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71.0 MAGII W PASTORALNYCH WSKAZANIACH
OJCOW KOSCIOLA

Chrzescijanstwo rozwijato si¢ w §wiecie, ktory nie tylko akceptowat prak-
tyki magiczne, ale korzystal z nich w codziennym funkcjonowaniu. Do magii
uciekali si¢ wtadcy antycznej Galii. Dion Chryzostomos (7 ok. 120) wspo-
mina o druidach, ktorzy petnili rolg doradcow krolewskich. Znajacy si¢ na
magii, biegli we wrozbiarstwie druidzi wywierali ogromny wptyw na decyzje
wladcow. W Irlandii krol przemawial dopiero po druidzie'. Tak w Grecji, jak
1 w Rzymie wr6zby miaty znaczacy wplyw na podejmowanie kluczowych dla
panstwa decyzji. Tytus Liwiusz (1 17) w 4b urbe condita pisat:

,,Kt0Z nie wie, ze przy auspicjach zatozono to miasto, przy auspicjach robi si¢
wszystko na wojnie i w czasie pokoju, w domu i w polu?”

Na magie¢ sktadato si¢ wiele roznych dyscyplin, wsrod ktorych nalezy wy-
mieni¢ m.in. astrologi¢, alchemig, wrézbiarstwo, nekromancje, oniromancje
czy teurgi¢®. Izydor z Sewilli* w Etymologiach omawiajac praktyki magiczne
wymienia liczne techniki wrozenia: wrozenie z zachowania ptakéw — auguria,
auspicia’, wrozenie z wnetrznosci zwierzat — haruspicja®, wrozenie z obserwa-

* Ks. dr hab. Pawet Wygralak — adiunkt w Zaktadzie Teologii Patrystycznej na Wydziale
Teologicznym Uniwersytetu im. Adama Mickiewicza w Poznaniu; e-mail: pawelwyg@amu.edu.pl.

'Por. A. Grenier, Historia Galow, thum. A. Delahaye — M. Hoffman, Gdansk — Warszawa
2002, 256.

2 Titus Livius, Ab urbe condita 6, 41, ed. W. Weissenborn — H.J. Miiller: Titus Livius, Ab urbe
condita libri, Pars I: Libri I-X, Leipzig 1898, 393-394, thum. A. Ko$cidtek: Tytus Liwiusz, Dzieje
Rzymu od zalozenia miasta. Ksiggi VI-X, Wroctaw — Warszawa — Krakéw — Gdansk 1971, 49. Por.
M. Jaczynowska, Religie swiata rzymskiego, Warszawa 1990, 45.

3 Por. A. Wypustek, Magia antyczna, Wroctaw 2001, 307; J. Kracik, Chrzescijanstwo kontra
magia. Historyczne perypetie, Krakéw 2012, 15-21.

4 Izydor z Sewilli w Etymologiach (w rozdziale O magach, ed. J. Oroz Reta — M.A. Marcos
Casquero: San Isidoro de Sevilla, Etimologias, Madrid 1982, 712-714) omawia réwniez praktyki
wrozbiarskie. Wydaje si¢, ze starozytni duszpasterze byli przekonani, ze wrozbiarstwo i magia wza-
jemnie si¢ przenikaja.

5 Por. Isidorus Hispalensis, Etymologiarum lib. VII1 9, 3. Zob. tamze VIII 18-20; L. Winniczuk,
Ludzie, zwyczaje i obyczaje starozytnej Grecji i Rzymu, Warszawa 2008, 569-570.

¢ Por. Isidorus Hispalensis, Etymologiarum lib. VIII 9, 2. W technice wrdzenia z wngtrznos$ci
zwierzegcia, przede wszystkim z watroby, wazna role odgrywal jej specjalnie przygotowany model.
Sposob tego rodzaju wrozenia jest znany dzigki odnalezieniu w XIX w. w Placentii modelu owczej
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cji zjawisk atmosferycznych, przede wszystkim w czasie burzy — acromancja’,
wrézenie dzigki nawigzaniu kontaktu z umartymi — nekromancja®, wrozenie
z uzyciem wody — hydromancja’, wrozenie z wybranych ksiag — sortes sanc-
torum', przewidywania biegu zycia cztowieka na podstawie uktadu gwiazd
w dniu narodzin — astrologia''. Oprocz wskazanych przez biskupa Sewilli §wiat
starozytny znat jeszcze wiele innych metod wrdzenia, jak np. ichtyomanteia —
wrozby z zachowania si¢ ryb w wodzie; pyromanteia — wrdzenie ze sposobu
palenie si¢ drewna — znaczenie mial tu rodzaj ptomienia, wydobywajacy si¢
z niego dym, kierunek dymu; meteoromanteia — wrdzenie z obserwowanych
zjawisk atmosferycznych, przede wszystkim z btyskawic i grzmotow w cza-
sie burzy; kleromanteia — wrdzenie z ruchu najrozmaitszych przedmiotdw,
np. zawieszonych na nitce pierscieni; chiromanteia — wrozenie na podstawie
linii na dtoni cztowieka; arytmomanteia — wrdzenie z cyfr'>. Znane byty tez
formy wrozenia, ktére wymagaty przelewu krwi czlowieka. Przykladem jest
praktyka wrozenia stosowana przez kaptanéw na wyspie Anglesey, lezacej
u wybrzezy Walii. Kaptani ci wrozyli z krwi jenicow. Takze wsrdéd Galéw zna-
ne byly réwnie okrutne formy wrozenia, polegajace na obserwacji konwulsji
umierajacego jenca, ktorego zabijano w przemys$lny sposob zadajac mu mie-
czem cios pod zebra®®,

W praktykowaniu magii wielkie znaczenie mialo wypowiadanie odpo-
wiednich formut oraz noszenie talizmandéw i amuletow'?, ktore przynosity
szczgsdcie, chronily przed urokiem, odczyniaty zto. Noszono zatem torquesy,
wszelkiego rodzaju bransolety. Magiczne wlasciwosci przypisywano m.in.
bursztynowi, koralowi czy agatowi'’.

Celem praktyk magicznych byto zdobycie panowania nad przyroda, bie-
giem wydarzen, losem cztowieka's. Juz z tych zatozen wynika, ze praktyki
magiczne nigdy nie bedg do przyjecia przez chrzescijanina, ktory swoja uf-
no$¢ poktada w Bozej Opatrznosci.

watroby, pochodzacego z III w. przed Chr., uzywanego przez haruspikéw. Na modelu byty okre-
$lono dwie strefy: przyjazna — familaris, 1 nieprzyjazng — hostilis. Wrozbita poréwnywatl watrobe
zabitego zwierzgcia — najczesciej owey, z modelem i na podstawie poczynionej obserwacji, wyma-
gajacej sporych umiejetnosci, wypowiadat wrozbe. Zob. D. Musial, Antyczne korzenie chrzescijan-
stwa, Warszawa 2001, 226.

" Por. Isidorus Hispalensis, Etymologiarum Ilib. VII1 9, 2.

8 Por. tamze VIII 9, 11.

° Por. tamze VIII 9, 12.

1 Por. tamze VIII 9, 28. Zob. W.E. Klingshirn, Defining the Sortes Sanctorum: Gibbon, Du
Cange, and Early Christian Lot Divination, JECS 10 (2002) 77-104.

1 Por. Isidorus Hispalensis, Etymologiarum lib. VII1 9, 22-26.

12 Por. Winniczuk, Ludzie, zwyczaje i obyczaje, s. 569-570.

13 Por. Grenier, Historia Galow, s. 252.

14 Por. Isidorus Hispalensis, Etymologiarum lib. VIII 9, 30. Zob. A. Posacki, Encyklopedia
zagrozen duchowych, 11, Radom 2009, 30-32.

15 Por. Grenier, Historia Galow, s. 252.

16 Por. Posacki, Encyklopedia zagrozen, s. 20.
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W niniejszym artykule pragniemy zastanowic si¢ na czym polega zto magii
wedtug starozytnych autoréw chrzescijanskich dziatajacych w V-VIII wieku.

1. Magia dzielem diabla. Zto magii wynika z oczywistego dla Ojcow
Kosciota faktu, iz jest ona dzietem diabta, ktory nie tylko stoi u poczatku tych
praktyk, jako ich inicjator, ale rOwniez zawsze w nich uczestniczy. Przekonany
byt o tym juz $wiat poganski. Powszechnie uwazano bowiem, ze cztowiek nie
moze uprawia¢ magii korzystajac jedynie z wtasnych sit. Musiat posiada¢ wspar-
cie demona, okres$lanego terminem paredros — siedzacy obok. Eleni Pachoumi
zauwaza, ze w Egipcie mag prosit o wsparcie sit nadnaturalnych'’. Wedhug A.
Wypustka pozyskanie demona — stugi, czyli paredrosa nalezato do rytuahu ini-
CJaCJl maga'®. Mag osobiscie zabiegal o wsparcie swoich praktyk przez sity de-
moniczne. Moc maga Jest zatem mocg diabelska, pochodzaca wprost od ztego
ducha. Cho¢ zdarzaty si¢ wypadki przywotywania paredrosa w $cisle okreslo-
nym celu, to jednak najczesciej wspotpraca ta byta stata, a nawet dozywotnia'.

Chrzescijanie byli przekonani, ze diabet jest nie tylko inspiratorem wszel-
kich praktyk magicznych i wrozbiarskich, ale i ich beneficjentem, gdyz zysku-
je dusze cztowieka®.

Jan Chryzostom stwierdzat jednoznacznie, ze

,»pycha szatana sg przepowiednie z lotu ptakdw, praktyki wrdzbiarskie, prze-
sady, przestrzeganie por roku, zabobony, amulety, magiczne zaklecia™?!.

Wszystko to jest dzielem diabelskim. Ztotousty przestrzegal neofitoéw przed
korzystaniem z jakichkolwiek praktyk magicznych. Byt bowiem przekonany,
ze jesli nawet taczg sie one z wzywaniem imienia Bozego, to i tak nalezy wi-
dzie¢ w nich diabelskie dzieto?.

Augustyn byl pewien, ze magowie sa ludzmi, ktérych demony osaczyly
i uczynily swoimi uczniami*. Aby wypetnia¢ swoje magiczne sztuki zasiggaja
rady demonow. Rowniez za szatafniskie uwazal on wszelkie pisma wr6zow, prze-
powiednie, amulety, cudowne leki, zaklgcia, tatuaze, roznorakie przedmioty za-
wigzywane, zawieszane czy przyktadane do ciata®®. W De civitate Dei stwierdza:

17 Por. E. Pachoumi, Divine Epiphanies of Paredroi in the Greek Magical Papyri, GRBS 51
(2011) 155-165.

18 Por. Wypustek, Magia antyczna, s. 309.

1 Por. tamze, s. 313-315.

20 Por. Caesarius Arelatensis, Sermo 50, 1.

21 Joannes Chrysostomus, Catechesis ultima ad baptizandos 6, ed. A. Piédagnel, SCh 366, 232-
234, thum W. Kania, w: Sw. Jan Chryzostom, Katechezy chrzcielne, U Zrodet Katechumenatu 2,
Lublin 1994, 46. Por. P. Szczur, Problematyka spoteczna w poznoantycznej Antiochii na podstawie
nauczania homiletycznego Jana Chryzostoma, Lublin 2008, 530.

22 Por. Joannes Chrysostomus, Ad illuminandos 2,21-22. Zob. Kracik, Chrzescijanstwo, s. 48.

2 Por. Augustinus, De civitate Dei XXI1 6, 1.

2 Por. tenze, De doctrina christiana 11 20, 30. Zob. A. Eckmann, Dialog $w. Augustyna ze Swia-
tem poganskim w swietle jego korespondencji, Lublin 1987, 130.
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»wszystkie dziwy magow, ktore shusznie poczytuje si¢ za godne potepienia,
sg skutkiem nauki i dziatalno$ci demonow”%,

Augustyn jest przekonany, ze zte duchy sg tak przewrotne, iz dla osiagnie-
cia swego celu dopuszczajq uzywama w magii chrze$cijanskiej terminologii.
Na talizmanach pojawiajg si¢ wiec imiona Archaniotéw, a w amuletach wer-
sety biblijne*. Cezary z Arles przestrzegajac swoich wiernych przed korzysta-
niem z ustug magow nazywa ich wprost ,,stugami diabta”’. Podobne okresle-
nie — ,,pomocnicy diabta” — odnosi do duchownych, ktorzy wreczali wiernym
magiczne wezelki (ligaturas) chronigce przed czarami®®. Dla biskupa Arles
wszystko, co magowie zalecaja swoim klientom jest ,,diabelska trucizng”*.
Za$ ich przepowiednie to ,,diabelskie wr6zby”*. Niemal identyczng opini¢
wyrazit Marcin z Bragi, ktory wyrzucat swoim stuchaczom:

»zaniechali§cie §wigtego zaklecia, to znaczy Symbolu Wiary, jaki otrzy-
maliScie na chrzcie, a jest nim: «Wierze¢ w Boga, Ojca Wszechmogacego»
1 Modlitwy Panskiej, to jest «Ojcze nasz, ktory jeste§ w niebie». Natomiast
trzymacie si¢ diabelskich zakle¢ i czarodziejskich formut™!,

W swoim pouczaniu wspomina o praktyce wypowiadania magicznych za-
klg¢, w ktorych wymienia si¢ imiona demondéw. Czyniono to szczegdlnie
w tych formutach magicznych, ktore mialy zaszkodzi¢ jakiemus cztowieko-
wi*2, W ten sposob biskup Bragi jednoznacznie wskazuje, iz sita magii tkwi
w mocy diabelskiej. Demon byt przywolywany przez maga, aby udzielit mu
swoich mocy. Podobne przestrogi kierowal do swoich stuchaczy Eligiusz
z Noyon. W kazdym wypowiadanym zakleciu widziat wzywanie sit diabel-
skich. Rowniez wszelkie noszone przez ludzi amulety i talizmany uznawal za
dzieto szatanskie®.

25 Augustinus, De civitate Dei VIII 19, PL 41, 244, thum. W. Kornatowski: Sw. Augustyn,
O panstwie Bozym, t. 1, Warszawa 1977, 398.

2% Por. tenze, In Joannis Evangelium tractatus 7, 7. Zob. A. Hamman, Zycie codzienne w Afiryce
Potnocnej w czasach sw. Augustyna, thum. M. Stafiej-Wroblewska — E. Sieradzinska, Warszawa
1989, 195; W. Kamczyk, Tota paschalis solemnitas. Teologia i duszpasterstwo w kazaniach i homi-
liach sw. Augustyna, Katowice 2012, 62.

7 Caesarius Arelatensis, Sermo 204, 3, ed. D.G. Morin, CCL 104, 821: ,,praecantatores velud
ministros diaboli fugiant”. Por. P. Wygralak, Stanowisko Kosciola wobec idolatrii i magii na tere-
nach Galii i Hiszpanii w poznej starozytnosci chrzescijanskiej (VI-VII w.), Poznan 2011, 132.

28 Caesarius Arelatensis, Sermo 50, 1, CCL 103, 225. Bardzo mozliwe, ze w wezetkach tych
byly umieszczone jakie$ fragmenty z Pisma Swictego.

2 Tamze, thum. S. Ryznar: Cezary z Arles, Kazania do ludu, ZMT 57, Krakow 2011, 290.

30 Tamze 53, 1, CCL 103, 233, ZMT 57, 300. Por. Wygralak, Stanowisko Kosciola, s. 132.

31 Martinus Bracarensis, De correctione rusticorum 16, 6, ed. A.A. Nascimento: Martinho de
Braga, Instrugdo pastoral sobre supersti¢oes populares: De correctione rusticorum, Lisboa 1997,
120, thum. W. Wojcik, w: Marcin z Bragi, Dzieta, Kety 2008, 211.

32 Por. Marcin z Bragi, Dziela, s. 209, nota 59.

33 Por. Vita Eligii episcopi Noviomagensis 11 16, MGH Scriptores rerum Merovingicarum IV 705.
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Cennym uzupelnieniem powyzszych wskazan sa refleksje Izydora
z Sewilli, dla ktorego magia jest sztukg diabelska (ars daemonorum). Biskup
stwierdza:

»pycha sztuk magicznych zostata przejeta od przewrotnych aniotow’,

Mag, aby jego dziatalno$¢ osiggata pozadane efekty zaprzysiegal demony™.
Cata wiedza magdw, ich niezwykla moc, wszelkie praktyki magiczne pocho-
dza prosto z piekta®®.

2. Magia kultem diabla. Niektorzy z Ojcow Ko$ciota uwazali, ze uprawia-
nie magii jest nie tylko wystapieniem przeciwko Bogu, ale jednoczesnie kul-
tem samego diabta. Taka mys$l odnajdziemy w wypowiedziach $w. Augustyna.
Wspominajac o powstaniu sztuk magicznych biskup Hippony zauwaza, ze
diabtu czes$¢ oddaja ludzie, ktorych uwiodty demony i wszczepily w ich serca
tajemna trucizng®’. W takim rozumieniu kult diabtu oddawaliby ludzie przez
niego opetani, ktorzy utracili wolnos¢ i stali si¢ diabelskimi uczniami. Szerze;j
problem ten widzi Marcin z Bragi. Komentujac jego wypowiedzi nalezy miec¢
na uwadze Srodowisko, w ktérym przyszto mu duszpasterzowaé. Mieszkancy
Galicji znalezli si¢ pod silnym wptywem pryscylianizmu, a jednocze$nie byta
to, jak si¢ wydaje, najmniej zewangelizowana cz¢s¢ Potwyspu Iberyjskiego,
gdzie ciagle jeszcze zywe i pielegnowane byly zwyczaje i praktyki pogan-
skie®®. Jego nauczanie musiato zatem by¢ nacechowane z jednej strony otwar-
toscig na ludzka stabos$¢, z drugiej zas wyrazistym przekazem, co jest zgod-
ne z duchem Ewangelii, a co takim nie jest. Wykazuje wiec kaznodzieja, ze
wszystko, co ma jakikolwiek zwigzek z magia i idolatrig jest kultem diabta.

,Przepowiadanie, wrdzenie (z lotu ptaka) i obchodzenie dnia bozkow — cdz to
jest innego, jak nie kult diabta? [...] Zaklinanie zi6t do czaréw i wymawianie
imion demondéw podczas zakle¢ — coz to jest, jak nie kult diabta?”*

Marcin mowi o kulcie diabta przeciwstawiajac go kultowi Bozemu. Chrzes-
cijanin w sakramencie chrztu wyrzekt si¢ diabta, wszystkich ,,jego obrzedow
kultowych i ztych uczynkéw”. Dla biskupa Bragi, co juz wcze$niej zostato
ukazane, oczywiste byto, ze wszelkie praktyki poganskie tj. idolatria i magia
miaty u swego poczatku diabla. A zatem powrot do tego rodzaju praktyk, byt

3% Isidorus Hispalensis, Etymologiarum lib. VIII 9, 3, ed. Oroz Reta — Marcos Casquero, s. 713,
thum. wlasne. Por. tamze VIII 9, 31.

3 Por. tamze VIII 9, 10.

36 Por. tamze VIII 9, 3; Wygralak, Stanowisko Kosciola, s. 133.

37 Por. Augustinus, De civitate Dei XX1 6, 1; VIII 19.

3% Por. L.A. Garcia Moreno, La Iglesia y el cristianismo en la Galecia de época sueva,
Antigiiedad cristiana” 13 (2006) 44; M. Wilczynski, Krolestwo Swebow — regnum in extermitate
mundi, Krakoéw 2011, 304-307.

39 Martinus Bracarensis, De correctione rusticorum 16, 2, ed. Nascimento, s. 120, tham. Wojcik,
s. 207-209.
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rozumiany przez duszpasterzy jako powrot do czaséw poganskich, czyli do
kultu diabta.

3. Praktykowanie magii ciezka wina moralng. Skoro u zrédet magii
stoi diabel i moc maga jest sila demoniczna, to nie nalezy si¢ dziwi¢ jedno-
znacznej negatywnej ocenie Ojcow Kosciota, ktorzy klasyfikowali uprawianie
1 korzystanie z magii jako grzech cigzki. Kazdy chrzescijanin, ktory uprawia
magi¢ lub korzysta z ustug magoéw czy wrozbiarzy traci taske przyjetego sa-
kramentu chrztu §wigtego 1 w ten sposob jednostronnie zrywa przymierze za-
warte z Bogiem. Jan Chryzostom kieruje do neofitoéw stowa pelne mocy i bélu
jednoczesnie. Uswiadamia im, ze zawieszanie sobie amuletéw, noszenie na
glowie zelaznych medali Aleksandra Macedonskiego®, uprawianie czaréw
jest wyrazem niewiary w moc Bozg. Cztowiek, ktory uprawia magi¢ popetnia
grzech ciezki, a jest on jeszcze cigzszy, gdy w formutach magicznych nad-
uzywa si¢ imienia Bozego*!. Zdaniem $w. Augustyna korzystanie w chorobie
z pomocy wrozbiarza, czy astrologa moze by¢ okreslone jedynie jako zlo-
rzeczenie Bogu*’. W ten sposob cztowieka dobrowolnie naraza si¢ na wielki
gniew Boga®. Biskup Hippony klasyfikowat praktykowanie magii jako grzech
swietokradztwa*. Takim samym okresleniem opisat grzech Adama®. Jest wigc
uprawianie magii powaznym wykroczeniem przeciw Bogu. Podobnej klasyfi-
kacji uzyt wiele lat p6zniej Grzegorz Wielki, a takze nieznany autor Kazania
o swigtokradztwach*. Wedhug nich wrozbiarstwo nalezy uznaé jako grzech
Swigtokradztwa®’.

Cezary z Arles cho¢ z pewnoscig rozumie troske i rozpacz matek, kto-
re stajac bezradnie wobec ciezkiej choroby swoich dzieci, korzystaja z porad
i praktyk magow — uzdrowicieli, to jednak jako pasterz zatroskany o zbawie-
nie wiernych w osadach takich postaw jest bardzo rygorystyczny. Uwaza, ze
kobiety te ,,szukajgc zdrowia ciala, znajdujg Smier¢ duszy”*. Wszyscy, ktorzy

40 Medale odnosza si¢ do bitwy stoczonej przez Aleksandra Wielkiego z wojskami hinduskimi
pod wodza Porosa nad rzekg Hydaspes w dzisiejszym Pakistanie w 326 r. przed Chr. Zgodnie z tek-
stem greckim katechezy chodzito o wykonane z brazu monety. Por. Szczur, Problematyka spolecz-
na, s. 533, przyp. 478.

4 Por. Joannes Chrysostomus, Ad illuminandos 2, 22.

42 Por. Augustinus, Enarrationes in Ps. 133, 2. Zob. P. Wygralak, Stanowisko Ojcéw Kosciota
wobec magii, w: Wczesne chrzescijanstwo a religie, red. 1. Ledwon — M. Szram, Lublin 2012, 262.

#Por. Joannes Chrysostomus, In epistulam I ad Timotheum hom. 10, 3. Zob. Szczur, Problematyka
spoteczna, s. 533.

“ Por. Augustinus, Enarrationes in Ps. 70, 17.

4 Por. tenze, Enchiridion in Laurentium 45. Zob. JN.D. Kelly, Poczgtki doktryny chrzescijan-
skiej, thum. J. Mrukdéwna, Warszawa 1988, 270.

4 Anonymus, Sermo de sacrilegia, PLS 4, 969-973, thum. M. Olszewski: Anonim, Kazanie
o swietokradztwach, ,,Znak” 50 (1998) nr 515, 73-76.

47 Por. Gregorius Magnus, Epistula X 204; Anonymus, Sermo de sacrilegia 111 6-7.

# Caesarius Arelatensis, Sermo 52, 5, CCL 103, 232, ZMT 57, 298.
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oddaja kult poganskim bostwom, ktorzy korzystaja z ustug wrézbitow i ma-
gow, zdaniem galijskiego kaznodziei

,»porzucaja $wiatto, a pedza w ciemno$¢, gardzg Bogiem a wpadaja diablu
w objecia. [...] Chrystusem gardza, a w $wigtokradztwo wstepuja”™®.

Tak radykalny osad postawy wiernych korzystajacych z magii potwierdzi
si¢ takze w innych wypowiedziach biskupa Arles. Wedlug niego dusze takich
ludzi ,,przeszyje miecz niewiary”’. W kazaniu 54. Cezary uzyje jeszcze moc-
niejszych okreslen:

,,Ktokolwiek dopusci si¢ tego zta (korzystanie z postugi tzw. zaklinaczy), na-
tychmiast utraci taske chrztu i stanie si¢ $wigtokradca i poganinem™!,

Skutkiem wigc uprawienia i korzystania z magii jest ostateczna utrata taski
wiary otrzymanej w sakramencie chrztu. Biorac dostownie wypowiedz kazno-
dziei, mozna by doj$¢ do wniosku, Zze chrzescijanin, ktory oddaje si¢ prakty-
kom magicznym popetnia grzech apostazji. Magia prowadzi go do wyparcia
si¢ wiary w Boga. Czy jednak Cezary az tak surowo oceniat takie uczynki?
Trudno to jednoznacznie stwierdzi¢. W dalszej bowiem cze$ci swojej wypo-
wiedzi przestrzega winnych takich grzechow, iz jesli nie udziela znaczqcej
jalmuzny i nie podejmg przedtuzonej pokuty z pewnoscia zging na wieki*2.
Brakuje tu sformutowania jednoznacznego nakazu do podjecia pokuty ka-
nonicznej, ktora byla wymagana od apostatéw pragnacych powrdcic¢ na tono
Kosciota.

Rownie radykalnie do problemu podchodzi Marcin z Bragi. Jest to oczy-
wiste ma]qc na wzgledzie zalezno$¢ biskupa Bragi od Cezarego z Arles. Tym
niemniej jego stowa sa z pewnoscig reprezentatywne dla praktyk1 Kosciota na
Potwyspie Iberyjskim. Tonem pelnym wyrzutu Marcin wypomina stuchaczom
uwiklanym w praktyki magiczne, ze przez swoje zachowanie zrywaja przy-
mierze z Bogiem zawarte w sakramencie chrztu.

»Ktokolwiek gardzi znakiem Chrystusowego krzyza, a spoglada na inne zna-
ki, ten postradat znak krzyza, ktory otrzymat na chrzcie. Podobnie ten, kto
trzyma si¢ innych zakle¢ wynalezionych przez czarownikéw i ztoczyncow,
utracit zaklgcie §wigtego Symbolu Wiary 1 Modlitwy Panskiej, ktore otrzymat
w wierze Chrystusa i podeptal wiar¢ Chrystusa, dlatego nie moze oddawac
czci zarazem Bogu i diabtu™3,

A zatem $§wiadomy udziat we wszelkiego rodzaju praktykach magicznych
jest wyparciem si¢ wiary otrzymanej na chrzcie. Biskup Bragi mowi tu o po-

# Tamze 53, 1, CCL 103, 234, ZMT 57, 300. Por. Wygralak, Stanowisko Kosciola, s. 226.

50 Caesarius Arelatensis, Sermo 50, 1, CCL 103, 225, ZMT 57, 290.

5! Tamze 54, 1, CCL 103, 236, ZMT 57, 303.

52 Por. tamze.

33 Martinus Bracarensis, De correctione rusticorum 16, 6-7, ed. Nascimento, s. 120, thlum.
Wojcik, s. 211.
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deptaniu wiary w Chrystusa. Cztowiek, zgodnie z nauka samego Zbawiciela
wyrazong w stowach: ,,Nie mozecie stuzy¢ Bogu i Mamonie” (Mt 6, 24),
nie moze jednoczesnie by¢ wierny Bogu i oddawac czci diablu. Oddawanie
czci diablu w praktykach magicznych traktowane jest jako wyparcie si¢
wiary w Chrystusa. Podobnie uwaza autor Kazania o swietokradztwach.
I on poucza, Ze nie jest juz chrzes$cijaninem ale poganinem cztowiek, ktory
zasigga rad u wrdzbiarzy, kieruje si¢ w zyciu horoskopami, nosi amule-
ty i talizmany, wypowiada zaklecia’*. Nalezy jednak zauwazy¢, ze Marcin,
podobnie jak wczesniej Cezary z Arles, nie domaga si¢ od cztowieka, ktory
uprawial magi¢ pokuty kanonicznej, a przynajmniej nie wyrazit tego jed-
noznacznie. Wedtug niego pokuta, ktéra jest w takim przypadku konieczna
polega na tym,

,,zeby cztowiek juz wigcej nie popehiat zta, ktdrego si¢ dopuscit, ale zeby
prosit o przebaczenie za poprzednie grzechy, a na przyszto$¢ wystrzegat sie,
zeby w nie znowu si¢ nie stoczy¢”>.

Duszpasterze w ocenie praktyk magicznych uzywali tak wyrazistych sfor-
mutowan, aby ukaza¢ ogrom zla jakie niesie ze sobg magia, a jednoczesnie,
aby w ten sposob zacheci¢ stuchaczy do porzucenia zgubnych praktyk i do
podjecia drogi nawrdcenia.

Nie wszyscy zwolennicy magii widzieli potrzebe nawrdcenia. Wrod tej
grupy warto zwréci¢ uwage na ttumaczenia zwolennikow astrologii, ktorzy
byli przekonani, ze skoro bieg zycia cztowieka jest uzalezniony od uktadu
gwiazd w chwili narodzin, to cztowieka nie mozna wini¢ za jego zte poste-
powanie. Zatem, jak to zauwazyt §w. Augustyn, zwolennicy astrologii wing
za wlasne niegodziwosci przypisuja nie sobie, ale gwiazdom®. Problem ten
poruszyt réwniez Cezary z Arles, ktory korzystajac z wypowiedzi biskupa
Hippony®” podkreslit, ze ludzie w ten sposéb si¢ usprawiedliwiajacy w rezul-
tacie sag winni podwdjnego grzechu: wiary w przeznaczenie i pychy®®. Tak
myslacy cztowiek znajduje si¢ w bardzo trudnej sytuacji — trwa w grzechu
cigzkim, a z powodu braku poczucia winy, nie wyznaje popetnionych grze-
chow i stad nie moze otrzymaé taski przebaczenia®. W ten sposob wiara
w przeznaczenie prowadzi cztowieka do nieuzasadnionego usprawiedliwiania
swego zlego postepowania, uspienia wyrzutoéw sumienia, a w konsekwencji to
trwania w grzechu cigzkim.

5% Por. Anonymus, Sermo de sacrilegia 111 5-6; 111 9 — IV 14.

55 Martinus Bracarensis, De correctione rusticorum 17, 4, ed. Nascimento, s. 122, thum. Wéj-
cik, s. 213.

56 Por. Augustinus, Sermo 99, 3, PL 38, 1027. Zob. Hamman, Zycie codzienne, s. 200.

57 Por. Augustinus, Enarrationes in Ps. 91, 3.

38 Por. Caesarius Arelatensis, Sermo 59, 2.

% Por. tamze.
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4. Magia uzaleznia i zniewala czlowieka. Ojcowie Kosciota obserwujac
chrzescijan oddajacych si¢ praktykom magicznym i wrézbom byli przekona-
ni, ze ludzie ci utracili dar wolnosci, uzalezniajac niemal kazda decyzje od
wskazan maga czy wyniku wrdozby. Chrzescijanin, ktory bezgranicznie ufa
wrézbitom faktycznie staje si¢ wedlug Jana Chryzostoma ich niewolnikiem.
Stawia bowiem wyzej wrozbite niz Boga, 1 pozwala mu manipulowa¢ swoim
wlasnym zyciem®. W jednym z swoich kazan uzyje Antiochenczyk jeszcze
mocniejszych stow mowiac o ,,wtadzy” horoskopu i podkreslajac, ze czto-
wiekiem, ktory zaufat horoskopom demon obraca jak chce®'. Potwierdza to
Augustyn. Omawiajac problem korzystania przez chrzescijan z ustug astrolo-
gbw zauwaza:

»~Ktokolwiek wchodzi jako cztowiek wolny do takiego matematyka, ptaci,
zeby wyj$¢ stuga Marsa, Wenery [...]7%%.

Ciekawe jest podkreslenie przez biskupa Hippony faktu zaptaty astrologowi.
Cztowiek wolny ptaci po to, aby dac si¢ zniewoli¢ przez gwiezdne konstela-
cje. Podobnie zniewalajg cztowieka wszelakie przesady. Wiara w nie sprawia,
ze cztowiek przestaje zachowywac sie racjonalnie. Augustyn opisuje zacho-
wania cztowieka, ktory w obawie przed czekajacym go blizej nieokreslonym
nieszczgs$ciem czuje si¢ zmuszony wej$¢ powtdrnie do 16zka tylko dlatego,
ze wktadajac obuwie kichnat albo tez wraca ,,do domu, gdy przy wyjsciu
cztowiek si¢ potknie”®. Mozna sobie wyobrazié, jak osaczony wewngtrz-
nie i zniewolony musi by¢ cztowiek, ktory wierzy w takie i tym podobne
przesady.

O takiej formie zniewolenia méwil w swoich kazaniach rowniez Cezary
z Arles. Z jego relacji wynika, ze chrzescijanie zasiegali rad wrozbitow w celu
podjecia zwyczajnych decyzji dotyczacych wyboru najlepszego dnia na roz-
poczecie podrdzy i na jej zakonczenie®. Taka postawa jest wyrazem uzalez-
nienia si¢ cztowieka od wynikoéw wrézb. Biskup Arles wyraznie stwierdzat,
ze kto uczestniczyt w takich ,,diabelskich sprawach oddawat si¢ diablu w nie-
woleg”%. Rowniez Marcin z Bragi zwraca uwagg na takie formy uzaleznienia.
Podobnie jak Cezary bedzie wigc potepiat praktyki swoich stuchaczy, ktorzy
zwracali uwage, w jakim dniu rozpoczaé¢ podréz, czy tez pamigtac, aby mat-
zenstwa zawiera¢ jedynie w piatki, tj. dzien Wenus®.

8 Por. Joannes Chrysostomus, In epistulam I ad Timotheum hom. 8, 4. Zob. Szczur, Problematyka
spoteczna, s. 530.

6! Por. Joannes Chrysostomus, In Matthaeum hom. 74,4, PG 57, 691, thum. J. Krystyniacki: Sw.
Jan Chryzostom, Homilie na Ewangeli¢ wedlug sw. Mateusza, ZMT 23, Krakow 2001, 386.

2 Augustinus, De doctrina christiana 1121, 32, PL 34, 51, thum. J. Sulowski: Swiety Augustyn,
O nauce chrzescijanskiej, Warszawa 1989, 85.

% Tamze II 20, 31, PL 34, 50, ttum. Sulowski, s. 83.

% Por. Caesarius Arelatensis, Sermo 54, 1.

65 Caesarius Arelatensis, Sermo 54, 5, CCL 103, 239, ZMT 57, 307.

% Por. Martinus Bracarensis, De correctione rusticorum 16, 2.
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Szczego6lng formg zniewolenia cztowieka przez diabta jest opetanie.
Nalezy stwierdzi¢, iz Ojcowie Kosciota walczac z wszelkimi praktykami ma-
gicznymi, bardzo rzadko wspominajg o przypadkach opetania ludzi uprawia-
jacych magie. By¢ moze mozna méwi¢ o opetaniu w przypadku opisanym
przez Augustyna. Czlowiek zostaje zwabiony przez diabla, ktéry uzywajac
tajemnej trucizny oferuje mu pozorng przyjazn. W ten sposob staje si¢ on
uczniem diabta®’.

Roéwniez Cezary z Arles wskazuje w kazaniu poswieconym $wigtowaniu
kalend styczniowych na przypadek, ktory mozna uzna¢ za opgtanie. Do swo-
ich wiernych mowit:

,Przez takie praktyki wciska si¢ 6w mistrz zta, by zwolna opanowawszy
umysty pod pozorem zabawy, sprawowac¢ nad nimi wladzg®®,

Istotne jest uzyte przez biskupa sformutowanie jasno moéwigce o opanowa-
niu umystéw przez ,,mistrza zta”, aby ,,sprawowac¢ nad nimi wtadzg¢”. Majac
na uwadze klasyczng definicj¢ opg¢tania sformulowang przez R. Garrigou-
Lagrangea®, jak rowniez teze wspotczesnego egzorcysty O.A. Posackiego,
ktory uwaza, ze opgtanie moze by¢ takze efektem uprawiania magii’’, mozna
stwierdzi¢, ze przypadek opisany przez Cezarego jest przykladem opgtania
cztowieka przez diabta. Biskup Arles stykat sie, jak to opisujg autorzy jego
zywota, z osobami opgtanymi. Brak jest jednak §wiadectw, iz opetania te byty
efektem uprawiania magii’'.

Tezg, ze magia moze byC przyczyna opgtania poswiadczaja relacje
Grzegorza z Tours, ktéry wspomina o wrozce zniewolonej przez ztego du-
cha. Jak pisze starozytny historyk, biskup Verdun, Ageryk, dowiedziawszy si¢
o tej sprawie odprawil nad nig egzorcyzmy, ktére mimo, ze zmusity zlego
ducha to ujawnienia si¢, to jednak nie doprowadzity do catkowitego uwol-
nienia kobiety”. Inny przypadek, opisany takze przez Grzegorza, miat miej-
sce w Paryzu. Pojawita si¢ tam kobieta, ktora przepowiedziala pozar miasta.
Uwazano jg za opetang przez demona potudnia’. Opetany przez diabta miat

87 Por. Augustinus, De civitate Dei XX1 6, 1.

68 Caesarius Arelatensis, Sermo 193, 1, CCL 104, 783, thum. wlasne. Por. Wygralak, Stanowisko
Kosciola, s. 230.

% Por. R. Garrigou-Lagrange, Trzy okresy zycia, Niepokalanow 1998, 894: ,Przez opgtanie
szatan mieszka rzeczywiscie w ciele czlowieka, zamiast tylko da¢ mu odczu¢ swoje dziatanie od
zewnatrz, jak w obsesji. Poza tym, dzialajac wewnatrz, nie tylko przeszkadza on swobodnemu uzy-
ciu wladz cztowieka, lecz sam moéwi i dziala przez narzady opgtanego, tak Ze ten nie moze temu
przeszkodzié¢, a nawet na ogot bez jego wiedzy”.

" Por. Posacki, Encyklopedia zagrozen, s. 178.

"I Por. Cyprianus — Viventius episcopus, Vita S. Caesarii Arelatensis 11 18-19. 20, ed. G. Morin,
w: S. Caesarii Opera omnia, 11, Maredsous 1942, 332-333. Zob. Wygralak, Stanowisko Kosciota,
s.231-233.

2 Por. Gregorius Turonensis, Historia Francorum VII 44.

3 Por. tamze VIII 33.
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by¢ réwniez wspominany w Historii Frankow cztowiek pochodzacy z oko-
lic Bourges. Przezyt on niezwykla histori¢ w lesie, gdzie zostat oszolomiony
przez rdj much. Zdaniem Grzegorza byto to dzieto diabta. Czlowiek ten zostat
woweczas opetany przez ztego ducha, od ktérego otrzymat dary przepowiada-
nia i uzdrawiania:

»Wszystko to czynit przy pomocy diabelskich sztuczek 1 jaki§ tam
czarodziejstw”74,

Z biegiem czasu zaczat bluzni¢ podajac si¢ za samego Chrystusa. W tym
wiec przypadku opetanie nie bytoby skutkiem uprawiania magii. Ow czlo-
wiek byt opetany, poniewaz zostat opanowany przez ztego ducha i stat si¢ jego
narzedziem.

5. Magia prowadzi do wewnetrznej niespéjnosci. Zto magii tkwito row-
niez w podwazeniu zaufania do Bozej Opatrznosci. Ochrzczeni ludzie potra-
fili jednocze$nie chodzi¢ do kosciota i ufa¢ sztukom magicznym. Ojcowie
Kosciola powszechnie potepiali takie postawy. Jan Chryzostom kieruje do
neofitow stowa refleks;ji:

Powiedz, czy po krzyzu i $mierci naszego Pana mamy poktada¢ nadziej¢ nasze-
go zbawienia w wizerunku poganskiego krola? Nie wiesz, czego dokonat krzyz?
Krzyz unicestwit §mier¢, zgtadzit grzech, piektu wydart tupy, ztamal moc diabta
— czyz Mu wigc nie zawierzymy, iz moze nam On zachowa¢ zdrowie ciata?””

Stuchacze Ztotoustego kaznodziei mimo przyjetego sakramentu chrztu nie po-
trafili zaufa¢ mocy Chrystusowego krzyza. W dalszym ciggu w szczegdlnie
w trudnych chwilach zycia, np. w chorobie, uciekali si¢ do porad u magow
i korzystali z ich wskazan. W ten sposob sprzeniewierzali si¢ tasce przyjetego
sakramentu, gdyz nie potrafili w petni zaufa¢ i powierzy¢ si¢ Bogu. Z podob-
nymi problemami spotykali si¢ réwniez inni duszpasterze. Augustyn pode;j-
muje ten temat w wielu swoich wystgpieniach. Zauwaza, ze wierni z jednej
strony wyznaja wiar¢ w Boga, ktory daje im zycie wieczne, z drugiej jednak
strony w sprawach doczesnych szukaja wsparcia w magii’®. W miare tatwo jest
im trwac przy Kosciele, kiedy zycie biegnie bez wickszych problemow. Kiedy
jednak takie si¢ pojawiaja, zaczynaja chwiac si¢ postawy zaufania Panu Bogu:
,by¢ moze wtedy dopiero wydaja si¢ by¢ chrzes$cijanami, kiedy ich dom nie
doznaje niczego ztego; kiedy natomiast jest jakies$ strapienie, biegng do wrdz-
bitow, do losow si¢ uciekaja, albo do astrologdw””’.

™ Tamze X 25, MGH Scriptores rerum Merovingicarum I/1, 518, thum. K. Liman — T. Richter:
Grzegorz z Tours, Historie. Historia Frankéw, Krakow 2002, 448.

5 Joannes Chrysostomus, Ad illuminandos 2, 22, PG 49, 240, thum W. Kania, w: Sw. Jan
Chryzostom, Katechezy chrzcielne, U Zrodet Katechumenatu 2, Lublin 1994, 67.

76 Por. Augustinus, Enarrationes in Ps. 88(2), 14; 26(2), 19.

" Augustinus, Enarrationes in Ps. 91, 7, PL 37, 1175, thum. J. Sulowski: Sw. Augustyn,
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Biskup Hippony widzac swoich wiernych, ktorzy w chorobie i wszelkim nie-
szczesciu korzystajg z ustug magoéw, uzdrowicieli pyta: ,,A gdzie imi¢ Pana?”"
Augustyn przytacza wypowiedzi takich chrzescijan:

,Niechaj nikt nie mowi: Wprawdzie nawiedzam bozki; opetanych i wrozow
si¢ radzg, ale Ko$ciota nie opuszczam. Jestem katolikiem™”,

Zdaniem A. Hammana postawe taka mozna okresli¢ jak manichejska dy-
chotomi¢®. Biskup Hippony opisuje ja rowniez w jednym ze swoich kazan:

54 tacy, ktorzy powiadaja: Bog dobry, wielki, najwyzszy, niewidzialny,
wieczny, niezniszczalny udzieli nam zycia wiecznego i to niezniszczalnego,
ktére przyrzekl w zmartwychwstaniu. Natomiast rzeczy doczesne i §wiatowe
nalezg do demondw i wiadz ciemnos$ci™™®!.

Przyktadow opisoéw takiej postawy mozna w wypowiedziach Ojcow znalez¢
znaczenie wigcej. Cezary z Arles w swojej duszpasterskiej postudze niejedno-
krotnie spotykat chrzescijan, ktorzy zasiadali przy stole Panskim i przy sto-
le demonow®, chodzac do ko$ciota i jednoczesnie udajac si¢ po pomoc do
magow — uzdrowicieli. W takiej postawie upewniato ich przekonanie, ze ko-
rzystanie z ustug magéw nie przynosi zadnych negatywnych skutkéw, wrecz
przeciwnie, ich metody leczenia okazywaly si¢ bardzo skuteczne. Wielu ludzi
thumaczyto si¢ wiec:

,,C0z zrobimy, skoro wrdzby i czary czy wieszczkowie bardzo czesto mowia
nam prawde? [...] Czasem dzieje si¢ tak, ze gdy nie ma zaklinaczy, badz po
ukaszeniu weza, badz w jakiej$ chorobie wielu pozostaje w niebezpieczen-
stwie zycia i Smierci”®,

Wypowiedzi te $wiadczg jak wielkie spustoszenie czynita w chrze$cijanach ze-
wngetrzna skuteczno$¢ magii, szczegdlnie w problemach zdrowotnych. Cezary,
jako gorliwy duszpasterz, nie przyjmowat takich ttumaczen i odstanial swoim
stuchaczom catg prawdg o perfidii magii:

,,Chociazby kto$ przez te magiczne wezetki odzyskal zdrowie, to bedzie je za-
wdzieczat podstegpowi diabelskiemu, ktory dlatego czasem odejmuje stabosé¢
od ciata, poniewaz zdusit juz dusze”*.

Objasnienia Psalmoéw (Ps 78-102), PSP 40, Warszawa 1986, 205. Por. Hamman, Zycie codzienne,
s. 192-193.

8 Augustinus, Enarrationes in Ps. 91,7, PL 37, 1175, PSP 40, 205.

” Tamze 88(2), 14, PL 37, 1140, PSP 40, 162. Por. Wygralak, Stanowisko Ojcow Kosciola, s. 262.

8 Por. Hamman, Zycie codzienne, s. 192.

81 Augustinus, Enarrationes in Ps. 34(1), 7, PL 36, 327, PSP 37, 354.

82 Por. Caesarius Arelatensis, Sermo 52, 6.

8 Tamze 54, 3, CCL 103, 237, ZMT 57, 305.

$ Tamze 50, 1, CCL 103, 225, ZMT 57, 290.
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Chrzescijanin musi wigc sobie zdawac sprawe, ze nie moze jednoczesnie
by¢ uczniem Chrystusa i korzysta¢ z magii. Cezary podobnie jak wczesniej
Augustyn z cala pewnoscig pamictal o stowach Chrystusa, ktéry nauczat, ze
nie mozna dwom panom shuzy¢ (por. Mt 6, 24).

6. Czarna magia i jej skutki. Najczesciej ludzie korzystajacy z ustug ma-
gow dostrzegali zewnetrzne korzysci, np. odzyskanie zdrowia. Byto to jed-
nak dobro pozorne. W efekcie bowiem cztowiek tracit duzo wiecej. Jak to za-
uwazal Cezary z Arles, taka ,,dusze¢ nieszczesng przeszyje miecz niewiary”.
Cztowiek naraza si¢ na utrate¢ zbawienia wiecznego. Ale w zachowanych
zrédlach znajdziemy rowniez wypowiedzi ukazujace magi¢ jako sitg, ktora
potrafi przywiez¢ cztowieka do utraty zmystéw czy nawet zycia lub tez znisz-
czy¢ jego dobytek. Tym razem siggniemy do wypowiedzi synodéw. Juz synod
w Elwirze (ok. 306) wspominal o mozliwosci spowodowania $mierci czlowie-
ka przez uzycie stosownego zaklecia®. Podobne informacje przynosza syno-
dy zgromadzone w VII wieku: synod w Rouen (650) i XVII synod w Toledo
(694). Kanon 4. synodu w Rouen wspomina o magicznych praktykach sto-
sowanych przez pasterzy i mysliwych, ktorzy dla ochrony swoich zwierzat
wywieszali na rozstajach drég odpowiednio przygotowane talizmany. Jednak
praktyka ta stuzyla jednocze$nie spowodowaniu szkody dobytkowi innych
ludzi*’. Natomiast kanon 5. synodu w Toledo mowi o praktyce stosowanej
przez niektérych bardzo zdeprawowanych kaptandw, ktorzy podobno mieli
celebrowa¢ Msze §w. z formularza o zmartych w celu zadania $mierci, takze
wiecznej, konkretnym osobom®. Réwniez Izydor z Sewilli utrzymuje, ze ma-
gowie potrafili pozbawi¢ zmystow cztowieka, a nawet usmierci¢ go uzywajac
jedynie swoich zaklec¢®, co potwierdzatoby informacje zawarte w uchwatach
synodu w Elwirze.

ks

Ojcowie Kosciota na przestrzeni wiekow mieli zbiezne poglady dotyczace
magii. Wszyscy oceniali j3 negatywnie, poniewaz byli przekonani, ze swoja
sife czerpie z mocy diabelskich. Niektorzy Ojcowie uwazali nawet, ze magia
jest forma kultu diabla. Zatem kazdy chrzescijanin, ktory praktykowal ma-
gie lub korzystat z ustug magéw, wrozbitow czy astrologdw popetniat grzech
cigzki, narazajac si¢ w konsekwencji na wieczne potegpienie. Chrzescijanin

8 Tamze.

8 Por. Concilium Eliberitanum (306) can. 6, SCL1, 51.

87 Por. Concilium Rothomagense (650) can. 4, Mansi X 1200.

8 Por. XVII Concilium Toletanum (694) can. 5. Zob. S. McKenna, Paganism and Pagan
Survivals in Spain up to the Fall of the Visigothic Kingdom, Washington 1938, s. 133-134; Wygralak,
Stanowisko Kosciola, s. 114-115.

% Por. Isidorus Hispalensis, Etymologiarum lib. VII1 9, 9.
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zwracajac si¢ po pomoc do magow, pytajac wrozbitdw o przysztos¢ wykazy-
wat brak ufnosci w Bozg Opatrznos¢. Stawat si¢ typowym przyktadem czlo-
wieka o wewnetrznej niespojnosci, ktory zgodnie z obowigzujacym dzisiaj
przystowiem chce da¢ Pan Bogu §wieczke, a diablu ogarek. Mienit si¢ kato-
likiem, a jednocze$nie swoje mniej czy bardziej wazne decyzje uzalezniat od
wyniku wrozb, nosil amulety i talizmany, w chwilach choroby szukat wsparcia
maga. Dla starozytnych duszpasterzy taka postawa §wiadczyla o stopniowym
uzaleznianiu si¢ do magii, co interpretowano powszechnie jako oddawanie
si¢ w niewolg¢ diabta i utrat¢ taski sakramentu chrztu swigtego. W ten sposob,
zdaniem Ojcow Kosciota, chrzescijanin na nowo stawat si¢ poganinem.

Warto jeszcze zwroci¢ uwage, ze tylko nieliczni Ojcowie Ko$ciota wspo-
minajg o mozliwosci opetania maga i jego klientow przez diabta. Nieliczni tez
poswiadczaja praktykowanie tzw. czarnej magii, ktorej celem byto zadanie
cierpienia, pozbawienie zmystow, a nawet zycia upatrzonej ofiary. Nie zmie-
nia to jednak ostatecznej oceny magii. Jest ona ztem i chrzescijanie nie po-
winni jej uprawiaé, ani tez w zadnej sytuacji korzysta¢ z jej pomocy, nawet
w najbardziej trudnych sytuacjach zyciowych. To wskazanie pozostaje aktual-
ne roéwniez w czasach nam wspotczesnych.

THE EVIL OF MAGIC IN THE PASTORAL RECOMMENDATIONS
OF CHURCH FATHERS

(Summary)

The article took up the problem of evil in magic in the teaching of the Church
Fathers. The ancient priests were convinced that magic was the work of the devil
himself. Even the pagan world believed that every mage must have had his own
demon, who was the source of their strength. Thus a mage remains at a constant
relationship with the devil on whom he is dependent. It can be even said that
magic leads inevitably to the worship of the devil. Those who practice magic or
seek advice from fortune-tellers and astrologers, put themselves at the devil’s dis-
posal, since they make their life decisions dependent on the results of divination
or star system. The most serious form of enslavement is demonic possession. Few
of the Church Fathers links possession with magic practice, whereas all agree that
magic seriously weakens confidence in Divine Providence and leads to a spiritual
split, which results in simultaneous participation in the Christian practices and
the use of magic services.

Stowa kluczowe: Ojcowie Kosciota, magia, astrologia, zto, niewola, opgtanie.
Key words: Church Fathers, magic, astrology, evil, enslavement, possession.



