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Rafat DYRCZ

PRZENIKANIE POGANSKICH FORM KULTOWYCH
DO CHRZESCIJANSTWA NA PRZYKELADZIE KULTU BOGA
ASKLEPIOSA I SWIETYCH ZWANYCH ANARGYROI

Zaréwno dla pogan jak i chrzescijan doby péZznego antyku cuda mialy
znaczenie podstawowe, stanowiac najwazniejszy wyznacznik wartosci wyzna-
wanej przez nich religii. Ani poganie, ani chrzescijanie nie watpili nie tylko
w realnos¢, ale 1 w diabolicznos¢ cuddw strony przeciwnej. Diaboliczna prowe-
niencja stanowita bardzo dogodne wytlumaczenie podstaw dziatari taumatur-
gicznych przeciwnikow religijnych. Cho¢ w apologiach kierowanych do pogan
nacisk ktadziono na boskie pochodzenie nauki chrzescijaniskiej, akcentujac
Weielenie Chrystusa, Jego dobrowolng smier¢ i zmartwychwstanie, to argu-
ment z cudu byt dla pogan niewiarygodny z uwagi na tatwos¢ uznania go za
magiczne dziatanie taumaturgiczne, zas idea Boga cierpigcego i umierajacego
stanowita centralny punkt teologii kultéw misteryjnych'.

Za gtéwna postaé w polemice Sossianusa Hieroklesa i Euzebiusza z Cezarei,
stanowigcej modelowy przyktad sporu pogan i chrzescijan o waznos¢ i orygi-
nalnosé cudéw, uznaje si¢ obrostego juz w II w. po Chr. legendg boskiego meza
Apolloniusza z Tiany, neopitagorejskiego $wietego®. Uwaza sig, ze pojecie
boskiego meza doby wczesnego cesarstwa rzymskiego, wybrarica bogdw, nie
jest tatwe do zdefiniowania, poniewaz obejmuje rézne kategorie religijnych
innowatoréw, prorokéw i medrecéw, nie sposéb jednak nie zauwazyc, ze do-
minowal w tym czasie model pitagorejski, udoskonalony przez neopitagoreizm,
kreujacy model ,Pitagorasa nowych czaséw”. Model ten kontynuowali p6z-

! Por. R.M. Krill, Roman Paganism under the Antonines and Severans, ANRW II 16.1 (1978),
ss. 27-44; M. Simon, Cywilizacja wezesnego chrzescijaristwa I-IV w., ttum. E. Bakowska, Warszawa
1979, s. 134 i nn.; ks. M. Rusecki, Cud w chrzescijaristwie, Lublin 1996, ss. 117-160; E. Wipszycka,
Kosciot w swiecie poZnego antyku, Warszawa 1994, s. 300-317.

? Hierokles wykpiwal tatwowiernosé chrzescijan, dla ktérych wystarczajacym dowodem bos-
kosci Chrystusa bylo dokonywanie przez Niego cudéw. Apolloniusz z Tiany byl jego zdaniem
wigkszym cudotwérea niz Chrystus, a nikt z tego powodu nie uwazal go za boga. W oczach
Hieroklesa apostotowie Piotr i Pawet byli szarlatanami i prostakami, za§ sam Chrystus przywodca
bandy ztoczyricéw i magiem (Eusebius Caesariensis, Contra Hieroclem 11). Euzebiusz z Cezarei
skupit swéj atak na biografii Apolloniusza autorstwa Filostrata. Tianejczyka, jego zdaniem, nie
mozna uznac za byt boski, cho¢ mozna za cnotliwego cztowieka (ibidem IV, VII-IX).
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noantyczni, czy raczej péznohelleriscy boscy mezowie, najczesciej filozofowie
neoplatonscy, stanowigc niejednokrotnie powazna konkurencje dla swigtych
chrzescijariskich, by nastgpnie ustgpi¢ im miejsca’.

Legenda Apolloniusza jako taumaturga, uzdrowiciela i proroka wigzata sie
Scisle z kultem boga-lekarza Asklepiosa i czcig oddawang mu w cylicyjskim
miescie Ajgaj, ktére na poczatku V w. zaczglo by¢ znane jako osrodek kultowy
$w. Kosmy i Damiana, zaliczanych do grupy tzw. anargyroi (dost. ‘bez srebra’,
w sensie ‘bez pienigdzy’), czyli Swietych leczacych za darmo. Jak wielkie za-
grozenie dla chrzescijaristwa stanowit kult Asklepiosa, zbawcy uniwersalnego,
stato si¢ jasne juz w II w. po Chrystusie. Niebezpieczenstwo to wynikalo
z ukazywanych w Zrédiach podobierstw postaci Asklepiosa i Chrystusa®. Cel-
sus (ok. 135-254), platoniski filozof z Aleksandrii, ktdry swoje antychrzescijani-
skie dzieto Prawdziwe stowo wydat ok. 165 r., dopatrywat sie wyzszosci Askle-
piosa nad Chrystusem w mozliwosci bezposredniego kontaktu z bogiem-leka-
rzem podczas inkubacji (fac. incubatio, gr. enkoimesis — ‘utozenie si¢ do snu’),
czyli petnigcego rolg objawienia snu w swiatyni, dzigki ktéremu mozliwe byto
powstanie i utrzymywanie osobistej wiezi pomiedzy wiernymi a béstwem?’.

Niebezpieczenstwa dla chrzescijaristwa w kulcie Asklepiosa dopatrywato
sie¢ wielu apologetdw i pisarzy chrzescijaniskich. Bardzo trudno byto im znalezé
nie dajace si¢ zbi¢ argumenty przeciw kultowi boga-lekarza®. Zyjacy na prze-
tomie III i IV w. Arnobiusz z Sikka, rozumiejac trudnosci wynikajace z pod-
obienstwa postaci Asklepiosa i Chrystusa, nie odmawiat bogu-lekarzowi zdol-
nosci do uzdrawiania, a nawet wskrzeszania zmartych, jednakze cudom jego
przeciwstawial cuda Chrystusa prowadzace do zycia wiecznego, inaczej niz
cuda Asklepiosa, przedtuzajace tylko zycie ziemskie’. Chrystus poza tym le-
czyl nie tylko dobrych, lecz takze grzesznych, ktérym wybaczat, co nie bylo
mozliwe w kulcie Asklepiosa ze wzglgdu na bezwzglednie przestrzegany nakaz
rytualnej czystosci, pojmowanej takze jako czystos¢ duszy.

* Por. G. Fowden, The Pagan Holy Man in Late Antique Society, ,Journal of Hellenic
Studies™ 102(1982) 33-59; M. Dzielska, Boscy mezowie, . Znak” 50(1998) nr 515, 41-54; eadem,
1l theios aner”, w: I Greci. Storia Cultura Arte Societa, vol. 2: Una Storia greca, p. 111; Trans-
formazioni, Torino 1998, ss. 1261-1280.

* Podobieristwo postaci Asklepiosa i Chrystusa musiato byé popularne, skoro malarstwo
katakumbowe i sceny na sarkofagach przedstawiaja Chrystusa w himationie i sandatach, stroju
greckich lekarzy, za$ samo wyobrazenie brodatego Chrystusa wywodzi si¢ najprawdopodobniej od
przedstawieni Asklepiosa; por.: E. Thrimer, Asklepios, RE 11 1662; D. Musiat, Asklepios - kon-
kurent chrzescijaristwa?, w: Religie w swiecie starozymym, red. D. Musial — M. Ziétkowski, Torun
1993, s. 93.

* Por. Origenes, Contra Celsum 111 3 i 24, SCh 136, 18 i 56, thum. S. Kalinkowski: Orygenes.
Przeciw Celsusowi, Krakow 1986, ss. 142 1 152.

® Szerzej na ten temat por. R. Herzog, Asklepios, RACh 797-799; D. Musiat, Asklepios, 94;
R. Dyrez, Kult boga Asklepiosa w péinym antyku. (Na tle zmagar chrzescijaristwa z kultami
pogariskimi) (w druku).

7 Por. Adversus nationes 1 48-49, CSEL 4, 32-33,



PRZENIKANIE POGANSKICH FORM KULTOWYCH DO CHRZESCIJANSTWA 417

Na rzymskim Wschodzie, gdzie kult Asklepiosa znany byt przynajmniej od
epoki hellenistycznej, i gdzie bog-lekarz miat szczegdlnie wielu wyznawcéw, juz
za panowania Konstantyna Wielkiego (306-337) mialy miejsce pierwsze otwar-
te wystapienia przeciw kultom poganskim, zas jedna z pierwszych zburzonych
$wigtyn starych bogéw byt asklepiejon w Ajgaj w Cylicji®. Niejasne jest jednak,
dlaczego zburzono wiasnie sanktuarium Asklepiosa, cho¢ problem zdaje sie
wyjasnia¢ hipoteza taczaca zburzenie asklepiejonu w Ajgaj z préba zlikwido-
wania oSrodka kultu Apolloniusza z Tiany, uznawanego za niebezpiecznego
konkurenta Chrystusa’. Préba likwidacji kultu Asklepiosa w Ajgaj w 331 r. nie
powiodta si¢ w petni. Jak wzmiankuje historyk bizantyjski Zonaras (XII w.),
jeszcze w 363 r. cesarza Juliana Apostate odwiedzit w Tarsie kaptan Asklepiosa
z Ajgaj, Artemiusz, proszac go o pomoc w restauracji funkcjonujacego mimo
zniszezen asklepiejonu'’. Dopiero po Smierci Juliana nic nie mogto powstrzy-
mac¢ destrukcji Swiatyni boga-lekarza. Jej catkowite zniszczenie potwierdza
retor Libaniusz w datowanej na 384/388 r. Mowie do cesarza Teodozjusza
w obronie $wigtyn''.

Kult uniwersalnego zbawcy Asklepiosa przeszedt w ciagu V w. swego
rodzaju transformacje, zyskujac szczegdlng popularnosé wsrdd filozoféw neo-
platoriskich. Najblizsi niewystowionemu bogu neoplatonikéw byli przyjeci do
ich nowego panteonu starzy bogowie oraz boscy me¢zowie — Sokrates, Pitago-
ras, Apulejusz z Madaury, Helios-Mitra, Asklepios 1 Apolloniusz z Tiany.
Asklepiejony bedace centrami intelektualnymi juz od kornca I w. po Chrystu-
sie z czasem staly sie ostojami poganstwa i filozofii neoplatoriskiej'?,

Asklepiejon w Atenach, mimo edyktu Teodozjusza II z 435 roku, istniat
jeszcze za zycia najwybitniejszego poZnoantycznego filozofa neoplatonskiego,
Proklosa (ok. 410-485), ktory byl rowniez gorliwym czcicielem Asklepiosa'?.
Dom tego wielkiego kierownika Akademii znajdowat si¢ w poblizu temenosu

8 Por. Eusebius, Vita Constantini 111 56, GCS 7, 103-104; Sozomenos, HE I1 5, GCS 50, 57,
tlum. S. Kazikowski: Hermiasz Sozomenos, Historia Kosciota, Warszawa 1989, s. 91.

Y Por. M. Dzielska, Apolloniusz z Tiany. Legenda i rzeczywistosé, Krakow 1983, ss. 115 i nn.;
R. Dyrcz, Wokdt zburzenia przez Konstantyna Wielkiego asklepiejonu w Ajgaj w Cylicji w 331 r. po
Chr., ,Nowy Filomata™ 3(1999), 195-210.

' Por. Epitome historiarum XIII 12 C-D, ed. Dindorf, Leipzig 1870, III, s. 212.

" Por. Oratio 30 (De templis). 39, ttum. L. Matunowiczéwna: Libanios, Wybér mow, Wroctaw
1953, s. 20.

'2 Por. F. Graf, Heiligtum und Ritual. Das Beispiel der griechisch-romischen Asklepieia, w:
Entretiens sur I'Antiquité Classique, t. XXXVIL: Le Sanctuaire Grec 1V, red. O. Reverdin -
B. Grange, Vandoeuvres-Géneve 1990, s. 199.

13 Proklos czynnie uczestniczyt w wielu kultach, oddajac czes¢ Izydzie, Ozyrysowi, Kybele-
Matce Bogéw, Marnasowi z Gazy, Theandritesowi oraz Asklepiosowi z Askalonu. W dzieciristwie
wyleczyt si¢ z cigzkiej choroby dzigki interwencji Telesfora, syna Asklepiosa, zas przez cale
pé7niejsze zycie pozostawal pod szczegdlng opieka Ateny, Pana i wiasnie Asklepiosa, por. Dziel-
ska, Boscy mgzZowie, s. 53.
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boga-lekarza, ktdry sasiadowat z teatrem i Swigtyniag Dionizosa na zboczu
Akropolu. Likwidacj¢ ateriskiego asklepiejonu F.R. Trombley iaczy z przesla-
dowaniami pogan, ktére byly konsekwencja buntu Illusa i wspieranej przez
tego wodza uzurpacji Leoncjusza (484-488)'*. Powaznym argumentem prze-
ciw tej hipotezie jest jednak fakt, ze chrzescijariska zabudowa na terenie teme-
nosu Asklepiosa — koscidt p.w. sw. Andrzeja, powstata dopiero po likwidacji
przez Justyniana Akademii w 529/532 roku'”.

Marinos, biograf Proklosa, podczas trwania buntu Illusa w obawie przed
przesladowaniami uciekt z Aten do Epidauros, gdzie jak zapisal Damascjusz,
mégt zy¢ bez obaw o wlasny los'®. Wzmianka ta dowodzi, ze réwniez asklepie-
jon epidauryjski istniat jeszcze w 2. pol. V wieku, spetniajac rol¢ azylu dla
przesladowanych pogan. Wzmianki u Marinosa i Damascjusza sa ostatnimi
literackimi Swiadectwami istnienia i dziatania asklepiejonéw w Atenach i Epi-
dauros.

Pochodzaca z VI w. relacja o misyjnej dziatalnosci biskupa Jana z Efezu, nie
wspomina o trwaniu kultu Asklepiosa we Frygii, Karii i Lidii, cho¢ ze Zrédet
literackich wiadomo, ze na terenie prowincji matoazjatyckich znajdowato sie
jeszcze osiem znanych sanktuariéw Asklepiosa'’. Trudno to jednakze uznac za
dowdd ex silentio na ostateczne pokonanie przez chrzescijaristwo kultu Askle-
piosa w ciggu VI wieku. Niewatpliwie ostateczne pokonanie kultu boga-lekarza
nastgpi¢ mogto dzigki wchlonigciu przez chrzescijaiistwo inkubacyjnej metody
leczenia, ktéra z powodzeniem stosowano w lecznictwie uprawianym w koscio-
tach pod wezwaniem bardzo wielu §wigtych chrzescijariskich. Waznym czynni-
kiem byla tu niewatpliwie tzw. ,,ciagtos¢ psychologiczna™ — wzbudzajace nie-
gdys wiele kontrowersji pojecie, ttumaczace zjawisko tatwego przechodzenia
pogan na chrzescijaiistwo, wprowadzone do nauki przez T. Zieliriskiego'.

Na Zachodzie inkubacyjne kulty swietych koncentrowaly si¢ gldwnie na
obszarach Brytanii, Galii i Italii'”. Na terenie Galii, a pézniej sredniowiecznej
Francji, inkubacyjna metoda leczenia poswiadczona zostata przez Wenancjusza
Fortunata w kosciele nad grobem $w. Medarda, biskupa Suessionum (Sois-

4 Por. F.R. Trombley, Hellenic Religion and Chrystianisation (370-529), t. 1, Leiden 1993,
ss. 311, 342 i nn.

'S Por. A. Franz, From Paganism to Christianity in the Temples of Athens, ,Dumbarton Oaks
Papers™ 19(1965), ss. 193 i n.

' Por. Damascius, Vita Isidori, fr. 266, ed. Zintzen s. 213 Damascjusz byt Diadochem Aka-
demii od 526 roku do jej zamknigcia w 529/532 roku.

' Por. Edelstein, Asclepius. A Collection and Interpretation of the Testimonies, Baltimore
1945, t. 1, 5. 405-422: na temat dziatalnosci misyjnej Jana z Efezu zob. M. Whitby, John of Ephesus
and the Pagans: Pagan Survivals in the Sixth Century, w: Byzantina et Slavica Cracoviensia, 1
Paganism in the Later Roman Empire and in Byzantium, ed. by M. Salamon, Cracow 1991,
ss. 111-131.

' Por. T. Zieliriski, Elementy wschodnie w religiach $wiata antycznego, Warszawa 1938, s. 459.

" Por. L. Deubner, De incubatione christiana capita quattuor, Lipsiae 1900, s. 62.
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sons)*’; z cudownych uzdrowier podczas inkubacji styneto tez sanktuarium $w.
Eligiusza w Noviomagum (Noyon)*'. Z identycznych metod leczniczych i cu-
downych uzdrowien styngto sanktuarium $w. Juliana w Turonorum (Turen-
ne)*’, miescie §w. Marcina. Znany jest przypadek zastosowania inkubacji
w Saint-Denis pod Paryzem™. Z leczniczych porad, udzielanych we snie, stynat
takze sw. Maksymin z Trewiru, o ktérym wiadomo, ze zmart ok. 349 roku,
a biskupem miasta byl juz za czaséw panowania Konstantyna Wielkiego®*.
O inkubacji, ktérej arcybiskup Laurencjusz poddat si¢ w portyku sw. Marcina
wewnatrz sanktuarium sw. Piotra i Pawta w Cantabrigium (Cambridge), donosi
natomiast Beda Czcigodny®.

Niezwykle interesujacy jest fakt, ze ilos¢ wzmianek dotyczacych stosowania
inkubacji w sanktuariach chrzescijariskich, a wigc popularnosci tej metody
leczniczej, jest wlasciwie wprost proporcjonalna do ilosci swiadectw dotycza-
cych kultu Asklepiosa w odpowiednich prowincjach rzymskich. Na terenie
rzymskiej Brytanii znaleziono zaledwie pig¢ inskrypcji zawierajacych dedyka-
cje dla boga-lekarza, co stanowi zaledwie znikoma czes¢ inskrypcji sakralnych
pochodzacych z wyspy. W Brytanii czczono wiele béstw uzdrowicielskich, lecz
to Apollo, a nie Asklepios byt z nimi utozsamiany*®. Inkubacyjne metody
lecznicze mogly by¢ znane w innych kultach uzdrowicielskich, szczegdlnie
pochodzenia galijskiego, nie obcych przeciez mieszkaricom wyspy.

Analogiczna sytuacja wytworzyta si¢ w Galii. Nie zwigzany z kultem As-
klepiosa rytuat inkubacji pojawit si¢ w galijskich kultach Zrédet jeszcze przed
podbojem rzymskim. Z terenu Galii (Riez) znana jest niezwykle znamienna
inskrypcja, z ktérej wynika, ze niejaki Valerius Symphorus z zong ofiarowali
Asklepiosowi srebrny torques ozdobiony symbolicznymi przedstawieniami
swigtych zwierzat boga-lekarza — dwoma ztotymi wezami; srebrny lancet, kle-
szcze chirurgiczne oraz posazek snu®’. Obecnosé tego wlasnie posazka swiad-
czy o praktykowaniu w Galii rytuatu inkubacji. Faktem jest jednak, ze nie sa
znane zadne swiadectwa dotyczace kultu boga-lekarza w galijskich miejscowos-
ciach stynacych ze Zrddet leczniczych. Podobnie jak w Brytanii, najlepiej za-

20 por. Venantius Fortunatus, Carmina 11 16, 143 (De S. Medardo). MGHaa 1V 1, 48.
' Por. Vita S. Eligii 11 51, MGHMer IV 729.
Por. Liber de virtutibus Juliani 47, MGHMer I 2, 583.

2 Por. Deubner, De incubatione christiana, s. 58. przyp. 1: na temat kultu $w. Dionizego
w Paryzu zob. G.M. Spiegel, The Cult of St Denis and Capetian Kingship, w: Saints and their
Cults. Studies in Religious Sociology, Folklore and History, ed. by S. Wilson, Cambridge 1983,
ss. 141-168.

** Por. Deubner, De incubatione christiana, s. 59 i nn.

> Por. Beda Venerabilis, Historia Ecclesiastica Gentis Anglorum 11 6, PL 95, 91A; Deubner,
De incubatione christiana, s. 58.

% por. D. Musiat, Le développement du culte d’Esculape au monde romain, Toruri 1992,
s. 77 i nn.

T Por. Corpus Inscriptionum Latinarum X111 354.

27
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symilowanym bostwem leczniczym w Galii byt Apollon ktory petnit tam funk-
cje nalezace w $wiecie greckim do Asklepiosa®®.

Rowniez w Italii ten jeden z najpopularniejszych bogéw greckiego swiata
spotkat si¢ ze swego rodzaju obojetnoscig miejscowej ludnosci, ktorej blizsze
byly lokalne bdstwa uzdrowicielskie. Nie mozna jednakze mowié o odrzuceniu
kultu Asklepiosa. Bég-lekarz przegrat rywalizacje z Apollonem przede wszyst-
kim w Italii péinocnej, pozostajacej pod silnym wpltywem wierzen celtyckich.
W Italii sSrodkowej i péinocnej znajdowalo si¢ stosunkowo niewiele swiatyri
poswigconych Asklepiosowi, mimo ze tylko w dolinie Padu istniato 70 osrod-
kéw kultowych réznych béstw leczniczych. Znane sa zaledwie trzy asklepiejony
italskie: sanktuarium na Insula Tiberina (Inter duos Pontes) w Rzymie, $wig-
tynia w Ancjum, oraz — wzorowana w swoim ukfadzie architektonicznym na
sanktuarium na Kos — §wiatynia we Fregellae®”

Niezwykle interesujace jest to, ze Asklepios byt jednym z najpopularnie;j-
szych bostw czczonych przez zamieszkujacych potudniowa Italie Grekdw.
Upowszechnienie jego kultu na Sycylii wigzalo si¢ z polityczng obecnoscig
Aten na tym terenie w 2. pol. V w. przed Chrystusem, cho¢ w samych Atenach
do panteonu bdstw paristwowych wtaczony zostat dopiero na pocz. IV w. przed
Chrystusem. Asklepios byt béstwem niezwykle popularnym takze na Sardynii,
co wigzalo si¢ z identyfikowaniem go na wyspie z fenickim Eshmunem.
O znaczeniu kultu Asklepiosa na terenie Wielkiej Grecji swiadczy jednak
najlepiej datowana na ok. 350 r. przed Chrystusem lista przedstawicieli sank-
tuarium epidauryjskiego w wigkszosci miast tego rejonu’’. Popularnos¢ zwia-
zanego z inkubacjg kultu Asklepiosa w Italii potudniowej utrzymywata sie cate
wieki, o czym $wiadczy wielka ilos¢ materialéw inskrypcyjnych pochodzacych
z okresu cesarstwa’’

L. Deubner zauwazyl, ze inkubacja jako metoda lecznicza byta bardzo
rozpowszechniona w Kosciele italskim, szczegblnie na terenie Kalabrii Inku-
bacje stosowano réwniez w kosciele p.w. sw. Antoniego w Padwie™”. E. Rohde
zwrdcit uwage na fakt, ze inkubacyjny kult Kalchasa w Apulii zostat w zdumie-
wajgco prosty sposéb zastapiony przez kult sw. Michata Archaniota. W V
wieku w pieczarze na apulijskiej gérze Garganus, bedacej centralng czgscia
wyroczni heroséw Kalchasa i Podalejriosa, syna Asklepiosa, dwukrotnie uka-
zal si¢ Sw. Wawrzyicowi Maiorano sam Archaniol Michat. Wydarzenie to
spowodowalo, ze zaczgto mu w tym miejscu oddawacé szczegSlng czesé, wybu-
dowano koscidl i klasztor, a antyczny Mons Garganus przemianowano na

Por. Muxml Le développement du culte, ss. 79-82.
Por. Graf, Heiligtum und Ritual, ss. 160-167; Musial, Le développement du culte, ss. 28-46:

s

60-71.
" por. Inscriptiones Graecae IV 95.
' Por. Musial, Le développement du culte, ss. 10 i nn.; 60-67.
2 Por. Deubner, De incubatione christiana, s. 61.
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Monte Sant’ Angelo™. Regionem, w ktérym kult Michata Archaniota byt wy-
jatkowo rozpowszechniony, byta Frygia. Archaniot ten zazywat tam specjalne;j
czei juz w IIT wieku. O popularnosci sSw. Michata Archaniota we Frygii swiadczy
najlepie;j fakt, ze 35 kanon synodu w Laodycei, gdzie obradowali przede wszyst-
kim biskupi Frygii i Pizydii, przyznat mu naczelne miejsce w hierarchii aniel-
skiej. Miejscem zas we Frygii, gdzie zazywal szczegdlnej czci, bylo Zrédio
w Chaeretopa, pomigdzy Kolossami i Hierapolis, miastami bardzo czesto umie-
szczajacymi na bitych w nich monetach portrety badZ symbole Asklepiosa
i Hygiei. Uzdrowicielskiej mocy Archaniota dos§wiadczato si¢ tam zanurzajac
chorg czgs¢ ciata w wodzie Zrédta. Z uzdrowicielskiego Zrédia styneto takze
miasto Chonae, w poblizu ktérego zdrdj tryskat ze skalnej szczeliny, wedtug
legendy, dzieta samego Sw. Michata Archaniota. Innym matoazjatyckim waz-
nym osrodkiem kultowym sw. Michata Archaniota bylo sanktuarium w Pythii
w Bitynii, znane z leczniczych Zrddet i doskonatego szpitala, fundacji cesarza
Justyniana. Cesarz ten ufundowat réwniez szpital $w. Michata w Perge w Pam-
fylii**. Inkubacje znano i praktykowano w kosciele $w. Michata Archaniota
w Konstantynopolu, w tzw. Michaelion, dawnej §wiatyni nazywanej Sosthe-
nion, ktorej zalozenie wigzano z wyprawa Argonautéw. Poswiecenie tego
miejsca Michatlowi Archaniotowi wigzano z decyzja samego Konstantyna Wiel-
kiego, ktéremu miat si¢ on objawi¢ we $nie. E. Lucius zatozyt, ze sam cesarz
poddat si¢ najprawdopodobniej inkubacji, a moglto to mie¢ miejsce w Sosthe-
nion lub raczej w konstantynopolitariskiej swiatyni Serapisa®.

Inkubacja jako ryt o charakterze kultowym i leczniczym zarazem, znana
i praktykowana byta przede wszystkim w kulcie swigtych zwanych anargyroi.
Grupg swietych okreslanych tym mianem tworzg postacie meczennikow, kto-
rych kult rozwinat sie i kwitl w starozytnosci gtéwnie na Wschodzie. Do naj-
wazniejszych z nich naleza sw. Tekla®, §wieci Cyrus i Jan®’ oraz swigci Kosma
1 Damian.

Kosma i Damian byli bra¢mi i lekarzami praktykujacymi w Ajgaj w Cylicji.
Pochodzili z Arabii, a sztuki lekarskiej uczyli sie w Syrii. Leczac w Ajgaj na-
wracali pogan. Kiedy wybuchly przesladowania za Dioklecjana jako jedni
z pierwszych zostali na rozkaz prefekta Lysiasa aresztowani i po osadzeniu
scieci wraz z trzema swoimi bra¢mi — Anthimosem, Leontiosem i Euprepio-
sem. Ich kult, poczatkowo o lokalnym jedynie znaczeniu, rozwinat si¢ szcze-

33 Por. E. Rohde, Psyche, Tiibingen 1907, s. 186, przyp. 2.

3 Por. E. Lucius, Die Anfiinge des Heiligenkults in der christlichen Kirche, Tiibingen 1904, s.
267 in.

* Ibidem, ss. 268 i nn.

3 Tbidem, ss. 205-214; Deubner, De incubatione christiana, ss. 98-103.
Por. R. Herzog, Der Kampf um den Kult von Menuthis, w: Pisciculi. Festschrift F.J. Délger,
Miinchen 1939, ss. 117-124; Deubner, De incubatione christiana, ss. 80-98; Lucius, Die Anfiinge des
Heiligenkults, ss. 262-266.
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g6lnie po soborze w Efezie (431). Zachowaio si¢ 48 opiséw cudownych uzdro-
wieri dokonanych przez tych swietych™.

Hipoteze, ze swigtych Kosme i Damiana postrzega¢ nalezy jako chrzesci-
jariskich nastgpcow kultu Asklepiosa, postawit E. Lucius, postugujac si¢ przy-
ktadem Ajgaj, najpierw waznego osrodka kultowego Asklepiosa, pdZniej za$
$w. Kosmy i Damiana®. Hipoteze Luciusa ostro zwalczat Deubner argumen-
tujac, ze Ajgaj nie bylo miejscem kazni Swigtych, poniewaz, jego zdaniem,
niemozliwe byto, aby rozkwitajacy dopiero po soborze w Efezie (431) kult
meczennikéw mogt trwa¢ w swego rodzaju uspieniu od czaséw Dioklecjana,
oraz ze Acta Martyrum taczace kazn z prefektem Lysiasem i Ajgaj zostaly
dopiero sfabrykowane w pdzniejszym okresie. Zdaniem Deubnera za auten-
tyczne uzna¢ mozna jedynie tzw. martyrium rzymskie, co prowadzi do zatoze-
nia, ze meczenstwo $w. Kosmy i Damiana miato miejsce w okresie panowania
Karynusa (282-283) oraz ze kult $w. Kosmy i Damiana wywodzi¢ nalezy raczej
od Dioskuréw, czy Podalejriosa i Machaona niz od Asklepiosa, poniewaz kult
dwdch swigtych nie mégt zastapic¢ kultu pojedynczego béstwa™. Argumentacja
Deubnera wydaje si¢ by¢ w pewnych szczegoétach nie pozbawiona wad. Pola-
czenie kultu $w. Kosmy i Damiana z Ajgaj ttumaczy ostros¢ wystapien przeciw
tamtejszemu asklepiejonowi. Mgczeristwo $wigtych poprzedza o ok. 36 lat
zburzenie asklepiejonu, to za$ okres, jak si¢ wydaje, wystarczajaco dtugi, by
moglt si¢ narodzi¢ kult mgczennikéw. Natomiast argument dotyczacy upatry-
wania prototypéw kultu sw. Kosmy i Damiana w pogarnskich boskich parach,
zamiast w kulcie jednego bdstwa, wzmacnia tylko hipoteze, ze asklepiejon
w Ajgaj byt sanktuarium nie tylko boga-lekarza, ale i jego kaptana, boskiego
meza, Apolloniusza z Tiany™'

Fatwa zamiana inkubacyjnych kultow pogarnskich na kulty chrzescijanskich
Swietych ukazuje nam wyraZnie charakterystyczny rys mentalnosci ludzi doby
pdéZznego antyku — gtéd cudéw, czy tez raczej swego rodzaju swigtej cudownosci.
Zdumiewa fakt, ze przenikaly do chrzescijaristwa nie tylko formy kultowe, lecz
réwniez architekture niektérych sanktuariéw chrzescijanskich swietych wzoro-
wano na uklfadzie architektonicznym asklepiejonéw. Wszystkie zas asklepiejo-
ny wykazywaly w szczegotach lokalizacji i zalozeniu przestrzennym pewne
wspolne cechy. Zaktadano je na peryferiach miast lub poza ich granicami,
w miejscach porosnigtych drzewami, obfitujacych w Zrédla mineralne i o do-
brych warunkach klimatycznych*’. Zatozenie architektoniczne sanktuarium

38 Podstawowq praca dotyczgca kultu $w. Kosmy i Damiana w starozytnosci jest: L. Deubner,
Kosmas und Damian. Texte und Einleitung, Leipzig 1907.

¥ Por. Lucius, Die Anfiinge des Heiligenkults, ss. 256-260.
Por. Deubner, De incubatione christiana, ss. 38-83.
Por. przyp. 11.
Por. Graf, Heiligtum und Ritual, ss. 168-186, 198 i n.; D. Musial, Asklepiejony jako osrodki
opieki nad chorymi w starozytosci, VoxP 16(1996) z. 30-31, s. 63.
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$w. Cyrusa i Jana w Menuthis uderzajaco przypominalo asklepiejon — central-
nie usytuowany koscidt, przed ktoérym znajdowat si¢ stuzacy do ablucji zbiornik
wodny, otaczaty budynki stuzace jako hospicja, zas inkubacja odbywaia sig
w jednej z naw kosciota lub w portykach otaczajacych dziedziniec*’. Najbar-
dziej zdumiewajace jest jednak to, ze opisy uzdrowicielskich cudéw anargyroi
dajg sie¢ poréwnacé ze spisanymi w IV w. przed Chrystusem w Epidauros cu-
downymi uzdrowieniami Asklepiosa. Zarowno cuda Asklepiosa jak i Swigtych
chrzescijariskich podzieli¢ mozna na trzy grupy: przypadki pozytywne — btagal-
nik otrzymuje to o co prosit, przypadki negatywne — ukaranie niedowiarka,
cuda prowadzace do nawrdcenia.

Grupa pierwsza jest we wszystkich zbiorach cudéw najliczniejsza. Ze wzgle-
du na rodzaj wyleczonego schorzenia, czy zastosowane srodki daje si¢ ona
podzieli¢ na mniejsze podgrupy. Oto kilka bardziej charakterystycznych przy-
ktadéw dotyczacych uleczeri z choréb oczu, ktérych dokonali chrzescijariscy
swieci i pogariski bog. Jeden z cudéw Asklepiosa opowiada o cudownym uzd-
rowieniu nieznanego z imienia czlowieka bez oka poprzez wlanie w jego oczo-
dét blizej nieokreslonego leku**. Natomiast slepy na jedno oko Alkestas odzys-
kat w cudowny sposéb wzrok, gdy po ztozeniu ofiary slubowat bogu jeszcze
wickszg obiate, a nawet to, ze w ciggu roku wplaci jedng ming srebra do
skarbca $wiatynnego®. Hermon z Thasos, ktéry mimo iz bog uleczyt go ze
Slepoty nie ztozyt obiecanego wotum, zostat dotknigty Slepota powtdrnie. Kie-
dy zrozumiat swoj btad i ztozyt ofiarg, Asklepios wybaczyl mu i ponownie
uzdrowit podczas inkubacji*®

Podobnie dzieje si¢ w cudach sw. Cyrusa i Jana — pewien heretyk zostat
uzdrowiony przez $wietych, kiedy jednak po powrocie do domu nie rozstat si¢
z herezja, ktdrej sie poprzednio wyrzekt, swieci pozbawili go za to wzroku.
Wéwezas przyrzekt nawrécenie na prawdziwa wiare i zostal ponownie uzdro-
wiony*’. Mezczyzna majacy bielmo na oczach uleczony zostaje przez Swigtych
po wykonaniu polecenia otrzymanego podczas inkubacji, polegajacego na
przemyciu oczu w 7rédle i przetarciu ich chusta, na ktéra w efekcie bielmo
przeszto*®. O bardzo podobnej sytuacji opowiada jeden z cudéw Askleplosa
gdzie mowa jest o przeniesieniu pigtna z czota cztowieka na opaske™®’.

3 Por. Wipszycka, Kosciot w swiecie poznego antyku, s. 307.

# Por. Miracula Aesculapii 9, ed. Herzog (1931); bardzo dziwna kuracj¢ lekowa zalecili $w.
Kosma i Damian — chory mezczyzna odzyskat wzrok po zwilzeniu oczu mlekiem wiernej zony, zob.
Miracula SS. Cosmae et Damiani 25, ed. Deubner (1907).

¥ Por. Miracula Aesculapii 69.

4 Ibidem 22.

47 Por. Miracula SS. Cyri et Johannis 38, ed. Mai (1840).

* Ibidem 2.

% Por. Miracula Aesculapii 6.
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Jeden z cudéw sw. Tekli dotyczy wyleczenia dziecka ze zropiatym okiem.
Cud mial miejsce w gaju Swietej na terenie sanktuarium w Seleucji. Zuraw,
z ktérym bawito si¢ chore dziecko, dziobnat je w oko, co spowodowato, ze
wyplynela zastaniajaca Zrenice gesta ropa™. Eatwo przytoczyé analogiczny
cud Asklepiosa — nieznany z imienia mezczyzna z Chios wyleczonv zostat
z podagry przez ggs, ktora podczas snu podziobata do krwi jego nogi™'

Z opis6w wielu cudéw dowiadujemy sig, ze przyczyna choréb byty pasoiyty
w jamie brzusznej oraz polknigte zwierzeta. Sostrata z Ferai cierpiata na tak
zaawansowang robaczyce, ze do portyku inkubacyjnego musiano jg wniesc.
Tam nie miala wyraznego widzenia. W drodze powrotnej do domu, w okoli-
cach Kornoi, nieznany przystojny mezczyzna zoperowat ja i wyjat z jej brzucha
tyle robakéw, ze zapelnity one dwie pelne misy. Po operacji Askleplos dat je;
si¢ poznac i polecit jej posta¢ do Epidauros ofiare za wyleczenie’”. Erasippe
z Kaphyiai cierpigcg na robaczyce, powodujaca obrzek calego ciata i ztosliwa
obstrukejg, Asklepios uleczyt podczas inkubacji pocatunkiem, podaniem blizej
nieokreslonego ptynnego lekarstwa i sprowokowaniem wymiotéw’>. O podob-
nym przypadku opowiada jeden z cudéw sw. Cyrusa i Jana: niejaka Teodora
przez nieostroznos$¢ potkneta mata 2ab¢ ktéra w jej brzuchu urosta i stata sie
przyczyna powaznych dolegliwosci. Swieci polecili jej napié sie na czczo wody,
co spowodowalo, ze zwymiotowata potkniete przypadkowo zwierze™

Poczesne miejsce w zbiorach miraculéw zajmuja przypadki negatywne.
czyli cuda karzace niedowiarkéw i krzywoprzysiezcow, oraz cuda prowadzace
do nawrdcenia. Mgzczyzna z czg$ciowym paralizem dioni zostal uzdrowiony
przez Asklepiosa za pomocg masazu, polegajacego na skakaniu po jego dioni;
poniewaz 6w chory nie wierzyt poczatkowo w prawdziwosé cudownych opiséw
uzdrowien w Epldauros warunkiem leczenia byto réwniez przybranie imienia

~Niedowiarek™. Ambrozja z Aten o jednym oku, mimo iz watpita, uleczona
zostata przez Asklepiosa podczas snu poprzez rozciecie powieki i wlanie w jej
oczodot jakiegos leku. Zaplata za uleczenie watpiacej miat byé z rozkazu boga
srebrny posazek $wini™.

Mtiodzienca o imieniu Julian, $w. Cyrus 1 Jan zmusili do porzucenia herezji
poprzez sprawianie mu fizycznego bolu®’, natomiast pewien tredowaty nie
zostat uleczony, poniewaz nie wypeniat zbyt gorliwie polecen swietych™. Nie-

5(

Por. Miracula S. Theclae 8, ed. Dagron (1987).
Por. Miracula Aesculapii 43.

>2 Ibidem 25.

** Ibidem 41.

Por. Miracula SS. Cyri et Joannis 26.

Por. Miracula Aesculapi 3.

Ibidem 4.

Por. Miracula SS. Cyri et Johannis 12.

> Ibidem 13.
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jaki Nemesios, chrzescijanin, za uprawianie astrologii ukarany zostal utrata
wzroku i nie odzyskal go nawet po porzuceniu wrézbiarstwa. Jedyne co zys-
kal, to mozliwos¢ leczenia innych ludzi dotknietych slepota®’. Pewien lekarz
z Aleksandrii, Gerios, osmielil si¢ twierdzi¢, ze swigci lecza wedlug zasad
sformutowanych przez Hippokratesa i Galena, oraz potajemnie czcit starych
bogéw. Kiedy sam zaniemdgl, a lekarstwa nie skutkowaly, udat sie¢ po pomoc
do swietych. Swigci zas az trzykrotnie zmieniali — na coraz cigzszg — pokute
natozong zdumionemu lekarzowi. Wreszcie osiodtany jak osiotl, z dzwonkiem
u szyi, miat by¢ prowadzony za uzde¢ przez jednego z whasnych stug w samo
poludnie po terenie sanktuarium, a przy tym wotaé: , Jestem durer i szaleniec™.
Cierpiac upokorzenie uwierzyt, ze swigci lecza tylko z Bozego natchnienia,
i wyzdrowial®”. Inny sparalizowany poganin Agapios, ktéry szukal ratunku
u swietych i przyjat Eucharystie, ukarany zostat opgtaniem przez zlego ducha
i zmart w meczarniach w drodze do Aleksandrii®.

Smiercia karata takze sw. Tekla: Marianos, biskup Tarsu, po tym jak po-
réznit si¢ z biskupem Seleucji, zabronit swoim wiernym udawac si¢ na doroczne
uroczystosci obchodzone w jej sanktuarium. Sw. Tekla ukarata go $miercia,
ktéra nastapita w ciggu kilku dni. Aby nikt jednak nie miat watpliwosci, kto
stoi za $Smiercig krnabrnego biskupa, swieta objawila si¢ wczesniej pewnemu
czlowiekowi zapowiadajac, ze Marianos wkrétce zostanie ukarany®. R. Wis-
niewski zauwazyl, ze w przypadku tego cudu sw. Tekli trudno oprze¢ si¢
wrazeniu, ze dysponuje ona catkowicie autonomiczng mocg taumaturgiczna,
a tego rodzaju praktyka nie jest zgodna z przeswiadczeniem, ze cud jest wy-
tacznie dzielem Boga. Prawda o wlasciwym autorstwie cudow byla bardzo
czgsto podkreslana w zywotach swietych, co samo w sobie jest dowodem na
to, ze nie byta ona dla wszystkich oczywista®. Inny z cudéw sw. Tekli dowodzi,
jak wielkiemu rozmyciu ulegta granica pomi¢dzy cudami poganskimi i chrzes-
cijafiskimi; zawiera on bowiem zalecenie, zeby chory owinal tali¢ dziecka
welng, ktorg pdzniej powinien spali¢, a popidt doda¢ do zwyklego swojego
lekarstwa®.

Niewatpliwie podobienstwa pomig¢dzy cudami Asklepiosa i anargyroi wy-
nikaly z jednakowej u pogan i chrzescijan wiary w boska ingerencje w bieg

* Ibidem 28.

" Ibidem, 30: cud ten mozna uzna¢ za oddajacy stosunek medycyny $wiatynnej do praktyki
lekarskiej: takze w tym aspekcie opisy cudéw stanowia Zrédlo do historii péZnoantycznej medy-
cyny, por. HJ. Magoulias, The Lives of the Saints as Sources of Data for the History of Byzantine
Medicine in the Sixth and Seventh Centuries, BZ 57(1964) 127-150.

' Por. Miracula SS. Cyri et Joannis 32.

2 Por. Miracula S. Theclae 29.

3 R. Wisniewski, Cuda i swigtos¢, w: Chrzescijaristwo u schytku starozytnosci. Studia Zrédto-
znawcze, red. T. Derda i E. Wipszycka, Warszawa 1997, ss. 283 i 294.

% Por. Miracula S. Theclae 11.
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spraw ludzkich, a ich podtozem bylo niezmienne pragnienie wyzwolenia sie od
dolegliwosci, chordb i nieszczes¢ nekajacych ludzi réznych spolecznoscei, kultur
i epok. Swoja popularnosciag Swiadcza one posrednio o diugim trwaniu
i 0 atrakcyjnosci uzdrowicielskiego kultu Asklepiosa oraz jego roli jako ele-
mentu pozwalajacego na tatwiejsze porzucenie kultu starych bogéw; stanowiac
za$ niezwyklq ilustracje cech charakterystycznych 6wczesnej chrzescijariskiej
mentalnosci i wrazliwosci religijnej, nie daja podstaw do negowania jej orygi-
nalnosci.

DAS EINDRINGEN DER HEIDNISCHEN KULTE
IN DAS CHRISTENTUM AM BEISPIEL DER KULTE
VON GOTT ASKLEPIOS UND DEN HEILIGEN ANARGYROI

(Zusammenfassung)

Es fillt auf, da3 die Heiligen auf die gleiche Art und Weise Menschen von
Krankheiten heilten wie der heidnische Gott Asklepios. Die Inkubation als heidni-
sches Ritual war im Kult von Anargyroi (‘ohne Silber’) anwesend. Ernst Lucius hat
festgestellt, da3 der Kult von Asklepios durch den von Kosmas und Damian ersetzt
wurde. Lucius hat an Aigai gedacht, wo zuerst der gottliche Arzt und dann Anargy-
roi Kosmas und Damian verehrt wurden. Ludwig Deubner war mit Lucius nicht
einverstanden, weil er Acta Martyrii, die von Kosmas und Damian handelten, in
Frage stellte. Heutzutage stimmt man nicht mit allen Deubners Hypothesen iibe-
rein. Man kann nicht vergessen, daf3 in Asklepieion in Aigai der Gottmensch Apol-
lonios von Tiana verehrt wurde. Dieses Heiligtum wurde zerstort, als der Kult von
Kosmas und Damian entstand. Das Eindringen der heidnischen Rituale in das
Christentum war fiir die altertiimliche Mentalitdt charakteristisch.

Ubers. Katarzyna Kotowiecka-Dyrcz





