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1. WPROWADZENIE

Wydaje sie, ze architektura sakralna, zar6wno w $wiecie, w Euro-
pie, jak i u nas w Polsce, wciaz przezywa kryzys. Dotyczy on w duzej
mierze przede wszystkim wnetrz naszych koscioléw, w tym uksztattowa-
nia i wyposazenia auli liturgicznych. Gdy pytamy, dlaczego nie podobajg
sie nam wspdtczesne koscioty, nierzadko pada odpowiedZ, Ze w nowo
projektowanych wnetrzach dominuje zbyt ,uzytkowy” styl'. Czasem
wynika on z zupelnego braku jakiejkolwiek catosciowej i spdjnej, archi-
tektoniczno-liturgiczno-teologicznej koncepcji wnetrza sakralnego, ktorej
rezultatem bylby szczegétowy projekt obejmujacy i miejsce przewodni-
czenia liturgii, i strefe liturgii stowa Bozego, i strefe liturgii Ofiary, ale

* Ks. Daniel Brzeziriski — prezbiter diecezji plockiej; dr hab. nauk teologicznych
(spec. liturgika); absolwent Papieskiego Instytutu Liturgicznego sw. Anzelma w Rzymie
oraz Instytutu Sacrum Ministerium watykariskiej Kongregacji ds. Duchowieristwa;
pracownik naukowy Uniwersytetu Mikolaja Kopernika w Toruniu.

! Zob. Czy podobajg nam si¢ nasze koscioty? — ankieta, ,,Znak” 531 (1999) n. 8,
s. 72-126.
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138 Ks. Daniel Brzezifiski

takze strefe sprawowania sakramentu chrztu swietego, czy sakramentu
pokuty i pojednania.

Niestety, zbyt rzadko zauwaza si¢ dzisiaj, ze przestrzeri wnetrza
sakralnego nie moze nie by¢ wypadkowa wzajemnych wplywéw i powia-
zan ludzkiej tworczosci z naturg Swietej liturgii, wraz z calq jej symbolika®
i teologiczno-liturgicznym sensem. Gdyby projektanci koscioléw lepiej
znali teologie Swiatyni chrzescijariskiej, ze specjalnym uwzglednieniem
historii i teologii wnetrza sakralnego, gdyby byli Swiadomi jego biblijnej
i patrystycznej wymowy, i gdyby znali aktualnie obowigzujace normy
liturgiczno-prawne z tejze teologii wynikajace, pewnie wéwczas sytuacja
przedstawialaby sie inaczej i nie musieliby$my by¢ swiadkami ,nijakosci”
form artystycznych elementéw wyposazenia wspélczesnych kosciotéw.
Bledem jest tutaj nadawanie architekturze sakralnej cech tzw. , maksy-
malnej neutralnosci”.

W naszym - z koniecznosci — syntetycznym opracowaniu odwo-
tamy si¢ do biblijnej i patrystyczno-teologicznej wymowy strefy liturgii
stowa Bozego (czyli ambony) oraz strefy liturgii Ofiary Chrystusa (czyli
oftarza), aby — niejako na nowo — odkry¢ ich sens i symbolike we wne-
trzu sakralnym. Owa symbolika, écisle zwiazana z liturgicznymi funkcjami
tych elementéw auli liturgicznej, swoimi korzeniami siega Pisma Swietego,
a w epoce patrystycznej i w wiekach srednich zostala rozwinieta i pogle-
biona. I choé¢ niekiedy — zwlaszcza w epoce sredniowiecza — byla to bar-
dziej wykladnia alegoryczna niz symboliczna, tym niemniej wywarla ona
pozytywny wptyw na architekture sakralng minionych czaséw. Dlaczego
nie moze by¢ podobnie i w naszych czasach?

2. BIBLIJNA 1 PATRYSTYCZNO-TEOLOGICZNA WYMOWA STREFY
LITURGIl StOWA BOZEGO

Najprawdopodobniej poczatki chrzescijariskiej ambony, jako miej-
sca proklamacji stowa Bozego, to katedra biskupia — miejsce przewod-
niczenia liturgii, majace swoje korzenie zaréwno w Swiecie pogariskich

? Terminéw ,symbol” i ,symbolika” uzywamy w niniejszym opracowaniu
w szerokim (nie Scisle teologiczno-liturgicznym) znaczeniu.

3 Zob. E. Gieysztor-Mitobedzka, Vaticanum II Tridentinum Versus. Relacje pomig-
dzy sztukg a liturgig, w: W. Leszczynski (red.), Sztuka a religia, Warszawa 1991, s. 41-63.

TEOLOGIA_23_2013_3.indb 138 2014-01-22 14:16:34



Aula liturgiczna: ku ponownemu odkrywaniu teologiczno-liturgicznego sensu 139

szkdl, jak i w liturgii synagogalnej*. W chrzescijaristwie ambona to topos
liturgiczny proklamowanego i wyjasnianego stowa Bozego w celebracji
Paschalnego Misterium Chrystusa’.

Wsréd wielu préb ustalenia etymologii terminu ,,ambona”, naj-
bardziej rozpowszechnione stanowisko wskazuje na grecki czasownik
anabainein oznaczajacy: ,wstepowac”, ,wchodzi¢ na goére (do gory)”,
,wspina¢ sie (na podwyzszenie)”. Natomiast grecki rzeczownik ,ambon”
znaczy: cos wypuklego, posiadajacego forme okragla, co§ wynurzajacego
sie¢ w formie okraglej; albo wrecz: gére, czy szczyt wzgoérza. Podobnie
faciriski termin ,,ambo, ambonis” oznacza: wypuklos¢ przypominajaca
tarcze lub puklerz. Rozumienie terminu ,ambona” jako miejsca pod-
wyzszonego spotykamy u sw. Augustyna. To patrystyczne spojrzenie na
ambone uzupehili niejako teologowie §redniowieczni. Zyjacy w IX wieku
Walafridus Strabo nazwe ,,ambona” wywodzi od laciriskiego ambio (,,ota-
cza¢”): ambona to miejsce, ktére otacza z kazdej strony tego, kto na nia
wstepuje; i tak samo ten, kto wstepuje na ambone, otacza ja i obchodzi.
Z kolei, wspominany juz, G. Durand ,ambo” (jak sam ttumaczyt: pulpit,
od ktérego czyta sie Ewangelie) utozsamiat z dwiema stronami stopni,
po ktérych wchodzi si¢ na ambone i obchodzi sie ja dookota (fac. ambo
= obydwaj)°.

* Por. B. Nadolski, Ambona. Historia, znaczenie, symbolika, Krakéw 2008, s. 7-9.
Wielu badaczy ambone wywodzi od katedr i trybun, z ktérych nauczano — na przyklad
— w starozytnych szkolach filozoficznych. Katedra, podest, pulpit, czy tez inne miejsce
podwyzszone jak bima (podwyzszone — miedzy innymi — dla lepszej styszalnosci) zna-
ne byly w Zydowskiej przestrzeni synagogalnej. Podwyzszona estrada znajdowala sie
réwniez w matych wspélnotach domus ecclesiae (np. w Dura Europos); por. tamze, s. 10—
-14; C. Capomaccio, Monumentum resurrectionis. Ambone e candelabro per il cero pasquale.
Iconografia e iconologia del monumento nella cattedrale di Sessa Aurunca, Roma 1993, s. 3-17.

®> Por. B. Nadolski, dz. cyt., s. 16. Na temat historycznych (takze pozaliturgicz-
nych) funkcji ambony zob. tamze, s. 17-18; C. Capomaccio, dz. cyt., s. 32-44; R. Wal-
czak, Symbolika i wystrdj Swigtyni chrzescijariskiej. Przewodnik po wspdtczesnej architekturze
wnetrz sakralnych wedhug soborowych dokumentow Kosciota i aktualnego prawa koscielnego,
Poznan 2005, s. 44-49. Warto odnotowaé w tym miejscu, ze ambonie poswiecono
III Miedzynarodowy Kongres Liturgiczny, ktéry odbyl sie w opactwie benedyktyriskim
w Bose, w dniach 2—4 czerwca 2005 roku. Materialy z kongresu opublikowano w pracy
zbiorowej: L'ambone, tavola della parola di Dio, Magnano 2006.

¢ Zob. C. Capomaccio, dz. cyt., s. 19-21. Inne faciriskie terminy uzywane w staro-
zytnosci na oznaczenie ambony to miedzy innymi: ,pulpitum”, , tribunal”, ,analogium”,
,suggestus (suggestum)”, ,iube”, ,locus superior”, ,auditorium”, ,locus excellentior”,
,cancelli”; zob. tamze; por. V. Gatti, Liturgia e arte. I luoghi della celebrazione, Bologna
2001, s. 97-99; B. Nadolski, dz. cyt., s. 14-16.
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Tak wiec, ambona to miejsce okazale i podwyzszone (i stad ko-
niecznie zaopatrzone w schody; nota bene od schodéw wziat swojg nazwe
gradual, psalm responsoryjny $piewany na schodach prowadzacych na
ambone). Taka ambone polecit skonstruowaé w swoim kosciele sw. Cy-
prian, biskup Kartaginy, co wychwalat potem Grzegorz z Tours. Tak am-
bone — jako miejsce podwyzszone, na ktore si¢ wchodzi — przedstawiono:
w syryjskich Konstytucjach Apostolskich z okoto 380 roku po Chrystusie,
w — opisujacym liturgie papieska — Ordo Romanus I, w Ordo Romanus
V, i w wielu innych, znanych nam Zrédlach liturgiczno-patrystycznych’.

Ambona z pierwszych wiekéw chrzescijaristwa jest monumentem;
monumentem jednym (cho¢ posiadajacym czasem dwie loze /dwa po-
desty/, z ktorych jedna miata dodatkowo dwa pulpity: jeden do odczy-
tywania pism Starego, a drugi — pism Nowego Testamentu, z wyjatkiem
Ewangelii; drugi podest stuzyt do proklamacji Ewangelii); monumentem
zorientowanym (najczesciej na osi wschéd—zachéd) ku wschodowi (mozliwa
jest tez orientacja: péoc—poludnie); i monumentem wysokim (stad jedna
z nazw ambony: ,pyrgos” — wieza; wieza w Pismie Swietym to symbol
polaczenia tego, co na dole z tym, co w gorze). W kontekscie tego ostat-
niego stwierdzenia ambona byla czesto odczytywana jako symbol gory
wniebowstapienia Pana, a takze gory, z ktdérej Zbawiciel wyglosil swoje
,Kazanie na gérze”. Dodajmy na marginesie, iz géra w Pimie Swietym
(jak zreszta w wielu religiach) to miejsce, gdzie ziemia styka sie z niebem;
to miejsce zamieszkania Boga®. Przykladem takich starozytnych ambon
sa monumenty z rzymskich bazylik: sw. Klemensa, sw. Sabiny, czy tez
Najswietszej Maryi in Cosmedin. Niejednokrotnie przestrzeri ambony — jak
ogréd — byla otoczona ogrodzeniem, ktdre jeszcze wydatniej ukazywato
jednos¢ i jedynos¢ ambony (z wieloma pulpitami) w calej auli swiatyni.
Wszak gréb, w ktérym zlozono Chrystusa, znajdowal sie¢ w ogrodzie.
,Ogréd ambony”, czy tez ambona jako ikona ogrodu, nawigzuje do ogrodu,
w ktérym Bég umiescit pierwszych rodzicéw. W Edenie na ludzi spadta
$mier¢; w Ogrodzie Zmartwychwstania ludzie zostali obdarowani zyciem’.

7 Zob. C. Capomaccio, dz. cyt., s. 21-32; B. Nadolski, Leksykon liturgii, Poznan
2006, s. 1258, 1263.

8 Zob. X. Léon-Dufour, Stownik Nowego Testamentu, Poznan 1986, s. 280-281;
M. Lurker, Stownik obrazow i symboli biblijnych, Poznan 1989, s. 62-63, 263-264.

? Zob. C. Valenziano, Ambone e candelabro. Iconografia e iconologia, w: Facolta
Teologica di Sicilia (red.), Gli spazi della celebrazione rituale, Milano 1984, s. 166-170;
C. Capomaccio, dz. cyt., s. 44-63.
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Wedlug Germana, patriarchy Konstantynopola Zzyjacego w I po-
lowie VIII wieku, ambona jest ikona Grobu Parskiego, z ktérego Aniot
odsunal kamien, czekajac — po zmartwychwstaniu Chrystusa — na po-
bozne niewiasty, ktére przyszly namasci¢ Cialo umeczonego Zbawiciela.
W proponowanej przez Germana wizji teologicznej, ambona symbolizuje
rowniez sam odsuniety kamieri, ale takze gore, z ktorej glosi sie Ewan-
gelie. Podobnie Pawet Silentiarius, poeta i urzednik kancelarii cesarskiej
z czasOw Justyniana, w poemacie z 563 roku zatytutowanym ,Opis ko-
Sciota Madrosci Bozej”, w ambonie bazyliki Hagia Sophia widzial pusty
Gréb zmartwychwstatego Chrystusa (por. Mk 16,1-4). Ambona, wiec,
nie moze by¢ niczym innym, jak miejscem proklamacji Dobrej Nowiny
o zbawieniu; miejscem apostolskiego i prorockiego gloszenia zmartwych-
wstatego Pana. Innymi stowy, ambona to symbol ,zastepczej obecnosci
Pustego Grobu”; ambona to miejsce skutecznej, misteryjnej obecnosci
Ewangelii gloszonej calemu swiatu. Ambona to — obok kandelabru pod
paschat — monumentum resurrectionis. Dlatego wlasnie — wyjasnia C. Valen-
ziano — ambona jest dedykowana (takZze w sensie ikonograficznym) tym,
ktorzy byli chronologicznie pierwsi w gloszeniu Dobrej Nowiny: kobie-
tom idacym do Grobu, sw. Piotrowi, sw. Janowi, §w. Marii Magdalenie,
$w. Pawlowi, czy wreszcie czterem Ewangelistom. Ze wzgledu na Dobrg
Nowine ogloszona Dziewicy Maryi i na Dobra Nowine gloszong przez
Nia, zrozumiale jest, ze takze Matka Najswietsza stala sie ,motywem”
ikonograficznym na wielu ambonach™.

10 C. Valenziano, dz. cyt., s. 163-165; V. Gatti, dz. cyt., s. 101-108; C. Capomaccio,
dz. cyt., s. 69-93. W niektérych, zwlaszcza pézniejszych swigtyniach ambona wykonana
zostala w ksztalcie todzi na morskich falach. Ten biblijny obraz miat wyraza¢ Kosciét
miotany przeciwnosciami, ale takze Chrystusa nauczajacego z todzi. U Ojcéw Kosciota
16dzZ jest czesto symbolem krzyza ze wzgledu na maszt, ktéry przypomina krzyz; zob.
D. Forstner, Swiat symboliki chrzescijariskiej. Leksykon, Warszawa 2001, s. 427. Réwniez
pulpit na ambonach przyjmujacy ksztalt orta (stad okreslenie: aquilinum) to nawiazanie
do bogatej biblijno-patrystycznej symboliki orla. Jest on symbolem i forma objawienia sie
Boga. Z ambony przemawia i objawia sie¢ Bég. Orzel to takze symbol zmartwychwstalego
Chrystusa. Zazwyczaj przyzwyczailiSmy sie laczy¢ symbol orfa ze $w. Janem Apostolem
i Ewangelista, ale w przypadku ambony orzel to przede wszystkim symbol Chrystusa,
ktérego sw. Jan kontempluje i doswiadcza; zob. B. Nadolski, Ambona, s. 24-25.
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3. BIBLIJNA 1 PATRYSTYCZNO-TEOLOGICZNA WYMOWA STREFY
LITURGIl OFIARY

Podobnie jak z ambong, rzecz sie¢ ma z oltarzem, ktéry — wyko-
nywany w najrézniejszych formach i ksztattach oraz z wykorzystaniem
réznych materiatléw jako budulec — znany jest we wszystkich religiach:
przede wszystkim jako miejsce sktadania ofiary, ale takze jako tron bo-
goéw i gréb zmarlych. To, co Grecy rozumieli przez ,,bomos” i ,eschara”,
Rzymianie okreslali jako altare. Laciniskie altare nawiazuje do adolere (fac.
spalac), przy czym klasyczna lacina nie znala wyrazenia altare. Stosowano
w niej natomiast terminy: altaria oraz ara, czyli , miejsce skladania ofiar”.
Na okreslenie oftarza stosowano takze termin ,mensa”, ktéry oznaczat
stot stawiany przed wizerunkiem danego bdstwa''.

Oltarze odgrywaty szczegdlng role w dziejach Narodu Wybrane-
go, przede wszystkim w jego relacji do Jahwe. Po zniszczeniu Swiatyni
Jerozolimskiej, jednak, oftarze w Izraelu — i ten calopalenia, i ten ka-
dzielny — przestaly istnie¢. Historia ottarzy Nowego Testamentu ma swdj
poczatek w Wieczerniku i na drzewie Krzyza'>. W Nowym Testamencie
odnajdujemy dwa terminy na oznaczenie ottarza: ,thysiasterion” (fac.
altare) i ,trapedza (trapeza)” (lac. mensa)®.

Otltarze chrzescijariskie pierwszych wiekéw, zwlaszcza te w domus
ecclesiae, najprawdopodobniej byly zwyklymi stolami uzywanymi w sta-
rozytnosci (czesto tréjnoznymi o okraglym lub kwadratowym blacie,
wykonanymi z marmuru, brazu lub drewna), na ktérych dokonywano
fractio panis. W katakumbach za ottarz stuzyly plyty nagrobne z grobéw
meczennikéw, co stalo sie zalazkiem wznoszenia ottarzy nad grobem
meczennikéw, a potem — takze obowiagzkowego umieszczania w mensie
oftarza portatylu z relikwiami meczennikéw. Pierwsze oltarze state byty
budowane w Syrii, w tamtejszych Swiatyniach, jeszcze przed Edyktem
Mediolaniskim, co poswiadczajg Didascalia syryjskie z III wieku. W swej

1 Zob. B. Nadolski, Misterium chrzescijariskiego ottarza, Krakéw 2009, s. 17-47;
S. Longosz, Nazwy ottarza chrzescijariskiego w  literaturze patrystycznej, ,Vox Patrum”
27 (2007) n. 50-51, s. 497-533.

12 Zob. B. Nadolski, Misterium, s. 49-69; J. S. Pasierb, Ottarz chrzescijatiski: historia
i symbolika, ,Studia Theologica Varsaviensia” 6 (1968) n. 2, s. 17-27; Z. Wit, Ottarz chrze-
Scijariski miejscem ofiary i uczty (cz. 1), ,Anamnesis” 48 (2007) n. 1, s. 40-45.

B PdZniejszymi synonimami terminu ,mensa” — w zaleZznosci od wygladu
i miejsca usytuowania — sa: martyrium, memoria, titulus, testimonium, confessio, arca; terminy
Swiadczace tez o pewnej ewolucji wygladu i rozumienia oltarza.
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formie zblizone do litery C, byly one odsuniete od Sciany absydy, ale
czasem zdarzalo sie, ze oltarz Sciany absydy dotykat™.

Ojcowie Kosciola i pisarze chrzescijariscy przedstawiali rézno-
rodna symbolike oltarza. Zwykle dzieli sie ja na: typiczng (typologicz-
na), tropologiczng i anagogiczng. Pierwsza z nich dzieli sie jeszcze na
typiczno-dogmatyczng (upatrujaca w ottarzu symbol Chrystusa i Ko-
Sciota; Chrystus jest skata i kamieniem wegielnym; por. 1 Kor 10,4;
Mt 21,42; Ps 118,22-23)" i typiczno-przedstawiajaca (charakterystyczng
dla Wschodu, widzaca w ottarzu symbol krzyza, grobu Pariskiego, stotu
z Ostatniej Wieczerzy, a nawet zi6bka, poniewaz Eucharystie wigzano
nie tylko z mekg Chrystusa, ale réwniez z Jego dziecifistwem)'. Sym-
bolika tropologiczna albo moralna, zasadniczo wilasciwa dla zachod-
niej mysli teologicznej (Sw. Augustyn, Laktancjusz, Sicard z Cremony,
G. Durand), upatrywala w oltarzu badZ symbol wiary, badZ symbol serca
ludzkiego. Natomiast symbolika anagogiczna (nawigzujaca do Ap 8,3-5),
dos¢ rzadka i wystepujaca gtéwnie na Wschodzie, traktowata ottarz jako
obraz ottarza niebieskiego i tronu Bozego (tronu Chrystusa; Raban Maur,
Sicard z Cremony)".

Najpowszechniejsza symbolika oftarza, jaka wplynela na sztuke
sakralng — w tym na architekture — jest symbolika chrystologiczna. Ot-
tarz ,jest Chrystusem, ktéry sie ofiaruje” (Walafryd Strabo; sw. Cyryl
Aleksandryijski), ,jest Synem Bozym” (Sw. Grzegorz Wielki), albo — jak
twierdzit Sw. Ambrozy w De sacramentis — jest ,formq ciata Chrystusa”.
U podstaw tego wyrazenia lezy prawda o unii hipostatycznej: Cztowie-
czenistwo Chrystusa zostalo zlaczone osobowo, w sposéb nierozdzielny,
z Jego Bostwem.” W jednej z Prefacji Wielkanocnych dziekujemy, wiec,

4 Zob. B. Nadolski, Misterium, s. 71-114; tenze, Leksykon, s. 1093-1100; A. J. No-
wowiejski, Wyktad liturgii Kosciota Katolickiego, t. 1: Wiadomosci wstgpne, cz. 1: O srodkach
rozwinigcia kultu, Warszawa 1893, s. 258-318; P. Sorci, Per una teologia dell’altare, w: Facolta
Teologica di Sicilia (red.), dz. cyt., s. 63-76; V. Gatti, dz. cyt., s. 113-123.

5 Chrystologiczna symbolika ottarza Scisle laczy sie z symbolika eklezjologiczna,
w ktérej oltarz jest symbolem Kosciota, poniewaz Chrystus jest nie tylko skalq i kamie-
niem namaszczonym przez Ducha Swietego, ale Glowa catego Kosciota (por. Kol 1,18).

16 Zwolennikami symboliki oltarza jako Krzyza Jezusa Chrystusa (poniewaz na
nim uobecnia si¢ Ofiara Jezusa Chrystusa na odpuszczenie grzechéw), ktéra miesci sie
w kluczu typiczno-reprezentatywnym, na Zachodzie byli: §w. Tomasz z Akwinu oraz $w.
Bernard z Clairvaux; por. Benedykt XVI, Posynodalna Adhortacja Apostolska o Eucharystii,
Zrodle i szczycie zycia i misji Kosciota ,Sacramentum Caritatis”, Krakéow 2007, n. 47, s. 57.

7 Por. A.J. Nowowiejski, dz. cyt., s. 259-260.

8 Por. B. Nadolski, Misterium, s. 197-205. Warto dodad, ze Optat z Miléve,
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Bogu Ojcu za to, ze Chrystus, ,oddajac sie za nasze zbawienie, sam stat
sie¢ Kaplanem, Oltarzem i Barankiem Ofiarnym”".

Praktyczng konsekwencja symboliki chrystologicznej stalo sie
uzywanie kamienia przy wznoszeniu ottarzy. Bernard de Parentinis jako
argument na stawianie oftarza z kamienia, przytaczat fakt pojmowania
oftarza jako symbolu grobu Pariskiego®. Poza tym, kamieri — jak z kolei
nauczal Aleksander z Hales w swojej Sumie Teologicznej — to material
mocny i trwaly?. Stawianie ottarzy z kamienia — jak juz wspomnielismy
— wigze sie takze z kultem meczennikéw?. Natomiast, gdy do budowania
oftarzy wykorzystywano drewno (po ustaniu okresu przesladowan ten-
dencje takie czasem natrafialy jednak na pewne opory, nawet jeszcze na
przetomie pierwszego i drugiego tysiaclecia), w architektonicznej praxis
nawigzywano do faktu, Ze oltarz to st6t>.

Symbolika chrystologiczna oltarza z pierwszych wiekéw chrzesci-
jaristwa, tudziez wiekéw srednich, wyrazajaca sie w stwierdzeniu: , oltarz
to Chrystus”, nawiazuje réwniez do wizji ottarza z Apokalipsy $w. Jana,

nalezacy do generacji sw. Ambrozego, wychodzac z ontologii platoriskiej, uwazat, ze
oftarz ,nie jest formq Ciala Chrystusa, lecz tylko miejscem dla Ciata Chrystusa”.

19 Zob. Mszat Rzymski dla diecezji polskich, Poznari 1986, s. 41*.

» Por. J. S. Pasierb, dz. cyt., s. 21. Gdy chodzi o symbolike Grobu Pariskiego, to
uwazano, ze tak, jak Cialo Chrystusa zostalo zlozone w grobie wykutym w skale, podob-
nie Corpus Domini przechowywane powinno by¢ w grobie, jakim jest kamienny ottarz.

2 Por. J. S. Pasierb, dz. cyt., s. 20-21.

2 Nalezy wspomnie¢ w tym miejscu, ze konstrukcja architektoniczna skladajaca
sie z oltarza i grobu, czyli konfesja (,,konfesja” w Scistym sensie teologiczno-architekto-
nicznym oznacza podziemne pomieszczenie znajdujace sie ponizej oltarza, zawierajace
relikwie; powszechnie za$ rozumiana jest jako architektoniczna struktura w $wiatyni
zbudowana nad grobem meczennika) przybierala rézne formy i ewoluowata. Podziemny
gréb polaczony bezposrednio z ottarzem wystepowat do korica pierwszego tysiaclecia.
Z czasem konfesje przybieraly formy bardzo rozbudowane. Takie rozwigzania znajdu-
jemy szczegdlnie w Rzymie; przykladem jest tu Bazylika sw. Piotra. Budujac ottarze,
podnoszono poziom posadzki nawy, ktéry stanowit szeroki i widoczny dostep do
konfesji. Gdy nie mozna bylo zbudowac oltarza bezposrednio nad grobem meczennika,
wowczas umieszczano jego relikwie w mensie oltarzowej lub pod samym oltarzem.
Kiedy oltarz przybierat forme sarkofagu zaczeto nad nim budowac kopuly wsparte na
czterech kolumnach. Ottarz sktadat si¢ wiec z trzech elementéw: konfesji podottarzowej,
mensy i kopuly, czyli ciborium. Ozdoba ta podkreélala zaszczytna funkcje, jaka oltarz
pelnit w §wiatyni, zarazem wskazywala na jego range; zob. B. Nadolski, Leksykon, s. 673;
G. Klaja, Ottarz w swietle teologii, Krakéw 2008, s. 50-53.

% Od V wieku, i na Wschodzie, i na Zachodzie, znane byly takze oltarze metalo-
we, ktére w gruncie rzeczy byly ottarzami z drzewa lub kamienia, obtoZzonymi metalem;
por. B. Nadolski, Misterium, s. 88-95.
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w ktérej Apostot klarownie personifikuje ottarz, ktéry oznacza samego
Zbawce (por. Ap 16,7). Ottarz ziemski jest symbolem Chrystusa nie tylko
z tego powodu, ze Chrystus ofiaruje si¢ na nim, lecz dlatego, ze bedzie
jedynym oltarzem w rzeczywistosci nieba i juz jest nim w sakramencie
Eucharystii*.

Skoro oftarz to Chrystus, to — w mysl nauczania $w. Ignacego
z Antiochii -oltarz powinien by¢ jeden, jak jedna jest Eucharystia, jeden
jest kielich, jeden biskup wraz z diakonami, oraz jedno jest Cialo na-
szego Pana Jezusa Chrystusa®. Zgromadzeni wierni tworzq wspdlnote
liturgiczna, posrdod ktérej — w centrum — znajduje sie Chrystus-Oltarz?.

Ten swiety stét — otaczany przez wiernych — symbolizuje anam-
netyczna obecno$¢ Chrystusa; to na nim, na oltarzu, uobecniajg sie naj-
wieksze wydarzenia zbawcze: meka, $mier¢ i zmartwychwstanie Jezusa.
To na tym stole, in mysterio, pod sakramentalnymi znakami dokonuje sie
to, czego czlowiek nie jest w stanie dostrzec zmystami. Stad od samego
poczatku chrzescijanistwa oltarz stanowil centrum przestrzeni liturgicznej
i centrum zgromadzenia wiernych; niekoniecznie w wymiarze geome-
trycznym, ale zawsze w sensie duchowym?. Dlatego bardzo istotny za-
wsze byl (i jest) wybdr miejsca dla stotu Pariskiego. Oltarz — odpowiednio
wkomponowany w przestrzen kosciota, i odpowiednio wyeksponowany
— scala ja i definiuje, wyrazajac aktualng mysl teologiczng i duchowosé
liturgiczna®.

# Por. R. Walczak, dz. cyt., s. 54-55.

» Por. Ignacy Antiocheriski, Do Kosciota w Filadelfii, w: Pierwsi Swiadkowie. Pisma
Ojcdw Apostolskich, tum. A. Swiderkéwna, red. M. Starowieyski, Krakéw 1998 (=Biblio-
teka Ojcéw Kosciola, t. 10), s. 133.

% Por. ]. Popiel, Wnetrze kosciola w swietle odnowionej liturgii, w: F. Blachnicki —
W. Schenk — R. Zielasko (red.), Wprowadzenie do liturgii, Poznaii — Warszawa — Lublin
1967, s. 537.

¥ Por. R. Walczak, dz. cyt., s. 54-57; H. Nadrowski, Koscioty naszych czasow.
Dziedzictwo i perspektywy, Krakéw 2000, s. 197. Niestety, dzialo sie to czesto z ,nieko-
rzyscig” dla drugiego, réwnie waznego centrum: stotu slowa BozZego.

% Na wyb6r miejsca pod oltarz zawsze skladalo sie kilka motywéw teologicz-
nych, ktdre Scisle zwigzane sa z Eucharystia, a mianowicie: ofiara, uczta i eschatologia.
Na lokalizacje ottarza najbardziej wplynat ten ostatni motyw: oltarz byt ustawiany tak,
aby modlitwy mozna bylo kierowa¢ ku wschodowi, skad przyjdzie Chrystus. Ponadto
wschéd uznawano za ,,miejsce raju”. Dlatego sté Pariski ustawiano czesto we wschodniej
czesci Swiatyni; zob. G. Klaja, dz. cyt., s. 61; B. Nadolski, Misterium, s. 28-29. Chociaz
koncepcja, forma i usytuowanie oltarza zmienialy si¢ na przestrzeni wiekéw, oltarz —
mimo bogatej symboliki (ale i alegorii) — najczesciej byl rozumiany jako Swiety stot,
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Otltarz ,ma by¢ synteza architektury”®, gdyz ,oznacza srodek
ciezkosci, wartosci, hierarchii rzeczy. W muzyce istnieje klucz, diapa-
zon, akord. Te wlasnie nute stanowi ottarz, miejsce konsekrowane par
excellence”™.

ZAKONCZENIE

Historia liturgii i historia architektury ucza nas, ze ambona — jako
miejsce podwyzszone, pomnik i monumentum resurrectionis — zaswiadcza
o wzniostosci gloszonych w liturgii treSci i o autorytecie przepowiada-
jacego, ktérym jest sam Chrystus, co z kolei powinno przekiadac sie na
odpowiednia forme zewnetrzng. Podobnie oltarz — to symbol krzyza
Chrystusa i zarazem st6t Pana, do ktérego Zbawiciel zaprasza swéj lud;
oltarz to sam Chrystus, ktérego meka, $mier¢ i zmartwychwstanie sa
obecne in mysterio podczas celebracji kazdej Eucharystii.

Zaréwno ambona, jak i oftarz, nie moga by¢ pojmowane wylacznie
w aspekcie ich uzytecznosci, jak to — niestety — czesto wystepuje w do-
bie wspodlczesnej. Oczywiscie nie znaczy to w najmniejszym stopniu,
ze wymiar uzytkowy, czyli praktycznosc¢ i wygode — w tym ergonomie
elementéw wnetrza sakralnego — nalezy ignorowac przy projektowaniu
i wznoszeniu nowych kosciotéw i adaptacji do wspoélczesnej liturgii
wnetrz zabytkowych. Poprawnos¢ teologiczna, piekno i godnosé¢ ambony,
oftarza i wszystkich innych elementéw auli liturgicznej nie moga oznaczac
opozycji w stosunku do ich funkcjonalnosci. Wszak ,celem architektury
sakralnej — jak przypomnial w Sacramentum Caritatis Benedykt XVI — jest
dostarczenie Kosciotowi, ktéry celebruje tajemnice wiary, a w szczegol-

ktéry pelnit podwoéjng funkcje: ukazania Najswietszego Ciata Chrystusa i sprawowania
samej Ofiary Paschalnej. Z czasem oltarz zaczat przybieraé ksztalty monumentalne, wraz
z olbrzymim retabulum, licznymi obrazami, rzezbami, dekoracjami i zloceniami. Szczyt
takiej ekspozycji to czas kontrreformacji, a w historii sztuki — renesans, barok i rokoko.
Z oltarzem przez setki lat zwigzane bylo bogactwo dekoragji, zlocenia i kosztownosci.
Pojawila sie nawet argumentacja, Ze to bogactwo ma stawac sie ofiarg oltarzowa. To
zaciemnito wlasciwe pojmowanie ottarza; por. H. Nadrowski, dz. cyt., s. 192-198.

¥ Por. T. Furdyna, Wnetrze Swigtyni. Uwagi praktyczne, ,Anamnesis” 13 (1997/98)
n. 2, s. 35.

% M. E. Rosier-Siedlecka, Posoborowa architektura sakralna. Aktualne problemy
projektowania architektury koscielnej, Lublin 1979, s. 224.
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nosci Eucharystie, przestrzeni najbardziej dostosowanej do wlasciwego
przebiegu czynnosci liturgicznych”*.

Sztuka liturgiczna — w tym architektura sakralna — bez watpienia
jest i zawsze powinna by¢ znakiem nadprzyrodzonej Rzeczywistosci.
Jest i zawsze powinna by¢ ,szatq liturgii” (jak nazwat architekture W.
Swierzawski) posiadajaca ,swojq teologie i zasade duchowga”. Sztuka
liturgiczna to , ksztalt milosci” wobec liturgii, a w konsekwencji — wobec
Pana Boga i wobec ludzi powotanych do zbawienia®.

Streszczenie. Wydaje sie, ze architektura sakralna, zar6wno w $wiecie,
w Europie, jak i u nas w Polsce, wciaz przezywa kryzys. Dotyczy on w duzej mierze
przede wszystkim wnetrz naszych koscioléw, w tym uksztattowania i wyposaze-
nia auli liturgicznych. Gdy pytamy, dlaczego nie podobajg sie¢ nam wspédlczesne
koscioly, czesto pada odpowiedz, ze w nowo projektowanych wnetrzach dominuje
zbyt ,uzytkowy” styl.

W opracowaniu odwolano si¢ do biblijnej i patrystyczno-teologicznej wy-
mowy strefy liturgii stowa (czyli ambony) oraz strefy liturgii Ofiary (czyli oltarza),
aby — niejako na nowo — odkry¢ ich sens i symbolike we wnetrzu sakralnym. Owa
symbolika, $cisle zwiazana z liturgicznymi funkcjami tych elementéw auli liturgicznej,
swoimi korzeniami siega Pisma gwie;tego, za$ W epoce patrystycznej i w wiekach
$rednich zostala rozwinieta i poglebiona. I cho¢ czasem — zwlaszcza w epoce Sre-
dniowiecza — byla to bardziej wykladnia alegoryczna, niz symboliczna, tym niemniej
wywarla ona pozytywny wplyw na architekture sakralng minionych czaséw.

Stowa kluczowe: aula liturgiczna; architektura; liturgia.

Abstract. Liturgical space: re-discovering its theological-liturgical sense.
It is a wide-spread opinion that sacred architecture around the world,especially
in Europe and Poland, is suffering a crisis. The nature of this crisis in most cases
is thought to centre round the interiors of churches, both the form and elements
of the liturgical space. When enquiry is made as to why there is such distaste
regarding modern churches, the answer usually focusses in on the modern design
of their interior, which is characterized by the dicates of what might be seen to be
a functional style.

This paper seeks to study the elements of both a scriptural and patristic
theology which illumines the liturgy of the Word (ambo) and the liturgy of Eucharist
(altar), and assists in discovering anew their significance and symbolism in creating
a sacred place. The symbolism that guides this, is fashioned by both liturgical

3 Benedykt XVI, dz. cyt., n. 41, s. 52.
% Por. W. Swierzawski, Szata Obecnosci Pana, ,,Anamnesis” 13 (1997/98) n. 2,
s. 9-16.
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function and biblical roots which is deepened and developed through different
epochs of the Church, especially patristic and medieval times. The medieval times
in turn, leant towards both an allegorical interpretation and explanation rather than
a symbolic one, but nonetheless, for all its limitations, this principle had a positive
and fruitful influence on the sacred architecture of previous times.

Keywords: liturgical space; architecture; liturgy.

TEOLOGIA_23_2013_3.indb 148 2014-01-22 14:16:34



