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KS. KRZYSZTOF KONECKI

SYMBOLIKA
OBRZEDOW DEDYKCJI KOSCIOLA

Przedmiotem niniejszego opracowania jest refleksja teologiczno-liturgicz-
na nad symbolika obrzedéw dopetniajacych, znajdujacych si¢ w odnowione;j
ksiedze liturgicznej przeznaczonej do dedykcji kosciota, wydanej przez Kon-
gregacje ds. Sakramentow i Kultu Bozego dnia 29 maja 1977 r.! Odnowiona
liturgia dedykacji koSciota zawiera cztery obrzgdy wyjasniajace: obrzed po-
$wiecenia wody 1 pokropienie, obrzgd namaszczenia oftarza i $cian §wiatyni,
obrzed okadzenia oraz o$wietlenie oltarza i kosciota. Na wstepie warto przy-
pomnie¢, ze obrzedy dopetniajace, lub inaczej wyjasniajace, stanowia element
charakterystyczny odnowione;j liturgii tak sakramentow i sakramentaliéw. Ich
zadaniem jest ukazaé¢ uczestnikom liturgii na sposéb widzialny i symbolicz-
ny to, co dokonalo sig w niej w sposdb niewidzialny. Sa one dla wiernych
widocznymi znakami ukazujacymi niewidzialne dzieta, ktorych Pan dokonuje
za posrednictwem Koéciota sprawujacego Boze misteria. Mozna powiedziec,
ze obrzedy te sa swoistego rodzaju ,,ilustracja” niedostgpnego dla oka ludz-
kiego misterium Chrystusa celebrowanego w liturgii.

1. Poswigcenie wody i pokropienie

Wybdr znakow—symboli liturgicznych nigdy nie byt przypadkowy. I cho-
ciaz nie wszystkie znaki w historii liturgii byly jasne i czytelne, to ogélnie
ksztaltowatly si¢ one w oparciu o naturalne znaczenie tkwiace w rzeczach, kto-
re zostato ubogacone przez $wiat rzeczywistosci nadprzyrodzonej.? Niemal
wzorcowym przyktadem powyzszego stwierdzenia jest obrzed po§wigcenia
wody i pokropienia, zakorzeniony w naturalne;j i biblijnej symbolice wody.

Woda jest przede wszystkim zrodlem zycia. Bez wody nie sposob sobie nawet
wyobrazi¢ zycia. Ona przenika je cale: poi i orzezwia, tagodzi upat i gasi ogief. Oczysz-
cza osoby 1 rzeczy z brudu.

Niezmiernie bogata jest symbolika wody na kartach Starego Testamentu. Wiele
z tych tresci zostalo przejetych przez Nowy Testament i zyskalo bardzo bogata symbo-
like w epoce chrzescijanskiej. Chodzi tu gldwnie o typ wody przynoszacej zbawienie
i 0 motyw wdéd eschatologicznych. Perspektywa eschatologiczna wody i speinienie obiet-
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nic z nig zwigzanych, znajduje swe wypetnienie w Jezusie Chrystusie. To On jest ska-
Ia, z ktérej zbocza po uderzeniu wyptynely wody bedace w stanie odmienié¢ lud piel-
grzymujacy do prawdziwej ziemi obiecanej (J 19, 34). On jest réwniez $§wiatynig
(J 2, 19n), z ktorej wyplywa rzeka majaca zrosié i ozywi¢ nowa Jerozolime (J 17, 37n;
Ap 22, 1.17). Te wody takze oznaczaja Ducha Swigtego, moc ozywcza Stwércy
(J 7, 39). Przy studni Jakubowej podczas rozmowy z Samarytanka Jezus sam mowi
o cudownych zrédlach zycia: ,Kto za$§ bedzie pi¢ wode, ktéra ja mu dam, nie bedzie
pragnaé na wieki, lecz woda, ktorg Ja mu dam, stanie sie w nim zroédtem wody wytry-
skujacej ku zyciu wiecznemu” (J 4, 13).

Swoje pelne znaczenie symbolika wody otrzymuje w chrzcie chrze$cijanskim. Jan
Chrzciciel chrzci w wodzie ,,na odpuszczenie grzechow”, uzywajac do tego celu wody
z Jordanu, w ktérym niegdys Naaman zostal oczyszczony z tradu. Chrzest powoduje
oczyszczenie nie cial, lecz duszy, sumienia (1 P 3, 21). Jest on kapiela, ktéra obmywa
z grzechow (1 Kor 6, 11; Hbr 10, 22) i stosuje do czlowieka dzialanie zbawczej krwi
Chrystusa (Hbr 9, 13n; Ap 7, 14).

Uzupelnieniem niezwykle bogatej symboliki wody jest symbolika takich czynno-
$ci jak obmycie i pokropienie woda. Obmycie jako najwazniejsza forma oczyszczenie
nie tylko z brudu fizycznego, lecz takze ze zbrukania duchowego, wystgpowato juz
w wielu kultach starozytnych. Rowniez pierwsi chrzedcijanie przed kazda modlitwa —
jak nas informuje Tertulian — myli sobie rgce. Takze przed wejsciem do ko$ciota prak-
tykowano zwyczaj obmywania rak, ktory dopiero z czasem zastapiono obrzgdem po-
kropienia woda $§wigcong, symbolizujacym duchowe oczyszczenie i nawigzujacym do
sakramentu chrztu.?

Ryt aspersji, zwany takze ,,lustratio”, stosuje si¢ rOwniez w czasie dedy-
kacji kosciota. Trudno dokfadnie okresli¢, kiedy wszedt on do struktury ob-
rzgdu, czy to jako fakultatywny, czy tez jako obowiazkowy. Wiadomo
natomiast, ze ,,lustratio” zajmowato wazne miejsce w obrzgdach i cechowa-
1o si¢ bogatym rozwojem. Zwtlaszcza liturgia galijska, mitujaca si¢ w symbo-
lizmie 1 tendencji do wyrazania wszystkiego w terminach biblijnych, stworzyta
swoistg paralelg: jak chrze$cijanin staje si¢ Zywa §wiatynia Boza poprzez suk-
cesywne przyjmowanie sakramentow wtajemniczenia chrzescijanskiego, czyli
chrztu, bierzmowania i Eucharystii, tak budowla stata si¢ ,,templum Dei”
przez oczyszczajace obmycie, namaszczenie krzyzmem 1 sprawowanie Ofia-
ry eucharystycznej. Przy czym Msza §wigta mogla by¢ sprawowana dopiero
po uprzednich rytach , lustratio” i ,,unctio”.* Obrzed aspers;ji stuzyt wigc jako
przygotowanie do wlasciwego obrzgdu poswigcenia kosciota. Widziano w nim
przede wszystkim jeden wielki i rozbudowany egzorcyzm, przez ktory Kosciol
usuwal wszelka obecnos¢ ztego ducha i kazdy jego wpltyw na budynek
przeznaczony odtad dla potrzeb kultycznych.® Takie ujecie wystepuje jeszcze
w Pontyfikale Rzymskim z 1961 r. Najprawdopodobniej dla zwigkszenia sku-
teczno$ci egzorcyzmu dodawano do wody inne substancje. W Sakramanta-
rzu Gelazjanskim z VIII w. jest mowa o zmieszaniu wody z winem, a w tym
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samym okresie liturgia frankonska przewidywata liczne skropienia woda
z winem i popiotem. Az do ostatniego Ordo stosowano tzw. wodg gregorian-
ska, w ktorej rozpuszczano osobno po§wigcone substancje soli, popiotu
i wina.b

Ta diuga tradycja liturgiczna nie mogta zosta¢ catkowicie zignorowana,
ale tez nie mogta ona absolutnie determinowaé ostatecznej redakcji nowego
Ordo. Obecnie liturgisci sg zgodni, ze obrzed aspersji ma jako giowny cel nie
puryfikacje muréw $wiatyni, lecz raczej ozywienie w uczestnikach zgroma-
dzenia ducha nawrdcenia i przypomnienie im skutkéw chrztu. Chodzi o to,
aby niejako ponownie przedstawi¢ pierwsze kroki inicjacji chrzescijanskie;j:
,Nawroécie sie i niech kazdy z was si¢ ochrzei” (Dz 2, 38).7

To odnowione spojrzenie na obrzgd aspersji wyrazaja teksty nowego
Ordo. Rubryka 48 zawiera uwagg, ze biskup dokonuje pokropienia ludu na
znak pokuty i pamiatke chrztu.® To samo stwierdzenie zawiera zachgta do
modlitwy, ktora biskup odmawia przed poswigceniem wody.® Ten charakter
aspersji przez swoja nature i tematyke paschalng posiada przede wszystkim
bardzo $cisla analogig z aspersja zgromadzenia niedzielnego, ktdra jest coty-
godniowa pamiatka chrztu. Z kolei samo wejscie do kosciota—budynku jest
z tej perspektywy widziane jako moment bedacy okazja do ozywienia proce-
su ,,nawrdcenie — chrzest”, ktéry warunkuje wej$cie do Kosciota jako ludu
Bozego."

Do takiego spojrzenia na ryt aspersji upowaznia takze wymowa formuty
poswiecenia wody. Wiersze 6-8 (bgdace echem tekstu Rz 6, 1-8) posiadaja
wymiar paschalny i1 chrzcielny, i przedstawiaja jakby na Zywo proces zanu-
rzenia — wynurzenia.'' Natomiast wiersze 13-14 przywotuja na pamig¢ chrzest
widziany jako zbawienne obmycie dokonane w Chrystusie po to, aby staé sig
$wiatynia Ducha Swietego.'? Charakter chrzcielny podkres$laja rowniez obie
antyfony towarzyszace obrzgdowi.

Obrzegd poswigcenia wody 1 pokropienia otrzymat wigc w odnowionej
liturgii dedykacji zupeinie nowe znaczenie: w poprzednich obrzgdach ozna-
czal oczyszczenie, w obecnych natomiast jest przypomnieniem chrztu 1 we-
zwaniem do nawrdcenia.'?

2. Namaszczenie oltarza i Scian swigtyni

Materig uzywang do namaszczenia tak osob jak i1 przedmiotéw podczas
liturgii jest zawsze olej. Obecna liturgia zna trzy rodzaje oleju, ktérymi si¢
postuguje przy sprawowaniu sakramentow i sakramentaliéw. Olej chorych
(oleum infirmorum), ktéry uzywany jest podczas namaszczania ludzi chorych
1 w podesztym wieku w sakramencie chorych. Olej katechumenow (oleum

135



catechumenorum) wystgpujacy podczas liturgii inicjacji chrzescijanskiej do-
rostych, w ich przygotowaniu do chrztu. I olej krzyzma (oleum sanctorum vel
chrisma), bgdacy mieszaning naturalnej oliwy lub oleju roélinnego z wonno-
Sciami (najczgsciej z balsamem). Ten ostatni r6zni sig¢ od pozostatych tym, ze
ma najszersze zastosowanie w liturgii i jest szczegolnie uroczyscie poswig-
cany. Poza sakramentami chrztu, bierzmowania oraz swigceniami biskupimi
1 kaptanskimi, uzywa si¢ go wiasnie do namaszczenia ottarza i $cian koscio-
fa. (Poswigcenia krzyzma dokonuje zawsze 1 wylacznie biskup podczas uro-
czystej Mszy $wigtej, tzw. Mszy krzyzma (Misssa chrismatis), ktéra wraz ze
zgromadzonym prezbiterium swojej diecezji, celebruje zwykle w Wielki
Czwartek rano w kosciele katedralnym).'

Symbolika oleju jako takiego jest niezwykle bogata 1 swym znaczeniem sigga $wiata
starozytnego i biblijnego. Obejmuje ona takie rzeczywistosci jak: ptodno$é, czystosé,
oczyszczenie, dobrobyt, rados¢, energig, przyjazn, pigkno, powodzenie, tlustosé ziemi,
sytos¢, blogostawienstwo, sitg ducha, swiadomosc¢ 1 prawdg. Rowniez samo zastosowa-
nie oleju bylo bardzo szerokie. Olej byt stalym elementem przy sktadaniu ofiar, uzy-
wano go do poswigcen, namaszczen, do nadawania godnosci 1 autorytetow, stosowano
jako $rodek leczniczy. Wykorzystywano go rowniez do walk zapasniczych oraz —
w postaci wrzatku — jako $rodek obronny przy oblezeniu twierdz.!s

Biblia potwierdza praktyczne znaczenie oliwy jako lekarstwa, $rodka higieny, pokar-
mu czy zrodta §wiatta (Iz 1, 6; Est 2, 12; Pwt 11, 14; W) 27, 20). Jednakze w Biblii
oliwa jest przede wszystkim darem, ktéorym Bog karmi swdj naréd. Stad dostatek
oliwy jest skutkiem Bozego blogostawienstwa, a z kolei jej brak — kara za niewiernos$¢.
Obfitos¢ oliwy jest znakiem zbawienia (J1 2, 19) i symbolem szczgicia wiecznego
(Oz 2, 24).1¢

Najczgséciej jednak mowa jest w Biblii o oliwie, jako o materii dokonywanych
namaszczen. Mialy one znaczenie praktyczne i symboliczne, byly czynnosciami $wiec-
kimi 1 obrzgdami religijnymi. Przy czym takie rozréznienie suponowala juz sama ter-
minologia biblijna."” W suchym i goracym klimacie nacierano wlosy i ciato oliwa lub
wonnymi olejkami. Nie czyniono tego jednak w okresie zatoby (2 Sm 14, 2; 12, 20),
co oznaczaloby, ze czynno$¢ z natury higieniczna posiadata takze dodatkowe znacze-
nie; uwazano ja za symbol radosci 1 pomy$lnosci. Z kolei wylanie oleju na przybywa-
jacego goscia bylo dowodem troski o niego oraz wyrazem czci i szacunku. Swiecki
wymiar mialy takze namaszczenia lecznicze oraz zabiegi taumaturgiczne, jakimi bylo
wyrzucanie ztych duchow.®

Gdy natomiast chodzi o sakralny charakter namaszczenia, to dokonywano ich
zarO0wno na przedmiotach jak 1 na osobach. Namaszczano wiec kamienie wotywne
(Rdz 28, 18; 35, 14), oftarze (Wj 29, 36), namiot przymierza 1 jego Sprzgty
(Wj 30, 26), a takze ofiary z produktéw rolnych (Kpt 2, 1). Praktyki te nie byly wy-
mystem Izraelitéw. Podobnie bowiem postgpowano w catym Kanaanie 1 poza nim. Jed-
nak w odroznieniu od praktyk poganskich, dla Zydéw — i to poczynajac juz od
pierwszego czynu Jakuba — namaszczenia nie byly kultem przedmiotéw, lecz uczcze-
niem i oddaniem chwaly jedynemu Bogu.”
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Odno$nie sakralnego namaszczenia 0sob, to przyjat si¢ zwyczaj ze namaszczano:
arcykaptana, kaptanow, prorokow i krolow. Namaszczonym wreszcie, jak wskazuje samo
imig, mial by¢ oczekiwany Mesjasz (Iz 61, 1). Namaszczenia krdla czynito z niego osobg
$wieta, zwiazana z Jahwe i zdolng do wykonywania okreslonych aktow religijnych. Bylo
ono nie tylko instalowaniem na urzad, ale dawalo tez udziat w duchu i zyciu Jahwe.
Namaszczenie arcykaplana i kaptanéw wystepuje jedynie w tekstach pochodzacych
z okresu po niewoli babilonskiej, a wiec dtugo po upadku monarchii. Stad przypuszcza
sig, ze arcykaptanowi udzielano namaszczenia krolewskiego, ktére przystugiwato mu
jako przywodcy narodu. Z jego osoby rozciagnieto te praktyke na innych kaptanow.?
Prorocy natomiast nie byli namaszczani olejem. Namaszczenie prorockie bylo metafo-
rycznym okre$leniem inwestytury.?!

Potwierdzenie powyzszych stwierdzen znajdujemy u pierwszych chrzescijan, dla
ktérych tytul Mesjasz — ,,Pomazaniec” miat wydzwigk krolewski. Poza autorem Listu
do Hebrajczykow, ktéry mowi o arcykaplanstwie Chrystusa (Hbr 4, 1 — 5, 10),
w pozostatych pismach nowotestamentowych kladzie si¢ raczej nacisk na Jego kré-
lewska godno$¢. Pismo Swiete nie méwi nic o sakralnym namaszczeniu osoby Jezu-
sa, natomiast dwukrotnie ukazuje namaszczenie Mesjasza w sensie metaforycznym.
Pierwsze, otrzymane podczas ziemskiego zycia przy chrzcie w Jordanie, gdzie: ,,Bog
namscil Go Duchem Swigtym i moca” (Dz 10, 38), jest §wiadectwem o naturze
1 autentyczno$ci prorockiego posfannictwa Syna. Drugie namaszczenie dokonato sig
juz po intronizacji niebieskiej, czyli po wniebowstapieniu (Hbr 1, 8n). Biorac wigc
pod uwage krolewski charakter Mesjasza, prorockie postannictwo Jezusa i Jego funk-
cje arcykaplanska, znajdziemy wyjasnienie pdzniejszej tradycji chrze$cijanskiej o po-
tréjnym namaszczeniu Chrystusa: na kréla, kaptana i proroka.??

W namaszczeniu Chrystusa zawiera sig¢ najgigbsze wyjasnienie sensu
i celowosci stosowania obrzgdu namaszczenia oftarza, ktory jest Jego symbo-
lem. Bowiem w rozwoju chrze$cijanskiej symboliki ottarza mozna wyr6zni¢
trzy aspekty o coraz wigkszym znaczeniu i doniostosci: najpierw ottarz jest
symbolem stotu z Ostatniej Wieczerzy, nastgpnie oltarz jest symbolem krzy-
za, a w koficu — symbolem samego Chrystusa.? Niemale znaczenie w ksztat-
towaniu sie teologicznej wizji ottarza odegrato samo tworzywo, z ktorego
ottarz, a wlasciwie jego mens¢ wykonywano. Materiatem najbardziej usank-
cjonowanym jest kamien, poniewaz przypomina on kamien wegielny (Ps 118, 22),
kamien jednoczacy cala budowlg (Ef 2, 20n) oraz kamien, ktory urost w gorg
i wypetnit §wiat (Dn 2, 34n). Takie spojrzenie na oltarz — po§wiadczone przez
tradycje liturgiczng?* — zostato podkreslone rowniez w odnowionych obrzg-
dach dedykcji ottarza.?s Skoro wigc oftarz jest symbolem Chrystusa, czyli
,,Namszczonego”, to oczywistym staje sig fakt jego namaszczenia krzyzmem,
ktorego zmieszane sktadniki symbolizuja jednoczesnie tajemnicg Wcielenia,
czyli potaczenia Bostwa i czlowieczenstwa w Chrystusie.

Innym wyjasnieniem tego obrzgdu — zreszta nie przeciwnym, lecz uzu-
pelniajacym — jest odwotanie si¢ do postgpowania Patriarchow, a zwlasz-
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cza do czynu Jakuba, ktéry ,,wzial kamien, postawit go jako stelle i rozlat
na jego wierzchu oliwe”.%

Pierwsza jednak interpretacja sensu namaszczenie o tyle wydaje sig by¢
bardziej trafna, ze w jej §wietle tatwo wytlumaczy¢ rowniez druga czes$¢ ob-
rzgdu, ktérym jest namaszczenie $cian budynku koscielnego. Jezeli ottarz jest
symbolem Chrystusa, to kamienie, z ktérych wzniesione sg $ciany $§wiatyni,
symbolizujg chrzescijan: ,,Wy réwniez, niby zywe kamienie, jestescie budo-
wani jako duchowa $wiatynia” (1 P 2, 5).27 Chrystusowe namaszczenie w sen-
sie metaforycznym, jako namaszczenie Duchem Swigtym, staje si¢ udzialem
wierzacych w Chrystusa przez ich wiarg i sakramenty. Podczas chrztu Bog
napetnia neofit¢ prawda Ewangelii i wzbudza w jego sercu wiar¢ w stowo
prawdy, ktére wedhug terminologii $w. Jana jest ,,olejem namaszczenia — chri-
sma” (1 J2,20.27).2® Na sposob widzialny prawde t¢ wyraza obrzed namasz-
czenia dziecka krzyzmem.?” Oznajmia on, ze chrzescijanin od chwili chrztu
uczestniczy w potrojnej funkeji Chrystusa: kaptanskiej, krolewskiej i proroc-
kiej. Wszyscy zatem chrze$cijanie poprzez chrzest wszczepieni w Chrystusa
— Mesjasza sa ,,poswigceni przez odrodzenie i namaszczenie Duchem Swiq—
tym jako dom duchowy”.3® Jak Chrystus jest zywym kamieniem odrzuconym
przez ludzi, lecz wybranym przez Boga, tak wierni s rowniez Zywymi kamie-
niami, tworzacymi z Nim budowlg duchowa, by stac sig¢ $wigtym kaptanstwem
majacym sktada¢ duchowe ofiary (por. 1 P 2, 4n). Obrzed namaszczenia $cian
nowego kosciota jest wigc rytualnym przeniesieniem powyzej zarysowanego
zwiazku namaszczenia Chrystusa do namaszczenia chrzescijan i zarazem dru-
gim etapem ,.inicjacji chrzescijanskiej” tej $wiatyni.!

Dla catosci takiej argumentacji nalezy — zdaniem niektorych liturgistow
— uwzgledni€ jeszcze kilka innych motywow, ktore wynikajg z treéci i za-
lecen nowego pontyfikatu. Chodzi tu mianowicie o podkreslenie przez Ordo
wymogu, aby w nowo wznoszonych §wiatyniach byt tylko jeden oftarz,*
o ukazanie obrzgdu jako wielkiej wspoélcelebracji oraz o zmieniony porza-
dek dokonywanych namaszczen.

Wymég jednego ottarza w kosciele jest efektem zalecen soborowych.* Jeden of-
tarz, wokot ktérego gromadzi sig jako jedno ciato wspélnota wiernych, jest wyraznym
znakiem jednego Zbawiciela i jednej Eucharystii Kosciota. Takie rozstrzygniecie pro-
blemu ma niewatpliwie swoje glgbokie zakorzenienie w doktrynie patrystycznej,
a zwlaszcza w nauce §w. Ignacego Antiochenskiego: ,,Starajcie si¢ zatem uczestniczyé
w jednej Eucharystii. Jedno bowiem jest Cialo Pana naszego Jezusa Chrystusa i jeden
kielich, by nas zjednoczy¢ z Krwig Jego, jeden oltarz, jak tez jeden biskup... w ten
sposob wszystko, co czynicie, bedziecie czyni¢ po mysli Bozej”.** Tak wiec ze wzgle-
du na czytelno$¢ znaku, w danym wngtrzu powinien by¢ tylko jeden ottarz. Stusznie
pisze Snela: ,,Wielo§¢ oltarzy zaciemnia prawde, ze oltarz jest jedynym stotem Pana,
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ktory wokét niego gromadzi w jedno swoja wspolnotg”.¥ Pierwotnie byt jeden ottarz
w kosciele 1 tak pozostato w tradycji wschodniej. Nalezy jednak zaznaczyé, ze w kon-
tekscie celebracji eucharystycznej nie chodzi tyle o powrét do starozytnej tradycji, ile
raczej takze o wzgledy duszpasterskie. Jedno$¢ oltarza ma by¢ bowiem bodzcem
w dziele formowania jednoéci wspdlnoty wiernych.*

Podobnego znaczenia nabiera ukazanie przez Ordo catej liturgii dedyka-
cji jako wielkiego wspotuczestnictwa Kosciota lokalnego: biskupa, prezbite-
row, diakon6w, ministrantéw, lektorow i wiernych. Jest oczywiste, ze biskup
jawi si¢ jako gltowny celebrans, ale zaraz po nim, a wla$ciwie razem z nim
celebrujg liturgig prezbiterzy i cale zgromadzenie wiernych. Najbardziej uwi-
dacznia sie to w sprawowaniu Eucharystii.’’ Drugim jednak bardzo wyraz-
nym momentem koncelebracji w mysl odnowionego Ordo jest whasnie obrzed
namaszczenia. W takim przypadku biskup dokonuje namaszczenia ,,wigksze-
go”, czyli oltarza, a do prezbiteréw nalezy namaszczenie ,,mniejsze”, czyli
$cian kosciota. Ordo co prawda nie nakazuje tej nowosci w sposob obligato-
ryjny, ale ja podpowiada. Takie bowiem sprawowanie rytu korzystnie wply-
wa na cata dynamikg akcji liturgicznej, przede wszystkim za$, lepiej wyraza
eklezjalne znaczenie obrzedu.®

Najwyrazniejszym obrazem wspolnoty i zaleznosci Kosciota od swego
namaszczonego Mesjasza jest zmieniony porzadek poszczegoélnych namasz-
czen. Poprzednie pontyfikaly zalecaty, aby namaszczenia dokonywano wedtug
tzw. ruchu okre¢znego: lewa $ciana, drzwi, prawa §ciana i ottarz, czyli od
,mniejszego” do ,,wigkszego”. W obecnym Ordo namaszczenie rozpoczyna
si¢ od oltarza i jest kontynuowane na §cianach. Odzwierciedla to gleboki sens
tajemnicy; jak w istocie rzeczy od namaszczenia Chrystusa pochodzi namasz-
czenie chrzescijan, tak w znaku liturgicznym najpierw namaszcza si¢ mensg
oftarza, symbol Chrystusa, a dopiero potem $ciany, symbol Kosciota.*®

Analizujac strukturg obrzgdu namaszczenia, mozna zauwazy¢, ze jest on
bardzo prosty i jednoczesnie bardzo uroczysty w swej celebracji. Biskup stojac
przed oltarzem wypowiada stowa: ,,Niech Bog uswigci swoja moca ten ottarz
i kosciot, ktory namaszczamy jako jego studzy, aby wyrazaly tajemniczy zwia-
zek Chrystusa i Ko$ciota”,** poczym wylewa krzyzmo na $rodek ottarza i na
jego cztery rogi. Moze réwniez namasci¢ cata mensg. Powyzsza formuta to-
warzyszaca namaszczeniu ma charakter deprekatywny i nalezy do klasycznych
euchologii rzymskich. Zawiera ona tre§ci odnoszace si¢ zarowno do ottarza
jak i do kosciofa. Wyraza ona zgodno$¢ migdzy widzialnym dziataniem Ko-
$ciota, ktorym jest namaszczenie, a niewidzialnym dziataniem Boga, ktorym
jest u§wiecenie. Oltarz i ko§cidt przez namaszczenie stajg si¢ czytelnymi zna-
kami ,misterium Christi et Ecclesiae”. Dokonuje si¢ to jednak w rézny spo-
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sob: ,,namaszczony jest oznaczony przez doskonato$é, a wierni jako uswig-
ceni”.*' Dlatego za jeszcze bardziej wymowng od formuty nalezaloby uzna¢
sama czynno$¢ namaszczenia oftarza. Bowiem jak wspomniano, Ordo zyczy
sobie, aby biskup wylal krzyzmo na srodek ottarza i jego cztery rogi tak, aby
nastgpilo namaszczenie catej mensy ottarzowe;.

Natomiast jesli chodzi o namaszczenie $cian, to Ordo zachowato trady-
cyjng liczbg dwunastu namaszczen. Dokonuje sig je na dwunastu przymoco-
wanych lub wyrzezbionych w $cianach krzyzach. W przypadku jednak gdy
budynek koscielny jest matych rozmiaréw, gdzie umieszczenie dwunastu krzy-
zy byloby przesada, przewiduje sig¢ réwniez mozliwo$¢ wykonania tylko czte-
rech namaszczen.” Juz sam pontyfikat sugeruje, Ze przez namaszczenie $cian
budynek staje si¢ bardziej zrealizowanym wizerunkiem niebieskiego Jeruza-
lem.** Dwanascie namaszczen odnosi si¢ bezposrednio do dwunastu Aposto-
tow, zgodnie z tekstem Apokalipsy: ,,Mur miasta ma dwanascie warstw
fundamentu, a na nich dwanascie imion dwunastu Apostotow Baranka”
(Ap 21, 14). Cztery namaszczenia w mysl antycznej i biblijnej symboliki od-
zwierciedlaja uprzywilejowang w historii architektury sakralnej forme¢ kwa-
dratu. W proroctwie Janowym taki wiasnie ksztatt bedzie posiadata niebianska
Jerozolima: ,,Miasto uktada si¢ w czworobok i dlugo$¢ jego jest tak wielka,
jak i szerokos¢” (Ap 21, 16). Ponadto liczba cztery taczy si¢ takze z cztere-
ma kierunkami §wiata, a nawet calym kosmosem. Stad wskazuje rowniez na
panowanie Baranka, ktore obejmuje caty wszech$wiat.*

Czynno$ciom namaszczenia towarzyszy S$piew Psalmu 83. Jest to
psalm pielgrzymow, zawierajacy wszystkie typowe elementy tego gatunku
i wyrazajacy ogromna tgsknote za §wiatynia. W obrzedzie namaszczenia of-
tarza i $cian koéciota $piew ten staje si¢ kantykiem Oblubienicy, ktora pra-
gnie przedsionkow $wiatyni niebieskiej.** Obie antyfony zaproponowane
przez Ordo wyrazaja my$li odnoszace sig do catego obrzgdu dedykacji, a nie
tylko do samego rytu namaszczenia. Ich tworzywem byly teksty Ap 21, 3
i 1 Kor 3, 9n. Wihasciwszym bylby jednak $piew piesni zawierajacy mysli ade-
kwatne do symboliki namaszczenia.

3. Obrze¢d okadzenia
W niezwykle bogatej liturgii dedykacji kosciota, jako ryt dopetniajacy,
wystgpuje rowniez spalenie kadzidla na oltarzu oraz okadzenie wiernych
1 budynku koScielnego. Przez dlugie wieki, az do ostatniej reformy litur-
gicznej, byt to z pewnoscia najbardziej sugestywny moment calego obrzg-
du, a symbolika i liturgiczne zastosowanie kadzidla osiagnely tutaj punkt
szczytowy.*
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Prawdziwa won kadzidta uzyskuje si¢ w wyniku spalania zoitawych prawie prze-
zroczystych kropli zywicy dwoch rodzajow drzewa bosweliowego. Takie kadzidto wy-
rabiano gléwnie w Arabii, Abisynii, Indiach, Somalii. W praktyce jednak przez kadzidio
rozumie si¢ mieszaning wszelkich aromatycznych zywic, a takze kory, drewna, zidt,
owocow, kwiatdow itd. Najbardziej uniwersalna symbolika tej substancji, dotyczaca sa-
mego kadzidla, jego spalania oraz powstajagcego w tym procesie dymu, obejmuje na-
stepujace rzeczywistosci: kult ognia, $§wigta moc, czary; hold, poboznosé, adoracjg, ofiarg
btagalna, modlitwe, pokute, oczyszczenie.*’

Pierwotne zastosowanie kadzidta mialo charakter apotropaiczny; stuzylo do odpe-
dzania zlego powietrza, a tym samym niebezpieczenstwa zarazenia.”® W staroZytnej
Babilonii uzywano natomiast kadzidfa podczas modlitw oraz jako wyroczni. W Egip-
cie stuzyto ono do codziennej liturgii przed posagami boga Stonica Amona-Ra oraz
w rytach pogrzebowych, gdzie oprécz symboliczengo ukazania si¢ kierunku do wiecz-
nosci bylo tez praktycznym $rodkiem neutralizujacym przykry zapach rozktadajacych
sie cial.¥ Zachowane hieroglify okre$laja je jako co$ ,,btyszczacego™ lub jako ,,pot boga,
spadajacy na ziemig”.%

Izraelici nauczyli sig¢ przygotowywaé wonno$ci wlasnie w czasie swego pobytu
w kraju nad Nilem. W kulcie Boga kadzidto nabrato charakteru symbolu prawdziwie sa-
kralnego. W ksiegach madro$ciowych wiele mowi sig o kadzidle jako symbolu uwelbie-
nia Boga i symbolu szczegdlnej woni, ktéra wydzielaja dobre uczynki i $wigty sposob
zycia (Syr 39, 13 n). Dym kadzidta i modlitwa sa sobie rOwne i stosuje sig je zamiennie;
jedno i drugie to ofiary skiadane Bogu (Ps 141, 2). Prestiz kadzidta wynikat nie tyle z li-
terackich pordwnan, ile raczej z liturgii, gdzie znalazlo ono szerokie zastosowanie.

Prawo Mojzeszowe postanawiato, ze bezkrwawe ofiary przed spaleniem nalezy
posypa¢ kadzidtem (Kpt 2, 2.15-16). Myslac antropomorficznie chciano ofiarowa¢ Bogu
nie tylko co$ smacznego, lecz takze co$ odznaczajacego si¢ mila wonia. Jednoczesnie
unoszacy si¢ dym mial odzwierciedlaé usposobienie uwielbienia, ktorym powinni sig
odznaczaé skladajacy ofiare. Symbolem najczystszego uwielbienia byt specjalny gatu-
nek kadzidta, spalany tylko na oltarzu kadzenia oraz w kadzielnicy, z ktéra najwyzszy
kaptana wchodzit do miejsca Swigtego Swigtych. Ta szczegdlna mieszanka mirry, onyksu,
galbanu, kadzidla oraz soli (symbol przymierza) przeznaczona byla wylacznie dla Boga.
Okadzenie raz w roku Arki Przymierza miato tez inne znaczenie: wyjednywato prze-
btaganie dla ludzi, a jednocze$nie chronito samego kaptana przed $miercia grozaca
kazdemu, kto ogladat tron Bozy (Kpt 16, 12n).5' Przeblaganie wyjednat tez znamienny
czyn Aarona, ktory okadzit szemrzacych Izraelitéw w czasie ich wedrowki do Ziemi
Obiecanej (Lb 17, 6-15). Sam Aaron jest tutaj typem Boskiego Posrednika, ktéry milg
wonia swojej ofiary na krzyzu wybawit ludzi od $mierci grzechu. Sw. Pawetl piszac
o zbawczej $mierci Chrystusa tak opisuje tg rzeczywisto$¢: ,samego siebie wydal za
nas w ofierze 1 dani na wdzieczng wonno$¢ Bogu” (Ef 5, 2).

Symbolika kadzidta byta takze znana i rozwijana w epoce Ojcoéw Kosciota. Do mo-
dlitwy poréwnywat kadzidlo §w. Jan Chryzostom, natomiast $w. Cyryl Jerozolimski na-

zywal nawet Chrystusa , kadzielnica, ktora nosi w sobie zapach milszy niz wszystko” 2

Pomimo tak bogatego znaczenia kadzidta w liturgii chrzeécijanskiej zaczgto
uzywaé go stosunkowo pdzno. Spowodowane to byto gtéwnie obcigzeniami historycz-
nymi, czyli jego szerokim stosowaniem w rzymskich kultach bozkéw i cesarza,
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i wynikajacym stad niebezpieczenistwem idolatrii oraz Zywa pamiecia wspomnien o prze-
sladowaniach za odmowg zlozenia ofiary kadzielnej. Stad tez jako pierwsi zaczeli uzy-
waé kadzidla chrzescijanie z Jerozolimy, ktoérzy nie do$wiadczyli bezposrednio
zwyczajow poganskich.®® Natomiast bylo juz rzecza naturalna, ze po pokonaniu wspo-
mnianych barier, w pewnym momencie historii obrzedu dedykacji, spalanie kadzidta
weszto do uzytku jako jego stala cz¢$é, aby swym symbolizmem wyrazi¢ znaczenie
ottarza. Mozna nawet stwierdzi¢, ze w wyniku dlugiej ewolucji ksztalt obrzedu od
poczatkowej wstrzemiezliwosci, przybrat formy drugiej skrajnosci.*

Geste spirale dymu wzbijajace si¢ do gory z pigciu umieszczonych na
ottarzu kadzidet oraz podniosta atmosfera wywotana $piewem uroczystego
Veni, Sancte Spiritus, podczas ktérego wyszyscy klgczeli, miaty odzwier-
ciedla¢ dwie powiazane ze soba rzeczywistosci:

—~ Przede wszystkim miat to by¢ obraz skladanych na oftarzu ofiar
1 wyraz pragnien skladajacych ofiary, aby kazda z nich byta mita Bogu; tak
jak to bylo w przypadku pierwszego oftarza, o ktérym pisze autor Ksiggi
Rodzaju: ,Noe zbudowatl oltarz dla Pana i [...] ztozyt ofiare calopalna na
oltarzu. Pan poczut mila won” (Rdz 8, 20-21).

— Ryt mial by¢ tez obrazem ognia zstgpujacego z nieba i trawigcego
ofiar¢ na podobienstwo ,,ognia zestanego z nieba” na prosbg proroka Elia-
sza (1 Kirl 8, 20-42), czyli po prostu mial przedstawiaé przyjgcie przez Boga
sktadanych ofiar.

Kiedy jednak abstrahowano od symbolicznej wymowy, ryt wzbudzat
wiele zastrzezen. Niedoskonaly wydawatl si¢ nawet od strony tresci, gdyz
by}t zbyt zakotwiczony w schematy i przestania starotestamentowe. Nato-
miast z punktu widzenia rytualnego swa sugestywnoscia sprawial u wier-
nych przekonanie, ze jest to kulminacyjny moment catej celebracji.

Aby wigc nie powtarza¢ tych samych niedoskonalosci redaktorzy no-
wego Ordo postanowili przyjaé nastepujace rozwiazanie:

— zachowa¢ sam ryt, usprawiedliwiony swym symbolizmem naturalnym
1 biblijnym, usuwajac z niego te elementy, ktére zmieniajg jego naturg czy
wywyzszaja jego znaczenie, jak np. uroczyste wzywanie Ducha Swigtego
czy kleczenie wiernych; jednoczesnie chodzilo tu o usunigcie lub przynaj-
mniej zredukowanie dysproporcji pomigdzy zewngtrznym pigknem momentu
a relatywnym znaczeniem jego tresci;

— tak zmieni¢ wszystkie teksty i gesty, aby wyrazaty lepiej tresci chry-
stologiczne i eklezjalne obrzgdu.>

Skutkiem tak przyjgtych zalozen jest obecny ksztalt rytu. Jego znacze-
nie wyjasnia wprowadzenie teologiczno-pastoralne do nowego Ordo: ,Na
ottarzu pali si¢ kadzidlo, co oznacza, ze ofiara Chrystusa, ktéra na nim
uwiecznia si¢ w tajemnicy, wstgpuje do Boga jako won stodkosci. Wyraza
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takze btagalne i dzigkczynne modlitwy wiernych, docierajace az do tronu
Bozego. Natomiast okadzenie nawy ko$ciota oznacza przeznaczenie go na
dom modlitwy. Okadza si¢ jednak przede wszystkim lud Bozy: on jest bo-
wiem zywa $wiatynia, w ktorej kazdy stanowi zywy ottarz” .5

Wonnos¢ kadzidla przypomina tg¢ wonnos¢, ktora emanuje z ofiary pas-
chalnej Chrystusa, jak rowniez mita won Ofiary eucharystycznej Chrystusa
bedacej uobecnieniem tamtej w czasie i przestrzeni. Jest to takze synonim
pigknej woni Chrystusa, ktora maja rozsiewaé chrzescijanie (2 Kor 2, 14),
nasycajac si¢ duchem Jego ofiary, sprawowanej za kazdym razem na no-
wym otltarzu.

Ogien spalajacy kadzidto na ottarzu przypomina Ducha Swigtego, czy-
li ,,Plomien” zestany na Kosciol przez Chrystusa zasiadajacego po prawicy
Ojca (Dz 2, 1-3), ktéry na kazdym otltarzu dopeinia Ofiarg¢ eucharystyczna.
Rolg Ducha Swigtego w celebracji Eucharystii za pomoca symbolu ognia
ukazywat juz §w. Efrem, piszac o wielkich cudach chleba, w ktéorym zyje
ukryty Duch, i wina, w ktorym ptonie Ogien.¥’

Obloki spalajacego si¢ kadzidta sa symbolem modlitwy Kosciota, ktora
nieustannie wspina si¢ do Boga, tak jak to przedstawia §w. Jan: ,,wznidst si¢
dym kadzidet jako modlitwy $wigtych” (Ap 8, 4). W tej wilasnie perspekty-
wie okadzenie nawy koSciota ma podkre§li¢, ze jest to miejsce modlitwy.

Swoja gleboka wymowe posiada takze sama kolejno$¢ rytu. Pomimo
ze celebruje sig liturgi¢ dedykacji budynku ko$cielnego, to Ordo w obrzg-
dzie okadzenia daje pierwszefistwo zgromadzeniu wiernych.® Tym samym
glosi sig prawdg, ze prawdziwg §wiatynig Boga jest wspdlnota chrzescijan-
ska oraz poszczegodlni ochrzczeni, z ktorych kazdy stanowi ,,zywy oltarz”.>
Czynnosciom okadzenia towarzyszy nastgpujaca formuta deprekatywna:

,Niech si¢ wzniesie ku Tobie, Panie,

nasza modlitwa niby kadzidto;

1 jak caly ten dom napetnia si¢ wonnym zapachem,

tak niechaj caly Twdj Koscidl zostanie przeniknigty wonnoscia
Chrystusa”.®

Struktura tej modlitwy sklada si¢ z dwoch zasadniczych czg$ci: wier-
sze 1-2 sa parafraza Psalmu 141, 2 i przyréwnuja modlitwg do kadzidla;
wiersze 3-4 sa kompozycja nowa, ktéra za pomoca paralelizmu zwigzkow:
Chrystus — Kos$cidt i Koscidt — lud Bozy, wyraza pragnienie, aby Kosciot
rozprzestrzeniat przyjemng won Chrystusa.

Do symboliki kadzidta jako znaku modlitwy nawiazuja rowniez $pie-
wy towarzyszace tej czgSci liturgii. Psalm 137 zawiera m.in. tradycyjny
w Biblii temat aniota, ktory przedstawia Najwyzszemu modlitwy sprawiedli-
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wych 1 przyjmuje sktadane ofiary. Ten sam temat podejmuja obydwie anty-
fony. Za motyw ich tresci postuzyla tu zaczerpnigta z Apokalipsy wizja
aniota trzymajacego zlote naczynie pelne kadzidta, symbolu modlitwy swig-
tych, oczekujacych nadejscia wielkiego dnia.

4. Obrzed o$wietlenia oltarza i koSciola

Ostatnim obrzedem uzupetniajacym jest oswietlenie oftarza i kosciota. Ma
ono miejsce bezposrednio przed celebracja liturgii eucharystycznej 1 przebiega
niejako w dwoch etapach. Jeszcze przed samga iluminacja przygotowuje sig
oltarz, tak aby na nim mozna byto sprawowac Najs$wigtsza Ofiarg. W tym celu
najpierw si¢ go starannie czysci, a nastgpnie nakrywa obrusem i ewentualnie
stawia si¢ na nim $§wiece, kwiaty 1 krzyz. Wprowadzenie do nowego Ordo tg
czes¢ liturgii ujmuje w jeden zespot i nazywa go nakryciem ottarza.®!

Te czynnosci maja wymiar praktyczny i wynikaja z odpowiednich rubryk
liturgicznych, okreslajacych miejsce sprawowania Eucharystii. Jednakze juz
sam wspomniany tekst podaje jego inny aspekt: ,,w ten sposob podkresla sig,
ze oftarz jest stotem Panskim, do ktorego wszyscy wierni $piesza z radoscia,
azeby sig posili¢ Bozym pokarmem”.%? Szczegdlnie wymowny jest tutaj znak
biatego ptétna, ktérym nakrywa sig¢ ottarz. Oznacza on czystos¢ 1 niewinnos¢
duszy, kojarzy sig ze Swigtami radosci 1 tryumfu oraz jest symbolem istot nie-
bieskich i przemienionych. Kolor bialy jest takze obrazem ol$niewajacego
$wiatta, co sprawia, ze znaczenie tych czynno$ci mozna taczy¢ z symbolika
rytu o$§wietlenia w $cistym tego stowa znaczeniu.

Inaczej byto w poprzednich pontyfikatach, ktére zawieraly specjalne blo-
gostawienstwa obrusow i wszelkich paramentéw liturgicznych. Sprawiaty one,
ze ryt nakrycia oltarza jawil sig jako samodzielny i niezalezny, ale jednocze-
$nie przedtuzaty catosé liturgii.®* Obecnie podkreslony zostaje jedynie mo-
ment zapalania §wiec na ottarzu i w miejscach namaszczen na $cianach oraz
$wiatet w kos$ciele. Czynnosci te bowiem nie tylko wynikaja z przepisow li-
turgicznych czy potrzeby dostatecznego o$wictlenia, lecz przede wszystkim
posiadaja glebokie znaczenie teologiczne, oparte na symbolice $wiatta.

Swiato jako symbol jest desygnatem wielu rzeczywistoci. Jego niezwykle zna-
czenie polega na tym, ze jest ono warunkiem wszelkich spostrzezen wizualnych. W nim
objawia si¢ piekno i niezalezny od czlowieka porzadek we wszech§wiecie. Swym dzia-
faniem jest ono w stanie przeniknaé nawet tego, kto jest pozbawiony wzroku. Samo
jednak, mimo przeprowadzonych badan naukowych i zlozonych analiz fizykalnych,
pozostaje dla czlowieka ciagle niezglebiona tajemnica. Wszyscy znaja dzialanie Swia-
tta, lecz nikt poza Stwdrca nie zna jego istoty. Ono jak wszystko inne pochodzi od Boga
i tak jak cate stworzenie na niego rowniez wskazuje. Dlatego tez $wiatlo jest szczegdl-
nym znakiem Boga: jako najbardziej niematerialne zjawisko calego stworzenia jest
odpowiednim symbolem duchowosci Boga; ukazuje coé z Boga samego.®
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W Biblii $wiatlo$¢ jest rowniez atrybutem Boga; szata, w ktora On sig przyodzie-
wa (Ps 104, 2). Dlatego tez stanowi ono czg$¢ oprawy zewnetrzne) kazdej teofanii, gdzie
albo uwydatnia majestat Boga, ktory stat sig bliski cztowiekowi (Wj 24, 10n), albo
objawia istote peing grozy (Ha 3, 3n). Zawsze jest jednak znakiem Bozej obecnosci.
Taka symbolike $wiatta podejmujg i nastgpnie rozwijaja takze prorocy. Owym dniem
zbawienia bedzie cudowny poranek (Iz 30, 26) o$wietlony ,,Stoncem sprawiedliwo$ci”
(M1 3, 20). Wtedy Bog oswieci swoich wyznawcéw, a jego Stuga bedzie $wiattem
narodow (Iz 42, 6; 49, 6). Eschatologiczna $wiatto§¢ realizuje si¢ wraz z przyjsciem
Chrystusa. Woéwczas lud, ktory siedziat w ciemnosci, ujrzat $wiatlo wielkie”
(Mt 4, 16). Starzec Symeon przyniesionego do $wiatyni Jezusa wita jako ,$wiatlo na
o$wiecenie pogan” (Lk 2, 32), a On sam to potwierdzi pdézniej, moéwiac o sobie
Ja jestem $wiatloscia $wiata” (J 8, 12; 9, 5).%

To objawienie sig Jezusa jako $wiatloSci Swiata uwypukla antytezg: $wiatto — ciem-
noéci, i wprowadza ja na plaszczyzng wymagan moralnych. Swiatlo$¢ oznacza krélestwo
Chrystusa, jako krolestwo dobra i sprawiedliwosci. Ciemnos¢ natomiast jest synonimem
krélestwa szatana, czyli zla i nieprawos$ci. Chrzescijanin jest depozytariuszem $wiattosci;
zyjac jak prawdziwy syn $wiatla, sprawia, Ze ono promieniuje na innych.

Wiasnie te dwic rzeczywistosci: $wiatto Chrystusa i $wiatto chrzescijan
tworzacych Mistyczne Ciato, przedstawia obrzed iluminacji ottarza i koscio-
ta. Na takie rozumienie obrz¢du wskazuje wyraznie rubryka nowego Ordo:
Jlluminacja oftarza, po ktorej nastgpuje iluminacja kosciota, przypomina, ze
Chrystus jest «Swiatto$cia na o$wiecenie pogan» i ze Jego §wiatloscia jasnieje
Kosciét, a przez niego cala rodzina ludzka”.%

Swiadectwem traktowania tej czesci liturgii w kategoriach przede wszyst-
kim symbolicznych jest inna uwaga Ordo,*” aby wczesniej, tzn. w procesji
wejscia i obrzedzie pierwszej proklamacji stowa Bozego, nie uzywaé $wiec.
Ich szczegblne $wiatto zywione trawionym przez ptomien woskiem oznacza
Chrystusa, ktory ofiarowat si¢ za nas w mitosci az do wyniszczenia siebie
samego. Ponadto jest to rowniez znak czuwania i gotowosci na przyjscie Pana
(Mt 25, 1-12; Lk 12, 35), a wreszcie symbol radoscei, ktéra ptynie z Jego obec-
nosci. Swiece zatem wskazuja na rzeczywista obecno$é Chrystusa w Eucha-
rystii i ptynaca stad rado$¢ Kosciota.®

Sam moment zapalenia $wiec i §wiatet w koSciele poprzedza wyglosze-
nic przcz biskupa formuty: , Niech zabty$nic w Kosciele §wiatto Chrystusa,
azeby wszystkie narody otrzymaty peini¢ prawdy”.® Treé¢ tego wezwania
nawiazuje do orgdzia wielkanocnego,” jednakze w swym catoksztaicie sta-
nowi raczej syntezg pierwszego rozdziatu Konstytucji dogmatycznej o Koscie-
le Lumen gentium. Ko$ciot w swej naturze i powszechnym postannictwie staje
si¢ nicjako sakramentem, czyli znakiem i narzgdziem wewngtrznego zjedno-
czenia z Bogiem i jedno$ci catego rodzaju ludzkiego. Misjg swoja Kosciot
realizuje przez gloszenic Ewangelii. W ten sposob o$wieca ludzi blaskiem
Chrystusa, Swiattosci narodow, ktéry jasnieje na obliczu Mistycznego Ciata.
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Rozwijajac te mysli, mozna dostrzec roéwniez w obrzedzie iluminacji pre-
figurg stanu ostatecznego, wlasciwego niebieskiemu Jeruzalem, ktérego bu-
dynek koscielny symbolizuje. Zgodnie z tekstem Ap 21, 22-23 $wiatlo jest
wyrazem chwaly Boga, ktora oswietla Jerozolime oraz symbolizuje jedyna
lampeg miasta, czyli Baranka. Szczegdlnie wymownym wobec tego staje si¢
usytuowanie rytu iluminacji tuz przed celebracja Eucharystii.”!

Spiewy towarzyszace czynnosciom o§wietlenia nawiazuja do tematyki
misyjnego postannictwa Kosciota jako zanoszenia §wiatta. Kantyk Tobiasza,
bgdacy hymnem profetycznym o przeznaczeniu Jerozolimy i wyrazajacy na-
dzieje wygnanc6éw na powrd6t do miasta Bozego, w kontekscie obrzgdu dedy-
kacji aktualizuje sig¢ jako piesn prorocka przedstawiajaca eschatologiczna
przysztos¢ Kosciota: ,,Liczne narody przyjda do ciebie z daleka” (Tb 13, 13).
Te same treSci wyrazaja réwniez obie zaproponowane antyfony, z ktoérych
jedna — przewidziana na okres Wielkiego Postu — jest zreszta zaczerpnigta z
Kantyku Tobiasza; druga antyfona jest tematyczna synteza Iz 60 i wyraza
czes¢ dla $wietlanej Jerozolimy w perspektywie uniwersalistyczne;.

* % %k

Redaktorzy nowej ksiggi liturgicznej przeznaczonej do sprawowania de-
dykacji kosciota zachowali wszystkie dotychczasowe obrz¢dy dopetniajace.
W mysl jednak ogélnych zatozen odnowy liturgii usuneli z nich te elementy,
ktore nie odpowiadaty mentalnosci wspoétczesnego cztowieka oraz dokonali
duzych uproszczen, jesli idzie o czas i sposob ich wykonania. Przez to staty
si¢ one dla sprawujacych liturgig bardziej proste, przejrzyste 1 zrozumiate.
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