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Typologiczna i metaforyczna symbolika czterech
homoidow z czterema obliczami z Ksiegi Ezechiela
1,5-15.19-25 i czterech zoomorfow z Apokalipsy 4,6-8

Przyjelo sie uwazaé, ze symbolami czterech ewangelistow sa cztery
uskrzydlone postaci: cztowieka, lwa, cielca/wotu i orla. Czlowieka przypisuje
si¢ Mateuszowi, lwa — Markowi, cielca Lukaszowi, a orla Janowi. Ta
klasyfikacja, cho¢ najpopularniejsza i obowiazujaca powszechnie od czasow
Grzegorza Wielkiego, nie jest jedyna i niekiedy posta¢ ludzka faczy si¢ z
Markiem, Iwa z Mateuszem, wotu z Lukaszem, a orla z Janem. Argumentacja
czerpana jest przede wszystkim z tekstu poszczegoélnych ewangelii, ich
struktury, eksponowane;j idei teologicznej. Istnieje tez drugi, nieco zapomniany,
nurt symboliki tetramorficznej zwigzany z etapami zycia Jezusa. Czlowiek
uosabia akt wcielenia, wot — poswiecenie i ofiare, lew — zmartwychwstanie,
orzet za$ wniebowstapienie. 1 znéw, jak poprzednio, nie jest to jedyna mozliwa
interpretacja. Niniejszy artykul ma charakter prezentacyjny. Przedstawia rézne
koncepcje i wariantywne znaczenia zwierzat i utozsamianych z cherubami
tetramorficznych  postaci, ktorych obraz zaczerpniety zostal przez
chrzescijanstwo z Apokalipsy (4,6-8) i z Ksiegi Ezechiela (Ez 1, 5-15.19-25;
10,8-22).

Trzeba zwréci¢ uwage na istotng rdéznice w przedstawianiu istot
zoomorficznych w obu tekstach. Apokalipsa wyraznie méwi o czterech
odrebnych postaciach, z ktérych pierwsza podobna byta do Iwa, druga do wolu,
trzecia miata twarz przypominajaca ludzkie oblicze, czwarta za$ kojarzyla si¢ z
orfem w locie. Ezechiel tymczasem opisuje postaci homoidalne, ktére miaty
twarze przypominajace z przodu czlowieka, z bokdéw Iwa i wotu, a z tytu — orla.

* Dr hab. Kalina Wojciechowska, prof. ChAT jest pracownikiem Katedry Wiedzy
Nowotestamentowej i Jezyka Greckiego ChAT.



22 Kalina Wojciechowska

Wspdlna dla obu autoréw jest wzmianka o skrzydtach, cho¢ nie zgadza si¢ ich
liczba: Jan wymienia trzy pary (sze$¢) skrzydet, czym nawiazuje do serafindw
widzianych przez Izajasza (6,2), Ezechiel mowi o dwodch parach (czterech
skrzydlach). Obaj hagiografowie nie roznia si¢ za to w twierdzeniu, ze cate
ciala tych istot pokryte byly oczami (Ap 4,8; Ez 10,12). Wydaje si¢ zatem, ze
chrzescijanska symbolika czerpie bezposrednio raczej z Nowego niz ze Starego
Testamentu, cho¢ zwiazki wizji Jana z wizja Ezechiela (oraz Izajasza 6,1-2) sa
oczywiste, podobnie jak zapozyczenia niektorych elementéw obrazow
prorockich w apokryficznej literaturze apokaliptycznej (np. Ksiega Henocha,
Testament Lewiego, Apokalipsa Abrahama)'. Bezposrednie nawiazanie do
Nowego a nie do Starego Testamentu nie powinno dziwi¢, zwlaszcza jesli
wezmie si¢ pod uwage fakt, ze pierwsze aluzje i symboliczne odczytania
postaci czterech zwierzat pojawiaja siec w II/III w., kiedy stosunek chrzescijan
do pism Starego Przymierza nie byt jeszcze ostatecznie sprecyzowany?.
Pierwsza znana wzmianka odnoszaca symbolike zwierzeca do ewangelii i
dziela Chrystusa znajduje si¢ w tekscie Ireneusza z Lyonu (ok. 140-202): Jak
bowiem istniejg cztery strony Swiata, na ktorym zyjemy, i cztery glowne wiatry,
i jak Kosciol rozproszony jest po calej ziemi, Ewangelia zas jest filarem i
Sfundamentem Kosciola i tchnieniem zycia, tak naturalnym jest, ze winny by¢
cztery filary tchngce niesmiertelnosciq z kazdej z tych stron i na nowo dajgce
czlowiekowi zycie. Stqd widac, ze Stowo — budowniczy wszechrzeczy — ktore
zasiada na cherubinach i wszystko spaja ze sobg, objawiajgc sie dato nam
Ewangelie w postaci poczwdrnej zespolong przeciez jednym Duchem. Powiada
Dawid, gdy doprasza si¢ objawienia: Boze, ktory zasiadasz miedzy cherubami,
zablysnij! Cherubini zas mieli po cztery oblicza, a oblicza ich byly obrazem
Syna Bozego. Zwierze pierwsze — mowi [Pismo] — podobne do Iwa, charakte-
ryzuje Jego skuteczng suwerennos¢ i krolewskos¢. Drugie, podobne do cielca,
oznacza Jego godnosé¢ jako ofiarnika i kaplana. Trzecie, majgce oblicze jakby
czlowieka, jasno wskazuje na Jego przyjscie w ludzkiej postaci. Czwarte,
podobne do orta w locie, oznacza dar Ducha Sw. splywajgcy na Jego
skrzydlach na Kosciol. Ewangelie natomiast skupiajq sie na tych elementach,
wsrod ktorych objawia sie Jezus Chrystus. [Ewangelia]l Jana mowi o Jego
chwalebnym pochodzeniu od Ojca [...] Dlatego cala ta Ewangelia skupia si¢ na
wierze w Niego. [Ewangelia]l pochodzgca od tukasza opowiada o Jego
kaplanskiej godnosci, zaczyna sie od wspomnienia kaplana Zachariasza, ktory

! Zob. G.T. Manning, Echoes of a Prophet. The Use of Ezekiel in the Gospel of John and in
Literature of the Second Temple Period, London-New York 2004, s. 80nn.
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sktada Bogu ofiare. [Zawiera tez przypowies¢] o przygotowaniu tucznego
cielca w podzigce za odnalezienie mlodszego [marnotrawnego] syna. Mateusz z
kolei mowi o Jego ludzkim pochodzeniu |[...] Jest to zatem Ewangelia o Jego
czlowieczenstwie, ktora pokazuje pokornego i tagodnego czlowieka. Natomiast
Marek rozpoczyna od ducha proroctwa, ktory z wysokosci zstepuje na ludzi |...]
,Jak napisal prorok Izajasz” — wskazuje na uskrzydlony charakter [tej]
Ewangelii [...] Jakie wigec bylo dzielo zbawienia Syna Bozego, taka byla tez
forma zyjgcych istot [zwierzat|, a jaka byla forma zyjgcych istot, taki byl tez
charakter Ewangelii Zyjgce postaci majg cztery formy, wiec i Ewangelia jest
czteroksztattna [...). Cztery tez byly powszechne przymierza zawarte z rodzajem
ludzkim: pierwsze — przed potopem — z Adamem, drugie — po potopie — z Noem,
trzecie, ktére dalo [ludziom] Prawo, z Mojzeszem i czwarte, ktore odradza
czlowieka i skupia w sobie wszystkie poprzednie za sprawg Ewangelii,
wspierajqc ludzi i wznoszgc ich na jej skrzydlach ku niebieskiemu krolestwu
(Adv. Haereses 111, 11,8)’.

Kolejnos¢ wymieniania zwierzat (lew, cielec/wol, czlowiek, orzel)
zaczerpnat Ireneusz z Apokalipsy. Jesli zatozy¢ konsekwencje pisarza, to
dalsze jego rozwazania sugeruja, ze symbolu Ewangelii Jana upatrywat w Iwie,
Ewangelii Lukasza w wole, Ewangelii Mateusza w czlowieku, a Ewangelii
Marka w orle. Ciekawsze jednak wydaje si¢ implikowane nawiazanie Ireneusza
do Ezechiela i obrazu tetramorficznych postaci. O ile kazda z czterech
ewangelii, rozumianych jako teksty/utwory przypisywane konkretnym
autorom, rzeczywiscie moze skupia¢ sie najbardziej na jednym aspekcie dziela
Chrystusa, o tyle ewangelia pojmowana jako calosciowe $wiadectwo, jedna
zbawcza dobra nowina o Jezusie Chrystusie, musi mowi¢ o wszystkich
aspektach zbawienia, ujmujac je w sposob réwnorzedny, a nie hierarchiczny.
Nie bylo to odosobnione przekonanie, o czym $wiadczy m.in. harmonizacja
ewangelii dokonana w Il w. przez Tacjana (Diatessaron). Harmonizacja
dotyczy jednak poziomu literalnego, tymczasem najbardziej adekwatnym
symbolem ewangelii postrzeganej ponadliteracko wydaty si¢ Ireneuszowi
postaci opisane przez Ezechiela, utozsamiane z cherubami. Nieprzypadkowo
wczesniej wspomina o cherubinach, wsrdd ktorych zasiada Bog/Logos, i
nieprzypadkowo wyraznie mowi o czterech obliczach cherubdw, z ktorych
kazde odnosi sie do jedynego Syna Bozego. Wiele wyjasnia zastosowana tu
terminologia wskazujaca na zrédto obrazowania. O ile w stosunku do czterech

2 Por. B. Studer, Biblia odczytywana w Kosciele, [w:] Historia teologii I. Epoka patrystyczna,
red. A. di Berardina, B. Studer, Krakoéw 2003, s. 465-476.
3 Za: http://www.ccel.org/ccel/schaff/anf01.ix.iv.xii.html (9.11.2009).
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apokaliptycznych istot zyjacych (zwierzat) uzyta jest fraza (Qov (animal)
Ouotov  (simile), o tyle w stosunku do poczwornego ksztattu Ewangelii i
Ezechielowych czteroksztaltnych istot/cherubéw uzyte jest okreslenie
tetpapopdov (quadriforme).

Wydaje sie, ze dla Ireneusza istotniejsze znaczenie niz samo odwotlanie si¢
do symboliki zwierzat/istot zyjacych ma liczba cztery. Pisarz poszukuje
uzasadnienia dla przyjecia tych czterech ewangelii za normatywne dla
chrzescijanstwa, dlatego odwotuje sie do powszechnie znanej symboliki
czworki oznaczajacej uniwersum/jednig. Uniwersum tworza obecne w argu-
mentacji Ireneusza cztery strony $wiata, cztery wiatry® i nieobecne tutaj cztery
elementy: woda, powietrze, ogien, ziemia®, cztery pory roku rzadzace czasem,
cztery epoki w dziejach ludzkosci, cztery okresy skladajace sie na cate zycie
cztowieka (dziecinstwo, mtodos¢, dojrzatosé, staros¢). W numerologicznych
spekulacjach pitagorejskich suma czterech liczb: 142+3+4 daje rownie
doskonala i pelna liczbe 10°. Ireneusz zwraca sie jednak ku religijnym
aspektom znaczenia czworki. Powoluje si¢ zatem na cztery strony $wiata
stworzonego przez Boga, i na cztery apokaliptyczne zwierzeta, i na cztery
oblicza cherubdw, i na cztery przymierza, jakie Bog zwieral z ludzmi. Strategie
te wymusity dwie przyczyny: po pierwsze — dyskusje z heretykami, ktorzy nie
uznawali wszystkich czterech ewangelii za natchnione (np. Marcjon), lub —
przeciwnie — przyjmowali autorytet wigkszej ilosci lub innych ksiag (np.
walentynianie i preferowana przez nich Ewangelia Prawdy); po drugie za$
takie jawne odwotanie si¢ do Starego Testamentu w przytoczeniu
niedoktadnych cytatéw i w obrazach réwniez stanowilo element polemiki z
tymi, ktérzy pisma pierwszego Przymierza odrzucali jako zbyteczne, a nawet
szkodliwe.

Laczac obrazy nowo- i starotestamentowe i odnoszac je jednoznacznie do
Chrystusa Ireneusz stosuje powszechna od czaséw Justyna Meczennika (ok.
100-165) typologiczna i alegoryczna metode interpretacji Starego Testamentu.
Oczywiscie, sposob ten stosowal juz apostot Pawel (np. Ga 4,21-31), ale w
pierwszych wiekach chrzescijanstwa i w dobie kontrowersji dotyczacych
Starego Testamentu apologetyczna typologia byla jednym z instrumentéw
,chrystianizacji” Biblii zydowskiej (zarowno w wariancie palestynskim jak i
aleksandryjskim).

*D. Forstner, Swiat symboliki chrzescijariskiej, Warszawa 1990, s. 44.
> Por. nizej.
®D. Forstner, dz. cyt., s. 44-45.50.
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Tym samym tropem eksponujacym jedni¢ i doskonatos¢, na ktora sktadaja
si¢ cztery elementy, podaza Atanazy (295-373). Jego typologia ma charakter o
wiele bardziej dewocyjny, skupia si¢ bowiem na duchowym rozwoju
cztowieka. W dziele De paradiso, analizuje obraz czterech rajskich rzek
wyptywajacych z jednego zrodta (Rdz 2,8-14) symbolizujacych cztery cnoty
kardynalne, ktorych zrédlem jest Chrystus, a ktore nawadniaja, wzbogacaja
ludzka dusze. Obraz rajskich rzek pojawia sie tez u Hieronima (331-420) w
jego Komentarzu do Ewangelii Mateusza. Tym razem rzeki sa uznane za
prefiguracje czterech ewangelii wyplywajacych z jednego zrodta i uzyznia-
jacych Kosciol'.

Hieronim jest tym, ktory mial, jak sie wydaje, najwigkszy wplyw na
rozpowszechnienie i pewna standaryzacje symboliki tetramorficznych postaci z
wizji Ezechiela i Apokalipsy w odniesieniu do poszczegdlnych ewangelii i
ewangelistow. I to nie tylko ze wzgledu na przekonujaca argumentacje oparta
na zdaniach inicjalnych, ale takze ze wzgledu na skojarzenia, jakie wywotuje
uzyty przez niego rzeczownik animal/animalia oddajacy hebrajskie mn/nvm
hajjah/hajjot 1 greckie {Qov/{Go — istote zyjaca. Cho¢ etymologicznie jest to
wierny przektad, rzeczowniki we wszystkich trzech jezykach zwieraja element
oznaczajacy zycie, to jednak tacinskie animal kojarzy sie raczej ze
zwierzecos$cia niz z istotami homoidalnymi majacymi tylko niektére zwierzece
atrybuty.

W swoim Komentarzu do Ewangelii Mateusza Hieronim pisze: Oto sg
cztery ewangelie, duzo wczesniej przepowiedziane, o czym zaswiadcza Ksiega
Ezechiela, w ktorej pierwsza wizja tak jest [z ewangeliami] powigzana: ,,A w
srodku cos jakby na podobienstwo czterech istot zywych: twarz ich [jak] oblicze
czlowieka i oblicze Iwa, i oblicze wotu i oblicze orta”. Pierwsze ludzkie oblicze
oznacza Mateusza, ktory jakby o czlowieku na poczqgtku [swojej ewangelii]
napisal: ,, Rodowod Jezusa Chrystusa, syna Dawida, syna Abrahama”. Drugie
[oblicze symbolizuje ewangelie] Marka, w ktorej stychaé glos lwa ryczgcego
na pustyni: ,,Glos wolajqcego na pustyni: Przygotujcie droge Panu, prostujcie
Sciezki jego”. Trzecie [oblicze] — wolu — wyobraza to, ze ewangelista Lukasz od
kaptana Zachariasza [swoja ewangelie] rozpoczgl. Czwarte [oblicze]
symbolizuje ewangeliste Jana, ktory przyjgwszy skrzydla orta i spieszqc ku
wyzszym [rejonom] naucza o Slowie Bozym®. Sugestie Hieronima okazaly sie
nie do konfica przekonujace dla Augustyna, ktory nie tylko w typologii

" 1. O’Reilly, Patristic and Insular Traditions of the Evangelists: Exegesis and iconography of
the Four-Symbols Page, http://www.ucc.ie/latinbible/oreilly.htm (10.11.2009).
8 Za: http://www.ccel.org/ccel/schaff/hcel.i. XI1.78 html (9.11.2009).
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odchodzit od przyjetych schematow. Znane jest jego do$¢ odosobnione w IV/V
w. zdanie na temat Ewangelii Marka bedacej streszczeniem dzieta Mateusza.
Ten sam indywidualizm widac tez w interpretacji tetramorficznej symboliki. W
pracy O zgodnosci ewangelistow (De consensu evangelistarum 1.2.6.4.8)
biskup Hippony krytykuje najpierw inne przyporzadkowania i wyjasnia,
dlaczego racji nie maja ci, ktorzy — jak Ireneusz — upatruja symbolu Mateusza
w czlowieku, symbolu Marka w orle, a Iwa w Janie. Ci bowiem
powierzchownie traktuja ewangelie i biora pod uwage tylko pierwsze zdania
poszczegolnych tekstow, nie baczac na dalsza narracje. Tymczasem na
kréolewskos$¢ zaakcentowang przez Mateusza wskazuje nie tylko genealogia,
cho¢ rzeczywiscie ewangelista ten opowiedzial, jak Pan stal si¢ czlowiekiem
rodzqc sie¢ w krolewskim rodzie; ewidentnym dowodem krolewskiego majestatu
Jezusa jest poklon zlozony Jezusowi przez trzech magéw ze Wschodu
prowadzonych przez gwiazde i strach Heroda przed narodzinami nowego kréla.
Lukaszowi przypisuje Augustyn symbol wolu, poniewaz Lukasza interesuje
bardziej kaplanskie pochodzenie Pana i [Jego kaptanski] stan. Opisuje fakty,
ktéorych nie ma w innych ewangeliach, ponadto wydaje si¢, ze pierwsza
wzmianke o poswieceniu Jezusa mozna spotkac¢ juz w Lk 2,22-24, gdy mowa
jest o zgodnym z zydowskim obyczajem przyniesieniu malego Jezusa do
$wiatyni i poswieceniu Go Bogu. Markowi przystuguje symbol cztowieka,
poniewaz nie eksponuje ani krolewskiego majestatu Jezusa, ani Jego
kaptanskiej godnosci’. Do Jana pasuje orzel, poniewaz to Jan unosi sie jak
orzel ponad chmury ludzkich utomnosci i dostrzega swiatlo wiecznej prawdy
oczami gorliwego serca". Ekspozycja Ewangelii Jana powtarza si¢ w innej
pracy — Tractatus in Joannis Evangelium 36,5, gdzie Augustyn zauwaza, ze
trzy ewangelie, nazwane pdzniej synoptycznymi, sa przede wszystkim zapisem
ludzkiego zycia Jezusa, a ich autorzy zdaja sie¢ tak prowadzi¢ narracje, jakby
towarzyszyli Jezusowi w Jego ziemskiej wedrdwce. Inaczej Jan, ktéremu ten
ziemski aspekt egzystencji Jezusa jakby ciazyl; dlatego rozpoczyna swoja
ewangeli¢ relacja przypominajaca grzmot burzy. 1 zeby ciag dalszy z tym
efektownym poczatkiem korespondowat, musi przyjac¢ inny punkt widzenia, rak
mowié o béstwie naszego Pana jak nikt inny''. Nawiazujac juz bezposrednio do
Ezechiela, Augustyn nazywa poczworng ewangelie czterokotowym

? http://catholic-resources.org/Art/Evangelists_Symbols.htm (12.11.2009).
'O http://www.ccel.org/ccel/schaff/hce1.i.XI1.78.html (9.11.2009).
" Tamze (9.11.2009).
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wozem/rydwanem Pana (por. Ez 1,15-21; 10,9-11.13.16-19), na ktérym Pan
podrézuje po swiecie i podbija narody, aby nalozyé im swoje lekkie jarzmo".

W literaturze patrystycznej pojawiaja si¢ tez inne warianty klasyfikacji,
ktérym towarzyszy argumentacja zblizona do tej stosowanej przez Ireneusza i
Hieronima. Akcent czesciej jednak spoczywa na odnajdywaniu analogii
pomigdzy cechami emblematu i desygnatu niz na laczeniu cech czterech
przedstawien i odnoszeniu ich do jednej postaci/jednej osoby/jednego
elementu. Stad prawdopodobnie rozpowszechnienie si¢, zwlaszcza w
chrzedcijanskiej  ikonografii, symboli  nawigzujacych  czegsciej do
zoomorficznych istot z Apokalipsy niz do tetramorficznych cherubinow z
Ksiegi Ezechiela. Pseudo-Atanazy (Synopsis Scripturae Sacrae) np. przypisuje
Mateuszowi symbol cztowieka, Markowi symbol cielca, Lukaszowi symbol
lwa, Janowi, symbol orfa. Beda Veneralibis (673-735) preferuje symbolike
Augustyna (lew — Mateusz, cztowiek — Marek, wot — Lukasz, orzet — Jan), ale
zdaje sie by¢ w tym odosobniony, poniewaz w VII/VIII w. dominuje juz
klasyfikacja Hieronima rozpowszechniona i uzupetniona o elementy teologii
duchowosci przez Grzegorza Wielkiego (540-604).

Nieco wczesniej, w V w., zoomorficzng symbolike wedlug zatozen
Hieronima spopularyzowal w Carmen Paschale tacinski poeta Sedulius. Nie
ograniczyt si¢ jednak do prostego przyporzadkowania, lecz polaczyt w swoim
utworze rézne tradycje egzegetyczne. Przytacza m.in. symbolike czterech
ewangelii jako czterech rajskich rzek wyplywajacych z jednego zZrodla i
nawadniajacych cztery strony $wiata, czym nawiazuje do Atanazego i
Hieronima. Podobnie jak Ireneusz odwotuje si¢ do znaczenia czworki jako
jedni i kosmicznej harmonii i wigze czterech ewangelistow z czterema porami
roku, a nastgpnie — przez dodatkowe rozszerzenie — z dwunastoma apostotami,
ktorzy maja odpowiada¢ dwunastu miesigcom i dwunastu godzinom dnia®.

Jak juz wspomniano, oredownikiem i popularyzatorem klasyfikacji
Hieronima okazat sie Grzegorz Wieki, ktory w Homiliach na Ksigge Ezechiela
z 593 r. potwierdza przyporzadkowanie: Mt — czlowiek, Mk — lew, Lk — wét, J
— orzel, postugujac sie argumentacja krytykowana przez Augustyna: poniewaz
Mateusz rozpoczyna od ludzkiego pochodzenia [Pana), jemu nalezy sie
[symbol] cziowieka; za sprawg wolania na pustyni Marka nalezycie
[symbolizuje] lew; poniewaz Lukasz rozpoczyna od ofiary, dobrze [reprezentuje
go] cielec; poniewaz Jan rozpoczyna od prawdziwego, boskiego Stowa, stusznie

2 Tamze (9.11.2009).
3 J. O’Reilly, art. cyt. (10.11.2009).
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Jjest on symbolizowany przez orla". Zaznacza jednak, ze wszystkie ewangelie
musza by¢ traktowane jak jedna, cata prawda i cale objawienie Chrystusa i o
Chrystusie. Dlatego czteroksztattne postaci z wizji Ezechiela symbolizuja z
jednej strony cale zbawcze dzielo Chrystusa: czlowiek — wcielenie, wot —
poswiecenie, lew — zmartwychwstanie, orzet — wniebowstapienie. W Moraliach
doprecyzowuje, ze posta¢ cztowieka odpowiada ludzkiej naturze Chrystusa,
wot Jego cierpliwosci, lew Boskiej mocy, orzet Jego powrotowi do nieba'.
Ponadto kazda z fizycznych cech tetramorféw znajduje swoje teologiczne (i
skrypturystyczne) uzasadnienie. Oblicze podobne do ludzkiego oznacza np.
tego, ktory przyjgl postaé stugi, stal sie podobnym do ludzi, a w zewnetrznym
przejawie uznany za cztowieka (Flp 2,7). Okazuje sie jednak, ze Grzegorz w
swoich symboliczno-teologicznych dociekaniach nie jest zupeknie pionierski i
oryginalny. Przekonanie o lwie symbolizujacym zmartwychwstanie zaczerpnat
zapewne od Ambrozego (ok. 339-397), ktory komentujac Rdz 49,9,
odpoczywajacego i zbudzonego lwa odnosi do zmartwychwstania Chrystusa:
Widze go martwym z Jego wiasnej woli, widze Spigcym na wlasne zyczenie.
Czyz ten, ktory czyni wszystko wlasng mocq, bedzie potrzebowal pomocy kogos
innego, aby zmartwychwsta¢?  Sam  wigc jest sprawcqg swego
zmartwychwstania, bo On jest Panem Smierci; na Niego czekajq narody (De
benedictionibus patriarcharum 1V, 20)'° i z popularnego Fizjologa z 1 w.,
wedle ktérego mtode Iwy rodza sie martwe i po trzech dniach zostaja ozywione
troskliwym lizaniem i oddechem matki lub glosnym rykiem Iwa-ojca.
Przekonanie o tym, ze Chrystus jest jednocze$nie kaplanem i ofiarg
przypuszczalnie przejal Grzegorz od Ambrozego z Expositio evangelii
secundum Lucam, natomiast porownanie Zbawiciela do orta znajduje sie w
dziele przypisywanym Grzegorzowi z Elwiry (IV w.), ktéry twierdzi, ze
Chrystus jak orzetl uniést si¢ do Ojca i zabral ze soba zdobycz — czlowieka,
ktorego wyrwat z paszczy nieprzyjaciela'’.

Z drugiej strony cztery rozne oblicza czterech zoomorficznych istot
wskazuja, ze mimo wyraznego wyeksponowania jednego z aspektow dzieta

" Tamze (10.11.2009).

15'S. Kobielus, Krzyz Chrystusa. Od znaku i figury do symbolu i metafory, Warszawa 2000, s.
88.

16 Za: Ancient Commentary on Scripture. Old Testament I1. Genesis 12-50, ed. M. Scheridan,
Downers Growe 2002, s. 330. Podobna symbolike rozwija Julian z Toledo, nawiazujac do tego
samego fragmentu Rdz i do Augustyna: Czyz On sam nie jest szczenigciem lwa, skoro urodzit sig
Jako maty; czyz nie stqpit na krzyz, aby tam zasng¢, gdy skioniwszy glowe oddat ducha; czyz nie
spat jak lew, skoro i w samej Smierci nie zostal zwyciezony, lecz sam zwyciezyl; czyz nie wskrzesit
Go ze Smierci Ten, ktorego Zaden cztowiek nie widzi i nie moze widzie¢, za: S. Kobielus, dz. cyt., s.
89.

17S. Kobielus, dz. cyt., s. 90.
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Chrystusa, kazdy z ewangelistow glosi przeciez cala prawde' i narracja
kazdego partycypuje w tej prawdzie. Ujmujac w ten sposob jednos¢ ewangelii
jako dobrej nowiny, Grzegorz zbliza sie do spojrzenia Ireneusza i stara sie je
rozwingé. Dostrzega mianowicie nie tylko poczworne oblicza tajemniczych
Ezechielowych istot, ale takze ich cztery skrzydla i cztery rece. Skrzydia
pozwalaja kazdemu z ewangelistow wznies¢ si¢ i rozwaza¢ — kazdy na swoj
sposob — tajemnice wcielenia. Rgce natomiast wskazuja cztery strony $wiata,
kierunki rozprzestrzeniania si¢ ewangelii po calym $wiecie. Koresponduje to z
0golna biblijna symbolika reki, wedlug ktorej konczyna ta oznacza dzialanie
(Rdz 20,5), energie, zapat do czynu (Iz 35,3)".

Szczegolnie godne uwagi wydaje si¢ dostrzeganie przez Grzegorza w
tetramorfach symbolicznej harmonicznej relacji pomiedzy Starym a Nowym
Testamentem. Cztery oblicza wskazuja wiec nie tylko na poczworna ewangelie,
ale tez na cztery rodzaje pism tworzace jedno cate objawienie: Prawo, Prorocy,
Ewangelie, pisma apostolskie™.

Trzeba pamigta¢, ze aktywnos$¢ Grzegorza Wielkiego przypada na okres,
kiedy chrzescijanstwo wciaz pozostawato rozdarte pomiedzy zwolennikow i
przeciwnikéw (ogolnie zwanych monofizytami) soboru w Chalcedonie (431),
na ktérym padty donioste chrystologicznie orzeczenia dotyczace dwoch natur w
Chrystusie: [...] jest jeden i ten sam Syn, Pan nasz, Jezus Chrystus, doskonaly w
Boéstwie i doskonaly w czlowieczenstwie, prawdziwy Bog i prawdziwy czlowiek,
[...] jednego i tego samego Chrystusa Pana, Syna Jednorodzonego nalezy
wyznawa¢ w dwoch naturach bez zmieszania, bez zmiany, bez rozdzielania i
rozlgczania. Nigdy nie zanikly roznice natur przez ich zjednoczenie, ale zostala
zachowana wilasciwos¢ obu, tworzqgc jedng osobe i jedng hipostaze. Nie mozna
Go dzieli¢ na dwie osoby ani ich w Nim rozrozniaé, poniewaz jest jeden i ten
sam Syn Jednorodzony, Stowo Boze, Pan Jezus Chrystus, jak przedtem Prorocy
o Nim nauczali, jak sam Jezus Chrystus nas pouczyl i sam przekazal Symbol
Ojcéw™. Kontrowersje w V/VI w. obejmowaly przede wszystkim zagadnienia
ontologiczne, istnienie Chrystusa jako Boga i cztowieka, mniej interesowano
si¢ soteriologia. Daje si¢ tez zauwazy¢ pewne odejscie od skrypturyzmu i
sprowadzenie Biblii do zbioru tekstow zrédlowych wykorzystywanych do
potwierdzenia powstajacych dogmatéw ukierunkowanych na rozwazanie

'8 J. O’Reilly, art. cyt. (10.11.2009).

¥ D. Forstner, dz. cyt., s. 352.

2 J. O’Reilly, art. cyt. (10.11.2009).

21 7a: M. Starowieyski, Ze Swiata wezesnego chrzescijanstwa, Pelplin 1998, s. 193.
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tajemnicy Chrystusa, a nie dziejow zbawienia®. Nalezy wiec doceni¢ dazenia
Grzegorza do przywrdcenia cato$ciowego chrystocentrycznego, chrystotele-
ologicznego i soteriologicznego postrzegania Biblii.

Z drugiej strony — mozna tez zauwazyc¢, ze kryzys biblicyzmu zbiegt si¢ z
pewnym impasem intelektualnym®. Teologia stata si¢ domena uczonych,
zaprzestano przystowiowych sporéw na konstantynopolitafiskich targach o
natury Chrystusa. Skomplikowane dociekania i juz funkcjonujace dogmaty
coraz czgséciej znajdowaly za to wyraz w ikonografii, ktéra odwotywata si¢ do
wyrafinowanej i bogatej symboliki. Niekiedy jako przyklad laczenia rozwoju
chrzescijanskiej symboliki z chrystologicznymi orzeczeniami soborow
powszechnych podaje si¢ pochodzaca z VI w. mozaike z absydy bazyliki sw.
Apolinarego w Classe kolo Rawenny. Czyni tak m.in. R. Harries, cho¢
przyznaje ona, ze trudno udowodni¢ bezposredni zwiazek dogmatow
dotyczacych dwoch natur Chrystusa z zoomorficznymi przedstawieniami
ewangelistow®. W centrum mozaiki, na blekitnym polu z 99 gwiazdami
znajduje si¢ krzyz podpisany u gory greckim akronimem ichtys (Inocodg
Xprotog Beod vidg owtp), u dolu zas facinska fraza Salvus mundi. Jego
poprzeczna belka zakonczona jest literami A i Q, co jednoznacznie wskazuje na
eschatologiczna i apokaliptyczna orientacje i inspiracje. Ponadto krzyz z
umieszczong w jego centrum malutka ikong Jezusa zastgpuje cata postaé
przemienionego Chrystusa w tej scenie, ktéra wyobraza transfiguracje. Na
Gorze Przemienienia Jezus ujawnit wybranym apostotom (Janowi, Jakubowi i
Piotrowi przedstawionym tu jako owce) swoja boska nature, pozostajac
jednoczes$nie w ludzkiej postaci. Na boska nature maja wskazywac jasniejace
oblicze i szaty, ktére uwazane byly za atrybut Boga, oraz chmury, ktore w
Starym Testamencie zwiastowaly teofanie.

Symbole czterech ewangelistéw umieszczone zostaty na mozaice wyzej, w
chmurach, ktére — jak wspomniano — sygnalizowaly boza obecnos¢. Oznacza to
z jednej strony, ze wszyscy hagiografowie daja $wiadectwo temu
bogocztowieczenstwu Chrystusa, cho¢ nie wszyscy umiescili sceng trans-
figuracji w swoich pismach. Opuszcza ja Jan, by¢ moze dlatego jego symbol —
orzel — jest nieco mniejszy niz inne figury. Co ciekawe, wyeksponowane

2 L. Perrone, Wplyw dogmatu chalcedoriskiego na refleksje teologiczng miedzy IV a V
Soborem Ekumenicznym, [w:] Historia teologii I, dz. cyt., s. 559.

3 Tamze.

* R. Harries, Signs and Wonders: Artistic Representation of the Evangelists and the
Development of Early Christian Orthodoxy,
http://acmrs.org/conferences/Undergrad%20Conference/Online%20Publications%202008/Harries_
Signs-and-Wonders.pdf (10.11.2009).
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zostaly symbole czlowieka (prawdopodobnie Mt) i wotu (prawdopodobnie
Lukasza), na dole za§ dodatkowo umieszczony i podpisany portret ewangelisty
Mateusza®, pochodzacy z pozniejszego okresu (przypuszczalnie z XI - XII w.).
By¢ moze w ten sposob zaznaczono bezposrednie zrodlo inspiracji dla tego
przedstawienia, tym bardziej ze — jak wspomniano — Jan nie umieszcza tej
sceny w swojej ewangelii, a Marek stosuje bardziej oszczedny opis (nie
wspomina np. o jasniejacym/zmienionym obliczu Jezusa — Mk 9,2-3 por. Mt
17,2; £k 9,29).

Portret blogostawiacego Chrystusa miedzy ewangelistami jednoznacznie
wskazuje na zrownanie boskiej godnosci Syna i Ojca. Jesli odczytywac cale to
przedstawienie w kontekscie teofanijnym, analogie z opisem Ezechiela
nasuwaja sie same: postaci uskrzydlonych zwierzat odpowiadaja
tetramorficznym istotom widzianym przez proroka. Tym bardziej, ze orzet i
lew cale, a cztowiek i wol czesciowo wykonane sa ze ,,ztotych” kamieni, a opis
biblijny wspomina o blasku wypolerowanej miedzi (Ez 1,37). Chrystus
otoczony aureola odpowiadalby po pierwsze zwiastujacemu bozg obecnos¢
ogniowi, czemus$, co pojawilo si¢ miedzy [tetramorficznymi] istotam i
wygladalo jak zarzgce sie w ogniu wegle, bylo podobne do pochodni i
poruszalo sie miedzy tymi zywymi istotami, po drugie — zarysowi postaci
cztowieka (Ez 1,26) i blaskowi pozlacanego srebra, jak widok ognia wewngtrz
niego wokoto (Ez 1,27). Trzymana przez Chrystusa ksiega moze oznaczac
zarowno jednos¢ czterech ewangelii naswietlajacych rozne aspekty osobowosci
i postannictwa Chrystusa, jak i chrystoteleologiczna jedno$¢ Starego i Nowego
Testamentu. W jednym i drugim przypadku byloby to nawiazanie do opinii i
metodologii weczesniejszych pisarzy.

Co ciekawe, podwojna nature Chrystusa, o ktéra spierano si¢ po
Chalcedonie, zaczat symbolizowa¢ tez sam lew. U podstaw tego symbolu stoi
przekaz Fizjologa, ze lwy $pia z otwartymi oczami. Przeniesienie tego
przekonania na Chrystusa ukrzyzowanego zaowocowalo wiara, ze na krzyzu
usnelo czlowieczenstwo Chrystusa, Jego bdstwo za$ jak lew czuwalo.

Pozornie w kontekst impasu intelektualnego wpisuje sie¢ tez zastapienie
dominujacej w starozytnosci formy traktatu teologicznego i/lub moralnego
poswieconego symbolice tetramforéw naiwnymi z pozoru rymowankami.
Jednak to wiasnie w utworach przypisywanych Adamowi od $w. Wiktora (zm.
ok. 1182) odnalez¢ mozna niemal wszystkie biblijne skojarzenia zwiazane z
symbolika zwierzat i symbolika czworki. Najbardziej chyba znane sa frazy z

% Por. G. Bustacchini, Rawenna. Mozaiki, zabytki i otoczenie. Przewodnik historyczno-
artystyczny, Rawenna (bez roku wydania), s. 141.
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poematu/hymnu o sugestywnym tytule lucundare plebs fidelis (Wesel sig, ludu
wierny). Juz na poczatku Adam wyraznie wskazuje na podwojne zZrddto
symboliki — Ksiege Ezechiela i Apokalipse, ktora parafrazuje. Wyjasnia tez, ze
zwierzeta opisane w Objawieniu symbolizuja ewangelistow, ktorzy dali
poczatek wiekszosci nauk koscielnych (quorum iber doctrinarum/stillat in
ecclesia)’®. Powtarza argumentacje Hieronima i przypisuje Mateuszowi symbol
cztowieka, Markowi symbol lwa, Lukaszowi symbol wolu, a Janowi symbol
orfa. Ale thumaczy, ze to jest tylko forma materialna, zewnetrzna, obrazowanie,
pod ktorym kryje sie glebsza, duchowa tres¢. Na to duchowe znaczenie maja
wskazywac zaczerpnigte z opisu Ezechiela kota i skrzydta. Pierwsze pozwalaja
odejs¢ od literalnego znaczenia, drugie wznie$¢ si¢ na wyzyny intelektu i
odkry¢ prawdziwy sens zwierzecej symboliki. W dalszych wyjasnieniach
mozna rozpozna¢ wptywy Grzegorza Wielkiego, Adam bowiem cztery istoty
odnosi do czterech aspektow zbawczego dzieta Chrystusa: wcielenia
(cztowiek), ofiary (wol), zmartwychwstania (lew) i wniebowstapienia (orzet).
Nie poprzestaje na tym i siega do uniwersalistycznej symboliki czworki
przytaczajac obraz czterech rajskich rzek wyplywajacych ze zrédta, ktorym jest
Chrystus. Jest to wyrazna aluzja do interpretacji Atanazego i Hieronima®'.
Hymn konczy si¢ wezwaniem do nawrdcenia, porzucenia grzechow,
osiagniecia chrzescijanskiej doskonatosci i $wietosci — znoéw charakterystyczne
znaczenie czworki — dzieki naukom zaczerpnietym z czteroksztattnej ewangelii.

Wielokrotnie wyzej wspominano o rozumieniu czworki w kategoriach
uniwersum, jedni, peni, doskonatosci i anonsowano interpretacje kosmiczna,
do ktorej siegat juz Ireneusz, gdy pisal o czterech stronach $wiata i czterech
wiatrach. Pewnego rodzaju kompendium takiej symboliki zaczerpnietej
zaréwno z pism kanonicznych jak i apokryficznych przedstawia pochodzace z
VII w. dzieto Wyjasnienie czterech ewangelii (Expositio quatuor evangeliorum)
Pseudo-Hieronima. Zywiotem Mateusza jest ziemia, zywiotem Marka — woda,
zywiotem Lukasza — ogien, a Jana — powietrze®, co wynika z poczatkowych
fraz kazdej ewangelii: Mateusz podaje ziemski rodowdd Jezusa, Marek
dziatalno$¢ Jana Chrzciciela nad Jordanem, Lukasz okadzanie oltarza, a Jan
preegzystencje Logosu w niebie. Ponadto kazdy z ewangelistow taczony jest z
jedna z rajskich rzek poprzez odniesienie imienia hagiografa do etymologii
nazwy rzeki. Rzeki/ewangelisci/ewangelie te maja oczywiscie swoje zrodlo w
Chrystusie. Pojawiaja si¢ tez interesujace interpretacje antropologiczne, jedna

* Za: The Hymnal 1982 Companion, V 2. Hymns 1-384, ed. R.F. Glover, New York 1994, s.
483.
2" Zob. wyzej.
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nawiazujaca do czterech zywiotdw kosmicznych, druga bedaca gra jezykowa
ze stlowem adam (cztowiek). Wedlug pierwszej mozna zestawi¢ zywioly i
elementy charakteryzujace cielesny aspekt ludzkiej egzystencji: powietrze i
oddech, ogien i krew, wode i zadze, ziemie i ciato (aer-flatus, ignis-sanguis;
aqua-flamma; terra-corpus)™ . Druga, zaczerpnieta od Augustyna, powiada, ze w
Adamie (mikrokosmosie) znajduje odbicie caly kosmos (makrokosmos);
akronimiczne za$ odczytanie tetragramu Adam pozwala dostrzec w nim greckie
nazwy czterech stron $wiata: Anatole, Dysme, Arctos, Mesembria ("Avotoln,
Avoun, "Apktog, Meonuppie)®. W dalszej soteriocentycznej interpretacji —
ludzko$¢ zostanie wezwana z czterech stron $wiata, by dopehito si¢ dzieto
zbawienia, o ktorym zaswiadczaja cztery ewangelie: Przyjdg ze wschodu i
zachodu, z péinocy i poludnia i sigdg za stolem w krélestwie Bozym (ki
NEovoly  GTO  GVATOAGV Kol OUOMGY Kol &m0 Poppd kel vOTOL Kol
dvokiBioovtar év TR Pactrele Tod Beod Lk 13,29)"') a krzyz Chrystusa
swoimi czterema ramionami wyznaczajacymi kierunki $§wiata, z ktorych wierni
zostana wezwani, uosabia tez to eschatologiczne zjednoczenie: 4 ja, gdy bede
wywyzszony nad ziemie, pociggne wszystkich do siebie (J 12,327, Te
kosmiczna interpretacje podjeli pozniej Kasjodor (ok. 485-583) i Raban Maur
(ok. 780-856), a w apokryficznej Ksiedze Henocha stowianhskiej (IX w.) sam
Bog wypowiada sie na temat symboliki imienia Adam i polaczenia jej z
czterema gwiazdami/konstelacjami: [ ja dalem mu imi¢ skliadajgce si¢ z
czterech liter — czterech stron Swiata [...]. I ja wyznaczylem dla niego cztery
specjalne gwiazdy, i nazwalem je imieniem Adam®. W éredniowieczu osoby
ewangelistow taczono z kierunkami $wiata w sposob, ktéry mozna spotkac
m.in. u bardzo popularnego w XII w. Honoriusza z Autun (zm. 1151):
Mateusza z Péoca, Lukasza z Zachodem, Marka ze Wschodem, a Jana z
Potudniem™.

Oczywiscie tego typu interpretacje mozna mnozy¢. W ciggu wiekoéw
pojawialy sie coraz bardziej wyrafinowane, spekulatywne, czasem wydumane
znaczenia zarowno poszczegdlnych zwierzat, jak i ewangelii, ewangelistow,

2 Por nizej inne przyporzadkowanie.

¥ J. O’Reilly, art. cyt. (10.11.2009).

 Trzeba jednak dodag, ze o ile terminy anatole oraz dysme rzeczywiscie oznaczaja kierunki,
o tyle arktos uzywany jest raczej na oznaczenie konstelacji (Niedzwiedzica), natomiast misembria
to pora dnia.

31 Grecki tekst ewangelii, gdzie kierunki $wiata maja inne nazwy, potwierdza nieco
wydumang interpretacje dotyczaca kosmicznego Adama.

25, Kobielus, dz. cyt., s. 211.

3 Tamze, s. 208.

3 Por. tamze, s. 81, przypis 40.
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czworki, catosci skomponowanej z czterech elementdw itp. Wykorzystywano
przy tym m.in. obrazy staro- i nowotestamentowe, rozmaite metody wyktadu,
strukture tekstu, wewnatrzbiblijne i pozabiblijne nawiazania intertekstualne,
analogie oparte czesto na bardzo dalekich i $miatych skojarzeniach. I tak np.
uwazano, ze poczworna struktura ewangelii skladajaca sie z aeterna, futura,
agenda, facta (wiecznosci, przysztosci, prowadzenia i dziatania) odpowiada
czterem sposobom interpretacji Biblii anagogicznemu, alegorycznemu,
tropologicznemu/moralnemu i historycznemu/literalnemu.  Wyrozniano w
ewangelii jako calosci cztery jej funkcje: zapowiedz, nakaz, $wiadectwo i
wzorzec. Ponadto poszczegélne ewangelie mialyby zosta¢ podporzadkowane
czterem réznym regulom prawnym okreslonym przez autoréw juz na wstepie:
Mateusz, wspominajac o Abrahamie i Dawidzie, stosowalby regule wiary i
wybrania, Marek wspominajac Izajasza — regule prorocka, Lukasz regule
kaptanska, a Jan prawo samego Boga/Chrystusa®™. Jak wida¢, ta ostatnia
interpretacja jest jedna z licznych wariacji przyporzadkowania Ireneusza.

W miar¢ rozwoju religiologii, Formgeschichte i Redaktionsgeschichte
zaczeto rozpatrywac obraz z wizji Ezechiela i Apokalipsy w $wietle mitologii
oraz ikonografii mezopotamskiej i egipskiej, a takze obrazowania i motywow
charakterystycznych dla apokaliptyki zydowskiej. Niektorzy egzegeci uwazaja
wrecz, ze wizja Ezechiela utrzymana jest w konwencji inskrypcji i w
konteks$cie mezopotamskiej architektury patacowej, a szczegolnie sali
tronowej”®.  Popularno$¢ zyskaly tez interpretacje astrologiczne, a nawet
okultystyczne.

Odkrycia archeologiczne i paleograficzne na Bliskim Wschodzie
potwierdzily, ze glowne bdstwa mezopotamskich panteonow mialy swoje
zwierzgce wyobrazenia. Pod postacia byka przedstawiany byl babilonski
Marduk, bog stofica, wrézb i zakle¢, pod postacia lwa — Nergal, bog $wiatla,
orzet symbolizowat Ninurtg, sumeryjskiego boga huraganu, wojny i polowania,
a czlowiek — Nabu, babiloniskiego boga madrosci, wynalazcy sztuki pisarskiej i
opiekuna pisarzy’’. Mozna nieco blizej przyjrze¢ si¢ tym i innym
reprezentacjom, by dostrzec nie tylko reminiscencje poganskie w tekscie
Ezechiela i symbolice chrzescijanskiej, ale rowniez teocentryzm tych adaptacji
i oryginalnos¢ interpretacji.

3 J. O’Reilly, art. cyt. (10.11.2009).
36 Por. M.S. Odell, Ezekiel Saw What He Said He Saw: Genres, Forms and the Vision of
zekiel, [w:] M.S. Sweeney, E. Ben Zvi, The Changing Face of Form Criticism for the Twenty-
First Century, Michigan 2003, s. 175.
37 Por. K. Lyczkowska, K. Szarzynska, Mitologia Mezopotamii, Warszawa 1986, s. 319-321.
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W Sumerze czczono Enlila, boga wiatrow, jako boga z rogami®, w
Babilonii wspomnianego wyzej Marduka. Najbardziej jednak znanym $wietym
bykiem byl egipski Apis, reprezentant Ozyrysa (wczesniej Ptaha). W byka
wcielali sie tez niektorzy bogowie greccy, np. Zeus czy Dionizos. W
Mezopotamii i basenie Morza Srodziemnego byk uosabiat przede wszystkim
site i kosmiczng ptodnosé. Wsréd Zydow, wiasnie ze wzgledu na to
przekonanie o sile i plodnos$ci, byki uchodzily za wyjatkowe zwierzeta ofiarne
sktadane na oltarzu tylko w szczegdlnych okolicznosciach, np. jako ofiara
ekspiacyjna lub dziekczynna®. Jeszcze rzadziej sktadano w ofierze krowy i to
pod warunkiem, ze zwierze bylo czerwonej masci i bez skazy (Lb 10,1-12; Pwt
21,1-9). Wedlug Metodego z Olimpu (zm. 311) to wlasnie doskonata, mtoda
jatowka, a nie byk/wol/cielec symbolizowata Chrystusa. Prawdziwg miodg
jalowkg — pisal Metody w dziele O potrawach — jest cialo Chrystusa, ktére
przyjgl, aby odnowi¢ swiat: zbroczone krwiq poniesionych cierpien, bez skazy,
niewinne, bez jarzma, bo wolne od grzechu i nieprzyzwyczajone do wigzow,
wolne od wszelkiej namietnosci. Zabita poza obozem, poza Jerozolimg, na
czystym nieskalanym miejscu. Przez jej krew zostaly uswiecone Koscioly, przez
jej popidl oczyszczony lud, przez jej Smieré wszyscy poganie wykupieni od
$mierci”. W chrzeécijanskiej symbolice byka zmarginalizowano aspekt
plodnosci, wyeksponowano za to aspekt ofiarniczy oraz pokore, uleglose,
pracowito$¢ i wytrzymato$¢ zwierzecia, co pozwolito odnies¢ byka/wotu i do
Chrystusa, i do apostotéw w pokorze i trudzie gloszacych ewangelie.

Wydaje sie, ze lew ,,od zawsze” uosabial krolewsko$¢, majestat, a
jednoczes$nie budzil strach zaréowno glosnym rykiem jak i groznym
pomrukiwaniem. Stad tez jego ambiwalentna symbolika — z jednej strony
wladzy, potegi, odwagi i walecznosci, z drugiej zlych mocy, demonéw. Co
ciekawe, czesciej lew pojawiat sie jako atrybut lub towarzysz béstwa niz jako
jego bezposredni reprezentant. Rozpowszechnione dzieki starozytnemu
Fizjologowi przekonanie o niezwyklej czujnosci lwa sprawilo, ze wizerunki
zwierzecia pojawialy si¢ jako straznicy obiektow krolewskich czy sakralnych
(np. Iwy z Karkemisz podpierajace platforme, Iwy umieszczone przy bramie
Isztar w Babilonie i przy bramie Nergala w Niniwie; por. tez 1 Krl 10,18-21). Z
tego samego Fizjologa, jak juz wyzej wspomniano, zaczerpniete zostato
podanie, ze mate Iwiatka rodza sie martwe i dopiero troskliwa matka przywraca
je do zycia, lub tez zasypiaja zaraz po urodzeniu i budzi je ryk lwa-ojca. To

fs M. Lurker, Stownik obrazow i symboli biblijnych, Poznan 1989, s. 28.
9 Tamze.
% 7Za: D. Forstner, dz. cyt., s. 254.
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wlasnie te obrazy sprawily, ze chrzescijanstwo dostrzeglo w Iwie symbol
zmartwychwstania®'. Jak zaznaczono, w $wiadomosci mieszkancow Bliskiego
Wschodu funkcjonowal tez negatywny obraz lwa uwazanego sa symbol ztych
mocy. Jako lwa wyobrazano sobie np. jedno z wcielen babilonskiego Nergala —
Irre/Ere zsylajacego wszelkie zarazy*’; w Biblii lew jest symbolem budzacych
groz¢ najezdzcoéw napadajacych na Izrael, symbolem otchtani i zaswiatow,
wierzono bowiem, ze czlowiek zagrozony $miertelnym niebezpieczenstwem
widzi co$ na ksztalt ryczacego lwa, ktory otwiera przed nim swoja paszcze
(por. Ps 21,14.22)". Pejoratywne postrzeganie Iwa obecne bylo tez w
chrzescijanstwie. Przed szatanem krazacym jak lew i obserwujacym, kogo
pozrec, przestrzega autor 1 P (5,8), a Samson rozdzierajacy lwa uwazany jest za
typ Chrystusa zwyciezajacego zle moce, §mier¢, szatana (Sdz 14,5n)*.

Orzet o glowie lwa pojawia sie juz w ikonografii sumeryjskiej jako symbol
boga Ninurty/Ningirsu. W starozytnej Syrii ptak z ludzkimi ramionami
wskazywat na adoracje stonca. Grecy nazywali go ptakiem niebieskim, ptakiem
burzy, uwazali za krola ptakow, ktorego nie trafiaja ciskane przez Zeusa
pioruny. Orzel zreszta sam stal si¢ nosicielem Zeusowych piorundéw i stanowit
jeden z atrybutéw greckiego ojca bogoéw. Bardzo czesto symbol orta mozna
bylo zobaczy¢ nad drzwiami greckich domoéw; zwierze miato chronié
mieszkancow przed piorunami i przed ztymi duchami. Niezwykle popularny
stat sie orzel w Rzymie, zaréwno jako godto legionéw, jak i symbol duszy
cesarza, ktdra ulatuje ku niebu. Jest to zapewne adaptacja starszej tradycji
dotyczacej fenickiego boga Melkarta, opiekuna Tyru, ktory ze wzgledu na
ludzkos$¢ dokonat samospalenia na stosie. Nie zginal jednak, lecz przemienit sig
w orla i ulecial z ptomieni ku niebu, zwyciezajac w ten sposodb $mierc. Pisarz
rzymski — Pliniusz Starszy (I w.) wierzyl, ze orly poddaja swoje mlode probie
zmuszajac je do patrzenia prosto w stonce. Slabe osobniki $lepty i byly
wyrzucane z gniazda. Jeden z wariantow tego motywu z chrystologicznym
rozwinigciem pojawia si¢ tez w jednym z kazan Ambrozego. Najwigkszy
jednak wplyw na rozwoj symboliki zwiazanej z orlem mial Fizjolog, wedle
ktérego starzejace sie orly majace ktopoty ze wzrokiem i z lataniem specjalnie
wzbijaja si¢ prosto do stonca, aby to spalilo ich skrzydia i wypalito wzrok.
Potem spadaja do wyszukanego wczesniej czystego zrodta, w ktorym zanurzaja
si¢ trzykrotnie i odzyskuja mtodos¢. Latwo ten obraz odnies¢ przede wszystkim
do katechumena zanurzanego w wodzie podczas chrztu, ktéry prowadzit do

*! Por. wyzej.
# K. Lyczkowska, K. Szarzynska, dz. cyt., s. 318; inaczej M. Lurker, dz. cyt.,s. 111.
“ M. Lurker, dz. cyt. s. 111.
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duchowego odrodzenia. Echa przekonania o odradzaniu si¢ orta znajduja si¢ tez
w samej Biblii (np. 1z 40,31; Ps 103,5). Oczywiscie nie mozna pomina¢ tez
aspektu wizualnego, ktory wplywat na postrzeganie orta. Juz sam widok ptaka,
zwlaszcza w locie, budzit zachwyt i powszechnie uwazano go za uosobienie
wzniostosci, duchowosci, a takze odwagi i szybkosci®. Trzeba jednak
zauwazy¢, ze ze wzgledu na bardzo rozpowszechniona symbolike orta w
$wiecie poganskim chrzescijanie poczatkowo odnosili si¢ do niego nieufnie.
Tym bardziej, ze po zburzeniu $wiatyni w Jerozolimie w 70 r. rzymscy
zohierze zbezczescili wzgorze swiatynne, oddajac cze$¢ wizerunkom orfa na
swoich sztandarach. W zwiazku z tym nie powinny dziwi¢ negatywne
skojarzenia zwiazane z tym drapieznikiem. Polujacego i rozszarpujacego ofiare
ptaka postrzegano jako symbol szatana, ktdry poluje na dusze chrzescijanina i
ja rozdziera. Mozna spotka¢ si¢ z wizerunkami orla porywajacego ryby
(pierwotny symbol chrzescijanstwa), co interpretowano jako zobrazowanie
represji wobec wyznawcoéw Chrystusa, sam orzet zas w podobnych kontekstach
uwazany byl tez za symbol zadzy wladzy, dumy, hardosci i pazernosci.
Dopiero od czasow Konstantyna orzet stal si¢ symbolem schrystianizowanym,
wrecz emblematem chrzescijanstwa, oznaczal teraz boska site i zwyciestwo nad
poganstwem oraz krélewska godno$é Chrystusa.

Symbol czlowieka jest najtrudniejszy do interpretacji. Oczywiscie
uskrzydlona posta¢ ludzka jest archetypem biblijnych aniotow, wystannikow
Boga w wielu religiach — judaizmie, mazdaizmie, chrzescijanstwie i islamie.
Wystannik taki reprezentuje nie siebie, lecz przede wszystkim autorytet tego,
ktory posyla, podlega jego whadzy i kontroli*. Wydaje sie jednak, ze w
towarzystwie zwierzat i w odniesieniu do wizji Ezechiela czlowiek i/lub
ludzkie oblicze cheruba oznacza co$ innego i symbol ten nalezy rozpatrywac w
kontekscie innych postaci, jako jeden z czterech komponentow catosciowego
obrazu. Mozna uzna¢, ze wszystkie istoty reprezentuja najwyzszy stopien
intensyfikacji jakiego§ przymiotu: lew jest najodwazniejszy i najbardziej
majestatyczny ze wszystkich dzikich zwierzat, orzel najszybszy i najbardziej
okazaly ze wszystkich ptakdw, wol/byk najbardziej cierpliwy, najpracowitszy i
najcenniejszy ze wzgledu na ptodno$é ze wszystkich zwierzat udomowionych,
czlowiek za$ jest ukoronowaniem wszelkiego stworzenia, najmadrzejszym,
najbardziej kreatywnym ze wszystkich istot zyjacych. Taka interpretacje, cho¢

* Tamze, s. 111-112.

# Por. D. Forstner, dz. cyt., s. 240-241.

D, Iwanski, Skqd sie wziely anioty, [W:] Przeznaczyles nas dla Twojej Prawdy (40495),
Studia dla dr. Zdzistawa J. Kapery w 65. Rocznice Urodzin, red. W. Chrostowski, Rozprawy i
Studia Biblijne 29, Warszawa 2007, s. 415.
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w aspekcie negatywnym, potwierdza jeden z midraszy (Ex. Rab. 23,13):
stworzone zostaly cztery rodzaje dumnych istot: czlowiek jest najdumniejszy ze
wszystkich stworzen, orzel — najdumniejszy z ptakow, wol — ze zwierzqt
domowych, lew zas jest najdumniejszy ze wszystkich dzikich bestii*’.

Prowadzi to do ponownego odwotania si¢ do uniwersum spajajacego cztery
elementy. Jesli rozpatrywac je w kontek$cie zarysowanej wlasnie poganskiej
glownie mitologii i symboliki, nie mozna unikna¢ odwotan do astrologii. Tym
bardziej, ze babilonskim bostwom i reprezentujacym je zoomorfom
przypisywano okreslone znaki zodiaku i konstelacje. Cztowiek odnosit si¢ do
gwiazdozbioru Wodnika, lew odpowiadal konstelacji Lwa, wol
gwiazdozbiorowi Byka, a orzel Skorpiona. Jesli polaczy¢ te astrologiczne
symbole z zywiotami, okaze sie, ze nie zgadzaja si¢ z klasyfikacja
patrystyczna. Wspomniano bowiem, ze na podstawie kryterium opartego na
poczatkowych wierszach ewangelii pseudo-Hieronim przyporzadkowuje ziemie
Mateuszowi/cztowiekowi/Wodnikowi, wode — Markowi/lwu/Lwu, ogien —
Lukaszowi/cielcowi/Bykowi, a powietrze Janowi/ortowi/Skorpionowi. Tym-
czasem astrologia laczy ziemi¢ z wolem/Bykiem, wode z orlem/Skorpionem,
ogien z lwem/Lwem, a powietrze z cztowiekiem/Wodnikiem i odpowiednio z
nastepujacymi porami roku: wiosng (Byk), jesienia (Skorpion), latem (Lew) i
zimg (Wodnik)*®. Zywioty i ich tetramorficzne symbole mozna spotka¢ tez w
ikonografii chrzescijanskiej, zwykle w towarzystwie znaku krzyza porzad-
kujacego swiat. Maja one zwykle uktfad hierarchiczny na planie krzyza: u samej
gory — ogien, nizej po prawej powietrze, po lewej woda, na samym dole ziemia,
co odpowiada przyporzadkowaniu: wschod (u goéry) — Marek, pdinoc (na
prawo) — Mateusz, potudnie (na lewo) — Jan i zachéd (u dotu) — Lukasz®.

Z kolei rozwazania uniwersum w konteks$cie judeochrzescijanskim
prowadza do wniosku, ze cztery elementy reprezentowane przez cztery istoty-
nos$niki najwyzszego stopnia intensyfikacji przymiotu/atrybutu wskazuja na
kogo$ lub co$, w kim skupiaja sie wszystkie te cechy. Trzeba pamietaé, ze
starozytni Hebrajczycy, ktérzy byli odbiorcami tekstu Ezechiela, nie posiadali
instrumentarium pozwalajacego na inne niz obrazowe przedstawienie pojec
abstrakcyjnych i/lub filozoficznych. Dlatego w wizji Ezechiela istoty
najdumniejsze, najbardziej majestatyczne, najwartosciowsze, najcenniejsze,
najszybsze, najmadrzejsze itp. z jednej strony oddaja hold komus, kto je
przewyzsza, z drugiej pozwalaja stwierdzi¢, ze ten, kto je pod kazdym

*" Por. E. Borowski, Cherubim: God'’s Throne?, BARev 21/4 (1995), s. 37.
* Niekiedy do tych elementéw dodaje si¢ jeszcze funkcje, temperamenty itp.
¥ Por. wyzej — klasyfikacja wedtug Honoriusza z Autun.
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wzgledem przewyzsza, jest Jedynym i Doskonatym. Wskazuje na to rowniez
Jego imie zapisywane jako s$wiety tetragram JHWH, a wiec znow cztery
elementy odnoszace sie do Jedni, a jesli bra¢ pod uwage takze znaczenie
Bozego imienia — do Jego obecnosci i niezmiennosci. Mozna ten tok rozwazan
potwierdzi¢ takze wtedy, gdy utozsami sie tetramorficzne postaci z bostwami
poganskimi zwigzanymi z sitami natury, jak to niekiedy czynia egzegeci®.
Skoro zostaly przedstawione jako istoty nizsze, podporzadkowane Bogu Jahwe
i stuzace Mu, to Bog Izraelitéw musi je przewyzszaé, posiada wiec w stopniu
absolutnym, doskonatym cechy/atrybuty reprezentowane przez kazde z bostw.

Ponadto Bdg jest tez stworzycielem wszystkich grup zwierzat/istot
reprezentowanych przez czlowieka, lwa, wotu i orla, tworca swiata, zywiotow,
kosmosu, Panem historii itp. Swiadcza o tym dobitnie tytuty nadawane Bogu
przez chrzescijanskich pisarzy: Summus Artifex, Fabricator mundi, Conditor,
Geometra, Genitor, Arcgitectus itp.”' Nieprzypadkowo tez we wczesno-
chrze$cijanskiej ikonografii wraz z wieloznacznymi symbolami zwierzecymi
pojawia sie krzyz, ktory zdaje sie porzadkowac przestrzen kosmiczng, a
rozpigte na krzyzu cialo Chrystusa wytycza cztery kierunki, czyli granice
wszech§wiata i wskazuje na wszechobecnos¢ Boga™, czym nawiazuje do
najpopularniejszej interpretacji wizji Ezechiela jako wskazowki dla proroka, ze
Bdg jest obecny wszedzie i wszedzie nalezy oddawaé Mu czes¢, a nie tylko w
$wiatyni w Jerozolimie.

Rozwazania zatoczyly tu wielkie koto. Punktem wyjscia byly bowiem
twierdzenia Ireneusza odnoszace si¢ do czteroksztattnej ewangelii, ktora tylko
wtedy przekaze kompletne oredzie o Chrystusie i Jego zbawczym dziele, gdy
nie pozbawi sie jej zadnego z elementéw sktadowych — tekstéw Mateusza,
Marka, fukasza i Jana. Tetramorficzng jedna i doskonala ewangelie nie trudno
odnies¢ do jednego Boga Jahwe, ktorego doskonatos¢, wiecznos¢ i
niezmienno$¢ oddana zostata za pomoca obrazu czterech czteroksztaltnych
postaci. Jak mozna si¢ bylo przekona¢ — starozytni pisarze chrzescijanscy byli
nie tylko $wiadomi tej transpozycji, ale tez zbudowali na niej interesujaca
typologie. Oczywiscie, nie zdawali sobie sprawy ze wszystkich zapozyczen z
mitologii czy ikonografii mezopotamskiej i egipskiej, nie umniejsza to jednak
w zaden sposob wypracowanej przez nich wielopoziomowej, wyrafinowanej
symboliki chrystoteleologicznej i chrystocentryczne;j.

% Por. B. Fredenburg, Ezekiel, The College Press NIV Commentary Old Testament Series
2002, s. 41nn; inaczej D.1. Block, The Book of Ezekiel, chapters 1-24, Grand Rapids- Cambridge
1997,5.97

°1'S. Kobielus, dz. cyt., s. 205.

52 Tamze, s. 207.
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Na zakoniczenia warto doda¢ kilka stow na temat rozwoju przedstawien
czterech ewangelistow w chrzescijanskich sztukach plastycznych. Ich symbole
pojawily sie juz w katakumbach, jednak nie byly to przedstawienia
zoomorficzne, lecz po prostu wizerunki ksiag lub zwojow. Takie obrazowani
okazato si¢ dos¢ nosne, dlatego doczekato sie wielu kopii i wariantow. Czasem
nad zwojami umieszczane byly imiona czterech ewangelistow. Réwnie czgsto
otoczone nimbem ksiggi lub zwoje wienczyly ramiona krzyza (tzw. krzyza
maltanskiego/joannickiego ~ lub  heraldycznego, = réwnoramiennego z
rozszerzajacymi si¢ ku szczytom ramionami). Sam krzyz otaczalo koto
wiecznosci i kwadrat symbolizujacy ziemie™. Podobny wizerunek krzyza, tym
razem ftacinskiego, jako centrum kosmosu znajduje si¢ m.in. na sklepieniu
mauzoleum Galii Placydy w Rawennie. Towarzysza mu juz symbole
ewangelistow przedstawione jako uskrzydlone glowy czlowieka (w gérnym
lewym rogu), orta (w dolnym lewym rogu), byka (w géornym prawym rogu),
Iwa (w dolnym prawym rogu).

O ile ksigga/zwd] sa dos$¢ neutralnym symbolem, o tyle stricte
chrzescijanskie sa wyobrazenia ewangelii i ewangelistoéw zaczerpnigte z Biblii.
Juz w sztuce katakumbowej mozna spotka¢ nawiazujacy do Apokalipsy i
posrednio do Ksiegi Rodzaju symbol czterech rzek wyplywajacych spod tronu
Baranka. Jak wyzej pokazano, odnoszenie rajskich rzek do postaci
ewangelistow jest obecne i komentowane w literaturze patrystycznej od czasow
Atanazego. Podobnym w wymowie symbolem sa cztery naczynia, z ktorych
wylewa sie woda zywa — ewangelia (niekiedy urny te niesione sa przez postaci
ludzkie), oraz cztery fontanny, z ktorych wytryskuja strumienie zywej wody, co
wskazuje na zyciodajng nature ewangelii’*. Do pisma Ireneusza i wizji
Ezechiela zdaje sie¢ nawiazywac przedstawienie czteroksztattnej ewangelii jako
czterech kolumn podtrzymujacych Bozy tron i wspieranych przez anioty.
Wyrazne odniesienia do tetramorficznych istot z Ksiegi Ezechiela i czterech
zwierzat z Apokalipsy zaczynaja pojawiac¢ sie w IV/V w., co — jak pokazano —
wigzalo sie z przezwyciezeniem uprzedzen w stosunku do poganskiej
symboliki i schrystianizowaniu poganskich obrazéw. Niekiedy spotyka si¢ w
jednym miejscu zarowno symbole zwierzece jak i wyobrazenie czterech
rzek/czterech urn i dodatkowo jeszcze czterech cnot kardynalnych — jak np. w
brewiarzu ze Stuttgartu®. Od czaséw Hieronima, a wiec od V/VI w. coraz

3 F.R. Webber, R.A. Cram, Church symbolism, an explanation of the more important symbols
of the Old and New Testament, the primitive, the mediaeval and the modern church, Cleveland
1938, s. 191.

> Tamze.

3 Por. S. Kobielus, dz. cyt., s. 213.
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powszechniejsze staja si¢ przedstawienia postaci zwierzecych i ludzkich z
czterema lub szescioma skrzydtami. Pdzniej zastapiono je formami
homoidalnymi ze zwierzecymi glowami, a nastepnie — ok. w. XV — portretami
hagiografow w towarzystwie przypisywanych im zwierzat. Zwierzeta zatem
staty sie raczej atrybutami Mateusza, Marka, L.ukasza i Jana niz ich symbolami.
Nic dziwnego, ze od tego czasu same zwierzeta rzadko pojawiaja sie jako
symbole poszczegolnych ewangelii. Sytuacje odwrotne — pisarze bez
emblematow — zdarzaly si¢ czesciej. Watpliwosci, ktéory z aposto-
low/ewangelistow zostal przedstawiony, mialy rozwiewa¢ inne atrybuty
powszechnie kojarzone z dang postacia.

I tak w poblizu Mateusza spotka¢ mozna torbe lub sakwe, ktore
przypominaja, ze przed powolaniem byl celnikiem. Czasem na Mateusza
wskazuje miecz, od ktorego zginal. Wedle tradycji bowiem Mateusz nawrdcit
na chrzescijanstwo krdla Hegippusa z Etiopii i wskrzesit jego corke Ifigenie,
ktdéra przysiegta potem poswieci¢ zycie Bogu. Jednak nastepca Hegippusa —
Hirtacus pragnat poslubi¢ Ifigenie. Ta, wspierana przez Mateusza, uciekta od
zalotnika, ktory zemscit sie na ewangeliscie, zabijajac go mieczem™.

Marek nie doczekat si¢ szczegélnych atrybutow oprécz zwoju, ale do
jednego z bardziej niezwyklych jego przedstawien nalezy ilustracja z
Ewangeliarza z Rossano (VI w.), gdzie ewangelista przedstawiony zostal w
towarzystwie kobiety utozsamianej zwykle z Boza Madroscia.

Lukasz, mistrz stownego obrazu, przedstawiany jest z przyborami
malarskimi albo wrecz przy pracy portrecisty.

Jan z kolei niesie w rekach kielich, z ktdrego wychyla si¢ waz. Taki
wizerunek ilustruje legende, wedle ktoérej Jan miat wypi¢ zatrute wino
(symbolem trucizny jest waz), ale dzigki Bozej interwencji trucizna nie
zadziatata. W ikonografii utrwalily si¢ dwie najbardziej popularne konwencje,
w jakich malowano Jana. Pierwsza odwotuje si¢ do przekonania, ze
ewangelista to umitowany uczen, ktéry spoczywal na piersi Jezusa podczas
Ostatniej Wieczerzy i stal pod krzyzem w chwili $mierci Mistrza. Wtedy
apostol/ewangelista przedstawiany jest jako mlodzieniec. Jesli jednak trzeba
bylo wskaza¢, ze Jan ewangelista to jednoczes$nie autor Apokalipsy, wtedy
przedstawiano go jako starca’’. Niekiedy widzi si¢ Jana z gatazka palmowa
symbolizujaca jego meczenska $mieré, w towarzystwie czterech jezdzcow

% G. Lanzi, Saints and their Symbols. Recognizing Saints in Art and in Popular Images,
Milano 2004, s. 69-70.
" M.A. de Bles, How to distinguish the Saints in Art by their Costumes, Symbols and

Attributes, New York 1925, s. 36.
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apokalipsy przedstawianych jako szkielety, lub z rozwinietym zwojem, kiedy
istnieje koniecznos¢ podkreslenia jego pisarskiej aktywnosci’®.

Oczywiscie kazda ze sztuk plastycznych rzadzita sie swoimi prawami,
inaczej przedstawiano ewangelistow i ich emblematy w malarstwie, inaczej w
rzezbie, jeszcze inaczej na kartach manuskryptow, gdzie uzycie tetramorfow
jako symboli ewangelistow nie bylo szeroko rozpowszechnione przed X w.
Gdy rezygnowano z przedstawienia calej postaci, zazwyczaj ograniczano si¢ do
pokazania otoczonej aureola glowy ze skrzydlami (jak we wspomnianym wyzej
mauzoleum Galii Placydy w Rawennie) lub bez, zdarzato si¢ jednak, ze na
konkretnego ewangeliste miaty wskazywac¢ ludzkie nogi, Iwie tapy, kopyta lub
szpony. Jesli np. symbolami ewangelistow ozdobiony byt krzyz procesyjny, w
jego centrum umieszczano wizerunek Jezusa lub Jego symbol — Baranka, na
szczycie orfa/Jana, u stop cztowieka/Mateusza, po lewej stronie wotu/Lukasza,
po prawej lwa/Marka. Podobnie byto przy aranzacji oltarza, ale wiele zalezato
od tego, czy artysta przyjmowal perspektywe widza czy obiektu. Na froncie
olttarza badz na okladce ksiegi, gdzie preferowano umieszczanie symboli w
rogach, w lewym gornym rogu najczesciej pojawiat sie cztowiek, w lewym
dolnym lew, w prawym gérnym orzel, a w prawym dolnym woél. Niemal cala
symbolike zwigzana z ewangelistami przedstawia np. ewangeliarz z Reichenau
(X/XI w.). Uskrzydlony lew z aureola trzymajacy w lapach ksiege wyraza tam
zarowno ide¢ zmartwychwstania, jak i reprezentuje Chrystusa — Iwa Judy oraz
ewangeliste Marka. Zeby nie bylo zadnych watpliwoéci co do metafory,
ilustracja zostata podpisana: ecce leo fortis transit discrimina mortis (Oto lew
potezny unikngl niebezpieczeristw $mierci)’. Na oprawie nieco miodszego,
pochodzacego z XI w. Ewangeliarza z Sainte-Chapelle w Paryzu réowniez
znajduje si¢ inskrypcja, ktora nie pozostawia pola domystom. Chrystus w
majestacie otoczony jest zwierzetami. Te cztery zwierzeta — glosi napis —
oznaczajg Chrystusa Pana. Okazal si¢ bowiem czlowiekiem w narodzeniu,
wolem ofiarnym w Smierci, Iwem w zmartwychwstaniu i orlem w podgzaniu do
nieba®. Jest to wyrazne nawigzanie do typologii Hieronima oraz forma
ikonograficznego rozpowszechnienia formuly spopularyzowanej potem w
dwunastowiecznej tacinskiej poezji Adama od §w. Wiktora czy Piotra z Kapui.
Jak wida¢, podobnie jak w literaturze, gdzie panowata pewna dowolnos¢ w
typologicznej interpretacji opisow biblijnych, tak w ikonografii nie byto $cisle

% Tamze, s. 65-66.
'S Kobielus, dz. cyt., s. 89.
® Tamze, s. 88.
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przestrzeganego kanonu co do przedstawien i miejsca umieszczania
emblematow poszczegdlnych ewangelistow.

Summary

Christian tradition has connected the authors of the four canonical Gospels
(Matthew, Mark, Luke, John) with the four "living creatures" that surround
God's throne (Rev 4,7) and with the vision of four heavenly creatures with four
faces each (Ezek. 5-15.19-25; 10,8-22), in the following pairs: Matthew-man,
Mark-lion, Luke-ox and John-eagle. This imagery come from St. Jerome’s
interpretation. However, early Christian writers applied the four evangelists to
the four living creatures in various combinations: Matthew-man, Mark-eagle,
Luke-ox, John-lion (Ireneus of Lyon); Mark-man, Matthew-lion, Luke-ox,
John-Eagle (Augustine and Beda Venerabilis), Matthew-man, Luke-lion,
Mark-ox, John-eagle (Pseudo-Athanasius). The article presents various symbols
of the Evangelists and Gospels (for example: four river of paradise) and various
interpretations of the imagery of the four creatures (for example: man as
humanity of Christ; lion — Christ as King; ox — Christ as sacrifice and priest;
and eagle — Christ as God). It even presents the mythological origine of the
tetramorph and his theological signification: in the four gospels symbolized by
the four animals appear four different perspectives on Jesus. Early church
fathers saw in the pictures of great visions of Ezekiel and John the pictures of
Jesus in action: His incarnation, His sacrifice, His resurrection and His
ascension. Sometimes the images of four creatures were connected with the
four elements, four corners of the earth, four signs of the Zodiac etc. Frequently
the tetramorphic and zoomorphic symbols appear in Christian art, architecture
and in illuminated manuscripts.






