusz, Historia naturalna 31,7.

2’21 Mch 10, 29.

*Por. M. Paczkowski OFM, Metafora soli w Biblii i literaturze wczesnochrzescijaniskiej, ,,Vox Patrum”
33 (2013) t.60, s. 225. Autor przytacza fakt, iz podatek od soli w Imperium ustalit Marek Liwiusz, co
spowodowato, ze nadano mu przydomek ,, Salinator”.

2" Zywot $w. Antoniego 7, [w:] Swiety Antoni Zywot. Pisma ascetyczne, przekt. E. Dabrowska, ZM 35,
Krakow: Wydawnictwo Tyniec, 2005.

25 D, Forstner OSB, Swiat symboliki chrzescijariskiej, przet. W. Zakrzewska, P. Pachciarek, R.
Turzynski, Warszawa: PAX, 1990, s. 132.

" Dz 1,4.
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przyjmuje®”’

. Jednak wspdlne spozywanie soli, jako znak przyjazni, badZ odwolywanie
si¢ do tego gestu przy okresleniu stopnia zazytosSci, nie byt zarezerwowany tylko dla
Semitow. Byla to spoleczna praktyka, doskonale znana wsréd Grekow 1 Rzymian. Tak
np. Cyceron pisze, ze zanim nazwie si¢ kogo$ przyjacielem, trzeba z nim zjes¢ wiele
soli: Multos modios salis simul edendos esse, ut amicitiae minus expletium sit*’®,

Stad tatwo wysuna¢ analogi¢ do sakramentu soli, wyrazajacego symbolicznie
wejscie do wspdlnoty chrzesdcijan 1 zapowiedz przysziej uczty jednego stotu, jakim jest
Eucharystia.

Dlaczego zatem so6l trafila do celebracji katechumenalnych tak p6zno i tylko
w niektorych tradycjach zachodnich?

The Oxford Dictionary of Christian Church podaje:

W  Kosciele Zachodnim ceremonia rzymskiego rytuatu ofiarowania
poblogostawionej  soli  katechumenom  przed chrztem jest prawdopodobnie
przeksztatceniem starego poganskiego zwyczaju polegajgcego na umieszczeniu kilku
ziaren soli w ustach niemowlecia w osmym dniu po narodzeniu w celu odegnania

. 279
demonow”"”.

Mamy zatem pewna tezg, do ktérej nalezy jednak podchodzi¢ z duzym
dystansem. Wynikatloby z niej, ze Kosciot schrystianizowal dawny zwyczaj. Jednak
fakt, Zze dorosli katechumeni roéwniez otrzymywali s6l, moglo by¢ pierwszym
argumentem sprzeciwiajacym si¢ tej teorii. Z drugiej jednak strony nalezy pamigtac, ze
traktowano ich jako dzieci stawiajace swoje pierwsze kroki na drodze wiary, a przez
zanurzenie w wodach chrzcielnych stawali si¢ jakby nowonarodzeni. J. E. Latham ostro
sprzeciwia si¢ przytoczonemu zalozeniu, argumentujac, iz ryty katechumenalne byly
rozwijane przede wszystkim u dorostych, nie u dzieci. W dodatku sol byta bardzo
dobrze znana w judeochrzescijanskiej tradycji, zatem jego zdaniem nie ma potrzeby
doszukiwa¢ si¢ poczatkow tej celebracji w antycznych, rzymskich zwyczajach. Co

wiecej, jak sugeruje, praktyka ta moze mie¢ catkiem inne pochodzenie, nie rozwija

27T A Stenzel, 11 battesimo.Genesi ed evoluzione della liturgia battesimale, Alba: Edizione Padine, 1962,
s. 201.

278 Cyceron, Leliusz, czyli rozmowa o przyjazni XI1X, 67, przekt. F. Habura, Gdansk: Wydawnictwo
Literatura, 2008.

2"The Oxford Dictionary of the Christian Church, ed. F.L. Cross, 3 ed., London: Oxford University
Press, 1997, s. 1447-1448.
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jednak glebiej swojegostanowiska®®. Nie mozna nie przyznaé rozumowaniu autora
logiki, jednak nie negowatabym catkowicie wpltywoéw rzymskich wierzen, mocno
zakorzenionych i bardzo dobrze znanych w S$wiecie, w ktorym rozwijalo sie
chrzescijanstwo. Stad dos¢ prawdopodobne byloby zatozenie, ze formacja
katechumenalna schrystianizowata zwyczaj szeroko stosowany w §wiecie antycznym.

Zastanawiajagca wydaje si¢ takze S$cista zalezno$¢ miedzy donatio salis
a egzorcyzmami. Zapewne ryt soli nie zostal powotany jedynie, aby dopetniac
egzorcyzm, jak sugeruje Franz Dolger®. Prawda, ze z egzorcyzmami byly zwiazane
takze inne gesty np. nalozenie rak. Jednak by¢ moze wlasnie ten element, jako
widzialny znak zostal wprowadzony w sposob celowy, aby jeszcze mocniej przemowic
do wyobrazni katechumendéw i podkresli¢ istot¢ tego obrzedu, tzn. ochron¢ przed
skazeniem ze strony zlego ducha. Nieprzypadkowo moze ryt pojawia si¢ tak pdzno,
cho¢ szeroki wachlarz znaczen soli byl znany niejako od zawsze. Interesujace, ze
zaistnial dopiero w czasie, kiedy Kosciot probowaé tlumaczyé $wigte obrzedy
katechumenom bardziej przez znaki niz katechez¢. Z catg pewnos$cig gest ten mocniej
niz pouczenie katechetow przemawiat do wyobrazni dzieci, ktorych w tym czasie wsrod
grona katechumendéw byla znaczaca liczba. Przy okazji sprawowanego egzorcyzmu nic
nie stato na przeszkodzie, aby podkresla¢ szerokie znaczenie soli, co zapewne czyniono,
jak potwierdzaja przytaczany wczesniej apel Augustyna i sformulowania zawarte
w Sakramentarzu.

Pomocny przy rozwoju tego symbolu w liturgii mogt by¢ fakt, iz powszechnie
doceniano praktyczne uzycie soli w zyciu codziennym. Nigdy nie kojarzyl si¢ przede
wszystkim i na pierwszym miejscu z antycznymi kultami’®?, byt pewnego rodzaju
neutralnym znakiem, cho¢ jak bylo zaznaczone wczesniej, soli uzywano takze przy
skladaniu ofiar bogom. By¢ moze z tego ostatniego powodu ryt soli pojawit si¢
stosunkowo pozno w liturgii. Dopiero, kiedy chrzescijanstwo uksztalttowato sie
i osadzilo, zaczeto juz bez wigkszych obaw sigga¢ po ten symbol, unikany
w pierwszych czterech wiekach. Jest to jedna z mozliwych przyczyn, moim zdaniem
jednak mato prawdopodobna ze wzglgdu na brak jakiegokolwiek nawigzania do kultu

poganskiego w zrodtach chrzescijanskich. Starozytni katecheci, chcagc pomoc swoim

280 J.E.Latham, The religious symbolism of salt, s. 165.

%81 E_ Dolger, Der Exorzismus im altchristlichen Taufritual, s. 92-200.

**Innego zdania wydaje si¢ byé M. Paczkowski OFM, ktéry w cytowanym juz artykule wyraza
przypuszczenie, iz to wlasnie z powodu waznej roli w kultach poganskich, sol zaj¢ta kluczowe miejsce
takze w symbolice chrze$cijanskiej, por. Metafora soli w Biblii i literaturze wczesnochrzescijarnskiej, S.
229.
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podopiecznym, dla odpowiedniego rozeznania przytaczali zazwyczaj mozliwe
podobienstwa, wskazujac tym samym wedlug nich wlasciwa, czyli chrzeécijanska
interpretacje wprowadzanego znaku (tak jak np. mialo to miejsce przy rycie
naznaczenia). Przyczyna moze by¢ zatem zdecydowanie mniej skomplikowana. Wraz
ze zmieniajagcymi si¢ okoliczno$ciami rozwoju katechumenatu, zaczeto poszukiwaé
srodkéw, aby wzmocni¢ przekaz symboliczny, stad potozenie akcentu na celebracje
rytéw, co obejmowato rowniez stworzenie nowych form.

Podsumowujac, nie mozna jednoznacznie stwierdzi¢ co, na ile oraz w jaki
sposob wptyneto na uksztaltowanie si¢ rytu donatio salis znanego nam z przekazéw od
V wieku i spotykanego jedynie w tradycji Zachodu. Jednak, co istotne, jesteSmy
wskaza¢ prawdopodobne wptywy.Prawda, iz w przypadku tej celebracji mamy znacznie
bardziej utrudniong sytuacje ze wzgledu na mniejsza ilo$¢ zrodet potwierdzajacych
omawiany gest. Jednak w obliczu dostgpnych przekazow wydaje si¢, iz u podstaw tego
rytu  lezy tendencja do rozbudowywania celebracji  liturgicznych, co

z kolei $cisle powigzane bylo z sytuacjakulturowo- historyczna.
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11.3 EGZORCYZMY

Temat egzorcyzmoé6w powinien by¢ potraktowany ze szczegdlng doktadnoscia.
Przede wszystkim dlatego, iz wystgpowaly one w roznych momentach przedchrzcielnej
formacji, wlasciwie na kazdym jej etapie, stad potrzeba uwagi, aby nie pogubié si¢
w ich wykorzystaniu i symbolice. Pierwszy raz spotykamy si¢ z nimi juz w czasie
przyjecia do katechumenatu, poniewaz takie gesty jak: natozenie rak, znak krzyza,
wreczenie soli uwazano za nicodlgczne elementy towarzyszace egzorcyzmom. Dlatego
tez, aby zachowac¢ przejrzysto$¢ uktadu tej pracy umieszczam je wlasnie w tym miejscu,
cho¢ dla pelnego obrazu sytuacji bede odwotywac¢ sie takze do celebracji odbywanych
na kolejnym etapie przygotowan, poniewaz glowny nacisk na ich sprawowanie
ktadziono w czasie bezposredniego przygotowania, trwajacego poczawszy od IV wieku
podczas Wielkiego Postu. W moich badaniach niekiedy konieczne bgdzie nawigzanie
takze do samego rytu chrzcielnego. W czasie rozkwitu katechumenatu egzorcyzmy
zawsze towarzyszyly takze katechezie, co bardzo mocno podkreslali nauczyciele,
ktérych $§wiadectwa z IV wieku dzi$ analizujemy. Z kolei w jego schytkowym etapie,
w ktorym stopniowo zanikalo pouczanie przedchrzcielne na rzecz rozbudowanych
celebracji, byly Scisle zwigzane ze sprawowaniem skrutiniow oraz rytu traditio —
redditio.

Najwazniejszym jednak problemem, odwotujacym sie do tytutu pracy, jest
analiza gestow i symboli zwigzanych z celebracjg przedchrzcielnych egzorcyzmow.
Wprawdzie w tym temacie Ojcowie nie pozostawili nam wyczerpujacych wyjasnien,
a nawet nie przytaczaja konkretnych, uzywanych w tym czasie formul, jednak
z dostgpnych wypowiedzi mozna wyciagnaé pewne wnioski. W moich poszukiwaniach
chce zada¢ pytanie o pochodzenie poszczegdlnych gestow 1 mozliwe wplywy
otaczajgcego §wiata antycznego, w ktérym, co trzeba od razu zaznaczy¢, samo zjawisko
nie bylo nieznane. Popatrzmy zatem na S$wiadectwa dotyczace praktykowania

omawianej celebracji.

11.3.1 Zrédla patrystyczne
Najstarsza wzmiankg dotyczacg rytuatdéw antydemonicznych dokonywanych
przed chrztem wydaja si¢ by¢ teksty gnostyckie z II pol. Il wieku, przytaczane przez
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Klemensa w Wypisach z Theodota. Jak wskazuje autor, stosuje si¢ posty, prosby,
modlitwy, naktadanie rak, klekanie. To wszystko, aby odeprze¢ ataki ztego ducha i nie
dopusci¢ do jeszcze innej niebezpiecznej sytuacji. Mianowicie zdarza si¢, ze duchy
nieczyste zstepuja razem z osobg chrzczong do sadzawki, razem z nim otrzymujac

) , . o S . ;283
‘pieczgl’, przez co niemozliwa staje si¢ jego ochrona w przysztosci™ .

Dlatego
konieczne sg wszystkie wymienione §rodki zaradcze, aby tylko osoba catkowicie czysta
od jego wplywu mogta wej$¢ do wody.

Od poczatku istnienia sformalizowanego katechumenatu egzorcyzmy odgrywaty
w nim wazng role. Tradycja Apostolska potwierdza ich sprawowanie, wskazujac, ze sa
nieodtagczng czgsécig celebracji katechumenalnych 1 liturgii chrzcielnej. Wedhug tego
swiadectwa kandydat od dnia wybrania, czyli od momentu rozpoczynajacego
bezposrednie przygotowanie, byt codziennie egzorcyzmowany. Z kolei przed samym
chrztem obrzgdu tego dokonywat osobiscie biskup, aby sprawdzi¢, czy katechumeni sg
juz czysci’®,

Zaréwno Henry A. Kelly jak Elizabeth A. Leeper zestawiaja ze soba dwa
przywotane powyzej S$wiadectwa. Szukajac miejsca pochodzenia egzorcyzmow
przedchrzcielnych, stawiaja hipoteze, zgodnie z ktdrg rozwigzanie tej kwestii lezy
w praktyce przytaczanej u Theodota, odczytywanej w $wietle Tradycji Apostolskiej.
Prawda jest, ze w Tradycji Apostolskiej odnajdujemy wszystkie elementy egzorcyzmow
obecne w Wypisach. Kluczowa w tym rozumowaniu staje si¢ figura Walentyna.
Theodot, jako jego uczen moglby zachowaé przekaz swojego mistrza, kontynuujac
nauczanie w Aleksandrii takze po jego wyjezdzie. Walentyn z kolei, udajac si¢ do
Rzymu ok. 138 roku moglby tam przekazywa¢ swoja nauke o praktyce
przedchrzcielnych egzorcyzméw, ktora nastgpnie dzigki Tradycji Apostolskiej,
powstatej, jak zaklada si¢ w tym miescie, weszta do calego Kosciota. Podobne
rozumowanie oparte na Tradycji zaktada powstanie tego dzieta w konkretnym czasie

1 miejscu, co ostatnio wzbudza szereg watpliwosci 8

. Wobec tego przytoczone
wnioskowanie mozemy traktowa¢ w dalszym ciggu jedynie jako pewng hipoteze, ktora
nalezy bardzo ostroznie stawia¢. Dostgpne zrodia nie pozwalaja nam z calg jasnoscia

przypisa¢ poczatkow przedchrzcielnych egzorcyzméw do konkretnego miejsca w sensie

*8por. Klemens Aleksandryjski, Wypisy z Theodota, 83-84, ZMT 22, przet. P. Siejkowski, Krakow:
Wydawnictwo WAM, 2001, s. 73.

284 por. Tradycja Apostolska, 11, 4, s. 310.

A, Nicolotti, Esorcismo Cristiano e possesione diabolica tra Il e 111 Secolo, Instrumenta Patristica et
Mediaevalia 54, Turnhout: Brepols, 2011 s. 97.
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geograficznym. Takze fakt, iz pierwsze znane nam $wiadectwo pochodzi ze srodowiska
gnostyckiego, nie oznacza jeszcze, ze wlasnie tam powinnismy doszukiwaé si¢ zrodet
rytu.

Najwigcej informacji w kwestii przedchrzcielnych egzorcyzméw dostarcza nam
tzw. zloty okres rozwoju katechumenatu. Ojcowie w swoich katechezach potwierdzaja,
ze po celebracji wpisania imienia katechumeni uczestniczyli w intensywnej formacji
przypadajacej na okres Wielkiego Postu, ktora od IV wieku zastgpita dawny, kilkuletni
katechumenat. Wybrani kazdego dnia spotykali si¢, aby stucha¢ pouczen
1 przystepowac do egzorcyzmow.

Augustyn piszac o tym okresie precyzyjnie wskazuje, ze jest to czas stuchania
katechez, egzorcyzmowania i badania (catechizantur, exorcizantur, scrutantur)®.

Bez watpienia dla przygotowujacych si¢ do chrztu fundamentalng role
w omawianym okresie odgrywaty katechezy, jednak rownie istotny element stanowity
egzorcyzmy. W interpretacji Kosciota dopetniaty one katecheze nie tylko od strony
zewnetrznym obrzedoéw, ale rowniez w warstwie duchowej. Poniewaz okres
przygotowania do chrztu stawat si¢ czasem walki duchowej, zatem egzorcyzmy miaty
wyrwaé katechumena z mocy szatana i na zawsze polaczy¢ go z Chrystusem. Mowiac
najogolniej, celem katechez bylo umocnienie wiary, natomiast egzorcyzmy stuzyty
wewnetrznemu oczyszczeniu®®..

Kiedy byl odpowiedni czas na celebracje tych obrzedéw? Wydaje sig, ze nie
wytworzyl si¢ jeden praktykowany wzorzec, obowigzujacy tak samo w rdéznych
srodowiskach. Mozemy jednak moéwi¢ o pewnym podobienstwie zachodzacym
w znanych nam tradycjach Wschodu oraz Zachodu.Oto krotki przeglad interesujacych
nas zrodet:

Wedtug $§wiadectwa Egerii w Jerozolimie egzorcyzmy sprawowano codziennie

rano przed katecheza:

Jest wiec tu taki zwyczaj, Ze ci, ktorzy maja przyjgc¢ chrzest, przez owe

czterdzieSci dni, przez ktore si¢ posci, sq egzorcyzmowani wczesnym rankiem przez

. .2
duchownych po porannym rozestaniu z Anastasis 88,

286 Augustyn, Wiara i uczynki, VI, 9, [w:] Pisma katechetyczne, s. 179.

%7 Jean Daniélou SJ, Wejscie W historie zbawienia. Chrzest i bierzmowanie, S. 20.

288 Egeria, Pielgrzymka do miejsc swietych 46,1-2, [w:] Do Ziemi Swietej, Najstarsze opisy pielgrzymek
do Ziemi Swietej IV-VIII w. , 5.195.
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W Antiochii, jak podaje Jan Chryzostom, réwniez codziennie egzorcyzmowano,
ale dopiero po katechezie®®. Cyryl Jerozolimski nie podaje konkretnych informacji, ale
z kontekstu wypowiedzi mozemy wywnioskowac, ze kandydaci byli czesto poddawani

egzorcyzmom®®. Najmniej informacji dostarcza nam w tym temacie Ambrozy. Wedtug

niego egzorcyzmy odbywaty si¢ przed przekazaniem Symbolu®®,

Nie znamy réwniez formuly egzorcyzmoéw. Cyryl Jerozolimski ogolnie
stwierdza, ze skladala sie z cytatow z Pisma Sw., modlitwy i wezwania imienia
BoZegozgz.

Jan Chryzostom pisze tak:

Nie jest tez bez znaczenia ten obrzed. Skoro macie przyjgé jako goscia Krola
niebieskiego, przeto ci, ktorym zlecono przygotowanie mu mieszkania, tymi straszliwymi
stowami oczyszczajq wasze serca, udaremniajgc wszelkie zasadzki zlego ducha.
Niemozliwe jest bowiem, by szatan, cho¢ okrutny i dziki, na te straszliwe stowa
i wezwanie Pana wszechrzeczy nie opuscil was szybko. Obrzed ten ozywia tez

poboznosc i pobudza do gorliwej pokutyzgs.

Teodor z Mopsuestii podaje nam bardzo sugestywny opis sprawowania
egzorcyzmoéw, nie przytaczajac jednak samej ich formuty. Jest on na tyle wyrdzniajacy

si¢ na tle pozostatych przekazow, ze uczeni chcg w nim widzie¢ zupetnie nowy sposob

Hoc autem, dominae sorores, ne extimaretis sine ratione fieri, scribere debui. Consuetudo est enim hic
talis, ut qui accedunt ad baptismum per ipsos dies quadraginta, quibus ieiunatur, primum mature a
clericis exorcizentur, mox missa facta fuerit de Anastase matutina (Egerie, Journal De Voyage, SC 296,
5. 306)

289 Jan Chryzostom, Katecheza 2,12, s. 45.

2% cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 9, s. 22.

291AmbroZy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu, 1, [W:] Wyjasnienie Symbolu, O tajemnicach, O
sakramentach, s. 45.

292 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 9; Katecheza 16,19; Katecheza mistagogiczna 2, 3, [w:]
Katechezy przedchrzcielne i mistagogiczne.

2% Jan Chryzostom, Katechezy chrzcielne 2, 12.14, s. 45-46.

Obde yop ‘amidg obde cikfi todto yivetar, &AL’ émeldny uéiicte évoikov SéxeoBul TOV EmouprLOV
Brorée S ToDTO peTd TNV Tap ‘Mudv voubeolow TapoAoufarovte; ‘Uudc o €i¢ todto Tetayuérol,
kaB&mep olktloy TLve edtpemlovte; TGO péAlovtl mepeyiveoBul Puoticd, oltwe ékkabaipovoy vudy T
Sravoror Sui TV doepdr Ekelvwy Adywr, duyadebovtec macoy tod wovmpod THY unyoevvy, kel GElay
Thg ToD PacLiéwe mapovoiag kotnokevalovtec. ODSE yop olov T€, Kiv aypLog | TL¢ dalpwy K&y &mnrhg,
HETh ToG Pwrag ekelvog tog dpoPepig kol Ty Eumikinoy tod kowvod mavtwy Seomdtov un petd ToAlod
T00 Ta)XOUC KOTGY &mooTHvel. Meta toltov S¢ kol adtd TO yiwdpevor nmoiny cdidBeiov évtibnov TH
Yuxf kel el¢ noAdny abthy dyer ketavvéw. (Jean Chrysostome, Huit Catéchéses Baptismales, |1, 12, SC
50bis, s.140)
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h?**. Moim jednak

przedstawienia tematu, niepodobny do wcze$niej spotykanyc
zdaniem, bez obaw mozemy wlaczy¢é go do tradycji antiochenskiej. Tak jak jego
przyjaciel Jan Chryzostom, takze Teodor odwoluje si¢ do wyobrazni stuchajacych,
kreslac przed nimi budzaca lek sceng. Sam opis przypomina¢ moze proces sgdowy.
Katechumen wystepuje w nim przeciw szatanowi, ktory wskazuje, ze cztowiek od
czasOw Adama nalezy do niego. Teraz kandydat musi udowodni¢, ze jest stworzony na
obraz i podobienstwo Boga i dlatego jest jego wiasnoscig. W jego imieniu wystepuje
egzorcysta, ktory staje si¢ rzecznikiem pomocy Bozej, uwalniajacym od oskarzenia.
Dzigki egzorcyzmowi pakt ze ztym zostaje zerwany i kandydat moze przystapi¢ do

przymierza z Chrystusem®®

. Po wypowiedzeniu formuly egzorcyzméw, ktoérej autor
niestety nie przytacza, Bog obecny jako s¢dzia w tym procesie, oglasza wyrok,

uwalniajacy katechumena z niewoli szatana:

Bog, ktory wystuchat historii wypowiedzianych przez obie strony, potepit tyrana

z powodu jego zlej woli, ktorg okazat wobec Niego oraz ludzkosci i ogtosit wyrok296.

W czasie egzorcyzmow postugiwano si¢ gestami stosowanymi takze w czasie
innych celebracji. Najpopularniejszy stanowito natozenie reki, takze znak krzyza,
tchnienie. Do zagadnienia tego jeszcze powrdce, jednak juz teraz chcialam przywotac
stowa Cyryla Jerozolimskiego, ktéry tak pisze, sugestywnie wskazujac na

oczyszczajaca role egzorcyzmow:

Czy otrzymujesz tchnienie, czy egzorcyzmy, postuzy ci to do uswiecenia.
Wyobraz sobie surowe, mieczyszczome, z roznymi elementami, jak z miedzig, cyng,
zelazem, ofowiem, zmieszane ciato state. Chcesz miec tylko zloto. Bez ognia nie da sig
go oczyscic¢ z obcych substancji. Podobnie i dusza nie oczysci si¢ bez egzorcyzmow. Sg
one $wiete, bo z Pisma Swietego zaczerpniete (..) Jak robotnicy przy zlocie za pomocq

narzedzi dmg w ogien i topig w topniku ztoto, otrzymujqc to, czego pragng, tak tez gdy

24 H.A Kelly, The Devil at Baptism,Ritual, Theology, and Drama, Ithaca and London: Cornell University
Press, 1985, 5.149.

2% Teodor z Mopsuestii, Homilie katechetyczne, XII, 18-19, za: R. Murawski SDB, Historia katechezy.
Katecheza w pierwszych wiekach, s. 303.

2% Teodor z Mopsuestii, Homilie katechetyczne XI1, 20, za: J. Pollok, Liturgia chrztu na Wschodzie w
drugiej potowie IV wieku na podstawie mistagogicznych homilii Cyryla Jerozolimskiego, Jana
Chryzostoma i Teodora z Mopsuestii, s. 77.
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egzorcysci z Duchem Bozym tchng bojazn i w ciele jak w topniku topiq dusze, ucieka

. L . .297
wrogi demon, wraca zbawcza taska, nadzieja wiecznego zZycia

W czasie sprawowania obrzedow zwracano rowniez uwage na postawe
kandydatow. Dla Cyryla Jerozolimskiego wazne jest, aby panowal wtedy porzadek,
kobiety i m¢zczyzni powinni staé osobno, z zastonigtymi twarzami, aby nic ich nie

mogto rozproszy¢:

W czasie egzorcyzmu winni pozosta¢ mezczyzni z mezZczyznami, kobiety
z kobietami, az go otrzymajg wszyscy (...) MezZczyzni winni mie¢ jakqs poZyteczng
ksigzke, niech jeden czyta, drugi stucha. Jesli nie ma ksigzki, niech jeden sie modli, inni
niech mowiq cos pozytecznego. Niech panny na swych zebraniach odmawiajg cicho

psalmy lub czytajq, tak jednak, by ich nie bylo slychaézgs.

To ostatnie zalecenie stanowi bardzo praktyczng rade podyktowang troska
o katechumenow. Poniewaz egzorcyzmy prawdopodobnie sprawowano indywidualnie
nad kazdym z przygotowujacych sig, zatem sam obrz¢d musiat trwaé do§¢ dtugo.

Jan Chryzostom podkres$la, ze katechumeni znajduja si¢ w podobnej sytuacji jak
niewolnicy, poniewaz sg w niewoli szatana. Fakt ten powinien ukazywac si¢ takze w ich
zewngetrznej postawie, dlatego podczas egzorcyzmoé4w powinni sta¢ boso z rekami
wzniesionymi do nieba. Prawdag jest, ze juz niedtugo zostang z tej niewoli wyzwoleni,

dlatego tym mocniej powinni teraz uswiadomic sobie swoje dotychczasowe potozenie.

207 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 9, s. 23.

Tolg émopkLopotg 8éxov upetd omoudng: kv &ubuondic, kav Eémopklodfic, cwtnple ool TO TPRYULX.
Néutoov elvar dpydr xpuodv, kol Oedoiwpévor, TolkiAelg ‘VOAGLC GUOUEULYWEVOV, YOAKS, Kol
KXOOLTEPW, Kol OLONpw, Kal LoAucow. Zntoduer Tov xpuodl pdvov &ty xpuodg un dlvatal Grev Tupdg
keBopBfjvel T Grolkele obtwg dvev Emopklopdy ob Stvatar keBupdfver Yoy elol &¢ Belol &k Belwv
Imadpdv ouvekiereypévot. (...)Ov yép tpdmov oL Thg xpLooxXolkf¢ épvaciag éumeipot, S TLYWY ACTTOY
‘opyavwr 10 mvedpe @ Tupl IapeuPorlovteg, kal 10 & TH YWUN Kekpuupérov ypuciov dwaduodutec,
my  Tapokelpévny  enedifovteg dAGyo evplokouor 1O {nroluevor: oltwv TRV  émopkil{ovitwv, Sl
Ivedpatog Bclov EuBaArévTwr tov doPor kol WoTep v xwvn, Th oduatt, Ty Puxy dradwTupolvtwy:
delyer wév ‘o &OBpoc Salpwy, mapouéver 8¢ ‘n owtnpla, kol mopopéver EAmic the alwviov (wic.
(Procatechesis, PG 33, 348-349)

2% Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 14, s. 25.

Kol ‘dtav émopkiopdg yévntol,‘éwg ‘4tov ol didor &mopki{duevol Tapayévwytol, Gvdpeg et Grdpdv,
kel yuveikeg petee yovoukodv (...) Bl ou &dpeg kaBelduevol &xetwony Pipilov yprowwov: kel ‘o uév Tig
GvoyLrwokétw, ‘o 8€ TIC dkovétw. Kdv un Bupilor mopf ‘o wev mpooecuxéobw ‘o &€ TL yproLwor AniciTtw.
Kal o olAloyoc moAlr ‘o TapBevikdg oltw ouvaldeyfo 7N Yorilov 1 drayirdokor  ‘nouvyf
(Procatechesis, PG 33, 356)
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Skupiajac si¢ na wygladzie kandydatow Chryzostom chcial by¢ moze wskaza¢ bardziej
na cel rytu niz sam jego przebieg”®®, stad brak wielu interesujacych szczegotow.

Roéwnie istotny dla Chryzostoma jest takze fakt, iz na drodze inicjacji
chrzescijanskiej znikajg nierownos$ci spoteczne — w jednym szeregu stoja bogacz
I biedak.

Podobng postawe¢ pokutng opisuje Teodor z Mopsuestii:

W ten sam sposob, gdy stowa zwane formulq egzorcyzmow sq wypowiadane,
stoicie w catkowitej ciszy, jak gdybyscie nie mieli glosu i gdybyscie wcigz byli w strachu
i trwodze przed tyranem (...) Stoicie dlatego z wyciggnigtymi ramionami, jak ci, ktorzy
sig modlg i spoglgdacie w dol. Przyjmujecie takq postawe, aby skloni¢ sedziego do
okazania taski. Zdejmujecie waszq wierzchniq odziez i stoicie boso, aby pokazac przez
swoj wyglgd okrutng niewole, w ktorej stuzycie szatanowi od dluzszego czasu (...)
Stoicie na tkaninie z wlosienicy, aby wasze stopy byly kiute i ramiona szorstkoscig
tkaniny, abyscie w ten sposob pamietali o waszych starych grzechach i pokazywali
skruche i Zal za grzechy waszych ojcow, z powodu ktorych spadta na was ta niedola

.. . 300
L nieszczgscie .

Opis ten zdecydowanie nosi charakter pokutniczy. Stanie na szorstkiej tkaninie
powinno przypomina¢ kandydatowi jego wlasne grzechy oraz grzechy przodkow,
z powodu ktérych musi teraz cierpie¢. Zapewne stanowi takze odniesienie do Starego
Testamentu, gdzie noszenie wlosienicy bylo znakiem pokuty. W interpretacji Teodora
staje si¢ takze symbolem upadku, cierpienia.

Swiadectwa z kolejnych wiekéw przynosza zmiane ustalonego juz w pewien
sposob porzadku, co zwigzane jest nieodlagcznie z przeobrazeniem formacji
katechumenalnej 1 poczatkiem okresu zmierzajagcego w rezultacie do jej zaniku.

Jan Diakon potwierdza, ze katechumeni sg pouczani przez postuge Kosciota,
przez blogostawienstwo udzielane w czasie naktadania rak, aby mogli wiedzie¢ kim sa
I kim moga by¢. Dlatego, jak wskazuje dalej, otrzymuja tchnienie i egzorcyzm, a przez

to sa przenoszeni z mocy ciemnosci do krolestwa Boga®®'. Z tej przyczyny cztowiek,

299 3. Pollok, Liturgia chrztu na Wschodzie w drugiej pofowie IV wieku na podstawie mistagogicznych
homilii Cyryla Jerozolimskiego, Jana Chryzostoma i Teodora z Mopsuestii, s. 42.

300 Teodor z Mopsuesti, Homilie katechetyczne XlI, 25, za: Roman Murawski SDB, Historia katechezy.
Katecheza w pierwszych wiekach, s. 305.

%%por. John the Deacon 3, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 155.
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ktory niedawno byl w posiadaniu Szatana, teraz staje si¢ mieszkaniem Boga. Jest
egzorcyzmowany, to znaczy przyrzeka odejs¢ z jego stuzby i uznaje przystapienie do
tego, ktorego czysty obraz stracit w Raju przez podstgpne rady diabta.

Sakramentarz Gelazjanski nie wspomina nic o tchnieniu, ktore przywotuje Jan
Diakon.Podaje z kolei calg formule egzorcyzméw wypowiadang nad wiernym. Akolici

z regkami wyciaggnietymi nad wybranymi wypowiadaja stowa modlitwy:

Boze Abrahama, Boze |zaaka i Boze Jakuba, ktory objawites sie swojemu studze
Mojzeszowi na Gorze Synaj i wyprowadzites lud Izraela z ziemi egipskiej, wysytajqgc do
nich aniola Twego milosierdzia, aby ich strzegl w dzien i w nocy, blagamy Cig Panie,
abys raczyl wysta¢ swojego aniola, aby podobnie strzegl takze tych twoich stug
i doprowadzit ich do taski Twego chrztu.

Dlatego przeklety diable, pamietaj swoj wyrok i oddaj chwale Bogu, Zywemu
i prawdziwemu, oddaj chwale Jezusowi Chrystusowi jego Synowi i Duchowi Swietemu,
i odstgp od tych stug Boga. Bowiem przez Jezusa Chrystusa naszego Pana i Boga sq
wezwani, aby da¢ im swojq Swietq taske i blogostawienstwo u zZrodet chrzcielnych. Tedo
znak krzyza, ktory teraz czynimy na ich czoletyprzeklety diable, nie odwazysz sie

;302
naruszy¢>®.,

Kolejne prosby byly odmawiane osobno nad chlopcami i dziewczetami, ale
podobny porzadek nie jest czym$ nowym, spotykaliSmy si¢ juz z nim u Cyryla
Jerozolimskiego.

Ordo RomanusXl opisuje kolejnos¢ celebracjibardzo podobng do tej,
ktérapodajeSakramentarz Gelazjanski, nie przynoszac jednak Zzadnych szczegdlowych
wiadomos$ci w kwestii egzorcyzméw. Po wpisaniu imion dzieci akolita wzywa je do
kosciota, w porzadku, w jakim zostaty zapisane. Nastgpnie kaptan znaczy ich czoto

znakiem krzyza 1 naktada rece na glowg. Na koncu wrgczona im zostaje

%92 iber Sacramentorum I, XXXIII, s. 48, przekt. wlasny

Deus Abraham, Deus Isaac, Deus lacob, Deus qui Moysi famulo tuo in monte Sinai apparusti, et filios
Israel de terra Aegypti eduxisti, deputans eis angelum pietatis tuae, qui custodiret eos die ac nocte, te
quaesumus, Domine, ut mittere digneris sanctum angelum tuum, ut similiter custodiat et hos famulos tuos,
et perducat eos ad gratiam baptismi tui. Ergo, maledicte diabole, recognosce sententiam tuam, et da
honorem Deo vivo et vero, et da honorem lesu Christo Filio eius, et Spiritui sancto, et recede ab his
famulis Dei. Quia istos sibi Deus et Dominus noster lesus Christus ad suam sanctam gratiam et
benedictionem fontemque baptismatis donum vocare dignatus est. Per hoc signum sanctae crucis,
frontibus eorum quod nos damus, tu maledicte diabole nunquam audeas violare.

The Gelasian Sacramentary XXXIII, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 171.
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pobtogostawiona so6l. Wszystkie te czynnosci wydaja si¢ by¢ tutaj czynione
w kontekscie egzorcyzméw. Potwierdza je w sposob szczegodlny gest znaczenia czota
krzyzem oraz natozenia rak, powtarzany kilkukrotnie, przy ktorym akolita wypowiada
stowa: egzorcyzmuje cie duchu nieczysly303.

Uderzajace, jak mocno w schylkowym okresie katechumenatu akcentowano
kolejne modlitwy i gesty zwigzane z praktyka egzorcyzmow, przez ktore Kosciol miat
intencj¢ przemawia¢ do przystepujacych do chrztu, lub tez do ich opiekunow, gdyz byt

to czas, w ktorym wigksza czgs¢ kandydatéw stanowity juz dzieci.

11.3.2 Pochodzenie egzorcyzmow

Widzimy zatem, ze egzorcyzmy byly praktyka nieodtacznie zwigzang
z przygotowaniem do sakramentem chrztu. Skad to Sciste polaczenie? Przede
wszystkim nalezy zaznaczy¢, ze same egzorcyzmy nie s3 wynalazkiem chrzescijanstwa,
a nawet w obrgbie tej religii znalazty szersze zastosowanie niz jedynie to, odnoszace si¢
do inicjacji. Sprobujmy przesledzi¢ zZrodta tych celebracji, jednak, aby to zrobi¢
doktadnie, nalezy spojrze¢ na problem szeroko, odwotujac si¢ takze do ich uzycia
niezwigzanego bezposrednio z sakramentem chrztu. Nie jest mozliwe oddzieli¢ od
siebie w sposOb ostateczny poszczegdlne zastosowania egzorcyzmow, ktore u swoich
podstaw zawsze odwolywaly si¢ do jednego gtownego celu, jakim byla walka
z wptywem ztego ducha.

Lacinskie slowo exorcismus pochodzi z greckiego ¢Eopkioudg i 0znacza
dzialanie wykonywane przez poganskich kaptanéow w imi¢ antycznych bostw, aby

wyrzucaé nieczyste lub zle duchy (actio exorcizandi, actio expellendi*®*

) W tym sensie
praktyka rozprzestrzeniala si¢ w starozytnosci, uzywajac formul, tancow 1 rytow
oczyszczajacych. W chrzescijanstwie zostala dodana teologiczna specyfikacja: akt
wyrzeczenia si¢ demondéw w imi¢ Jezusa Chrystusa. Jesli sprobujemy poglebic¢ analize,
dostrzegamy, ze korzenie tego stowa tkwig w rzeczowniku Opkog,ktorego etymologia
jest niejasna. Uzywany jako dopetnienie do duvuut znaczyto przede wszystkim §wiety

obiekt, dla ktérego zostaje si¢ zaprzysiezonym>®. U Homera rzeka Styks jest okrelona

%30rdo Romanus XI, 13-15, 21-22, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 198.
304 M. W. Libambu, esorcismo- esorcista, [w:] NDP, a cura di A. di Bernardino, vol. 1, Institutum
Patristicum Augustinianum, Genova — Milano: Marietti, 2007, 1773.

%05 A Nicolotti, Esorcismo Cristiano e possessione diabolica tra Il e 1l Secolo, s. 33.
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jako 8pkoc dlabogdw>"®

. W innym przypadku Achilles przyrzeka z kolei na berlo,
okreslajac je whasnie tym stowem®”’. Po czasach Homera przytaczany wyraz wskazuje
na samg przysigge. Nastepnie, w szerszym znaczeniu, byt uzywany takze jako:
zaklinac. Tak widzimy to wyrazenie stosowane u Jezusa
w konfrontacji z demonami*®, podobnie w Dziejach Apostolskich, gdzie okresla czyny
hebrajskich egzorcystow>"’.

Z kolei prefiks ¢£- wskazuje na wynik dziatan, mamy przede wszystkim €£opkow,
sktada¢ przysiege, co razem z biernikiem znaczy przysi¢ga¢ komus$ za cos. Skoro
¢opkLopoc oznacza skladanie przysiegi, przysiege a nastgpnie egzorcyzm, zatem
&opkrofic jest tym, ktory wymawia zaklecia lub egzorcysta™®.

W chrzescijanstwie praktyka egzorcyzméw zaczela sie¢ w prywatnych domach,
aby nastepnie wej$¢ do koSciotow i sprawowanych tam liturgii, w tym do liturgii
chrzcielnej. Stopniowo chrzesécijanie zaczeli podkresla¢ roznicg migdzy egzorcyzmami
nad opgtanymi, od tych nad nieochrzczonymi. Polaczono takze kolejne elementy
celebracji: modlitwy, natozenie rak, uzycie oleju. Poczatkowo praktyka ta byta dostepna
na zasadzie powszechno$sci w calym Kosciele. Stopniowo nastepowata
instytucjonalizacja egzorcyzmow, co wydaje si¢ procesem naturalnym, jesli wezmiemy
pod uwage formowanie si¢ struktury koscielnej. Swiadectwo z potowy III wieku, jakim
jest list Korneliusza, biskupa Rzymu do Fabiusza, biskupa Antiochii przynosi nam juz
informacje, ze kosciot rzymski w tym czasie posiada 154 duchownych, wsrdd ktorych
znajduje sie lacznie 52 egzorcystow, lektorow i ostiariuszy>''. Nie wiemy wprawdzie ilu
sposrdd tej liczby to doktadnie egzorcysci, ale zapewne byla to znaczna liczba. Wazne,
ze byly to osoby nie tylko do sprawowania egzorcyzméw, ale zostali ustanowieni jako
cztonkowie pewnej spotecznosci powotanej specjalnie dla tej funkcji i umieszczonej
w hierarchii migdzy lektorem a akolita.

Jezus sam wyrzucal zle duchy i to samo zalecil swoim uczniom. Nowy
Testament przywotuje wigc egzorcyzm jako dziatanie uzdrawiajgce w sensie fizycznym

oraz duchowym. Jednak w tym konteks$cie ujawniata si¢ pewna obcos$¢ zydowskich

%% Homer, Iliada XV, 37-38, przekt. K. Jezewska, Wroctaw: Zaktad Narodowy im Ossolinskich, 1986, s.
344-345. (Polskie thumaczenie: Wodo Styksowa podziemna! Najwigkszq king sie przysiegq 1
Najstraszliwsza, co nawet Blogostawionych zniewala)

*"Homer, lliada I, 233-334, s. 13.

% Mk 5,7

*®pDz19,13

3197 Nicolotti, Esorcismo Cristiano e possessione diabolica tra Il e 1l Secolo , s. 36.

11 Eyzebiusz z Cezarei, Historia Koscielna, 6.43.[11], s. 465.
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i chrzedcijanskich praktyk egzorcyzmu w $wiecie grecko-rzymskim. W przeciwienstwie do
tych wierzen, rozumienie opg¢tania przez demona jako choroby byla nieobecna
w tradycji antycznego leczenia az do przetomu er, zatem konsekwentnie egzorcyzm,
cho¢ znany, to rozumiany w znaczeniu lekarstwa nie odgrywat roli ani w medycynie ani
w uzdrawiajacym kulcie. Hipokrates i kolejni medycy, praktykujacy az do czasow
Galena (129-199) byli oboje¢tni wobec fenomenu egzorcyzmu, badz traktowali go

polemicznie®*?

. Wczesniej nawet religijne uzdrowienia przypisywane Asklepiosowi nie
wydajg si¢ traktowacé opetania jako choroby, na ktora jego pacjenci cierpig poszukujac
lekarstwa.Asklepios, znane takze jako miejsce nieodiacznie zwigzane z grecka
medycyna, oferowalo zar6wno medyczne jak i religijne leczenie, co byto kulturowo
usankcjonowang alternatywa wobec magicznych praktyk, stad ich dyskredytacja mogta
przynie$¢ jedynie korzysci. To oderwanie opetania i1 egzorcyzmu od kulturowo
usankcjonowanego leczenia i brak dowoddéw na zainteresowanie tymi sprawami nawet
w kontek$cie magii, nasuwa pytanie jak egzorcyzm stal si¢ w koncu popularny, skoro
nie istniato na niego zapotrzebowanie?

W obrebie wptywu kultury greckiej, cho¢ sama wiara w demony, rozumiane
jako istoty posrednie migdzy czlowiekiem a bogiem, byla dos¢ szeroko
rozprzestrzeniona, pozostaje bardzo stabo udokumentowane przekonanie w mozliwos¢
opetania czltowieka przez zlego ducha, ktorego wypedza si¢ przez egzorcyzmy.
Niewielu bylo sktonnych uwierzy¢, ze duch nieczysty moze zamieszkiwaé wnetrze
ludzkie i wzigé je catkowicie w posiadanie®™®. Podobne przekonanie uczeni uwazaja za
wywodzace si¢ ze Srodowiska semickieg0314. Cho¢ zagadnienie jest caty czas
dyskutowane, w dalszym ciggu nie jest jasne, do jakiego momentu milczenie Zrddet
moze wskazywac nieobecnos¢ tej praktyki takze w sytuacjach cze$ciej spotykanych —
w konteks$cie inspiracji prorockiej, choroby, szalefstwa. Pomimo tego wydaje sig, ze
antyczne zrodla nie potwierdzaja ewentualnego wplywu na poOzniejsze zrddia
chrzescijanskie, co trzeba jasno podkresli¢ w toku tych rozwazan.

W kontekscie literackim egzorcyzm pozostat nieudokumentowany w rzymskim
spoteczenstwie az do I w. Cho¢ Pliniusz Starszy (23/24-79) wymienia w swojej Historii

Naturalnej, w rozdziatach 20-32 popularne uzdrawiajace techniki, nie wspomina

312 £ Sorensen, Possesion and Exorcism in the New Testament and Early Christianity, Tubingen: Mohr
Siebeck,2002, s. 6.

3B3A. Nicolotti, Esorcismo Cristiano e possessione diabolica tra Il e 111 Secolo, s. 121.

*¥R. Kotansky, Greek Exorcistic Amulets, [w:] Ancient Magic And Ritual Power, ed. M. Meyer, P.
Mirecki,Boston Leiden: Brill Academic Publishers, 2001, s. 246.
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o egzorcyzmach. Dopiero Jozef Flawiusz (37-100) przytacza, ze Eleazar wyrzucal
demona przed Wespazjanem. Pisze o technice i badaniu tego egzorcyzmu oraz jego

rodowodzie, ktéry wywodzi od czasow Salomona®®

. Od II wieku egzorcysci pojawiajg
si¢ okazjonalnie w grecko-rzymskiej literaturze w rdéznych jej rodzajach: od
historiografii Jozefa Flawiusza, do prawa Ulpiana (urz. 212-217), ktory rozrdznit
egzorcyzm od zwyklego lekarstwa®®; filozofa Marka Aureliusza (121-180), ktory méwi
o nich z pogarda®'’; satyrykaLukiana (ok. 120-180), ktory traktuje egzorcystow jako
nieuczciwych przedsiebiorcéw w zabobonnym $wiecie®® i hagiografa Filostratesa (ok.
170-245), ktory pokazuje medrca z I w., Apoloniusza z Tyany, aby wskazac jego cuda
pod warstwa podejrzen i niezrozumienia rzymskiej arystokracji®*®.

Podczas gdy poganscy autorzy krytykuja egzorcyzmy, Ojcowie Ko$ciota od
poczatku beda wskazywac na ich wazna role dla wspolnoty wierzacych. Juz pisarze z 11
wieku, Justyn®*? i Tertulian®*** odwotuja si¢ do nich w swojej obronie chrzescijanstwa.
Odniesienia apologetow sa skierowane publicznie do wiadz cywilnych, wsrdd ktorych
byli ci, ktérzy oczerniali chrzescijanstwo.

Aby podtrzyma¢ zasadno$¢ egzorcyzmow autorzy wskazuja na chrzescijanstwo,
jako na autentyczng religi¢. Jak podkreslaja egzorcyzm nie jest magicznym oszustwem,
ale to on moze wskaza¢ falsz innych religii, tym samym uzasadniajac prawdziwosé
swojej wiary, tworzac autorytet przez wykonywanie egzorcyzmow z polecenia Boga,
moga kontrolowac tak zwanych poganskich bogow.

Warto przywota¢ w tym miejscu poglad Elizabeth Leeper, ktora do
podstawowych dwoch funkeji egzorcyzmow tzn. dotyczacych uzdrowienia 1 inicjacji
chrze$cijanskiej dodaje jeszcze trzecia, nowa, cho¢ $ci§le zwigzang z pozostatymi.
Wedhug autorki staty si¢ one we wczesnym chrzedcijanstwie zréodlem spolecznej

kontroli**2, W ten sposob rozumiany egzorcyzm byl rytem modelujacym

chrzescijanskie zachowanie, szczegdlnie w relacjach z poganstwem, a przez to takze

315 Jozef Flawiusz, Dawne dzieje Izraela, VIII, 11, 5, przet. Z. Kubiak, M. Radozycki, Poznan: Ksiegarnia
Sw. Wociecha, 1979, s. 405.

3167a: E. Sorensen, Possesion and Exorcism in the New Testament and Early Christianity, s. 7.

317 Marek Aureliusz, Rozmyslania (do siebie samego) 1,6, przet. K. Lapinski, Warszawa: Wydawnictwo
Czarna Owca, 2014, s. 36.

318 |_ucian, Philopseudes 16-17, trans. A.M.Harmon, Loeb Classical Library, Cambridge: Harvard
University Press, 1959-1967.

319 Flawiusz Filostratos, Zywot Apoloniusza z Tiany, 1,2, przek. I. Kania, Krakow: Oficyna Literacka,
1997, s. 48.

320 Justyn, 2 Apologia 6,5-6, s. 95.

%21 Tertulian, Apologetyk 23, s. 113.

%22 E. Leeper, The Role of Exorcism in Early Christianity, [w:] Studia patristica XX VI, ed. E.A.
Livingstone, Leuven: Peeters, 1993, s.59.
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formujacym tozsamos$¢ Kosciota. Zgadzajac si¢ przytoczonym pogladem, muszg
zaznaczy¢, ze podobne zastosowanie dotyczylo w istocie takze egzorcyzmoéw
przedchrzcielnych. Chrzescijanie bronili si¢ przed poganskimi wptywami, z ktorymi
zwigzane bylo cate zycie spoteczne. Sztuke, teatr, cyrk taczono $cisle z antycznymi
formami pobozno$ci, co z punktu widzenia chrzeécijan bylo nie do zaakceptowania.
Stad tez stosowano $cisla selekcje, aby nie dopusci¢ do katechumenatu ludzi bedacych
pod wplywem poganskiego spoteczenstwa. To badanie rozpoczynano od egzaminu
wstepnego, aby nastgpnie potwierdzi¢ je przez egzorcyzmy, ktérych zadaniem byta
kontrola kandydatéw, majaca wskazaé, czy sa juz uwolnieni od wszelkich wpltywow od
ztego ducha.

W jaki sposdb egzorcyzmy znalazty swoje zastosowanie w inicjacji
chrze$cijanskiej?

Do tej pory opisujac cechy egzorcyzméw, istotne w kontekscie tej pracy,
wskazywalam na zjawisko w ogo6lny sposob, na samym poczatku wyjasniajac potrzebe
takiej praktyki. Teraz przyszedt czas, aby zawezi¢ problem do interesujagcego mnie
aspektu przygotowan przedchrzcielnych. Poniewaz wydaje si¢, ze niewatpliwie mimo
licznych podobienstw, mozemy odnalez¢ pewne cechy, wyrdzniajace je w pewien
sposob od tych znanych z Biblii. Jesli porownamy sceny znane z Nowego Testamentu
z zaleceniami spotykanymi juz w Tradycji Apostolskiej mozemy dostrzec pewne
roznice. W przeciwienstwie do werbalnych metod nowotestamentalnych Tradycja
Apostolska przewiduje uzycie oleju egzorcyzmu i gest natozenia rak. Przez pewnag
powtarzalno$¢ celebracja pochodzaca z III wieku jest bardziej podobna do
oczyszczajacych rytuatow niz egzorcyzmoéw znanych z Biblii, czynionych nad osobami
opetanymi. Tutaj ceremonia skupia si¢ na katechumenie, ktéry otrzymuje chrzest, stad
bardziej niz egzorcysta wydaje si¢ by¢ w centrum uwagi. Fakt, Ze egzorcyzm pojawia
si¢ w katechetycznych instrukcjach jako zalecenie niejednorazowe pokazuje, ze nie jest
zarezerwowany jedynie dla sytuacji wyjatkowych. Takze potrzeba postugi egzorcysty
jest pewna shuzba katechumenom na ich drodze do wspdlnoty Kosciota®?. A zatem
egzorcyzmu przedchrzcielnego nie mozna rozumie¢ jedynie jako pozostalo$ci tradycji
nowotestamentalnej, ale jest czyms wiecej, staje si¢ w pewnym sensie nowym rytuatem,

ktory dotyka kazdego cztonka wspdlnoty w sposob indywidualny.

323€. Sorensen, Possesion and Exorcism in the New Testament and Early Christianity, s. 15.
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Z calg pewnoscig dla wyjasnienia zwigzkow chrztu i egzorcyzmu przyczynila
sic praca Franza Dolgera®®, szeroko komentowana, do ktorej odnosili sie kolejno
wszyscy nastepujacy po nim badacze, stad nie mozna pozosta¢ bez nawigzania do niej.
Autor wskazuje na egzorcyzm i chrzest, jako splecione razem od Il wieku, po tym jak
wczesniej, w pierwszych wspolnotach chrze$cijanskich wystgpowaty osobno. To
polaczenie wedlug niego byto rezultatem dwoch czynnikéw. Pierwszym byla
chrzescijanska demonizacja obcych bogéw 1 kultur, czynnik wspomagany przez
skadingd neutralny termin daimon, ktory przyjat negatywne znaczenie u zydowskich
i chrzescijanskich pisarzy. W potaczeniu pogan z demonami i diablem Dolger widzi
przyczyne¢ egzorcyzmowania przychodzacych do Kosciota katechumenow.

Drugim czynnikiem bylo zestawienie grzechu i szatana, co doprowadzito autora

325 W pewnej mierze ten

do rozroznienia miedzy fizycznym a moralnym opg¢taniem
wyrazny podziat migdzy stabos$cig moralng a staboscia ciala doprowadzit do zmiany
metod chrzescijanskich egzorcyzméw. Jako przyktad podaje uzycie oleju egzorcyzmu,
nieznanego w NT, ktore leczylo dusze z grzechdw, analogicznie jak przynosito efekty
dla ciala. Mozliwe zwigzanie egzorcyzmu z moralnym opg¢taniem moglo mieé tez
glebsze skutki. Przez demonizowanie ludzkiej, grzesznej natury i zastosowanie
egzorcyzmu do opg¢tania duchowego w chrzcielnej ceremonii Dolger widzi podstawe
dla Kosciota i teologiczng baze do egzorcyzmoéw czynionych w imi¢ Panskie.

Pierwsza uwaga wydaje si¢ by¢ szczegodlnie istotna 1 wedlug mnie
przekonywujaca. Prawda, ze juz w psalmie 96 czytamy, ze wszyscy bogowie pogan sq
niczym®®, co w Septuagincie tlumaczy si¢ za pomoca stowa daipévie. Jesli zatem
wszyscy bogowie sa demonami, oznacza to, ze kazdy kult poza jedynym Bogiem
Izraela jest czczeniem demonoéw. Takze pisarze nowotestamentalni probowali zmieni¢
postrzeganie obcych bogow na traktowanie ich jako demonow. Stad czytamy, jak
swiety Pawet przestrzega wiernych, aby nie byli jak poganie skladajacy ofiare
demonom®*’

Zatem aby inne bostwa staly si¢ przedmiotem egzorcyzméw wystarczyto
okresli¢ ich charakter jako zlych duchow. Jednak mimo tego, do czasu zmiany myslenia

Grekow 1 Rzymian, sama praktyka egzorcyzmow, jak juz wczesniej sygnalizowatam,

%24 F. Dolger, Der Exorzismus im altchristlichen Taufritual: Eine religionsgeschichtliche Studie,
Paderborn: Ferdinand Schoninght, 1909.
325 F. Dolger, Der Exorzismus im altchristlichen Taufritual, 5.33-37.
326
Ps 96,5
%71 Kor 10, 20-21.
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byla obca w tym kulturowym kontek$cie. Stad kojarzyta im si¢ bardziej
z niezrozumiatymi gestami, ukrytymi bardziej na obrzezach spoteczenstwa niz
z publicznym i usankcjonowanym kultem. Z kolei zmiana wschodnich warto$ci na
rzymskie i greckie poczucie kary ulatwilo reinterpretacj¢ wyznawanych bogdéw od
nadzorcow do ztych agresorow®?®. Stad juz tylko krok do wprowadzenia praktyk
chronigcych od ztego wplywu tego nieprzyjaciela i otoczenie nimi juz tych, ktérzy
dopiero aspirowali do wejscia do grupy wiernych. Jest to jedna z mozliwych hipotez,
moim zdaniem bardzo prawdopodobna.

Inne podejscie do zwigzkéw egzorcyzmu z chrztem prezentuje Otto Bochner.
W przeciwienstwie do F. Dolgera, ktéry uwazal je za pdzniejszy dodatek do
sakramentu, autor ten wskazuje na sakrament chrztu, rozumiany przede wszystkim jako
rytuat oczyszczajqcy329, w zwigzku z tym wydaje sie, ze sama konieczno$¢ stosowania
rytdw egzorcyzmu schodzi na dalszy plan, o ile w ogéle w takim ujeciu nie jawi si¢ jako
sprawa niepotrzebna. Adela Yarbo Colins proponuje kompromis miedzy tymi
pogladami, przez podkreslenie grzesznosci, jako pierwszej przyczyny chrztu
udzielanego przez Jana, ktérg potem Dolger zastapi, moéwigc o dziataniu szatana.
Wedtug autorki chrzest Jana, ktory stat si¢ modelem chrzescijanskiego sakramentu, byt
przesigknigty profetyczng symbolika, ktéra reinterpretowata poczucie skalania
w terminach etycznych, jako grzeszno$¢, z ktorej trzeba si¢ oczys$ci¢ w oczekiwaniu na

nadej$cie Bozego sadu®*®

. Tradycja rytualnych obmy¢ i apokaliptyczny charakter jego
dziatan byly istotnymi czynnikami, pozwalajacymi postrzega¢ Jana bardziej jako
spetniajacego funkcje chrzciciela, niz jako zwyktego proroka.

Nie jesteSmy w stanie stwierdzi¢ z cala pewnoscia, co stalo u podstaw
wytworzenia rytu egzorcyzmu przedchrzcielnego. Jednak bardzo prawdopodobne, Ze
byta to, jak zaznacza takze H.A. Kelly, koncepcja ztego ducha, ktéry chce zawtadna¢
tymi, ktorzy jeszcze nie dostgpili chrzcielnego obmycia, co bylo mysla od samego

poczatku spotykang u Ojcc')w?’?’l

. Jesli podobny poglad rzeczywiscie zainspirowat ryt,
mozna przypuszczaé jakie byly dalsze konsekwencje takiego mys$lenia. By¢ moze
dzigki podobnej postawie demony zaczeto traktowaé jako tak mocno obecne

w kandydatach do chrztu, ze proste wyrzeczenie si¢ grzechoOw nie wystarczyto, aby si¢

%28 E. Sorensen, Possesion and Exorcism in the New Testament and Early Christianity, s. 169.

29 E. Sorensen, Possesion and Exorcism in the New Testament and Early Christianity, s. 210.

330 A, Y Collins, The Origin of Christian Baptism, [w:] Living Water, Sealing Spirit: Readingon Christian
Initiation, ed. M.E. Johnson, Minnesota: The Liturgical Press, 1995, s. 47.

%1 H.A. Kelly, The Devil at Baptism, s.55.
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ich pozby¢. Stad nad katechumenami oprocz wypowiadanych modlitw zaczeto
stosowac rozne gesty w celu poglebienia i uskutecznienia przekazu. Popatrzmy blizej na
niektore z nich, poniewaz bez watpienia mozemy odnalez¢ tam interesujace nas wpltywy

$wiata antycznego.

I1. 3.3 Tchnienie

Byto jednym z elementow S$cisle zwigzanych z wyrzeczeniem si¢ ztego ducha,
znanym zaré6wno na Wschodzie jak i Zachodzie. Ta zalezno$¢ stala si¢ tak bliska, ze
w kontekscie chrzescijanskim ryt przywolywano w zasadzie jedynie razem
z egzorcyzmami, jako jego czg¢$¢ lub osobna celebracja, uzupelniajgca obrzed
wypedzenia zlego ducha. Spotykamy gojuz w Tradycji Apostolskiej*®, jest takze
potwierdzony przez Cyryla Jerozolimskiego w katechezie wstepnej®>>. W innym
miejscu autor ten stwierdza, ze zwykle tchnienie egzorcysty dziata na niewidzialnego
szatana jak ogien®,

W IV wieku w Afryce spotykamy go przed koncowym egzorcyzmem w noc
przed chrztem. Podobnie jak Cyryl, Augustyn mowi o nim jako o osobnym rycie, cho¢
w innym miejscu, méwigc o chrzcie dzieci, sugeruje z kolei, ze jest czescia
egzorcyzmdw >, Przypuszcza si¢, ze praktykowano tchnienia juz na wcze$niejszym
etapie katechumenatu, razem z wregczeniem soli 1 znakiem krzyza, a na pewno tak bylo
w kregu wyznawcow biskupa Donatusa®*®. Nie wiemy jak ten ryt byt technicznie
wykonywany, z wyjatkiem tego, ze polegat na tchnieciu w twarz kandydata®’. Botte
thumaczy termin uzyty w Tradycji Apostolskiej jako exsufflare— wydycha¢, bardziej niz
insufflare — tchna¢ na. Jakkolwiek trzeba zaznaczy¢, ze to insufflare jest stowem

uzytym w homilii przypisywanej Quodvultdeusowi, biskupowi Kartaginy z V wieku**.

332

Tradycja Apostolska, 11, 4, s. 310.

333 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 9, s. 22.

334 Cyryl Jerozolimski, katecheza 16, 19, s. 266.

335 Augustyn, Polemica con Giuliano 3,199, NBA XIX/1, Roma: Citta Nuova Editrice, 1992, s. 625.
***Augustyn, Contra Cresconium 2.5.7, [w:] Polemica Con | Donatisti, NBA XVI/1. Roma: Citta Nuova
Editrice, 2002, s. 110.

37 Augustyn pisze tak: Verumtamen parete vos in facies vestras easdem exsufflationes dignissime
excipere, quae in Ecclesia Christi et maioribus adhibentur et parvulis.(Polemica con Giuliano 3,182,
NBA XIX/1, s. 605)

%8 Quodvultdeus, De simbolo ad catechumenos 3.1, PL 40, 661.
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Jan Diakon tlumaczy, ze katechumeni otrzymuja tchnienie i egzorcyzm, aby
zmusi¢ ztego do ucieczki i przygotowaé¢ miejsc dla Chrystusa, w ten sposob sa
przenoszeni z mocy ciemnosci do krolestwa®®.

Wydaje si¢, ze sam gest nie nidst ze sobg zadnych dodatkowych znaczen, przede
wszystkim ceremoni¢ t¢ uznawano za zniewage szatana. W przywoltywanym juz
fragmencie Augustyn wspomina, ze dmuchanie na obraz imperatora bylo zbrodnia,
a skoro przywotuje podobng scene, zapewne byta to praktyka znana w jego czasach,
jakkolwiek dziwnie wygladataby dzi§ z naszego punktu widzenia. Jeszcze wczesniej
Tertulian w podobnym kontekscie pisat o pluciu i dmuchaniu (exsufflare) na ottarz
calopalenia w $wiatyni**’. Na innym miejscu podkresla, ze demony zostaty wypedzone
z ciata przez dotyk i oddech chrzeécijan341.

Tchnienie, rozumiane symbolicznie w kontek$cie chrztu stalo si¢ gestem
obrazy, czynionym jawnie i publicznie wobec szatana, aby uwolni¢ przygotowujacych
si¢ do chrztu od jakichkolwiek pozostatosci jego wpltywu. Z pewnos$cig podobny gest
przemawial mocno do wyobrazni katechumenow, bardziej niz slowa miat szanse
podkresli¢ wyrzeczenie si¢ wszelkich wplywow ztego przez pewnego rodzaju
manifestacje prowadzaca do umniejszania jego mocy. Nie oznaczalo to oczywiscie
niewiedzy katechumendow co do mozliwosci potegi ztego ducha, ale wydaje si¢, ze ten
teatralny gest wykonywany nad przygotowujacymi si¢, miat publicznie wskazywac na
ich intencje, ktora byto pragnienie uwolnienia si¢ od jego panowania.

Z drugiej jednak strony nalezy wspomnie¢ o zupelnie innej interpretacji tej
czynnosci. Ot6z tchnienie znane z Tradycji Apostolskiej i nastepujace zaraz po nim
naznaczenie znakiem krzyza na czole, nosie i uszach bylo uwazane za gest otwarcia

(apertio)®*

, @ W ten sposOb utozsamiane z rytem, ktory znalazt swoja kontynuacje
w tradycji przytaczanej przez Ambrozego, biskupa Mediolanu. Zgodnie z jego
przekazem obrzgdy chrzcielne rozpoczynaty si¢ od ceremonii effetha, w czasie ktorej
kaptan dotykat uszu 1 nozdrzy kandydata, wypowiadajac stowa: effetha, to jest otworz
si¢*®. Stanowilo to nawiazanie do ewangeliczne] sceny uzdrowienia ghichoniemego,

jednak nie odtwarzanej tutaj z calkowita wierno$cig. Jak ttumaczyt biskup, nie wypada,

339

John the Deacon 3, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 155.

340 Tertulian, De Idolatria 11,7 [w:]Opera II. Opera Montanistica, CCL 11, Turnhout: Brepols, 1954, s.
1111

34 Tertulian, Apologetyk 23, 5.113.

3%2G.H.Twelftree, In the Nameof Jesus. Exorcism among Early Christians, Michigan: Grand Rapids
Baker Academic, 2007, s.261.

3 Ambrozy z Mediolanu, O tajemnicach 3, s. 52.
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aby podczas chrztu kobiety dotykaé jej ust. W tym znaczeniu thumaczono ryt jako
tchnienie symbolizujace Ducha Swietego®*. To powigzanie jest dla mnie jednak
nieprzekonywujace, wole respektowac ostrozng interpretacj¢ polskiego thumacza, ktory
twierdzi, ze ryt uchodzi za bardzo stary, o niezbyt znanych poczatkach i1 niejasnym

pierwotnym znaczeniu®*.

Inni badacze takze odrzucaja przytaczang na poczatku
interpretacje, argumentujac, ze dostrzegalny w Tradycji Apostolskiej $cisty zwigzek
tych gestow z bezposrednio poprzedzajacym je egzorcyzmem sugeruje raczej nieco inne
thumaczenie. Tchnienie i naznaczenie znakiem krzyza mozna uwaza¢ bardziej za

zamknigcie si¢ na wplyw zlego ducha niz otwarcie na przyjecie katechez**®.

Inne
watpliwosci wysuwane przeciw tej tezie dotycza nielicznych informacji pochodzacych
od Ambrozego, na podstawie ktorych rzeczywiscie trudno jest wyciagna¢ odpowiednie

whioski*’.

11.3.4 Natozenie rqgk

Nalozenie rak (albo jednej reki) jest gestem o licznych znaczeniach
zaadaptowanych przez chrzescijan do wielu czynnosci sakramentalnych takich jak:
chrzest, egzorcyzm, sakrament pojednania, bierzmowanie, blogostawienstwa oraz
swigcenia prezbiterow. W przeciwienstwie do omawianego wczesniej tchnienia, tutaj
odnajdujemy caly wachlarz zastosowan. Czynno$¢ ta byla znana i uzywana zaréwno
w judaizmie jak i religiach poganskich.

W judaizmie natozenie ragk interpretowane bylo najczescie; w kontekscie
blogostawienstwa, rozumianego jako symbol taski od Boga, a nie jak w innych
religiach, przeplyw pewnej mocy>*®. W Starym Testamencie spotykamy go

39w rytuale ofiary

wielokrotnie. W ten sposéb Jakub btogostawi synow Jozefa
catopalnej ze zwierzat®™®, w dniu przeblagania kaptan wykonywal ten gest przed

wypedzeniem kozta obarczonego grzechami calego Izraela, 1 kiedy Mojzesz mianuje

**G.H.Twelftree, In the Nameof Jesus. Exorcism among Early Christians, s. 262.

5 L. Gtadyszewski wstep [w:] Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu, O tajemnicach, O
sakramentach, s. 31.

**°P.F. Bradshaw, M.E. Johnson, L.E. Philips, The Apostolic Tradition. A Commentary, s. 111.
Watpliwosci autora dotycza m.in. w jaki sposob osoba przyjmujaca chrzest byta dotykana, za pomoca
zwyklego kontaktu reka, czy tez przy uzyciu oleju lub $liny, tak jak wskazuje ewangelia. A. Stenzel, I
Battesimo, s. 194.

%8 C. Vogel - A Fitzgerald, Imposizione delle mani,[w:] NDP, t.1, 2546.

%4 Rdz 48,14.20

S0 Kpt 1,4

¥1Kpt 16,21
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% a nawet przed

Jozue swoim nastepca®>?, w rycie konsekracyjnym lewitow>>
ukamieniowaniem za bluznierstwo®>*. Nalozenie rak wykorzystywano bardzo szeroko,
dokonywano go nad $wieckimi, kaptanami, lub tez nad zwierzetami. Niektorzy chcac
usystematyzowac zagadnienie, wyrdzniaja jego uzycie w kontekscie ofiarnym i tym
niezwiazanym z kultem ofiarniczym>.

Nowy Testament przynosi $wiadectwa Jezusa, ktory naklada rece, aby
btogostawic dzieci®® i leczy¢ dotknigtych choroba}357. To drugie zastosowanie wyrdznia
gest Jezusa od praktyk starotestamentalnych, gdzie podobne dziatanie lecznicze

. . . .o . .. 358
zanotowano jedynie raz i odnosi si¢ do historii Naamana

. By¢ moze takie dziatanie
zbyt mocno kojarzylo si¢ z praktykami magicznymi, stad unikano go. Naktadanie rak
jako gest leczniczy kontrastowalo wobec wspolnych wierzen w basenie Morza
Srédziemnego, gdzie takiej praktyce, badz ogdlnie kontaktowi z rekami 0sob uznanych
za posrednikdw bogow przypisywano specjalne moce.

A zatem gest ten stosowano nadajac mu rézne znaczenia, nawet w obrebie
inicjacji wczesnochrzescijanskiej, cho¢ tutaj, moim zdaniem, zawsze najmocniej
zwigzany byt z egzorcyzmami, czyli wyrzucaniem ztego ducha, spotykanym w réznych
momentach przygotowan przedchrzcielnych. Bardzo dobrze problem ten obrazuje
Tradycja Apostolska. Czytamy tam, ze po modlitwie nauczyciel bez wzgledu na to, czy
jest cztonkiem kleru czy $wieckim, wtozy na katechumenow rece z odpowiednia
inwokacja, po czym odprawi ich do domu. Nastgpnie, w okresie bezposredniego
przygotowania gest ten nalezalo powtarza¢ codziennie nad wybranymi, w ten sposob
dokonujgc nad nimi egzorcyzmu. Ostatni raz podobng czynnos¢ sprawowat biskup
w dzien chrztu, niejako ostatecznie upewniajac si¢, czy wsrdd nich nie ma nikogo, kto

bytby jeszcze pod jakikolwiek wplywem ztego ducha®®

. Takze sama celebracja
sakramentu przewidywala potrojne wyznanie wiary kandydata, w czasie ktorego
duchowny trzymat reke na jego gtowie. Ostatni raz spotykamy ten gest juz po chrzcie,

W czasie namaszczenia nowo ochrzczonego, ktorego dokonywat sam biskup>®.

52 pwp 34,9

%31 b 8,10

B Kpt 24,16

%5 G. Cavalli, L imposizione delle mani nella tradizione della Chiesa Latina. Un rito che qualifica il
sacramento, Romae: Pontificium Athenaeum Antonianum, 1998, s. 30.

%5 Mt 19,13-15

%"Mc 1,41

%82 Krl 5,11

*%Tradycja Apostolska 11, 4, [w:] Antologia literatury patrystycznej, t. 1, s. 310.

%0Tradycja Apostolska 11, 5, [w:] Antologia literatury patrystycznej, t. 1, s. 310.
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Tradycja Apostolska wprowadzajac ten sam gest w réznych kontekstach,
miejscach i czasie, odnosi go przede wszystkim do aspektu wspélnotowego®®*, bo to
z nim nieodtgcznie powigzana jest inicjacja. ROwniez samo nalozenie rgk ma za zadanie
podkresla¢ wazne momenty w celebracjach liturgicznych, skupiajac na nich uwagge
katechumenéw i catego zgromadzenia.

Wydaje si¢, ze gest ten byl szczegdlnie gorliwie praktykowany u schytku
katechumenatu. Tak jak zaznaczalam wczesniej, w Sakramentarzu Gelazjanskim
wszystkie egzorcyzmy, ktorych teksty sg takze przytaczane, dokonywane sg przez
akolite, ktory modli sic nad wybranymi, naktadajac na nich rece®? Czynnosé ta,
sprawowana bezposrednio po wreczeniu egzorcyzmowanej soli, wzmacnia i potwierdza
przekaz ustny, bedacy prosba do Boga o zachowanie swoich stug od wplywu zlego
ducha, a takze publicznym wyparciem si¢ jego dziatan. Podobnie dzieje si¢ w czasie
przekazu wyznania wiary, akolita recytuje go trzymajac reke nad glowa kazdego
z kandydatow®®. Obecno$é tego znaku w kontekscie egzorcyzméw wydaje sie byé jak
najbardziej uzasadniona, podkresla je duchowny w homilii, zaznaczajac, ze zty duch,
ktory nie przestaje kusi¢ czlowieka, musi znalez¢ go chronionym przez to wyznanie
wiary.

Ordo Romanus Xl takze przytacza obrzed natozenia rak wsérdod powtarzalnych
czynno$ci sprawowanych nad wybranymi podczas celebracji skrutiniow. W poréwnaniu
z Sakramentarzem, tutaj opisywane nabozenstwo wydaje si¢ trwac¢ bardzo dlugo
1 z blizej nieokreslonych racji sktada¢ si¢ z tych samych elementow powtarzanych
kilkakrotnie. Najpierw duchowny naktada na katechumendw rgee i znaczy ich czota

znakiem krzyza, po ktorym nastgpuje wreczenie blogostawionej soli®®*

. Nastepnie ryt
jest powtarzany przez akolite, ktory znaczy czota, kolejno chlopcow, potem
dziewczynek 1 naktada na nich rece, wypowiadajac glosno stowa modlitwy. Podobne
czynno$ci powtarzane sg jeszcze przez drugiego akolite i prezbitera, wszystko w ramach
jednego skrutintum. Nastgpnym razem spotykamy ten gest, podobnie jak

w Sakramentarzu przy wyznaniu wiary dokonywanym w analogiczny sposéb365.

%1 G. Cavalli, Imposizione delle mani nella tradizione della Chiesa Latina, s. 65.
***The Gelasian SacramentaryXXXIIl,, s. 171

**The Gelasian SacramentaryXXXV, s. 175.

***Ordo Romanus XI, 13-15, 21-22, s. 198.

***0Ordo Romanus XI, 62-66, s. 201.
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Widzimy wigc, ze natozenie rak spotykane w inicjacji chrze$cijanskiej nigdy nie
byto autonomicznym rytem. Zawsze stanowilo cze¢§¢ wigkszej akcji liturgicznej, lub
bylo przedstawione w wyraznie zaznaczonym szerszym kontek$cie. W tym sensie
praktyka stosowana w katechumenacie moze by¢ interpretowana jako kontynuacja

tradycji majacej starotestamentalne korzenie.
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ROZDZIAL 111
RYTY PRZYGOTOWUJACE DO CHRZTU

111.1 NOMENDATIO

Rozdzial ten ma na celu analize rytow wchodzacych w sklad tzw.
przygotowania bezposredniego, nastepujacego tuz przed przyjeciem chrztu
1 roztozonego, jak przyjmuje si¢, na okres Wielkiego Postu. Pierwszym z nich byla
celebracja wpisania imienia. Pozostale, opisane kolejno W nastepnych czgéciach tej
pracy to takze uroczyste skrutinia oraz ryt traditio i redditio. Celebracjom tym
towarzyszyly rowniez pouczenia katechetyczne, ktore cho¢ nie byly rytami, to jednak
jako takie staty si¢ czescig przygotowan katechumenalnych 1 stad Scisle wigzaty sie ze
sprawowanymi celebracjami. Dlatego chwile uwage poswigcam takze katechezom
przedchrzcielnym, aby wskazaé metody 1 sposob przekazu stosowany przez

starozytnych katechetow.

II1.1.1 Swiadectwa potwierdzajqce wystepowanie celebracji

Uroczysty obrzed wpisania imienia (nomendatio, od tac. nomen dare — podac
imi¢) wyraznie pojawia si¢ w IV w. 1 Scisle wigze si¢ z okresem przeksztalcania sie
struktury katechumenatu. Mozna powiedzie¢, ze o ile w III wieku decydujaca role
w procesie wtajemniczenia chrzescijanskiego stanowito samo zgloszenie si¢ do
katechumenatu, o tyle w IV wieku stat si¢ nim ryt wpisania imienia. W tym wlasnie
czasie szerokie rzesze chetnych o nieraz bardzo watpliwych pobudkach zaczgty

zglasza¢ sig, aby przyja¢ chrzest. Kosciot przyjmowatl ich do grona katechumenow,
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a ci czegsto poprzestawali na tym zaszczytnym mianie, z roznych przyczyn, najczescie]
w obawie przed zobowigzaniami plynagcymi z przyjecia sakramentu. Podobna
rejestracja oznacza¢ mogla takze jedynie zyczenie otrzymania tzw. chrztu klinicznego
w godzing $mierci®®. Czesto rodzice opozniali chrzest swoich dzieci z Igku, iz przez
powazny grzech moga one szybko utraci¢ otrzymang taske. Tak bylo w przypadku
Augustyna, ktory poswiadcza, ze odlozono jego oczyszczenie, poniewaz popadnigcie
w grzech po tym obmyciu obcigzatoby go jeszcze wicksza odpowiedzialnoéciqgm.

W tej sytuacji nowym problemem byto zapewnienie wszystkim chetnym
wlasciwej, rozlozonej w czasie formacji, na zasadach obwiazujacych do tej pory, stad
skupiono si¢ na krétkim, cho¢ konkretnym przygotowaniu do tego sakramentu. Obrzed
wpisania stat si¢ tym samym mocnym akcentem podkreslajagcym i wprowadzajacym
katechumenoéw w czas bezposredniego oczekiwania na przyjecie chrztu. Miat réwniez
za zadanie przynagli¢ opieszatych lub niezdecydowanych. Poniewaz bardzo wielu
odkladalo decyzje o chrzcie na blizej nieokre§lona przyszios¢, Ojcowie Kosciota nie
ustawali w zachetach, aby nie ociggac¢ si¢ z tak wazng decyzja. Augustyn wotat: Zbliza
sie Pascha! Zglos swoje imig do chrztu!l*®
Ambrozy, biskup Mediolanu w jednej ze swoich homilii, komentujac fragment

b369

ewangelii Lukasza o cudownym potowie ryb™", z zalem podkresla, ze nie ma jeszcze

chetnych do przyjecia chrztu:

Nikt jeszcze si¢ nie zglosil (do chrztu); jeszcze noc mnie otacza. Zarzucilem
haczyk gltosu w czasie Epifanii; i jeszcze nic nie schwycilem, zarzucitem go we dnie;

. : . 4370
czekam na Twoj rozkaz i na Twe stowo zarzuce sieé¢

Ten fragment potwierdza, jak cigzko byto katechumenom zdecydowac si¢ na tak
powazny krok, jakim bylo przyjecie chrztu. Wbrew powtarzanym opiniom o szerokiej

rzeszy kandydatow wchodzacych chetnie 1 z pospiechem do wspolnoty Kosciota, tu

%6 p \W. Harkins, Pre - Baptismal Rites in Chrisostom’s Baptismal Catecheses, [w:] Studia
PatristicaVIIl, ed. F.L.Cross, Berlin: Akademie Verlag, 1966, s. 221.

%7 Augustyn, Wyznania 1,11, s. 11.

*%8 Augustyn, Sermo 132, 1.

Ecce Pascha est, da nomen ad Baptismum (Augustini, Sermo 132,1, NBA vol XXXI/1, 1990)

%9y k 5, 4-11.

30 Ambrozy z Mediolanu, Wyklad Ewangelii wedlug sw. Lukasza, IV, 76.

Nemo adhuc nomen suum dedit, adhuc noctem habeo. Misi jaculum vocis per epiphania, et adhuc nihil
cepi. Misi per diem, exspecto ut jubeas; in verbo tuo laxabo retia. (S. Ambrosii, Expositionis In Lucam
IV, 76, PL 38, 735,1882)
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mozemy dostrzec trudnosci, na jakie napotykali w swoim nauczaniu gorliwi katecheci
z II potowy IV wieku. Podobna sytuacja dotyczyta nie tylko Zachodu, czy konkretne
przytaczanego Mediolanu, ale rowniez chrzescijanskiego Wschodu. Swiadczy o tym na
przyktad jedno z kazan Grzegorza z Nyssy, poswigcone napomnieniu o0sob
op6zniajacych swoj chrzest, i namawiajace opieszatych do zapisu®™".

Nomendatio rozpoczynala niezwykle intensywny czas, w ktorym wybrani
otrzymywali stosowne pouczenia dogmatyczne i moralne, uczestniczyli kazdego dnia
w katechezach, byli poddawani egzorcyzmom oraz brali udzial w skrutiniach.
Wszystkie te dziatania mialy na celu wzbudzi¢ w katechumenach jak najwigksza
swiadomo$¢ sakramentu, w ktory zostang wtajemniczeni podczas najblizszej nocy
paschalnej.  Zdawano sobie sprawg, ze na uzyskanie upragnionego celu nie
dysponowano duzg ilo$cig czasu, stad intensywno$¢ przygotowan.

Nomendatio byta uroczysta celebracja, w czasie ktorej imiona katechumenow
byly wpisywane do specjalnej ksiggi koscielnej. Zwyczaj ten praktykowany byt
zaro6wno na Wschodzie jak i na Zachodzie i mial miejsce na poczatku Wielkiego Postu.
W zaleznos$ci od lokalnego zwyczaju wpis byt dokonywany przez biskupa lub samych
katechumenéw. Wczedniej jednak ci ostatni musieli zglosi¢ si¢, deklarujac ched
przyjecia chrztu w czasie nadchodzacej Paschy. Drobne roznice w terminie tego
zgloszenia wynikaty z tradycji lokalnych. I tak Egeria pozostawia informacj¢, wedhug
ktérej w Jerozolimie nalezato zglosi¢ si¢ przed rozpoczeciem Wielkiego Postu.
W Antiochii za czasow Jana Chryzostoma kandydaci przychodzili na poczatku
Wielkiego Postu. Biorgc pod uwage fakt, iz pierwsza swoja katecheze chrzcielng
Chryzostom wyglosit 30 dni przed Wielkanoca mozna wysnu¢ wniosek, ze istniala
mozliwos$¢ zapisu az do 30 dni przed celebracja Paschy. Z kolei Ambrozy potwierdza,
ze kandydat powinien zglosi¢ si¢ migdzy Epifania, kiedy biskup ogtaszal date
Wielkanocy a poczatkiem Wielkiego Postu®’?. Augustyn w Wyznaniach przywotuje
dzien, w ktorym nalezato zapisa¢ si¢ na list¢ majacych przyjaé chrzest, jednak nie
podaje wiccej szczegotow™", cho¢ w swoich pismach czyni aluzje do tych, ktorzy jako

katechumeni przechodza formacje przed przyjeciem sakramentu®,

"1 Grzegorz z Nyssy, Kazanie przeciwko tym, ktorzy opozniajg swoj chrzest (Adversus eos qui differunt
baptismum oratio), PG 46, 416-432,1863.

72 Ks. L. Gladyszewski, Wstep: [w:] Swiety Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu, O
tajemnicach, O sakramentach, s. 25.

3% Augustyn, Wyznania, 1X, 6, s. 163.

7% Augustyn, Wiara i uczynki, VI, 8- 9, [w:] Pisma katechetyczne, s. 178-179.
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Obrzed wpisania imienia, odbywajacy si¢ zwyczajowo w I Niedzielg Wielkiego
Postu, rozpoczynat si¢ sprawdzaniem przez biskupa sposobu zycia kandydata w czasie
trwania katechumenatu. Najdoktadniej celebracj¢ te opisuje Egeria, przedstawiajac

zwyczaje panujace pod koniec IV wieku w Jerozolimie:

Ci, ktorzy zgtlaszajq sie¢ (do chrztu) czynig to przed (pierwszym dniem) Wielkiego
Postu, to jest przed owymi osSmioma tygodniami, w czasie ktorych — jak powiedziatam
jest czterdziestodniowy post. Imiona ich wszystkich zapisywane sq przez prezbitera.

Gdy zatem prezbiter spisze imiona wszystkich, wtedy nastepnego dnia Wielkiego
Postu, kiedy zaczyna sie owych osiem tygodni, posrodku wigkszego kosciotla, to jest
Martyrium ustawia sie tron dla biskupa. Z obu stron zasiadajg na krzestach prezbiterzy,
(inni) duchowni stojq. Przyprowadza sie¢ zgloszonych (do chrztu), jednego po drugim.
Jesli sq to mezczyzni - przychodzq ze swymi ojcami, jesli kobiety z matkami.

Biskup szczegolowo wypytuje krewnych tych, ktorzy przybyli mowigc: ,,Czy
dobrze Zyje, czy jest postuszny rodzicom, czy nie oddaje sie pijanstwu lub proznosci?”
Pyta tez o poszczegodlne ciezsze grzechy ludzkie.

Jesli okaze sig, zZe jest nienaganny w sprawach, o ktore go pytano wobec
swiadkow, zapisuje on swoje imi¢ witasng rekq. Kiedy jednak jest o cos oskarzony
(biskup) nakazuje mu wyjs¢, mowigc ,,Niech si¢ poprawi, a gdy si¢ poprawi, wtedy
przystgpi do chrztu” W ten sam sposob przemawia wypytujgc mezZczyzn i niewiasty.
Jesli zas ktos jest cudzoziemcem i nie ma swiadkow, ktorzy by go znali, nie tak latwo

moze by¢ dopuszczony do chrztu®".

375 Egeria, Pielgrzymka do miejsc Swietych 45, [W:] Do Ziemi Swietej. Najstarsze opisy pielgrzymek do
ZiemiSwietej IV-VIII w, s. 194-195.

Et illud etiam scribere debui, quemadmodum docentur hi qui baptidiantur per pascha. Nam qui dat
nomen suum, ante diem quadragesimarum dat et omnium nomina annotat presbyter, hoc est ante illas
octo septimanas, quibus dixi hic attendi quadragesimas. Cum autem annotauerit omnium nomina
presbyter, postmodum alia die de quadragesimis, id est qua inchoantur octo ebdomadae, ponitur
episcopo cathedra media ecclesia maiore, id est ad Martyrium, sedent hinc et inde presbyteri in cathedris
et stant clerici omnes. Et sic adducuntur unus et unus conpetens; si uiri sunt, cum patribus suis ueniunt, si
autem feminae, cum matribus suis. Et sic singulariter interrogat episcopus uicinos eius, qui intrauit,
dicens: “Si bonae uitae est hic, si parentibus deferet, si ebriacus non est aut uanus?” Et singula uitia,
quae sunt tamen grauiora in homine, requiret. Et si probauerit sine reprehensione esse de his omnibus,
quibus requisiuit presentibus testibus, annotat ipse manu sua nomen illius. Si autem in aliquo accusatur,
iubet illum foras exire dicens: "Emendet se et, cum emendauerit se, tunc accedet ad lauacrum” Sic de
uiris, sic de mulieribus requires dicit. Si quis autem peregrinus est, nisi testimonia habuerit, qui eum
nouerint, non tam facile accedet ad baptismum. (Egerie, Journal de Voyage (Itineraire) 45, SC 296, 304-
306)
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A zatem to badanie bylo ostatnim sprawdzeniem na ile intencje katechumena sg
szczere, a jego nawrocenie prawdziwe. Tylko ci, do ktorych nie byto watpliwoscei, ze
prowadza juz zycie zgodne z zasadami Ewangelii mogli przystapi¢ do pierwszych
sakramentow 1 by¢ w pelni wtajemniczonymi w $wiete obrzedy. Jak podkresla Egeria,
kandydaci przychodza do egzaminu razem ze swoimi ojcami i matkami, cho¢ bardzo
prawdopodobne, ze chodzi tu o instytucj¢ rodzicow chrzestnych. Charakter zadawanych
pytan sugeruje takze, iz nie byli oni juz matymi dzie¢mi®’®.

Bardzo podobnie przedstawia ten obrzed Teodor z Mopsuestii:

Ten, kto pragnie przystgpi¢ do Swietego chrztu, niech przyjdzie do Kosciola
Bozego. Zostanie przyjety przez odpowiedzialnego za te sprawy, zgodnie z ustalonym
obrzedem, dotyczqgcym tych, ktorzy przystepujg do chrztu. Zasiegnie on informacji
o jego obyczajach. Wobec przystgpujgcych do chrztu obowiqgzek ten spetniajq ludzie
zwani gwarantami. Odpowiedzialny za to wpisuje do Ksiggi Kosciota i obok twojego
imienia wpisuje do Ksiegi imie Swiadka. Podczas procesu oskariony musi stac.
Ramiona bedziesz trzymac¢ w postawie modlitewnej, a wzrok bedziesz miat spuszczony.
Z tego powodu zdejmiesz wierzchnie odzienie i staniesz boso. Bedziesz stal na

.. 377
wlosienicy™ .

Wedlug Jeana Daniélou®"® tekst ten jest niezwykle wazny, poniewaz ukazuje
symbolicznie jeden z glownych watkéw teologii chrzcielnej — konflikt z szatanem.
W tym ujeciu cato$¢ obrzgdéw chrzcielnych ukazana jest jako dramat, w ktorym
kandydat, ktory do tej pory nalezat do szatana, probuje si¢ od niego uwolni¢. Dramat
ten zaczyna si¢ w chwili zapisu, a konczy w czasie chrztu. Z kolei szczeg6l zwigzany
z wilosienica, znany réwniez w S$rodowisku afrykanskim, nalezy rozumie¢ przez
pryzmat symboliki adamowej. Nawigzuje ona do odzienia ze skor,ktére nosit Adam po
swoim upadku 1 ktére symbolizowato jego poniZeniem. Odtad kandydat depcze to
odzienie, tym samym zrywajac Symbolicznie z grzechem.

Co istotne w przekazie Teodora, to potwierdzenie, iz kandydaci, ktorzy pragneli

przyja¢ chrzest powinni przyby¢ w towarzystwie osob zaswiadczajacych o ich

376 3. Wilkinson, Egeria’s Travels to the Holy Land, Jerusalem: Ariel Publishing House, 1981, s. 62.
37" Teodor z Mopsuestii, Homilie katechetyczne, XII, I, [cyt. za:]: J. Daniélou, Wejscie w historie
zbawienia. Chrzest i bierzmowanie, s. 16.

378 Zob. I. Daniélou, Wejscie w historie zbawienia, s. 19-20.

" Rdz 3,21.
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szczerych intencjach, czyli z tzw. gwarantami. Mieli oni za zadanie wskazaé, czy
katechumen jest gotowy do przyjecia chrztu i opowiedzie¢ jak przygotowywal sig
w przesztosci do tego, aby sta¢ si¢ godnym obywatelem duchowego miasta’®. Ojcowie

chrzestni, jak pisze Jan Pollok®!

kierujac si¢ mysla Teodora, nie brali
odpowiedzialnosci za grzechy katechumendéw, ktore moga popetni¢ w przysztosci. Ich
zadaniem bylo zaswiadczy¢ jedynie o dotychczasowym sposobie zycia. Oczywiste, ze
gwarant sam musial naleze¢ do duchowego miasta, do ktérego kandydat pragnat
wstgpi¢. Poniewaz katechumen nie byt zaznajomiony z zyciem tego miasta, ani nie znat
panujacych tam regul, gwarant z rados$cia podejmowal si¢ zadania, aby by¢ jego
przewodnikiem, rzecznikiem jego przysztego obywatelstwasgz. Zapewne przez wzglad
na ten $cisty zwigzek takze jego imi¢ byto wpisywane do ksiggi. Teodor wskazuje na
ogromng odpowiedzialno$¢ gwarantow w catym procesie poprzedzajacym przyjecie
przez kandydatow chrztu. Niestety nie znamy wigcej szczegotéw, nie wiemy zarOwno
jakiego rodzaju ksiega si¢ postugiwano przy zapisie ani kto petnit funkcje sekretarza
przy tym obrzedzie. J. Pollok przypuszcza, ze by¢ moze ta sama osoba dokonywata
pézniej aktu egzorcyzmu383, jednak nie mamy na to zadnego dowodu. Dla Teodora
miasto duchowe, to niebieskie Jeruzalem, ktore utozsamia z Kosciolem, natomiast sam
wpis do ksiggi kosScielnej poréwnuje do spisu ludno$ci w czasie narodzin Jezusa.
Podobnie jak Jozef z Maryja podazali do Betlejem, aby tam da¢ si¢ zapisaé, poniewaz
wedlug rzymskiego nakazu kazdy powinien to uczyni¢ w swoim wtasnym miescie, tak
I katechumeni majg przez ten zapis wskazac¢ na swoj duchowa ojczyzn¢384.

Jan Chryzostom nie pozostawil opisu celebracji nomendatio, odnajdujemy
jedynie wzmianki potwierdzajace podobng praktyke, w swoich katechezach podkresla
takze rdznic¢ migdzy zwyktymi katechumenami a wpisanymi na list¢, rOwniez zwraca
uwage na role gwarantow. W jednej z homilii Chryzostom, wskazuje ich
odpowiedzialno$¢ za wzrost w wierze swoich podopiecznych. Podkresla, ze tak jak ci,

ktorzy recza za innych w sprawie pozyczonych pienigdzy powinni by¢ czujni

%80 Teodor z Mopsuestii, Homilia XI1, 14, [w:] Le OmelieBattesimali e Mistagogiche di Teodoro di
Mopsuestia, ed. F. Placida, Messina Coop San Tommaso, Leumann: Editrice Elledici, 2008, s. 152.
381 ). Pollok, Liturgiachrztu na Wschodzie w drugiej polowie IV wieku na podstawie mistagogicznych
homilii Cyryla Jerozolimskiego, Jana Chryzostoma i Teodora z Mopsuestii, s. 73.

%82 Teodor z Mopsuestii, Homilia XI1, 16-17, 5.153.

383 ). Pollok, Liturgiachrztu na Wschodzie w drugiej polowie IV wieku na podstawie mistagogicznych
homilii Cyryla Jerozolimskiego, Jana Chryzostoma i Teodora z Mopsuestii, s. 74.

%84 Teodor z Mopsuestiii, Homilia XI1, 16, s. 153.
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1 rozwazni, to o ile bardziej ci, ktorzy poswiadczaja w sprawie ducha musza zachowac
rozwage’>,
Posiadamy takze katecheze, w ktorej autor ten czyni aluzje do omawianego

obrzedu w stowach:

[Zaiste], wesele dzis mamy w niebie i na ziemi. Bo jesli wielka jest rados¢
z jednego pokutujgcego grzesznika, to ilez wiecej cieszq si¢ aniotowie i archaniotowie,
wszystkie potegi w niebie i wszyscy na ziemi, gdy tylu ze wstretem odrzucito sidta

szatariskie, aby si¢ wpisa¢ z gorliwoscig do owczarni Chrystusowej>®®,

To pouczenie podsumowuje w nastepujacy sposob:

Dostgpiwszy zaszczytu wpisania was na liste Jego poddanych, zblizcie si¢ do
Niego z dobrqg wolg, wyrzeknijcie si¢ dotychczasowego sposobu Zycia, okazcie jego

. 387
stanowczq odmiane™".

Kolejng z zachowanych katechezchrzcielnych, zaczyna bardzo podobnie:
skierujmy znow pare uwag do tych, ktorzy si¢ zapisali na wtasnosé Chrystusa388.

W niedziele zapisu — wedlug $wiadectwa Ambrozego, dotyczacego celebracji
w Mediolanie — czytana byta perykopa wzigta z Ewangelii $w. Jana o uzdrowieniu
slepego od urodzenia. Dlatego tez obrzed wpisania imienia miat za zadanie pokazac, ze
Chrystus otwiera w tej celebracji wewnetrzne oczy katechumena, pozwalajagc mu wejs¢

w zasigg Swiatla, ktdrego pelni doswiadczy w czasie chrztu®®,

%85Jan Chryzostom, Katechezy chrzcielne, 11, 15, s. 46.

%6 Jan Chryzostom, Katecheza I, 2, s. 23.

Thucpor yapd yivetor & olpavw kol &mi yhic. El yop &ml ‘vl ‘apaptwid petavoobvti Tooaltn
ylveton ‘ndovt), émi mANBeL Toooltw &Bpdov TV wév Tod SLePbdriov Tayidwy KuToyeAdoavTl, €ig d¢ THY
100 Xprotod moluvmy Eyypadfival omov <ddkoovti TEow TaALOV yapd yivetol Tolg &yyélolg kal TOLG
Gpyeyyérorc kel maol Teic &vw Suva> peor kal waol tolg émi thc yAc.(Jean Chrysostome, Catechese 1,
2, SC 50 bis, s. 109)

%7 Jan Chryzostom, Katecheza I, 18, s. 29.

dooL katnfLuente EvtabBamoilToypadndfvor, peth ToAARG ThAC edyvwupoolvng TPooéABete Kol THVTWY
OV fidn TpomEmpayEvwY ‘Uply GTooTAVTEC ‘oAoKANpw TR Slavola THY uetdotaoty émdelface. (Jean
Chrysostome, Catechese 1, 18, SC 50 bis, s. 118)

%88 Jan Chryzostom, Katecheza I1, 1, s. 41.

Dépe & mhALy tolcelc tO 1dov Tod Xprotod dmoypapuévorc plkpd Tive  Stoeex®duer. Jean
Chrysostome, Catechese 2, 1, SC 50 bis, s. 133)

%9 R. Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 298.
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Wtedy wigc, kiedy podales swoje imie, Chrystus wzigt bloto i rozmazat je na
twoich oczach. W jakim celu? Abys wyznatl swoj grzech, abys zbadal sumienie, abys

pokutowat za grzechy, abys poznat jaki jest los rodzaju Zudzkiegoggo.

Uroczysto$¢ wpisania imion konczyla si¢ prokatechezg, czym§ w rodzaju
homilii wyglaszanej przez biskupa, badz jego pomocnika. Taki charakter nosi pierwsza
katecheza Jana Chryzostoma, czy Cyryla Jerozolimskiego. W pouczeniach tych
pojawiajg si¢ motywy ,,rajskie”, oblubiencze” i przede wszystkim mistyczne. Pasterze

31 Bylo to

zachecali tez do czuwania, modlitwy i pilnego uczgszczania na katecheze
o tyle wazne, jesli bierze si¢ pod uwage niewielki czas po$wiecony na nauczanie
kandydatéw oraz ich duchowa przemian¢ konieczng do przystapienia do sakramentu
wtajemniczenia. Stad wysitki katechetow, aby jak najskuteczniej uzmystowié
katechumenom czekajace ich zadanie.

Cyryl Jerozolimski w obrazowy sposob przedstawia ich sytuacje, wskazujac

niezwykte szczgscie czekajace na zapisanych:

Juz wieje na was katechumeni zapach szczescia. Juz zbieracie duchowe kwiaty,
by uwié z nich niebieskie wierice. Juz rozeszla sie mita wori Ducha Swietego. Juz stoicie
w przedsionku krolewskiego patacu. Was tam wprowadzi krdl! Pojawily si¢ na drzewie
kwiaty. Oby dojrzaly i owoce! Juz zapisano wasze imiona, juz was powolano do stuzby
wojskowej. Za lampami czekacie na gody weselne, peini tesknoty za krolestwem

niebieskim®®.

Na innym miejscu podkresla takze, Zze jako stludzy Chrystusa zostawili drzwi

otwarte, tzn. przyjeli kazdego, kto wyrazit che¢ wejscia do wspdlnoty, a nastepnie

zapisali jego imi¢, tym samym traktujac jego decyzje powaZnie393.

3% Ambrozy z Mediolanu, O sakramentach 111, 12, s. 82-83.

[Ergo quando dedisti nomen tuum, tulit lutum et linuit super oculos tuos. Quid significat? Ut peccatum
tuum fatereris, ut conscientam recognosceres, ut paenitentiam gereres delictorum hoc est sortem
humanae generationis agnosceres. (Sancti Ambrosii, De Sacramentis I11, 12, CSEL 73, s. 44)

31 B, Mokrzycki SJ, Droga chrzescijariskiego wtajemniczenia, s. 118.

%92 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 1, s. 19.

Hon pakaprdtnrog o’oun mpog ‘udc, & dotildueror Mdn To vonta ‘oaven cvAAéyete, TPOG TAOKNY
e’ mouparvivv oteddvor Hon tod Iveduatoc Tod ‘aylov ’éfveoccr ‘nev’wdle. ’TIon mepl ThHY TPORUALY
TOV Baotieiwr yeybvateyérolto 8¢ ‘lve kol v’mo tod Peoiiéwe el’owyBfte. T, Avdn yop viv € darn tdv
SEdpov yévorto 8¢ ‘wwa kul ‘0 kupTog TéAeLo¢ f.‘Ovopartoypadie Téwe ‘uulv yéyove, kol oTpaTELNG
kAfolg kol vuubaywylao Aapmddeg kat, odpaviov ToArtelag émBupie (Catechesis, 1, PG 33, 331-332)
3% Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 4, s. 21.
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Widzialny wpis do rejestru Ko$ciola wyrazal wyobrazenie imion zapisanych na
niebianskich tablicach. Grzegorz z Nyssy w Kazaniu przeciwko tym, ktorzy opozniajq
swoj chrzest wolta, aby katechumeni podali swoje imiona, tzn. przybyli si¢ zapisa¢, aby
przyja¢ chrzest w czasie najblizszej Paschy. I uzasadniajgc waznos¢ obrzgdu podkresla,
ze Pan wyryje je tym samym na niezniszczalnych tablicach, zapisujac je wlasnym
palcem, podobnie jak kiedy$ prawo Hebrajczykow.

Obrzed wpisania imion do ksiggi wybranych odnoszono rowniez do ksiggi zycia
zabitego Baranka z Apokalipsy $w. Jana. Jesli wigc kto§ wyjdzie niepokonany z walk
tego $wiata, wtedy z ksiegi Zycia imienia nie wymaze. I wyznam jego imig¢ przed

Ojcem*®**

. Do tego zapewne fragmentu czyni aluzj¢ Cyryl Jerozolimski w katechezie
mistagogicznej, gdzie przemawiajagc do nowoochrzczonych apeluje takze do Chrystusa,
aby ten, zanim przyjdzie, powtornie wpisat ich imiona do ksiegi zycia i juz stamtad nie
wyrnazywa1395.

Katechumeni, ktérzy zapisali si¢ na liste, stanowili odtad osobna grupe
w Kosciele, co podkreslata rowniez zmiana w nazewnictwie. Od tego etapu w Afryce
nazywano ich competentes — ubiegajacy si¢, w Rzymie: electi — wybrani, na Wschodzie:
dwrLlouevor— majagcy wkrotce otrzymaé chrzcielne o$wiecenie, co pochodzi od
okreslenia chrztu jakoo$wiecenia, z gr. ¢wtiopoc. Co wiecej, z duszpasterskiej troski
przestrzegano, aby pouczenia, ktdre otrzymuja wtajemniczeni nie dotarty do uszu tych,
ktorzy sa jeszcze na poczatku drogi. Jest to bowiem tajemnica, nadzieja przyszilego
Zycia396.

Z kolei pozniejsze zrodta sg o wiele bardziej oszczedne w opisie tej celebracji.
Wzmianke znajdujemy tylko w Sakramentarzu Gelazjarskim®' i bardzo podobne

$wiadectwo w Ordo Romanus XI°%

. Tutaj jednak pojawia si¢ rzecz nowa: wybrani nie
sg juz anonimowi, Kos$ciot wzywa ich po imieniu, wyczytujac w czasie modlitwy

skrutiniow tych, ktorzy wczesniej sami dokonali zapisu lub uczynili to za nich rodzice.

I11.1.2 Symbolika imienia
Interesujace, ze samo wpisanie imienia, czynno$¢ o naturze organizacyjnej,

porzadkujacej, przeksztalcita si¢ w tak mocno ,,uobrzedowiony” akt, ktéremu nadano

%4 Ap 3,5.

3% Cyryl Jerozolimski, Katecheza mistagogiczna

3% Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 12, s. 24.

¥"The Gelasian SacramentaryXXVI, [w:] Documents of the Baptismal Liturgy, s.167.
%%0rdo Romanus XI, 2, [w:] Documents of the Baptismal Liturgy, s. 197.
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niezwykle istotne znaczenie. Prosty spis kandydatow, wyrazajacych pragnienie wejscia
do wspolnoty wiernych Kosciot przeksztalcit w celebracj¢ stanowigca jeden z glownych
elementéw intensywnego czasu katechumenatu. Naturalne, ze w tej sytuacji rodzi si¢
pytanie, co stalo u podstaw tej decyzji, wydaje si¢, z punktu widzenia duszpasterskiego
niezwykle trafnej oraz czy potrafimy wskaza¢, kiedy i jak do niej doszto, cho¢ z cata
pewnosciag nie dokonato si¢ to w jednej chwili, a przynajmniej nie jest nam znany zaden
moment przelomowy. Mozemy mowi¢ jedynie o przetomie zwigzanym z decyzjg
uznania chrze$cijanstwa, jako religii swobodnie wyznawanej 1 popieranej przez wiadce.
W takiej sytuacji spis kandydatéw, ktéry wobec naptywu rzeszy chetnych byl juz
konieczno$cia, zaczeto przeprowadza¢ w uroczysty sposob.

Dzigki temu rytowi katechumeni posiadali konkretny punkt orientacyjny, wazng
celebracje¢ badajaca (przynajmniej w zatozeniu) ich prawdziwe intencje. Wydaje si¢, ze
analiza tego rytu domaga si¢ spojrzenia na niego troche¢ szerzej przez podkreslenie
kolejnych aspektow, sktadajacych sie na jego bogactwo. Na jego rozwdj moim zdaniem
wptyneto kilka réznych elementéw, ktore postaram si¢ teraz przedstawi¢ wskazujac
przy tym, na moim zdaniem, mozliwe powigzania i wptywy.

Na poczatku popatrzmy na znaczenie i symbolik¢ imienia uzywanego tutaj
w konteks$cie celebracji katechumenalne;.

Ryt nomendatio z cata pewnoscia posiada glebokie zakorzenienie w tradycji
biblijnej, wedtug ktorej konkretne imiona niosty ze sobg wtasciwe tredci. I tak w Biblii
imi¢ oznacza rolg, jaka noszacy je cztowiek ma do spetnienia (np. Mt 1,23 — Oto
dziewica pocznie i porodzi syna, ktoremu nadadzq imi¢ Emmanuel, to znaczy ,,Bog
z nami”), okresla w ten sposob rowniez jego istote (Adam — z hebr. cztowiek), wskazuje
na zadanie (np. Jeremiasz — Bog wychowuje) Dla Izraelitow imi¢ stato si¢ synonimem
samej osoby, co mozemy  zaobserwowa¢ na  przykladzie  imienia
Bozego>**przebywajacego w $wiatyni’®. Poznaé czyjes imi¢ oznaczato réwniez mieé
nad nim wiadze*®’. Zmiana imienia byta réwnoznaczna ze zmiana zachodzaca w danej
osobie (stad Szymon, ktory dostaje nowe imi¢ — Piotr, czyli Skata, Opoka) staje si¢
powotaniem do misji (Abraham, ktory stanie si¢ ojcem wielu narodow) Takze Bog,

ktory dokonuje dziela stworzenia, nadaje nazwy poszczegdlnym stworzeniom, okresla,

% pwt 12,5.

%0 5 Fedorowicz, Ewangelizacyjnywymiar obrzedu wybrania, czyli wpisania imienia, ,,Ruch Biblijny
i Liturgiczny” 5 (1998) nr 3, s. 191.

' Rdz 2,19.
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co jest dniem, noca, nazywajac tez po imieniu wszystkie ciata niebieskie’®? lub tez
wydajac polecenie Adamowi, aby ponadawat imiona poszczegdlnym zwierzetom®*,
W Nowym Testamencie bardzo cz¢sto uzywane jest wyrazenie ,,w imi¢”, odnosi

4

si¢ ono do Syna Bozego, odnajdujemy je wielokrotnie*®* w roznym kontekscie.

Ktokolwiek uwierzy w jego imie otrzyma zycie i bedzie zbawiony'®, stanie sig

406

dzieckiem Boga™.Bog Ojciec powinien by¢ wielbiony w imi¢ naszego Pana Jezusa

Chrystusa4°7, on tez wysyta Ducha Swictego w imie Chrystusa408. Takze w jego imi¢

410

modli sie wspolnota*®, przez jego imie czynione sa cuda*®. Sam chrzest celebrowany

jest z kolei w imie Ojca, Syna i Ducha*',

Rowniez jednym z okreSlen chrztu, wywodzacym si¢, jak podkresla ks.
Stomka*'?, ze srodowiska judeochrzes$cijanskiego, jest opisywanie tego sakramentu jako
przyjecie imienia Jezusa. Znajdujemy to wyrazenie zardwno w Nowym Testamencie jak
1 literaturze pierwszych wiekéw, pdzniej stopniowo zanika na rzecz innego
nazewnictwa. Sakrament nazywany jest przyjeciem imienia Jezusa i wynikajacej
z niego mocy. Potwierdzenie rangi przyjmowania chrztu w imi¢ chrzczacego ks.
Stomka przytacza takze na podstawie relacji dotyczacej praktyk gnostyckich. Ireneusz
z Lyonu w Adversus Haereses mowi o Menandrze, nastgpcy Szymona Maga, ktory
chrzcit wlagnie w swoje imie i w ten sposéb, jak uwazat udzielal niesmiertelnosci®®.

Koncepcja imienia, jako osobowej mocy Boga, ktdra nosi stworzenie, pojawia
sie, jak okresla go Jean Daniélou*™*, u gtéwnego $wiadka teologii imienia, ktorym jest
Pasterz Hermasa. W utworze mu przypisywanym, znajdujemy objasnienie dotyczace

wiezy, symbolizujacej Kosciot:

“2 1z 40,36.

% Rdz 2,20.

“%| Ramelli, nome [w:] NDP, vol.2, 3518.

“%por, J1,12.

“%por. J20,31.

“"por. Ef 5,20.

“% por. J 14,26.

“9por. 14, 13-14.

“%por. Dz 3,6.

“L por. Mt 28,19.

M2 Ks. J. Stomka, Wezesnochrzescijariskie nazwy chrztu, s. 54.
*3por. Ireneusz z Lyonu, Adversus haereses 1,23,5 [w:] Contre Les Hérésies livre I, SC 264, Paris: Cerf,
1979, s. 320.

M4, Daniélou, Teologia judeochrzescijariska, s. 209.
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Wieze te utwierdzilo stowo Imienia wszechmoggcego i petnego chwaty,

L 415
a utrzymuje jg niewidzialna moc Pana™.

Jak przyznaje Orygenes w ogniu polemiki z poganskim filozofem Celsusem:

Jesli kto potrafi zastanowi¢ sie glebiej nad tajemniczym znaczeniem imion, moze
dowiedziec si¢ wiele o imionach aniotow Bozych: jeden z nich nazywa sie¢ Michal, drugi
Gabriel, a inny Rafal, stosownie do uczynkow, ktorych dokonujg na swiecie zgodnie
z wolg Boga wszechrzeczy. Rowniez imie naszego Jezusa nalezy do podobnej filozofii
nazw: Jego imie niejednokrotnie w obecnosci wielu swiadkow wypedzito z dusz i cial zte
duchy i posiadato wladze nad ludzmi wyzwolonymi od demonow.

Jesli mowa o imionach, to musze jeszcze dorzucié, ze znawcy zakleé twierdzq, iz
okreslone skutki wywiera jedynie zaklecie wypowiedziane w danym jezyku, przetozone
zas na inny jezyk jest bezwartosciowe i nie ma Zadnej mocy. A zatem nie w znaczeniu
stow, lecz w ich brzmieniu i charakterze tkwi moc, ktora dokonuje okreslonych

efekto'w416.

Juz z tego krotkiego przegladu $wiadectw mozemy zauwazyé, iz imiona
wybierano celowo, gdyz mialy nie$¢ za sobg okre§lony przekaz. Podobng wage
przyktadano nie tylko do imion nadawanych tym, ktérzy naleza do Kos$ciota (cho¢ jak
zaznaczam ponizej, wierzacy powoli dochodzili do swiadomosci, aby podkresla¢ swa
odrgbnos$¢ wobec $wiata takze przez konkretne imiona, niosgce chrzescijanski przekaz),
ale podkreslanie ich znaczenia spotykamy jako normalna procedur¢ obowigzujaca

w $wiecie antycznym.

M5 Hermas, Pasterz, Widzenie 111, 11, (3), 5 [w:] Pierwsi swiadkowie, s. 219.

Tebeperlwtar & Tpyoc TA ‘pruatt Tod TaVTOKPATOpPOG Kol EvSGEoL drduntog, Kpateltol ¢ ‘uTd Thg
dopatov duvauewg tod deomdtou. (Hermas, The Shepherd,vis 111, 11,5, [w:]The Apostolic Fathers, s. 476)
8 Orygenes, Przeciw Celsusowi I, 25, s. 53.

0t 8¢ t& Tepl dvountwr TLC Shvmtar T & dmopphTolg Priocopelr, ToAAk &v ebmor kol Tepl TAC
Emkoewe TV Gyyélwr 1od Beodr ‘Gv ‘o pér Tic Muixand €repoc 8¢ IaPpifi kel &Aiioc ‘Padoni
KeAelTon, PepwViuwe Tolg mpayuaoLy, & Stakovodvtal kate PolAnue tod Beod TtV BAwr & 1@ Towtl.
THg & ‘opotag Exetar mepl Ovodatwy dLrocodiec kal ‘o ‘nuétepog Incodg, od TO dvoun Wwuplovg HoN
fvopydg  ‘edpaton  Selpoveg Ecidooy  Yuxdv kol couttwov, Evepyfioor el¢ é&elvovg AP’ dv
&mmAdcOnooy.

Fru & elg 1OV mepl dvoudtwyr tOMOV Acktéor OTL oL Teplthy YpAoly TAV Emwd@r devol ‘LotopodoLy,
OtL Ty adtyy Enwdny cimovta Wév Th oikelo SLaAékTtw EoTiv Evepyfoal Omep émoyyérdetal ‘n Emwén
petedeBovte, 8¢ €i¢ &AANY oravdnmotody guvny oty 1deiv dtovov kai ovder Suvopévny. Oltwg od Td
ONUOLVOUEVY. KOTO TGOV TPRyLETwY GAL L TGV Puvdy moldtteg kol iotdtnteg &xouvol tL Suvatov &v
abtale mpog Tade tivd f tade. (Origene, Conta Celse, SC 132, Paris: Cerf, 1967, s. 140-142)

131



111.1.3 Imiona chrzescijanskie

Nastepnym niezbgednym krokiem po wskazaniu wielkiej wagi, jaka przyktadano
do znaczenia imion w starozytnosci, bedzie zbadanie, w jaki sposéb przekonanie to
znalazlo swoje przetozenie w imionach, ktore nosili chrze$cijanie. W pierwszych
wiekach rodzacego si¢ Kosciota z cala pewnos$cig nie funkcjonowat jeszcze zaden
chrzescijanski zwyczaj dotyczacy specjalnego nazewnictwa. Nowoochrzczeni
zatrzymywali swoje dawne imiona, otrzymywane zgodnie z panujacymi tradycjami,
odnoszacymi si¢ do rodziny i przodkéw.I tak np. wedtug rzymskiego obyczaju corka
otrzymywala zenska wersje imienia ojca. Takze w $wiecie zydowskim bylo podobnie,

M7 W takiej sytuacji prawdziwie

co potwierdza¢ moze epizod z Janem Chrzcicielem
brzmig stowa z Listu do Diogneta, o tym, ze chrzescijanie nie r6znig si¢ niczym sposrod
mieszkancow Imperium. Poczatkowo Kosciot nie sugerowal zadnego szczegdlnego
typu imienia, nawet tych odnoszacych si¢ do Biblii. Jesli popatrzymy na jedne
z najstarszych dokumentéw synodalnych, pochodzacych z Kartaginy, z zebrania
datowanego na 1 wrzesnia 256 roku, w ktorym uczestniczy¢ miato 87 biskupow z calej
facinskiej Afryki (2 byto nieobecnych), to zobaczymy, iz posrdd tylu imion, wsrdd
ktérych przewazaja lacinskie nie ma zadnego ze ST, a z NT znajdziemy tylko dwa:
Piotr i Pawet*®. Co wiecej, poczatkowo w Kosciele problemem nie bylo nawet
noszenie 1 nadawanie imion wywodzacych si¢ bezposrednio od bostw. Gorliwy
Leonidas nazwat swojego syna Orygenes (syn Horusa), a nawet brat Ambrozego nosit
imi¢ Satyrus. Czestymi imionami byty takze: Apollinary, Apolloniusz, Dionizy, Izydor,

Serapion, Merkury, Herakliusz, Heliodor**

. Podobnie wielu duchownych nosito
poganskie imiona, np. posrdd 37 biskupoéw zebranych na Synodzie w Kartaginie w 255
roku obecnych bylo az 3 Saturninéw, Junius, Demetriusz, Herkulan*%.

Dlaczego tak si¢ dzialo? Dlaczego Kosciot, ktory od poczatku walczyt
z wszelkimi wptywami religii antycznych czy mitologii zezwalat na podobng praktyke?
Niektorzy chcg widzie¢ w tym celowy zabieg, dazacy do uswiecenia poganskich imion
przez sam fakt, iz nosili je chrze$cijanie. Moim zdaniem jest to jednak dos¢

idealistyczne podejscie, w dodatku wydaje si¢ by¢ niepotwierdzone przez zadne

MYk 1,62.

18 Kartagina 256 rok, [w:] Acta Synodalia 50-381, SCL 1, red. A. Baron, H. Pietras, Krakow:
Wydawnictwo WAM, 2006, s. 27- 41.

*°A. Di Berardino, Nomi dei cristiani [w:] NDP v. 2, 3523.

20 Kartagina 255 rok, [w:] Acta Synodalia 50-381, SCL 1, s. 21.
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starozytne zrddlo. Ks. Fedorowicz z kolei twierdzi, iz nie uswiadamiano sobie ich
tresci, stad nie dostrzegano problemu*?’. Byé moze i tak bylo, ale z zastrzezeniem, ze
mowimy wcigz o pierwszych wiekach rozwijajacego si¢ Kosciota, pozniej sytuacja
ulegta zmianie. Bardziej jednak prawdopodobne, ze we wspolnej swiadomosci imiona
te, pochodzace przeciez od imion bostw poganskich tracity stopniowo swoje zwiazki
z boskoscig i ich nadawanie nie mialo nic wspolnego z ich religijng trescia.
Przekonujaca wydaje si¢ by¢ rowniez opinia Adolfa von Harnacka. Wedlug niego
argument przeciw nowym imionom z przywolywanego fragmentu Ewangelii wedlug
sw. Lukasza 1,62 (Nie ma nikogo w twoim rodzie, kto by nosit to imig) mial zawsze
ogromna moc i nigdy nie zostal pozbawiony stusznosci. A zatem zatrzymywano imiona
Swiatowe, nawet niechrzes$cijanskie, jako jedna z rzeczy dopuszczalnych na tym
swiecie. Poza tym nie warto byto zmienia¢ imienia, pod ktérym dana osoba byla znana
i rozpoznawana'??. Takze nieczesta praktyka w pierwszych wiekach bylo dodanie
drugiego imienia, badz okreslenia typowo chrzescijanskiego; najstynniejszy znany
przyktad to Ignacy, biskup Antiochii, zwany réwniez Teoforem (,,nosicielem Boga”)423.
Jak pisze ks. M.Starowieyski, tak jak Egipcjanie w tym czasie przybierali drugie imi¢
greckie podkreslajace swojg hellenizacje, tak Ignacy dodaje ten przydomek dla
wskazania swojego chrzescijanstwa. Z kolei nastepca Ignacego na stolicy biskupiej
w Antiochii, po jego meczenskiej $mierci w 107 roku, nosit imi¢ Heros.

Zmiana w tym wzgledzie nastgpowata powoli, uczeni chcg ja widzie¢ od czaséw
Konstantyna“z“, cho¢ wydaje si¢ to duzym uproszczeniem, badz bardzo umownag
granicg. Prawdg jest jednak, ze u chrzescijan mozemy stopniowo dostrzec zmniejszanie
liczby imion o mitologicznym badZ poganskim rodowodzie, cho¢ ich uzycie utrzymuje
si¢ w dalszym ciagu u pogan. Tak dzieje si¢ wtasciwie od konca III wieku. W Kosciele
W tym czasie rozpoczyna si¢ proces polegajacy na uzyciu stawnych imion zmartych
chrzescijan oraz rozprzestrzenianie si¢ nowych, tworzonych juz specjalnie dla
wierzacych. Jednak tradycja ta jest zdecydowanie niejednolita, stad mozna wskazac
jedynie jej gldwne elementy. Pewna cze$¢ z uzywanych wcze$niej imion zanikla,
podczas gdy inne staly si¢ popularne zarowno u chrzescijan, jak i u pogan.

Odwotywanie si¢ do imion, ktore byly znane dzigki zyciu poszczegdlnych, konkretnych

*21g Fedorowicz, Ewangelizacyjnywymiar obrzedu wybrania..., s. 195.
22 A Harnack, Missione e Propagazione del Cristianesimo nei Primi tre Secoli, Cosenza: Lionello
Giordano Editore, 1986, s. 316

28 por. Ignacy Antiochenski, Listy, [w:] Pierwsi swiadkowie, s. 113n.
“2*A Di Berardino, Nomi dei cristiani, [w:] NDP, vol 2, 3524,
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0sOb przyczynity si¢ do tego rozwoju. I tak np. Mercurius stat si¢ stawny, bo byto to
imi¢ me¢czennika szeroko czczonego w Egipcie.

Warto zaznaczy¢, ze na Zachodzie od IV wieku staja si¢ takze popularne imiona
ze Starego Testamentu: Abraham, Izaak, Daniel, Mojzesz, Tobiasz.

Kolejng sprawag warta podkreslenia byl fenomen kultu me¢czennikow. Kazdy
Kosciot posiadal swoj kalendarz, czesto kult ten taczyt tez poszczegélne regiony, jak
mozemy zauwazy¢ na przyktadzie Rzymu 1 Afryki Pin., gdzie czczono np. wspolnie
Cypriana, Perpetue i Felicyte. Cze$¢ imion byta bardziej popularna w konkretnych
regionach np. w Afryce Pin. Donatius, Januarius, w Azji Mniejszej Tekla, w Italii
Wawrzyniec. W Kosciele Rzymskim z kolei wielu chrze$cijan wybierato imiona: Piotr,
Pawet, Wawrzyniec, a dla kobiet: Agnieszka, Cecylia, Paula. Trzeba tez wspomnie¢
w tym kontekscie catkiem nowe: Martyrius, Martyria.

Inng praktyka rozprzestrzeniajaca si¢ w chrzescijanskich domach bylo tworzenie
imion odnoszacych si¢ do zycia chrze$cijanskiego, stad pojawity si¢: Adeodatus,
Ambrosius, Deogratias, Eucharistus, Teodorus, Beatus. Czg¢$¢ z nich wyrazata uczucia:
Gaudencjusz, Hilariusz, inne wywodzily si¢ z celebracji liturgicznych: Quadragesima,
Eulogia, Sabbatius, Natalis, Paschasius, badz byly nawet kombinacja okreslen Boga:
Redemptus, Teofil, Quodvultdeus*?*.

Wszystkie scharakteryzowane powyzej zmiany w obrgbie ksztaltowania si¢
nazewnictwa chrzescijanskiego sa dowodem potwierdzajacym rosnaca $wiadomos$¢
Kosciota rozwijajacego si¢ takze w tym aspekcie. Potwierdzaja to Ojcowie, ktorzy w IV
wieku nawolujg juz do nadawania chrzescijanskich imion. Jan Chryzostom apeluje, aby
rodzice nie pozostawiali dzieciom swoich imion ani przodkéw, ale sprawiedliwych,
meczennikow, biskupow 1 apostotéw z powodu ich sprawiedliwych czyn(')w426.

Rozwoj chrzedcijanskich imion moze by¢ istotny jeszcze z jednego powodu.
Moim zdaniem, rosnace przekonanie Kosciota o wazno$ci wtasnie takich imion oraz
troska o ich przekazywanie przyczynily si¢ do formowania si¢ rytu nomendatio.
Znamienne, ze celebracja ta jest potwierdzona od IV wieku, czyli w czasie, kiedy
swiadomo$¢ wierzacych, co do znaczenia chrzescijanskich imion znaczaco si¢

rozwineta. Niestety do naszych czasow nie przetrwat zaden ze spisOw katechumenow.

%25 p Testini, Archeologia Cristiana. Nozioni generali dalle origini alla fine del sec. VI, Roma — Parigi —
Tournai-New York: Desclée — Editori Pontifici, 1958, s. 369.
#26 por. Jan Chryzostom, Homilie na Ksiege Rodzaju 21,10, przet. S. Kaczmarek, ZMT 45, Krakow:

Wydawnictwo WAM, 2008.
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Przypuszczalnie, gdyby taki si¢ zachowal np. z czaséw patniczki Egerii,
w przewazajacej liczbie zawieralby juz imiona typowo chrzescijanskie.

A zatem tak rozumiany obrzed nomendatioakcentuje zaakceptowanie przez
Kosciot (cho¢ jeszcze nie w sposob pelny) zglaszajacego si¢ kandydata. Przez podanie
swojego imienia, w sposoOb symboliczny, w obecnosci swiadkdw i we wspdlnocie
Kosciota katechumen zaznacza swoja gotowo$¢ przyjecia chrzescijanstwa, co

nierozdzielnie zwigzane jest z przystgpieniem do sakramentu chrztu.

[11.1.4 Ryt nomendatio - pochodzenie

Jak bylo wspomniane wczes$niej, w IV wiecznym katechumenacie ryt
nomendatio petnit na tyle istotng funkcj¢, ze byt momentem przetomowym na drodze
formacji katechumendéw. Skladat si¢ z dwoch elementow: rozpoczynat go egzamin,
pozwalajacy potwierdzi¢, iz przygotowujacy si¢ sa godni przystgpi¢ do sakramentu
chrztu. Potem nastgpowata uroczysta celebracja z wpisaniem imienia do ksiggi
Kosciota. Wcigz aktualnym jest pytanie o zrodta 1 pochodzenie tego rytu. Na ile byt on
oryginalnym wktadem zatroskanych duszpasterzy, a ile przejat z otaczajacego go
Swiata? Warto sprobowac¢ przesledzi¢ droge formowania si¢ nomendatio.

Wydaje si¢, ze w rozwoju tej celebracji nalezy zaznaczy¢ przede wszystkim
wpltywy judeochrzescijanstwa. Pseudoklementynskie Recognitiones (ich ostateczna
redakcja nastgpita pod koniec IV wieku, ale tekst bazuje na tradycjach Srodowisk
judeochrzescijanskich w Syrii siggajacych 11 wieku427) wskazuja, ze ten, kto chce by¢
ochrzczony powinien przyby¢ do nauczyciela 1 poda¢ mu swoje imig¢, co jest
robwnoznaczne z zapisem na kurs katechetyczny. Zostaje on przez nauczyciela
pouczony, dowiaduje si¢ o tajemnicach Krélestwa, zaleca mu si¢ takze czgste posty
oraz badanie samego siebie. Nastepnie, po uplywie zaleconego czasu, to jest trzech

2 Mamy tutaj

.. . . el qe . , . . 4
miesiecy, przyjmuje chrzest w najblizszym $wigtecznym dniu
wiadomos$ci, ktore szczegélnie nas interesujg, mianowicie wpisanie na liste
katechumendéw oraz swego rodzaju sprawdzanie zdatnosci przez konkretne, ustalone

proby.

*21 R, Zarzeczny SJ, Zydowski chrzest prozelitéw a inicjacja chrzescijariska. Podobienstwa i réznice w
swietle literatury migdzytestamentalnej, patrystycznej i dokumentow rabinackich, [W:] Koscidt, swiat i
zbawieniewewczesnym chrzescijanstwie, red. J. Naumowicz, Studia Antiquitatis Christianae 17,
Warszawa: Wydawnictwo UKSW, 2004, s. 224,

%28 Pseudo - Clemente, | Ritrovamenti, 111, 67, Roma: Citta Nuova Editrice, 1993, s. 207-208.
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Jean Daniélou™® omawiajac kwesti¢ egzaminu katechetycznego wskazuje na
analogie z inicjacja we wspolnocie z Qumran. Takze Reguta Zrzeszenia potwierdza
istnienie czego$ na ksztalt egzaminu. Inicjacj¢ w tej wspdlnocie mozna opisaé za
pomocg czterech punktow:

1. Prosba o przyjecie: Ten, ktory, ktory przewodzi wspdlnocie egzaminuje
pragnacego wstapi¢ w jej szeregi, aby zbada¢ jego intencje i czyny. Wedlug rezultatu
badan moze zosta¢ przyjety do dalszej proby lub catkowicie odrzucony.

2. Pierwszy rok proby: Kandydat przyjety do wspoOlnoty nie moze jeszcze
uczestniczy¢ we wspdlnym positku, sprawdzana jest jego postawa.

3. Drugi rok préby: Kiedy minie pierwszy rok wspdlnota ma obowigzek
zrewidowa¢ jak kandydat wypetnia nakazane reguty, jesli zyska akceptacje takze jego
majatek 1 wlasno$¢ bedzie wilaczona do wspdlnoty. Nie moze jeszcze spozywac
positkow razem ze wszystkimi.

4. Akceptacja jako pelnoprawnego cztonka wspolnoty: Po drugim roku proby
jest egzaminowany, jes$li badanie wypadnie zadawalajaco, pozwala sie¢ mu wej$¢ do
wspolnoty pouczajac o wszystkich obowigzujacych go odtad zasadach®.,

A zatem, kto pragnie wstapi¢ do wspdlnoty musi najpierw zostaé wybadany
i osadzony przez rad¢ zrzeszenia. Prawda, ze powinnismy by¢ bardzo ostrozni
I precyzyjni — tu wpisanie, uroczyste przyrzeczenie i dopuszczenie do wspdlnego
positku odbywaja si¢ po drugim roku proby w Qumran, niemniej jednak mozna dostrzec
sporo podobienstw w tak uksztaltowanym systemie. Ostateczne przyjecie do grupy
nastepuje dopiero po uptywie ustalonego czasu i poprzedzone jest zapewnieniem, ze
kandydat jest tego godny, a jego sposob zycia jest identyczny z tym praktykowanym we

8L Jozef Flawiusz wyraznie odrdznia ten inicjacyjny ryt wprowadzajacy do

wspodlnocie
wspodlnoty od innych, pdzniejszych rytdéw np. oczyszczajacych przed uczestnictwem we
wspolnym positku. W jego przekazie dotyczacym zycia we wspdlnocie essenczykow
(ktorg wielu utozsamia nastgpnie ze wspdlnota z Qumran, widzac glebokie analogie

migdzy tymi grupami) mamy ukazane bardzo dobrze zorganizowane Zzycie

%291, Daniélou, Teologia judeochrzescijariska, s. 368.

05 pfann, The EsseneRenewal Ceremonyand Baptism of Repentance, [w:] The Provo Interntional
Conference on the Dead Sea Scrolls: Technological Innovations, New Texts and Reformulated Issues,ed.
D. Parry and E.Ulrich, Leiden: Brill, 1999, s. 340.

L], Flawiusz, Wojna Zydowska, 11, VIII, przet. J. Radozycki, Poznan: Ksiegarnia Sw. Wojciecha, 1980,
s. 161-166.
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wspolnotowe, oparte na stopniach czystosci, ale takze na nalezytej wiedzy 1 obserwacji
wszystkich zasad i nauczan wspolnoty™*?,

Podobny rygorystyczny egzamin dopuszczajacy do katechumenatu jest obecny
od poczatku rozwoju tej instytucji, poswiadcza go Tradycja Apostolska®®.
Zglaszajacego si¢ do chrztu trzeba najpierw przebadaé. Pierwszy poczatkowy egzamin
byt sprawdzaniem intencji kandydata oraz jego warunkow zycia i wykonywanego
zawodu. Istniat caly katalog przepisow eliminujgcych zglaszajacych swoja gotowos¢ do
wstgpienia do wspolnoty. Kosciot jasno okreslal: kandydat musi porzucié
dotychczasowy styl zycia, albo odejs¢. Drugi egzamin odbywal si¢ przed
dopuszczeniem do sakramentu i1 dotyczyt tego, w jaki sposob katechumeni prowadzili
si¢ w okresie przygotowania. To wlasnie z niego, jak wydaje si¢ wyrost ryt wpisania
imienia. W pewnym momencie rozwoju Ko$ciot zapragnat zaznaczy¢ w bardziej
uroczysty sposob, ze oto ci kandydaci moga przystapi¢ do §wigtych obrzedow. Ten
fragment z Tradycji Apostolskiej uznaje si¢ takze za pierwsze $wiadectwo podziatu
katechumenéw na dwie grupy, ktoére pdzniej uzyskuja swoje specyficzne nazwy
w zaleznosci od regionu®*,

Prawda jest, ze egzamin przy celebracji nomendatio dotyczy juz katechumena
bedacego teoretycznie po pewnym okresie formacji. W rzeczywistosci jednak, jak juz
bylo wspomniane, znajdujemy si¢ w IV w., gdzie dopiero to badanie sprawdzato
w sposob pelny i §wiadomy intencje kandydata i byto decydujacym krokiem w strong
sakramentu inicjacji chrzescijanskiej. Czy jednak w pelni spetniatlo swoja role jest juz
osobng kwestia, skoro Cyryl jeszcze na poczatku Wielkiego Postu, juz po zapisaniu
katechumenéw apeluje do nich o zrewidowania swoich intencji, ktorymi kieruja si¢
proszac o wejscie do Kosciola*®.

Warto na koniec zatrzymac si¢ nad jeszcze jedng hipoteza. Mianowicie, do
wyksztalcenia uroczystej procedury wpisania na list¢ 0s6b  bezposrednio
przygotowujacych si¢ do chrztu mogl przyczyni¢ si¢ zwyczaj praktykowany przy
rekrutacji kandydatow w szeregi wojskowe. Samo okreslenie rytu jest juz terminem
zapozyczonym z jezyka wojskowego: nomensuum dare, czyli poda¢ swoje imi¢. W ten

sposOb okreslano zapis rekruta, ktory zgtaszat si¢ do stuzby wojskowej. Prawdg jest, ze

2 por, S. Freyne, Jewish Immersion and Christian Baptism. Continuity on the Margins?, [w:] Ablution,
Initiation and Baptism, Late Antiquity, Early Judaism and Early Christianity, vol.1, ed. D. Hellholm, T.
Vegge, O.Norderval, Ch. Hellholm, Boston: De Gruyter, 2011, s. 229.

**Tradycja Apostolska I, 1-4, s. 308-310.

*por. P. F.Bradshaw, M.E. Johnson, L.E. Phillips, The Apostolic Tradition. A Commentary, s. 109.

8 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 4-5, s. 20-21.

137



Ojcowie, szczegdlnie w IV wieku niezwykle chetnie poshugiwali si¢ metaforami
militarnymi. Wczesniej przytaczany Cyryl Jerozolimski zestawia obrzed nomendatio
z powotaniem do stuzby wojskowej. Takze Jan Chryzostom wskazuje na
katechumenoéw, ktorzy od momentu zapisu stajg si¢ zolnierzami w armii Chrystusa436.
Laczy takze to porownanie z wizja duchowego malzenstwa i zwracajac si¢ do tych,

ktérzy maja zosta¢ o$wieceni, tak argumentuje to nietypowe zestawienie:

Nie pomyli si¢ ten, kto zasSlubinami nazwie to, co si¢ dzis dzieje, i nie tylko
zaslubinami. Lecz takze podziwu godnym zaciggiem. Niech nikt nie mysli, ze te stowa
wykluczajg sie wzajemnie, ale niech postucha blogostawionego Pawla, nauczyciela

.. .. . . ’ . 437
calej ziemi, jak si¢ postuguje obu porownaniami

Nie ulega watpliwosci, ze wigksze powigzania z wojskowoscia mozemy
doszuka¢ si¢ w rycie naznaczenia, okreslanym takze jakosphragis, jednak i tutaj
metafory militarne, stosowane tak hojnie przez katechetow moga mie¢ swoja przyczyne
1 znalez¢ uzasadnienie. Slownictwo wojskowe Ojcowie Kosciota wykorzystuja bardzo
trafnie, aby przyblizy¢ katechumenom misterium inicjacji chrze$cijanskiej. Trzeba
zaznaczy¢, ze terminy militarne przez nich uzywane nie pochodza z zydowskiej
literatury biblijnej, ale ze $wiata grecko-rzymskiego®®. Popatrzmy, ze podobne
porownania dotyczace wojskowosci staja si¢ czesto uzywane w Kosciele dopiero kiedy

sama stuzba w wojsku nie kojarzy juz si¢ negatywnie.

% Jan Chryzostom, Katecheza 2, 1, s. 41.

#37 Jan Chryzostom, Katecheza 1, 1, s. 23.

Obdc vap &v ‘opdptor TiC yddov dvoudlwy T& vV ywdueve, Kai ol yodov pévov GAAL kol
oTpatoroyloy TLvd Bavuaotiy kai mepadofov. Kol wh voulon Tic &vevtie clvor té elpnuéve dAr’
drovétw Ttod pekaprov ITadlov Tod ThC oikouuérng SLOXOKAAOL GUPOTEPOLC TOUTOLE KEXPMUEVOUL TOLG
Tapadelypaot kel mote pwév Aéyovtoc-(Jean Chrysostome, catechese 1,1, SC 50bis, s. 108)

“#A Hamman, Militia [w:]NDP, v.2, 3279.
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111.2 PRZYGOTOWANIE KATECHETYCZNE

111.2.1 Charakter pouczen przedchrzcielnych

Po celebracji wpisania imienia katechumeni uczestniczyli w intensywnej
formacji wielkopostnej, ktora od potowy IV wieku zastgpita przygotowanie roztozone
wczesniej nawet na kilka lat. Bylo to podyktowane wzgledami praktycznymi, jednak
stawiato katechetow w niezwykle trudnej sytuacji. Ich zadaniem bylo skonstruowanie
przekazu w taki sposob, aby dotart do odbiorcow, wywolujac u nich reakcje, czesto
zwigzang ze zmiang dotychczasowego sposobu zycia. Cyryl Jerozolimski zaznacza, ze
stowa katechez nie sg jedynie skierowane do uszu wiernych, ale koniecznie trzeba je
przypieczetowaé swoja wiarq439. Wybrani spotykali si¢ kazdego dnia podczas
Wielkiego Postu, aby stucha¢ katechez 1 przystgpowaé do egzorcyzmow. Aby jak
najlepiej przygotowac si¢ celebracji sakramentu byli zachecani takze do praktyk
pokutno — ascetycznych.

Spotkania katechetyczne stanowily zatem istotny punkt przygotowan,
traktowany w wymiarach: czasowym, socjalnym i duchowym. Nalezy podkresli¢, iz
cho¢ nie byly celebracjami, to jako pouczenia przedchrzcielne $cisle wigzaty si¢ z nimi,
stad znalazly swoje miejsce takze w tej rozprawie. Jak przebiegaty podobne zebrania?
Niestety nie posiadamy wyczerpujacych informacji, dotyczacych zaréwno warunkow
organizacji nauczania jak i udzielanych nauk. Zatrzymajmy si¢ na chwile nad
dostepnymi Zrodlami z IV wieku. Wedtug relacji Egerii przygotowania odbywaty si¢
W nastepujacy sposob:

Jest wiec tu taki zwyczaj, zZe ci, ktorzy majg przyjgc¢ chrzest, przez owe
czterdziesci dni, przez ktore sie posci, sq egzorcyzmowani wczesnym rankiem przez
duchownych po porannym rozestaniu z Anastasis. Zaraz potem ustawia si¢ tron biskupa
w wiekszym kosciele, w Martyrium. Wszyscy, ktorzy majg by¢ ochrzczeni, siadajq wokot
— tak mezczyzni, jak i kobiety — zas ich ojcowie i matki stojq. Takze ci z ludu, ktorzy

cheq sie przystuchiwaé, wehodzq i siadajq — jednak tylko wierni.

9 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 1, 5, s. 33.
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Katechumeni nie majg tam wstepu, gdyz biskup uczy ich prawa, to jest; przez
owe czterdziesci dni. Zaczynajgc od Ksiegi Rodzaju, przebiega wszystkie pisma
i wyktada najpierw ich dostowne znaczenie, a potem wydobywa z nich sens duchowy.
Naucza ich w ciggu tych dni takze o Zmartwychwstaniu i o wszystkim, co dotyczy wiary.
Zwie sig to katechezq. Gdy juz minie pie¢ tygodni od rozpoczecia nauki, otrzymujg
Symbol. Jego znaczenie — dostowne i duchowe — objasnia biskup podobnie jak

znaczenie calego Pisma Swietego. W ten sposoéb objasnia im Symbol.

Pouczani sq bowiem przez owe czterdziesci dni — od godziny pierwszej do

trzeciej, gdyz katecheza trwa trzy godziny440.

Pierwszy wazny element dotyczy warunkow nauczania, mianowicie odbywato
si¢ ono codziennie przez okres czterdziestu dni, zawsze w tym samym miejscu i cho¢
zasadniczo skierowane do wybranych, bylo rowniez dostepne dla wszystkich, ktorzy
otrzymali juz sakrament chrzescijanskiego wtajemniczenia. Mozemy takze wyrdznié
dwie gtowne czgséci przekazu katechetycznego: pierwsza z nich koncentruje si¢ wokot
Pisma Swietego, druga jest objasnianiem poszczegélnych artykutéw Credo. Jakkolwiek
nie spotykamy zadnej réznicy miedzy tymi dwoma grupami, to jest mozliwe, ze
wczesniej mocniej akcentowano ich oddzielenie, dopiero pdzniej zostaty potaczone
1 otwarte tylko dla kandydatéw zaakceptowanych do bezposredniego przygotowania do
chrztu®*,

Bardzo podobne, cho¢ trochg¢ mniej obszerne §wiadectwo dotyczace katechezy
inicjacyjnej pozostawiaja nam Konstytucje Apostolskie, powstate prawdopodobnie
w tym samym czasie, co pami¢tnik Egerii, czyli ok. 380 roku i pochodzace z Antiochii.

Rozdziat VII przynosi zalecenia, aby ten, kto ma przystapi¢ do sakramentu chrztu

0 Egeria, Pielgrzymka do miejsc swietych 46,1-3, [w:] Do Ziemi Swietej. Najstarsze opisy pielgrzymek
do Ziemi Swietej IV-VIII w., s. 195-196.

Consuetudo est enim hic talis, ut qui accedunt ad baptismum per ipsos dies quadraginta, quibus
ieiunatur, primum mature a clericis exorcizentur, mox missa facta fuerit de Anastase matutina. Et statim
ponitur cathedra episcopo ad Martyrium In ecclesia maiore, et sedent omnes in giro prope episcopo, qui
baptidiandi sunt, tam uiri quam mulieres, stant etiam loco patres uel matres, nec non etami qui uolunt
audire de plebe omnes intrant et sedent, sed fideles. Cathecuminus autem ibi non intrat tunc qua
episcopus docet illos legem, id est sic: inchoans a Genese per illos dies quadraginta percurret omnes
Scripturas, primus exponens carnaliter et sic illud soluens spiritaliter. Nec non etiam et de resurrectione,
similiter et de fide omnia docentur per illos dies; hoc autem cathecisis appellatur. Et iam quando
completae fuerint septimanae quinque, a quo docentur, tunc accipient simbolum; cuius simboli rationem
similiter, sicut omnium Scripturarum ratione, exponet eis singulorum sermonum, primum carnaliter et sic
spiritaliter, ita et simbolum exponet. Ac sic est ut in hisdem locis omnes fideles sequantur Scripturas,
quando leguntur in ecclesia, quia omnes docentur per illos dies quadraginta, id est ab hora prima usque
ad horam tertiam, quoniam per tres horas fit cathecisin.

(Egerie, Journal de Voyage (ltineraire) 46, 1-3, SC 296,5.306-310)

“Ipor, P.F. Bradshaw, Reconstructing Early Christian Worship, London: SPCK, 2002, s. 58.
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wczesniej zostal pouczony o niezrodzonym Bogu, poznal jednorodzonego Syna
i otrzymat pewng nauke o Duchu Swietym. Nastepnie przedstawia mu sie dziatanie
Boga w Historii Zbawienia, objasniajgc jego interwencje od samego stworzenia Swiata
1 cztowieka, przez Patriarchow, wedrowke Narodu Wybranego, prorokéw, ukazujac
Boza opatrzno$¢ i prowadzenie, jak nie odwrocil si¢ od ludzi, ale przeciwnie, wiodt ich
od niewoli i bezboznos$ci do wolnosci i poboznosci, od nieprawosci do sprawiedliwosci,
od wiecznej $mierci do wiecznego Zycia442. Na koncu katechumeni powinni zostaé
pouczeni o wydarzeniach z Nowego Testamentu, jak Chrystus stat si¢ czlowiekiem,
0 jego mece, zmartwychwstaniu 1 wniebowstagpieniu. Jest to kolejny przyktad katechezy
dogmatycznej, streszczonej w bardzo podobnych punktach. Mozemy wnioskowaé, ze
ten sposob przekazu przemawial do stuchaczy, skoro stosowano go w tym samym
czasie w roznych miejscach.

Ambrozy pozostawia nastepujace sSwiadectwo dotyczace katechez, ktore

wyglosil w czasie Wielkiego Postu dla swoich katechumendéw w Mediolanie:

Gdy czytano opowiesci o dzietach patriarchow lub zalecenia Ksiegi Przystow,
wowczas codziennie mowilem o rzeczach zwigzanych z obyczajami, abyscie pod
wphwem tych wskazan przyzwyczajali sie wchodzi¢ na drogi przodkow, kroczyc¢ ich

. ’ ’ . ;443
szlakiem oraz zachowywac postuszenstwo wobec Boskich stow™ .

A zatem mamy tutaj potwierdzenie, po pierwsze, wyglaszania nauk przez
biskupa kazdego dnia podczas wielkopostnych przygotowan, po drugie, odnoszenia
katechezy do waznych wydarzen z historii Narodu Wybranego.

Augustyn w traktacie De fide et operibus (Wiara i uczynki) uzasadnia istnienie
katechumenatu w ustalonej przez Kos$ciol formie, odrzucajac zarzuty tych, ktorzy

najpierw pragneli chrzcié, a potem nauczac:

*“?Konstytucje Apostolskie VII, 39,2, [w:] Konstytucje Apostolskie oraz Kanony Pamfilosa z
apostolskiego synodu w Antlochll Prawo Kanoniczne Swietych Apostoléw Kary Swietych Apostoléw dla
upadtych Euchologion Serpiona, s. 205.

3 Ambrozy z Mediolanu, O tajemnicach 1,1, [w:] Wyjasnienie Symbolu, O tajemnicach, O
sakramentach, s. 51.

De moralibus cottidianum sermonem habuimus, cum vel patriarcharum gesta vel Proverbiorum
legerentur praecepta, ut his informati atque instituti adsuesceretis maiorum ingredi vias eorumque iter
carpere ac divinis oboedire oraculis, quo renovati per baptismum eius vitae usum teneretis, quae ablutos
deceret. (De Mysteriis 1,1, CSEL 73, s. 89)
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Jesli zas prosi zdrowy i jest czas na nauczenie sie, wtedy jakiz mozna znalezé
inny stosowniejszy czas, by si¢ przystuchat, w jaki sposob ma stac sie chrzescijaninem
i jak zy¢, anizeli ten, gdy z wiekszq uwagqg zwrocony ku nauce religii prosi o Sakrament
Zbawiennej wiary? (...) Stosuje si¢ zas w Kosciele po wszystkie czasy to zbawienne
zarzqdzenie, aby przystepujqgcy do Imienia Chrystusowego przechodzili przez stopien
katechumenatu, a tym staranniej i doktadniej si¢ przygotowywali w tych dniach, kiedy
nazywamy ich ubiegajgcymi sie, skoro juz zglosili sie i zapisali w celu przyjecia

Chrztu**,

Nauczanie katechetyczne stanowito podstawe dla kandydatow w ramach ich
bezposredniego, krotkiego przygotowania do chrztu. Dlatego nazywani byli
katechumenami, tzn. pouczanymi, z gr. stowa Kkatechein — wywolywaé echo,
rozbrzmiewaé, a w dalszym znaczeniu: katechizowac¢. Najkrocej méwiae, w katechezie
wskazywano na elementy moralne i doktrynalne, w oparciu przede wszystkim o teksty
biblijne. Innymi stowy, wedlug spojrzenia Jeana Daniélou, w nauczaniu
katechetycznym od IV wieku mozna wyodrgbni¢ dwa dopetniajace si¢ elementy:
biblijny i doktrynalny, tzn. wyjasnienia biblijne i komentarze do Symbolu, co
pokazywaly przytoczone powyzej przyktady. Nauczanie biblijne moglo przybierad
rozne formy: wyjasnienia lub komentarza do wybranej ksiegi Pisma Swietego,
caloSciowego przedstawienia przestania biblijnego lub komentarza do wybranego
tekstu*®. W roznych kosciotach lokalnych, w zaleznosci od przyjetego zwyczaju
ktadziono nacisk na inne aspekty katechezy. Np. wedlug wczes$niej przytaczanego
Swiadectwa Egerii nauczanie w Jerozolimie na poczatku Wielkiego Postu posiadalo
charakter bardziej biblijny, aby pod koniec tego okresu przejs¢ do wyjasnienia
Symbolu. Z kolei u Cyryla pierwsze katechezy posiadaja wymiar moralny, nastepne za$
w wigkszym stopniu skupiajg si¢ na aspekcie doktrynalnym. Jan Chryzostom kladzie

nacisk gtownie na nauczanie moralne.

4 Augustyn, Wiara i uczynki 6,9, [w:] Pisma katechetyczne, s. 179.

Si autem saluus petit spatiumque discendi est, quod aliud opportunius tempus reperiri potest, quo audiat,
guemadmodum fidelis fieri ac vivere debeat, quam illud, cum attentiore animo atque ipsa religione
suspenso saluberrimae fidei Sacramentum petit? (...) Quod autem fit per omne tempus, quo in Ecclesia
salubriter constitutum est, ut ad nomen Christi accedentes catechumenorum gradus excipiat, hoc fit multo
diligentius etinstantius his diebus, quibus Competentes vocantur, cum ad percipiendum baptismum sua
nomina iam dederunt.(De fide et operibus 6,9, [w:] La Vera Religione, NBA VI/2, Roma: Citta Nuova
Editrice, 5.704,706.)

5 R. Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 327.
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Zadaniem katechezy bylo przekazanie podstawowych tre$ci wiary, nie powinna
zatrzymywac si¢ na elementach drugorzednych. Stad tez Cyryl Jerozolimski bardzo

prosto wskazuje na czas katechezy jako na okres ktadzenia fundamentéw wiary:

Nie uwazaj tego za zwyklq nauke! Bo jest ona dobra i zastuguje na wiare.
Chocbysmy cos w niej dzis zaniedbali, odrobimy jutro. Gdybysmy jednak cos zaniedbali
z ustalonego porzqdku w nauce o kqpieli odrodzenia, kiedy to powtorzymy? (...)
przypusémy tez, iz katecheza jest domem. Jesli nie bedziemy kopac gleboko, nie
polozymy fundamentu i nie dokonamy planowej budowy dla zabezpieczenia przed

peknigciem i rysq, bez wartosci bedzie wczesniej podjeta praca446

W ten sposob biskup Jerozolimy, doskonale zdajac sobie sprawe z rdznych
motywacji, z jakimi katechumeni chcg przystapi¢ do chrztu, podejmuje probe
uwrazliwienia swoich stuchaczy na znaczenie katechez na drodze inicjacji. Aby
wzmocni¢ przekaz, postuguje si¢ obrazowym przyktadem znanym z zycia codziennego,

co jest bardzo czestym zabiegiem stosowanym w jego pouczeniach.

[11.2.2 Analogie

Z czym mozemy porownac¢ to nauczanie katechetyczne? Gdzie spotykamy
podobny system, oparty na bezposrednim przekazie? Przede wszystkim w katechezie
moralnej mozemy odszukac¢ $lady prowadzace do judeochrzescijanstwa. Poniewaz samo
zagadnienie dotyczace elementoéw judaizmu w katechezie wezesnochrzescijanskiej byto
juz wielokrotnie studiowane i omawiane*"’, stad warto jedynie podkresli¢ najwazniejsze
punkty. Trzeba przy tym zaznaczy¢, Ze na samym poczatku nauka przygotowujaca do
chrztu byta czgsto zredukowana tylko do katechezy moralnej. Czym zatem byto to
pouczenie? Powtarzajagc za Jeanem Daniélou mozemy stwierdzi¢, ze w szerokim
1 podstawowym sensie katecheza moralna dotyczyla zycia cztowieka wedlug wiary,

ktora Wybiera448.

8 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 11, s. 23.

M7 Wystarczy siegnaé do: J. Daniélou La Catechesi Nei Primi Secoli, Torino: Elle di CI Torino-
Leumann, 1968, s. 107-118 , A. Turck, Evangelisation et catechese aux deux premiers siecles, Paris: Du
Cerf, 1962, s. 23-48; R. Murawski, Historia katechezy. Katecheza wpierwszych wiekach s. 110-124.
8. Dani¢lou, La Catechesi nei primi secoli, s. 107.
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Zdaniem A. Benoita Didache ukazuje model katechezy przedchrzcielnej,
w  ktorej zawiera sie wiecej judaizmu i essenizmu niz chrystianizmu®®,
Charakterystyczne zasady takie jak: reguta dwoch drog, ztota zasada, podwdjne
przykazanie, zasady postgpowania spotecznego — zaden z tych elementow nie jest
oryginalnie chrzescijanski. W zasadzie probujac scharakteryzowaé nauczanie
w antycznym Izraelu mozemy dostrzec pewng analogie, jaka stosuje wzgledem niego
przekaz katechetyczny z pierwszych wiekéw. Badacze mowiac o tym, stosujg
okreslenie ,,szkoly prorockiej”, gdyz powigzanie nauczania z tradycja prorocka
prowadzita wedtug nich do postulatu istnienia takiej szkoly mniej lub bardziej wedlug
typu greckich szkét filozoficznych*®. Nauczanie tam dawane koncentrowato si¢ wokot
historii religijnej Izraela, w szczegdlnosci dotyczyto wielkich $§wiadectw wierno$ci
Bogu wielkich figur prorockich takich jak: Izajasz, Eliasz, Elizeusz. Wydaje sig, ze
przeniesienie opowiesci o czynach prorokow odbywato si¢ najpierw ustnie, w pewnych
cyklach, jak np. ten, dotyczacy historii Eliasza.

Te zalezno$¢ miedzy wczesnochrzescijanska katechezg a judaizmem mozemy
dostrzec analizujac szczegdtowo teksty pochodzace zwlaszcza z pierwszych trzech
wiekéw formowania si¢ struktury koscielnej. Juz w Nowym Testamencie Jezus naucza

452

o dwoch drogach®™!, rozne $lady tej katechezy obecne sa u §w. Jana i Pawta®™?,

Popatrzymy na tzw. regute dwoch drog, zawartag w Didache:

Dwie sq drogi, jedna droga Zycia, a druga smierci — i wielka jest roznica miedzy
nimi“®,

To lapidarne stwierdzenie rozpoczynajace Didache stanowi punkt wyjscia,
poczatek katechezy, ktéra stawia sluchacza przed powazna decyzja. Rozwinigcie tej
mysli jest nastgpujace: droga zycia polega na mitosci Boga i1 blizniego jak siebie
samego. Natomiast droga $mierci jest pelna zla, znajduja si¢ na niej wszystkie te
niegodziwosci, ktore sa przeciwienstwem poprzedniej S$ciezki. Zatem wybranie

Chrystusa i odrzucenie zla pojawia si¢ jako warunek konieczny do nawrdcenia.

9 A Benoit, Le bapteme: sa celebration et sa signification dans I’Eglise ancienne, [w:] Bapteme
sacrament d 'unite, Paris 1971, s. 29.

40 por, A. Lemaire, Le scuole e laformazione della Bibbia nell’ Israele antico, Brescia: Paideia Editrice,
1981, 5.95-96.

®LMt 7,13-14

©213,7-14,2 P 2,15-21; 2 Tm2, 16-18; Ef 4 i 5; Rz 13,12.

“3pidache 1, [w:] Pierwsi swiadkowie, s. 33.

‘080l 8o clot, pla the (whic kal pla tod Bavdtov, Stadopt 6¢ TOAAT wetaEd Tov dlo ‘odwv (The
Didache, [w:] The Apostolic Fathers.Greek Texts and EnglishTranslations, s. 344)
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Tradycja schematu opartego na dwoch drogach jest bardzo stara. Z cala pewnoscig
wywodzi si¢ z judaizmu, potem zostala zaadaptowana do chrze$cijanskiego przekazu.
Slady podobnego myslenia mozemy dostrzec w Ksiedze Powtdrzonego Prawa, gdzie
Bog nakazuje wybra¢ droge zgodng z jego przykazaniami, zamiast tej, ktoéra prowadzi

.. .A54
do Smierci

. Ten temat jest obecny w calej historii Izraela, w ktorej, tuz przed
przyj$ciem Chrystusa, rozkwita wspolnota w Qumran. W katechezach tej grupy silnie
podkresla si¢ alternatywe dwoch drég: Swiatta i Ciemnosci. Co istotne, w Regule
Zrzeszenia z Qumran odnajdujemy t¢ samg doktryng, co w Didache, a to stanowi
potwierdzenie judaistycznego charakteru tego dzieta®”.

Podobng katecheze zawiera List Barnaby, wskazujacy na istnienie dwoch drog
odpowiadajacych dwom rodzajom nauki i wiadzy: §wiatta i ciemnosci. Pierwszej z nich
pilnuja aniotowie Bozy, z kolei druga nalezy do aniotow szatana*® .

Jak wskazuje Jean Daniélou®’ oryginalnoéé nauczania w kwestii moralnej
przychodzi wraz z osobg Chrystusa. Moralno§¢ ta pozostata $ciSle zwigzana
z Dekalogiem, ale to, co ulega zmianie to motywacja: wszystko oparte jest na Jezusie.
Potwierdzeniem tego jest omawiany przyktad Didache. We wstepie do wydania
polskiego ks. Starowieyski zwraca uwage, ze jest to ciekawy przyktad podejmowania
przez chrzescijan dziedzictwa zydowskiego. Poniewaz, jak wyjasnia, katecheza
o dwoch drogach byta prawdopodobnie wcze$niej podrgcznikiem etyki, uzywanym
przez zydowskich katechetow, przeznaczonym dla nauczania prozelitow. Nastepnie
zostal on ,,schrystianizowany” przez wlaczenie cytatow z ewangelii*®. Te sama mysl
wyraza Eugene Kevane przeciwstawiajgc starozytny katechumenat greckiej paidei
1 rzymskiej doktrynie, a pordwnujac go do systemu zydowskiej edukacji. Zaznacza przy
tym, ze podobny sposob nauczania znalazt nowe centrum w osobie Jezusa, w ten sposob

9 Takze katecheze o dwoch drogach odnosi do

rozpoczynajac histori¢ Nowego Izraela
stow Jezusa z Ewangelii wedlug §w. Jana, ktory mowi o sobie, ze jest Droga, Prawda
i Zyciem.

W IV wieku sytuacja odno$nie zasad nauczania zmienia si¢. Katecheza moralna
nie jest juz traktowana oddzielnie, ale staje si¢ zintegrowana czgsécig katechezy

dogmatycznej, z ktorg tworzy konkretng realizacje w zyciu codziennym. W pierwszych

“*4 pwt 30, 15-20.

#%5 J. Daniélou, Teologia judeochrzescijariska , s. 42.

8| jst Barnaby 18, [w:] Pierwsi swiadkowie, s 197.

#*7 ], Daniélou, La Catechesi nei primi secoli, s. 120.

"B\, Starowieyski, Wstep [w:] Pierwsi swiadkowie, s. 27.

"9 E. Kevane, Catechesis in Augustine, Villanova: Villanova University Press, 1989, s. 23.
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wiekach Kosciota katecheza moralna znajduje si¢ czgsto na poczatku drogi, poniewaz
jej zadaniem jest zerwaé ze zwyczajami poganskimi. W IV wieku przenosi si¢ ja na
koniec, gdzie powinna wskazywac jak funkcjonuje cale zycie chrzeécijaﬁskie460. Cho¢
pozostaje prawda, ze w rozwoju katechezy moralnej zaden etap nie ma na celu
wykluczenia innych, przeciwnie dopelniaja si¢ wzajemnie, to jednak widzimy, jak
elementy pochodzgce z judaizmu s3 z biegiem lat pomijane.

Tradycja Apostolska, koncentruje si¢ bardziej na przygotowaniu liturgicznym
niz opisie przebiegu katechezy. OczywiScie byla ona czeS$cig katechumenalnego
spotkania, bo jak sam autor podkresla, przygotowujacy si¢ powinni uczeszczaé na
podobng nauke przez trzy lata, oraz zaznacza, aby po zakonczeniu takiego pouczenia
katechumeni modlili si¢ jeszcze oddzielnie od wiernych461. By¢ moze sprawa katechezy
byta dla autora oraz odbiorcéw jego pisma na tyle jasna, ze nie dostrzegt potrzeby, aby
ja szerzej omowic.

Interesujacy fragment, nad ktorym warto si¢ na chwile zatrzymaé znajdujemy
u Orygenesa w jego dziele Przeciw Celsusowi. W trzeciej ksigdze tego utworu
odpowiada on na zarzut filozofa poganskiego, iz chrzescijanie niczym kuglarze i btazni
na publicznych placach przedstawiajg charakterystyczne dla siebie sztuczki. Tym
samym nie dzielg si¢ swoimi tajemnicami z ludzmi roztropnymi, ale na powiernikéw
wybieraja miodziencow, zebrakow i ghupcow. Na ten mocny zarzut Orygenes ze
spokojem przedstawia sposob nauczania chrzescijan, najpierw odwotujac si¢ do szkoty
cynikow, ktorzy rozprawiali publicznie przed przypadkowym audytorium. Byla to
radykalna szkota filozoficzna gloszaca i praktykujaca catkowite ubodstwo. Dlaczego
zatem, jak pyta katecheta z Aleksandrii, nikt o podobng niedorzeczno$¢ nie podejrzewa
tej grupy, skoro takze oni przemawiaja do przypadkowych stuchaczy. Wedlug niego
chrzescijanie znacznie lepiej 1 skuteczniej wzywaja do umitowania pigkna i dobra.
Przede wszystkim, jak podkresla, w przeciwienstwie do cynikdéw, tutaj dobor odbiorcy
nie jest przypadkowy. Wyraza przy tym zdumienie skad podobne zarzuty, skoro
wszystko, co czynig chrzescijanie to czytanie tekstow 1 objasnianie ich, nawotujac przy

tym do pobozno$ci wobec Boga i praktykowania cndt. Jak wyjasnia nastgpnie:

Chrzescijanie natomiast, jesli to jest mozliwe, przede wszystkim badajg dusze

tych, ktorzy ich pragng stuchac i uczq ich najpierw na osobnosci; a gdy uczniowie

0] Daniélou, La Catechesi Nei Primi Secoli, s. 107.
*®1Tradycja Apostolska 11,3, [w:] Antologia literatury patrystycznej, t. 1, s. 309.
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jeszcze mie przyjeci do wspolnoty wykazg postepy w pragnieniu uczciwego Zzycia,
wowczas przyjmujq ich tworzqc oddzielng grupe poczqtkujgcych i swiezo przyjetych,
ktorzy nie otrzymali jeszcze symbolu oczyszczenia, i oddzielng grupe tych, ktorzy wedle
swych sit postepowaniem swoim udowodnili, iz nie pragng niczego innego, tylko tego,
co wyznajq chrzescijanie.

Wsrod tej drugiej grupy niektorzy majg obowigzek czuwania nad Zyciem
i postepowaniem kandydatow, aby nie dopusci¢ tych, ktorzy sq winni wykroczen,

. ’ . . ro. .. . . 462
uczciwych zas serdecznie przyjmowac i czynic ich z dnia na dzien lepszymi™°.

Wedhug badaczy w tym fragmencie Orygenes byt bliski formalnego podzialu
katechumenéw na dwie grupy, wraz z egzaminowaniem ich sposobu Zycia463.

Wazniejsze jednak dla naszych rozwazan jest fakt, ze w III wieku dostrzegamy
pewna drogg nauczania przygotowujacych si¢ do chrztu, z podkre§leniem jej wyzszosci
nad programem innych poganskich szkél. Aby by¢ sprawiedliwym, katecheta
w dalszej czeSci swojej argumentacji przyznaje, ze nauczyciele doktryny
chrzescijanskiej wyznaja otwarcie, iz sg dtuznikami Grekow 1 barbarzyhcow, madrych
i niemadrych®®, jest to jednak odniesienie biblijne*®®, uzyte w tym znaczeniu, ze sa
wezwani, aby przekaza¢ im madro$¢ prawdziwag. Rowniez nauczanie swoje chcg
kierowa¢ do wszystkich, ale nie przez nieroztropnos¢, ale aby wszystkich nauczy¢
Stowa Bozego. Dlatego w przeciwienstwie do szkoty pitagorejskiej, ktoéra swoich
odstgpcoéw uwazata za osoby martwe, chrzescijanie, nawet juz ochrzczeni, po okazaniu
prawdziwego nawrdcenia maja szans¢ na mitosierdzie 1 przyjecie do Kosciola.
Argumentujac dalej swoje stanowisko, Orygenes wskazuje na sposoéb nauczania w
innych szkotach filozoficznych, pytajac czy tylko Grekom wolno udziela¢ pouczenia

wszystkim stanom: mtodzieficom, glupcom oraz niewolnikom. Przytacza konkretne

62 Orygenes, Przeciw Celsusowi, 3,51, s. 168.

XpLotiavol 8¢ katd 16 dwwatodr adrolc TpoPacavicovtes TV dkolely od@r Boviodcvwy Tdac Yuylc Kol
ket idlay adtolg mpoemdoavteg, My SokAoly adTEpKwG 0L dkpotal TPLy el¢ Tt Kowwdv cloeABely
Embedwkéval mpog TO BéAcLy kaAdg BLody, TO Tirikade adtovg cioalvowy, idla pév TolnoavTeC Ty
TV &pTL dpyouévar kol cloayouéwr kol oddemw 10 olufoior Tod dmokekaBopol GretAndétwy, Etepov
8¢ 1O TOV KoTh TO SUVATOV TEPHOTNOAVTOV €aLT@®Y THY Tpowlpeoly obk &Aio TL PoliecBul m° To
XpLoTiavolg dokodvta: Tap’ olg €lol TLEG Tetaywérol mpdg Tt priomeuvotely toug Ploug kel The Gywydg
TV TMpootdvTwr, Tve Toug Wey T EMIpPNTH TPRTTOVTES &mokwAlowoly Wkewy ém tov kowwdr odt®v
olALoyov Toug 8¢ ur Torovtouc OAN Yuxf dmodeydueror Bedtioug ‘oomuépel kataokevalwoiv. (Origene,
Contra Celse 111, 51, SC 136, Paris: Cerf, 1968, s. 120-122)

“%3 por, P.F. Bradshaw, Reconstructing Early Christian Worship, s. 56.

% Orygenes, Przeciw Celsusowi, 3,54, s. 169.

*®Rz 1,14.
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przyktady, podkreslajac jak poszczegolni filozofowie prowadzili do cnoty niewolnikow:
Pitagoras Zamolksisa, Zenon Persajosa a stoicy Epikteta, pytajac skad oburzenie tylko
na chrzescijan, kiedy czynia podobnie*®. A zatem Orygenes w swojej argumentacii
probuje wykaza¢ gleboka madros¢ w sposobie nauczania chrzescijan, wskazujac przy
tym na bezzasadno$¢ argumentow Celsusa. Wychodzi z zalozenia, Ze sam sposob
przekazu, czyli nauczanie katechetyczne nie ro6zni si¢ w punkcie wyjscia od szkot
filozoficznych, natomiast przewyzsza je tym, czego dotyczy. Nie neguje sposobu
przekazywania wiedzy przez poganskich nauczycieli, ale przede wszystkim domaga si¢
sprawiedliwego spojrzenia na dzieto katechetow chrze$cijanskich.

Prawda, ze poprzednie przyktady dotyczyly pouczen katechetycznych
z poczatkéw formowania si¢ przekazu katechetycznego. Nalezy zaznaczy¢, ze odnosity
si¢ raczej do poczatkowego nauczania, pierwszego kontaktu z zasadami
chrzescijanskimi. Dla naszych rozwazanh wazne jest, iz katecheza chrzeécijanska na
przestrzeni wiekow rozwijata si¢, szukajac jak najlepszych $rodkéw dotarcia do
stuchacza, przy wcigz zmieniajacych si¢ warunkach nauczania. Odbiorca
z IV wieku nie jest juz tym samym, co dwa wieki wczes$niej. Tutaj katecheci musieli
zmierzy¢ si¢ z podwdjnym problemem, mianowicie oprocz jasnego przekazu prawd
wiary powinni sktoni¢ katechumena do gruntownego przemyslenia intencji, z ktorymi
zglosit sig, aby wejs¢ do wspdlnoty Kosciota. Bylo to o tyle trudniejsze zadanie, ze
ograniczone czasowo, w IV wieku katecheta dysponowat juz bowiem tylko okresem
Wielkiego Postu. Starano si¢ robi¢ wszystko, aby dotrze¢ do stuchaczy, z drugiej jednak
wskazywano takze ich wilasng odpowiedzialno$¢ przed Bogiem za dokonany wybor.
Cyryl Jerozolimski apelujac do katechumenoéw przypomina, ze dano im wiele
mozliwo$ci nawrdcenia i pokuty, cho¢ z drugiej strony jest to pojecie wzgledne,
poniewaz ma na mysli okres czterdziestu dni. A zatem, jesli nie skorzystaja z tego daru,
nie bedzie to wina katechety, ze nie otrzymaja taski*®’,

Jako pomoc dla katechety powstal traktat Augustyna De catechizandis
rudibus(Poczqtkowe nauczanie religii) Zostal napisany ok. 400 r. z przeznaczeniem dla
diakona z Kartaginy, Deogratiasa, ktory skarzyl si¢ na problem z zatrzymaniem uwagi
stuchajacych. Potrzebowal takze jasnych instrukcji jak naucza¢ katechumenoéw, od
czego zacza¢ wyklad, jakimi przykladami si¢ postuzy¢. W ten sposob dzielo dotyczy

pierwszego pouczenia, nastgpujacego tuz po decyzji zapisu do katechumenatu.

% Orygenes, Przeciw Celsusowi, 3,54, s. 170.
7 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 4, s. 21.
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Augustyn analizuje w nim proces nauczania katechetycznego, wskazujac przy tym na
dwie istotne rzeczy. Po pierwsze, na adaptacj¢ nauczania w zaleznosci od mozliwosSci
intelektualnych stuchajacych. Po drugie, na metodg, ktora ma ukaza¢ dziatanie Boga
w historii 1 powinna sta¢ si¢ pierwszym, zapadajagcym w pami¢é pouczeniem,
zawierajacym glowna mysl chrzescijanstwa®®,

Na samym koncu warto poswigci¢ jeszcze chwilg katechezom mistagogicznym.
Byt to ostatni etap nauczania, odbywajacy si¢ juz po sakramencie chrztu. Wedlug
swiadectw pochodzacych zaréwno ze Wschodu jak i Zachodu, neofici przez caty
tydzien paschalny uczestniczyli w pouczeniach, ktérych celem byto wyjasnienie rzeczy
do tej pory ukrytych przed nimi. Egeria przedstawia t¢ praktyke w nastgpujacy sposob,

przytaczajac stowa biskupa skierowane do przygotowujacych sig:

O tym jednak, co stanowi wyzsze wtajemniczenie, to jest o chrzcie, nie mogliscie
ustyszec¢ jako katechumeni. Nie sqdzcie, Ze stalo sie tak bez powodu, bo gdy w imig
Panskie zostaniecie ochrzczeni, stucha¢ bedziecie o tym przez owe osiem dni
paschalnych po rozestaniu z Anastasis. Poniewaz jednak jestescie jeszcze

. .. . . . . , . . 4
katechumenami, bardziej tajemne misteria nie mogg wam by¢ wyjawione %9,

Katechezy mistagogiczne dotyczyly wigc przede wszystkim sakramentdéw, do
ktoérych neofici przystapili. Stosowano tym samym ,pedagogie aktywna”, ktora
najpierw powotuje do zycia wydarzenie, a potem je wyjaénia470. Sposréd znanych
katechetow z IV wieku inaczej postepuje jedynie Jan Chryzostom, u ktorego nie
znajdziemy wyraznego podzialu na katechezy przedchrzcielne dla kandydatéw
i mistagogiczne dla neofitow. O symbolice chrztu opowiada juz w drugiej katechezie,
natomiast w pouczeniu dla nowoochrzczonych skupia si¢ na naukach moralnych. Byt to

jednak wyjatek. Ambrozy w Mediolanie zostawia takie wyjasnienie:

%88 \/. Monachino SI, La cura pastorale a Milano, Cartagine e Roma nel sec. 1V, Romae: Apud Aedes
Universitatis Gregorianae, 1947, s. 175.

**Egeria, Pielgrzymka do miejsc swietych 46,6 [W:] Do Ziemi Swietej, Najstarsze opisy pielgrzymek do
Ziemi Swietej IV-VIII w, s. 196.

Uerum autem quae sunt misterii altioris, id est ipsius baptismi, quia adhuc cathecumini, audire non
potestis. Et ne extemetis aliquid sine ratione fieri, cum in nomine Dei baptidiati fueritis, per octo dies
paschales post missa facta de ecclesia in Anastase audietis: quia adhuc cathecumini estis, misteria Dei
secretiora dici vobis non possunt. (Egerie, Journal de Voyage (Itineraire) 46, 6, SC 296, s. 312)

470 3. Daniélou, La Catechesi Nei Primi Secoli, s. 55.
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Teraz czas nakazuje mowic o tajemnicach i wyjasni¢ samgq istote sakramentow.
Gdybysmy przed chrztem uznali za wtasciwe przekazanie tej wiedzy ludziom jeszcze
niewtajemniczonym, mogloby to uchodzi¢ raczej za zdrade anizeli za pouczenie. Swiatlo
tajemnic zresztq lepiej przenmika do tych, ktorzy nmie otrzymujg poprzednio jakiegos
wyjas’nieniaMl.

Podobnie twierdzi Cyryl Jerozolimski, zaznaczajac na poczatku przypisywanych
mu katechez mistagogicznych, ze cho¢ od dawna chciat udzieli¢ swoim katechumenom
tych wyjasnien, to z uwagi na ich dobro czekat
Z pouczeniami az do czasu, kiedy przyjma sakrament, poniewaz bardziej wierzy si¢
oczom niz uszom*'?.

Nie mozna odmoéwi¢ stusznosci takiemu postgpowaniu. Katechumeni
pochodzili z rodzin niechrzescijanskich, oczywiscie byli posrdd nich i tacy, ktorzy
posiadali pewna znajomos$¢ zasad zycia chrzescijanskiego, ale wigkszo$¢ z nich miata
w sobie zaledwie pragnienie, aby wej$¢ do Kosciota. Stad wazne byto, aby katecheta
postgpowal w nauczaniu powoli, wychodzac od podstaw wiary 1 przechodzac
z katechumenami droge do pelnego wtajemniczenia. Ten sposob mogt zagwarantowaé
dobra formacje kandydatow.

Prawda, Ze katecheci nauczajagc wedlug podobnego schematu przestrzegali
przede wszystkim zasady zwanej disciplina arcani. Wedtug tej praktyki pewne prawdy
wiary, katechezy 1 obrzgdy trzymano w tajemnicy nie tylko przed poganami, ale nawet
katechumenami w obawie przed niezrozumieniem oraz w obliczu mozliwych
przesladowan. Jednak majac na uwadze calg droge ksztattowania si¢ katechumenatu,
jestem sktonna przychyli¢ si¢ do zdania Maxwella E. Johnsona powotujacego si¢ z kolei
na Georga Kretschmara. Ot6z wedlug niego na poczatku, w pierwszych wiekach
disciplina arcani byta praktyka konieczng i uzasadniong w $§wiecie wrogo nastawionym
do chrzescijanstwa. Natomiast w IV wieku zachowywano ja juz gléwnie po to, aby
poglebi¢ dramaturgie 1 napigcie, a tym samym wywrze¢ na katechumenach mocniejsze

wrazenie i potwierdzi¢ powage ich decyzji*>. Byé moze jest to prawda, zwlaszcza, jesli

ar Ambrozy z Mediolanu, O tajemnicach 1,2, s. 51.

Nunc de mysteriis dicere tempus admonet atque ipsam rationem sacramentorum edere, quam ante
baptismum si putassemus insinuandam nondum initiatis, prodidisse potius quam edidisse aestimaremur;
deinde quo inopinantibus melius se ipsa lux mysteriorum infuderit, quam si ea sermo aliqui
praecucurrisset. (De Mysteriis 1, 2, CSEL 73, s. 89)

72 Cyryl Jerozolimski, Katecheza mistagogiczna pierwsza, 1, s. 319.

"8 M.E. Johnson, The Rites of Christian Initiation, Their Evolution and Interpretation, s. 92.
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mamy na uwadze, iz katechumenat z tego okresu coraz bardziejzaczyna podkresla¢
celebracje rytow, wiasnie przez ich niezwykle bogata symbolike chcac przemawiaé
1 porusza¢ kandydatow inicjowanych w chrze$cijanskie sakramenty. T¢ dramaturgi¢
bardzo dobrze oddaje fragment katechezy wstepnej, wygloszonej przez Cyryla
Jerozolimskiego, ktoéry uzywa naprawd¢ mocnych pordéwnan, rozpatrujac sprawe
tajemnicy w kategorii zdrady oraz zycia i $mierci. Zapewne podobny dobor stow musiat
wywrze¢ odpowiednie wrazenie na odbiorcy, co tez byto intencjg przemawiajgcego.
Dlatego biskup Jerozolimy, przestrzegajac wybranych, abypowierzonego im nauczania

nie powtarzali nieprzygotowanym katechumenom, apeluje do nich tak:

Powierzamy ci bowiem tajemnice, nadzieje przysztego zZycia. Zachowaj sekret
temu, ktory cie nagradza! Niech nikt ci nie mowi: Coz to szkodzi, zZe si¢ dowiem o tym?
I chorzy proszq o wino. Gdyby sie go im podato, wzmogtaby si¢ gorgczka i nieszczescie
statoby si¢ podwidjne — chory stracitby Zzycie, lekarz stawe. Podobnie jest
z (nieprzygotowanym) katechumenem, gdy dowiaduje si¢ od wiernego o tajemnicy.
I jego powala gorqczka. Nie rozumie bowiem, krytykuje i drwi z tego, co ustyszal,
a wierny wystepuje jako zdrajca. Stoisz na pograniczu. Bacz, by¢ czegos nie wygadat!

. . . roo. . . . . 474
To nie prawdy nie zastugujqg na mowienie o nich, ale uszy nie sq godne styszenia™"".

Na samym koncu warto zaznaczy¢ jeszcze dwie sprawy. Poczawszy od
V wieku, obserwujemy stopniowy zanik katechezy przedchrzcielnej na rzecz
rozbudowanych celebracji 1 komentarzy do nich. W ten sposéb w Rzymie, diakon Jan
w liscie do dostojnika Senariusza z Rawenny, datowanym na ok. 500 rok, wspomina
o katechezie, cho¢ mozemy watpi¢ czy podobna praktyka jeszcze funkcjonowata, na
pewno nie w rozumieniu pouczenia, praktykowanego we wczesniejszych wiekach.
Wedtug przekazu diakona kandydaci muszg wejsé do specjalnego miejsca, gdzie, jak

wskazuje sama jego nazwa, odbywa si¢ nauczanie. Nastepnie odbywa si¢ katecheza,

44 Cyryl Jerozolimski, Katecheza wstepna, 12, s. 24.

Thpnoov 1o puothplov @ wLobamoddtn. M1 moté ool Tig €lmm TL BAamTn, &w kdyo wabw; Kol o't
vooodvteg TOV oviov (nroboly: &AL’ & dkalpwe 6067, dpevitiv épyaletal: kol S0o kakd yivetal, kol
6 voodv améAdutal, kel ‘o lotpdg Safailetals oltwe kol O katnyolueevog, &dv dkolon Tapd TLoToD,
kel ‘o ketmyoluevoc dpevitid (o0k olde yap TU fikouoe, kol EAEyyeL TO TPAYME, Kol EKUUKTNpLler TO
Aeyopevov) kel ‘o MOTOC ‘w¢ MPodoTng katekpivetar. Hom 6¢ ol év peBoplw otnkelg, PAETE wor ur
&iadiong oby Omt olk &fwe AoAldc To AcyOueva, GAAY OtL ‘m dkon avefle Tod O6EEacBon
(Procatechesis,12, PG 33, 353)
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475 Autor nie

ktora jak wydaje sie, jest jedynie wyjasnianiem sprawowanych obrzedow
pozostawil zadnych informacji dotyczacych nauczania zaréwno biblijnego jak
i moralnego. Prawda, Ze jego relacja pozostawiona w formie listu jest pewnego rodzaju
skrétowym przekazem, jednak, nie wydaje si¢, aby pomingt tak wazny aspekt, gdyby
faktycznie byt praktykowany.

Cho¢ katechezy wczesnochrzesdcijanskiej samej w sobie w zaden sposéb nie
mozemy interpretowaé jako jednego z rytéw katechumenalnych, to jednak bez
watpienia wchodzita ona w sklad i1 byla nieodigczng czgscia wigkszej celebracji
przygotowujacej wybranych, stad nie nalezy pomija¢ jej milczeniem. Przygotowanie
doktrynalne w pewnym etapie rozwoju akcentowano na réwni z aspektem rytualnym,
dlatego tez IV wiek, czyli okres dzialalnosci wybitnych katechetow, na co wskazuja

dostepne nam ich zbiory katechez, mozna scharakteryzowaé jako zloty wiek

katechezy*'®.

*7> John The Deacon, 3[w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s.155.
" R. Murawski SDB, Historiakatechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 166.
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111.3 SKRUTINIA. TRADITIO. REDDITIO

111.3.1 Skrutinia

Osoby pozostajace na drodze przygotowan do przyjecia sakramentu poza
codzienng naukg poddawane byly takze trzem waznym, bo publicznym i uroczystym
skrutiniom.Byly to zebrania, podczas ktéorych stuchano specjalnie dobranych
fragmentow z Pisma oraz odmawiano odpowiednio przygotowane modlitwy. Nalezy
zaznaczyC, ze dostgpne $wiadectwa, potwierdzajgce Sprawowanie specjalnych
obrzedow, okreslanych jako skrutinia pochodzg z tradycji Zachodu. Celebracji tej
zawsze towarzyszyly egzorcyzmy, a nawet byly z nig na tyle mocno zwigzane, ze
powodowaty problemy w jej interpretacji. I tak na przyktad Giuseppe Cavallotto okresla
skrutinia jako uroczyste egzorcyzmy*’’, co wydaje sie byé pewnego rodzaju
uproszczeniem znaczenia tego rytu, cho¢ rzeczywiscie stanowily jego wazny element.
Mozemy zaakceptowac podobny punkt widzenia jedynie wtedy, kiedy przyjmiemy za
M. Dujarier, ze kiedy Ojcowie Kos$ciota mdéwig o egzorcyzmach, robig to czesto
w bardzo szerokim znaczeniu, majgc na mysli rozne czynnosci: modlitwe, posty, takze
czytania z Pisma*™®.

Termin pochodzi z tac. scrutor — badam, do$wiadczam, sprawdzam. Zadaniem
skrutinidow bylo przede wszystkim zweryfikowanie aktualnego stanu przygotowan
katechumenéw. Wedlug M. Righettiego*”® po raz pierwszy termin ten pojawia sig
u biskupa Mediolanu, Ambrozego, ktory poswiadcza: Celebrata hactenus misteria
scrutaminum, co w jezyku polskim moze wzbudza¢ pewne problemy, bo przez
polskiego thumacza zostato przetozone jako: Odbylismy dotgd ceremonie odzegnywania.
To sugeruje z kolei jakby egzorcyzmy byly nie tyle czgscig sktadowa skrutiniow, ile ich
podstawowym elementem, co moze by¢ potraktowane (jak juz wczes$niej wspominatam)
jako zbytnie uproszczenie ich interpretacji.

Wierzono, ze kazdy cztowiek, nad ktorym nie wzywa si¢ imienia Chrystusa,
moze by¢ pod wladza demona. Przez to tak stanowczo zaznaczano potrzebe czestych

egzorcyzmow sprawowanych w oprawie uroczystych celebracji.

41" G. Cavalotto, Catecumenato antico, s. 277.
"8 M. Dujarier, The Rites of Christian Initiation, s. 119.
% M. Righetti, Manuale di Storia Liturgica, vol. IV, s. 43.
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A zatem skrutinia byly to zebrania, na ktoérych cata wspdlnota modlita si¢
W sposob szczegolny za kandydatéw, wspomagajac ich w duchowej walce, w trakcie
ich przygotowan katechumenalnych. Okreslone fragmenty Pisma Sw., modlitwy
1 obrzedy miaty wskaza¢ znaki dzialania Boga wobec katechumenoéw, potwierdzajac
tym samym, ze na tej drodze kandydaci nie sg sami. Zwyczaj uroczystego sprawowania
skrutiniéw pojawit si¢ w IV wieku, ale sladow tego obrzedu mozemy doszukaé si¢ juz
w Tradycji Apostolskiej. Tam czytamy, jak katechumeni sg poddawani specjalnemu
egzorcyzmowi przez biskupa, ktory sprawdza czy sa czyéci480. W kolejnych zrodtach
znajdujemy potwierdzenie, ze w Rzymie istnialy trzy uroczyste skrutinia. Zebrania
odbywaly si¢ prawdopodobnie w III, IV i V niedzielg Wielkiego Postu i byty
skoncentrowane wokot trzech gtéwnych tematow: wody — perykopa o spotkaniu Jezusa
z Samarytankg (J 4, 6 - 42), $wiatla — perykopa o uzdrowieniu niewidomego od
urodzenia (J 9, 1 - 38) i zmartwychwstania — perykopa o wskrzeszeniu Lazarza (J 11,
1- 45). Najstarszym dokumentem poswiadczajacym te praktyke w Rzymie sg tzw.
Canones ad Gallos*™, ktore zawieraja odpowiedzi Synodu Rzymskiego z okoto 400
roku udzielone biskupom Galii. Jak stusznie zauwaza ks. Murawski, powotujac si¢ na
A. Stenzela, pojawienie si¢ tych celebracji zbiegto si¢ z przejsciem z trzytygodniowego
do sze$ciotygodniowego obchodzenia Wielkiego Postu, ktéore miato miejsce w 11

potowie IV wieku w $rodowisku rzymskim482

. W ten sposob katechumeni mieli swoj
czas przygotowan do przyjecia sakramentu, ktory byt tez okresem liturgicznym
poprzedzajacym uroczyste swietowanie Paschy.

Niestety na podstawie nielicznych dostgpnych zrodet trudno nam przesledzi¢
1 odtworzy¢ doktadnie cata droge ewolucji, jaka przeszedt ten ryt. Mozemy sprébowaé
zaznaczy¢ tylko pewne widoczne przemiany. Zastanawiajace, ze posiadamy tak
niewiele Zrodet nawet z czaséw, kiedy podobna droge katechumenalng przechodzity
cate rzesze wiernych. Zmiana akcentu w celebracjach skrutiniow pojawia si¢ z calg
pewnoscig wraz z przytaczanym juz wczesniej $wiadectwem diakona Jana z okoto 500
roku i1 dotyczy Srodowiska rzymskiego. Jak wynika z jego listu, celebracja ta nie jest juz

skoncentrowana wokot powtarzajacych si¢ egzorcyzmow, ale staje si¢ egzaminem

dotyczacym wiary i Symbolu, ktory wezeéniej zostat przekazany*®. Diakon pisze tak:

*Tradycja Apostolska Il ,4, [w:] Antologia literatury patrystycznej, t. 1,s. 310.

**lrepr. loanes Dominicus Mansi, Sacrorum Conciliorum, Nova et, Amplissima Collectio, 111, 1137, vol
3. Akademische Druck Graz, 1960.

82 Roman Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 305.

83 A Stenzel, 11 Battesimo, s. 236.
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W nastepnej kolejnosci, zgodnie ze zwyczajem Kosciota, wystepujg momenty
zwane skrutiniami. Czynimy tak, aby wybadac ich serca w Swietle wiary, w celu

ustalenia czy od czasu wyrzeczenia sie diabla swiete stowa przeniknely ich umysiy484.

Tym samym podobne przedstawienie rytu oznacza¢ moze u tego autorazmiang
w tradycyjnym myS$leniu. Skrutinia dla Jana stajg si¢ osobistym badaniem
przygotowujacych sie, wyraznie nazywanych juz nie katechumenami, ale wybranymi.
Z drugiej jednak strony, nie posiadamy zadnych doktadniejszych informacji jak
podobne badanie mogtoby wyglada¢, stad wysuwano przypuszczenia, ze chodzi tutaj
jedynie o egzorcyzmy, w taki sposob okreslane przez autora. Prawda jest, iz jedyny
posiadany $lad, to $wiadectwo diakona, ktory kontynuujac wczesniej przytaczang mysl
stwierdza, ze jesli przez odpowiedz wybranych staje si¢ jasne, iz tak jest (tzn. s3 wolni
od wplywow szatana i przygotowani do przyjecia chrztu), dokonuje si¢ nad nimi
kolejnego symbolicznego gestu, jakim byto dotknigcie i naznaczenie uszy i nosa
olejem?®.

Skrutinia sg trzy, ale nie wiemy, czy odbywaty si¢ w niedziele czy w zwyktych
dniach tygodnia. Nie s3 tez poprzedzone zadnym zapisem kandydatéw, co jest
powaznym sygnatem pomniejszenia znaczenia przygotowania katechetycznego.

Przywotywany juz Sakramentarz Gelazjanski z V1 wieku przytacza w jednym
bloku niemal wszystkie teksty skrutiniow. B. Mokrzycki za M. Chavessem ukazuje
rekonstrukcje catosci obrzedéw osadzonych jak si¢ wydaje w ramach niedzielnej liturgii
mszalnej486, cho¢ trzeba pamieta¢, ze katechumeni nie mogli jeszcze uczestniczy¢
W niej w sposob petny.

Uktad skrutiniow zmienial si¢, ale w podstawowej formie zawierat nastepujace
elementy:

- modlitwa w ciszy i na kolanach (po wezwaniu diakona)

- znaczenie czota krzyzem katechumendw przez ich rodzicow

“8 John the Deacon 4, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, tt. wtasne z j.ang., s.
156.

Tunc fiunt illa quae ad ecclesiasticamconsuetudinem scrutinia dicta dantur. Perscrutamur eorum corda
per fidem utrum mentis sue post renuntiationem diaboli sacra uerba definxerint (w: A.Wilmart OSB,
Analecta Reginensia. Extraits des manuscripts latins de la reine Christine conserves au Vatican, I, 111,
Studi e Testi 59, s. 159)

*John the Deacon 4, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 156.

8 B. Mokrzycki, Droga chrzescijariskiego wtajemniczenia, s. 121.
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- natozenie rak przez akolitow na poszczegolnych wybranych

- modlitwa z egzorcyzmem nad me¢zczyznami

- modlitwa z egzorcyzmem nad kobietami

- koncowa modlitwa celebransa

Interesujgce, ze w tym zrddle nie mamy zadnej wzmianki na temat
ewentualnego badania, rozumianego, jako egzamin sprawdzajacy katechumenow.
Cato$¢ obrzedu sprowadza si¢ do ceremonii liturgiczne;.

Zgodnie z przytaczanym zrddlem, skrutinia przeprowadzali akolici. To oni
naktadali rece na me¢zczyzn i kobiety i wymawiali podwdjna formute. W pierwszej
prosili o btogostawienstwo Boga, druga stanowila egzorcyzm, nakazujacy szatanowi
opuszczenie katechumena. Po tych obrzedach kaptan odmawial modlitwe koncowa.
Wydaje si¢, ze podobny ryt na poczatku nie mial bardzo rozbudowanego przebiegu
w sensie uzywanej symboliki. P6zniej, razem ze stopniowym zanikiem katechumenatu
zmienia si¢ takze obrzed skrutiniow — zostaly one przeniesione z niedzieli na dni
powszednie i znacznie rozbudowane. Wszystkie tez byly sprawowane nad dzie¢mi. Na
czas skrutiniow natozyta si¢ takze celebracja traditio — redditio, 0 czym szerzej
w nast¢gpnym punkcie.

W tym miejscu warto odwota¢ si¢ do kolejnego waznego zrodta, mianowicie
Ordo Romanus XI, wskazujacy na praktyke liturgiczng w Rzymie w VII wieku. Prawda,
ze ksigga tawykazuje daleko idace podobienstwa do Sakramentarza Gelazjanskiego,
jednak w kwestii wewnetrznej zaleznosci migdzy tymi zrodlami trzeba zachowac pewng
ostroznosc¢.

Wedtug Ordo Romanus Xl pierwsze skrutinium miato miejsce w poniedziatek
trzeciego tygodnia Wielkiego Postu. Poprzedzone byto, podobnie jak w Sakramentarzu,
wpisaniem na list¢ imion tych, ktdrzy maja by¢ ochrzczeni oraz oddzieleniem chtopcow
od dziewczat. Kaptan znaczyl kazdego znakiem krzyza i kiadt rece na jego glowie.
Imiona ojcéw chrzestnych byly wyczytywane w czasie mszy podobnie jak imiona
kandydatow. Na koncu mszy oglaszano dzien drugiego skrutinium, czyli sobote

487

trzeciego tygodnia™’. W czasie tej celebracji powtarzano ceremonie wykonywane przy

poprzednim skrutinium. Podobnie jak ostatnio, na koniec kaptan podawal date trzeciego

skrutinium. Nie jest ona sprecyzowana, wiemy jedynie, ze odbywato si¢ w trakcie

488

czwartego tygodnia Wielkiego Postu Postgpowanie bylo identyczne jak

*’0Ordo Romanus X1 37, [w:] Documents of the Baptismal Liturgy, s. 199.

*880rdo Romanus XI, 40, s. 199.
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w poprzednich celebracjach®®, dodatkowo jednak odbywato sie traditio Ewangelii,
Symbolu, i Modlitwy Panskiej. Czwarte skrutinium miato miejsce w pigtym tygodniu,
piate rowniez w podobnym czasie®® i miato taki sam przebieg jak pierwsze, drugie
I czwarte. Szoste skrutinium oglaszano na Wielki Tydzien. Natomiast siddme, ostatnie,
odbywato si¢ w Wielka Sobotg, kaptan rozpoczynat je znakiem krzyza na czole
kandydatéw, potem recytowat Credo i po modlitwie katechumeni byli odsytani na
zewnatrz, gdzie powinni oczekiwa¢ godziny chrztu®®.

Skad zmiana w liczbie skrutiniow? Trudno odpowiedzie¢ w satysfakcjonujacy
sposob. Z cala pewnos$cig nie z powodu niewystarczajacej liczby niedziel. Niektore
Koscioty spoza srodowiska rzymskiego takze przeniosty swoje skrutinia na dni
powszednie, ale nigdy nie przyjety ich w liczbie siedmiu. Tak w Neapolu
umiejscowiono je w tygodniu miedzy trzecia a czwarta niedziela Wielkiego Postu.
Natomiast w Mediolanie miaty miejsce mi¢dzy sobotg poprzedzajaca trzecig niedziele
i piata niedziela postu®®®. Prawda, ze nie mozemy z cala pewnosci stwierdzi¢ jak dtugo
przytoczone daty pozostawaly state. Jednak dla tematu niniejszych rozwazan

wazniejsza kwestig wydaje si¢ by¢ pytanie o sens podobnych celebracji.

[11.3.2 Traditio - redditio

Na przyktadzie obrzedow traditio - redditio mozemy zaobserwowaé wyrazny
podzial miedzy przygotowaniem katechetycznym w IV i V wieku, a tym z VI
1 koncowego etapu trwania katechumenatu. Trudno opisa¢ w jednym punkcie
rzeczywistosci tak rozne, jednak dla porownania i1 caloSciowego obrazu rozwoju tego
rytu przytaczam $wiadectwa zaro6wno z czasu rozwoju jak i schytku katechumenatu.
Oczywiscie mozemy zaobserwowac pewng ciggltos¢ w przekazywaniu uformowanych
rytow, przez kolejne wieki obserwujemy w zasadzie te same celebracje, jednak sposob
ich przezywania od konca V wieku bez watpienia wskazuje na powolny zmierzch
instytucji katechumenatu.

Formacja katechumenoéw zawierala dwa dodatkowe obrzedy okres$lane jako
przekazanie Symbolu oraz jego zwrot (traditio Symboli — redditio Symboli) Celebracje
te przedzielat czas, w ktorym byt on katechumenom ttumaczony. Przekazanie 1 zwrot

Symbolu byto kluczowym momentem catego przygotowania do chrztu. Sam Symbol

*90rdo Romanus XI, 41, s. 199.
*°0rdo Romanus XI, 78, s. 202.
“10rdo Romanus XI, 87-8, s. 202.
492 A Stenzel, 11 Battesimo, s. 255.
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stanowil pewnego rodzaju skrot wiary, przedstawiony w sposob zwarty i kompletny.
Zatem jego oddanie, czyli wyrecytowanie przez katechumenéw byto sprawdzianem, na
ile przygotowujacy si¢ opanowali juz podstawy nauki. Wazne bylo, o co
niejednokrotnie apelowali katecheci, aby zapamigtali go wiernie, bez jakichkolwiek
znieksztalcen, poniewaz byli tacy, ktorzy albo z gorliwosci albo z przewrotnos$ci
probowali dodawaé do niego nowe elementy.

W niektorych Kosciotach, poczawszy od konca IV wieku spotykany byt takze
obrzed przekazania i oddania Modlitwy Panskiej, Ewangelii 1 Psatterza.

O celebracji traditio — redditio wspominajg bardzo obszernie biskupi Ambrozy
I Augustyn, a z kregu liturgii jerozolimskiej Egeria oraz do$¢ ogélnie Cyryl
Jerozolimski. Inni pozostawili nam jedynie mato istotne wzmianki, ktére nie wnosza
nowych informacji. U zadnego ze wspomnianych autoréw nie spotykamy jednak
szczegotowego opisu przebiegu tego spotkania liturgicznego (cho¢ bliska temu jest
patniczka Egeria), ktéry moglby tym samym pomédc w naprowadzeniu nas na jego
pochodzenie.

Popatrzmy najpierw na $wiadectwa zachodnich Ojcow, przyjmuje si¢, bowiem,
ze geneza tej celebracji zwigzana jest z Zachodem. To tutaj utrwala si¢ najpierw tekst
symbolu wiary i takze tutaj pojawiajg si¢ najstarsze komentarze homiletyczne do niego.

Wedlug opisu Ambrozego obrzed przekazania Symbolu mial miejsce
w Niedziele Palmowa. Wtedy to biskup wyglaszal specjalna katechezg, w czasie ktorej
powoli wypowiadatl i objasniat poszczegolne czlony wyznania wiary, aby katechumeni
dobrze je zapamigtali. W bardzo prosty 1 przystgpny sposob starat si¢ wytlumaczy¢
podstawowe prawdy. Tres¢ tej katechezy zawarta jest w pisSmie Wyjasnienie

493

Symbolu™*. Ambrozy najpierw przedstawia tam znaczenie wyrazu symbolum i histori¢

powstania Wyznania Wiary. Pod koniec przestrzega:

Usilnie przypominam wam, Ze nie wolno Symbolu spisywac, poniewaz trzeba
powtorzy¢ go ustnie. Niech nikt nie pisze! Dlaczego? Taka jest tradycja, Ze nie wolno
spisywac. Czemu? Bo trzeba go zachowa¢. Powiadasz: Jak mozna go zachowad, jesli
si¢ nie zapisze? Gdy nie jest spisany, tym lepiej mozna go zachowac. Dlaczego?

Uwazajcie! To, co spiszesz, odkladasz raczej ze spokojem i nie wracasz do tego

98 Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu, [W:] Wyjasnienie Symbolu, O tajemnicach, O
sakramentach , s. 45-50.
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codziennie myslami. Jesli zas czegos nie spiszesz, kazdego dnia z obawy, zeby nie

. . . 494
zapomniec, sobie to przypominasz

Po kilku dniach poswigconych na wyuczenie si¢ Symbolu na pamie¢¢, nastgpuje
jego oddanie. Ambrozy nie mowi doktadnie, kiedy ma to miejsce, podkresla jedynie, ze
trzeba go powtorzy¢ ustnie. By¢ moze odbywato sie to w Wielka Sobote*®, jednak nie
mozemy tego stwierdzi¢ z catkowita pewnos$cig. Warto przytoczy¢ jeszcze okreslenia
z pierwszych zdan rozpoczynajacych mowe biskupa, ktérymi postuguje si¢ moéwiagc
o Symbolu. Wskazuja one na wielkg wage tego obrzedu obecng w $wiadomosci

nauczajacego. Jak podkresla Ambrozy jest on:

pieczeciq duchowq. Jest ten symbol przedmiotem rozmyslania, jest jakby ciggle

. . 496
obecngq strazq i na pewno jest skarbem naszego serca” .

Zastanawiajace, ze biskup Mediolanu odwotuje si¢ zaréwno do umystu
stuchajacych jak 1 do wrazliwosci ich serca, co wskazywa¢ moze na fakt, iz
przekazywany Symbol nalezy przyja¢ catym soba.

Wiemy, ze Augustyn w czasie Wielkiego Postu wyglosit specjalne katechezy
wyjasniajagce  Symbol 1 Modlitwe Panska. Zostalo zachowanych pig¢ kazan do
katechumendéw dotyczacych wyznania wiary i cztery wyjasniajace modlitweg Ojcze
Nasz. Sa to: trzy homilie dotyczace przekazania Symbolu (mowy 212-214), jedna
zatytutowana De Symbolo sermo ad catechumenos oraz odnoszaca si¢ do oddania
Symbolu (mowa 215), a takze cztery o modlitwie Ojcze Nasz (mowy 56-59). Ponadto
tematyk¢ t¢ porusza traktat Augustyna O Wierze iSymbolu, powstaly na bazie
przemowienia wygloszonego do biskupdéw zebranych na Synodzie Kosciota w Afryce
w 393 roku.

9% Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu 9, s. 50.

Illud sane monitos vos volo esse, quoniam symbolum non debet scribi, quia reddere illud habetis. Sed
nemo scribat! Qua ratione? Sic accepimus, ut non debeat scribi. Sed quid? Teneri. Sed dicis mihi:
Quomodo potest teneri, si non scribitur? — Magis potest teneri, si non scribatur. Qua ratione? Accipite!
Quod enim scribis, securus quasi relegas, non cottidiana meditatione incipis recensere. Quod autem non
scribis, timens, ne amittas, cottidie incipis recensere. (Explanatio Symboli 9, CSEL 73, s. 12)

% A Cavalotto, Catecumenato antico, s. 162.

4% Ambrozy z Mediolanu, Wyjasnienie Symbolu 1, s.45.

... quod symbolum est spiritale signaculum, quod symbolum cordis est nostri meditatio et quasi semper
praesens custodia, certe thesaurus pectoris nostri (Explanatio Symboli 1, CSEL 73,s. 3)
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Wedlug $wiadectwa biskupa Hippony obrzed przekazania Symbolu w Afryce
Pin. mial miejsce w czwartg (lub piata) niedziele Wielkiego Postu. Nastepnie przez caty
tydzien kaptan wyjasniat go, aby w kolejng niedziele (czyli piata lub Niedziele
Palmowg) wybrani mogli go odda¢, to znaczy uroczyscie wyrecytowa¢. W tym samym
dniu odbywalo si¢ takze przekazanie Modlitwy Panskiej, natomiast nie posiadamy
informacji czy istniata osobna celebracja dla redditio tej modlitwy.
Najprawdopodobniej w tym przypadku modlitwe odmawiano dopiero podczas
pierwszej Eucharystii, w ktorej katechumeni mogli uczestniczy¢ juz jako
nowoochrzczeni. Uroczysto$¢ ta odbywata si¢ oczywiScie we wspolnocie, pod
przewodnictwem biskupa. Po przeczytaniu Ewangelii biskup wyjasniat Symbol
1 udzielat konkretnych wskazéwek odnosnie wyuczenia si¢ go.

Jesli chodzi o przekazanie modlitwy Ojcze Nasz, to zwyczaj nie byt juz tak
powszechny. Poswiadcza go Augustyn, zatem byl z calag pewno$cig praktykowany
w V wieku w S$rodowisku afrykanskim. W nastgpnych wiekach spotykamy go
w Rzymie, o czym zaswiadczajg dokumenty Sacramentum Gelasianum i Ordo
Romanus Xl dodajac opis jeszcze jednego obrzedu zwanego Przekazaniem Ewangelii,
do czego powrdce w dalszej czesci tekstu. Zapewne katecheci wprowadzajac w ten ryt,
udzielali podobnego pouczenia, jak miato to miejsce przy wprowadzeniu w Symbol.
Komentujagc modlitwe mogli siega¢ do tekstu ewangelii (Mt 6, 7-13), jak dostrzegamy

to u Augustyna*®’

. Powszechnie znane i czytane byly takze komentarze do tej modlitwy
wcezesniejszych Ojcoéw takich jak Tertulian, Orygenes, Cyprian.

W niektorych kosciotach przekazywano rowniez psalm 23, ktéry stanowit
wazny element w czasie liturgii chrzcielnej. Neofici $piewali go498 idac w procesji od
baptysterium w stron¢ ko$ciota, aby przezy¢ po raz pierwszy w catosci Eucharystig.
Ojcowie Ko$ciota w komentarzach wskazywali na obecne w nim elementy, jako
odnoszone do sakramentdéw inicjacyjnych (woda, namaszczenie, stol, kielich). Stad tez
bardzo dobrze wpisywal si¢ jako tekst uzywany w czasie liturgii wtajemniczenia.

Podobny obrzed z cata pewnoscig sprawowano w Neapolu, co poswiadcza seria homilii

biskupa Jana, pasterza tego miasta w latach 532-555. Z cata pewnosciag praktykowano

7 Agostino Sermo 58, 1, [w:] Discorsi 11/1 sul Nuovo Testamento, NBA XXX, Citta Nuova Editrice:
Roma, 1983, s. 182.
498 por, Ambrozy z Mediolanu, O tajemnicach 43, s. 61.
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traditio psalmow: 23, 117, i 42, ktorego alegoryczne przedstawienie znajduje si¢ na
mozaikach baptysterium w tym miescie*®.

Takze Augustyn, podobnie jak jego nauczyciel Ambrozy, w prostych stowach
starat si¢ wyjasni¢ zasade przyjmowania Symbolu. Wykazywat si¢ przy tym wielkg
cierpliwos$cig w stosunku do swoich sluchaczy, zapewniajac, ze nawet jesli kto$§ z nich

pomyli si¢ w slowie nie spotka go za to kara, wazne, aby nie pobladzit w wierze:

Dla zaznaczenia tej rzeczy, stuchajgc Symbolu, nie zapisuje si¢ go na
tabliczkach lub na jakiejkolwiek innej materii, ale wypisuje sie go w sercach. Ten zas,
ktory ,,was wezwal do swojego krolestwa i chwaly”, zapewni, aby wam odrodzonym
dzieki Jego lasce zapisane to zostalo w waszych sercach réwniez przez Ducha Swietego,

;. . . . . . . .7 - 500
abyscie pokochali to, w co wierzycie, i aby wiara dziatala w was przez mitosc¢™ .

Zaznacza takze, czym jest Symbol. Wedhug jego przekazu wszystkie okreslenia,
do ktérych si¢ odnosi mozna znalezé w Biblii, a zostaly zebrane w cato$¢, tworzac
pewien skrot, aby pomoc tym, ktorzy sa slabi i maja problemy z zapamigtaniem
tekstu™®".

Nieliczne informacje o celebracji przekazuje nam Cyryl Jerozolimski. Wsrod
jego katechez jest wprawdzie 14 poswieconych wyjasnianiu Symbolu, natomiast ciezko
odszuka¢ wiadomosci opisujace szczegdty samego rytu. Biskup Jerozolimy wygtosit
katechez¢ wprowadzajaca (katecheza 5: o wierze 1 Symbolu), nastepnie 13 katechez,
w ktorych ttumaczy poszczegolne prawdy wiary. Wobec tego mozna postawi¢ hipoteze,
ze Symbol byl wyjasniany przez 14 dni®®, Cyryl przypomina réwniez to, co
znajdujemy takze u Ambrozego i Augustyna — napomnienie, aby wyuczy¢ si¢ Symbolu

i pilnowac¢, aby nie ustyszeli go katechumeni:

W uczeniu i wyznaniu wiary trzymaj si¢ i zachowaj to, co ci podaje Kosciol, a co

jest w calym Pismie Swietym ugruntowane. (...) Chcialbym, abyscie to dostownie

99 M. Righetti, Manuale di Storia Liturgica, vol. IV, s. 43.

%% Augustyn, Kazanie | na Przekazanie Symbolu,2, [w:] Symbol Apostolski w nauczaniu Ojcéw, thum. Ks.
L. Gtadyszewski, Krakow: Wydawnictwo WAM, 2010, s. 72-73, wydanie polsko — tacinskie:

Huius reis significandae causa, audiendo Symbolum, non in tabulis vel in ulla alia materia sed in
cordibus scribitur. Praestabit ille, qui vos vocavit ad suum regnum et gloriam, ut eius gratia regeneratis
vobis etiam Spiritu Sancto scribatur in cordibus vestris; ut quod creditis diligatis et fides in vobis per
dilectionem operetur. (Sermo 212 in Traditione Symboli)

0 Augustyn, Kazanie do katechumenéw o wyznaniu wiary, 1,1, [w:] Pisma katechetyczne, s. 61.

%02 R. Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 318.
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zapamietali i gorliwie odmawiali. Nie musicie tego pisa¢ na papierze, lecz dla
Zapamigtania wyrzezbicie to na sercu. Powinniscie tez uwazac, aby w czasie waszego
uczenia sig¢ nie styszal katechumen, co wam powierzono. Pragniemy, by ta wiara

w czasie catego zZycia byta dla was drogowskazem503.

Biskup Jerozolimy obrazujac stuchaczom wage Symbolu, wskazuje, ze jego
podawanie jest jak wktadanie pieniedzy do banku. W odpowiednim czasie Pan zazada
powierzonego depozytu®®.

Patniczka Egeria pozostawia nam bardzo podobne $wiadectwo. Wedlug jej
relacji pig¢ tygodni od rozpoczecia nauk katechetycznych katechumeni otrzymuja

Symbol. Nastepnie przez dwa tygodnie jego znaczenie dostowne i duchowe objasnia

biskup, aby w Niedzielg Palmowg mogto odby¢ si¢ uroczyste redditio:

Gdy minie owe siedem tygodni i nadejdzie tydzien paschalny, ktory zwg tu
Wielkim Tygodniem, biskup udaje si¢ rano do wigkszego kosciota, do Martyrium.
W glebi apsydy, za oltarzem ustawia si¢ tron dla biskupa i [ci, ktorzy maja zostac
ochrzczeni] podchodzq tam jeden po drugim — mezZczyzni ze swymi ojcami, a niewiasty

ze swymi matkami — i oddajg Symbol biskupowi*®.

Widzimy wigc, ze opis Egerii stanowi potwierdzenie wcze$niej przytaczanej
tradycji. Jedyna nowo$¢ to proba zrelacjonowania przez patniczke okolicznosci,
w jakich odbywata si¢ celebracja. Nie moze jednak to dziwi¢, jesli weZzmiemy pod
uwage charakter jej podrdzy oraz przytaczane juz szczegétowe opisy poprzednich rytow

katechumenalnych.

%03 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 5, 12, s. 84.

Hiotw 8¢ €v pabfoet kol € mayyeilo kthool ko tpnoov pévny, ty Ond tic ExkAnoiag vuvi ool
mepadLdouéver, Thy €’k meong Fpadfic o yvpwpérny (...)Omep kel ’en’ av’thic Aéfewg wnuovedout
‘Oui Polropet, kel yop’ ‘eanTol peTh Taoeg omoudfc ‘amayyeliut, ov’k €L¢ XEPTOG

o’ Toypedopévong, aAd’ €'V kepdin th wrnun otnioypadodvtachuvinttopérovg’ ey Td weretdr, un mol TLg
KaTnyoluevog “emakolon TV mapadedodévwy éxely te taltny ‘edpddiov &V mavtl Th xpdve Thc (wiic.
(Cyrylli Hierosolymitanus, Cat. 5,12, PL 33, 521)

%04 Cyryl Jerozolimski, Katecheza 5, 13, s. 85.

%0 Egeria, Pielgrzymka do miejsc swietych, 48,5,[W:] Do Ziemi Swietej. Najstarsze opisy pielgrzymek do
Ziemi Swietej IV-VII1 w, s. 196.

Cum autem iam transierint septem septimanae, superat illa una septimana paschalis, quam hic appellant
septimana maior; iam tunc uenit episcopus mane in ecclesia maiore ad Martyrium. Retro in absida post
altarium ponitur cathedra episcopo, et ibi unus et unus uadet, uiri cum patre suo aut mulier matre sua, et
reddet simbolum episcopo. (Egerie, Journal de Voyage (ltineraire) 46,5, SC 296,s. 310)

162



Obrzed przekazania i oddania Symbolu potwierdza tez Teodor z Mopsuestii,
cho¢ jest to dos¢ skape swiadectwo. Jak zaznacza w XII homilii, czas przed chrztem jest
przeznaczony na nauke i rozwazania nad Symbolem, stanowi to niejako obowigzek
katechumena. Podobnie jak Zydzi nosili filakterie, ktore zawieraty fragmenty Tory
przypominajace im o przykazaniach Bozych, tak przygotowujacy si¢ do chrztu powinni
medytowac¢ stale nad wyznaniem wiary, ktore jest czym$ o wiele powazniejszym.
Nastepnie przed wyrzeczeniem si¢ szatana recytowano Symbol. Kandydaci przed
duchownym sktadali slubowania i obietnice dotyczace wiary i Credo. Réwniez w tym
miejscu Teodor postuguje si¢ przyktadem, wyjasniajacym te zaleznos$¢. Tak jak w zyciu
codziennym wazne sprawy zalatwia si¢ raczej z przedstawicielem niz samym
wlascicielem majatku, tak tez dzieje si¢ w sprawach wiary, gdzie kaptan jest
reprezentantem Boga®®.

Jan Chryzostom wydaje si¢ znaé¢ te tradycje, cho¢ nie wspomina o nigj
bezposrednio. Da si¢ to wytlumaczy¢ dos¢ prosto majac na uwadze charakter jego
katechez. Sa to raczej pouczenia moralne niz opis 1 wytlumaczenie rytow
katechumenalnych i chrzcielnych. Jednak pewne zwroty uzyte w jego katechezach
mogg potwierdza¢ zwyczaj traditio — redditio. Bardzo podobnie jak Cyryl Jerozolimski
apeluje on, aby katechumeni przestrzegali prawd wiary i mieli je wypisane w swoich
sercach®’,

Symbol musiat by¢ oddany tzn. wyrecytowany przed calym zgromadzeniem,
w sktad ktorego wchodzili wybrani 1 ci, ktoérzy juz przystapili do sakramentu.
Dopuszczano jednak pewne wyjatki w przyjetej procedurze. Jak wskazuje Augustyn
w Wyznaniach, w Rzymie istnial zwyczaj, zgodnie z ktorym kandydaci, dla ktorych
ceremonia mogtaby by¢ zbyt ktopotliwa otrzymywali pozwolenie, aby wyznanie wiary
ztozy¢ prywatnie. Z takiej mozliwosci nie skorzystat stynny retor Wiktoryn, a tym
samym jego $wiadectwo, wedtug relacji Augustyna stalo si¢ manifestacjg wiary
1 wywotato niezwykte poruszenie i rados¢ wsrod catego zgromadzenia508.

Podsumowujac ten okres rozwoju katechumenatu mozemy dostrzec, jak
celebracja traditio-redditiobyta czyms$ wigcej niz zwyczajnym rytem, przede wszystkim
dotyczyta zycia przygotowujacych si¢, co katecheci nieustannie starali si¢ podkreslic,

powolujac si¢ na emocje i1 uczucia swoich stuchaczy. Niewatpliwie stanowita istotny

%06 Teodor z Mopsuestii, Homilia XI1, 27.
%07 jan Chryzostom, Katechezy chrzcielne 1, 25, s. 31.
%% Augustyn, Wyznania, VI, 2, s. 136.
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etap na drodze inicjacji chrzescijanskiej, element sprawdzenia, na ile katechumeni
wyznaja juz to, co ustyszeli w Kosciele. Stad ciaglte nawotywanie pasterzy, aby nie
marnowac 1 tak juz krotkiego czasu przygotowania. Z kolei od VI wieku te same
celebracje wydaja si¢ istnie¢ juz tylko na potrzeby liturgii, tym samym tracgc swoj
dotychczasowy aspekt odwolujacy si¢ do doswiadczenia zyciowego. Jak zobaczymy,
poszczegblne ryty czesto tacza si¢ 1 sprawowane s3 podczas jednej celebracji, co
niestety zamiast wzmacnia¢ ich znaczenie, wydaja si¢ prosta droga do ich zaciemnienia.

W ten sposob od VI wieku obserwujemy Scisty zwigzek miedzy skrutiniami
a celebracja traditio — redditio.

Wedtug §wiadectwa Jana Diakona katechumeni od czasu przekazania Symbolu
s nazywani competentes. Jest to jedyne traditio jakie zna, o ktorem jednak nie
pozostawia nam blizszych informacji. W jego przekazie wydaje si¢ by¢ ono potaczone
ze skrutiniami®®.

Sakramentarz Gelazjanski podaje, ze szczegodlne miejsce w przekazie wiary
miata pigta niedziela Wielkiego Postu, kiedy to w czasie uroczystego trzeciego
skrutinium nastgpowato przekazanie Ewangelii, Symbolu wiary i modlitwy Ojcze Nasz.
Nowy element, przekazanie Ewangelii, narodzit si¢ w II pot. VI wieku w Rzymie®*
i sktadat sie z trzech cze$ci: wprowadzenia, ktore byto funkcja prezbitera, po tym
nastgpowalo przeczytanie przez diakona fragmentéw Ewangelii, ktore prezbiter w kilku
zdaniach objasnial. Wczesniej jednak obrzed poprzedzata procesja diakonow niosacych
cztery Ewangelie, ktore skladano w czterech rogach ottarza. Celebrans wprowadzat
w symbolike zapozyczong z ksiegi Ezechiela o czterech symbolach ewangelist(’)w5ll.
M. Dujarier postrzega te ceremoni¢ jako utworzong specjalnie dla dzieci, majaca
zrekompensowa¢ zwyczajowa katecheze, ktora ze wzgledu na wiek kandydatéw nie

mogla mie¢ miejsca>?

, co wydaje si¢ bycciekawym podejsciem do problemu, choc
moim zdaniem niekoniecznie wtasciwym.Wobec rytu interpretowanego w ten sposob
nasuwa si¢ pytanie, czy z podobnej celebracji dzieci rzeczywiscie moglyby zrozumiec
wigcej? Czy rzeczywiscie proba podobnego ,uproszczenia” przekazu przyniosta
oczekiwane rezultaty? Wydaje si¢ jednak, ze ryt ten miat przemawia¢ przede wszystkim

do dorostych.

509

John the Deacon 4, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 155.

510y, Saxer, Les rites de [initiation chretienne du Il au VI siecle,.s. 612.

S Duchesne widziat w tym aluzje do popularnego przedstawienia w sztuce wezesnochrzescijanskiej,
okreslanego jako Traditio Legis, w ktorym Chrystus wrgcza Apostotom zwoj prawa, por. M. Righetti,
Manuale di Storia Liturgica, vol. IV, s. 41

*2 M. Dujarier, The Rites of Christian Initiation, s. 142.
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Przekazanie Symbolu z kolei rozpoczynato si¢ od pouczenia prezbitera, potem
akolita bral na ramiona dziecko i recytowal Symbol z r¢ka wyciagnigta nad jego gtowa,
w jezyku greckim lub tacinskim, w zaleznos$ci od potrzeby, a celebrans wyjasniat jego
tres¢. Traditio Pater Noster miato podobny przebieg. Rozpoczynala je zacheta diakona,
nastgpnie prezbiter recytowal i wyjasniat kolejne elementy modlitwy, a diakon
ponownie wygtaszal krotka zachete.

Celebracje znane z Ordo Romanus Xl nie rdéznig si¢ znaczaco od tych,
przedstawionych w sakramentarzu. Przekazanie Ewangelii, Symbolu i Ojcze Nasz
odbywalo si¢ w sposob bardzo podobny. Z kolei redditio Symboli miato miejsce
w Wielka Sobote. Kaptan przechodzit obok dzieci rozdzielonych na dwie grupy wedlug
ptci 1 kiadac reke na ich glowach $piewal: Wierze w jednego Boga513. Taka scena
niewatpliwie musiata wywiera¢ wrazenie na zgromadzeniu, powstaje pytanie, czy tym
samym spelniala takze swoje zadanie. Podobne dzialania, w zamierzeniach
dostosowane do czaséw i okolicznosci wydaja si¢ pojawia¢ w miejsce poprzedniej,
rozbudowanej katechezy. Moze zadziwia¢ fakt, jak niewiele pozostato
z weczesniejszych, obowigzkowych pouczen katechetow. Tak jak w poprzednich
wiekach funkcjonowania katechumenatu, takze tu wtajemniczani katechumeni nie
mogli uczestniczy¢ w catej Eucharystii, z ktora $ci§le wigzaty si¢ wymienione
celebracje. Zatem po przekazaniu Ojcze Nasz, rodzice wychodzili na zewnatrz
z dzie¢mi, pozostawiajac je opiece zaufanych osob, sami natomiast wracali do ko$ciota
na dalsza cze$é nabozenstwa™*. Ciekawe, iz mimo zmiany okolicznosci i odbiorcow,
dalej dbano o przestrzeganie podobnego zwyczaju. Wcigz spotykamy si¢ uroczystym
wezwaniem diakona, aby wszyscy katechumeni opuscili miejsce zgromadzenia i wyszli
na zewnatrz. Oczywiscie w podobnej sytuacji powstaje pytanie na ile podobny przekaz
byt zrozumiaty dla kandydatéw do chrztu i jak w takim razie mozna rozumie¢ ich droge
inicjacji chrzescijanskiej? Wydaje sig, ze Kosciot dostrzegt problem, ktéry pojawit sig
w kontekscie zmieniajacych si¢ warunkow spotecznych. Z cala pewnoscia przejscie
z udzielania chrztu dorostym i ewentualnie ich dzieciom na chrzest jedynie tych
ostatnich nie odbylo si¢ w ciggu kilku lat. Jako pewnego rodzaju rozeznanie mozemy
potraktowa¢ zdanie obecne u Jana Diakona, (czyli w dokumencie pochodzacym
z poczatku VI wieku) stwierdzajacego, ze wszystkie opisywane przez niego ryty sg

czynione nawet nad niemowletami, ktore z powodu swojego wieku nic nie rozumiej3.

513

Ordo Romanus XI, 86, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 202.
*Y“Ordo Romanus XI, 74, [w:] E.C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 201.
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Tym samym, kiedy sa prezentowani Ko$ciotowi przez rodzicéw czy innych (zapewne
rodzicow chrzestnych) staje si¢ konieczne, aby ich zbawienie bylo zalezne od wyznania
wiary innych ludzi®®®. Podobny poglad moze potwierdza¢ dostrzegalny juz wowczas
fakt, iz wobec ugruntowania si¢ kultury chrzescijanskiej w spoleczenstwie, rowniez
w duzej mierze chrzescijanskim sam przekaz wiary zaczal odbywac si¢ w wigkszym
stopniu mi¢dzypokoleniowo.

W ten sposob dostrzegamy istotng zmiang w przezywaniu kolejnych etapow
katechumenatu; nastgpito przeksztatcenie form wczesniejszych, w wigkszym stopniu

nasyconych przekazem katechetycznym w rozbudowane liturgiczne celebracje.

111.3.3 Inspiracje celebracji traditio-redditio

Powstaje pytanie o zrodta podobnych celebracji. Sposrod inspiracji tego obrzedu
wymienia si¢ przynajmniej dwa elementy. Przede wszystkim dazono do tego, aby
nauczanie katechetyczne znalazto swoje dopelienie w liturgicznej celebracji. Pierwsze
takie proby mozna odszukac juz w tekscie Didache, czy u Tertuliana, ale dopiero w 1l
polowie IV wieku dokonuje si¢ proces rytualizacji zycia chrze$cijanskiegona tak duza
skale. Zwrot Symbolu staje si¢ tym samym aktem liturgicznym wskazujacym
w wymowny sposob na przekaz wiary, jaki nastepuje w bezposredniej relacji miedzy
katecheta a katechumenami. Rytual wymuszat tez na przygotowujacych si¢ do chrztu
konkretne dziatanie w czasie czynno$ci liturgicznych, ktorych byli uczestnikami.
Niestety réwnowaga w tych elementach funkcjonowata tylko przez pewien czas,
umownie okreslany ztotym okresem katechumenatu. Wlasciwie od VI wieku
obserwujemy stopniowe zastgpienie nauczania katechetycznego celebracjami, ktore
wydawac¢ by si¢ mogty coraz mniej zrozumiatymi dla odbiorcy.

Kolejny wazny element stanowito przytaczane juz prawo tajemnicy (disciplina
arcani), zgodnie z ktérym tajemnic wiary nie mozna byto ujawnia¢ tym, ktorzy nie byli
jeszcze wtajemniczeni. Wobec tego wazne stalo sig, aby ci, ktorzy przez chrzest mieli
wejs¢ do wspolnoty Kosciota, mogli przezy¢ go glebiej za pomoca liturgicznych
znakdéw objasnianych w najodpowiedniejszym czasie, wybranym i strzezonym przez
nauczajacych®®. Przytaczam w tym punkcie zdanie ks. Murawskiego, choé¢ sama jestem
sktonna przychyli¢ si¢ do pogladu wspomnianego juz wczesniej. Mianowicie bardzo

prawdopodobne, ze tak jak w przypadku katechez mistagogicznych, takze tutaj

*>John the Deacon 7, [w:] Documents of The Baptismal Liturgy, s. 157.

°16 R. Murawski SDB, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 315.
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przestrzegana disciplina arcani miata za zadanie przede wszystkim wprowadzi¢ pewien
element tajemniczos$ci i separacji, a w ten sposob wzbudzi¢ w katechumenach poczucie
niezwyktosci rytu, do ktorego przystepuja. Electi powinni gl¢boko odczué, ze sg
rzeczywiscie grupg wybrang, dopuszczong juz do cze$ci wprowadzajgcej bezposrednio
w $Swigte obrzedy chrzedcijanstwa, a tym samym otwiera si¢ przed nimi nowy etap na
drodze do wprowadzenia ich przez Kosciot w poczet swoich wiernych. Zatem
disciplina arcani powinna dotyka¢ i pomaga¢ przede wszystkim przygotowujacym si¢
do sakramentu, zwlaszcza, ze nie wydaje si¢ az takie trudne, aby przypadkowo badz
celowo pozna¢ fragment nauki objetej tajemnica. Nastepnie, od VI wieku obserwujemy
stopniowy zanik tej tradycji. Jedng z gléwnych przyczyn byt zapewne fakt, ze do chrztu
zacze¢to przystepowacé wigcej dzieci niz dorostych. Nie rozwigzuje to jednak catkowicie
problemu, skoro i tak rodzice wypowiadali si¢ niejako w imieniu swoich dzieci.
Nastepne spostrzezenie chce poswieci¢ sposobowi przekazywania Symbolu.
Moim zdaniem, cho¢ tre§¢ wyznania wiary bez watpienia byla czym§ nowym
1 oryginalnym dla chrze$cijanstwa, to same metody przekazu, wykorzystywane przez
katechetow nie réznity si¢ znaczaco od tych znanych i1 praktykowanych w $§wiecie
antycznym. Warto zaznaczy¢ istniejace analogie. Pierwsza sprawa dotyczy zatem
tradycji ustnej. Interesujacy jest nacisk ktadziony zgodnie przez wszystkich katechetow
na fakt, ze Symbol wiary nalezy zapami¢taé, nie moze zosta¢ spisany, a jedynie
wyrecytowany z pamigci. Tlumaczono to obawg, aby nie dostal si¢ do uszu
niewtajemniczonych badZ pogan, jednak nie wydaje si¢, aby byl to jedyny powod
stosowania takiej praktyki. Z calg pewno$cig mozemy odnies¢ ja Scisle do biblijnej
tradycji, jak tez 1 zydowskiego sposobu przekazu wiedzy. Metoda hebrajskiego
nauczania podkreslala wage powtarzania ustnego w celu zapamigtania. To powtarzanie
mialo za cel ¢wiczy¢ pamig¢, jak wskazywano wedlug hebrajskiego wyrazenia
»Wwypisa¢ na tablicach serc™!’ do czego czesto odwotywali si¢ wezesnochrzescijanscy
katecheci®®. Prymat ustny przed slowem pisanym, aby zapamictaé¢ dokladnie istotna
tre$¢ jest przedstawiony w znanym fragmencie z Powtorzonego Prawa, w ktorym

19

przykazanie mifosci Boga jest zalecone do ciaglego rozwazania®®. Aby znaé

przykazania trzeba je zatem nieustannie powtarzac.

*"Prz3,3;7,3.

518 Wystarczy zobaczy¢ np.: Cyryl Jerozolimski, Katecheza 5, 12, [w:] Katechezy przedchrzcielne i
mistagogiczne, s.84; Augustyn, Kazanie | na Przekazanie Symbolu 2, [w:] Symbol Apostolskiw nauczaniu
Ojcow, s.73.

* Pwt 6,6-7.
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Metody nauczania w Izraelu nie stanowily oczywiscie wyjatku, ale byly
podobne do tych, stosowanych powszechnie w starozytnym Imperium Rzymskim.
Wsrod nich wymienia si¢ zgodnie szczegdlnie dwie, powszechnie uwazane za bardzo
skuteczne. Byly to wczesniej wspomniane powtarzanie ustne, prowadzace do
skutecznego zapamictania przekazywanych tresci oraz kary cielesne. Oba te elementy
byty doskonale znane i przywolywane przez katechetow z IV czy V wieku.

Prawda, ze w zarowno w szkotach greckich, jak 1 rzymskich, pierwszego jak
1 drugiego stopnia recytowanie z pamigci podgzato za lekturg tekstow klasycznych. To
¢wiczenie bylo takze czgscig konkurséw organizowanych dla nauczanych mlodziencow
w ramach ich edukacji. Podczas podobnych zawodow recytowali nieprzerwanie
Homera (kazdy kolejny zaczynal od punktu, w ktorym skonczyl jego poprzednik),

520, Nikogo nie dziwity liczne

tragedie, liryke (cho¢ te ostatniag by¢ moze $piewano)
¢wiczenia zadawane uczniom w celu wyéwiczenia ich pamigci, podobne zadania
dotyczyly kazdej zwyczajnej szkoly, nie byly tez zarezerwowane dla wyzszego
wyksztalcenia.

Nie moze zatem dziwi¢ fakt, iz Ambrozy zachecajac swoich stuchaczy do
nieustannego powtarzania Symbolu, jednocze$nie przestrzega ich, aby byli ostrozni
1 nie czynili tego przypadkiem zbyt glosno oraz w niewlasciwym czasie i miejscu, aby
nie dotart on do niepozadanych uszu. Istnieje bowiem niebezpieczenstwo, ze
przygotowujacy si¢ do chrztu z przyzwyczajenia zaczng to robi¢ takze w towarzystwie
katechumenow badz heretykow%.

Warto wskaza¢ rowniez na obowiazki starozytnego nauczyciela. W antycznym
Rzymie gramatyk byt odpowiedzialny za drugi stopien nauczania. Uczyl gramatyki
i literatury na wyzszym stopniu, jak poswiadczaja zrodta z okresu poznej Republiki
1 Cesarstwa. Gramatyk dokonywal wyjasnienia wybranego przez siebie utworu, przez
tzw. explanatio, czyli tlumaczyl go zdanie po zdaniu, lub wiersz po wierszu,
wydobywajac z pietyzmem znaczenie kazdego slowa, okreslajac figury retoryczne tam
wystepujace oraz wskazujac na r6znorodnos¢ srodkow stylistycznychszz. Niestety, wada

jego nauczania byt fakt, iz poruszal on w ramach jednego utworu po czesci rdzne

520 Diogenes Laertios, Zywoty i poglgdy stynnych filozofow 1, 57, przet. 1. Kosifiska, K. Le$niak, W.
Olszewski, B. Kupisa, Warszawa: Wydawnictwo Naukowe PWN, 2013. Por. tez H.I. Marrou, Historia
wychowania w starozytnosci, przet. St. Los, Warszawa: Wydawnictwo PIW,1969, s. 360.

2t Ambrozy, Wyjasnienie Symbolu 9, s. 50.

%22 ). Carcopino, La vita quotidiana a Roma, Bari: Editori Laterza, 1967, s. 133.
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tematy, zadnego z nich nie poglebiajac, a tym samym jego uczniowie styszeli na
zasadzie dowolnego, dokonanego przez niego wyboru wiadomosci z wielu dziedzin.

Podobng metod¢ przyjeli starozytni katecheci. Cala mowa Ambrozego
(Explanatio Symboli) jest w rzeczywistosci wyjasnianiem wyznania wiary werset po
wersecie. Prawda, ze samo objasnienie skierowane jest do prostego stuchacza i zawiera
szereg rdznych, wzajemnie przenikajacych i powtarzajacych si¢ watkow. W ten sposob
staje si¢ podstawowym przekazem prawd wiary, koniecznym do przyjecia i nauczenia
przez katechumenéw. Z kolei sam katecheta, podobnie jak gramatyk, spetnia funkcje
juz nie pierwszego nauczyciela, ale tego, ktory ma poprowadzi¢ wybrang grupe
prostych odbiorcow do niezbednych podstaw wiary.

Przez calg starozytno$¢ od Sokratesa, przez czasy Augustyna i pozniejsze, kary
cielesne byly stalym sktadnikiem szkolnego zycia. Juz Biblia zaleca karcenie dzieci

w celach wychowawczych, jak mowi ksiega Przystow:

Karcenia chtopcu nie Zatuj, gdy rézgq uderzysz — nie umrze.
Ty go uderzysz rozgq, a od Szeolu zachowasz mu dusz¢523.
| dalej:

Kar¢ syna: klopotow ci to zaoszczedzi

I pociechq twojej duszy sie stanie®®*

Nawet, jesli znane osobistosci od czasu do czasu podnosity glos sprzeciwu, to
podobna praktyka nigdy nie zostala publicznie potepiona 1 zakazana. Najczestsza
1 najmniej szkodliwa metodg w porownaniu z innymi bardziej bolesnymi byto bicie za
pomocg rézgi. Owidiusz wspomina, jak mali chtopcy wyciagali swoje delikatne rece,
aby otrzymac okrutne ciosy525, Juwenalis potwierdza, pamigtajac dobrze, kiedy nawet
w retorycznej szkole bat si¢ i cofat rece przy rozgach przecinajacych powietrze®?®. Kara
mogla by¢ wymierzana za zwykla bezczynnos¢ albo za powazne przewinienia, ale ci,
ktorzy wykorzystywali ja jedynie, aby zmobilizowa¢ uczniow do bardziej gorliwej
pracy, narazali si¢ na krytyke. Seneka potepia metody nauczania, ktore kaza bi¢

chtopcow za pomylenie jednej sylaby. Pyta wprost, jaki nauczyciel jest bardziej

%23 prz 23, 13-14.

***Prz 29,17.

525 Ovidio, Amores, 1,13, 17-18, English&Latin, New York, Viking Press, 1968.

%28 Juwenalis, Satyry 1,15, [w:] Trzej satyrycy rzymscy: Horacy Persjusz, Juwenalis, przekt. J. Sekowski,
Warszawa: PIW, 1958, s. 117.
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warto$ciowy: ten, ktory ostro karze uczniow za btedy jezykowe, lub niewystarczajaco
szybkie czytanie, czy ten, ktory woli poprawia¢ i uczy¢ przez upominanie®?’. Rodzice
zazwyczaj uwazali kary cielesne za co$ nieodzownego, a nawet zachecali nauczycieli do
ich stosowania dla dobra dzieci. Sam Augustyn potwierdza, ze, cho¢ jego rodzice nigdy
zle mu nie zyczyli, to zartowali sobie z cierpien zadawanych mu przez nauczycieli
w latach szkolnych, kiedy zamiast przyklada¢ si¢ do nauki, jak sam krytycznie
stwierdza, zajmowat si¢ gl"upstwami528.

Stad tez biskup Hippony uspokaja wybranych, w zwigzku z obrzedem redditio,
ze nawet jesli kto$§ z nich pomyli si¢ przy recytowaniu tekstu, niech nie martwi si¢, gdyz
nie spotka go za to kara cielesna. Augustyn majacy za sobg wystarczajaco przykre
doswiadczenia z nauczycielami w czasach mtodosci, zapewnia katechumenow o swojej
fagodnosci wzgledem nich. Zaleca, aby byli gorliwi w nauce Symbolu 1 delikatnie
przestrzega, aby nie bali si¢ w czasie redditio, co mogloby spowodowac, ze ze strachu
nie potrafiliby go wyrecytowaé. Najwazniejsze jednak wedlug katechety jest to, aby nie

pomylili si¢ w wierze®®®.

Zdaje sobie sprawe, ze katechumenom traktowanym
z mito$cig latwiej bedzie przyswoi¢ podstawowe prawdy. Augustyn pozostawil nam
swoje $wiadectwo, odnoszace si¢ do czasow milodosci. W Wyznaniach przedstawia

swoj przypadek:

Nauczytem sig taciny, bez grozb i kar, gdyz wilasne serce mnie przynaglato, bym

Jjak najszybciej zaczqt wyrazac jego pragnieniasso.

Warto zaznaczy¢ takze samo pochodzenie slowa Symbol, znanego takze
w antyku bez powigzania religijnego. Ot6z nie znajdziemy tego pojecia W Nowym
Testamencie. W IV wieku lacinscy Ojcowie Kos$ciota przyjeli go na okreslenie
wyznania wiary. Rzeczownik symbol (tac. symbolum) pochodzi z jezyka greckiego
i wywodzi si¢ z czasownika symballo - laczg, zbieram razem. W starozytnej Grecji
uzywano go w konteks$cie znaku rozpoznawczego. Osoby zawierajagce dang umowe

przetamywaly na polowg¢ ustalony przedmiot (mogta to by¢ na przykltad moneta)

52 Seneka, O tagodnosci, 1,16, [w:] Pisma filozoficzne, przekt.L. Joachimowicz, Warszawa: PAX, 1965,
S. 55.

528 Augustyn, Wyznania , 1, 9,s. 9.

529 Augustyn, Kazanie |1 na Przekazanie Symbolu,11, [w:] Symbol Apostolski w nauczaniu Ojcéw, s. 89.
530 Augustyn, Wyznania, |, 14, s. 15.

Didici vero illa sine poenali onere urgentium, cum me urgeret cor meum ad parienda concepta sua.
(Agostino, Confessioni I, XIV, NBA 1, s. 26)
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1 przechowywaty jego dwie czgsci jako potwierdzenie transakcji. Ponowne zlaczenie
przelamanych czg$ci pozwalato potwierdzi¢ prawdziwos¢ umowy. Stad tez nastepnie

531, Ambrozy wskazuje, ze

wyraz symbol oznaczal wszelkie dowody tozsamosci
tacinskim odpowiednikiem tego stowa jest wyraz conlatio — zbiér. Ojcowie w swoich
wyjasnieniach odwotuja si¢ do jezyka handlu. Ambrozy opowiada o kupcach, ktorzy,
chcac zabezpieczy¢ swdj majatek, skupiaja pomniejsze dobra w jeden zbidr.
Analogicznie apostolowie zebrali si¢ razem i dokonali skrotu wiary (breviarium fidei),

d>*, Augustyn takze przywotujac

aby ufatwi¢ zapamigtanie wszystkich jej praw
omawiane stowo, wskazuje, iz przeno$Snym znaczeniu tak okreslana jest umowa, jaka
zawieraja migdzy soba kupcy, zobowigzujacy si¢ w ten sposoéb do jej wiernego

przestrzegania>*®

. Tym samym staje si¢ zbiorem gltéwnych prawd wiary, ktérych
wyznawanie staje si¢ znakiem rozpoznawczym dla tych, ktorzy sag w Kosciele. Inaczej
Symbol opisywany jest takze jako umowa zycia, czyli nierozerwalna wigz laczaca
wiernych z Bogiem®®,

Podsumowujac omawiane zagadnienie mozna zwr6ci¢ uwage 1 podkreslic
wysitki starozytnych katechetow, prowadzace do takiego przedstawienia prawd wiary,
aby staly si¢ zrozumiale dla kandydatow na ich drodze prowadzacej do
chrzescijanskiego wtajemniczenia. Pragnac przyblizy¢ swoim uczniom najistotniejsze
prawdy, Ojcowie nie wytworzyli wlasnego modelu nauczania, ale postugiwali si¢
metodami praktykowanymi w starozytnosci. Inna sprawa, ze wydawaloby sie
przynajmniej dziwne, odrzuca¢ podobne sposoby, sprawdzone, zrozumiate a przez to
skuteczne. Powstaje pytanie, jak inaczej mogliby przekazac¢ swoje przestanie, skoro byli
ludZzmi uksztaltowanymi przez kultur¢ tamtej epoki. Tym samym byla to nowa tres¢
w starej formie, ale jak pokazuje historia do pewnego momentu bardzo dobrze spetniata
swoje zadanie. Starozytni katecheci, jako osoby wyksztalcone i przygotowane do
nauczania, potrafili postuzy¢ si¢ tym, co uzyteczne ze $wiata antycznego, w celu
wzmocnienia chrzescijanskiego przekazu.

Wydaje sie, ze dopoki kierowali swdj przekaz do ludzi dorostych,
przygotowanie przedchrzcielne w dalszym ciggu funkcjonowato, cho¢ mniej Iub
bardziej skutecznie, w zalezno$ci od sytuacji w poszczegdlnych regionach. Duzo

wiekszym problemem przy tak zorganizowanej strukturze katechumenatu stato sie

531 R, Murawski, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 322.

532 Ambrozy, Wyjasnienie Symbolu 2 , s. 45.

>3 Augustyn, Kazanie | na Przekazanie Symbolu, 1,[w:] Symbol Apostolski w nauczaniu Ojcéw, S. 69.
>3 piotr Chryzolog, Kazanie 11l 0 Symbolu,2, [w:] Symbol Apostolski w nauczaniu Ojcéw, s. 141.
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dostosowanie nauczania do nowego typu odbiorcy, jakim byty dzieci, przyprowadzane

do Kosciota przez swoich rodzicow.
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ZAKONCZENIE

Cel rozprawy zostat zawarty w jej tytule: Ryty katechumenatu w okresie pozrego
antyku — w poszukiwaniu analogii i modeli w swiecie zZydowskim i grecko-rzymskim.
Moim zadaniem byta wigc szczegotowa analiza poszczegdlnych rytdw, wchodzacych
w sktad formacji przygotowujacej kandydatow do przyjecia sakramentu chrztu,
praktykowanej w Kosciele starozytnym i okre$lanej przez wspodiczesnych nazwa
katechumenatu. Analiza miata wykaza¢ sposob, w jaki uksztaltowaty si¢ kolejne ryty,
oraz wplyw, jaki mial na ich powstanie $wiat zydowski i grecko-rzymski z cala swoja
specyfika i roznorodnoscig. Kazdy z rytow zostat potraktowany osobno, ze wzgledu na
rézny czas i1 miejsce uformowania si¢ konkretnych celebracji. Z cata pewnos$cig nie
mozna patrze¢ na nie calo$ciowo, o czym w jednej z nowszych publikacji przypomina
Paul Bradshaw. Przywotuje on tendencje¢ praktykowang wczesniej w akademickich
badaniach nad wczesnymi rytami chrzcielnymi, aby podkresla¢ podobienstwo jednych
tradycji do drugich, zamiast wskazywa¢ na ich réznorodnos$¢. Takie dziatanie miato
w konsekwencji stworzy¢ wrazenie, ze wczesne chrzeScijanstwo w zasadzie wszedzie,
w jednakowy sposob wtajemniczalo swoich kandydatow, a ewentualne rdznice
dotyczy¢ moga jedynie drobnych elementow w samym ceremoniale®®. Jak zaznacza
dalej, glowna cecha studiow z poczatku XX wieku bylo traktowanie $§wiadectwa
z jednego regionu, jako reprezentujgcego zwyczaj catego Kosciota. Stad
w przywolywanej publikacji, za pomocg szeregu argumentdéw, stara si¢ zmienic¢
powszechnie przyje¢te przekonanie, méwiagce, iz praktyki inicjacyjne w pierwszych
wiekach chrzedcijanstwa byly praktycznie identyczne w kazdym z rozpatrywanych
regionow, z ktorych posiadamy jakiekolwiek §wiadectwa. W rzeczywistosci jednak,
kiedy przygladamy si¢ temu, co powinno by¢ wspolne, zaczynamy dostrzega¢ bardzo

ztozony obraz.

>¥p. Bradshaw, The Search for the Origins of Christian Worship, s. 162.
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Zdecydowanie zgadzajac si¢ z cytowanym autorem, chce jednak w tym miejscu
zaznaczy¢ kilka cato$ciowych uwag, wyptywajacych z moich badan. Nie s3 one
w zaden sposob probg ujednolicenia postrzegania kolejnych rytow, ale ogolnymi
spostrzezeniami, wylaniajacymi si¢ po szczegdlowym przeanalizowaniu kazdego
z nich.

Przede wszystkim trzeba podkresli¢ pewna ciaglo$¢ formacji, jaka reprezentuje
starozytny katechumenat. Zaden z jego rytow nie pojawit sie w sposob niespodziewany
1 w jednej chwili, lecz jego poszczegdlne elementy ewoluowaly, aby nastepnie zaistnie¢
pod wplywem koniecznosci, jaka byly zmieniajace si¢ warunki funkcjonowania
Kosciota. Zaznaczeniu tego aspektu miaty takze stuzy¢ przytoczone w pierwszym
rozdziale poczatki tworzenia si¢ tej formacji. We fragmencie tym staratam si¢ pokazac,
ze nawet w okresie, kiedy nie mozemy jeszcze moéwi¢ o zinstytucjonalizowanej formie
przygotowan do chrztu, istnieje wsrdd katechetow pewien zamyst kierujacy uwage
kandydatow na wskazane kwestie 1 celebracje, rozwinigte w sposob dojrzaty
w nastgpnych wiekach. Moim zdaniem bardzo dobrze oddaje to okreSlenie,
przywotywane w punkcie charakteryzujacym nauczanie Justyna - filozofa i megczennika,
ze byl to katechumenat w zarysie®*®. Proces ten mozemy zaobserwowaé w przypadku
egzorcyzmdéw — cho¢ nie byty ona tak rozbudowane jak w celebracjach spotykanych
w dokumentach z VI wieku, to od poczatku podkreslano, Zze kandydaci przed chrztem
powinni oczysci¢ si¢ z wszelkich wptywow ztego ducha®’.

Nastepnie nalezy zaznaczyC, ze nie da si¢ mowi¢ o pochodzeniu rytow
katechumenalnych bez odniesienia do §rodowiska, w ktorym si¢ rozwijaty, a wiec do
szeroko pojetego §wiata antycznego. Niezaprzeczalnie, bardzo duze znaczenie na ich
uksztattowanie mialy wptywy biblijne, co wielokrotnie zaznaczam, odwotujac si¢ do
licznych fragmentéw z Pisma Swietego. Nastepnym aspektem w ich wiasciwym
rozumieniu byt fakt, iz takze Ojcowie Kosciota w swojej interpretacji siegali cze¢sto do
odniesien biblijnych.

Kazda z celebracji katechumenalnych, z zachowaniem jej odregbnosci na tle
innych, nalezy postrzega¢ w kontek$cie kulturowym tamtej epoki. Jak staralam sie¢
wykaza¢ w moich badaniach, wszystkie z funkcjonujacych rytow powstaty, badz

rozwinely si¢ z uwzglednieniem wpltywow §wiata antycznego. Kazdy z nich oczywiscie

536

Por. str. 20 tej pracy

>’’Por. Tradycja Apostolska I1, 4, [w:] Antologia literatury patrystycznej, t. 1, s. 310.
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posiadat sobie wlasciwg specyfike uwarunkowang takze sytuacja spoteczno -
geograficzng.

Pozostaje pytaniem bez satysfakcjonujacej odpowiedzi, na ile ten wpltyw byt
zamierzony 1 uswiadomiony. Z catg pewnoscig w niektorych sytuacjach starozytni
katecheci, jako ludzie wyksztatlceniu w duchu swojej epoki, celowo postugiwali si¢
metodami, badz symbolami znanymi z codzienno$ci. I tak np. zaadaptowanie soli do
celebracji katechumenalnych — mineratlu niezbednego do zycia, o szerokim
zastosowaniu w $§wiecie antycznym, przyczynito si¢ do podkreslenia wyjatkowego
stanu kandydatow przyjmowanych do grona katechumendéw. Sam pomyst bardzo prosty
a jednoczesnie niezwykle trafny w kontekscie dziatalnosci duszpasterskie;.

Z drugiej jednak strony spotykamy metode przekazu ustnego, tak
charakterystyczng nie tylko dla judaizmu, ale znang i praktykowang w systemie
edukacyjnym catego §wiata antycznego. W tym przypadku przejecie jej na potrzeby
katechumenatu wydaje si¢ by¢ sprawa naturalng. Moim zadaniem w prowadzonych
badaniach bylo takze zestawienie nawet oczywistych zalezno$ci, stad przytaczam takze
ten zwyczaj. Warto zaznaczy¢, ze zastosowany wsrdd katechumenow przekaz ustny,
ktorzy w ten sposob musieli wystuchac, nastgpnie zapamigta¢ i wyrecytowaé Symbol,
wzbudzat w nich odpowiedzialno$¢ za podjeta decyzje. Z kolei katechetom dawat
potwierdzenie, iz zdotali przekaza¢ swoim uczniom pewne minimum wiedzy,
prowadzacej w zamierzeniu do dojrzatej wiary.

Starozytni katecheci postgpowali wedlug zasady moéwigcej, iz podstawowym
zadaniem stosowanego symbolu byla prosta i zrozumiata synteza gléwnych zasad nauki
chrzeécijaﬁskiej538. Cho¢ sami uzyskali staranne wyksztalcenie, jednak swoj przekaz
byli zmuszeni dostosowaé¢ w gtéwnej mierze doprostego odbiorcy. Stad jezyk ich
katechez nie jest wyszukany, a uzyte symbole byly tymi, spotykanymi stosunkowo
fatwo w codziennym zyciu. Chce jednak podkresli¢, ze taka praktyka nie oznaczata
jeszcze sptycenia przekazu, ale dostosowanie go do mozliwosci kandydatow.

Cecha charakterystyczng katechumenatu starozytnego byt fakt, iz w zatozeniu
calo$¢ przygotowania przedchrzcielnego skierowana byla gléwnie do dorostych.
Wszystkie elementy formacyjne: nauczanie katechetyczne, praktyki pokutne, celebracje
i ryty uksztaltowane i wprowadzone zostaly z mysla o inicjacji ludzi dojrzatych.

Wynikato to z misyjnej dziatalnosci Kosciota, ktora w pierwszych wiekach byla

>¥M.Paczkowski OFM, Metafora soli w Biblii i literaturze wezesnochrzescijariskiej, s. 221.
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ukierunkowana na dorostych®®®. Powszechnie przyjmuje si¢, Ze proces zaniku
katechumenatu, o ktorym méwimy poczawszy od przetomu V i VI wieku rozpoczat si¢
w chwili, kiedy ws$rdod kandydatow do chrztu zaczely przewazac dzieci®®.
To spowodowato konieczno$¢ wypracowania innych form chrzescijanskiego przekazu,
z czym, jak czesto zarzucano, Kos$ciot nie poradzit sobie w wystarczajacym wymiarze.
Na podobny problem nalezy jednak popatrzeé, rozwazajac wszystkie aspekty takiej
sytuacji.

Prawda jest, ze Koscidot w czasach funkcjonowania formacji katechumenalnej
nie wyksztalcit stosownego przygotowania dla dzieci. Z drugiej jednak strony,
w podobnej sytuacji przekaz katechetyczny byt kierowany do ich rodzicow, opiekunow.
To oni towarzyszyli swoim dzieciom w drodze do przyj¢cia sakramentu. Poniewaz
odpowiadali niejako w ich imieniu, stad bylo rzecza naturalng, ze takze z nimi
przebywali etap przygotowan, skladajacy si¢ glownie (co daje siezauwazy¢é mniej
wiecejod VI wieku) z rozbudowanych celebracji liturgicznych.

Celem tej pracy nie jest ocena podobnego zjawiska z punktu widzenia
pastoralnego. Zwracajac uwage na ten problem, chce podkresli¢ jedynie pewien proces,
zachodzacy w zwiazku z tg sytuacja w przygotowaniach przedchrzcielnych. Temu
miato sthuzy¢ przywolanie zroédet pochodzacych z tzw. okresu zaniku formacji
katechumenalnej, datowanego poczawszy od VI wieku. Niektorzy z badaczy
rozbudowane celebracje liturgiczne praktykowane w tym czasie, chca ttumaczy¢ jako
skierowane do dzieci®*! i w tym dostrzegaja zmiane sposobu przekazu najistotniejszych
tre§ci. W zatozeniach bylaby to proba dotarcia z przekazem ewangelicznym do
najmtodszych. Rzeczywiscie, zapoznajac si¢ z porzadkiem przebiegu spotkan
liturgicznych mozna odnie$¢ podobne wrazenie. Wystarczy przywota¢ w tym miejscu
celebracje¢ redditio Symboli. Wczesniej podobny ryt polegal na uroczystym

h542.

wyrecytowaniu wyznania wiary przed caltym zgromadzeniem wiernyc Zgodnie

z Ordo Romanus Xl kaptan przechodzit obok dzieci, rozdzielonych na dwie grupy

wedlug plci 1 kolejno ktadac reke na ich gtowach $piewal: Wierze w jednego Boga543.

>% R. Murawski, Historia katechezy. Katecheza w pierwszych wiekach, s. 403.

**Por. M. Dujarier, Krétka historia katechumenatu, s. 89, R. Murawski, Historia katechezy. Katecheza
wpierwszych wiekach, s. 403, G. Cavalotto, Catecumenato Antico. Diventare Cristiani secondo padri, s.
258.

>**'Por. M. Dujarier, The Rites of Christian Initiation, s. 142.

Egeria, Pielgrzymka do miejsc swietych, 46,5, [W:] Do Ziemi Swietej. Najstarsze opisy pielgrzymek do
Ziemi Swietej IV-VIII w, s. 196.

**0rdo Romanus XI, 86, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 202.
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W podobnym zestawieniu nie jest trudnos$cig dostrzec zasadnicza roznicg, jaka zaszta
W postrzeganiu tej celebracji.

Moim zdaniem jednak podobne ryty w dalszym ciggu odwotujg si¢ przede
wszystkim do ludzi dorostych, a w tej konkretnej, nowej sytuacji Kosciota, do rodzicéw
dzieci przyprowadzanych do chrztu. To ich zadaniem jest przekaza¢ to, o czym zostang
pouczeni we wspolnocie wierzacych. Samo pouczenie nalezy jednak rozumie¢ juz nie
tyle jako przekaz katechetyczny, lecz bardziej jako pouczenie dokonywane za pomocg
konkretnych znakéw. Celebracje te, interpretowane w inny sposéb moga byc
postrzegane jako karykatura wczesniejszych rytow, co z pewnos$cig nie byto intencja
katechetow. Przywotajmy w tym miejscy zwyczaj opisywany w Ordo Romanus XI.
Zgodnie z nim, a wedlug tradycji praktykowanej we weczesniejszych wiekach
funkcjonowania katechumenatu, kandydaci przygotowujacy si¢ do chrztu nie mogli
jeszcze uczestniczyé w Eucharystii w sposob pelny. A zatem w odpowiednim
momencie celebracji rodzice wychodzili na zewnatrz Ko$ciola ze swoimi dzieémi,
pozostawiajac je pod opieka zaufanych o0s6b, nastgpnie sami powracali, aby
uczestniczyé w dalszej czesci liturgii®*.

Wydaje si¢, ze starozytni katecheci byli §wiadomi odpowiedzialnos$ci, jaka od tej
pory cigzyta takze na rodzicach dzieci przyprowadzanych do Kosciota. Potwierdzeniem
tego moze by¢, przytaczana juz wezesniej wypowiedz diakona Jana, zawarta w liscie do

Senariusza®®

. Podkres$la on, ze wszystkie opisywane ryty sa czynione takze nad
niemowlgtami, ktore z powodu swojego wieku nie sg w stanie nic zrozumie¢. Zatem
w takim przypadku staje si¢ konieczne, aby ich zbawienie bylo zalezne od wyznania
wiary innych ludzi.

Z tych powodoéw ostroznie uzywam termindw podkreslanych przez niektorych
badaczy, ktorzy opisujac ten ostatni etap katechumenatu, widza w nim jedynie czas
dekadencji i upadku.

Zadaniem tej pracy byla analiza porownawcza wszystkich rytow, jakie
praktykowane byly w tzw. dojrzatej fazie rozwoju starozytnego katechumenatu.
Samych zrédel potwierdzajacych funkcjonowanie tego okresu przygotowawczego
posiadamy stosunkowo duzo. Wylania si¢ z nich obraz pewnej zywej rzeczywistosci,

na rozwdj ktorej miaty wptyw konkretne czynniki, takze niezwigzane bezposrednio

z religia, co staralam si¢ pokaza¢ w moich badaniach. Niestety w pewnych kwestiach

544

Ordo Romanus Xl, 74, [w:] E.C. Whitaker, Documents of the Baptismal Liturgy, s. 201.

>*John the Deacon 7, [w:] E. C. Whitaker, Documents of The Baptismal Liturgy, s. 157.
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musialam poprzesta¢ na stanowisku nierostrzygajacym, co wyrazam przez zwrot: nie
jesteSmy w stanie stwierdzi¢. Podstawowg przyczyna takiego dziatania jest brak
wystarczajacych szczegdtow, dotyczacych samych celebracji rytow katechumenalnych.
W takim przypadku mozemy pozosta¢ jedynie na przytoczeniu mozliwych hipotez.
Kolejnym problemem bylo takze realne zweryfikowane na ile opisywane ryty byty
rzeczywiscie praktykowane we wspodlnocie wierzacych.

Nie wiemy, czym spowodowane jest milczenie pewnych zrodet dotyczacych
niektorych sposréd rytow. Giuseppe Cavalotto wskazuje, ze milczenie prawdopodobnie
oznacza ich nieobecno$¢®®, co wydaje si¢ pewnego rodzaju uproszczeniem.
Rzeczywiscie, wyrdzniamy ryty charakterystyczne tylko dla niektérych Kosciotow (np.
ryt soli spotykany jedynie na Zachodzie), jednak nalezy pamigtac, iz w wielu miejscach
katecheci pomijali sprawy oczywiste dla ogétu wiernych tamtej epoki.

Warto na koniec zaznaczy¢, ze dla starozytnych katechetéw czas
katechumenatu byt tylko pewnym etapem, okresem przygotowujacym do przystapienia
w sposob petlny 1 $wiadomy do wspolnoty wierzacych, stad wszystkie ryty
1 rozbudowane celebracje miaty doprowadzi¢ kandydatéw do momentu chrztu. To on
wyznaczal nowy poczatek. Jan Chryzostom w jednej ze swoich katechez, barwnie
opisuje neofitow, jako tych, ktdrzy jeszcze wczoraj i przedwczoraj byli niewolnikami
1 wiezniami, a dzi§ sa uznani za synow, gdyz zrzuciwszy brzmi¢ grzechu, przybrali
krolewska szatg. Stawia ich takze wyzej od gwiazd, gdyz te Swieca tylko w nocy,
podczas, gdy w dzien nie wida¢ ich blasku. Neofici tymczasem przewyzszaja je
jasniejac nieustannie, jako gwiazdy duchowe™’.

Podsumowujac, nalezy podkre§li¢ ogromne bogactwo starozytnego
katechumenatu, ktoéry choé nie przetrwal proby czasu, to na pewnym etapie rozwoju
chrzescijanstwa byt niezwykle dynamiczng formacja, wykorzystujaca cate bogactwo

swojej epoki.

>*G. Cavalotto, Catecumenato Antico. Diventare Cristiani secondo padri, s. 277.

>*’Por. Jan Chryzostom, Katecheza 4, 3, s. 63-64.
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STRESZCZENIE

Temat rozprawy doktorskiej brzmi: Ryty katechumenatu w okresie poznego
antyku — w poszukiwaniu analogii i modeli w swiecie zydowskim i grecko-rzymskim,
stad jej celem jest ukazanie na ile w rytach starozytnego katechumenatu mozemy
odszukac 1 potwierdzi¢ wptyw religii judaizmu a takze Swiata grecko-rzymskiego z catg
jego specyfika i roznorodnoscia.

Katechumenat pierwszych wiekow chrzescijanstwa, czyli szczegbélny czas
przygotowania do przyjecia sakramentu chrztu, zorganizowany w okreslong strukture,
w sposob umowny dzieli si¢ na dwa etapy. W mojej pracy koncentruj¢ si¢ glownie na
tzw. drugim etapie, datowanym umownie od roku 313. Od tego czasu w formacji
katechumenalnej zaczyna si¢ szczegodlnie podkreslac¢ celebracje rytow, co wynika m.in.
z ogromnej liczby chetnych pragnacych staé si¢ chrzescijanami.

W rozprawie tej zostaly szczegdtowo przeanalizowane poszczegdlne ryty
starozytnego katechumenatu, aby wskaza¢ jak wiele chrze$cijanstwo zaczerpneto
z otaczajacego go $wiata. Wychodze w nich od analizy tekstow zrodlowych, wsrod
ktérych mozna wyr6zni¢ przede wszystkim katechezy Ojcow Kosciota i dokumenty
synodalne.

Moje badania zostaly podzielone na dwie gtdéwne czesci, odpowiadajace dwom
glbwnym etapom tej formacji. Na poczatku jednak, w pierwszym rozdziale,
przedstawiam zagadnienia wprowadzajgce w tematyke katechumenalng. W nim ukazuje
krotka charakterystyke poczatkow tej formacji, opisuje¢ funkcjonowanie chrzescijanstwa
na tle $wiata antycznego oraz dotykam zagadnienia tzw. religii misteryjnych.

Nastepny z rozdziatéw skoncentrowany jest wokot rytow przyjecia do
katechumenatu, stad zostaly poddane analizie nastepujgce ryty: naznaczenia znakiem
krzyza, ryt soli oraz celebracje egzorcyzmow.

Kolejna cze$¢ pracy dotyczy przygotowania bezposredniego do chrztu,
odbywajacego si¢ w czasie Wielkiego Postu. W jego sktad wchodza opisywane w tym
miejscu: ryt wpisania imienia (nomendatio), przygotowanie katechetyczne
towarzyszace sprawowanym rytom, skrutinia oraz celebracje traditio-redditio.

Catos¢ pracy zakonczona jest krotkim podsumowaniem, jeszcze raz zbierajacym

wnioski, do ktérych udato si¢ doj$¢ w czasie prowadzonych badan.

179



ABSTRACT

The title of the doctoral dissertation is as follows: The rites of the catechumenate
in the period of late antiquity — in search of analogies and models in the Jewish and
Greco-Roman world. Hence, its chief objective is to indicate the sphere of influence of
religion of Judaism and Greco-Roman world with all its specificity and diversity upon
the rites of the ancient catechumenate.

The catechumenate of the first centuries of Christianity — invariably perceived as
a special time of preparation to receive the sacrament of baptism and organised in line
with a specific structure — is contractually divided into two phases. In my dissertation
| focus mainly upon the so-called second phase, conventionally dating back to the year
313. Since then the catechumenal formation has begun to emphasise significance of the
celebration of rites, resulting, among others, from the fact that a collosal number of
catechumens desired to become Christians.

The doctoral thesis concentrates its attention upon a meticulous analysis of the
particular rites of the ancient catechumenate in order to indicate how much Christianity
has been drawing on the world. Accordingly, | initiate my work from an analysis of
source texts, especially catechesis of the Fathers of the Church and synodal documents.

My research has been divided into two main parts, corresponding to two main
phases of this formation. Thus, in the first chapter, | address issues introducing the
notion of the catechumenate. Here my objective is to include a brief description of
origins of the formation, describing existence of Christianity in the background of the
ancient world; I likewise indicate issues of mystery religions.

The next chapter is centered around the rites of admission to the catechumenate.
Hence the following rites has been analysed: the act of signing of the candidates with
the sign of the cross, the rite of savouring the blessed salt and celebrations of exorcism.

Another part of the work is devoted to an anaylsis of the direct preparation to
christening, held during Lent. It consists of the following rites: the rite of enrolment of
names (nomendatio), catechetical preparation accompanying rites, skrutinies and
traditio-redditio celebrations.

At the end of the dissertation a short summary is given, collecting findings that

were recorded and interpreted in my research.
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