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Lacina liturgiczna
- jej poczatki i charakter.
Trzy wyktady (111)

Christine Mohrmann

Ogélna charakterystyka taciny liturgicznej
Chcac dokonac¢ nieco glebszej analizy jezykowej i stylistycznej
formy taciny liturgicznej, musimy uzmystowi¢ sobie dwie rzeczy.

Na pierwszym miejscu trzeba stwierdzi¢, ze tacina uzywana
w liturgii ma swoj specyficznie sakralny styl. Jej podstawa i punk-
tem wyijscia jest idiom wczesnochrzescijanski, ktory jednakze za
posrednictwem zastosowania pewnych cech stylu, zaczerpnietych
ze starych rzymskich tradycji sakralnych, pomieszanych z elemen-
tami stylistyki biblijnej, nabral charakteru silnie hieratycznego,
ktorego potoczna tacina chrzescijaniska byta pozbawiona. W tym
sensie tacina liturgiczna w petni realizuje wymagania odnosnie
do stylu, jakie chrzescijanskim egzegetom stawiat Sw. Hilary: Non
enim secundum sermonis nostri usum promiscuam in his oportet
esse facilitatem: ,,Nie ma tu miejsca na rozwigzlg prostote powsze-
dniej mowy” (In Ps. 13,1). Twierdzenia zwolennikéw stosowania
w liturgii jezykéw narodowych, ktorzy utrzymujg, jakoby w staro-
zytnosci chrzescijanskiej liturgia odprawiana byta w 6wczesnym
jezyku zycia codziennego, ,,tacinie zwyktego cztowieka”, sa wiec
dalekie od prawdy. Lacina liturgiczna to nie facina klasyczna, ale
tez, wbrew temu, co si¢ czesto mowi, nie jest to tacina, ktora
owczesne elity intelektualne uwazaty za zdegenerowana'. Naj-
wcze$niejsza tacina liturgiczna to silnie stylizowany, mniej lub
bardziej sztuczny jezyk, ktorego wiele wytworéw — na przyktad
oracje — nie byto tatwo zrozumiatych dla przecietnych chrzescijan
z V wieku i péZniej. Jezyk ten bardzo oddalit sie od tego uzywa-
nego w zyciu codziennym, co 6wczes$ni ludzie, posiadajacy ciagle
sens du sacré, z pewnoscig doceniali®.

Na drugim miejscu trzeba stwierdzi¢, ze stylizacja ta miata
roézny charakter w ramach roéznych czesci liturgii. Przyktadowo
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styl Kanonu rézni sie znaczaco od stylu oracji. Rowniez prefacje
majg swoj odrebny, tradycyjny styl. Podobnie jest w przypadku
rzadkich (jesli nie méwimy o tekstach pochodzenia biblijnego)
elementéw poetyckich. Pozwole sobie w tym miejscu na uwage,
ze najswietsza czeSc¢ liturgii, czyli Kanon, charakteryzuje sie row-
niez najsilniejsza i najbardziej sztywng stylizacjg. R6zni sie pod
tym wzgledem od kolekt i prefacji, ktore przez diugi czas byty
improwizowane albo przynajmniej ciggle od nowa komponowane.
W tych bowiem cze$ciach liturgii dtugotrwate tworzenie nowych
tekstow modlitewnych doprowadzito do powstania pewnej liczby
formut i utrwalonych wyrazen oraz wzorcoéw stylistycznych,
z ktoérych wcigz na nowo mogty byé konstruowane juz znajomo
brzmigce modlitwy.

Zacznijmy od przyjrzenia si¢ stylowi Kanonu rzymskiego.
Musimy tu pamietad, ze poczatkowo nie istniata zadna usta-
lona formuta modlitewna nawet dla centralnej czeSci Liturgii
Eucharystycznej. Z tego, co mowi Justyn, wynika, ze za jego
czasOw osoba przewodniczaca zgromadzeniu liturgicznemu
improwizowata modlitwe eucharystyczng (por. Apol. 1, 65-67).
Tekst Liturgii Eucharystycznej, ktory znajdujemy w Tradycji
Apostolskiej Hipolita Rzymskiego, wyraznie nie stanowi jakiej$
okreslonej i zamknietej formuty, ale jest tylko probka pokazujaca,
jak mogta wyglada¢ 6wczesna anafora. Rowniez w tych czasach
celebrujacy liturgie biskup mogt ciggle improwizowaé modlitwy,
pozostajac w ramach pewnej juz ustalonej tradycji liturgicznej?.
Powiedziatam ,,w ramach tradycji liturgiczne;j”, poniewaz takowa
juz wéwczas istniata. I chociaz dawata ona celebransowi pewien
zakres swobody, to jednak jej zasadnicze elementy traktowano
jako cos, czego nalezy przestrzegac. Nabozenstwo rozpoczynato
sie, zgodnie z zydowska tradycja, od dzigkczynienia, eucharistia,
od czego wzieta nazwe catla celebracja. Potem miato miejsce
opowiadanie o ustanowieniu (pozostawiam tu na boku kwestie,
czy i do jakiego stopnia mogto ono w niektérych wschodnich
liturgiach by¢ ograniczone wylacznie do nawigzania do Ostatniej
Wieczerzy)4; nastepnie anamnesis i epiklesis. Uklad ten znajdujemy
juz u Hipolita, ktory, jak juz méwiliSmy, zostawit nam przyktad
indywidualnej kompozycji stworzonej wedtug schematu uzywa-
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nego w tamtym czasie. JesteSmy tu ciagle daleko od p6Zniejszego
Kanonu rzymskiego.

Z czas6w po Hipolicie az do konca IV wieku nie mamy
praktycznie zadnych danych na temat liturgii rzymskiej. Po raz
pierwszy pojawiaja si¢ one w katechetycznych kazaniach $w.
Ambrozego, ktore stanowia podstawe jego traktatu De sacramentis
i ktore zawieraja czesci tacinskiej Liturgii Eucharystycznej: modli-
twe korespondujaca z naszym Quam oblationem, opowiadanie
o ustanowieniu oraz anamnesis, odpowiadajaca naszym: Unde
et memores, Supra quae i Supplices. Anafora ta zatem, choc¢ nie
jest identyczna z forma po6zniejsza, zachowang w naszej liturgii,
pozostaje z nig w wyraznym i $cistym zwigzku. Mozemy wrecz
powiedzied, ze jest to jej przyblizony models. Po Ambrozym
nastepuje okres ewolucji, ktory konczy sie w czasach $w. Grze-
gorza Wielkiego. Pierwsze pytanie, ktore sie pojawia odnosnie do
tekstu Sw. Ambrozego i p6Zniejszego tacinskiego Kanonu, dotyczy
relacji tych formut do wczesnej greckiej liturgii rzymskiej, ktora
cho¢ nie postugiwata sie okreslonym i zamknietym tekstem, to
zachowywata pewien tradycyjny wzorzec. Wtasciwa natura tej
relacji umyka nam. Wszystko jednak wskazuje na to, ze tacinski
Kanon pod wzgledem stylistycznym stanowit dzieto niezalezne.
Przy wszystkich inspiracjach greckimi modlitwami czy wzorcami
modlitewnymi jego styl stanowi typowy przyktad twoérczosci
rzymskiej®. W odniesieniu do niego mozemy wyraznie rozréznié
dwa etapy. Pierwszy to ten poswiadczony u Ambrozego, gdzie
zaczynaja pojawiac sie cechy stylistyczne, ktore swoje petne zasto-
sowanie i rozw0j osiagna na etapie drugim’.

Zanim jednak p6jdziemy dalej, zastanéwmy sie, czy Kanon
w takiej formie, jaka znajdujemy w De sacramentis, mozemy
okresli¢ jako rzymski. W cytowanym juz artykule z Miscellanea
Mercati profesor Klauser wyraza opinie, ze wczesna, tacinska
forma Kanonu, ta wystepujaca u Ambrozego, jest prawdopodobnie
dzietem tego ostatniego®. Teorie swoja opiera on na uzywaniu

7 Zob. C Mohrmann, Quelques observations sur ’évolution stylistique du Canon de la Messe romain, ,Vigiliae

Christianae” 4 (1950), s. 1-19.
8
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G. Mercati, t. 1, Studi e Testi 121, Vatican City 1946, s. 479.
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w Kanonie z De sacramentis terminu rationabilis. Klauser odnosi
sie tu do badann Dom Oda Casela, ktory wykazal, ze rationabilis
nalezy tu rozumie¢ jako odpowiednik spiritalis oraz ze stowo
to charakteryzuje Ofiare Eucharystyczng jako ofiare duchowsg,
r6ézniacy sie zasadniczo od ofiar materialnych?®. Opierajac si¢ na
dalszej opinii Casela, ze stosowanie rationabilis w tym wtasnie
znaczeniu jest czeste w dzietach Sw. Ambrozego, Klauser sadzi,
ze istnieje mozliwo$¢, iz tekst Kanonu jest rowniez jego autor-
stwa. StanelibySmy wowczas przed nadzwyczajnym faktem, ze
tekst bedacy bezposrednim poprzednikiem Kanonu rzymskiego
powstat w Mediolanie. Nie sadze, aby dalo sie utrzymac te teze.
Jak pokazatam w studium na temat relacji pojec logikos — rationa-
bilis, $w. Ambrozy uzywa rationabilis w sposéb bardzo r6zny zna-
czeniowo od tego, w jakim wystepuje on w Kanonie, ktéry w tym
wzgledzie idzie za nowotestamentowym stosowaniem tego stowa.
Fakt ten moim zdaniem uniewaznia teze o autorstwie Ambrozego
i stanowi, przynajmniej na razie, najbardziej rozsagdny argument
za przyjeciem noszacej wszelkie cechy prawdopodobienstwa teo-
rii, ze Kanon z De sacramentis jest pochodzenia rzymskiego ™.

W czasach $w. Grzegorza Wielkiego Kanon - ciagle jedyna
ustalona czes$¢ Liturgii Eucharystycznej — osiggnat forme, ktora
blisko przypomina te uzywang w dzisiejszej liturgii. Papiez ten
wprowadpzit kilka mniej istotnych modyfikacji i taki ujednolicony
przez niego Kanon wszedt w nastepnych wiekach do ogoélnego
uzytku w Kosciele zachodnim"'.

Jesli porownamy starsze modlitwy z De sacramentis z formami
pozniejszymi zapisanymi w Sacramentarium Gelasianum i Sacra-
mentarium Gregorianum, zauwazymy, ze te ostatnie, nie liczgc
kilku nieistotnych szczegdtow, sg takie same jak te znane nam
dzisiaj, r6znig si¢ natomiast od tych wczesniejszych zauwazalng
tendencja do kumulowania stéw bliskoznacznych oraz, w sensie
ogoblnym, do ,,ubierania” tych dawnych formut w stowa o odcieniu
bardziej dostojnym i uroczystym. Przygladajac si¢ blizej tym styli-
stycznym zmianom, mozemy rozrézni¢ dwie ich gtéwne grupy'.

W sktad pierwszej wchodzg przypadki zastepowania w p6Zniej-
szych modlitwach parataktycznej konstrukcji wezesnego tekstu
zdaniem wzglednym lub formami ablativus absolutus. Na przyktad
w starszej modlitwie czytamy: Fac nobis hanc oblationem adscrip-
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tam itd., a w mtodszej: Quam oblationem tu, Deus, in omnibus,
quaesumus, benedictam |...] facere digneris. Albo tez we wcze$niej-
szym teksScie: Qui pridie quam pateretur in sanctis manibus suis
accepit panem, respexit in caelum ad te, natomiast w pézniejszym:
qui pridie quam pateretur accepit panem in sanctas ac venerabi-
les manus suas, elevatis oculis in caelum itd. A zatem na etapie
ostatecznej redakcji bardziej potoczne, luzniejsze konstrukcje
zastgpiono bardziej sztywnymi konstrukcjami jezyka wysokiego.

Druga kategoria zmian jest duzo bardziej interesujgca. Ukazuje
ona tendencje do stosowania wigkszej ilosci stow, do spietrzania
serii nastepujacych po sobie synoniméw. Napotykamy tutaj cha-
rakterystyczny rys liturgii rzymskiej, ktorego pierwsze przejawy
byty widoczne juz w jezyku Kanonu z De sacramentis, ale ktory
na etapie pézniejszym zaznacza si¢ duzo silniej. W dodatku to
bogactwo stéw ma czesto charakter jurydyczno-sakralny. W Te
igitur mozna znaleZ¢ takie wyrazenia jak: Supplices rogamus et peti-
mus; haec dona, haec munera, haec sancta sacrificia illibata; quam
pacificare, custodire et regere digneris. Formuly s3 tu rownowazone
przez staty uktad paralelizméw. W ten sposéb przyktadowo stara
formuta: hunc panem sanctum et calicem vitae aeternae staje sie
bardziej zgrabnym panem sanctum vitae aeternae et calicem salutis
perpetuae, co w swojej drugiej czesci stanowi liturgiczny refleks
Ps 115,13. Godnym odnotowania dowodem wielkiego wptywu
tej stylizacji jest fakt, ze fragmentaryczne cytaty biblijne, ktore
w literaturze patrystycznej sg zwykle zachowywane w swoich
oryginalnych formach, w Kanonie zostaja tak przetworzone, aby
pasowaly do szczegblnego stylu tych modlitw. I tak na przyktad
aliteracyjna formuta de tuis donis ac datis jest w wyrazny sposob
oparta na 1 Krn 29,14 (w wersji Wulgaty), jednak zawarta tam
idea zostata tu odtworzona w ramach struktury typowo rzymskie;j.

Stownictwo Kanonu, ktére, generalnie rzecz ujmujac, nosi silne
znamie chrzescijanskiego i biblijnego idiomu jezykowego, zawiera
rébwniez pewng liczbe elementéw jurydycznych, jak na przyktad
w enumeracji: benedictam, adscriptam, ratam, rationabilem,
acceptabilemque.

Ten rytmicznie zrbwnowazony cigg stow, ktory ukazuje nie-
ledwie prawnicza precyzje, nie byt jako narzedzie stylistyczne
innowacja wprowadzong przez modlitwe chrzescijanska. Ten
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sam sakralny styl napotykamy juz w starodawnych modlitwach
religii rzymskiej. Ta monumentalna elokwencja potaczona z jury-
dyczna precyzja, ktora tak dobrze pasuje do gravitas Romana,
ale ktora ujawnia rowniez pewng pieczotowito$¢ w odniesieniu
do wyzszych mocy, byta w starorzymskich modlitwach typowa
forma wyrazu. Wystarczy przywotac jedna czy dwie z nich. Katon
(De agricultura 141,2) zachowat dla nas wczesng rzymska modli-
twe towarzyszaca obchodowi pol. Zacytuje tu jej fragment:

[...] uti tu morbos visos invisosque
viduertatem vastitudinemque
calamitates intemperasque

prohibessis defendas averruncesque.

Makrobiusz (Saturn. 3,9,7) przekazuje nam tekst starej modlitwy,
za posrednictwem ktorej Rzymianie starali sie przekona¢ bogow
wrogiego miasta, aby je opuscili:

Precor veneror veniamque a vobis peto
ut vos [hunc] populum civitatemque [...] deseratis
loca temple sacra urbemque eorum relinquatis

absque his abeatis [...].

Nie ma zadnych watpliwosci, ze w tych pierwotnych rzymskich
modlitwach znajdujemy te same stylistyczne osobliwosci, co
w modlitwach naszego Kanonu: to samo bogactwo stéw, postu-
giwanie sie paralelizmem, aliteracjg, rymem, ta sama prawnicza
precyzja. Mozna by powiedzieé, ze zabiegi stylistyczne staro-
rzymskich modlitw, zdradzajgce typowo rzymskg mentalnosé,
zostaly do pewnego stopnia zastosowane w modlitwie chrzesci-
janskiej. Sakralny styl powstat w ramach tekstéw modlitewnych
oficjalnej religii rzymskiej, ktora przetrwata w imperium przez
wieki w charakterze decorum i ktorg probowat wskrzesi¢ cesarz
August. Stat si¢ on niejako symbolem rzymskiego dostojen-
stwa i jako taki wywart swoj wplyw na tradycje chrzescijansks.
Z drugiej strony liturgia rzymska nie przejeta Zadnego elemen-
tu z ktoregokolwiek ze wschodnich kultow. Rzymska trzezwos¢
rozmyslnie unikata emfazy charakteryzujacej pewne wschodnie
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style modlitewne, ktore faktycznie wptynety na liturgie chrzesci-
janska na Wschodzie'3.

Jak juz wskazywatam, nie zajmujemy sie tutaj cechami jezyko-
wymi ani stownictwem, ale wytgcznie srodkami stylistycznymi.
Te pierwsze bez wyjatku idg za tradycjg chrzescijanska, a nade
wszystko biblijng. Widzimy zatem, ze w ramach stylu Kanonu
liturgia rzymska stworzyta co$ niezwyktego i unikalnego: wspaniate
potaczenie Romanitas i Christianitas, ktOre przez wieki pozostato
jego gtéwna cechg wyrdzniajaca. Mozna by powiedzieé, ze Kanon
rzymski to zwarty stylistyczny blok, wokét ktérego zgrupowaty
sie inne, bardziej ruchome i mniej dostojne hieratyczne elementy:.

Prefacja, modlitwa, ktora miata swoj poczatek wraz z Kano-
nem, ale ktora nie byta péZniej uwazana za jego cze$¢ sktadowa,
przynalezy do grupy modlitw przez dtugi czas tworzonych ciagle
na nowo i improwizowanych. Obecnie uzywane prefacje, ktorych
liczba, w przeciwienstwie do wczesniejszej ich obfitosci, jest dos¢
ograniczona i ktére pochodza z réznych czasow, ciagle wykazuja
specyficzny dla tej czesci liturgii odrebny styl. Wprowadzajacy
do prefacji dialog pomiedzy celebransem a zgromadzeniem,
uwieczniajacy stara, hellenistyczng aklamacje, stanowi od naj-
dawniejszych czasoéw, zarbwno na Wschodzie, jak i na Zacho-
dzie, najbardziej spektakularng ceche Liturgii Eucharystycznej.
Jest tak nie tylko dlatego, ze wprowadza on w same modlitwy
eucharystyczne, ale dlatego, ze jest to moment, w ktorym zgro-
madzenie ma swo6j udziat w liturgii. To, ze dialog ten zajmowat
wazne miejsce w Swiadomosci liturgicznej wiernych, wida¢ po
wypowiedziach wczesnochrzescijanskich kaznodziejow, ktorzy
ciggle na nowo do niego powracaja. Swiadectwa na ten temat na
Zachodzie siegajg juz czasow Cypriana'4.

Tradycja prefacji lokuje sig, niejako automatycznie, na planie
biblijnym, poniewaz zapowiada ona nasze uczestnictwo w Spiewie
liturgii niebianskiej, jak to w przejmujacy sposoéb ujat sw. Cyryl
Jerozolimski: ,,Dlatego za$ czcimy Boga hymnem anielskim, bo
chcemy sie w nim ztaczy¢ z niebieskimi zastepami” (Myst. cat. 5,6,
pol. W. Kania). Prefacja jest zwigzana z zydowska tradycjq dziek-
czynienia nad positkiem, skojarzong prawdopodobnie z anam-
netycznymi modlitwami porannego szabatowego nabozenstwa
synagogalnego. Mozemy w ten sposob zrozumie¢ te¢ kombinacje
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elementéw pochwalnych i dziekczynnych, ktora prawie auto-
matycznie prowadzi do wzniostego, czeSciowo psalmodyczno-
-lirycznego, a czeSciowo gleboko teologicznego stylu rzymskich
prefacji's. Trzeba tu jednak zauwazy¢, ze w zwigzku z zachodnim
zwyczajem improwizacji do modlitw tych wkradaty si¢ elementy
inspirowane rozmaitymi éwczesnymi okoliczno$ciami, a nawet
wtrety personalne, niemajace zbyt wiele wspolnego ze staro-
dawng idea oddawania chwaly i dzigkczynienia'®. Pozostatosci
tego zjawiska sa wyraznie widoczne w niezliczonych prefacjach
Sacramentarium Leonianum, ktore pod wieloma wzgledami odcho-
dza od starej tradycji. Stad tez wkrotce pojawita sie reakcja na te
niezdrowa mnogos¢ i powrdcono do tradycji wezesniejszej. Nie
liczac zatem tego czasowego przy¢mienia, mozemy powiedzie¢, ze
rzymska prefacja zwykle nie wykazuje nic z tej elokwencji cha-
rakteryzujgcej pewne wczesne wschodnie jej typy, z ich nawigzu-
jacymi do zydowskiej tradycji hymnami pochwalnymi na temat
stworzenia, ale jako pod wzgledem formy bardziej ascetyczna
modlitwa dziekczynienia koncentruje si¢ zwtaszcza na Bozym
planie zbawienia. W rezultacie istnieje tu pewne upodobanie do
obrazowania abstrakcyjnego, ktore zwykle idzie po linii trady-
¢ji biblijnej, i jednocze$nie wyraznie widoczny rodzaj tendencji
oratorskiej. Ten abstrakcyjny jezyk jest tu znowu potgczony
z paralelizmami, ktére nasladujg styl paralelizmu psalmicznego
i blizej przypominaja forme modlitw starorzymskich. Jesli jednak
rozwazy¢ szczegbtowo strukture starych prefacji, pozostanie ogblne
wrazenie bezspornie uroczystego i hieratycznego stylu, choc jest
to styl bardziej emocjonalny niz ten, w ktérym utrzymany jest
Kanon. Takie zdanie jak:

Qui corporali ieiunio
vitia comprimis
mentem elevas
virtutem largiris

et praemia

ukazuje rytmiczng lekko$¢ i emocjonalnosé, ktora r6zni sie od
monumentalnego stylu modlitw Kanonu. Z drugiej strony kon-
strukcja takich zdan jak:
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Qui mortem nostram moriendo destruxit

et vitam resurgendo reparavit

silnie przypomina antytetycznie zrownowazone frazy Kanonu.
Nie brakuje tu jednak réwniez elementu retorycznego:

Quia, cum Unigenitus tuus
in substantia nostrae mortalitatis apparuit

nova nos immortalitatis suae luce reparavit.

Z tej krotkiej analizy jasno wynika, ze styl prefacji jest mniej
homogeniczny od stylu Kanonu. Wynika to po czesci z dtugiej
tradycji improwizowania tej formy modlitwy, a czeSciowo z przej-
Scia od starozytnej osnowy hymnu wychwalajgcego stworzenie do
bardziej kontemplacyjnego, dogmatycznie i teologicznie ukierun-
kowanego hymnu chwaty i dziekczynienia, méwigcego o Bozym
planie zbawienia. Dlatego w niektérych rzymskich prefacjach
koniczace je tradycyjne wprowadzenie do trishagionu rézni si¢ pod
wzgledem stylu od poprzedzajacych je refleks;ji.

Duzo bardziej zwartg stylistyczng jedno$¢ stanowig rzymskie
oracje. Ojciec Jungmann stusznie zauwazyl, ze sa one rodzajem
akcentu polozonego w trzech koronnych punktach akcji liturgicz-
nej: Wejsciu, Ofiarowaniu i Komunii, ktore zostaja kazdorazowo
podkreslone przez modlitwe (ktorej forma odsyta do wczesnej
tradycji improwizacji) wygtaszana gtosno przez celebransa
w imieniu ludu'’. Nie przez przypadek liturgia rzymska okre-
§la precyzyjnie te modlitwy starozytnym stowem oratio, ktoére
w najwcze$niejszym chrze$cijanskim jezyku byto potocznym
terminem oznaczajgcym modlitwe. W samych tekstach modlitw
liturgicznych to stare stowo jest konsekwentnie zastgpowane
przez preces, ktorego w najwcze$niejszych czasach unikano ze
wzgledu na jego poganski posmak, a ktore pdzniej zyskato nowa
retoryczng warto$¢ jako ,,archaizm”. OkreSlenie oratio sigga wiec
starej tradycji wczesnochrzescijanskiego jezyka potocznego i nie
sposOb zgodzic sie z ojcem Jungmannem, kiedy mowi, ze stowo to
wskazuje, iz modlitwy te maja w sobie co$ z charakteru publicznej
mowy'®, Jungmann ma tu na mysli klasyczne znaczenie oratio,
ale juz w najwczesniejszej tacinie chrzescijaniskiej stowo to stato



Christine Mohrmann kacina liturgiczna..

sie technicznym okresleniem modlitwy jako pochodna od orare
w chrzescijaniskim rozumieniu — ,,modli¢ si¢”. Moim zdaniem
zatem trudno zgodzi¢ sie z pogladem, ze w ramach liturgii oratio
pojawito sie znowu w dawnym rozumieniu ,,mowy”, tym bardziej
ze wstepne zawotanie oremus prawie automatycznie odsyta do
okreslenia oratio — ,,modlitwa”. Niemniej nie zmienia to faktu, ze
styl liturgicznej rzymskiej oratio, uformowany przez dtuga tradycje,
ma charakter bardziej retoryczny niz jakakolwiek inna cze$¢ Mszy.
O ile w Kanonie wzorcow stylistycznych dostarcza starodawna
tradycja rzymskich modlitw, o tyle orationes odsytaja do rzym-
skiej tradycji retorycznej. W zwartych i solidnie skonstruowanych
frazach rzymskich oracji, za posrednictwem ktérych celebrans
niejako zbiera modlitwy wiernych, odnajdujemy $lady srodkow
stylistycznych charakterystycznych dla wytwornej mowy, naucza-
nej i praktykowanej przez wieki w rzymskich szkotach. Réwniez
tutaj jednak stylu i struktury tych modlitw nie da sie wyjasnic¢
wylacznie przez odniesienie do rzymskiej tradycji retorycznej,
aczy si¢ ona bowiem ze starozytnymi wzorcami euchologicznymi.
Jak pokazat Baumstark, w modlitwach tych zydowska modlitwa
pochwalna zostata potaczona z modlitwg prosby, podobnie jak
byto to w przypadku Ojcze nasz'®. Normalna struktura jest tu
nastepujaca: najpierw wystepuje inwokacja do Boga, nastepnie
cze$¢ pochwalna w formie zdania wzglednego lub imiestowowego,
a na koncu modlitwa prosby. W formie uproszczonej brakuje ele-
mentu laudaciji, jest ona ograniczona do inwokacji i prosby, czesto
wyrazanej w ostatnim zdaniu®’.

Pierwszy bardziej rozwiniety typ jest zwykle nadzwyczaj dobrze
zrownowazony rytmicznie, jak na przyktad tu:

Deus qui humanae substantiae dignitatem

et mirabiliter condidisti

et mirabilius reformasti,

da quaesumus nobis

eius divinitatis esse consortes

qui humanitatis nostrae fieri dignatus est particeps

(C L. Feltoe, Sacramentarium Leonianum, s. 159)

albo tez tu:
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Deus qui omnipotentiam tuam

parcendo maxime et miserando manifestas;
multiplica super nos misericordiam tuam;
ut, ad tua promissa currents,

caelestium bonorum facias esse consortes

(X Niedziela po Pigc¢dziesiatnicy).

Zdaniem Rheinfeldera struktura taka, obejmujgca inwokacje, po
ktorej nastepuje zdanie wzgledne, wystepowata powszechnie we
wczesnych modlitwach rzymskich. Jako przykiad podaje tekst za-
chowany u Liwiusza (29,27,1):

Divi divaeque, qui maria terrasque colitis,

Vos precor quaesoque uti [...].

Moim jednak zdaniem mamy tu do czynienia z bardzo czesto
uzywana, niemal antropologicznie powszechng forma eucholo-
giczng, ktérag mozna znalez¢é m.in. w greckiej epice — zob. Iliada
1,451: KADOL pev, apyvpoto&’ 6g Xpoony apeiépnroag. Prosta forma
oracji, bez zdania wzglednego, rowniez wykazuje bardzo dobrze
rytmicznie zrbwnowazong konstrukcje, jak na przyktad:

Omnipotens sempiterne Deus,
da nobis fidei, spei et caritatis augmentum:
et, ut mereamur assequi quod promittis,
fac nos amare quod precipis
(XIII Niedziela po Piec¢dziesiatnicy).

Hieratyczny charakter stylu oracji jest podkreslany przez uzycie
tradycyjnych terminéw modlitewnych, takich jak quaesumus, di-
gnari (wywiedzione ze stylu kurialnego), jak tez przez peryfrazy
z uzyciem mereri itp. Do tego dochodzi ograniczone, ale niezwy-
kle silnie stylizowane stownictwo, w ramach ktérego z typowym
puryzmem rezygnuje si¢ z nieskonczonych zapozyczen funkcjonu-
jacych we wczesnochrzescijanskim jezyku potocznym.

Widzimy zatem, ze styl orationes stanowi zwartg tradycyjna
catos¢, roznigceg sie wyraznie od stylow Kanonu i prefacji. Naj-
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bardziej uderzajaca cechg oracji jest ich retoryczna zmiennos¢, co
pozostaje w $cistym zwiazku z ich funkcja.

Nalezy teraz powiedzie¢ kilka stéw na temat poetyckiej czesci
liturgii. Od najdawniejszych czasow Kosciot, zarowno na Wscho-
dzie, jak i na Zachodzie, przyznawat elementom poetyckim miej-
sce w swoich celebracjach. Psalmy byly bez watpienia hymnami
koscielnymi par excellence, stad najwczesniejsze pie$ni, takie jak
nowotestamentowe Magnificat i Canticum Zachariae, nasladuja
wiasnie tradycje psalméw. Hymnografia chrzescijanska odchodzi
w tym od klasycznej poezji metrycznej: psalmiczny paralelizm
nie byt w starozytnosci uznawany za poetycko wigzacy. Robwniez
na Zachodzie znano teksty hymniczno-prozodyczne, tak zwane
psalmi idiotici, ktore Spiewano gtdwnie w czasie zgromadzen
nieeucharystycznych i ktére prawdopodobnie wykonywano juz
po tacinie. Nie mialy one tu jednak zbyt wielkiego powodzenia,
w rezultacie czego bardzo niewiele z nich sie zachowato. Staly sie
one bowiem trudne do zaakceptowania w okresie, kiedy starano
sie ustanowi¢ blizszy zwiazek z klasyczna tradycja literacka. Tym
sposobem tylko kilka chefs d’oeuvre tego rodzaju poezji znalazto
uznanie w oczach pdézniejszych pokolen i dzieki temu docho-
wato sie do naszych czaséw. M6j umyst kieruje si¢ na pierwszym
miejscu do dwoch wielkich hymnéw prozodycznych: Gloria (tzw.
wielkiej doksologii) oraz Te Deum. Pokazuja one, jak wspaniata
i imponujaca mogta by¢ ta stara forma hymnu i jak silnie jest
ona zakotwiczona w samej starozytnej tradycji chrze$cijanskiej>'.
Generalnie jednak, nie liczac psalmoéw, sztywna, monumentalna
rzymska Liturgia Eucharystyczna nie jest przychylnie usposobiona
do elementu poetyckiego. Gloria, stary poranny hymn, oparty na
motywie choru anielskiego (Ek 2,4), a powstaly na Wschodzie,
bardzo powoli uzyskatl sobie w niej miejsce. Wszystko wskazuje
na to, ze na Zachéd dotart on za sprawg sw. Hilarego z Poitiers
i pierwotnie z pewnoscia nie byt przeznaczony do $piewu w cza-
sie Liturgii Eucharystycznej. W Rzymie wtaczono go w nig przy
okazji specjalnych dni §wiatecznych, ale poczatkowo wytacznie
woweczas, gdy celebransem byt biskup®?. Nie wydaje sie, aby Gloria
pojawita sie w Mszy odprawianej przez zwyktego ksiedza wczesniej
niz w péznym XI wieku. Hymn ten nalezy do piesni (i aklama-
¢ji) intonowanych przez celebransa, a nastgpnie podejmowanych
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przez zgromadzenie. W swojej trojdzielnej formie — chor anielski,
pochwata Boga i modlitwa do Chrystusa, po ktérej nastepuje
ostatni trynitarny akord — ujawnia dobrze przemy$lany wzorzec.
Jednakze ani ten stary grecki hymn, ani tez inny bardzo starozytny
tekst hymniczno-prozodyczny, ktory dotart do naszych czasow, Te
Deum, nie wykazuja w swoim stylu §ladow rzymskich inspiracji,
ktoére odnajdujemy w innych cze$ciach rzymskiej liturgii. Gloria
wraz ze swoim nowotestamentowym motywem i tradycyjnymi
psalmicznymi wzorcami ma swoje miejsce w ramach poezji
inspirowanej biblijnie. W jej afirmatywnej doksologii utrzymanej
w trybie oznajmujacym: Laudamus te |...] gratias agimus tibi propter
magnam gloriam tuam, po ktorej nastepuje modlitwa do Chry-
stusa, znajdujemy kombinacje modlitwy pochwalnej i suplikacji,
podobng do tej, ktérg widzieliSmy w przypadku oracji. Tu jednak
s3 one sformutowane w stylu i przy uzyciu stownictwa typowo
biblijnego. Jak juz zauwazyliémy, hymn ten, ktory w szczegdlne
Swiagteczne dni przetamuje niejako emocjonalng oszczednos¢
liturgii rzymskiej, jest jedna z niewielu pozostatosci bez watpie-
nia niezwykle bogatego zbioru hymnoéw prozodycznych. Powstaty
one w pelnych zapatu spotecznosciach pierwszych chrzescijan,
niespecjalnie jednak pasowaty do trzeZwego charakteru pdzniejszej
facinskiej liturgii rzymskiej. Na tym tle mozemy réwniez zrozu-
mie¢, dlaczego przez dlugi czas ta ostatnia z rezerwg podchodzita
do bardziej literackiej formy hymnu chrzescijanskiego, ktora na
Zachodzie wprowadzit $w. Ambrozy, jak roéwniez do inspiracji ze
Wschodu. Wspomniana forma hymniczna, bedac zarowno pod
wzgledem stylu, jak i metrum kompromisem pomiedzy dawng
rzymskg tradycjg poetycka a wczesnochrze$cijanskim hymnem
prozodycznym, szybko zyskata sobie na Zachodzie popularnosé.
W toku swojego rozwoju przyjety ja rowniez zachodnie Srodowi-
ska monastyczne. Ale tu znowu liturgia rzymska tak jakby stoi na
uboczu, uwazajac ciggle psalmy za wystarczajacy element poetycki.
W ten sposob liturgia ta, z jej psalmodia i lekcjami biblijnymi
z jednej strony oraz z noszacymi silne znamie rzymskosci elemen-
tami stylistycznymi z drugiej, osiagneta harmonijna réwnowage,
ktorg nastepne wieki staraty sie, o ile to byto mozliwe, zachowac.

Zupetnie szczegblne miejsce w rzymskiej liturgii zajmuje jeden
specyficzny utwér napisany poetycka proza. Mam tu na mysli
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Exultet, czyli Praeconium Paschale?3. Ten sensu stricto poetycki
tekst, ktory taczy silny retoryczny ton z pewnymi rzymskimi
elementami poetyckimi zapozyczonymi z Georgik Wergiliusza,
pojawit sie w samej liturgii rzymskiej bardzo pdzno, nie wczesniej
niz w epoce karolinskiej, cho¢ gdzie indziej w Italii (nawet w oko-
licach Rzymu), jak réwniez w Hiszpanii i Galii ten lub podobne
teksty stanowity czes¢ liturgii wielkanocnej juz w IV wieku®4. Jego
stylistyczna analiza pozwala nam u§wiadomic¢ sobie, jak bardzo ta
podniosta modlitwa, pierwotnie improwizowana przez diakona
w czasie blogostawienstwa Swiecy paschalnej w oparciu o ustalony
schemat, r6zni sie od stylu liturgii rzymskiej. W znanej nam dzisiaj
formie Exultetu ciggle widoczny jest starozytny wzorzec. Najpierw
diakon obwieszczal poczatek wielkiego Swieta i wygtaszat bto-
gostawienistwo nad $wiecg paschalng. Koniecznym elementem
byta rowniez, inspirowana Georgikami, pochwata pszczoty, czystej
i ptodnej jak Dziewicza Matka. Bardzo interesujace informacje
na temat historii btogostawienistwa Swiecy paschalnej znajdu-
jemy we wspominanym juz liScie, datowanym na 384 rok, ktory
Dom Morin, zgodnie zresztg ze starg tradycja, stusznie przypisat
$w. Hieronimowi®3. Ten ostatni nie tylko poswiadcza, ze istniat juz
wowczas ustalony wzorzec Exultetu, ale rowniez, ze 6w motyw
wziety z Georgik byt traktowany jako mniej lub bardziej, ale
obligatoryjny. Jeszcze bardziej interesujacy jest fakt, ze Hieronim
jest silnie przeciwny tej literackiej formie, ktora jego zdaniem nie
ma nic wspolnego z liturgia wielkanocng. Z charakterystyczna
dla siebie zgryzliwoscia zauwaza, ze takie retoryczne wyczyny
moga wprawdzie wzbudzi¢ podziw i uwielbienie stuchaczy, ze
pieknie zrownowazone frazy faktycznie moga piescic¢ uszy, ale
ze on sam kompletnie nie widzi, jaki to ma zwigzek i z liturgia,
i z Wielkanoca: Quid ad diaconum, quid ad ecclesiae sacramenta,
quid ad tempus Paschae quo agnus occiditur, cum accinctis lumbis
carnes cum ossibus devorantur |...]? (,,co to ma do diakona, co do
sakramentow Kosciota, co do czasu Paschy, w ktorym zabija si¢
. Potepia
postugiwanie sie swieckimi wzorcami poetyckimi i zarazem nie-

baranka, gdy spetawszy uda, zjada si¢ migso z kosémi”)?*

biblijny charakter tej poezji. Interesujace, ze jesli chodzi o nawig-
zania do Wergiliusza, to w kolejnych wiekach istnieje w stosunku
do nich op6r podobny do tego, ktéry wykazywat Hieronim.
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W pochodzacym z X wieku Pontyfikale rzymsko-germariskim nie
wystepuje pochwata pszczoty, a kiedy na poczatku XIII wieku
Papiez Innocenty III dokonat rewizji liturgii kurii, zdecydowat sie
catkowicie zrezygnowac z tej cze$ci*’.

Jest faktem, ze jesli przyjrzymy sie Exultetowi blizej ze styli-
stycznego punktu widzenia, zobaczymy, ze cata ta modlitwa
znajduje sie w tym wzgledzie pod wptywem poezji klasycznej.
W majestatycznym tym hymnie, o ktérym Paul Claudel moéwit,
ze w poréwnaniu z nim najbardziej wznioste wersy Sofoklesa
i Pindara jawia sie jako mdte i ptaskie*® (Claudel ma tu na mysli
obecng forme Exultetu, pozbawiong juz pochwaty pszczoty),
odnajdujemy poetycko-retoryczny styl, ktory rzeczywiscie ostro
odrdznia sie od trzezwego i surowego stylu liturgii rzymskiej.
Czesciowo to wlasnie dzieki temu kontrastowi od$piewanie tego
hymnu w czasie Wigilii Paschalnej stanowi, nawet dla wspotcze-
snych zgromadzen, podkreSlenie unikalnego charakteru celebracji
wielkanocnej, zwornika catego roku liturgicznego.

L

Przedstawiona tu ogdlna analiza taciny liturgicznej nie ma w mo-
jej intencji stuzy¢ za podstawe odpowiedzi na pytanie, na ile
facinska forma naszej liturgii jest do utrzymania w naszych cza-
sach. W charakterze podsumowania i wnioskow chciatbym tylko
sformutowac kilka mysli, wywiedzionych bezposSrednio z moich
wczesniejszych rozwazan.

Lacina liturgiczna, taka, jaka ukonstytuowata si¢ pod koniec
chrzescijaniskiej starozytnosci i pozostata niezmienna — przynaj-
mniej w swoich gtéwnych zarysach — az do naszych czaséw, byta
to celowo sakralnie stylizowana tacina wczesnochrzescijanska,
ktora rozwijata sie stopniowo w spotecznosciach chrzescijanskich
na Zachodzie. Chrzescijanie tacinscy stworzyli jezyk liturgiczny
relatywnie p6zno. W czasie, kiedy do tego doszto, idiom chrzesci-
janski osiagnat juz w pelni dojrzatos¢, a okolicznosci sprawity, ze
byto mozliwe, aby dla celéw stylistycznych czerpaé ze starodaw-
nego sakralnego dziedzictwa Rzymu. Nie datoby sie tego zrobic¢
w pierwszych wiekach, biorgc pod uwage pierwotng awersje
owczesnych chrzescijan do wszystkiego, co miato jakikolwiek
zwiazek z poganstwem.
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Jezykowa i stylistyczna forma taciny liturgicznej, ktoéra byta two-
rem mniej lub bardziej sztucznym i ktéra zawierata duzg liczbe
tradycyjnie ustalonych formut (czeSciowo jako wynik dtugiej
tradycji improwizacji i wolnej kompozycji), nie byta z pewnoscig
tatwo zrozumiata dla przecietnych chrzescijan péznego antyku.
W tym zakresie aktualna sytuacja, kiedy jezyk liturgiczny jest
niezrozumialy dla duzej grupy wiernych, nie jest niczym nowym.
Musimy sobie przy tym uSwiadomi¢, ze posiadamy techniczne
$rodki pozwalajace zmniejszy¢ do minimum niedogodnosci ,,nie-
zrozumiatego” jezyka, ktérych chrzescijanie starozytni i Srednio-
wieczni nie mieli. Prawdg jest, ze w sredniowieczu wprowadzano
niepiSmiennych w misteria wiary i liturgii za posrednictwem
jezyka obrazéw, ktore widzimy nad wejsciami do koSciotdéw, na
ich $cianach, na kapitelach kolumn i na witrazach katedr. My
jednak rozporzadzamy stowem drukowanym, ktére w formie
przektadow na jezyki narodowe moze uczynié teksty liturgiczne
tatwiejszymi do zrozumienia, nawet je$li wymagatoby to ciagle
uzupelnienia za posrednictwem kazan.

Idac dalej, w liturgii musimy rozr6zni¢ pomiedzy tekstami
czysto modlitewnymi a tymi przeznaczonymi do odczytywania
(Epistota, Ewangelia) oraz tekstem Credo. Rozr6znienie to byto
obecne juz w chrzescijanskiej starozytnosci. W tekstach czysto
modlitewnych mamy do czynienia z formami ekspresyjnymi,
w pozostatych z formami komunikacyjnymi. Moim zdaniem to
wtasnie te ostatnie wymagajg, aby formutowac je w jezykach
narodowych. Nawet w czasie, kiedy liturgia na Zachodzie byta
ciagle celebrowana po grecku, istnial juz zwyczaj ttumaczenia tej
drugiej grupy tekstow na tacine.

W odniesieniu do tak czesto wystepujacego domagania sie
narodowych wersji tekstow modlitw uwazam, ze z czysto teore-
tycznego punktu widzenia (bo tez prowadze tu tylko teoretyczne
rozwazania) zasadne jest zadanie pytania, czy w obecnym cza-
sie wprowadzenie jezykow narodowych do liturgii nie bedzie
oznaczalo wigcej strat niz zyskow. Po pierwsze i najwazniejsze,
istnieje problem, nad ktérym zastanawiano sie juz w pierwszych
wiekach, czy jezyk narodowy bedzie sie nadawat do stworzenia
sakralnego stylu modlitw. Jak wykazatam, wczesnochrzescijan-
ski Zachod dtugo zwlekat z przyjeciem taciny, czekajac, az jezyk
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chrzescijanski zdobedzie zasoby konieczne do stworzenia oficjal-
nego jezyka modlitw koScielnych. Jesli zawezimy nasze spojrzenie
tylko do wspotczesnych jezykow zachodnich, to bedziemy musieli
zauwazyc¢, ze wszystkie one d3za do uzyskania coraz wyzszego
stopnia instrumentalnej komunikacyjnej skutecznosci. W pierw-
szym z niniejszych wyktadow moéwitam o tej tendencji, ktora juz
dwadziescia lat temu opisywat Otto Jespersen, a ktorej ostatecznie
dowiedli wspotczesni lingwisci®. Nie ma watpliwosci, ze proces
ten bedzie czynit z naszych jezykoéw coraz skuteczniejsze medium
codziennej komunikacji, ale jednoczesnie sprawi, ze stang sie¢
one mniej zdatne dla stylizacji sakralnej. A musimy zdawac sobie
sprawe, ze taka stylizacja jest zasadniczym elementem kazdego
oficjalnego jezyka modlitewnego oraz ze z takiego jego sakral-
nego, hieratycznego charakteru nie powinno sie nigdy rezygnowac.
Z punktu widzenia wiedzy na temat ogblnego rozwoju zachod-
nich jezykéw — nie méwiac o problemach zwigzanych z innymi
- obecny czas nie jest wlasciwy dla porzucania taciny.

Jednakze nawet gdyby znaleziono rozwigzanie dla problemu
sakralnego jezyka liturgii, to pytanie o to, czy straty nie prze-
wyzsza zyskow, pozostaje w mocy. Kiedy dobiegt konca okres
starozytny i chrzescijanstwo zostato przyjete przez nowe ludy,
postugujace sie swoimi jezykami, Kosciot zachodni nie tylko
utrzymat tacing w swoich ceremoniach, ale uzyt jej rowniez jako
narzedzia przekazywania kultury mtodym narodom germanskim.
Umozliwito im to zachowanie zywej ciggtosci z chrze$cijanskg
starozytnoscia, z tym $wiatem, w ktérym mial miejsce historyczny
fakt Odkupienia oraz pierwsze gtoszenie i z ktorym chrzescijan-
stwo i sami chrze$cijanie, niezaleznie od tego, w ktorej czesci
Swiata zyja i jakim jezykiem mowia, czy tego chca, czy nie, musza
pozosta¢ w tacznodci. Chrzedcijanstwo bowiem nie jest pozacza-
sowym mitem, ale opiera sie na historycznym fakcie, majgcym
swoje konkretne umiejscowienie w czasie. Lacina stanowi zatem
vinculum unitatis, nie tylko w sensie horyzontalnym, ale rowniez
wertykalnym, za$ facina liturgiczna jest jakby zywym elementem
Kosciota, ktory pozwala tej wertykalnej wiezi przetrwaé. Mozna
to wyrazi¢ w prostszy i bardziej konkretny sposob. Jesli liturgia
zaczelaby by¢ celebrowana w cato$ci wytacznie w jezykach naro-
dowych réznych krajow, a modlitwy Brewiarza wypowiadane
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przez kazdego w jego wtasnym jezyku, facina jako jezyk Kosciota
automatycznie stataby sie martwa, a nasze ostatnie wiezy ze sta-
rozytnymi Zroédtami zostalyby bezpowrotnie zerwane. Oczywiscie
uczeni bedg dalej badali pisma pierwszych wiekow, ale tam, gdzie
tradycja jest ustalana tylko przez samych uczonych, tam nie ma
kultury, nie ma duchowosci. Gleba samej nauki nie jest wystar-
czajaco odzywcza, aby rosty na niej zywe rosliny.

Nie chce tu mowié o tacinie jako vinculum unitatis w sensie
horyzontalnym, a wiec wiezi taczacej liczne ludy Matki Kosciota
w liturgii odprawianej w jednym jezyku. Argument ten jest
powszechnie odrzucany jako ,,sentymentalny”. Nie jest jednak
w moim odczuciu sentymentalne zwrocenie uwagi na fakt, ze
w naszych czasach na calym swiecie istnieje ruch, ktorego celem
jest zblizenie ludzi, przetamanie barier. Czy nie jest wigc czyms$
dziwnym, ze wtasnie teraz mielibySmy pozby¢ sie vinculum uni-
tatis, ktore istnieje od pietnastu wiekow?

Wszystko to sg jednak kwestie praktyczne, ktérymi si¢ obecnie
nie zajmujemy. Zmierzajac do konkluzji, pozwole sobie rozwazyc,
wylacznie z lingwistycznego i psychologicznego punktu widzenia,
funkcje jezyka liturgicznego, takiego jak tacina.

Aby to zrobié¢, musze wroci¢ do tego, co méwitam na poczatku,
a mianowicie ze jezyk uzywany w modlitwach Kosciota, w kto-
rych biorg udziat indywidualni wierni, nalezy mniej do swiata
komunikacji niz do Swiata ekspresji. Najwazniejszym czynnikiem
jest tu duch (Ambrozjaster méwi o duchu, ktérego przyjmujemy
w Chrzcie), ten duch, ktéry w jednoSci ecclesiae, przez pierw-
sze wieki okreslanej jako pax, zwraca sie ku Bogu3°. W dodatku
kazda osoba moze i powinna mie¢ swdj wilasny, osobisty sposob
komunikacji z Bogiem. A przeciez Kosciét zachodni zawsze pra-
gnat, aby jezyk jako srodek wyrazu poboznosci Kosciota, na ile
to mozliwe, odzwierciedlat jednos¢ mistycznego Ciata Chrystusa.
W tym celu wymaga on pewnego rozluznienia wiezéw konkret-
nego ludzkiego stowa rozumianego jako medium komunikacji.
Chciat w ten sposo6b prawdopodobnie przeciwdziata¢ do pew-
nego stopnia nadmiernemu przywigzaniu cztowieka Zachodu,
zyjacego od wiekow w typowo literackiej kulturze, do literatury
i form literackich. Takie byto przynajmniej wrazenie Sw. Augu-
styna, ktory od swojej mtodosci az do godziny $mierci nie zdotat
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uwolnic si¢ od wplywoéw tradycji retorycznej swoich czasow. Nie
ma zadnych watpliwosci, ze Augustyn byt catkowicie sSwiadom
wartosci osobistej modlitwy, formutowanej, jesli zachodzi taka
potrzeba, w prostych stowach. A jednak jego zdaniem cztowiek
w swoim kontakcie z Bogiem musi rowniez uczy¢ sie wyzwalac
od zaleznosci od wtasnej jezykowej ekspresji stownej jako takiej,
tak aby wszyscy mogli wychwala¢ Jedynego Boga razem, jak jeden
cztowiek, antycypujac w ten sposéb to, co nadejdzie wraz z litur-
gia niebianska. Pod koniec swojego wielkiego dzieta De trinitate
sformutowat te mysli w sposéb nastepujacy: ,Wybaw mnie, Panie,
od wielomoéwstwa, z powodu ktoérego cierpie w gtebi duszy tak
nedznej wobec Ciebie, ale uciekajacej sie do Twego mitosierdzia.
Nie milkne bowiem myslami, nawet jesli gtos milczy”. (Znajdu-
jemy tu znowu sygnalizowany na poczatku problem relacji mysli
i mowy). I dalej: ,,Lecz wiele jest moich mysli takich, jakie znasz,
«mySli cztowieka sg marne» (Ps 93,11). Daj mi, abym sie na nie
nie godzit; a kiedy mnie pociggaja, daj mi je odrzucad, i niech si¢
na nich, jakby zasypiajac, nie zatrzymuje [...]. Skoro przyjdziemy
do Ciebie, ustanie ta wielo$¢ stow, ktére wypowiadamy, nie
dosiegajac Ciebie [...] i bez konca bedziemy wypowiadali jedno,
chwalac Cie w jednosci i w Tobie stawszy sie jednoscig”3’.

Jak juz widzieliSmy, Kosciét od najdawniejszych czasow czut sie
blisko zwigzany z liturgia niebianska, i mozemy powiedzie¢, ze juz
tutaj w formie swojej liturgii poszukiwat tego, co Augustyn okreslit
zdaniem: ,,chwalgc Cie w jednosci i w Tobie stawszy sie jednoscig”
(laudantes te in unum, et in te facti unum)3* — doswiadczenia, ktore
w pelni stanie sie naszym udzialem w ,,eonie”, ktéry nadejdzie,
ale ktorego przedsmak mozemy mie¢ juz tu, na ziemi. O

Ttum. Tomasz Dekert



