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Opracowanie koncentruje sie na zlozonych i wielowatkowych dzie-
jach katolickich Koscioléw wschodnich tradycji wschodniosyryjskie;j.
Przedstawicielami tych wspdlnot sg Ko$ciot syromalabarski oraz Kosci6t
chaldejski. Analiza historyczna dowodzi, ze ich droga do pelnej jednosci
ze Stolica Apostolska nie byla ani zsynchronizowana, ani jednolita, lecz
naznaczona licznymi schizmami, roztamami oraz uwarunkowaniami
polityczno-kulturowymi, ktére nierzadko prowadzily do przesladowan
iinnych aktéw przemocy.

W dziejach Ko$ciota syromalabarskiego jednym z kluczowych prob-
lemo6w badawczych pozostaje wielowiekowe napiecie miedzy troska
o zachowanie wlasnej tozsamosci apostolskiej i tradycji wschodniosy-
ryjskiej a procesami latynizacji forsowanymi przez europejskich mi-
sjonarzy, zwlaszcza w epoce kolonialnej zdominowanej przez wplywy
portugalskie. Wydarzenia takie jak Synod w Diamper z 1599 roku oraz
tzw. Przysiega Krzyza Coonan z 1653 roku stanowig punkty krytyczne,
ujawniajgce charakter konfliktu, ktéry w mniejszym stopniu dotyczy?t
kwestii doktrynalnych, a w wiekszym — spraw kulturowych oraz prag-
nienia wyznawania wiary z zachowaniem wlasnej tozsamosci. Wobec
tego istotne staje sie pytanie, na ile proces przywracania i budowania
jednosci byl rzeczywistym odnowieniem istniejacej komunii, skon-
centrowanym wokd}t wiary w Jezusa Chrystusa, a na ile narzuceniem
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obcych oraz niezrozumialych w tamtym kontekscie kulturowym i geo-
graficznym norm koscielnych i liturgicznych.

Z koleilosy Ko$ciola chaldejskiego wigza sie ze schizma z 1552 roku,
ktdrej przyczyny obejmowaly naduzycia wladzy patriarchalnej, nepo-
tyzm oraz skomplikowane relacje z Rzymem. Kluczowg kwestig w tym
przypadku jest charakter jednosci z Kosciotem katolickim. Nalezy zatem
odpowiedzie¢ na pytanie, czy byla ona owocem rzeczywistego i natu-
ralnego procesu eklezjalnego, czy tez wynikiem zewnetrznych ingeren-
cji oraz uwarunkowan politycznych, zwtaszcza w kontekscie trudnych
relacji z Imperium Osmanskim i prze§ladowan ze strony jego struktur.

W przypadku obu Kos$cioléw tradycji wschodniosyryjskiej central-
nym problemem badawczym pozostaje napiecie miedzy zachowa-
niem wlasnej tozsamos$ci a uniwersalistycznym wymiarem komunii
z Rzymem. W jego obrebie mieszczg sie kwestie granic inkulturacji,
roli wladzy koscielnej, znaczenia tradycji liturgicznej oraz wplywu
czynnikéw politycznych i spotecznych na organizacje zycia koscielne-
go i obsade urzedéw hierarchicznych.

1. Kosciot syromalabarski

Koscidl syromalabarski uksztaltowatl sie na potudniowo-zachodnim
wybrzezu Indii. Przedrostek ,,syro” wskazuje na jego zwigzek z tradycja
wschodniosyryjska i Ko$ciotem chaldejskim. Z kolei Malabar to histo-
ryczna nazwa regionu Kerali. Wyraz ten sklada sie z dwoch elementéw:
mala, oznaczajacego ,,gore” lub ,kraine gorzysta”, oraz bar, ttumaczo-
nego jako ,kraina” albo ,,wybrzeze”. Wspdélczes$nie termin Malabar nie
jestjuz stosowany na okreslenie calej Kerali, lecz odnosi sie gtdéwnie do
jej péinocnej czesci (Mundadan, 1984, s. 15).

1.1. Poczatki

Zgodnie z tradycja chrzescijanstwo w Indiach wywodzi sie od $w. Tomasza,
jednego z dwunastu apostoldw Jezusa Chrystusa (Koonammakkal, 2012,
s. 3). W zwigzku z tym chrzeS$cijanie z tych terendw nazywani sa chrzes-
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cijanami $w. Tomasza. Zdaniem czes$ci badaczy $w. Tomasz przybyt do

Indii droga morska i dotart do Muziris lub Cranganore w Kerali w 52

roku po Chrystusie (Hunter, 2007, s. 235-237; Thomas, 1954, s. 29). Kerala

uchodzi zatem za kolebke chrze$cijaristwa indyjskiego, a $w. Tomasz —
za zalozyciela Ko$ciola w Indiach, poniewaz wedtug tradycji utworzyt

siedem wspolnot chrze$cijanskich w Kodungallur, Palayoor, Kottakkavu,
Kokkamangalam, Niranam, Nilackal i Kollam, a takze mniejszy Ko$ci6}

w Thiruvithamcode. Po pierwszych sukcesach ewangelizacyjnych miat

przeniesc sie na wybrzeze Coromandel, a nastepnie ponie$¢ meczenska

$mier¢ w poblizu niewielkiego wzgorza w Madrasie. Jego cialo prze-
transportowano do Mylapore i pochowano w tamtejszym sanktuarium,
ktoére powstalo z jego inicjatywy (Cruz, 1922, s. 9-10). Nalezy jednak za-
znaczy¢, ze choé tradycja apostolska zwiazana ze $w. Tomaszem stanowi

istotny element tozsamosci Kosciola syromalabarskiego, w literaturze

fachowej, zwlaszcza europejskiej, wystepuja rézne stanowiska dotycza-
ce mozliwosci jej historycznej weryfikacji. Cze$¢ badaczy uznaje ja za

wiarygodny przejaw pamieci wspélnotowej, inni natomiast podkresla-
ja brak jednoznacznych swiadectw zZrédlowych pozwalajacych na jej

peine potwierdzenie. Jako przyklad mozna przytoczy¢ stanowisko Jana

Zelaznego, wedlug ktérego tradycja wigzgca narodziny chrzescijanstwa

w Indiach ze $w. Tomaszem moze by¢ ,,péZniejszym przekazem, wyjas-
niajacym nie tyle poczatki lokalnego Kosciola, ile wplyw Asyryjskiego

Kosciola Wschodu na tym obszarze oraz zalezno$¢ jego hierarchii od

katolikosa Seleucji-Ktezyfonu, a pézniej od katolikosa Bagdadu. W kon-
sekwencji nalezaloby ja traktowac raczej jako legende legitymizujaca
owczesny stan rzeczy niz jako wierne odzwierciedlenie wydarzen hi-
storycznych” (Zelazny, 2011, s. 167).

Kos$ciol syromalabarski, funkcjonujac poza Cesarstwem Rzymskim,
mial ograniczony kontakt z Rzymem i innymi Ko$ciolami potozonymi
na terenie tego Imperium. Nie wykluczalo to jednak zachowywania
komunii ze Stolicg Apostolska za posrednictwem Kos$ciola perskiego,
znanego pozniej jako Kosciol wschodniosyryjski, chaldejski lub babilon-
ski. Z racji tego, Ze uczniowie $w. Tomasza mieli rozprzestrzeni¢ chrzes-
cijanstwo na terenie Imperium Perskiego, chrze$cijanie Sw. Tomasza
utrzymywali kontakty ze swymi mezopotamskimi wspélwyznawcami
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od bardzo wczesnego okresu. Hipoteza ta wydaje sie prawdopodobna,
zwlaszcza je$li uwzgledni sie rozwiniete wéwczas stosunki handlo-
we Indii (Tisserant, 1957, s. 14-16). Ponadto starozytne Indie okazaly
sie terenem stosunkowo gos$cinnym dla uchodzcéw przybywajacych
z Zachodu. W IV wieku wéréd chrzescijaniskich przybyszéw miala zna-
lez¢ sie grupa ponad czterystu syryjsko-chrze$cijanskich rodzin z oko-
lic Babilonu. Spolecznoscia ta kierowal Tomasz Kinayi, zwany takze
Tomaszem z Kany. Wedtug przekazu towarzyszyli mu biskup Uruhu
Mar Yusuf oraz czterej kaptani, ktérzy pdézniej osiedlili sie na wybrzezu
malabarskim. Przybysze ci wywarli znaczacy wpltyw na ewangelizacje
potudniowych Indii (Schmitz, 2005, s. 160).

1.2. Kosciot syromalabarski od VIIT do XVI wieku

Okres od VIII do konca XVI wieku uchodzi za szczeg6lnie trudny do re-
konstrukcji, poniewaz Zrédla dostarczajag nielicznych informacji na te-
mat Ko$ciota w Indiach. Wyjatkiem jest relacja weneckiego podréznika
Marco Polo, ktory w 1292 roku przybyt do Indii i potwierdzil istnienie
wspolnoty chrzedcijaniskiej na potudniu subkontynentu (Polo, 2010,
s. 362-364). Wiadomo jednak, ze biskupéw Kosciota syromalabarskie-
go przysylano z Ko$ciota Wschodu na podstawie nominacji patriarchy
tego Kosciola (Schmitz, 2005, s. 22-24).

1.3. Okres kolonialny

Miedzy XVII a XIX wiekiem wewnatrz Kosciola syromalabarskiego
dochodzilo do wielu konfliktéw i rozlaméw. W literaturze okres ten
bywa okreslany jako epoka podzialéw. Ich zZrédlem bylo zasadniczo
dazenie syromalabarczykéw do uwolnienia sie spod rzagdéw biskupéw
lacinskich, ktdrzy czesto lekcewazyli i podwazali starozytny system
administracji chrzescijan $w. Tomasza oraz ich bogate i specyficzne
dziedzictwo. Nierzadko wynikalo to z przekonania czes$ci misjonarzy,
Ze uczniowie $w. Tomasza nie sg katolikami, lecz nestorianami, ponie-
waz podlegaja sukcesji apostolskiej biskupéw wschodniosyryjskich,
oficjalnie uwazanych wtedy za nestorian. Surowos¢ i zaangazowanie
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Portugalczykéw wigzaly sie réwniez z nastrojem kontrreformacyj-
nym po Soborze Trydenckim, podczas ktérego zdecydowano o sta-
nowczym postepowaniu wobec herezji. Za mianowaniem biskupdw
lacinskich do sprawowania wladzy w Malabarze staly takze intere-
sy polityczne i handlowe Portugalczykéw. Ostatni biskup z nadania
Kos$ciola Wschodu Mar Abraham zmart w 1597 roku (Marocci, 2018,
s. 154). Wowczas Portugalczycy wzmocnili kontrole nad Kosciolem sy-
romalabarskim i uniemozliwiali biskupom z Syrii Wschodniej wjazd
do Malabaru.

20 czerwca 1599 roku lacinski arcybiskup Goa Aleixo de Menezes
zwotlal synod w Udayamperoor, zwanym Diamper, na terenie dzisiej-
szej Kerali (George, 1977, s. 34-201; John, 2019, s. 88-125; Thaliath, 1958,
s. 23-66) 1 zmusil wiernych do zaakceptowania wielu europejskich
zwyczajow, z ktérymi wczesniej nie byli zaznajomieni. Jednocze$nie
rozpowszechnil w Europie informacje, ze syromalabarczycy zosta-
li ,sprowadzeni do rzymskiego postuszenstwa” oraz ze dopiero pod-
czas tego synodu przyjeli katolicyzm i uznali autorytet papieza. Bylo
to jednak niezgodne z prawdg, poniewaz Ko$ciél w poludniowych
Indiach nigdy nie zaakceptowal nestorianizmu i pomimo kontaktéw
z Ko$ciolem Wschodu nie byl zaangazowany w kontrowersje chrysto-
logiczne. Niezaleznie od tego rzady biskupow tacinskich nigdy nie zo-
staly w pelni zaakceptowane przez syromalabarczykéow (Mooken, 2013,
s. 91-92). Nalezy doda¢, ze nie wszyscy badacze sa zgodni co do cha-
rakteru relacji chrze$cijan $w. Tomasza z Ko$ciolem Wschodu. Autorzy
syromalabarscy wskazuja na ciggtos¢ tradycji apostolskiej wywodzonej
od $w. Tomasza oraz zaznaczaja, ze kontakty z Kosciolem perskim miaty
zasadniczo charakter liturgiczny (Podipara, 1970, s. 36-73). Natomiast
w literaturze europejskiej pojawiaja sie bardziej zr6znicowane stano-
wiska. Niektérzy badacze uwazaja, ze wielowiekowa zalezno$¢ Kosciola
syromalabarskiego od biskupéw nominowanych i wysylanych przez
patriarchéw Seleucji-Ktezyfonu mogta prowadzi¢ do silnego wpltywu
Kosciola Wschodu na zycie koscielne chrzescijan $w. Tomasza. Dotyczylo
to nie tylko liturgii i administracji, lecz takze koncepcji teologicznych.
Nie oznacza to jednak automatycznej identyfikacji Ko$ciota syromala-
barskiego z nestorianizmem (Brown, 1956, s. 25).
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1.4. Przysiega Krzyza Coonan

Punktem kulminacyjnym sprzeciwu wobec Europejczykéw stala sie tzw.
Przysiega Krzyza Coonan z 1653 roku, kiedy to przywdédcy wspdélnoty
chrze$cijan $w. Tomasza zapowiedzieli, ze nie beda dtuzej akceptowac
rzadow jezuickich misjonarzy, sposrod ktérych wyznaczano biskupow.
Chrzes$cijanie $w. Tomasza zgromadzeni w Mattancherry koto Fortu
Kochi pod przewodnictwem archidiakona w celu przyjecia biskupa
z Persji zlozyli przysiege, dotykajac krzyza, Ze nie beda juz postuszni
jezuitom, ktorzy stanowili znaczna czes$¢ europejskich misjonarzy po-
shugujacych wéwczas w Indiach. Nalezy podkresli¢, ze Przysiega byla
buntem przeciwko opresyjnym rzadom Europejczykéw, a nie wobec
papieza lub Stolicy Apostolskiej (Mooken, 2013, s. 92-93). Po jej zloze-
niu dwunastu prezbiteréw za namowa jednego z nich polozylo rece
na glowie archidiakona i ,wy$wiecito” go na biskupa. Wydarzenie to
zapoczatkowalo podzial w Kosciele chrzedcijan $w. Tomasza. Wsréd
wiernych panowalo napiecie, poniewaz pragneli zachowaé prawdziwa
wiare, lecz nie chcieli pozostawac we wspdlnocie z biskupem wyzna-
czonym przez portugalskich kolonizatoréw. Cze$¢ wiernych pozosta-
la w schizmie, inni natomiast powrdcili do postuszenstwa biskupowi
lacinskiemu. Ci, ktérzy trwali przy samozwanczym biskupie, przyjeli
pozZniej niekatolicka tradycje liturgiczna rodziny antiochenskiej i zaczeli
podlegac zwierzchnictwu Kos$ciotéw prawostawnych. Nie zakonczylo
to jednak podziatéw. W wyniku dziatalno$ci misyjnej wspélnot prote-
stanckich zaczety powstawac kolejne niekatolickie wspdlnoty chrzes-
cijanskie w Indiach, zwlaszcza na terenie Kerali (John, 2017, s. 56-82).

1.5. Ku petnej jednosci

Przelom nastapil w 1930 roku, kiedy grupa pod przewodnictwem arcy-
biskupa Mar Ivaniosa ponownie weszla w komunie z Kos$ciolem katoli-
ckim, a Stolica Apostolska uznatla ja za odrebny Kosciét syromalankarski.
Chrzescijanie indyjscy, ktérzy po Przysiedze Krzyza Coonan pozostali
w komunii z papiezem, otrzymali natomiast miano syromalabarczykow.
Termin ten zostal intencjonalnie zastosowany przez Stolice Apostolska
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w odniesieniu do katolickich chrzescijan §w. Tomasza. Wiele wskazuje
na to, ze nazwa ,, Ko$ci6l syromalabarski” zostala wprowadzona w celu
unikniecia pomytek z innymi obrzadkami Ko$ciota katolickiego obecny-
miw Indiach. Nie byl to jednak koniec sporéw, poniewaz takze wspdélno-
ty pozostajace w komunii z Rzymem dazylty do wyswiecania biskupéw
wywodzacych sie z wlasnych obrzadkéw i narod6w. Stalo sie to mozliwe
dzieki utworzeniu w 1896 roku wikariatéw apostolskich w Trichurze,
Ernakulam i Changanacherry oraz mianowaniu trzech miejscowych
prezbiteréw wikariuszami apostolskimi (Kanjamala, 1997, s. 13).

W wyniku nauczania Soboru Watykanskiego II zaréwno wsrdd bisku-
pow Kosciota syromalabarskiego, jak i wéréd wiernych, ktérzy wskutek
emigracji zarobkowej rozproszyli sie po $wiecie, obudzilo sie silne prag-
nienie pielegnowania wtasnej tozsamosci i odrebnosci oraz promowa-
nia swojej tradycji. Kodeks kanonoéw Koscioléw wschodnich nakazuje,
aby tradycje te byty zachowywane i rozwijane. Oznacza to konieczno$¢
zapewnienia wiernym mozliwo$ci praktykowania wlasnej tradycji
na catym $wiecie. Ko$ciél syromalabarski wypracowatl rézne sposoby
zapewniania opieki duszpasterskiej swoim wiernym przebywajacym
na emigracji. Pierwszym z nich jest wyznaczenie kaplana w parafii la-
cinskiej, ktéry bedzie sprawowat postuge duszpasterska wobec wier-
nych obrzadku wschodniego. Jedli rozwigzanie to nie zapewnia wtas-
ciwej opieki, nalezy mianowac wikariusza generalnego podlegajacego
miejscowemu biskupowi. Jezeli réwniez to okaze sie niewystarczajace,
szczegolnie wtedy, gdy liczba wiernych jest znaczna, nalezy utworzy¢
dla nich odrebna diecezje (Arampulickal, 1994, s. 57-83).

Chrzescijanie $w. Tomasza w Indiach znajdowali sie pod rzadami bi-
skupéw lacinskich od 1600 do 1896 roku. W 1887 roku otrzymali dwa
osobne okregi koscielne zwane wikariatami apostolskimi w Trichur
i Kottayam. W 1896 roku nastapita reorganizacja, w wyniku ktérej po-
wstaly trzy wikariaty w Trichur, Ernakulam i Changanacherry, a trzej
prezbiterzy syromalabarscy zostali wySwieceni na biskupéw. Byli ni-
mi John Menachery (Trichur), Aloysius Pazheparambil (Ernakulam)
1 Mathew Makil (Changanacherry) (Ponnumuthan, 1996, s. 102). W 1911
roku erygowano nowy wikariat w Kottayam, do ktorego przeniesiono
biskupa Mathewa Makila. Nastepnie w 1923 roku wikariaty apostolskie
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zostaly podniesione do rangi diecezji, natomiast diecezja Ernakulam
uzyskala status archidiecezji, w zwigzku z czym jej biskup otrzymat
godno$¢ arcybiskupa. W tym samym roku utworzono hierarchie syro-
malabarska, co mialo znaczenie nie tylko administracyjne, lecz takze
kanoniczne i eklezjologiczne. Warto podkresli¢, ze po raz pierwszy od
okresu portugalskiej kolonizacji i koscielnej dominacji chrzescijanom
$w. Tomasza powierzono mozliwo$¢ sprawowania wiadzy koscielnej
przez rodzimych biskupdéw, dzialajacych w ramach struktury hierar-
chicznej autoryzowanej przez Stolice Apostolska. Byt to przelom sta-
nowiacy istotny etap procesu odbudowy autonomii koscielnej oraz
przywracania wiasnej tradycji liturgicznej, a w konsekwencji takze
odbudowy zaufania w relacjach z Rzymem.

Okres tworzenia struktur i hierarchii Ko$ciota syromalabarskiego pro-
wadzil réwniez do niezamierzonych konfliktéw i sporow. Przykladem
jest wydarzenie z 1957 roku, kiedy to diecezja Changanacherry zostala
wyniesiona do rangi metropolii. Bylo to problematyczne, poniewaz na-
stapito bez wskazania metropolii cieszacej sie prymatem. Wobec tego
koegzystencja dwdch arcybiskup6w bez rozstrzygniecia, ktéry z nich
ma wladze nad drugim, stala sie klopotliwym precedensem.

1.6. Kosciot syromalabarski po promulgowaniu
Kodeksu Kanonéw Kosciotdw Wschodnich

Po promulgowaniu nowego prawa kanonicznego dla Kos$ciotéw wschod-
nich w 1990 roku taki stan rzeczy stal sie nie do zaakceptowania, po-
niewaz prawo to przewidywalo zasadniczo cztery kategorie Kosciolow
sutiuris: patriarchalng, archiepiskopalna, metropolitalna i egzarchalna
(Kodeks kanonéw Kos$ciotéw wschodnich, kan. 55-321). Ko$ci6t syro-
malabarski nie wpisywal sie wéwczas w sposéb jednoznaczny w zad-
na z tych kategorii. W zwigzku z tym 16 grudnia 1992 roku papiez Jan
Pawel IT oglosil Ko$cidt syromalabarski Ko$ciotem arcybiskupim wiek-
szym, mianujac kardynata Antony’ego Padiyare, 6wczesnego arcybisku-
pa Ernakulam, jego pierwszym arcybiskupem wiekszym: ,Zasiegnawszy
zatem rady Naszego Czcigodnego Brata Achillesa, Kardynata Swietego
Kosciota Rzymskiego Silvestriniego, Prefekta Kongregacji dla Ko$ciotow
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Wschodnich, mocg Naszej wladzy apostolskiej ustanawiamy Ko$ciét sy-
romalabarski Kos$ciotem arcybiskupim wiekszym, ktéry ma nosi¢ na-
zwe Ernakulam-Angamaly, przyznajac mu wszystkie prawa i obowigzki,
jakie zgodnie z norma $wietych kanonéw Ko$cioldw wschodnich mu
przystuguja, zarzadzajac jednoczes$nie, aby jego terytorium byto wyzna-
czone granicami prowincji koscielnych Ernakulam i Changanacherry,
a stala siedziba arcybiskupa wiekszego znajdowala sie w samym mie-
$cie Ernakulam” (Jan Pawet II, 1993, s. 398-399). Gdyby nie zdecydowa-
no sie na podjecie takiego kroku, funkcjonowanie Ko$ciola syromala-
barskiego byloby bardzo trudne. Postanowienie to nalezy do jednego
znajwazniejszych w historii tego Ko$ciola. W istocie oznaczalo uznanie
przez Stolice Apostolska jego dojrzalo$ci oraz pozycji wewnatrz rodziny
katolickich Kosciotéw wschodnich. Decyzja Jana Pawtla Il pozwolila na
stosowanie wzgledem tego Kosciota norm Kodeksu kanonéw Kos$ciolow
wschodnich odnoszacych sie do Kosciotdw sui iuris.

Biorac pod uwage szczegdlna sytuacje Kosciola syromalabarskiego
izly stan zdrowia Antony’ego Padiyary, Jan Pawel Il mianowal delegata
do pelnienia obowigzkdw arcybiskupa wiekszego. Zostal nim arcybi-
skup Abraham Kattumana, ktéry byt nuncjuszem apostolskim w kilku
krajach afrykanskich. Kattumana zmar! niespodziewanie podczas wizy-
ty w Rzymie w kwietniu 1995 roku, a poniewaz jego stanowisko miato
charakter tymczasowy, nikt inny nie zostal wyznaczony na jego miejsce.

Wedlug wschodniego prawa kanonicznego arcybiskup wiekszy jest
glowa Kosciota syromalabarskiego i podlega bezposrednio papiezowi.
Jego wladza ogranicza sie jednak do diecezji bedacych sufraganiami
archidiecezji Ernakulam, czyli Changanacherry, Trichur i Tellicherry.
Diecezje syromalabarskie znajdujace sie w innych cze$ciach Indii oraz
za granica rowniez podlegaja bezposrednio papiezowi. Chociaz zgod-
nie z prawem kanonicznym Ko$ciotéw wschodnich arcybiskup wiekszy
tego Kosciola ma prawo mianowa¢ nowych biskup6w, uprawnienie to
pozostaje nadal zastrzezone papiezowi. W listopadzie 1996 roku kardy-
nat Padiyara zlozyl rezygnacje z urzedu arcybiskupa wiekszego. W je-
go miejsce, zamiast pozwoli¢ synodowi na wyboér nowego zwierzchni-
ka Kosciola, papiez mianowal administratorem arcybiskupa Varkeya
Vithayathila, nalezgcego do Zgromadzenia Redemptorystéw. W grudniu
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1999 roku zostal on mianowany przez papieza arcybiskupem wiekszym,
natomiast w lutym 2001 roku Jan Pawel IT wynidst go do godnosci kar-
dynalskiej. Arcybiskup wiekszy Kos$ciola syromalabarskiego jest jedno-
cze$nie arcybiskupem archidiecezji Ernakulam-Angamaly. Pierwszym
arcybiskupem wiekszym wylonionym w drodze elekcji byl George
Alencherry, ktory zastapil zmarlego arcybiskupa Varkeya Vithayathila
w dniu 29 maja 2011 roku.

2. Koscidt chaldejski

Dzieje Ko$ciota chaldejskiego pozostaja $cisle zwiazane ze schizma
z 1552 roku, ktéra wywarla istotny wplyw na dalszy rozwoéj i model
tradycji wschodniosyryjskiej, zwanej rowniez chaldejska. W historio-
grafii wydarzenie to jest powszechnie uznawane za jeden z gléwnych
czynnikow, ktére doprowadzity do uksztaltowania sie katolickiego
Kosciola chaldejskiego (Kaim, 2001, s. 19).

2.1. Schizma

Okolo 1450 roku katolikos-patriarcha Szymon IV Basidi, kierujac sie
pobudkami nepotycznymi, postanowil, ze urzad patriarchalny bedzie
zarezerwowany wylacznie dla cztonkéw jego rodziny. Tradycja dzie-
dzicznej sukcesji patriarchalnej sprawila, ze jedna rodzina uzyska-
la znaczna wiladze i prestiz, a w konsekwencji zaczela dominowac.
Doprowadzito to do patologicznych sytuacji, gdyz na tron patriarchal-
ny wybierano osoby nieprzygotowane do pelnienia tego urzedu (Baum
& Winkler, 2003, s. 105-106). W 1539 roku katolikos-patriarcha Szymon
VII Bar Mama zostal zmuszony do wyswiecenia swojego dwunastolet-
niego siostrzernca na metropolite, poniewaz wsrod pozostatych czlon-
kow rodziny nie bylo innego kandydata, ktéry mégtby obja¢ wakujace
stanowisko. Kilka lat pézniej konsekrowano jego drugiego siostrzenca,
ktéry miat pietnascie lat (Baum & Winkler, 2003, s. 106). W 1552 ro-
ku tenze katolikos-patriarcha stal sie tak niepopularny, ze wielu jego
przeciwnikdéw, zwlaszcza z rejonu Amid i Seert, spotkato sie w Mosulu
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i wybralo na patriarche Jana Sulake, przelozonego klasztoru Rabban
Hormizd. Po zaaprobowaniu jego wyboru przez papieza i otrzymaniu
sakry biskupiej Sulaka powrdcil do kraju (Matwiejuk, 2011, s. 175).
Rzym, wierzac w zapewnienia, Zze Szymon Bar Mama nie zyje, podnidst
Jana Sulake do godnosci patriarchy Mosulu 28 kwietnia 1553 roku, cze-
go potwierdzeniem byla bulla Divina disponente clementia. Po powrocie
przez Konstantynopol do Mezopotamii Jan Sulaka osiedlil sie w Amid
irozpoczal umacnianie swojej pozycji. Wyswiecit dwdéch metropolitow
i trzech biskupéw, a w 1553 roku uzyskat od wladz osmanskich doku-
menty potwierdzajace jego status. Katolikos-patriarcha Szymon Bar
Mama przekupit jednak pasze Husseina Beika, ktory zaprosit Sulake
na spotkanie, po czym uwiezil go i torturowal przez cztery miesiace,
a ostatecznie skazal na $mier¢ i stracit w styczniu 1555 roku. Kosciét
chaldejski postrzega go jako meczennika jednosci z Rzymem. Po Smierci
Sulaki pieciu konsekrowanych przez niego biskupéw wybralo na jego
nastepce Abdisho IV (1553-1570) (Wilkinson, 2007, s. 86).

Wspéicze$ni badacze wyrdzniaja trzy najbardziej wiarygodne teorie
dotyczace wybuchu tej schizmy. S to odpowiednio: teoria Andrzeja
Masiusa, wersja Abdisho IV Marona oraz teoria biskupa Ambrozego
Buttigega (Frazee, 1983, s. 52-61; Wilmshurst, 2011, s. 12-45).

2.2. Rozwoj i spory do wieku XVIII

Dotychczas niewiele wiadomo o dziejach katolickiego Ko$ciota chaldej-
skiego w okresie od XVI do XVIII wieku. Duza trudno$¢ sprawia réwniez
ustalenie kolejnos$ci patriarchéw oraz dokladnych dat ich pontyfikatéw.
Przyczyne takiego stanu rzeczy wyjasniaja Wilhelm Baum i Dietmar
W. Winkler. Wskazuja oni, ze okoto 1551 roku zniknela spotecznos¢ rytu
wschodniosyryjskiego w Tabrizie, a dwa lata p6Zniej w Bagdadzie. Ten
sam los spotkal starozytne centrum chrzescijaniskie w Nisibis w 1556
roku. W Jerozolimie, gdzie biskup liturgii wschodniosyryjskiej rezy-
dowat od 1065 roku, chaldejczykom udalo sie przetrwac do 1616 roku.
W XVI wieku dobra klasztoru Mar Augen w Tur Abdin przeszly pod
zarzad Kosciola zachodniosyryjskiego. Co istotne, zasieg terytorialny
Kosciota Wschodu ograniczyt? sie do regionu sgsiadujacego z jeziorami
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Van i Urmia oraz z Mosulem. Przez wieki cztonkowie KoS$ciota chaldej-
skiego prowadzili odosobnione zycie wsrod Kurdow, Persow i Turkow.
W efekcie katolikos stal sie zwierzchnikiem o charakterze plemien-
nym, sprawujacym jurysdykcje zaréwno $wiecka, jak i duchowa (Baum
& Winkler, 2003, s. 130).

Wazna, a zarazem tragiczna cezura w historii Kosciola chaldejskiego
zwiazana jest z patriarcha Szymonem XIII Dinkha (1662-1700) z linii
Jana Sulaki. Zerwal on zwiazek z Rzymem w 1672 roku i zalozy} no-
wy patriarchat tzw. gorskich nestorian w klasztorze Qochanis, lezg-
cym na zachod od jeziora Urmia w regionie Hakkari w Kurdystanie.
W zwiazku z tym, chociaz dawny patriarchat chaldejski przestatistnie¢
w Mosuluy, funkcjonowal nadal jako patriarchat ,,gérskich nestorian”
w Kurdystanie. Szymon XIII Dinkha urzedowal najpierw w Chosrowa,
a od 1672 roku w Qochanis (Baum & Winkler, 2003, s. 130). Rzymowi
udalo sie jednak odzyska¢ cze$¢ wiernych rytu chaldejskiego. Niedlugo
potem nastapily nowe negocjacje w sprawie porozumienia miedzy
biskupem Rzymu a katolikosami. Po $mierci Eliasza VIII z Rabban
Hormizd jego bratanek Jan Maraugin zastapit go, przyjmujac jako
katolikos imie Eliasz IX (1660-1700). W 1668 roku nawiazal kontakt
z Rzymem, a 22 listopada 1669 roku napisal do papieza Klemensa IX
z prosha o zgode na zalozenie w Rzymie szkoly dla ksiezy. Mimo wie-
lu negocjacji zgoda nigdy nie zostala wydana. Nastepcami Eliasza IX
w Rabban Hormizd byli Eliasz X Maraugin (1700-1722) i Eliasz XI
Dinkha (1722-1778). Warto zauwazy¢, ze chociaz patriarchat Mosulu
catkowicie utracit wplywy w regionach Amid i Mardin oraz w Hakkari,
to klasztor Rabban Hormizd pozostal oSrodkiem bardzo wplywowym.
Patriarchowie mosulscy byli potomkami starej linii patriarchalnej,
a tym samym posiadali silng legitymacje w oczach wielu wschodnio-
syryjczykow, ktérej patriarchat Amid nigdy nie mégt uzyskaé. Rzym
popieral wprawdzie patriarch6w Amid, uznajac ich za katolicki przyczé-
lek we wschodniosyryjskim KoSciele, jednak celem Stolicy Apostolskiej
bylo pozyskanie linii patriarchatu Mosulu dla komunii z Ko$ciotem
katolickim. Osiggnieto to ostatecznie na poczatku XIX wieku za spra-
wa Jana Hormizda, pochodzacego ze starej rodziny patriarchalnej
(Wilmshurst, 2011, s. 130).
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2.3. Zblizenie ze Stolicg Apostolskg

Pod koniec XVIII wieku pod wplywem patriarchatu Amid oraz dzie-
ki dziatalnos$ci kapucynéw i dominikanéw niemal wszyscy syryjscy
chrzes$cijanie z regionu Mosulu pozostawali w komunii z Ko$ciotem ka-
tolickim. Katolikos-patriarcha Eliasz XII Dinkha (1722-1778) w Rabban
Hormizd zdal sobie sprawe z rosnacej sity ruchu katolickiego i napisat
kilka listéw do Rzymu, wyrazajac pragnienie zjednoczenia. Na skutek
interwencji Jézefa III, patriarchy Amid, plan ten nie zostal zrealizo-
wany. Kiedy bratanek katolikosa objat urzad jako Eliasz XIII Ishoyahb
(1778-1804), jego kuzyn Jan Hormizd, metropolita Mosulu, gwaltownie
mu sie sprzeciwil. Hormizd uwazatl sie za katolika od 1778 roku, jed-
nak Kos$ciél katolicki nie uznat go jeszcze za patriarche, zatwierdzajac
jedynie jego funkcje metropolity Mosulu i administratora patriarchal-
nego. Powodem byly watpliwosci co do szczeros$ci jego nawrdcenia
oraz sprzeciw patriarchalnej linii Amid pod panowaniem Augustyna
Hindi. W 1804 roku zmar} patriarcha Eliasz XIII Ishoyahb, niepogodzony
z Hormizdem i nieposiadajacy siostrzenca ani bratanka, ktory mogiby
go zastapié. Sprzeciw wobec Jana Hormizda zostal jednak zainicjowany
przez mnichéw z Rabban Hormizd oraz z nowo utworzonego semina-
rium kierowanego przez Gabriela Dambo. Chociaz zaakceptowali oni
Augustyna Hindi jako patriarche Amid, misjonarze lacinscy zaczeli
zglaszac niepokojace informacje dotyczace wykonywania obowiaz-
kéw patriarchy przez Hormizda. Niepewne relacje z Watykanem do-
prowadzily do jego zawieszenia w 1812 roku. Ponadto Augustyn Hindi
zostal mianowany delegatem apostolskim ,Patriarchatu Babilonu”.
Zawieszenie Hormizda trwalo szes$¢ lat i zostalo odnowione w 1818 roku
(Wilmshurst, 2011, s. 32). Podczas spotkania, ktdre odbylo sie 20 lutego
1818 roku w Alqosh, Jan Hormizd doszed! do porozumienia ze swoimi
oponentami, jednak Stolica Apostolska zignorowala te zgode i 24 maja
1818 roku przedtuzyla jego zawieszenie. Jan Hormizd nie pogodzil sie
z decyzja Rzymu i ponownie zaczgt samowolnie sprawowac¢ obowiaz-
ki metropolity. Jego sytuacja zmienila sie dopiero w 1828 roku, kiedy
wikariuszem apostolskim zostal Pierre-Alexandre Coupperie, ktory
byl zyczliwie do niego nastawiony. Jeszcze bardziej przychylny okazal
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sie kolejny wikariusz apostolski Laurent Trioche. Ostatecznie dzieki
jego pozytywnym opiniom Jan Hormizd zostal oficjalnie zatwierdzo-
ny przez papieza jako patriarcha. Nastapito to 5 lipca 1830 roku, czyli
piecdziesigt lat po jego nominacji. Konflikt zakonczyt sie dopiero po
$mierci J6zefa V Hindi (Murre-van den Berg, 1999, s. 249). W ten spo-
sOb zjednoczyly sie patriarchaty Amid i Mosulu. Od tego czasu stara
linia patriarchalna Kosciota Wschodu pozostaje w komunii z Ko$ciotem
rzymskokatolickim (Mooken, 2003, s. 39).

Aby zapobiec prébom zachowania sukcesji patriarchalnej przez ro-
dzine Jana Hormizda Rzym wyznaczy}l metropolite Salmas Mikotla-
jal (1838-1848) na jego koadiutora z prawem sukcesji (Wilmshurst,
2011, s. 32). W 1844 roku Mikotlaj I uzyskal uznanie ze strony wiladz
osmanskich, ktére potraktowaly go jako patriarche chaldejczykow.
W ten sposob czlonkowie Kosciola chaldejskiego zostali prawnie uzna-
ni za odrebna wspdlnote. Nastepca Mikolaja zostal Jézef VI Audo. Byt
on jednym z najbardziej znaczacych i energicznych patriarchéw chal-
dejskich w XIX wieku, a jego intensywny okres urzedowania trwat od
1846 do 1878 roku. Jozef VI Audo by} zdecydowanym obronca praw pa-
triarchéw wschodnich podczas I Soboru Watykanskiego. Podejmowat
réowniez préby dochodzenia chaldejskiego prawa do wysylania bi-
skup6éw do chrzescijan malabarskich. Byla to sprawa o duzym zna-
czeniu, poniewaz J6zef VI Audo, jako patriarcha Mosulu, uwazat sie
za upowaznionego do obsadzania syromalabarskich stolic biskupich.
Na podstawie prosby zlozonej przez syromalabarczykéw w 1860 roku
wys$wiecil na biskupa Basry Tomasza Rokosa. Wydarzenie to sklonito
Stolice Apostolska do natychmiastowej reakcji, w wyniku ktdrej Jozef
VI Audo musiat thumaczyc¢ sie przed papiezem, a Tomasz Rokos zostat
ekskomunikowany (Angold, 2006, s. 518-530). Audo potozy}t podwaliny
pod dynamiczny rozwéj Kosciota chaldejskiego w dekadach poprzedza-
jacych pierwsza wojne Swiatowa.

J6zef VI Audo byl przekonany, ze Kosciot chaldejski potrzebuje wy-
ksztalconych ksiezy i biskupdw, dlatego w 1866 roku zalozyt Chaldejskie
Patriarchalne Seminarium $w. Piotra w Mosulu. Wspierat takze dzialal-
nos$¢ mnichéw z Notre Dame des Semences niedaleko Alqosh. Ponadto
w 1878 roku otworzy} Seminarium Syrochaldejskie $w. Jana w Mosulu.
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Pelen energii pontyfikat J6zefa VI Audo oraz urzedowanie jego na-
stepcow doprowadzily do tego, ze pod koniec dlugich rzadéw patriar-
chy Emanuela II Tomasza (1900-1947) wiekszo$¢ wschodniosyryjskich
chrze$cijan przynalezata do Kosciola chaldejskiego. Bylo to réwniez
wynikiem intensywnej pracy misyjnej wsrdd rodzin, zwlaszcza na te-
renach wiejskich (Angold, 2006, s. 532).

2.4. Tragiczny wiek XX

Tragiczna w skutkach dla Kosciola chaldejskiego okazala sie pierwsza
wojna $wiatowa. W jej wyniku patriarchat Qudshanis stracit okolo
jednej trzeciej populacji. Takze tysigce Chaldejczykdw z okolic Seert,
Diyarbakir, Jezireh, Mardin i jeziora Van padlo ofiarg masakr dokona-
nych przez wojska osmanskie. Doprowadzito to do upadku chaldejskich
diecezji: Seert, Jezireh, Diyarbakir i Van. Wéréd ofiar byl wybitny przed-
stawiciel Kosciola chaldejskiego metropolita Seert Addai Scher. Trzeba
dodad, ze nie wszystkie terytoria zamieszkane przez chaldejskich ka-
tolikow ucierpialy w takim samym stopniu. Region Mosulu i inne te-
reny chaldejskie nie zostaly dotkniete przesladowaniami w podobnej
skali dzieki staraniom patriarchy Emmanuela II. W 1947 roku J6zef
VII Ghanima (1947-1958) przeniést patriarchat do Bagdadu, stolicy
Krolestwa Haszymidzkiego, aby — zdaniem kardynata Filoniego - by¢
blizej kluczowych urzed6éw i swoich wiernych, ktérych byto tam ponad
piecdziesiat tysiecy (Filoni, 2017, s. 151). Ta wysoka liczba cztonkéow
wspdlnoty wynikala z tego, ze wiele rodzin opuscito wioski i przepro-
wadzilo sie do Bagdadu w poszukiwaniu pracy, bezpieczenstwa oraz
mozliwo$ci edukacji dzieci na uniwersytetach.

Jego nastepca Pawel II Cheikho (1958-1989) zostat wybrany patriar-
cha w okresie wstrzaséw politycznych w Iraku. Podczas prawie trzy-
dziestoletniego urzedowania musial przeprowadzic¢ Kosciot chaldejski
przez trzy rewolucje (1958, 1963, 1968), trzy rezimy, powstanie kurdyj-
skie oraz dluga wojne iracko-iranska (1980-1988). Podczas trwajacych
do 1975 roku konfliktéw miedzy Kurdami a armia irackg wiele wiosek
chrzescijanskich zostato spalonych, a koscioly zniszczone. W 1969 roku
klasztor Rabban Hormizd zostal spladrowany. W tym okresie mozna
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zaobserwowac réwniez nasilajaca sie migracje chrzescijan z péinocne-
go Iraku do duzych miast na potudniu kraju. Patriarcha Pawel Cheikho
wybudowatl w Bagdadzie ponad dwadzie$cia ko$cioldw, aby zaspoko-
i¢ potrzeby wspolnoty chaldejskiej, a takze przyczynit sie do powsta-
nia licznych przedszkoli, szko6t oraz schronisk dla bezdomnych (Filoni,
2017, s. 154-156).

2.5. Kosciot chaldejski wspotczesnie

Liczba Chaldejczykdow w poinocnym Iraku zmniejszyta sie w latach
1961-1995 z okolo miliona do okolo 150 tys. (Hunter, 2007, s. 321-338).
W 1989 roku Synod chaldejski wybral Rafaela I Bidawida (1989-2003) na
patriarche. Objat on zwierzchnictwo nad Ko$ciolem po wyczerpujacej
wojnie iracko-iranskiej. Okres jego patriarchatu obejmowat takze iracka
inwazje na Kuwejt, kleske Iraku w pierwszej wojnie w Zatoce Perskiej,
rezim Saddama Husseina, pogorszenie sytuacji ekonomicznej zwigza-
ne z embargiem oraz druga wojne w Zatoce Perskiej w 2003 roku. Od
czasow patriarchy Bidawida diaspora stanowi znaczng czes$¢ Kosciota
chaldejskiego. Utworzono chaldejskie biskupstwa przeznaczone dla
uchodzcéw na Bliskim Wschodzie oraz dla emigrantéw w Australii,
Nowej Zelandii, Europie i Ameryce Péinocnej. Rafael I Bidawid byt zde-
cydowanym rzecznikiem dazenia do jednosci utraconej w 1552 roku.
Efektem jego ekumenicznego zaangazowania byla wspdlna deklara-
cja chrystologiczna podpisana przez patriarche Asyryjskiego Kosciota
Wschodu Dinkhe IV Chananye i papieza Jana Pawla II 11 listopada 1994
roku. Doprowadzilo to do powstania podstaw dwustronnych relacji mie-
dzy Kos$ciotem chaldejskim i Asyryjskim Ko$ciolem Wschodu. Dinkha IV
i Rafael I w 1996 roku podpisali o§wiadczenie, ktére zainicjowato pro-
ces dialogu i wspdlpracy. W pazdzierniku 2001 roku Papieska Rada ds.
Popierania Jednosci Chrzescijan opublikowata Wytyczne w sprawie do-
puszczenia do Eucharystii miedzy Kosciotem chaldejskim a Asyryjskim
Kosciotem Wschodu w odpowiedzi na konieczno$¢ duszpasterska spo-
wodowang emigracja (Girling, 2018, s. 159-165).

W grudniu 2003 roku Emmanuel-Karim Delly zostal wybrany pa-
triarcha dla okolo 750 tys. chrzescijan chaldejskich rozproszonych po
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Swiecie. Wiekszo$¢ z nich nadal mieszka w Iraku, z czego trzy czwar-
te w Bagdadzie. W Iraku stanowia trzecia co do wielkosci grupe po
Arabach i Kurdach. Wielu z nich pracuje w o$wiacie, a takze prowa-
dzi wlasne przedsiebiorstwa. Chociaz sa niewielka grupa, ich obec-
no$¢ pozostaje spotecznie zauwazalna. Potwierdza to konstytucja Iraku
z 15 pazdziernika 2005 roku. W art. 2 ustanawia ona islam religia pan-
stwowg, jednak w ust. 2 tego samego artykulu gwarantuje wolnos$¢ re-
ligijna réznym wyznaniom, sposréd ktérych chrzescijanie wymienie-
ni sg jako pierwsi. Ponadto w art. 125 chaldejczycy zostali uznani za
mniejszo$¢ narodowa, ktdrej przystuguja prawa polityczne i edukacyjne
(Hanoosh, 2019, s. 124). Kosciol chaldejski ma w Iraku dwie archidiece-
zje, w tym stolice patriarchalng w Bagdadzie i metropolie w Kirkuku,
oraz sze$¢ diecezji w Basrze, Mosulu, Erbilu, Zakho, Alqosh i Amadiyi.
Ponadto dwie diecezje znajduja sie w Iranie (Teheran i Urmia), po jednej
w Libanie, Syrii, Egipcie i Turcji, a takze dwie w Stanach Zjednoczonych
(San Diego i Detroit), jedna w Kanadzie oraz jedna w Australii.

Zakonczenie

Przeprowadzone badanie o charakterze historyczno-eklezjologicz-
nym potwierdza, ze droga katolickich Kos$cioldw wschodnich trady-
cji wschodniosyryjskiej do pelnej jednosci ze Stolica Apostolska byla
naznaczona licznymi schizmami, roztamami, przesladowaniami oraz
cierpieniem wywolanym przymusowa migracja. Pierwszym wnio-
skiem jest stwierdzenie, ze jednos$¢ tych KoScioldw z Rzymem nie mia-
la charakteru wylacznie deklaratywnego ani nie byla wydarzeniem
jednorazowym. Nalezy ja postrzega¢ jako dlugotrwaty proces, pelen
wzajemnego dystansu i nieufnosci, ktéry generowat napiecia miedzy
pragnieniem wiernosci wlasnej tradycji, kulturze i jezykowi a otwar-
ciem sie na uniwersalny wymiar katolickos$ci, czesto interpretowany
w kategoriach lacinskich.

Losy Ko$ciota syromalabarskiego i Kosciota chaldejskiego dowo-
dza, ze autentyczna jednosc eklezjalna nie powinna by¢ budowana na
przymusowym wezwaniu do porzucenia wlasnej tozsamosci religijnej,
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kulturowej i narodowej, lecz powinna ja respektowac oraz — na grun-
cie wlasciwie rozumianej inkulturacji - umiejetnie rozwijac to, co nie
pozostaje w sprzeczno$ci z doktryng katolickg. DoSwiadczenia obu
Koscioléw potwierdzaja, ze proby sitowego zjednoczenia, latynizacji czy
dominacji jednej tradycji nad druga prowadzily raczej do podziatéow
niz do komunii. Stan ten wynikat z kilku czynnikéw, ktore nie zawsze
byly wlasciwie uwzgledniane przez Stolice Apostolska. Wérdd nich na-
lezy wyro6znic kontekst geograficzny i odlegtosc¢ siedzib obu Kosciotow
od Rzymu, utrudniony przeptyw informacji oraz zwigzane z nim ma-
nipulacje, niedostateczne uwzglednianie tozsamosci kulturowej i na-
rodowej wyznawcow obu Koscioléw, a takze liczne prze$ladowania
ze strony wladz panstwowych, na ktére nieustannie byli narazeni sy-
romalabarczycy i chaldejczycy. Dopiero stopniowe uznawanie warto-
$ciiautonomii tradycji wschodnich, szczeg6lnie w nauczaniu Soboru
Watykanskiego II, przygotowalo warunki do dojrzalszego i bardziej
eklezjalnego rozumienia jednosci.

W $wietle przeprowadzonych analiz mozna postawic teze, ze burzli-
we losy Kosciolow tradycji wschodniosyryjskiej nie sa jedynie historig
schizm, roztaméw i konfliktéw, lecz przede wszystkim §wiadectwem
ich zywotnosci oraz zdolno$ci do odnowy przy zachowaniu silnej i spe-
cyficznej tozsamos$ci narodowej, kulturowej, jezykowej i liturgiczne;j.
Doswiadczenie obu wsp6lnot dowodzi, ze jednos$¢ Kosciola, choc trud-
na i wymagajaca, pozostaje mozliwa, o ile opiera sie na cierpliwosci,
wzajemnym szacunku, dialogu, prawdzie, uznaniu bogactwa réznorod-
nos$ci oraz gotowosci do ustapienia w sprawach, ktére nie naruszaja
integralnosci doktryny katolickiej.

Abstrakt

Schizmy, podziaty i przesladowania w drodze do petnej komunii
zRzymem. Studium historyczno-eklezjologiczne katolickich
Kosciotow wschodnich tradycji wschodniosyryjskiej

Artykul przedstawia analize historyczno-eklezjologiczng dziejow katolickich
Kosciotow wschodnich tradycji wschodniosyryjskiej, ze szczegolnym uwzglednieniem
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Kosciola syromalabarskiego i KoSciota chaldejskiego. Ukazuje zlozony proces docho-
dzenia tych wspdélnot do pelnej komunii ze Stolicg Apostolskg, naznaczony schizma-
mi, podziatami oraz przesladowaniami. W centrum rozwazan znajduje sie napiecie
miedzy zachowaniem wlasnej tozsamosci liturgicznej i eklezjalnej a wplywami
zewnetrznymi, zwlaszcza procesami latynizacji. Analiza prowadzi do wniosku,
ze jednos¢ z Rzymem byta procesem dlugotrwaltym i dynamicznym, a jej trwatos¢
zalezy od poszanowania wilasnej tradycji oraz wiasciwie rozumianej inkulturacji.

Stowa kluczowe: Koscioty wschodnie, tradycja wschodniosyryjska, Kosciét syroma-
labarski, Kodciét chaldejski, schizma, jedno$¢ Kosciota, inkulturacja

Abstract

Schisms, Divisions, and Persecutions on the Path to Full Communion
with Rome. A Historical-Ecclesiological Study of the Eastern
Catholic Churches of the East Syriac Tradition

This article provides a historical-ecclesiological analysis of the Eastern Catholic
Churches of the East Syriac tradition, with particular attention to the Syro-Malabar
Church and the Chaldean Church. It examines their complex path toward full com-
munion with Rome, marked by schisms, divisions, and persecutions. The study
highlights the tension between the preservation of ecclesial and liturgical identity
and external influences, particularly processes of Latinization. It concludes that
communion with Rome was a gradual and dynamic process whose stability de-
pends on respect for proper tradition and authentic inculturation.

Keywords: Eastern Churches, East Syriac tradition, Syro-Malabar Church, Chaldean
Church, schism, Church unity, inculturation
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