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Ryszarda BULAS
(Lublin, KUL)

FAETH FIADHA
LORICA SWIETEGO PATRYKA

Modlitwa zwana Loricq swigtego Patryka jest jednym z najbardziej intere-
sujacych reliktéw wczesnego chrzescijaristwa w Irlandii'. Nalezy do popular-
nego w Irlandii i Szkocji typu modlitwy szeroko stosowanego w okresie od V do
XII wieku®. Lorica pisane byly, précz kilku wyjatkéw, w jezyku staroirlandz-
kim; sa to hymny o charakterze apotropaicznym i egzorcystycznym®. Do na-
szych czas6w dotrwato ponad 20 tego typu utworéw, a najbardziej z nich znane
to: Lorica swigtego Patryka i Lorica Laidcena przypisywana Gildasowi®. Zda-

! Por. I.F. Kenney, The Sources for the Early History of Ireland. An Introduction and Guide,
New York 1926, 273.

2 Utwory te byly tez popularne i chetnie przepisywane w anglosaskiej Brytanii migdzy VII
a IX wiekiem. Tamtejsza ich popularno$¢ §wiadczy, zdaniem K. Hughes, o celtyckich korzeniach
anglosaskiej poboznosci, por. K. Hughes, Some aspects of Irish influence on early English private
prayer, ,Studia Celtica” 5 (1970) 54-61; taz, Church and Society in Ireland A.D. 400-1200, London
1987, XVII, 54-61. Lorica znane byly tez na dalekiej péinocy, zob. G.S. MacEoin, Some Icelandic
Loricae, ,,Studia Hibernica” 3 (1963) 143-154.

3 Celtyckie chrzescijaristwo chetnie siggato do tego typu modlitwy, jakim jest hymn. $w.
Hilary z Poitiers (315-367), galijski biskup pochodzenia celtyckiego jest uznany za twérce facini-
skiego hymnu chrzescijariskiego, por. S. Longosz, Hymny sw. Hilarego i Kolumby, w: Bog Ojciec
i przelom wiekéw w mysli patrystycznej, SACh 15, Warszawa 2001, 271-292; E. Stanula, Wsgp, w:
Swiety Hilary z Poitiers, Komentarz do Ewangelii sw. Mateusza. Traktat o tajemnicach, thum., wstep
i oprac. E. Stanula, PSP 63, Warszawa 2002, 7-40; L. Bieler, The Irish Book of Hymns: A Palaeo-
graphical Study, ,Scriptorium” 2 (1948) 177-194; A. MacCulloch, Hymns-Celtic, E. Hull, Hymns-
Irish Christian, w: Encyclopedia of Religion and Ethics, ed. J. Hasting, VII, New York 1955, 4-5;
tenze, Hymns as charms and loricas w: tamze, 25-28. Gléwne zbiory hymndéw irlandzkich znajdzie-
my w: Antyfonarzu z Bangor (M. Curran, The Antiphonary of Bangor and the Early Irish Monastic
Liturgy, Dublin 1984) i Ksiedze Hymnow (The Irish Liber Hymnorum, eds. J.H. Bernard -
R. Atkinson, London 1898).

4 Inne znane lorica to: Lorica Sanctana, Lorica Brendana, Lorica Colmana, Lorica Diar-
maita, Lorica Maryi, Lorica Colgu, oraz Lorica z Felire Oengusso i Ksiggi z Cerne, por. W.
Stokes - J. Strachan, Thesaurus paleohibernicus. A Collection of Old-Irish Glosses Scholia Prose
and Verse, Dublin 1903, repr. Dublin 1987, XXXV-XL, 296-358; Kenney, The Sources, ss. 270-
274, 723-730.
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niem niektdrych uczonych ten typ modlitwy ,,nigdy nie umarl”, o czym $wiad-
cza wspdlczesne szkockie i irlandzkie modlitewniki’.

Laciniskie stowo lorica, oznacza pancerz, i taka funkcje miala spetniaé ta
modlitwa — duchowego pancerza. Jest rodzajem inwokacji do Boga, anioléw,
apostoiéw, prorokéw i $wigtych o opieke i ochron¢ przed czyhajacym na
czlowieka zlem zewnetrznym i wewnetrznym. Miata chroni¢ przed bélem,
zranieniem, choroba, atakiem ztych ludzi i duchéw, przed nagla $miercig
a takze czarami i pokusami ciata. Powtarzana wielokrotnie w ciggu dnia miata
tworzyé wokdt modlacego si¢ duchows tarcze, dzieki ktérej mogt bezpiecznie
zy¢, przedluzy¢ swe zycie, a nawet unikna¢ piekta®. Swoista definicja tego
terminu pochodzi z XI-wiecznego Liber Hymnorum:

,Jest to religijna ochrona ciala i duszy przed demonami, ludZmi i wadami. Kazda
osoba, ktéra $piewa ja do Boga z wielkim skupieniem, kazdego dnia, nie zobaczy
demonéw. Bedzie chronita go przed kazda trucizng i zawiscia, bedzie chroniony
przed nagla §miercig, bedzie tarcza dla jego duszy po $mierci™’.

Lorica dowodza niekiedy duzej znajomosci anatomii u ich autoréw i $wiad-
czg takze, zdaniem K. Hughes, o pasji irlandzkich uczonych do specyfikacji,
objawiajacej sie ,,technika opisu” — od gtowy do stép®. Tego rodzaju modlitwa
znajdujaca si¢ np. w Antyfonarzu z Bangor (powstalym w latach mig¢dzy 680-
691) zawiera liste réznych czgsci ciata, podobnie jak i lorica z Ksiggi z Cerne
(Opatio utilis de membran Christi), a takze Lorica Laidcena. Wymieniajg one
czesci ciala Chrystusowego z prosba o pomoc dla swoich. W utworach tych
Chrystus nazywany jest ,,medicus” lub ,,doktor duszy”g. Szczyt popularnosci

5 Por. Hughes, Some Aspects, s. 61; taz, Church and Society, s. XVII, 61. Modlitwy w typie
lorica znajdziemy w: A. Carmichael, Carmina Gadelica (Ortha nan Gaideal), Edinburgh 1928.
Niektére modlitwy z tego zbioru przettumaczono na j. polski, zob. Modlitwa Celtéw, tham. A.
Krajewska, Krakéw 2002, 34-35.

6 Na temat lorica, zob. H. Leclercq, DACL 11 2511-2516; A. O’Kelleher, A Hymn of Invocation,
JEriu” 4 (1910) 235-239; L. Gougaud, Etudes sur les loricatae celtiques et sur les priers qui s'en
rapprochent, ,Bulletin d’ancienne literature et d’archéologie chrétienne” 1 (1911) 265-281; G.S.
MacEoin, The Invocation of the Forces of Nature in the Loricatae, ,Studia Hibernica” 2 (1962)
212-217; Hughes, Some Aspects, s. 48-64; taz, Church and Society, s. XVI1, 48-57; Stokes - Strachan
(eds.), Thesaurus paleohibernicus, 11, Dublin 1903, repr. Dublin 1987, XL, 354-358; Kenney, The
Sources, s. 270-274; M. Herren, The Autorship, Date of Composition and Provenance of the So-Called
Lorica Gildae, ,,Eriu” 24 (1975) 35-51; N.D. O'Donoghue, St Patrick’s Breastplate, w: J.P. Mackey
(ed.), An Introduction to Celtic Christianity, Edinburgh 1989, 45-63; E. Hull, Hymns used as charms
and loricas, w: Encyclopedia of Religion and Ethics, vol. V11, 27; R. Bulas, Lorica, EK X 1386-1387.

7 Cyt. za: A.W. Huddan — W. Stubbs, Councils Ecclesiastical Documents related to Great
Britain and Ireland, 11, Oxford 1873, repr. Oxford 1964, 323.

8 Por. Hughes, Some Aspects, s. 52, taz, Church and Society, s. XVII, 52.

® Stowo medicus — jak pisze Hughes — uzywane w stosunku do Chrystusa, pojawia sie takie
w literaturze anglosaskiej i mozarabskiej. Nie znaleziono go natomiast w modlitwach rzymskich
oraz galijskich, por. K. Hughes, Some Aspects, s. 52-56.
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osiagnela lorica w 2. pol. VII wieku z powodu serii nieszczgsé, jakie nawiedzity
Wyspy Brytyjskie: zaraza w 664 r. oraz rézne epidemie, ktére mialy miejsce
w 672, miedzy 676 i 684, oraz w 686 i w 688 roku'’.

Lorica sw. Patryka jest rodzajem rytmicznej prozy o dziewieciu stanzach
(zwrotkach)'!. Nosi staroirlandzka nazwe, Fdeth Fiadha, co znaczy Ryk Jele-
nia'?. W literaturze fachowej przyjely sie tez anglojezyczne okreslenia Deer’s
Cry lub Breastplate. Nazwe Fdeth Fiadha uwaza si¢ za wynik blednej wymowy,
starego, pogariskiego terminu foid fiada — terminu uzywanego przez druidéw
i filidéw, oznaczajacego tworzenie niewidzialnych zakleé. Niekiedy nawet
chrzescijariskie lorica nazywano fdid fiada, gdyz przypominaly niewidzialne
zaklecia'®. W. Stokes zauwaza, ze w Ksiedze z Ballymote istnieje tekst, gdzie
mamy jeszcze inng wersje tej fonetycznej pomylki — feth fia, tez w rozumieniu
~magical invisibility”*.

Inne znaczenie tego terminu pojawia si¢ w Liber Hymnorum. WyraZnie
w nawigzaniu do stowa Benén (imi¢ miodego mnicha) pojawia sie zdanie: ,,I
Feth Fiadha to imig”'>. Idac tym tropem J. Kenney proponuje swoje Zrédto
nazwy Fdeth Fiadha i dowodzi jej zwiazek z jeleniem, rysujac nastepujaca
ewolucje tego terminu’®. Zaczelo si¢, jego zdaniem, od dZzwiekowych relacji,
jakie rzeczywiscie sa pomiedzy Benén, imieniem mtodego towarzysza $w. Pa-
tryka, a benndn, stowem oznaczajacym gtowe mlodego byczka lub jelenia. Fakt
ten dat okazje do powstania ludowej wersji motywu metamorfozy w jelenia,
ktéra znalazla swéj wyraz w historii opisanej przez Muirchi. W Zywocie sw.
Patryka opowiada on historie, ktdra legta u podstaw tej najbardziej znanej
interpretacji Fdeth Fiadha i nadata hymnowi Patryka taki wiagnie tytul:

»W owym roku przypadto zas swigto batwochwalstwa, ktérego obchody wypetnily
liczne wezwania zlych duchdw, sztuki magiczne i inne praktyki batwochwalcze,
w ktérych uczestniczyli zebrani krélowie, namiestnicy, wodzowie, ksiazeta [...],
ktérych zebrat w Tara - ich Babilonie — krél Loéguire, jak niegdys$ czynit to krél
Nabuchodonozor. Tej samej nocy, podczas ktdrej Patryk obchodzit Wielkanoc,
poganie uroczyscie swigtowali. Mieli zwyczaj, znany wszystkim dzigki obwieszcze-
niu, ze kazdy, kto owej nocy w calej krainie, daleko lub blisko rozpali ogied, nim
zaplonie on w domu krélewskim, to znaczy w patacu w Tara, musi straci¢ zycie.
Swiety Patryk podczas uroczystosci wielkanocnych rozpalit jasny i blogostawiony

10 por. Hughes, Some Aspects, s. 59-60; taz, Church and Society, s. XVI1I, 59-60.

' W. Stokes i J. Strachan zauwazaja, ze utwor ten nie ma uktadu metrycznego, zob. Thesau-
rus palaeohibernicus. A Collection of Old-Irish Glosses Scholia Prose and Verse, 11, Dublin 1903,
repr. Dublin 1987, s. XL.

12 por. Stokes — Strachan, Thesaurus, s. XL; Kenney, The Sources, s. 273.

13 Por. Kenney, The Sources, s. 273; Stokes — Strachan, Thesaurus, s. X1.

4 Por. Book of Ballymote ( 345b, 26), cyt. za: Stokes — Strachan, Thesaurus, s. XI.

' Cyt. za: Huddan - Stubbs, Councils, s. 323. Okreslenie to ttumaczy si¢ jako ,,Nauka jelenia”
lub , Krzyk obroricy”.

!¢ Por. Kenney, The Sources, s. 273, przypis 269.
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ogieri Bozy, ktérego promienny blask widzieli w nocy niemal wszyscy mieszkaricy
réwniny. Ujrzeli jego ogieri réwniez zgromadzeni w Tara i wielce si¢ zdziwili. [...]
rzekl do nich krél: «Kim jest czlowiek, ktéry wazyl si¢ na taka niegodziwosé
w moim krélestwie? Niech umrze»! [...] odezwali si¢ druidzi: «Krdlu, zyj na wie-
ki! Jesli ogieri, ktéry widzimy [...] nie zostanie zgaszony w t¢ sama noc, w kt6ra
zostal wzniecony, nie zagasnie juz na wieki [...]. Ten zas, ktdry go wzniecit dzisiej-
szej nocy i nadchodzace nowe panowanie przewyzszy nas wszystkich i ciebie.
Pociagnie za sobg wszystkich mieszkaricéw twego krélestwa i upadng przed nim
wszelkie wladze. Ogarnie caly kraj i bedzie krélowacé na wieki». Wystuchawszy ich,
przerazil si¢ krdl [...]. Krél odpowiedzial: «Ztapiemy i zabijemy sprawcéw tak
wielkiej niegodziwosci» [...] przed koricem owej nocy wyruszyt Loéguire z Tary
ku nekropoli mez6w z Fach. ...} Przywolali $wigtego Patryka do kréla [...]. Swiety
Patryk dokonat wielu cudéw, w wyniku ktérych zgineto wielu ludzi kréla Loéguira.
Na ten widok krél upadt przerazony na kolana [...] i udat, ze czci tego, ktérego
czcié nie chcial. Gdy sig¢ rozstali, krél oddaliwszy si¢ nieco, przywotat do siebie
obludnym glosem Patryka gdyz szukal sposobnosci, aby go zabi¢. Patryk jednak
przejrzat jego niegodziwe zamiary. Poblogostawit w imie Jezusa Chrystusa o$miu
swoich towarzyszy razem z chlopcem i udat si¢ w strong kréla, ktéry policzyt
nadchodzacych. Oni za$ znikli nagle sprzed jego oczu, nie wiadomo gdzie. Poga-
nie zobaczyli jedynie osiem jeleni, ktére wraz z jelonkiem, szly przez pustkowie.
Krdl Loéguire pelen niepokoju, przestraszony i okryty haiiba, wrécit niestawnie
z nieliczng garstka ludzi, ktérzy ocaleli, do Tary”"".

Datowanie hymnu Patryka jest niepewne. Tradycja chciataby, azeby
hymn ten ulozyt Patryk w czasach panowania Loégaire’a, syna Niall’a,
a wiec w V wieku'®. Zdaniem Stokesa i Kenneya, mégt on rzeczywiscie
$piewaé taki hymn, gdy zblizali si¢ napastnicy skierowani przeciw niemu
przez Loégaira'®. Sam biograf Patryka Muirchu, opisujacy cala te historie,
nie wspomina jednak o tej modlitwie, ani tez nie wzmiankuje jej Vita tripar-
tita $w. Patryka z korica IX wieku. Zrédta tej tradycji, laczacej analizowany
utwdr z samym $w. Patrykiem, si¢gaja dopiero poczatkéw IX wieku. W Hym-
nie Fiacca, biskupa Sletty, napisanym na cze§¢ $w. Patryka ok. 800 roku®,
pojawia si¢ okreslenie odnoszgce si¢ wyraZnie do postaci Patryka: ,,Hymn,
ktéry wybrales na cale moje zycie [chodzi o §w. Patryka], bedzie strzegt mnie
przed wszystkim, jak pancerz”?'. W Zywocie sw. Patryka Tirechdna znajdu-
jacym sie w pochodzacej z tego czasu Ksigdze z Armagh (Liber Ardmachanus
fol. 16a) istnieje passus, z ktérego mozemy wnosi¢, ze autorstwo Lorica

17 Muirchd, Vita S. Patricii 1 15-18, ttum. A. Strzelecka: Zywor $w. Patryka, w: Sw. Patryk,
Pisma i najstarsze iywoty, ttum. K. Panu$ — A. Strzelecka, wstep i oprac. J. Strzelczyk, ZM 29,
Krakéw — Tyniec 2003, 126-131.

18 Por. Stokes — Strachan, Thesaurus, s. 354.

19 Por. tamze, s. 354; Kenney, The Sources, s. 274.

20 por. Stokes ~ Strachan, Thesaurus, s. XXXVII.

2! Hymn Fiacca 51: Stokes ~ Strachan, Thesaurus, s. 319; Huddan - Stubbs, Councils, s. 358
(cyt. za Todd, Liber Hymnorum, s. 287-289).
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nalezy si¢ Patrykowi. Tirechdn bowiem pisze: ,,canticum eius [Patricii — R.B.]
scotticum semper canere”?,

Definitywnie lorica zostaje zwigzana ze $w. Patrykiem dopiero w XI-wiecz-
nym Liber Hymnorum, w Ktérym czytamy:

»Patryk skomponowat ten hymn w czasach kréla Loegaira, syna Niala. Celem jego
byla ochrona az do $mierci siebie i swoich mnichéw przed wrogami, przez ktérych
znalezli si¢ w zasadzce [...]. Patryk $piewal go kiedy byt w putapce kréla Loégaira,
tak ze nie mdgt i§¢ do Temur wyznaé swojej wiary; ukazali si¢ wigc tym, co
popchneli ich w zasadzke, jako dzikie jelenie z biegnacym za nimi jelonkiem; byt
to Benén"?,

Pewng przestanka za tym, ze sw. Patryk przynajmniej modlit si¢ przy pomocy
tej znanej w Irlandii modlitwy, jest passus z jego Wyznani, w ktérych pisze:

»Kiedy przybytem do Irlandii, codziennie pasalem bydlo. Czg¢sto w czasie dnia
modlitem si¢, a milo$¢ Boza wzrastala w mym sercu, coraz bardziej. Bojazii Boza
i wiara poglebity si¢, a duch méj tak byl prowadzony, ze w jednym dniu odma-
wialem az okolo stu modlitw, a bez matla tyle samo w nocy. Czy znalazlem sig
w lesie, czy w gérach, zrywatem si¢ przed §witem na modlitwe, czy byl $nieg, czy
mréz, czy deszcz. Nie czulem w tym zadnej uciazliwosci, ani nie bylo we mnie
zadnego lenistwa, poniewaz — jak widze to dzi§ — duch wtedy we mnie gorzat”*,

Wspdlczesni badacze jgzyka datujg hymn przypisywany Patrykowi na VIII
wiek. Zdaniem Hughes, fakt skomponowania hymnéw dewocyjnych $w. Pa-
tryka w VIII wieku w jezyku staroirlandzkim, stanowi pewien wyjatek, bowiem
w VILi VIII wieku w Irlandii pisano zwykle w j. taciiskim®. Sa wigc przestanki,
by sadzié, ze Lorica sw. Patryka jest starsza niz VIII wiek. Za tg teza opowiada
si¢ Kenney, Meyer, Stokes i Strachan: stwierdzaja, ze Lorica ma $lady staro-
zytne, wykazuje bowiem cechy takiego typu pogariskich modlitw, ktére miaty

2 Cytza: Kenney, The Sources, s. 274; por. tez Stokes — Strachan, Thesaurus, s. XL; Huddan -
Stubbs, Councils, s. 323.

b Cyt. za: Huddan - Stubbs, Councils, s. 323.

% Patricius, Confessio 16, ttum. K. Panu§: Wyznanie, w: Sw. Patryk, Pisma i najstarsze Zywoty,
ZM 29, 76; por. A. Bober, Anglia. Szkocja. Irlandia. Teksty Zrédiowe do historii Kosciota i patrys-
tyki (I-1X wiek), Lublin 1991, 14.

* Wyjatek stanowi Homilia z Combrai i hymn do $w. Brygidy, por. K. Hughes, Irish Monks
and Learning, w: taz, Church and Society, s. X11, 78; R. Sharpe (Medieval Irish Saints’ Lives. An
Introduction to Vitae Sanctorum Hiberniae, Oxford 1991, 22-23) twierdzi ze literatura w jezyku
irlandzkim pojawia si¢ ok. roku 600, w VII wieku jest pod silnym wplywem taciny i wéwczas szkoty
irlandzkie tworza dydaktyczna proze wedlug laciriskich podrecznikéw: religijna proza powstaje
jednak wéwezas zwykle w jezyku irlandzkim. W IX wieku wiekszos¢ monastycznej literatury
pisana jest w jezyku irlandzkim, a pisane pierwotnie teksty po tacinie thumaczy si¢ na irlandzki.
W XI-XII wieku tacina wraca w aktywne uzycie; zob. tez T.M. Charles-Edwards, ,, The Corpus luris
Hibernici”, ,Studia Hibernica” 20 (1980) 141-162.
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na celu uwalnianie od zakle¢®®. Prawdopodobnie nie znajdziemy na razie

argumentu na potwierdzenie lub zaprzeczenie tezy o Patrykowym autorstwie
omawianej modlitwy, jednak jej cechy i przeznaczenie na pewno poswiadczajg
jej archaiczno$é. Odkrywaja tez przed nami obraz pierwotnego chrzescijaristwa
w Irlandii wraz z jego licznymi, przynajmniej formalnymi, pozostato$ciami
pogariskimi, ktére przejawiaja si¢ w calej pelni w sztukach plastycznych?’,
musialy wigc tez zostawic¢ §lady w przekazach pisanych.

Lorica sw. Patryka byta wielokrotnie ttumaczona ze staroirlandzkiego na
jezyk angielski i francuski; ma tez liczne wydania®®. Oméwienia tego utworu
i komentarze znajdziemy m.in. u B. Bary’ego, L. Gougaud, D.A. Binchy’ego
i N.D. O’Donoghue®®. Podstawa niniejszego ttumaczenia na j. polski jest
wersja O’Donoghue, ktéry, jak sam pisze, wspieral si¢ tlumaczeniem
C.F. Alexander™”.

26 Por. Kenney, The Sources, s. 274; K. Meyer, Selections from Ancient Irish Poetry, London
1911, 112; Stokes — Strachan, Thesaurus, s. XL; C. Sterckx, Une formule paienne dans les texts
chrétiens de I'Irlande ancienne, ,,Etudes Celtiques” 14 (1974-1975) 229-233.

27 Sztuka irlandzka stanowi pewna ciaglosé od epoki zelaza do chrzescijariskiej sztuki wezes-
nego Sredniowiecza. Dotyczy to sposobu dekoracji, ornamentyki i motywéw zwierzgcych. Niekt6-
zy autorzy uwazaja, ze ,,prehistoryczny styl zostat uzyty jako wehikut nowej wiary”, por. F. Henry,
Irish art. In the Early Christian Period, London 1940, 185; H. Richardson, Celtic Art, w: J.P. Mackay
(ed.), An Introduction to Celtic Christianity, Edinburgh 1989, 359; R.V. Megaw, Celtic Art. From its
beginnings to the Book of Kells, London 1994.

28 Staroirlandzka wersj¢ wraz z angielskimi thumaczeniami opublikowali: G. Petrie, The
History and Antiquities of Tara Hill, ,/Transactions of the Royal Irish Academy” 18 (1839)
56-68; J. H. Todd, St Patrick, Apostle of Ireland, Dublin 1864, 426-429; J.H. Bernard -
R. Atkinson (eds.), The Irish Liber Hymnorum, London 1897, vol. I, 133-136, vol. II, 49-51;
Hudden ~ Stubbs, Councils, vol. 11, s. 320-323; Stokes — Strachan, Thesaurus paleohibernicus, vol.
II, s. 354-358. Tlumaczenia angielskie: Huddan - Stubbs, Councils, s. 320-333; C.H.H. Wright,
The writings of Patrick, Londyn 1889, 109nn (w tlumaczeniu C.F. Alexander); Th. Olden,
Epistles and hymn of St Patrick, London 1889, 18942; G. Dottin, Les livres de S. Patrice, Paris
1909, 54-57 (wersja francuska); K. Meyer, Selections from Ancient Irish Poetry, London 1911,
25-27; N.J.D. White, St Patrick, his Life, Times and Writings, London 1920, 61-67; L. Bieler (ed.),
The Works of St Patrick, ACW 17, London 1953, 67-72; D. Greene ~ F. O’Connor (eds.),
A Golden Treasure of Irish Poetry, Macmillan 1967; P. Murray (ed.), Deer’s Cry. A Religious
Verse, Dublin 1986, 19-21. N.D. O’Donoghue w swym artykule (St Patrick’s Breastplate, 46),
postuguje si¢ ttumaczeniem C.F. Alexander (por. C.H.H. Wright, The writings of Patrick, Lon-
dyn 1889), jego zdaniem najlepszym, trafnie oddajacym duchowga sile oryginatu, natomiast
D.H. Greene (An Anthology of Irish Literature, New York 1971, 6-8) zamieszcza przeklady
W. Stokes’a, J. Strachana i K. Meyera. Polskie tlumaczenia jednej z péZniejszych wersji Lorica
znajduja si¢ w: Th. Cahill, Jak Irlandczycy ocalili cywilizacje. Nieznana historia heroicznej roli
Irlandii w dziejach Europy po upadku Cesarstwa Rzymskiego, thum. A. Barariczak, Poznari 1999,
120-122, oraz w: Modlitwa Celtow, s. 34-40.

2 Zob. B. Bary, St Patrick, Londyn 1905; L. Gougaud, Etude sur les loricatae, s. 251;
O’Donoghue, St Patrick’s Breastplate, s. 45-63, D.A. Binchy, The Date of the so-called ,, Hymn of
Partrick”, Eriu 20 (1966) 232-236.

3 Por. O’Donoghue, St Patrick’s Breastplate, s. 46-49, thum. z jezyka angielskiego R. Bulas.
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I

Na moja tarcz¢ wzywam dzis:
Pot¢ge mocy
Tréjcy Swicte;!
Zapewniajac o troistosci,
Wyznajac jednosé,
W czynieniu wszystkiego
Poprzez mitosé®!.

11
Na moja tarcz¢ wzywam dzis:
Moc Chrystusowego przyjscia
1 Chrystusowego chrztu,
Moc Chrystusowej §mierci na krzyzu,
Moc zmartwychwstania;

Moc Chrystusowego przybycia na Sad Ostateczny.

III
Na mojg tarcze wzywam dzis:
Potezna moc Serafina,
I postusznych mu aniotéw,
Otaczajacych go archaniotéw
I wspaniale towarzystwo
Swietych i tych, kt6rzy zmartwychwstaja,
W modlitwie ojcéw
I wizjach prorokdw,
W nakazach apostoléw
I wyznaniach swiadkdw,
W niewinnosci dziewic
I w uczynkach prawych mezéw.

v
Na moja tarcze wzywam dzis:
Potgge niebios

31 Pierwsza stanza jest przez tlumaczy przekladana w rézny sposéb. K. Meyer, J. Strachan,
J. Stokes (por. Murray, Deer’s Cry, s. 19-21) i D.H. Greene (An Anthology of Irish Literature,

s. 6-8) podaja nastepujaca, krétszg forme tej zwrotki:
,»Dzi§ powstaje:

poprzez potgge mocy inwokacji do Tréjcy Swigte;j,

poprzez wiarg w troisto$é
poprzez wyznanie jednosci
Stwércy Stworzenia”.

Natomiast A.W. Huddan i W. Stubbs (Councils, s. 320) jeszcze inng:

,Dzi$ do siebie przymocuje:
Potege mocy inwokagji do Tréjcy Swietej
Wiare w Tréjcy Jedynego
Stwoérce zywioléw”.
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Swietlisto$é storica,
Biel ksigzyca,

Blask ognia,

Szybkos¢ $wiatla,
Dziko$¢ wiatru,
Giebie oceanu,
Statos$¢ ziemi,
Niewzruszonosé skaty.

\Y

Dzi§ wzywam do siebie:

Boska moc, by kierowata mng,
Boska silg, by podtrzymywata mnie,
Boskg madrosé, by prowadzila mnie,
Boski wzrok, by patrzyt przede mna,
Boskie ucho dla mojego slyszenia,
Boskie stowo dla mojego méwienia,
Boska reke, by trzymata mnie,
Boska sciezkg¢ przede mna,

Boska tarcze, by mnie chronita,
Boskie legiony, by bronity mnie:
przed sidtami demondw,

przed diabelskimi pokusami,

przed slabosciami natury,

przed jednym lub wieloma ludZmi,
ktérzy cheg zniszczyé mnie

z bliska lub z daleka.

VI

Wokét siebie gromadze te sily:

By ratowaty

Moja duszg i cialo

Przed napastujacymi mnie sitami ciemnosci,
przed falszywym proroctwem,

przed pogariskim prawem

przed heretyckim klamstwem

i falszywymi bogami wokét mnie,

przed zaklgciem rzucanym przez kobiety, kowali i druidéw,
przed nieprawdziwa wiedza,

ktéra wyrzadza krzywdg cialu

ktéra wyrzadza krzywde duszy.

VII

Badz, Chryste, dzi§ moja ochrona:

przed trucizng i pozarem,

przed utonigciem i zranieniem,

poprzez nagrodg i obfitos¢ [...]

Badz, Chryste, obok mnie, Chryste przede mng;
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Chryste, za mna, Chryste, ze mna;

Chryste, pode mna, Chryste, nade mna;

Chryste, na prawo mnie, Chryste, na lewo ode mnie;
BadZ, Chryste, w moim lezeniu, siedzeniu, i powstawaniu;
Chrystus w sercu wszystkich, ktérzy mnie znaja,

Chrystus na jezyku wszystkich, ktérzy mnie spotykaja,
Chrystus w oczach wszystkich, ktérzy mnie widza,
Chrystus w uszach wszystkich, ktérzy mnie stuchaja.

VIII

Na moja tarcze wzywam dzis:
Moc potegi
Tréjcy Swigtej!
Zapewniajac o troistosci,
Wyznajac jednosc,
W czynieniu wszystkiego
Poprzez mitos¢.

Ix32
Zbawienie nalezy do Pana,
Zbawienie nalezy do Pana,
Zbawienie nalezy do Chrystusa,
Niech Twe zbawienie, Panie
Zawsze bedzie z nami.

Lorica $w. Patryka wpisuje si¢ w znane w Irlandii zjawisko literacko-religijne,
ktére wyplywalo z wiary w moc stlowa, w jego moc zaréwno negatywna, jak
pozytywna>>. Powtarzanie modlitwy skierowanej ku Bogu, aniotom, a takze
zywiotom, posiadalo réwnie wielka moc, co zaklecie zw. geis, ktérego moc
opisuja legendy i mity irlandzkie. Takze czytanie i powtarzanie ksiag $wigtych
zapewniato boska opieke i blogostawienistwo. Uczeni widzg Zrédlo tego zjawi-
ska w Indiach®®.

32 Ostatnia umieszczona tu zwrotka napisana jest w jezyku laciriskim i by¢ moze zostata
dopisana péZniej.

3 Magiczna sita geis byla nieublagana; jednym z najbardziej znanych w literaturze jest geis,
ktdéry naklada Grainne na Diarmuida, zob. M. Heaney, Za dziewigtq falg. Ksiega legend irlandz-
kich, ttum. M. Godyri, Krakéw 1996, 187. Na temat geis w aspekcie koncepcji krdlestwa, tabu, losu
oraz rodzaju pieczgci zawartego kontraktu migdzy cztowiekiem a istotami nadnaturalnymi, zob.
E. Hull, Old Irish Tabus, or Geasa, ,,Folk-Lore” 12 (1901) 41-66; E Gwynn, On the Idea of Fate in
Irish Literature, ,Journal of the Ivernian Society” 7 (1910) 152-165; A. i B. Rees, Celtic Heritage,
London 1961, 327-332; D. Greene, Tabu in early Irish Narrative, w: H. Bekker-Nielsen (ed.),
Medieval Narrative — A Symposium, Odense 1979, 9-19; Y Brekilien, La mythologie celtique,
Paris, 1981, 391; E. P. Hamp, Geis, LEriu” 32 (1981), 161-162; T. Sjéblom, Before geis became
magical - A Study of the Evolution of an Early Irish Religious Concept, ,Studia Celtica” 32 (1998)
85-94.

3 W Tdin B6 Cuailnge istnieje kolofon o podobnej tresci, jak w tekstach Mahabharaty:
,Poblogostaw tego, kto bgdzie przypominal Tdin z wiara,” a gdzie indziej: ,,Rok protekcji dla
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Whnikliwg i fascynujgca analiz¢ hymnu $w. Patryka dokonal w swym
artykule O’Donoghue®. Przedstawia on strukturg catej modlitwy, ktéra dzie-
li si¢ na grupy tematyczne: pierwsza i 6sma zwrotka poswigcona jest Bogu,
druga i si6dma Chrystusowi, trzecia niebieskim zastgpom, czwarta zywiotom,
piata jest kontynuacjg czwartej — wzywa boskie przewodnictwo pod réznymi
Jego atrybutami, szésta wymienia rézne sily zta, przed ktérymi ma chronié
modlitwa. )

W pierwszej i ¢smej zwrotce na czolo wysuwa si¢ trynitarne wezwanie oraz
centralny temat hymnu - jest to modlitwa, ktéra ma chroni¢ przed wszelkim
ztem. Wezwanie Tréjcy Swietej na poczatku i koricu modlitwy, O’Donoghue
nazywa rodzajem pieczgci, ktéra otwiera i zamyka hymn, a takze oficjalnym
znakiem wspdlnego jezyka chrzescijan. Trynitarne wezwanie, ktére operuje
prostym i ostrym jezykiem, nazywa palindromem wyrazajgcym niepokonana
potege Trojcy Swietej. Trdjca Swieta jest tu zarazem tréjjednig i jednia, to
potezna sita, ktérg nie nalezy rozumie¢, zdaniem O’Donoghue, jako masywna
site lecz ,,wibrujaca, wszystko przenikajaca energie”.

Fragment koriczacy pierwsza stanze jest przez ttumaczy réznie przeklada-
ny. Pojawia sie tam bardzo ztozone znaczeniowo staroirlandzkie stowo — dail.
O’Donoghue, za jezykoznawca P.L. Henrym tlumaczy je jako: ,,czyni¢ poprzez
mitos¢”®. Stowo to uwaza za kluczowe dla celtyckiej poboznosci. Wyraza ono,
jak pisze O’Donoghue, ,, Troistego Boga z Jego niebieskim zastgpem i cudow-
nym stworzeniem, ziemia, niebem i oceanem”, ,,zZyjacg, intymna obecnos¢”,
,boskie srodowisko”, ,,Boga oddychajacego razem z calym stworzeniem”,
stan, w ktérym ,,natura i taska méwia harmonijnie razem”*’. Wszystkie war-
stwy tego slowa, zdaniem niektérych uczonych, wyrazaja kreatywnos¢
i wspéibrzmienie Boga i stworzenia, ktérego podstawa jest milos¢. Inni, nieco
upraszczajac, ttumaczg interesujacy nas wyraz przez ,,Stwérca stworzenia” lub
,Stwérca zywiotéw”,

tego kto Tdin wyrecytuje”. Paralel¢ znajdziemy takze w epilogu do Apokalipsy $w. Jana tak
chetnie czytanej w Irlandii.

» A Duch i Oblubienica méwig:

Przyjdz!

A kto uslyszy, niech powie:

Przyjdz!

I kto odczuwa pragnienie niech przyjdzie [...]

Ja $wiadcze

Kazdemu kto stucha stéw proroctwa tej ksiegi [...]” (Ap 22, 17-18).
Na temat Mahabharaty zob. Stownik mitologii hinduskiej, Warszawa 1996, 114-118; A. Hiltebeitel,

The Mahabharata and hindu eschatology, ,History of Religions™” 12 (1972) 95-135.

35 Por. St Patrick’s Breastplate, s. 49-63.

36 p L. Henry, Saoithiulacht na Sean-Ghaeilge, Dublin 1978, 136.

37 O’Donoghue, St Patrick’s Breastplate, s. 50.

38 Por. przypis 32.
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Druga stanza, podobnie jak siddma ma charakter chrystologiczny. Jest
wezwaniem do mocy Chrystusa manifestujacej si¢ poprzez jego narodziny,
chrzest, §mier¢, pochéwek, zmartwychwstanie i przybycie na Sad Ostateczny.
Zdaniem O’Donoghue, w zadnej innej zwrotce, jak w tej, nie ma tak bliskiego,
niemal ,,twarzg w twarz” spotkania z Chrystusem.

Trzecia stanza ,,schodzi” ze sfery boskosci na poziom pierwszego stworze-
nia, gdzie BOg jest nazwany, jak w Starym Testamencie, Panem Bogiem Za-
stgpéw. Owe niebieskie byty nie sa postrzegane jako byty materialne lecz jako
byty duchowe, sfera bycia Swigtych, ktérzy tylko dla gtupcéw umarli, ,,tym-
czasem oni zyja w $wiecie pokoju” i sa wciaz czgdcia Kosciota — jak twierdzi
O’Donoghue. Od czaséw renesansu $wiat niewidzialny jest postrzegany jako
catkowicie wyalienowany i dla naszych zmystéw ,,absolutnie” nieuchwytny,
istniejacy poza nasza percepcja. Natomiast dla twércéw lorica, $wiat ducho-
wy, $wiat anielski, nie jest bardziej niewidzialny i bardziej niepojmowalny
rozumem niz $wiat widzialny, potrafi ,,jasnie¢ lub ,jinaczej odcisnaé sie na
ludzkiej percepcji”. ,,Jedli ktos — pisze O’ Donoghue — nie rozumie bliskosci
1 pojmowalnosci tego «innego §wiata», §wiata aniotéw i §wietych, ten nie po-
winien mie¢ nadziei, ze kiedykolwiek pojmie celtyckie chrzescijaristwo”.

Wezwanie anioléw 1 $wietych znaczy, ze ich obecnos$é postrzegana jest
w lorice niemniej realnie niZz obecno$¢ Boga w Jego , trynitarnej i wcielone;j
manifestacji”, i niemniej bezposrednio niz natura. Wezwania do niebieskich
zastepow rozpoczynaja si¢ od Cherubinéw i Serafinéw, nastgpnie Archaniotéw
i Aniotéw, a potem ludzi, tych ,,troche mniej niz aniotéw”. Cherubinéw nazywa
O’Donoghue silnymi, Archaniola boskim ministrem, niebieskim kaptanem,
Aniotéw za$ boskimi postaricami®’. Cata niebieska hierarchia jest tu tak samo
rzeczywista jak storice i ksiezyc, wiatr i morze, a nawet bardziej, ze wzglgdu na
ich wieczno$¢ i niezniszczalno$é. W wezwaniu do $wietych kobiet i mezczyzn
pojawia si¢ odniesienie do zmartwychwstania. W gelickich tekstach pojawia si¢
slowo esseirgi lub aiseiri, ktére O’Donoghue ttumaczy raczej jako ,,nadzieje na
zmartwychwstanie”. Owi sprawiedliwi ,,zyja miedzy $miercia a zmartwychwsta-
niem, zyja, ale w pewnym sensie juz zmartwychwstali”*.

Zastepy anielskie nie sa tu przedmiotem modlitwy, petnia funkcje orgdow-
nikéw i posrednikéw. Przedmiotem modlitwy jest jedynie Chrystus. Autor
podkresla wazny dla celtyckiej tradycji $wiat hierarchii niebianiskiej widoczny
zaréwno w Lorica, jak pézniej w Carmina Gadelica®, wprawdzie ,,przyémio-
ny” — nastgpito tu raczej ,,udomowienie” niebieskiego $wiata, w ktérym znaj-
dziemy zaréwno Tréjce Swieta, jak tez ludzi niebieskich. W Lorica ukazano ich

¥ O’Donoghue, St Patrick’s Breastplate, s. 51.

4 Por. tamze, s. 52.

41 Tamze, s. 53.

42 por. A. Carmichael, Carmina Gadelica (Oetha nan Gaideal), Edinburgh 1928.
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wszystkich stojacych wokét, gotowych, jesli zajdzie potrzeba, odpowiedzie¢ na
wezwarnie.

Czwarta stanza jest wezwaniem do natury, slorica, ksiezyca i zywioldw.
Autor postrzega naturg jako ozywiona: jest ona zdolna odpowiedzieé¢ na wez-
wanie cztowieka. W Lorica $wiat natury jest niemniej odpowiedzialny za §wiat
niz aniotowie i §wieci. Stanza ta okreslana jest przez niektdrych, jako wyraz
pogariskiego animizmu i najmniej ortodoksyjna ze stanz*’. O’Donoghue widzi
w tym raczej wyraz celtyckiej mentalnosci, ktéra obecna byta nawet w chrzes-
cijariskiej Irlandii. Wiara w swiat natury, jako miejsce przebywania duchéw,
przetrwata wszystkie zmienne koleje gelickiej Irlandii. Nawet po setkach lat,
mimo kompleksowego systemu edukacji i nalozenia jezyka angielskiego na
irlandzki, ta wydawaloby si¢ naiwna i ludowa cecha znalazla swdj wyraz
w wielkiej literaturze XIX i XX wieku. Wezwanie do zywioléw nie oznacza
ich personifikacji — zaznacza autor — lecz wiar¢ w potege i ich zbawienng
obecno$é niosaca z soba boska, kreatywng energi¢. W stanzy czwartej wezwa-
ne jest cale stworzenie, ktére jest faktycznie przewodnim tematem calej lorica.
O’Donoghue poréwnuje ja do psalmu z Ksiegi Daniela (3, 51-90), gdzie fizy-
kalny $wiat jest postrzegany jako ,teatr Bozej chwaty”**.

Stanza pigta to powrdt do Zrédla calego stworzenia. Wzywa Boga w jego
atrybutach: sile, madrosci i opiekuriczosci®. Nalezy zauwazy¢, ze Duch Swiety
jest tu obecny jedynie jako jedna z oséb Tréjcy Swietej, a odniesienie do Maryi
sugeruje jedynie wezwanie do niewinnosci dziewic. O’Donoghue pisze, ze Lorica
opiera si¢ w zasadzie na dwdch ,,zawiasach”: pierwszym jest Bég jako Zrddio
stworzenia, drugim Chrystus ze swa ,,ludzka obecnoscia w kazdym czlowieku™.

Stanza szdsta nazywa po imieniu wrogéw czyhajacych na wedrowca. Sg to
wrogowie zycia, atakujacy cialo i dusz¢. Modlac sie, czlowiek tworzy takze
,»plaszcz ortodoksji” przeciw falszywym prorokom i heretyckim ktamstwom.
Najwiekszym wrogiem jest demon: konkretny, subtelny, pot¢zny, zwodniczy,
ojciec ktamcéw (J 8, 44; 2Kor 11, 14). Aby unikna¢ jego pulapek nalezy byé
sceptycznym i ostroznym. Nie jest to jednak, zdaniem O’Donoghue, pesymis-
tyczna teologia, bowiem Lorica postrzega nature jako dobra, zdolng odpowie-
dzie¢ na wezwanie; jest ona ochrong i oredownikiem cztowieka (Rz 8, 19)*.

Siédma stanza jest kontynuacja drugiej. O’Donoghue twierdzi, ze jeste$smy
tu w centrum teologii celtyckiej. Chrystus przychodzi po to, by ,,uwolnié pigkno

4 Por. Henry, Saoithiulacht na Sean-Ghaeilge, s. 137, O’'Donoghue, St Patrick’s Breastplate,
s. 50.

4 O'Donoghue, St Patrick’s Breastplate, s. 54.

4 Sugeruje sig, ze lorica mogta byé rodzajem porannej modiitwy jednego cztowieka lub calej
wspdlnoty, na poczatku dnia lub przed wyruszeniem w podréz, por. O’Donoghue, St Patrick’s
Breastplate, s. 57, przyp. 5.

46 O’Donoghue, St Patrick’s Breastplate, s. 56.

47 Por. tamze, s. 58.
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i $wieto$¢ $wiata z niewoli, przede wszystkim uwolni¢ ludzkie ciato i dusze
i rozproszy¢ cienie, ktdre biegna poprzez stworzenie pod postacig «ciemnych
anioléw»"*, Poprzez wszystkie wydarzenia swego zycia przychodzi Chrystus,
by ,upelnomocnié $wiatlo, pozwoli¢ pierwotnej chwale stworzenia plonaé
i promieniowaé”*. Ascetyzm irlandzki jest postrzegany jako afirmacja owej
pierwotnej sprawiedliwosci, ,,stworzonego obrazu wiecznego Ojca i Tréjcy”.
Jestesmy tu — zdaniem O’Donoghue — u Zrédet mistycyzmu. Powotujac si¢ na
stowa $§w. Pawla: ,Teraz za$ juz nie ja zyje¢, lecz zyje we mnie Chrystus”
(Gal 2, 20), nazywa Chrystusa cielesnym i duchowym pomazaricem. Obecnosé
Chrystusa w stworzeniu jest ,,totalna, wszystko wspoiczujaca, intymna, eksta-
tyczna”. Na koricu tej stanzy, autor Lorica prosi Chrystusa o Jego obecnoséé we
wszystkich ludziach, ktérych spotyka. Zdaniem O’Donoghue, nie jest to prze-
jaw prywatyzmu lecz glebokiego respektu dla wszystkich relacji, jakie istnieja
miedzy ludzmi®.

Kiedy wymawiajacy lub spiewajacy Patrykowa Lorica, mgzczyzna lub ko-
bieta, w petni dotrg do jej duchowosci, beda — zdaniem O’Donoghue -, kroczy¢
przez $§wiat gdzie niewinnosc¢ i boskos$¢ czuja si¢ jak w domu i gdzie diabet jest
samotng sita, ktérej nikt sie nie boi™>".

FAETH FIADHA. S. PATRICK’S LORICA

(Summary)

The article treats of the most famous sort of Irish protective prayer, which name
is lorica (brestplate). The author talks over this kind of prayer and inserts its transla-
tion. Next, on the base of article of O’Donoghue, the author analyses every stanza of
S. Patrick’s lorica. First and eight stanza tells about Trinity and God, in the second
and second the power of Christ is invoked in all its main manifestations: his birth, his
baptism, his death and burial, his resurrection and his coming in judgment. The third
stanza descends from the sphere of deity to the world of the first creation — angels.
The fourth stanza dips down from heavenly host to the visible cosmos in its spheres
and elements: sun, moon, and firmament, and the four elements: fire, air, water and
earth. In the fifth stanza we are back at the source of creation, a natural progression
from the invocation of created nature in the fourth stanza. The sixth stanza tells
about spells cast by women and blacksmiths and druids.

“8 Tamze, s. 60.

“ Tamze.

30 Por. tamze, s. 62.
5! Tamze, s. 63.





