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Ks. Krzysztof G6zdz"
WT KUL, Lublin

ISTOTA KOSCIOLA
WEDLUG JOSEPHA RATZINGERA

Kosciot jest ludem Bozym, ktory zyje Ciatem Chrystusa i w celebrowaniu
Eucharystii sam staje si¢ Ciatem Chrystusa.

Koscidt jest tak bogatg rzeczywistoscig, ze nie ma jego jednego wyczerpujacego
okreslenia. Nawet Sobor Watykanski Il zrezygnowat z podania jednej definicji
Kosciota. Postugujac si¢ biblijnymi i patrystycznymi obrazami i znaczeniami, uka-
zat on z jednej strony Kosciot jako Lud Bozy, Ciato Chrystusa, Swigtynie Ducha
Swietego, a wiec jego strone niewidzialng (KK 6 i n.; por. KKK 781-810) i przez
to rozumiat Kosciot jako ikone Trojcy Swietej. Z drugiej strony Sobor przedstawiat
Koésciot jako spotecznos¢ widzialna, ktorej istote mozna ujac ostatecznie tylko
w wierze (credo ecclesiam), ale wyraza si¢ ona przez znaki na zewnatrz w prze-
powiadaniu, w sakramentach, w diakonii w urzedach Kosciota. W tym znaczeniu
Kosciol widzialny jest jednocze$nie Sakramentem (misterium), czyli znakiem
i narzedziem zbawienia Bozego przez Chrystusa w Duchu Swietym (KK 1)

Takze Katechizm Ko$ciota Katolickiego podat jedynie ogdlny opis, na ktory
sktadajg si¢ trzy nieroztaczne znaczenia: Ko$cidl oznacza zgromadzenie litur-
giczne, wspolnote lokalng i calg powszechng wspodlnote wierzacych. Mozna to
ujac tacznie: Kosciot jest ludem Bozym, ktory gromadzi Bog na catym $wiecie.
Istnieje on we wspdlnotach lokalnych i urzeczywistnia si¢ eucharystycznie, zyje
Stowem i Ciatem Chrystusa, stajac si¢ w ten sposob Jego Ciatem (por. KKK 752).

Ale wlasnie z tych ogodlnych opisow Soboru i Katechizmu mozna probowac
wyrazi¢ istote Kosciota. Dla jednych istota Kos$ciota jest wigz z Chrystusem i cata
Tréjca Swieta, zespotem task zbawczych (element niewidzialny), a takze ze stowem
Bozym, objawieniem, doktryng, sakramentami, wtadza (element widzialny)? — albo
krotko: ,,Kosciot jest integralnym Jezusem Chrystusem osobowo-spotecznym’™.

*

Ks. prof. dr hab. Krzysztof G6zdz — kierownik Katedry Historii Dogmatéw i Teologii Histo-
rycznej, cztonek Komitetu Nauk Teologicznych PAN, konsultor Komisji Nauki Wiary przy
KEP, cztonek Centralnej Komisji do Spraw Stopni i Tytuldow, cztonek Migdzynarodowej Komi-
sji Teologicznej; e-mail: kgozdz@kul.pl.

' 'W. Kasper, Kirche, Systematisch-theologisch, LThK?, t. V, k. 1466.

2 Por. C.S. Bartnik, Kosciét, LTF, red. M. Rusecki i in., Lublin—Krakow 2002, s. 661.

3 Por. C.S. Bartnik, Dogmatyka katolicka, t. 11, Lublin 2003, s. 29, 42-44, 51, 55.
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Dla drugich istote Kosciota stanowi partycypacja Kosciota w Chrystusie*. Dla
jeszcze innych do istoty Kos$ciota nalezy to, ze jest on jednoczesnie Boski i ludzki,
jest zatozony przez Jezusa Chrystusa w powotaniu Dwunastu’, aby z Nim byli
i uczestniczyli w Jego misji®, tworzac wspolnote stotu ze Zmartwychwstatym’.
Wymienione koncepcje rozumienia istoty Ko$ciota u trzech wielkich teologow,
Bartnika, Ruseckiego i Ratzingera, pomimo pewnych r6znic, majg wspdlng ptasz-
czyzng, jest nig bycie z Chrystusem jako nowe Centrum. Wtasnie ta ptaszczyzna
zostanie oméwiona w mysli teologicznej Josepha Ratzingera, ktory istote¢ Kos$cio-
ta widzi w tym, ze jest on Cialem Chrystusa. Dla przesledzenia tej koncepcji
konieczne jest ukazanie najpierw rozumienie idei Ciata Chrystusa (1), nast¢pnie
wyakcentowanie genezy Kosciota (2), szczeg6lnie wedtug $w. Pawta (3), by w tym
swietle wyrazi¢ istotg KoSciota, ktorg jest Ciato Chrystusa (4).

ROZWOIJ IDEI CIALA CHRYSTUSA

Juz w Kosciele pierwotnym istnialo zasadnicze utozsamienie corpus Christi
z Ecclesia catholica®. Ale procesy historyczne i zmiany pojeciowe doprowadzity
do dalszego rozwoju tych kategorii. W pierwszych wiekach termin ,,ciato” (basar,
soma, sarx, corpus) byt wieloznaczny i oznaczal: historycznego Jezusa z Nazaretu,
zbiorowos¢ ludzka (corpus sociale Tub morale), Chrystusa jako Nowego Adama
(Chrystus spoteczny) i Jezusa eucharystycznego’. Mamy trzy gtéwne stadia roz-
woju tego terminu: patrystyka, sredniowiecze i nowozytnos¢.

Koncepcja patrystyczna uwaza, ze Kosciot jako nowy lud Bozy jest corpus
Christi przez to, ze przyjmuje Ciato Chrystusa, tworzac wspolnote komunikuja-
cych sie ze sobg eucharystycznych wspélnot stotu'®, Mamy zatem utozsamienie
corpus Christi z Ecclesia catholica. Jest to sakramentalne pojecie Ciata Chrystusa,
w ktorym wyraza si¢ takze duchowa glebia Kosciota. Mowigc inaczej, Kosciot
jest Ciatem Chrystusa od sakramentu Ciata Chrystusa, tj. od Eucharystii: ,,Jeden
jest chleb, przeto my, liczni, tworzymy jedno Ciato. Wszyscy bowiem bierzemy
z tego samego chleba” (1 Kor 10,17). Akcent tej wypowiedzi lezy na Ciele ekle-
zjologicznym, budowanym przez Eucharysti¢, ktdra okreslona zostata, np. przez

4 Por. M. Rusecki, Traktat o Kosciele, Lublin 2014, s. 65, 67.

Por. J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciot — znak wsrod narodow, przekt. W. Szymo-
na OP, red. K. G6zdz, M. Gorecka, Lublin 2013, s. 110.

Por. tamze, s. 120.

7 Tamze, s. 124.

Np. Ignacy Antiochenski, List do Smyrnenczykow, 8,2; por. J. Ratzinger, Opera omnia, t. VII/2:
O nauczaniu II Soboru Watykanskiego, przekt. E. Grzesiuk, red. K. G6zdz, M. Gorecka, Lublin
2016, s. 855.

®  Por. C.S. Bartnik, Dogmatyka katolicka, t. 11, s. 29.

Por. J. Ratzinger, Opera omnia, t. VII/2: O nauczaniu Il Soboru Watykanskiego, s. 858 i n.

6 TwP 11,1 (2017)
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Augustyna, jako verum corpus Christi (De civitate Dei XXI, 25,3)!!. Patrystyka
wigzata wigc za Sw. Pawtem $cisle Kos$ciot z Eucharystig. Gtoéwny akcent byt kta-
dziony na to, ze tym Ciatem jest Kosciot, ktory jest budowany przez Eucharystig.
Dlatego $w. Augustyn nazwat Kosciot verum corpus Christi, czyli prawdziwym
Kosciotem Chrystusa, rzeczywistym Kos$ciotem.

W wieku IX zaczgto rozgraniczaé: Ciato Chrystusa sakramentalne (euchary-
styczne), Ciato historyczne i uwielbione oraz Ciato Chrystusa, ktorym jest Kosciol,
wyrastajacy z ,,Misterium”. Tezg¢ te sformutowal Grzegorz z Bergamo: ,,W Eucha-
rystii jest Ciato Chrystusa, ktérym jest Kosciol, okre§lone na sposob mistyczny
albo sakramentalny’'2.

W potowie XII wieku po raz pierwszy pojawito si¢ zastosowanie corpus Christi
mysticum w traktacie Magistra Simona o sakramentach!®>. Odréznia on w Eucha-
rystii corpus Christi verum i corpus Christi mysticum, ktorym jest Kosciot (jakby
dwie sfery Kosciota: prawdziwy i mistyczny). Zostajg rozdzielone: Ciato eucha-
rystyczne (corpus Christi verum) 1 Ciato Chrystusa mistyczne (corpus Christi
mysticum). Wedtug sakramentologii: Ciato eucharystyczne jest res et sacramentum,
ktore jednak ma by¢ znowu tylko znakiem lub symbolem rzeczywistosci, jaka
sakrament ma dokonac, a mianowicie jedno$ci mistycznego ciata, czyli Kosciota.
I tak eklezjologiczny symbolizm uczyniono pustym i przez to nastgpito oderwanie
idei corpus Christi mysticum od jego prapierwotnego misterium eucharystycznego.

Z kolei koncepcja nowozytna odrodzita ide¢ corpus Christi pod wptywem
niemieckiego romantyzmu, gdzie stowu mysticum nadano znaczenie prawdziwie
mistyczne, a nie prawnicze, cho¢ jeszcze Vaticanum I uznalo termin ,,mistyczne” za
niejasny. Wyrazem nowego stanu rzeczy sa dwie encykliki Piusa XII: Mystici cor-
poris (1943) i Humani generis (1950), w ktorych doszto do catkowitego utozsamie-
nia corpus Christi mysticum z Ecclesia Romana catholica. Cho¢ poprzez dodanie
do Ecclesia stowa Romana zostal zawezony zakres catholica, okreslony przedtem
przez Vaticanum I, gdzie Romana wyrazato jurysdykcyjny prymat papieza. Tym
samym zostalo dokonane nowe rozumienie Kosciota katolickiego w perspektywie
niemieckiego romantyzmu: jest nim Kosciot jako mistyczny organizm taski, jako
organizm Ducha Swigtego'. A takiego rozumienia Kosciota nie da sie ograniczy¢
do Kosciota rzymskokatolickiego. Wspomniane encykliki niestosownie utozsamity
dwie rozne eklezjologie: prymacjalno-hierarchiczne (Vaticanum I) i romantyczno-
-mistyczne ujecie Kosciota. Dlatego Vaticanum II uznato za sprzeczne z Tradycja
utozsamienie corpus Christi z Ecclesia Romana catholica, zrezygnowano ze stowa
est, a na jego miejsce dano stowo subsistit (haec ecclesia |...] subsistit in ecclesia
catholica) [KK 8].

" Por. H. Jorissen, Corpus Christi mysticum, LThK?, t. II (Sonderausgabe 2006), k. 1318.
Por. tamze.

13 Por. tamze, k. 1319.

J. Ratzinger, Opera omnia, t. VII/2: O nauczaniu Il Soboru Watykanskiego, s. 859.
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Jaka zatem jest ostatecznie jedno$¢ Chrystusa i Kosciota? Czy mamy przejaé
jedna z wymienionych koncepcji, czy moze powroci¢ do §wiadectwa biblijnego
$w. Pawla? Apostol Narodow moéwi o utozsamieniu Chrystusa i Kos$ciota
(1 Kor 12,12), a w konsekwencji uzywa zamiennie stowa: Chrystus, Cia-
o, Koscidl, co wyraza dynamiczny charakter jednosci Chrystusa i Kosciota
(1 Kor 12,12-13: ,,podobnie jak jedno jest ciato, cho¢ sktada si¢ z wielu czton-
kow, a wszystkie cztonki ciata, mimo iz sa liczne, stanowia jedno ciato, tak tez
jest 1 z Chrystusem. Wszyscysmy bowiem w jednym Duchu zostali ochrzczeni,
aby stanowi¢ jedno Ciato: czy to Zydzi, czy Grecy, czy to niewolnicy, czy wolni.
Wszyscy tez zostaliSmy napojeni jednym Duchem”). Pawtowa idea jednosci spo-
czywa na stowie soma (ciato), ktore wzorujac si¢ na tworzeniu jednego ciata mez-
czyzny i kobiety w zwigzku matzenskim, wyraza takze dynamiczne zjednoczenie
Chrystusa i Ko$ciota. W zjednoczeniu tym istniejg dwie relacje: ofiarowanie si¢
Chrystusa Kosciotowi i ofiarowanie si¢ Kos$ciota Chrystusowi's. I cho¢ te relacje
sa nierdwne, to opisane sg przez to samo pojecie ,,jedno Ciato”.

GENEZA KOSCIOLA

Tocza si¢ ciagle jeszcze teologiczne dysputy na temat pochodzenia Ko$cio-
fa, czasu jego powstania czy najwazniejszego aktu, ktory bytby fundamentem
ustanowienia Kosciota. Kazda taka dysputa ma swoj wtasny punkt wyjscia, kto-
ry w zasadzie przesadza o stusznosci postawionej tezy. Nie wdajac si¢ jednak
w szczegoty tych rozbieznych sadow, skupmy si¢ raczej na stanowisku samego
Josepha Ratzingera.

Wedtug niego Jezus byt nie tylko §wiadom, ze jest Synem Cztowieczym, czyli
postacig symbolizujgca lud Bozy czaséw ostatecznych, ktory zamyka historie!®, ale
takze rozumiat siebie jako nowego Mojzesza; wiedzial, ze jest osobowa realizacja
przymierza Boga z ludzmi i w swej osobie jest krolestwem Bozym!”. W tej §wia-
domosci postania od Ojca, wszedl w dzieje starotestamentalnej historii zbawienia
i nadat Bozej ekonomii nowy wymiar. Stworzyl nowa religijng wspélnote, nowy
lud Bozy, powotujac Dwunastu (Mk 3,13 i n.) jako fundament nowego Izraela.
Apostotowie zostali protoplastami ludu 12 pokolen, duchowymi ojcami nowego
ludu Bozego. I cho¢ fundamentem zalozenia Kosciota jest powotanie grona Dwuna-
stu, to intencja genezy Ko$ciota wyraza si¢ jeszcze w dwoch szczegdlnych aktach:
w udzieleniu Piotrowi (Mt 16,28 i n.) i apostotom (Mt 18,18) wtadzy zwigzywania
i rozwigzywania oraz w Ostatniej Wieczerzy. Wtasnie Ostatnia Wieczerza nadaje

15 Tamze, s. 864.

¢ J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciét — znak wsréd narodéw, s. 116.

7" Tamze, s. 117; por. K. G62dz, Obraz Chrystusa w dzietach Benedykta XVI, RT LXI (2014), z. 2,
s. 21-24.

8 TwP 11,1 (2017)



Istota KoSciota wedtug Josepha Ratzingera

sens zardéwno powotaniu Dwunastu, jak i wyrdznieniu Piotra, a takze nadaje wspol-
nocie specyficzny fundament, odrézniajac ja od innych jako nowa'®. W ten sposob
Ostatnia Wieczerza jest wiasciwym miejscem genezy Kosciota, poniewaz staje si¢
ona zawarciem nowego przymierza Boga z ludzmi na nowym poziomie. To, co
wyrazat kult Starego Testamentu (a wiec wydarzenie Paschy, zawarcie Przymierza
na Synaju, nadzieja nowego przymierza i idea Stugi Bozego), zostato zrealizowane
w Jezusie Chrystusie, poniewaz On jest Barankiem paschalnym, Stuga Bozym,
ktory umiera za wielu, w swej ofierze dokonuje Przymierze na Synaju i zostaje
zawarte nowe Przymierze w Jego krwi, i powstaje nowy lud Bozy!’. W znacze-
niu nowotestamentalnym zostala ustanowiona istota Kosciota — wspolnota stotu
ze Zmartwychwstatym, ktory tamie chleb, gromadzac wszystkich jako nowy lud
Bozy. W tajemnicy zycia i $§mierci Jezusa komponenty starego Przymierza (Bozy
narod, Pascha, Stuga Bozy) zostaly na nowo przejete i przeobrazone. Narodzita
sie wiec nowa rzeczywisto$¢ — Kosciot, gdy Jezus zasiadt ze swoimi do stotu®.
Korzeniem Ko$ciota nie jest wiec powotanie podmiotu wladzy w Kosciele (Piotr
jako Skata; por. Mt 16,17 i n.), lecz wspodlnota stolu Pana z uczniami jako anty-
cypacja zasiadania z Bogiem przy stole z cala ludzkoscia.

Wspolnota nowego ludu Bozego nie jest — jak mogloby si¢ wydawac niekto-
rym — agapg, zwyklym positkiem. Wspolnota ta jest bowiem droga Krzyza. Gdy
od Jezusa odeszty thumy (tzw. kryzys galilejski) i gdy oficjalnie Izrael powiedziat
Jezusowi ,,nie”, to nie poszedt On drogg odiaczenia, jaka kierowaly si¢ sekty, jak
np. wspdlnota Qumran, lecz wybrat droga krzyza, gdy oddat swe zycie w zastep-
stwie innych?'. W ten sposob stat si¢ rzeczywistym Ebed Jahwe i ta poshugg mitosci
namascil nowa wspdlnote — Kosciol, by realizowat Jezusowe ,,za was” w postawie
stuzenia innym.

Ostatnia Wieczerza jest $ciSle zwigzana zarowno z Krzyzem, jak i z Paschg
zydowska. Jezus wlaczyt swa Uczte w dawng prefigure uczty paschalnej i uczynit
ja rzeczywista Paschg. Umieral na krzyzu, kiedy w $wiatyni zarzynano baranki
paschalne?>. W ten sposob sam stat si¢ Barankiem paschalnym, a pierwsza noc
paschalna byla godzing narodzin nowego ludu Bozego (jak kiedy$ — narodzin
ludu Izraela). Jako rzeczywisty Baranek umiera Jezus na krzyzu w zastgpstwie za
caty swiat, a uczte, w ktorej spozywa sie Jego Ciato i pije Jego Krew, podniost
do rangi ostatniej uczty paschalne;j. I ta nowa i ostateczna uczta staje si¢ nowym
centrum dla nowego ludu Bozego. Odtad lud ten jest jednoczony od wewnatrz, od
jednego Pana, ktorego wszyscy spozywaja i w Nim maja swoja jednos¢. Wiasciwe

J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciol — znak wsrod narodow, s. 130.

19 Tamze, s. 124.

Tamze, s. 125 i n.

2L Tamze, s. 122.

J. Ratzinger, Opera omnia, t. V1/1: Jezus z Nazaretu, przekt. M. Gorecka, W. Szymona OP, red.
K. G6zdz, M. Gorecka, Lublin 2015, s. 305, 456-460.
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centrum uczty Panskiej stanowi wigc Ciato Panskie? i ono jest nowa $§wiatynia,
ktora jednoczy wszystkich w jedno. W tym momencie Paschy spetnia si¢ zapo-
wiedz zburzenia starej $wiagtyni (Mk 14,58), nastepuje kres starego kultu i starego
ludu. Zapowiedziany jest nowy kult, ktorego centrum bedzie przemienione Ciato
samego Jezusa?*. Ciato Chrystusa jest teraz miejscem obecnosci Boga wérdod ludzi
1 miejscem nowego kultu. Tak Jezus ustanowit Koscidt jako nowa wspolnote
zbawcza, ktora karmi si¢ Ciatem Panskim.

KONCEPCJA KOSCIOLA WEDLUG SW. PAWLA

Apostot Narodow stworzyt pojecie Ciata Chrystusa w odniesieniu do Kosciota
i chrze$cijan nazwat ,,cztonkami Chrystusa”. Znalez¢ mozna u niego trzy gtéwne
watki myslowe, laczace si¢ w catosé: relacje oblubiencza (1 Kor 6,12-20); motyw
praojca (Rz 5; 1 Kor 15; Ga 3) i jednos¢ z Chrystusem (1 Kor 10,14-22).
Pierwszy watek relacji oblubienczej ukazuje Kosciot jako oblubienice. Jest
to przeniesienie starotestamentalnej relacji mg¢zczyzny i kobiety jako wspolnoty
mitosci (Rdz 2,24) na relacj¢ Chrystusa i chrzescijan, czyli wspdlnoty wierza-
cych (Koscidt), ktorzy razem tworza nowa egzystencje duchows. ,,Kto taczy sie
z Panem, jest z Nim jednym duchem” (1 Kor 6,17). Wspolnota wierzacych jest
zatem oblubienica, podobnie jak w przesztosci lud Izraela. Pawel przeobrazit t¢
starotestamentalng relacje w ten sposob, ze wspdlnota nie stara si¢ dopiero, by
by¢ ludem Bozym, lecz juz nim jest przez zespolenie z Panem i tworzenie z nim
duchowej jednosci Ciata. Kosciol jest wiec ludem przez t¢ jedno$¢ z Chrystusem.
Motyw praojca ukazuje Chrystusa jako protoplaste, ktory decyduje o wewnetrz-
nej jednosci wszystkich potomkow. Jest wigc On nowym Adamem, nasieniem
Abrahama. Jak wszyscy ludzie sg zawarci w pierwszym Adamie i ponosza konse-
kwencje jego grzesznego czynu, ktora nas negatywnie jednoczy, tak w Chrystusie,
nowym Adamie, stajemy si¢ nowym cztowiekiem. Chrze$cijanie sa wigc nowym
ludem Bozym, ktorzy stanowig jedno z Chrystusem, sg ,,synami w Synu”, sg ,,kim$
jednym w Jezusie Chrystusie” (Ga 3,28b). Sg tym ludem ,,tylko przez to, ze sa
Ciatem Chrystusa™¢. W starych wielkich religiach czgsto spotykamy pojmowanie
catej ludzkosci jako rzeczywistosci jednego ,,nadcztowieka” czy cztowieka?’.
Trzeci motyw wyraza nasza jedno$¢ z Chrystusem, ktora nie polega na jednosci
fizycznego pochodzenia, jak w przypadku pierwszego Adama, lecz na jednos$ci
duchowej, czy wregcz sakramentalnej jednosci z Chrystusem. Pawel wykazuje

23
24
25

J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciot — znak wsrod narodow, s. 132.
Tamze.

Tamze, s. 133.

26 Tamze, s. 134.

27 Por. C.S. Bartnik, Dogmatyka katolicka, t. 11, s. 28.
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te jednos¢ przede wszystkim przez dwa sakramenty — chrztu i Eucharystii. Naj-
pierw powstaje jedno$¢ chrzescijanina z Chrystusem przez duchowe wszczepienie
w Chrystusa, dokonane przez chrzest (Rz 6,1-11). Jest to jakby drugie narodzenie,
ktore przemienia cztowieka w nowego Adama i dokonuje si¢ przez tacznosc ze
$miercig Chrystusa na Krzyzu. Jednostka rodzi si¢ wigc z Krzyza przez wszczepie-
nie w nowego Adama, przez wlaczenie w Ciato Chrystusa. Natomiast wspolnota
wierzacych (Kos$ciol) tworzy jedno$¢ z Panem przez Eucharystie, przez spozy-
wanie Chleba — Ciata Chrystusa. On upodabnia nas do siebie i wlacza nas w swe
wlasne Ciato i tak czyni nas jednos$cia: jednym Chrystusem. Spozywajac jeden
Chleb, w ktorym jest obecny duchowy Chrystus, stajemy si¢ jednym Ciatem, i to
Jego Cialem. Dlatego Pawet moze powiedzie¢, ze Kosciol jest Ciatem Chrystusa
i staje si¢ nim ciagle na nowo przez Eucharysti¢”.

Stworzone przez Pawla trzy motywy wzajemnie si¢ lacza: obraz praojca to
idea, ktora w chrzcie realnie czyni nas nowym stworzeniem w Chrystusie, a obraz
oblubienicy to idea, ktéra w Eucharystii urzeczywistnia si¢ i wyraza naszg jedno$¢
z Chrystusem przez mitos¢, dzieki ktorej stajemy sie jednym Cialem duchowym.
Chrzest czyni nas nowymi ludzmi, a Eucharystia jednoczy nas z Chrystusem. Zatem
Koscidt (= chrzescijanie) wedtug Pawta nie jest tylko mistycznym (mysticum) lub
symbolicznym, lecz takze prawdziwym (verum) Cialem Chrystusa. Problem w tym,
ze — wedtug Ratzingera — Pawel nigdy nie mowit o mistycznym Ciele Chrystusa,
lecz zawsze o Ciele Jezusa®. Kwesti¢ te rozwigzuje Henri de Lubac, stwierdzajac,
ze obecnie doswiadczamy dostownie odwrotnego rozumienia corpus verum et
mysticum. W starozytnosci corpus verum to Kosciol, a corpus mysticum to ciato
sakramentalne, czyli Eucharystia. Dzi§ natomiast corpus verum to Eucharystia,
a corpus mysticum to Kosciot.

ISTOTA KOSCIOLA: KOSCIOL JAKO CIALO CHRYSTUSA

Rozwazania Pawla na temat Ciata Chrystusa doprowadzity nas do waznego
stwierdzenia, ze Cialo Chrystusa staje si¢ widzialna, a wigc w pewien sposob
uchwytng zmystami rzeczywistoscig wtasnie w Eucharystii. Na tej podstawie
mozna powiedzie¢, ze Kosciot jest Ciatem Chrystusa. Dla wielu obraz ,,ciata” nie
byt zbyt wyrazny i chciano go zastgpi¢ obrazem ,,ludu Bozego”. Ale wedlug Ra-
tzingera ten obraz ludu nie moze dostatecznie wyrazi¢ istoty Nowego Testamentu,
poniewaz stary Izrael tez byt ludem Bozym. Dlatego istota tej niepowtarzalne;j
nowos$ci Nowego Testamentu tkwi w pojeciu ,,Ciata Chrystusa”. Powiedzielismy
juz wezesniej, ze wedtug samego Jezusa idea Kosciota nie wyczerpuje si¢ w Dwu-
nastu i w powotaniu Piotra, lecz ma swe centrum w ostatniej Wieczerzy. Oznacza

28
29

J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciol — znak wsrod narodow, s. 135.
Tamze, s. 136.
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to, ze sam Jezus uczynil swe sakramentalne Cialo najwazniejsza trescig Koscio-
1a*®. Tak Eucharystia jest samorealizacjg Ko$ciota. W sprawowaniu Eucharystii
wspolnota wierzacych w Jezusa Chrystusa staje si¢ ludem Bozym przez Ciato
Chrystusa®'. Zatem Pawel uzywa pojecia ,,Ciato Chrystusa” do Kosciota w takim
samym znaczeniu, w jakim robit to sam Jezus. Dodat tylko proste wyjasnienie,
ze Kos$cidt jest wspolnota, ktora w widzialnym zgromadzeniu wypetnia swa nie-
widzialng istote Ciata Chrystusa. Istota Kos$ciota jest wigc Cialo Chrystusa! To
wlasne, niewidzialne Ciato Chrystusa uobecnia si¢ w widzialnie w Eucharystii.

Te prawde znali i pielegnowali ojcowie Kosciota. Uwazali oni, ze chrzescijanie
sa rzeczywistym Ciatem Chrystusa (corpus verum), czyli sa rzeczywiscie zjed-
noczeni z Panem. Eucharystia byta uwazana za konkretng forme naszego bycia
Ciatem Chrystusa (corpus mysticum). W Eucharystii wyraza si¢ jedno$¢ wszystkich
chrzescijan i ich wzajemna mito$¢. Wyrazit to ztotousty Jan Chryzostom, mowigc:
»przez ten chleb” mamy uczestnictwo w Chrystusie i zjednoczenie z Nim?*2. Chleb
ten jest jednym Cialem Chrystusa. My, przyjmujac ten chleb, stajemy si¢ jednym
Cialem.

Ale Eucharystia ma tez znaczenie horyzontalne. Poprzez to, ze jest wertykalnie
zjednoczeniem z Chrystusem, winna si¢ sta¢ tez horyzontalnie zjednoczeniem
miedzy ludzmi w mitosci braterskiej. Eucharystie dopetnia wigc mito$¢ braterska.
Jest to harmonia liturgii 1 zycia. Dlatego nie mozna zadowoli¢ si¢ tylko oltarzem
w kosciele, lecz trzeba wyj$¢ na zewnatrz, by dostrzec ottarz jalmuzny, co prefe-
ruje dzi§ moze zbyt jednostronnie papiez Franciszek. Chodzi o to, ze liturgia jest
bardziej realna — powie Ratzinger — gdy dzielimy si¢ miloscia z innymi, zwlasz-
cza z potrzebujacymi. Gdy codzienne zycie wierzacego staje si¢ czescig liturgii,
wowczas staje si¢ on w petni Cialem Chrystusa.

Za Tomaszem mozemy potwierdzi¢, ze Eucharystia ma podwdjne znaczenie:
wskazuje na rzeczywiste i na mistyczne Cialo Chrystusa®. Tak Eucharystia jest
rzeczywistym centrum Kosciota. Jednoczy dwa wymiary: niewidzialny i widzial-
ny przez mito$é jako duchowa istote chrzescijanstwa. Zrodlo tej mitosci tkwi
w celebracji Ciata Chrystusa. Podobnie jedno$¢ Kosciola ma za podstawe nie
tyle centralny porzadek (papiez i kuria rzymska), ile cate zycie jedng Euchary-
stig. Oczywiscie papiez t¢ jedno$¢ Uczty Chrystusowej konkretyzuje, gwarantuje
i utrzymuje, ale to Eucharystia jest teologicznym miejscem prymatu. Kosciot jest
wiec ludem Bozym dlatego, ze jest Ciatem Chrystusa.

30 Tamze, s. 137.

31 Por. J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciét — znak wsréd narodéw: ,JKo$ciot jest ludem
Bozym przez Ciato Chrystusa” (oktadka).

Jan Chryzostom, /n 1 Cor. hom. 24 (200), cyt. za: J. Ratzinger, Opera omnia, t. VII1/1: Kosciot
— znak wsrod narodow, s. 138.

Tomasz z Akwinu, Stk 111, q. 80, a. 4 ¢, cyt. za: J. Ratzinger, Opera omnia, t. VIII/1: Kosciot —
znak wsréd narodow, s. 139.
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sk ok sk

Joseph Ratzinger odrzucit rozdzielanie corpus Christi mysticum od corpus
Christi verum 1 wraca do pierwotnego wigzania Kos$ciota z Eucharystia w tym
znaczeniu, ze Kos$ciot jest prawdziwg realnoscig Ciata Chrystusa budowanego
w Eucharystii. Unika zatem — moim zdaniem — okreslenia ,,mistyczne” (tajem-
nicze), poniewaz odchodzi ono od realnosci i jest tylko znakiem Kosciota, a nie
prawdziwym Kos$ciotem (non verum corpus Christi). Dlatego tez Ratzinger wyraza
istote Kosciota w odwaznej tezie: ,,Kosciot jest ludem Bozym przez Ciato Chry-
stusa”. Lud Bozy okres$la konkretng wspdlnote ludzi wierzacych w Chrystusa,
ktora jest tworzona przez uobecnianie si¢ w niej niewidzialnego Ciata Chrystusa
w misterium Eucharystii.

W dzisiejszej teologii pojawia si¢ jednak pewien problem: czy termin ciato
,,mistyczne” jest dostatecznie trafny? W jezyku potocznym ,,mistyczne” to tyle,
co tajemnicze, nierealne. Jesli wywodzi si¢ termin ,,mistyczne” od misterium
eucharystycznego, to jest stuszne. Jesli jednak ,,mistyczne” uwaza si¢ jako inne
niz rzeczywiste — to jawi si¢ wielki problem. W dzisiejszym jezyku teologicznym
ogolnym stowo ,,mistyczne” oznacza jednak ciato prawdziwe i realne, cho¢ na
sposob misterium. Przynajmniej tak — zdaje si¢ — pojecie to uksztattowat Pius XII
w swoich dwoch wymienionych encyklikach.

Natomiast Hans Jorissen** uwaza termin ,,mistyczny” za niekorzystny dla roz-
woju eklezjologii, poniewaz prowadzi do ztego rozumienia Ko$ciola: ze jest On
tylko znakiem prawdziwego Kosciota, ktorym jest Chrystus i wierni przez Eucha-
rystig. Takie rozumowanie moze by¢ uwazane za akademickie: jakoby Kosciot
obecny byt tylko widzialnym znakiem sakramentalnym. Oddawatby on tylko
pojecie Chrystusa i Jego Ciata, a nie docieratby do realnego Kosciota, gdyz wedtug
tego autora Kosciot mistyczny jest tylko znakiem prawdziwego Ko$ciota. Problem
tkwi wiec w tym, ze Kos$ciot mistyczny nie realizuje prawdziwego Kosciola, lecz
jest tylko jego znakiem.

Moze dlatego wtasnie Ratzinger nie uzywa stowa ,,mistyczny” dla okreslenia
Kosciota, by nie zaciera¢ jego (Ko$ciota) realnosci i by eklezjologii nie sprowa-
dza¢ do samych pojec¢ bez ich wlasciwej tresci. Wedlug Ratzingera Kosciot jako
mistyczne Ciato Chrystusa nie tylko oznacza Chrystusa i Jego wiernych w Niego
wierzacych, ale jest tym Ciatem, stanowi Chrystusa i Jego Ciato w Eucharystii. To
Cialo oznacza to samo, co lud Bozy. Jezeli Ratzinger postuguje si¢ okresleniem
Kosciota jako Sakramentu, to Ko$ciota nie traktuje tylko jako znaku sakramental-
nego, ale jako petna rzeczywisto$¢ Chrystusa jako Glowy i Jego cztonkdw. I tak
rozumie Pawlowe okreslenie Ciata Chrystusa. Prawdziwy Kosciot wedtug Ratzin-
gera to zywy Chrystus, Glowa ludu Bozego, i cho¢ przez misterium Eucharystii,
to jednak realistyczny, chociaz nie w sensie fizycznym i materialnym.

3% H. Jorissen, Corpus Christi mysticum, k. 1319.
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Tak Ratzinger odbudowuje petny ontyczny realizm wyrazany w pojeciach
teologicznych: nie ogranicza si¢ do pustych pojec i koncepcji, ale dochodzi do
realno$ci, ktore one oznaczaja. W ten sposob odcina si¢ od idealizmu i teologii
czysto lingwistycznej, ktoéra na samych terminach i pojeciach konczy, ale nie
dosiegajac rzeczywisto$ci przez nie oznaczane;.
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THE ESSENCE OF THE CHURCH ACCORDING TO JOSEPH RATZINGER

Summary

The author puts forwards a hypothesis relating to the interpretation of the thought of
Joseph Ratzinger — Benedict XVI concerning the essence of the Church as the Body of
Christ. Jesus Christ built His Church in a visible form through His choice of the Twelve,
who were called to build a special community with Him. By building the Church, the
Apostles participated in Christ’s earthly mission. The essence of the Church does not lie
in the very fact of its apostolic foundation, but in the event of the Last Supper, that is of
the Eucharist, which marks the actualization of the Church. The Eucharist concretizes the
Body of Christ in its “physical” and its risen dimension (Corpus Christi verum) as well
as its social form, where Jesus is the Head of the body of all the baptised faithful (Corpus
Christi mysticum), that is in the aspect of the integral Church. The Eucharist is a manifes-
tation of both, the individual Body of Christ (“This is my Body” 1 Cor 11:24; Mk 14:22b)
and the “social” Body of Christ’s Church. Therefore, the essence of the Church is the
community of Christ with the baptised faithful, whose sacramental participation actualizes
of the Body of Christ through the Eucharist (“He is the Head of the Body — the Church”
Col 1:18; cf. Eph 1:10; and we are “the Body of Christ and each of you is a part of it”
1 Cor 12:27, cf. 12:12—-13). In other words, the essence of the Church lies in its being the
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Body of Christ in both of its aspects: individual and social, which are actualized through
the Eucharist. Ratzinger himself also puts it in the following manner: “The Church is the
People of God through the Body of Christ.” In this sense, the Church is not only a sacra-
mental sign (signum), but it is a matter of fact (res). This is how Ratzinger advocates the
original Christian idea of a strong link between the Church and the Eucharist. By doing
s0, he opts for the full ontical, realist approach to theology, refuting the idealist stance. For
Ratzinger, the Church is more than a sign. It constitutes the full reality of Christ as its Head
in communion with the faithful as members of His Body.

Keywords: Christ’s Church, essence of the Church, Body of Christ, Corpus Christi,
Last Supper, Eucharist

Stowa kluczowe: Kosciot Chrystusowy, istota Kosciola, Cialo Chrystusa, Corpus
Christi, Ostatnia Wieczerza, Eucharystia
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KAPLANSKA KROLEWSKOSC JEZUSA CHRYSTUSA.
PODSTAWY BIBLIJNE I ZASADNICZE PRZESLANIE
EKLEZJALNE

Jubileuszowy ,,Akt przyjecia Jezusa Chrystusa za Krola i Pana” z 19-20 listo-
pada 2016 roku stawia przed teologami zadanie pogltebienia jego natury i jego
treci. W proponowanym wykladzie zajmujemy si¢ przede wszystkim jego
podstawowa trescig, ktorg jest krolewskos¢ Jezusa Chrystusa. Ponad wszel-
ka watpliwos¢ wynika z Nowego Testamentu, ze Jezus Chrystus jest krolem,
chociaz w catkowicie szczegdlnym i najbardziej wzniostym znaczeniu. Jego
krolewskos¢ ma przede wszystkim gleboki rys kaptanski oraz eschatologiczny.
Nie zmienia to jednak faktu, ze ma ona konkretny wyraz eklezjalny, ktorego
manifestacja sg meczennicy, a nastepnie wszyscy $wieci i dgzacy do Swigtosci.

Jezu, Krolu przedziwny,
Wspanialy w walkach zwyciezco,
Stodyczy ponad pochwate

1 celu naszej tesknoty'.

Jubileuszowy ,,Akt przyjecia Jezusa Chrystusa za Krola i Pana”, ktory prze-
zywaliSmy uroczyscie w dniach 19-20 listopada 2016 roku stanowi niewatpliwie
wazne wydarzenie w dziejach poboznos$ci wspotczesnej w Polsce. W wielu miej-
scach, takze poza Polska, zwrdcono na niego uwage jako na odwazny przejaw
dojrzatosci wiary, a nawet jako profetyczny gest na tle wspolczesnych laicyzu-
jacych tendencji kulturowych i obyczajowych, ktore nie pozostaja bez wptywu
na Kosciot i na zycie chrzescijanskie. Aby jednak ten akt nie pozostal martwa
karta, jak bylo w przypadku wielu aktow, ktére przyjmowano w przesztosci, teo-
logicznego poglebienia domaga si¢ zagadnienie krolewskosci Jezusa Chrystusa.
Jest to wprawdzie zagadnienie, ktorym teologia zajmuje si¢ niemal nieustannie,

Ks. prof. dr hab. Janusz Krolikowski — Katedra Teologii Dogmatycznej Wydziatu Teologiczne-
go, Sekcja w Tarnowie Uniwersytetu Papieskiego Jana Pawta II w Krakowie; e-mail: janusz.
krolikowski@upjp2.edu.pl.

Hymn Jesu, Rex admirabilis, w: Hymny Brewiarza rzymskiego. Proprium Poloniae, przekt.
J. Piwowarczyk, Poznan 1958, s. 72.
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oczywiscie, czyniac to z r6zng intensywnoscig?, ale wcigz pozostaje ono otwarte
na dalsze dociekania teologiczne. Jest to na pewno zagadnienie, ktore w ostat-
nich dziesigcioleciach nie budzi wickszego zainteresowania w teologii, na co
by¢ moze wptywa nacisk ktadziony obecnie na demokracje, ktéra zdaje si¢ nie
korespondowac¢ z ideg krolowania i nie znajdowa¢ w niej wigkszych inspiracji.
Moze wynika to rowniez z tego, ze niewatpliwie polityczne konotacje krélowania
Chrystusa i jego odniesienie do etosu politycznego nie dajg si¢ tatwo zastosowaé
w poboznosci chrzescijanskiej. Moze faktycznie zaskakiwac fakt, ze popularnosé¢
nadawanego Chrystusowi tytutu Krola nie znalazta wiekszego odzwierciedlenia
w modlitwie czy w duchowosci. Najwyrazniej wptywy tego tytutu wida¢ w hym-
nografii i w sztuce, ale te dziedziny tworczosci nie zawsze znajduja bezposrednie
1 tatwe zastosowanie w doswiadczeniach osobistych.

Nalezy mie¢ nadzieje, ze ,,Akt przyjecia Chrystusa za Kréla i Pana” pobudzi
do takiego rozwijania zawartych w nim, i nie tylko w nim, idei, aby znalazly
wiekszy wyraz w poboznos$ci i duchowosci chrze$cijanskiej, a tym samym, by
mogly wywiera¢ wplyw formacyjny w Kosciele. Aby jednak tak si¢ stato, potrzeba
pogtebionej i aktualizujacej refleksji chrystologicznej nad krolowaniem Jezusa
Chrystusa oraz nad jego znaczeniem historiozbawczym. Chociaz tytut ,,Krol”
nadany Chrystusowi w Nowym Testamencie wystepuje stosunkowo czgsto, to
jednak jego rozumienie nie jest bynajmniej proste i oczywiste. Sam fakt, ze cho-
dzi o krolewskosé, ktora nie jest z tego Swiata, jak jednoznacznie stwierdza sam
Chrystus, sprawia, ze stajemy wobec wielkiego wyzwania, gdy mamy zajmowac
si¢ tym tytulem i znajdowa¢ dla niego odpowiednie zastosowania. By¢ moze
takze z tej racji niewiele uwagi poswigca si¢ w chrystologii wspotczesnej temu
tytutowi. Na prozno szuka¢ wyktadu na ten temat we wspoétczesnych podregczni-
kach chrystologii®.

W tym miegjscu proponujemy wstepne refleksje nad rozwojem rozumienia
kroélewskosci Jezusa Chrystusa, ktore dokonato si¢ pismach Nowego Testamentu.
Chodzi przede wszystkim o wskazanie zasadniczych aspektow tej krolewskosci,
by moc nastegpnie spojrze¢ na obecnos¢ i rozumienie tytutu Krol nadanego Chry-
stusowi w modlitwie Ko$ciota i w teologii.

Dla okresu $redniowiecza por. J. Leclercq, L’idée de la royauté du Christ au moyen dge, Paris
1959.

Ewentualny program uwzglednienia tego zagadnienia w teologii wspotczesnej w: Krolowanie
Jezusa Chrystusa. Podstawy teologiczne i wskazania teologiczno-pastoralne (Propozycje do
dyskusji opracowane na zlecenie Zespotu ds. Ruchow Intronizacyjnych), w: Jezus Chrystus,
red. J. Krolikowski, G.M. Baran, P. Labuda, Tarnéw 2015, s. 499-508 (Scripturae Lumen.
Biblia i Jej Oddziatywanie, t. VII).
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PIERWOTNA AFIRMACJA KROLEWSKOSCI CHRYSTUSA

Zagadnienie krolewskosci Jezusa Chrystusa pojawia si¢ bezposrednio i stosun-
kowo szeroko w Nowym Testamencie juz w kontekscie tajemnicy Jego dziecigctwa.
Opisy narodzenia Jezusa dostarczajg wstepnego zarysu rozumienia Jego krolew-
skosci 1 Jej specyfiki. Zagadnienie zostalo postawione w Ewangelii §w. Mateusza
w opowiadaniu o przybyciu Medrcéw do Betlejem 1 oddaniu poktonu Jezusowi.
Czytamy w niej: ,,Gdy za$§ Jezus narodzit si¢ w Betlejem w Judei za panowania
krola Heroda, oto medrcy ze Wschodu przybyli do Jerozolimy i pytali: «Gdzie jest
nowo narodzony Krol zydowski? Ujrzelismy bowiem Jego gwiazde na Wschodzie
i przybyliSmy odda¢ Mu pokton». Skoro to ustyszatl krol Herod, przerazit sig,
a z nim cata Jerozolima” (Mt 2,1-3). Zakonczenie tego opowiadania odnosnie do
finatu ich poszukiwania stwierdza: ,,Weszli do domu i zobaczyli Dzieci¢ z Matka
Jego, Maryja, padli na twarz i oddali Mu pokton. I otworzywszy swe skarby,
ofiarowali Mu dary: zloto, kadzidto i mirre” (Mt 2,11). Herod, zawiedziony przez
Medrcow, ktorzy go nie postuchali, wpadt w gniew i rozkazat zabi¢ wszystkich
chtopcéw w wieku do dwoch lat urodzonych w Betlejem (Mt 2,16). Syn Bozy stat
si¢ cztowiekiem, chociaz nie stat si¢ jeszcze kaptanem i krolem natury ludzkiej,
ktora zechciat przyjac, i zostat rozpoznany (pozytywnie) w swojej wyjatkowej
godnosci przez tych, ktdrzy sg reprezentantami wiary, czyli przez Medrcow, oraz
(negatywnie) przez tego, ktory jest reprezentantem niewiary, czyli przez Heroda*.

Megdrcy przyniesli Jezusowi w darze ztoto, kadzidto i mirre. ,,Dla Krdla istnien:
ztociste klejnoty” — stwierdza hymn z godziny czytan na dzien Objawienia Pan-
skiego. Podobne znaczenie posiada gwiazda, ktora si¢ ukazata i przyprowadzita
Medrcow do Betlejem. ,,Medrcy wpatruja sie w niebo, by dostrzec Krola zapo-
wiedz” — stwierdza hymn z jutrzni na t¢ samg uroczystos¢. Kadzidto wskazuje na
Chrystusa jako arcykaptana, a mirra zapowiada Jego pogrzeb. Dary przyniesione
przez Medrcow ze Wschodu wskazujg swojg symboliczng wymowa na krolewskosé
Chrystusa, taczacego ze soba wszystkie narody, poniewaz Medrcy reprezentuja
pogan nawroconych na wiar¢ Kosciota, ktory wychodzi ze Wschodu i rozcigga
si¢ az na Zachdd, czyli staje si¢ powszechny. Drugie czytanie z liturgii godzin na
uroczysto$¢ Objawienia Panskiego, zaczerpnigte z trzeciego kazania $w. Leona
Wielkiego na t¢ uroczysto$¢, podniosle stwierdza: ,,Bog mitosierny w odwiecz-
nych wyrokach swej opatrzno$ci ustanowit Chrystusa zbawieniem wszystkich
narodow i postanowil przyj$¢ z pomoca w ostatecznych czasach gingcemu §wiatu.
[...] Niechze wiec wejda do rodziny patriarchow wszystkie narody, niech blogo-
stawienstwo obiecane synom Abrahama otrzymajg synowie obietnicy, skoro si¢

4 Por. A. Paciorek, Ewangelia wedlug swietego Mateusza, cz. 1: Rozdziaty 1,,13, wstep, przekt.

z oryginalu, komentarz, Cze¢stochowa 2005, s. 104-117 (Nowy Komentarz Biblijny, Nowy
Testament, t. XXII).
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go wyrzekajg synowie ciata. Niech w osobach trzech medrcow wszystkie narody
oddaja pokton Stworcy wszech§wiata™.

Takze w postgpowaniu Heroda, ktory jest typem niewierzacego, zostata drama-
tycznie ukazana kaptanska krolewskos¢ Chrystusa. Krol ziemski, bojac si¢ Krola
niebieskiego, dopuszcza si¢ dzieciobojstwa. Zabite dzieci stajg si¢ niedobrowolnie
meczennikami Chrystusa; chociaz nie mogg Go wyzna¢ ustami, wyznajg Go przez
przelanie swojej krwi. Sg oni §wiadkami kaptanskiej krolewskosci Chrystusa:
,,Teraz towarzysza Barankowi bez skazy i gtosza Jego chwalg” — glosi antyfona na
wejscie w mszy o Swietych Mtodziankach (28 grudnia). Krol ziemski boi sie, ze
Krdl niebieski pozbawi go jego panowania. Hymn Crudelis Herodes z nieszporow
uroczysto$ci Objawienia Panskiego stara si¢ go niejako uspokoié:

Czemu okrutny Herodzie,
Lekiem ci¢ Chrystus napetnia?
On ziemskiej wtadzy nie pragnie,
Dajac krolestwo wieczyste®.

Uroczystos¢ Objawienia Panskiego za posrednictwem tresci, ktore przekazuje
zaréwno formularz mszalny, jak i teksty liturgii godzin, ewidentnie zamierza ukazac¢
krolowanie Chrystusa i jego powszechny zasi¢g. Z tej racji ta uroczystos¢ litur-
giczna moze by¢ uznana za pierwotng uroczystos¢ Chrystusa Kréla, wprowadzong
w Kosciele, ktory od samego poczatku przezywat ja w takim duchu.

NIEZROZUMIENIE KROLEWSKOSCI CHRYSTUSA

Krélewskos¢ Chrystusa ukazuje si¢ wyraznie, chociaz symbolicznie w Jego
nauczaniu i w Jego czynach. Przekraczajg one, zwlaszcza Jego cuda’, niewymownie
to, co mozna by powiedzie¢ o kazdym cztowieku. Z tej racji dla ojcéw Kosciota
cuda Jezusa byly kluczowym $wiadectwem Jego krolewskosci®. Nie oznacza to
jednak, ze proste jest ich wlasciwe odczytanie. Juz w Ewangeliach widzimy, ze
Chrystusowe cuda zaskakuja, a tym samym zostaja w ich kontekscie popelnione
btedy odnosnie do Jego osoby, btedy, ktore beda zreszta stale powraca¢ w dzie-
jach. W Ewangelii §w. Jana jest powiedziane, ze gdy Jezus cudownie nakarmit
pie¢ tysigey ludzi, to thum, widzgc ten zdumiewajacy znak, niejako w odpowiedzi
na niego chciat Go porwac i ogtosi¢ swoim krélem. Gdy Jezus zdat sobie z tego
sprawe, szybko schronit si¢ na gorze (J 6,15). Ani Herod, ani narod zydowski, ani

5 Leon Wielki, Kazanie 3 na Objawienie Panskie, w: Liturgia godzin, t. 1, Poznah 2006,

s. 498-499.

Hymn jest cytowany przez Piusa XI w encyklice Quas primas (11.12.1925), ,,Acta Apostolicae
Sedis” 17 (1925), s. 600.

Por. T. Hergesel, Jezus cudotworca, Katowice 1987.

8 Por. B. de Margerie, Le Christ des Péres. Prophéte, Prétre et Roi, Paris 2000, s. 121-134.
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przedstawiciel monarchii, ani thum, ktéry szuka przewodnika i kréla, aby zapewnit
mu chleb, nie rozumieja krélewskosci Chrystusa. Reakcja, ktora wywotuje u Hero-
da wies¢ o niepostuszenstwie Medrcow, sprawia, ze Maryja i Jozef musza uciekac
z Dzieckiem Jezus do Egiptu. Z powodu btednej reakcji thumu Jezus oddala sie
od niego na gore.

Ostatni raz w Ewangeliach zagadnienie krolewskosci Chrystusa powraca w cza-
sie Jego procesu przed Pitatem. Jezus zostal przyprowadzony przed Pitata, ktory
zadaje Mu pytanie: ,,Czy Ty jeste§ Krélem zydowskim?”. Jezus odpowiedziat:
,,Czy to mowisz od siebie, czy tez inni powiedzieli ci o Mnie? [...] Krolestwo
moje nie jest z tego $wiata. Gdyby krolestwo moje bylo z tego $wiata, studzy
moi biliby si¢, abym nie zostal wydany Zydom. Teraz za$ krélestwo moje nie jest
stad”. Ustyszawszy te odpowiedz, Pitat kontynuuje zadawanie pytan, powracajac
do poczatku: ,,A wigc jeste$ krolem?”. Jezus udziela rozwinigtej, afirmujgcej odpo-
wiedzi, ukazujacej zarazem specyfike Jego krdlowania: ,,Tak, jestem krolem. Ja
sie na to narodzilem i na to przyszedlem na $wiat, aby da¢ §wiadectwo prawdzie.
Kazdy, kto jest z prawdy, stucha gltosu mego” (J 18,33-37)°.

W reakcji na t¢ odpowiedz udzielona przez Jezusa i wobec jej niezrozumienia
Herod pyta sceptycznie: ,,C6z to jest prawda?”. I nie czekajac na odpowiedz,
wyszedt ponownie do Zydéw, stwierdzajac do nich: ,,Ja nie znajduje w Nim zadne;
winy. Jest za$ u was zwyczaj, ze na Pasch¢ uwalniam wam jednego wig¢znia. Czy
zatem chcecie, abym wam uwolnit Krola zydowskiego?”. Zydzi odpowiedzieli
krzykiem: ,,Nie tego, lecz Barabasza”, ktory byt rozbdjnikiem (J 18,38-40). Po
ubiczowaniu Jezusa Zydzi wolali do Pitata: ,,Jezeli go uwolnisz, nie jeste$ przyja-
cielem Cezara. Kazdy, kto si¢ czyni krolem, sprzeciwia si¢ Cezarowi”. Pitat po raz
ostatni zapytat: ,,Czyz krdla waszego mam ukrzyzowac?”. Tym razem arcykaptani
odpowiedzieli definitywnie: ,,Poza Cezarem nie mamy krola”. Jezus zostat zatem
skazany na ukrzyzowanie (J 19,12—15). Sw. Lukasz dodaje w opisie procesu Jezusa,
ze Pitat odestat go do Heroda, ktory w tym czasie rowniez przebywat w Jerozo-
limie, i przy tej okazji stali si¢ przyjaciotmi (por. £k 23,12).

Nie tylko przedstawiciel monarchii, ale rowniez przedstawiciel demokracji
nie moze zrozumie¢ krélewskosci Jezusa. Nie moze jej zrozumie¢ przedstawiciel
cesarstwa. Moga oni co najwyzej wyobrazi¢ sobie, kim jest krol narodowy dla
Zydéw. Czym jest jednak krolestwo, ktore nie jest z tego $wiata? Kim jest krol,
ktory przyszedl na §wiat, aby da¢ swiadectwo prawdzie (martyreso te aletheia),
to znaczy, aby objawic si¢ §wiatu jako meczennik? Czym jest prawda? Gdy Jezus
wyraznie stwierdza, ze przyszed!, aby dac¢ swiadectwo prawdzie, Pitat stawia mu

Por. S. Medala, Ewangelia wedtug swietego Jana, cz. 2: Rozdzialy 13-21, wstep, przektad
z oryginatlu, komentarz, Czgstochowa 2010, s. 205-233 (Nowy Komentarz Biblijny, Nowy
Testament, t. IV/II). Na temat historycznych i prawnych aspektéw procesu Jezusa wcigz zacho-
wuje duza warto$¢ rozprawa: E. Dabrowski, Proces Chrystusa w swietle historyczno-krytycz-
nym, Poznan—Warszawa—Lublin 1964°.
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pytanie zdecydowanie odzwierciedlajace jego wewnetrzng watpliwosé: ,,Coz to
jest prawda?”.

Watpliwos¢ Pilata jest uzasadniona, jesli wezmiemy pod uwage specyfike
prawdy, ktorg ma na mysli Jezus, a takze $wiadectwa, o ktérym On mowi. Swia-
dectwo Jezusa polega na objawieniu ludziom Jego wlasnej, osobistej tajemnicy i ta
tajemnica jest podstawg Jego krolewskosci. Ten zwigzek zauwazyt juz Apolinary
z Laodycei, stwierdzajac: ,,Prawda, o ktorej méwi [Jezus], jest objawienie siebie
samego ludziom, oraz zbawienie, ktore im daje za posrednictwem poznania, ktore
go dotyczy”'®. W drugiej czesci swojej odpowiedzi Jezusa wyjasnia, w jakim sensie
rzeczywiscie staje si¢ On krolem i jak przejawia si¢ Jego krolowanie. Jest On wigc
krolem tych wszystkich, ktorzy ,,stuchaja Jego gltosu”. Kroluje wiec nad ludzmi
nie za posrednictwem mocy tego $wiata i srodkow, ktore maja one do dyspozycji,
ale za posrednictwem swego stowa 1 swojej prawdy, przyjmowanych wiarg przez
Jego uczniéw. Wiara jest warunkiem zrozumienia Chrystusowego §wiadectwa
i Jego prawdy, a wicc Jego samego!'.

Pitat jako cztowiek ze $wiata polityki, ktoéry rozumuje wytacznie w Swietle
zasad politycznych, nie tylko nie moze wigc zrozumie¢ wypowiedzi Jezusa, ale
budzi ona Jego irytacje i sceptycyzm. Jego pytanie, opierajgc si¢ na kryteriach
politycznych, ktérych wspolnym mianownikiem jest dgzenie do niepodlegajace;j
dyskus;ji arbitralnosci decyzji, ukazuje, jaka jest wtasciwa podstawa kazdego dzia-
ania politycznego: nie dopusci¢ do bycia zdeterminowanym przez krolewskosé
Jezusa Chrystusa jako ostateczng instancje metafizyczng i moralng. Mamy w tym
miejscu jednak do czynienia z faktem o szczegdlnej wymowie symbolicznej. Po
zadaniu pytania o prawdg przedstawiciel cesarstwa poganskiego, zamiast zwroci¢
sie do Jezusa, by uzyska¢ na nie odpowiedz, ponownie zwraca sie do Zydow, aby
z nimi rozmawia¢ o losie tego, ktory wczesniej w jego obecno$ci uznat si¢ za
krola. Proponuje Zydom, aby dokonali wyboru miedzy Jezusem i Barabaszem.
Alternatywa, ktéra Pitat jednoznacznie sformutowat i przed ktéra ich postawit, jest
w pewnym sensie przedtuzeniem jego wczesniejszego sceptycznego pytania: ,,Coz
to jest prawda?”. Wie bardzo dobrze, ze rozbojnik (/estes) Barabasz jest buntow-
nikiem politycznym, zwigzanym z jakim$ ruchem wyzwoleficzym, ktérym Zydzi
interesuja si¢ o wiele bardziej niz krolem, ktory przyszedt zaswiadczy¢ o praw-
dzie. Ponad wszelka watpliwo$é Pitat wie zatem takze, ze Zydzi opowiedzg sig
za buntownikiem, ktory jest z tego §wiata, a nie za Jezusem, ktory nie jest z tego
$wiata. By¢ moze Barabasz w jakims$ stopniu odzwierciedla zydowskie oczekiwania
mesjanskie, ale maja one w tym przypadku znaczenie drugorzedne. Nie mozna
z nich wyprowadzi¢ wniosku, ze Zydzi, wybierajac Barabasza w sprzeciwie wobec

10
11

B. Corderius, Catena Patrum graecorum, Antverpiae 1630, s. 430.
Por. 1. de la Potterie, La vérité dans saint Jean, t. 1. Le Christ et la vérité. L ’Esprit de la vérité,
Rome 1977, s. 89—116.
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Jezusa, dokonujg wyboru konkretnej opcji mesjanskiej. Ich wybor jest wyborem
pragmatyczno-politycznym, odpowiadajacym im doczesnym oczekiwaniom.

Jawi si¢ jako rzecz bardzo charakterystyczna, ze przedstawiciel imperializmu
poganskiego zgadza si¢ na wybor buntownika politycznego przeciw krolowi,
ktory przyszedt da¢ swiadectwo prawdzie. Pitat stat przed tym, ktory jest prawda,
stawiajac sobie w duchu wiasciwie skrajne pytanie, jakim jest pytanie o prawde.
Uznal wprawdzie, ze stanat przed nig, ale nie zamierza si¢ jej podda¢. Dowodzi
tego fakt, ze stawia pytanie teoretyczne, ktore dotyczy prawdy w ogdlnosci, ale
rownoczes$nie wycofuje si¢ wobec praktycznej decyzji, ktéra powinien podjac:
za albo przeciw krolowi, ktory przyszedt da¢ swiadectwo tej prawdzie. Decyzja
wiary, ktora jest nierozerwalnie zwigzana z krolewskoscig Chrystusa, spotyka
si¢ w ten sposob z poniekad technicznym zastrzezeniem, wedtug ktérego nie
mozna poznaé tego, co jest prawda w ogolnosci. To zastrzezenie nie moze jednak
prowadzi¢ do pominigcia faktu, ze stoi si¢ wobec Tego, ktory przyszedt na ten
swiat jako krol, aby da¢ §wiadectwo prawdzie. Postepowanie Pitata, rozmijajace
si¢ z prawda, z powodu ktorego wydaje Jezusa Zydom wbrew swemu sumieniu
1 swemu najglebszemu przekonaniu oraz zdaje si¢ na ich decyzje, byle zachowac
pozycje ,,przyjaciela Cezara”, dowodzi, ze znalazt si¢ wobec prawdy, ktorg jest
Jezus Chrystus, ale uchylit si¢ od opowiedzenia si¢ po stronie tej prawdy.

W scenie sadu u Pitata widzimy, ze Zydzi i poganie, stajac wobec krolewskosci
Chrystusa, w ich $lepej nienawisci do krolewskosci, ktora nie jest z tego Swiata,
przeciwstawiaja Cezara ,,Krolowi zydowskiemu” i zapominaja, ze ich Mesjasz
mial by¢ przeciez krélem w Izraelu, na co wyraznie wskazywaly zapowiedzi
mesjanskie, szczegolnie te zawarte w dobrze im znanych psalmach'?. Daja temu
wyraz swoim wotaniem: ,,Poza Cezarem nie mamy krola”. Nie tylko tracag w ten
sposob prawo do oczekiwania krolewskiego Mesjasza posrod siebie, ale zarazem
ulega takze zakwestionowaniu ich metafizyczne lub moralne domaganie si¢ prawa
do niepodlegtego bytu narodowego. Beda mogli zy¢ tylko jako nardd przeslado-
wany 1 poddany, skoro opowiedzieli si¢ za Barabaszem jako typem buntownika
politycznego.

Sytuacja pogan rézni si¢ od sytuacji Zydow. W osobie Pitata, stojacego wobec
Krola, ktorego krolestwo nie jest z tego $wiata, poganie oddaja Jezusa Zydom, aby
zostat ukrzyzowany, i uwalniajg buntownika politycznego. Dziatajac w taki sposob,
wbrew swemu sumieniu i swemu glebokiemu przekonaniu, jako nieprzyjaciele
Krola, ktory przyszedt na §wiat da¢ §wiadectwo prawdzie, tracg swoj autorytet
polityczny. Ograniczmy si¢ do oceny ich czynu z punktu widzenia politycznego.
Poganie wydajg Zydom na ukrzyzowanie Kréla, ktérego krélestwo nie jest z tego
$wiata; uwalniaja buntownika, a wigc nie tylko nie baczg na swoja wlasciwg
role polityczng (powinni przeciez opowiedzie¢ si¢ przeciw buntownikowi, czego

12 Por. H. Cazelles, Le Messie de la Bible. Christologie de I'Ancien Testament, Paris 1978,
s. 169-189.
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domagalo si¢ prawo panstwowe), ale zafatszowuja takze swoje relacje, ktore tacza
ich z Cezarem, poniewaz czynig z tych relacji spraw¢ prywatng oraz podejmuja
decyzje, majac jedynie na uwadze ewentualne osobiste korzysci, jakie moga z tego
odnies¢. Pitat nie chce straci¢ swojej pozycji ,,przyjaciela Cezara” — takie jest
podstawowe kryterium jego myslenia i decydowania.

ZMOWA PRZECIW CHRYSTUSOWI

Chociaz z réznych powodéw, to jednak Zydzi i poganie potaczyli si¢ ze soba,
aby ukrzyzowac Krola, ktorego krolestwo nie jest z tego $wiata. Nie jest to jakas
nadzwyczajna interpretacja wydarzen zwigzanych z koncem zycia Jezusa. Wyraznie
taka wizj¢ nastgpujacych wowczas wydarzen potwierdzajg juz pierwsi chrzescija-
nie, czego wyrazem jest modlitwa zapisana w Dziejach Apostolskich: ,,Zeszli si¢
bowiem rzeczywiscie w tym miescie przeciw $wietemu Studze Twemu, Jezusowi,
ktorego namascites, Herod i Poncjusz Pitat z poganami i pokoleniami [zraela, aby
uczynic¢ to, co reka Twoja i my$l zamierzyty” (Dz 4,27-28). Jezus wylal jednak
na krzyzu swoja krew za Zydow i za pogan, a w ten sposob dla wszystkich stat
si¢ wiecznym arcykaptanem. Wiasnie dlatego Ze jest ponad wszelkimi ,,zwierzch-
no$ciami 1 wladzami” tego $wiata, jeszcze jasniej ukazuje On swojg krolewskosc,
ktora jest krélewskoscia kaptanska.

Decydujacy spor o krolewskos¢ Chrystusa rozgrywa si¢ wigc przed Poncjuszem
Pitatem, a nie przed trybunatem zydowskim. Taki przebieg zdarzen nie jest pozba-
wiony pewnego znaczenia. Maryja i Jozef uciekaja do Egiptu i to Herod jest tym,
ktory zmusza ich do opuszczenia kraju. Jezus oddala si¢, gdy thum wywodzacy
si¢ z narodu zydowskiego chce uczyni¢ Go swoim krélem. Spor o krolewskosé
Chrystusa nie moégl mie¢ miejsca wobec Zydow, poniewaz oni zadeklarowali,
ze nie maja zadnego krola. Rzymianie mieli cezara, dlatego mozna byto wobec
nich sensownie i stosunkowo spojnie mowi¢ o krolewskosci Chrystusa. Mozna
bylo da¢ swiadectwo o krolestwie, ktore nie jest z tego $wiata, tylko wobec tych,
ktorzy posiadali krélestwo ,,z tego §wiata”. Swiadectwo dane przez Krola, ktory
przyszedt na ten $wiat, jest publiczne. Mowi §w. Pawet: ,,Ztozyt dobre wyznanie
za Poncjusza Pitata” (1 Tm 6,13). To $wiadectwo jako takie zostaje odniesione do
powszechnosci politycznej Cesarstwa Rzymskiego, aby tym bardziej uwypukli¢, ze
krolestwo Jezusa sytuuje si¢ ponad wszelkimi instytucjami politycznymi, sposrod
ktoérych cesarstwo jest pierwsze i najpotezniejsze. Kazde panstwo, bez wzgledu na
swoj zasieg 1 na swojg sitg, nie jest w stanie w niczym przewyzszy¢ krolowania
Chrystusa. Mowigc rownoczesnie o prawdzie, ktdora moze by¢ zrozumiana tylko
przez tych, ktorzy sa w prawdzie, Chrystus podkresla, ze droga prowadzaca do
zrozumienia Jego krolewskosci nie jest polityka i deklaracje politykow, ale co$
o wiele glebszego, cos, co ma charakter metafizyczny i moralny, co$, co stanowi
podstawe wszelkiej rzeczywistosci. Jesli uwzglednimy ponadto, ze poganie oddaja
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$wiadka w rece Zydow, to widzimy, ze jest to $wiadectwo skierowane przeciw
wszystkim ,,zwierzchno$ciom i wtadzom” tego $wiata — nie one decyduja o praw-
dzie, ale prawda decyduje o nich, dokonujac ich osadu.

W opisie sadu Pitata nad Jezusem wytania si¢ w ten sposob niezwykle wazny
aspekt sadowniczy Jego krolowania, na ktory zwracali uwagg zarbwno ojco-
wie Kosciota, jak i teologowie $redniowieczni. Sw. Tomasz z Akwinu wyjasniat
odnosnie do finalu sadu nad Jezusem, ktérym bylo wzigcie krzyza: ,,Chrystus
niesie krzyz jak krol berto, na znak chwaty, jakim jest powszechne panowanie
nad wszystkimi rzeczami”"®. Drugie spotkanie Jezusa z Pitatem po pierwszym,
w czasie ktorego Jezus wyjasnil, Zze jest krolem 1 w jakim znaczeniu nim jest,
pojawia si¢ scena z Lithostrotos (J 19,13—16). Mozna dyskutowaé, w jaki sposéb
thumaczy¢ w wersecie 13. czasownik ekathisen: czy ,,Pitat zasiadl na trybunale, na
miejscu zwanym Lithostrotos”, czy tez, prawdopodobnie: ,,Pitat posadzit [Jezusa]
na trybunale [...]""%, ale wystarczy odwotanie si¢ do stwierdzenia Pitata: ,,Oto
wasz krol!” (J 18,14), by odkry¢ w nim sadowniczy wymiar krolowania Jezusa.
On jest ,.krytycznym” punktem odniesienia dla Zydow. W ostatniej konfrontacji
z nimi staje si¢ ich sedzig, poniewaz nie chca, aby byt ich krolem. Ich wotanie:
,Precz! Precz! Ukrzyzuj Go!” (J 18,15) jest zdecydowanym ,,nie” powiedzianym
w twarz temu, ktory zostaje ukazany jako ich krol. Ten wybdr dokonuje ich naj-
bardziej radykalnego osadu. Bez wzgledu na to, czy Jezus, a nie Pilat, zasiada na
Lithostrotos, czy tez Jezus zostal w tym miejscu ukazany na tle Pilata, jawi sie
symbolicznie jako ostateczny sedzia Zydow, a wraz z nimi wszystkich. Taki jest
finat sadu nad Jezusem: to On faktycznie jest sedzia.

Biorac to wszystko pod uwage, mozemy powiedzie¢, ze nie przypadkiem imi¢
Poncjusza Pitata zostato wiaczone do credo Kosciota. Nie zostalo to zrobione tylko
w tym celu, aby zachowa¢ proste wspomnienie historyczne i ztaczy¢ wyznanie
wiary z konkretnymi dziejami, jak na ogot si¢ komentuje ten fakt, cho¢ i to jest
na pewno wazne'". Imi¢ Pitata w wyznaniu wiary stluzy nade wszystko wydobyciu
i podkresleniu raz na zawsze symbolicznego znaczenia wydarzenia, jakim byt
prowadzony przez niego proces, dla tych, ktorzy publicznie wyznajg Chrystusa.
Chodzi o to, by wszystkim pokoleniom we wszystkich czasach przypominac, ze
krolewskosc, ktora nie jest z tego $wiata, zostata odrzucona przez moce polityczne
tego $wiata, oraz ze to ,,Pan chwaty” (1 Kor 2,8), Krol, $§wiadczacy o prawdzie,
zostat ,,ukrzyzowany, umart i zostat pogrzebany” pod Poncjuszem Pitatem, ale pod
nim takze powstat z martwych i wstapit do nieba. Sw. Ignacy Antiochenski zwraca
uwage, ze takze zmartwychwstanie Jezusa ,,miato miejsce za rzadéow Poncjusza

13 Por. Tomasz z Akwinu, Komentarz do Ewangelii Jana [19,3,8], Kety 2002, s. 1108 (Portat Chri-
stus crucem rex sceptrum, in signum gloriae quae est universale rerum omnium dominium).
Por. L. de la Potterie, Jésus roi et juge d’aprés Jn 19,13. "Exaficev ént frpatog, ,,Biblica” 41
(1960), s. 217-247.

Por. P.L. Berger, Pytania o wiare. Sceptyczna zacheta do chrzescijanstwa, przekt. J. Lozinski,
Warszawa 2007, s. 129.
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Pitata”'®, nadajac w ten sposob wymiar historyczny temu wydarzeniu, ale zaznacza
zarazem, ze przekracza ono dzieje swoja tajemniczoscia i swoja cudownoscig.
Wskazuje to wszystko na konieczno$¢ kierowania si¢ jedyng zasadg: Nalezy shu-
cha¢ bardziej Boga niz ludzi — niz politykow (por. Dz 4,19).

Gdy zatem $w. Pawel w Pierwszym Liscie do Koryntian méwi o madro$ci
Bozej, tajemniczej, ukrytej, niepojetej dla wtadcow tego swiata, ktdrzy nie ukrzy-
zowaliby Pana chwaly, gdyby Go poznali, nawigzuje do sytuacji Chrystusa przed
Pitatem, gdzie stanat On jako $wiadek krolestwa, ktore nie jest z tego §wiata. Ci,
ktorzy posiadaja site polityczna w tym $wiecie, nie uznaja madrosci Bozej, skazujac
w ten sposob na $mier¢ na krzyzu krola czasu, ktory dopiero ma przyjs¢ — ,,Pana
chwaty” (1 Kor 2,8).

Stowa $w. Pawta, do ktérych nawiazujemy, sa konkretnym wskazaniem, ze
w celu bardziej poprawnego zrozumienia wypowiedzi Jezusa: ,,Krolestwo moje nie
jest z tego $wiata”, nie mozna odnosi¢ go jedynie do sfery kosmicznej'’. Krolestwo
Jezusa nie jest z tego §wiata, poniewaz nie jest zwigzane z obecnym czasem, nawet
jesli teraz jest obecne i juz teraz stopniowo si¢ urzeczywistnia; jest ono zwigzane
przede wszystkim z czasem, ktory ma przyjs¢. Nie mozna zatem oddziela¢ kro-
lewskosci Chrystusa od eschatologicznego charakteru Ewangelii, a tym samym
od Jego eschatologicznej pozycji'®, ktora jeszcze bardziej podkresla uniwersalnos¢
wladzy Chrystusa, dopetniajgc jej wymiar historiozbawczy i eklezjalny'. To Chry-
stus, jako osoba, jest Eschatonem w najbardziej wlasciwym znaczeniu®. Zdamy
sobie lepiej sprawe z tego, co to znaczy, gdy siggniemy do Apokalipsy §w. Jana,
ktora takze wiele mowi o krolewskosci Chrystusa.

Ignacy Antiochenski, Do Kosciola w Magnezji, 11, w: Pierwsi swiadkowie. Pisma Ojcow Apo-
stolskich, przekt. A. Swiderkowna, Krakow 1998, s. 122 (Biblioteka Ojcoéw Kosciota, t. X).
Dla $w. Pawta krolowanie Jezusa Chrystusa posiada niewatpliwie wymiar kosmiczny, ale nie
oznacza to, ze ten wymiar je wyjasnia. Ujecie §w. Pawla chee podkresli¢ przede wszystkim, ze
Chrystusowi jest wszystko poddane i w nim znajdzie kiedy$ swoje wypehnienie, czyli uwzgled-
nia rowniez jego aspekt eschatologiczny. Por. J. Krolikowski, Syn Bozy i nasz Zbawiciel, Kra-
koéw 2016, s. 47-60 (Ministerium Expositionis, t. [). Dobrze odzwierciedla ten aspekt liturgia
Kosciota, ktora podkresla, ze Chrystus jest ,,Krolem wszech§wiata”.

Podnoszona wielokrotnie krytyka pod adresem reformy liturgicznej, w ktorej podkresla sig,
ze przesunigcie uroczystosci Chrystusa Krola Wszechswiata na ostatnig niedzielg roku litur-
gicznego zredukowato krolowanie Chrystusa tylko do sfery eschatologicznej, oddalajac je tym
samym od sfery doczesnej, nie jest uzasadniona. Taka jest jego specyfika. Krélowanie Chrystu-
sa osiagnie swoja pelni¢ w eschatonie, i ten aspekt Jego krolowania bardzo dobrze uwypukla
obecne usytuowanie uroczystosci Chrystusa Krola Wszechswiata w roku liturgicznym. Jego
krolowanie w wymiarach doczesnych jest faktem, co ukazuja takze inne celebracje liturgiczne,
jak cho¢by wspomniana uroczysto$¢ Objawienia Panskiego. Por. J. Superson, Historia Uroczy-
stosci Jezusa Chrystusa Krola Wszechswiata, Krakéw 2005.

Por. Y. Congar, Chrystus i zbawienie Swiata, przekt. A. Turowiczowa, Krakoéw 1968, s. 136—139.
Por. Ph. Vallin, Jesucristo, el eschaton, w: Jesucristo en el pensamiento de Joseph Ratzinger,
ed. G. Richi Alberti, Madrid 2011, s. 305-344.
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KROLOWANIE ESCHATOLOGICZNE

W pierwszym rozdziale Apokalipsy $w. Jan zwraca si¢ do Kosciotow w Azji
z nastgpujacym pozdrowieniem: ,t.aska wam i pokoj od Tego, Ktory jest i Ktory
byt, i Ktory przychodzi, i od siedmiu Duchow, ktore sg przed Jego tronem, i od
Jezusa Chrystusa, Swiadka Wiernego, Pierworodnego wérod umartych i Wiadey
krolow ziemi. Temu, ktory nas mituje 1 ktory przez swag krew uwolnit nas od
naszych grzechow, i uczynit nas krélestwem — kaptanami dla Boga i Ojca swo-
jego, Jemu chwata i moc na wieki wiekow. Amen” (Ap 1,4—6). Tym, co nas tutaj
interesuje na pierwszym miejscu, sg stowa dotyczace Jezusa. Jezus jest w niebie,
w wieczno$ci Boga, na tronie Bozym, wokot ktorego stoi siedem Duchow. Ten
Jezus, ktory powstat z martwych, jest okreslony mianami ,,Swiadka Wiernego”
oraz ,,Wtadcy krolow ziemi™?!. Zaskakujace zestawienie tych dwoch okreslen
jest mozliwe tylko w §wietle omdwionej juz Ewangelii $w. Jana. Jezus deklaruje
w niej wobec Pitata, ze to On jest krolem krolestwa, ktore nie jest z tego Swiata,
i ze przyszedl na ten §wiat, aby da¢ swiadectwo prawdzie. Apokalipsa przypo-
mina wigc wydarzenia historyczne, ktore rozegraty si¢ przed Pitatem. Pozostaje
rownoczesnie jasne, ze ukrzyzowanie Jezusa, $cisle zwigzane ze §wiadectwem
ztozonym przed Pitatem, jest meczenska ofiarg, ktorej krew wyzwolita ludzi z ich
grzechow lub — jak zostalo napisane w pigtym rozdziale Apokalipsy — Jezus przez
swoja krew ,,nabyl dla Boga ludzi z kazdego pokolenia, jezyka, ludu i narodu”,
aby mogli od tej chwili by¢ ,krélestwem i kaptanami” dla Boga (Ap 5,9-10)*.

To, co juz wynikato z analizy sadu Jezusa u Pitata w Ewangelii $w. Jana, zostaje
teraz bezposrednio potwierdzone przez Apokalips¢. W $wiadectwie sktadanym
Pitatowi przez Jezusa odnosnie do swej krolewskosci, ktora nie jest z tego $wia-
ta, oraz w wydarzeniach ukrzyzowania i zmartwychwstania zwigzanych z tym
swiadectwem, krolewskos¢ Chrystusa wyraza si¢ faktycznie w tym $wiecie, tak
ze Jego $mier¢ reprezentuje ofiare, przez ktorg ludzie sa powolywani do uczest-
niczenia w kaptanstwie i w krolewskosci Chrystusa w majacym nadej$¢ czasie.
Jego kaptanska krolewskos$¢ ma wige wyraza¢ si¢ takze w wymiarze doczesnym,
a jej wlasciwym miejscem jest udziat wierzacych w Jego funkcjach zbawczych,
przezywanych w $cistej tacznosci z Chrystusem?®.

W obecne urzeczywistnianie si¢ krolewskosci Chrystusa jest wlaczone przede
wszystkim wotanie: ,,Jemu chwata i moc na wieki wiekéw”, a wiec doksologia.
Z tej racji, gdy mowimy o krolewskosci Chrystusa, wtasnie doksologii powinno
zosta¢ przywrdcone pierwotne znaczenie, a tym samym kryjace si¢ wazne wska-
zanie dotyczgce interpretacji zycia chrzescijanskiego.

21
22

Por. A. Jankowski, Dopowiedzenia chrystologii biblijnej, Poznan 1987, s. 115-117, 123-126.
Por. U. Vanni, I/ sacerdozio nell’Apocalisse e nella Prima Lettera di Pietro. Un impegno che
abbraccia tutta la vita del cristiano in vista del regno di Dio, Roma 2009, s. 15-43.

Por. Y. Congar, Sur la trilogie: Prophéte-Roi-Prétre, ,Revue de Sciences Philosophiques
et Théologiques” 67 (1983), s. 97-115.
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Doksologia Apokalipsy, ktora przywotuje wieczng ,,chwale i moc” Wiadcy
krolow ziemi, odnosi si¢ do wstepowania Chrystusa na tron i w pewien sposob jest
zywym towarzyszeniem temu wydarzeniu®*. Chrystus jako Krol, ktorego krolestwo
nie jest z tego §wiata, objawil si¢ jako wyzszy od wszystkich kroloéw na tym §wie-
cie. Teraz ,,chwata i moc”, okazywane krolom ziemskim, przechodzg ostatecznie
na Chrystusa, a okazywanie tej chwaly 1 mocy przejmuje chor ztozony z tych,
ktorzy uznajg si¢ za powotanych do stania si¢ kaptanami i krolami w odnowionym
swiecie. Powszechno$¢ krolewskosci Chrystusa, ktorg ojcowie Kosciota widzieli
juz zapowiedziang przez medrcoOw przynoszacych dary przesztemu kaptanskiemu
krolowi, przychodzac ze Wschodu do Cesarstwa Rzymskiego, zostaje wprost
potwierdzona w Apokalipsie, gdy mowi, ze nowe pokolenie kaptanskie i krolewskie
,,zostato nabyte dla Boga z kazdego pokolenia, jezyka, ludu i narodu” (Ap 5,9).

W Apokalipsie mamy jeszcze jedno stwierdzenie, ktore dotyczy krolewskosci
Chrystusa. Po wypowiedzi, ktorg wyzej przytoczylismy, w kolejnym wersecie
Apokalipsy zostalo powiedziane: ,,Oto nadchodzi z obtokami i ujrzy Go wszel-
kie oko i wszyscy, ktorzy Go przebili. I beda Go optakiwac wszystkie pokolenia
ziemi. Tak: Amen” (Ap 1,7). Krolewskos¢ Chrystusa nie tylko zalezy od faktu,
ze zaswiadczyt On o krolewskosci, ktora nie jest z tego $wiata, od tego, ze oddat
zycie z powodu dawanego $wiadectwa, a takze od faktu, ze Jego zmartwych-
wstanie, Jego wstapienie do nieba i Jego zasiadanie na tronie po prawicy Ojca
przyniosty krélewski tryumf Synowi Cztowieczemu — Synowi Bozemu, ktory stat
si¢ cztowiekiem. W decydujacej jednak mierze Jego krolewskos$¢ zwigzana jest
z tym, ze w pewnej chwili powrdci On w swojej krolewskiej chwale na oblokach
niebieskich na sad. Chrystus jest Krolem-Sedzig, na co zostata juz wyzej zwrocona
uwaga w kontek$cie omawiania sgdu Jezusa przed Pitatem.

Zagadnienie krolewskosci Chrystusa zostaje w przytoczonej wypowiedzi Apo-
kalipsy zwigzane z odpowiedzia, ktorej Jezus udzielit na pytanie arcykaptanow,
pytajacych go, czy to On jest Mesjaszem: ,,0Odtad ujrzycie Syna Cztowieczego,
siedzacego po prawicy wszechmocnego i nadchodzacego na obtokach niebie-
skich” (Mt 26,64). Kamienowany Szczepan doznal szczego6lnej wizji: zobaczyt
Syna Cztowieczego po prawicy Ojca, o ktorym Jezus méwit przed arcykaptana-
mi zydowskimi (por. Dz 7,56). Synem Czltowieczym jest Jezus Chrystus, ktory
kroluje z Bogiem. On jest Krolem, ktory powroci na sad, a ktorego widzial nie
tylko meczennik Szczepan, ale takze §wiadek Jan, ktory ,,byl na wyspie, zwanej
Patmos, z powodu stowa Bozego i §wiadectwa Jezusa” (Ap 1,9). Jesli chcemy
uchwyci¢ wewnetrzng relacje zachodzaca miedzy przywolanymi tutaj ideami,
trzeba przypomnie¢, w jaki sposob §w. Jan opisuje Syna Czlowieczego przecha-
dzajacego si¢ miedzy siedmioma ztotymi §wiecznikami. Przekazuje wiec, ze byt
On ,,przyobleczony w szat¢ do stop i przepasany na piersiach ztotym pasem”
(Ap 1,13). Szata kaptanska wskazuje na Jego kaptanska godnosé¢, ztoty pas na

24 Por. J. Corbon, Liturgia Zrédlo wody Zycia, przekt. A. Foltafiska, Poznaf 2005, s. 55-65.
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Jego godno$¢ krolewska. Ten, ktory ,,uczynit nas krélestwem — kaptanami dla
Boga i Ojca naszego” (Ap 1,6), ukazuje sie¢ — zgodnie z powszechna opinig egze-
getow? — jako najwyzszy kaptan i krol, §wiadkowi, ktory ofiaruje si¢ jako kaptan
z Chrystusem, aby z Nim krolowac jako krol. W ten sposob ofiara i panowanie,
kaptanstwo i krolewskos¢ tacza si¢ w Synu Czltowieczym, ktory przyszedt na §wiat,
aby da¢ §wiadectwo prawdzie jako megczennik; sg to pojecia, ktore wzajemnie
si¢ dopetniajg. W ciggu wiekow w Kosciele wszyscy wierni, ktorzy jako kaptani
sktadajg ofiare z Chrystusem Kaptanem, czynig to w tym celu, aby krolowaé
z Nim jako Kroélem. Na pierwszym miejscu ten udzial uwidacznia si¢ w zyciu
meczennikow, pierwszorzednych i najbardziej sugestywnych swiadkow Chrystusa,
ktorego krolestwo nie jest z tego $wiata, a nastepnie w zyciu wszystkich §wietych
— $wiadkow wiary, nadziei i mitosci.

Warto zwrdci¢ uwage na jeszcze jedng bardzo charakterystyczng rzecz. Krol
kaptanski, ktorego §w. Jan widzi w niebie, w Apokalipsie, a zwlaszcza w poszcze-
golnych elementach opisanej wizji, staje si¢ figurg Cesarza Rzymskiego?. W odpo-
wiedzi, ktorg Jezus daje Zydom, nie moéwi On o krélu, ale o Synu Czlowieczym,
stojacym po prawicy Boga Wszechmogacego ktory powrodci na obtokach niebie-
skich. Okreslenie ,,Syn Czlowieczy” jest dostosowane do mentalno$ci Zydow,
ktérzy — zgodnie z ich stowami — nie majg krola. Stowo ,,krol” jest przyjete przez
pogan, ktdrzy — owszem — nie majg krola, ale maja cezara. Nalezy zauwazy¢, ze
poganin, ktory ma cezara, wydaje Zydom krola, ktorego krolestwo nie jest z tego
$wiata, aby zostal ukrzyzowany. Poddany panowaniu, ktore jako nalezace do
cezara jest pozbawione prawomocnosci, skazuje on na ukrzyzowanie tego, ktory
legitymizuje wszystkich krolow ziemi, poniewaz jest krolem, ktorego krolestwo
nie jest z tego Swiata. Chrystus wedtug §w. Jana staje si¢ wladca, pomniejszajac
tym samym wtadze cezara, poniewaz chce doprowadzi¢ do krolestwa nowego
czasu pogan, ktorzy nie majg krola, cho¢ maja jeszcze cezara.

To jednak nie wszystko, co nalezy przemysle¢ odnosnie do wiezi zachodzacej
miegdzy krolewskoscia i kaptanstwem Chrystusa. Syn Czlowieczy jawi si¢ jako
krol, dobrowolnie sktadajac si¢ w ofierze Ojcu z intencjg kaptanska. Zydzi, ktorzy
wotlaja: ,,Nie mamy krola” w czasie debaty o krolewskosci Chrystusa przed Pita-
tem, utracili wraz z ukrzyzowaniem Chrystusa nie tylko krolewskos¢, lecz takze
kaptanstwo i jego funkcje ofiarnicza. Poganie natomiast, gdy ich przedstawiciel
wydawat Jezusa Zydom, aby zostat ukrzyzowany Krol, ktéry daje §wiadectwo
prawdzie, nie tylko uczynili problematycznym to, co jest zwiazane z cezarem, ale

25 Por. U. Vanni, L’Apocalisse, w: Il messaggio della salvezza, t. VIII: Opera Giovannea e let-

tere cattoliche, a cura di P. Prete, G. Ghiberti, U. Vanni, G. Tosatto, Torino—Leumann 1990,
s. 406—407; M. Wojciechowski, Apokalipsa swigtego Jana. Objawienie, a nie tajemnica, wstep,
przekl. z oryginatu, komentarz, Czgstochowa 2012, s. 106-107 (Nowy Komentarz Biblijny,
Nowy Testament, t. XX).

26 Por. E. Peterson, Theologische Traktate, Wiirzburg 1994, s. 83-92 (Ausgewihlte Schriften,
Bd. D).
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ponadto uczynili niemozliwym, patrzac z punktu widzenia metafizycznego, pota-
czenie panowania z najwyzszym kaptanstwem (pontifex maximus), ktore istniato
od czasoéw cezara Augusta (12 r. przed Chr.)?".

Po $mierci Chrystusa i po Jego wniebowstgpieniu — czyli po Tym, ktory stat
si¢ cztowiekiem oraz ukazal si¢ jako Kaptan i Krol w naturze ludzkiej — ciagle
powracato, niekiedy wrecz z wielkim naciskiem, dazenie do potaczenia krolew-
skosci z kaptanstwem, najwyzszej wladzy panstwowej z najwyzsza wladza reli-
gijng. Dazenie to nie zostato jednak nigdy w praktyce urzeczywistnione. Dobrze
wiadomo, ze wladcy germanscy w $redniowieczu usitowali — odwolujac si¢ do
sakramentalnego znaczenia konsekracji krolewskiej — potaczy¢ w jednej osobie
regum 1 sacerdotium, ale juz w VIII 1 IX wieku ta tendencja zostala sttumiona.
Synody w IX wieku stusznie ktadly nacisk na fakt, ze tylko Jezus Chrystus jest
Rex i Sacerdos w jednej osobie?. Propozycje zmierzajace jednak do potgczenia
krolewskosci i kaptanstwa, do nadania najwyzszej wtadzy panstwu wraz z przy-
znaniem jej najwyzszej wladzy religijnej, byty ciagle na nowo podnoszone. Maja
one uzasadnienie gtownie w tym, ze krolewskos¢ ziemska, bedac przewyzszana
przez kaptanska krolewskos¢ Chrystusa, odkrywa, ze nie moze dominowa¢ nad
religia, nad Ko$ciolem oraz nad wtadzg i funkcjami kaptanskimi, ale takze w tym,
ze nie da si¢ sprawowaé wladzy politycznej niezaleznie od wladzy, ktora Ojciec
przekazal Synowi. Odniesienie do wladzy Chrystusa staje si¢ gwarancja auten-
tycznosci wiadzy politycznej w §wiecie. Jest to wazne zagadnienie, ktore powinno
zosta¢ podjete w nowych warunkach wladzy sprawowanej wedtug pryncypium
demokratycznego. W czasie pojawiajacych sie w ciggu wiekow napie¢ w relacjach
zachodzacych migedzy wtadzg polityczng i wladzg religijng Kosciot wypracowat
kluczowe dla siebie pojecie libertas Ecclesiae®.

Wszystko to, co zostato tutaj powiedziane o krolewskosci Jezusa Chrystusa,
jawi si¢ jako ostabienie wladzy politycznej, i w znacznym stopniu jg ostabia,
sytuujac ja we wiasciwym dla niej porzadku doczesnym, podporzadkowanym
zasadzie transcendentnej. Kiedy sw. Pawet mowi, ze Chrystus ,,rozbroit Zwierzch-
nosci i Whadze” (Kol 2,15), Ze je publicznie obnazyt i ze zatryumfowat nad nimi,
wtedy — jesli spojrzymy na to zdanie w kontekscie catego Listu do Kolosan — sta-
je sie jasne, ze krolewskos§¢ Chrystusa obnazyla ,,zwierzchnosci 1 wladze” tego
$wiata, wyzwalajac je zarazem od demonicznego niebezpieczenstwa przerodzenia
si¢ w doczesng arbitralno$¢. Chrystus rozbroit je publicznie, gdyz panujacy tego
$wiata posungli si¢ do ukrzyzowania ,,Pana chwaty” (1 Kor 2,8). Co wiecej, w tej
ofierze dokonato si¢, wlasciwie biorac, zdemaskowanie ich zamiaréw i kryteriow
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Por. A. Krawczuk, Poczet cesarzy rzymskich, Warszawa 2006, s. 26.

Na temat pierwotnej tradycji w tej dziedzinie por. H. Rahner, Kosciol i panstwo we wezesnym
chrzescijanstwie, przekt. M. Radozycka, Warszawa 1986.

Por. G. Dalla Torre, La citta sul monte. Contributo ad una teoria caninistica sulle relazioni fra
Chiesa e Comunita politica, Roma 2007%, s. 113—-122.
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ich dziatania. Chrystus poddat je swojemu triumfowi, poniewaz Jego wstapienie
do nieba, Jego obecnos¢ na tronie po prawicy Ojca i Jego powrdt na sad ukazuja
tryumf krolestwa, ktore nie jest z tego §wiata, nad wszystkimi ,,zwierzchno$ciami
i wladzami” tego $wiata.

LUD KROLEWSKI I KAPLANSKI

Od kiedy wigc Chrystus jest Kaptanem i Krélem, moce ziemskie zostaty
pozbawione swojego charakteru demonicznego. Nie moga one juz — jak chce
poganstwo — domagac¢ si¢ dla siebie funkcji sakralnych ani zwiazanych z nig
przywilejow. Odkad Jezus Chrystus jest Kaptanem i Krélem, moze istnie¢ tylko
krolewskos¢ kaptanska, a udzial w niej moze mie¢ tylko nowy lud Bozy — Kosciot,
ktory celebruje tajemnice Kaptana-Krola. W Kosciele — ktadt na to mocny nacisk
$w. Augustyn — wszyscy ci, ktorzy zostali namaszczeni §wietym krzyzmem chrztu,
zostali namaszczeni ze wzgledu na krélewsko$¢ kaplanska (sacerdotium regale).
W postkomunii $wigta Chrystusa Krdla przed reforma posoborowa znajdowalo sie
trafne stwierdzenie: ,,Prosimy Cig, Panie, abysSmy dostapiwszy zaszczytu petnienia
stuzby pod sztandarami Chrystusa Kréla, mogli wraz z Nim w siedzibach niebie-
skich krolowac na wieki”*. Uczestniczenie to ma wige przede wszystkim wymiar
sakramentalny, chociaz — najprosciej mowigc — w nim si¢ nie wyczerpuje. Aby to
wyjasni¢, wystarczy odwotac si¢ do trafnego rozréznienia wprowadzonego przez
$w. Tomasza z Akwinu. Zwraca on zatem uwage, ze uczestniczenie w cierpieniach
Chrystusa i w Jego kaptanstwie, oprocz tego, ze dokonuje si¢ na sposob ,,uobecnie-
nia sakramentalnego” (per quamdam figuralem repraesentationem), urzeczywistnia
si¢ takze na sposob ,,nasladowania dzieta” (per imitationem operis)*'. Dlatego tez
w Kosciele ma miejsce rozne uczestniczenie w chwale i w krolewskosci Chrystusa.

Swieci meczennicy, ktorzy w ,,nasladowaniu dzieta” uczestnicza w ofierze naj-
wyzszego 1 wiecznego Kaptana, uczestniczag w krolewskosci Chrystusa w sensie
najbardziej szczegdlnym. Mgczenstwo jest archetypiczng forma nasladowania
Chrystusa kaptana-meczennika. Ci, ktorzy ponoszac meczenstwo, pili juz kielich
z Jezusem, od tej chwili zasiadaja juz z Nim na tronie, aby sadzi¢ nie tylko dwa-
nascie pokolen Izraela (por. Mt 19,28), ale takze kosmos i aniotow (1 Kor 6,2 i n.).
Megczennicy pokazali juz swoja $Smiercia, ze krolewskos¢ Chrystusa nie istnieje
bez kaptanstwa; w ten sposob $mier¢ i chwata meczennikdéw sa tylko najbardziej
dostosowang formga realizacji kaptanskiej krolewskosci Chrystusa w cztonkach
Jego mistycznego Ciata.

W sensie szerszym idea ta rozciaga si¢ na kazdego chrzescijanina, $wiadomie
i dobrowolnie dazacego do $wigtosci. Kaptanstwo Chrystusa, a wigc i Jego ofiara,

30 Mszal Rzymski, red. G. Lefebvre, Tyniec-Bruges [1959], s. 1542.
31 Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111, q. 66, a. 12.
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ma na wzgledzie swigto$¢ catego nowego ludu Bozego i kazdego, kto do niego
nalezy. Ztozyt On z siebie ofiare, ktéra ,,oczy$ci wasze sumienia z martwych
uczynkow, abyscie stuzy¢ mogli Bogu zywemu” (por. Hbr 9,14), to znaczy, aby$my
wszyscy byli $wigci. Kaptanstwo i ofiara przediuza si¢ wigc w kazdej formie $wie-
tosci chrzescijanskiej, ktéra w sensie szerszym takze jest meczenstwem. Dowodza
tego chocby spotykane rozmaite sposoby mowienia, ktore kazda forme §wigtosci
staraja si¢ jako$ zlgczy¢ z meczenstwem. Mowi si¢ na przyktad o meczenstwie
serca, meczenstwie dobra, meczenstwie prawdy itd. Wspolnym mianownikiem
wszystkich tych stwierdzen jest przekonanie, ze u podstaw kazdej Swietosci znaj-
duje si¢ dobrowolnie przyjeta przez Chrystusa ofiarna smier¢, poniesiona przez
Niego na krzyzu, a wiec Jego kaptanska krolewskos¢.
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THE PRIESTLY KINGSHIP OF JESUS CHRIST. THE BIBLICAL GROUNDS
AND THE ESSENTIAL ECCLESIAL MESSAGE

Summary

In the recent years the question of the kingship of Jesus Christ, which has always been
present in theology, has gained in significance in Polish theology as a result of various
religious and social movements which appeared as attempts to interpret signs of the times,
especially the pressures connected with secularisation, which can be observed also in
Polish culture. The issue calls for systematic deepening. The article points out, especially
the biblical grounds of the royal dignity of Christ, which can be found in the fragments
describing His birth, but also His trial ended with the crucifixion. The events of Christ’s
life show how He gains universal reign and how it is fulfilled. It is the Christ’s cross that
has the greatest significance in this respect. It is the ultimate sign of His kingship and the
key reference point of every interpretation of this aspect of His dignity in terms of both its
historical realisation and its eschatological fulfilment. It has to be noted, that the kingship
of Christ is priestly in character and that it is open to participation in it. Martyrs in the first
plays, but also all the Christians may participate in it in the form of imitation since they
prolong the redemptive work of Christ in their own life. Christ’s kingship is by all means
an open kingship and it makes itself present in the history through His believers.

Keywords: Christ, king, kingship, priesthood, martyrdom, participation

Stowa kluczowe: Chrystus, krol, krolewskosé, kaptanstwo, megczenstwo, uczestniczenie
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DUCH SWIETY A MILOSIERDZIE OJCA
ZREALIZOWANE W SYNU

Teologii Bozego mitosierdzia nie wolno rezygnowac z perspektywy trynitarnej,
nawet jesli wiaze si¢ to z trudnosciami. Okazuje si¢ bowiem, ze refleksja wiary,
ktora w kwestii mitosierdzia Bozego nie traktuje objawionej prawdy o Trojcy
Swietej jako podstawowej, generuje jeszcze wicksze problemy. Milosierdzie
Ojca, zrealizowane w Synu, nie tylko wyjasnia sig¢, ale wprost dotyka cztowieka
w Duchu Swietym, ktérego nie wolno ogranicza¢ tylko do kontynuacji dzieta
Jezusa. Duch Bozy — wedlug najbardziej ugruntowanej w teologii chrzesci-
janskiej interpretacji — najlepiej thumaczy objawiona tajemnice wewnetrznego
zycia Bozego, ktore okreslamy jako Mitos¢. Najlepiej takze — na tej podstawie
— tlumaczy istot¢ Bozego mitosierdzia, pokonujac wszelkie trudnosci, zwigzane
zwlaszcza z zawezaniem tej prawdy i jej jednostronnym rozumieniem.

Grzegorz Bartosik OFMConv, piszac o pneumatologii katolickiej w perspek-
tywie idei Bozego milosierdzia, dostrzega ,,niezwykla trudno$¢” w mowieniu
o istocie i zyciu Tréjcy Swietej immanentnej. Nie ma przy tym watpliwosci, ze
idea Bozego mitosierdzia w pneumatologicznych tekstach Pisma Swictego powin-
na by¢ rozpatrywana w dziele i misji Jezusa Chrystusa, w dziele stworzenia oraz
w misji Ducha Swietego wobec Ko$ciota!. Poza wszelkimi watpliwosciami zatem
powinna by¢ chrzescijanska refleksja wiary na temat Bozego mitosierdzia, ktorej
podstawa jest objawiona prawda wewnetrznego zycia Bozego. | to niezaleznie od
tego, czy wiaze si¢ to z wielkimi, czy tez matymi trudno$ciami w tej refleksji. Ale
czy tatwo jest mowic i pisa¢ o Bozym mitosierdziu? Z wielu wypowiedzi teologow
na ten temat, ktorzy zadali sobie trud pochylenia si¢ nad ta prawda — cho¢, trzeba
przyznaé, nie zawsze w wyraznej i zobowigzujacej perspektywie trynitarnej —
mozna wywnioskowac, ze pisanie lub mowienie na temat Bozego mitosierdzia nie

Ks. Edward Sienkiewicz — profesor nauk teologicznych, kierownik katedry Teologii Funda-
mentalnej Wydziatu Teologicznego Uniwersytetu Szczecinskiego, autor kilkunastu monografii
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G. Bartosik, Pneumatologia, w: Dogmatyka w perspektywie Bozego mitosierdzia, red. K. G6zdz,
K. Guzowski, Lublin 2010, s. 168.
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jest tatwe, co potwierdzajg takze niezbyt imponujace osiggnigcia systematycznej
refleksji wiary w tej kwestii. I nie moga tego catkowicie rekompensowac ozywione
badania teologéw w dostownie ostatnich latach, szczegolnie w Polsce?. Niestety,
jakakolwiek stabo$¢ w tym wzgledzie $wiadczy takze, w gruncie rzeczy, o stabosci
samej teologii, ktorej ztozonos¢ i tym samym trudno$¢ wielu zwigzanych z tym
problemem zagadnien nie usprawiedliwia. Nie chodzi tu bowiem o jedng z wielu
prawd. Chodzi o podstawe rozumienia chrzescijanskiego objawienia, co dostrzega
przywotany autor, piszac o koniecznej, trynitarnej perspektywie i o nierozerwalnym
w niej zwigzku z Bozym mitosierdziem najwazniejszych etapéw oraz wydarzen
w historii zbawienia®.

SKAD TA KLOPOTLIWA I POGLEBIAJACA DYSTANS
DO BOZEGO MILOSIERDZIA W REFLEKSJI WIARY TRUDNOSC?

Czy rzetelnie uprawiana katolicka pneumatologia i ptynace z niej wnioski moga
nam pomoc w pokonaniu wspomnianej trudnosci i przetamaniu dystansu do obja-
wionej przez Boga prawdy o Jego milosierdziu, a przynajmniej w odpowiedzi na
pytanie o przyczyny tej trudnosci? Otdéz wypowiadajacy si¢ na ten temat autorzy
(W. Granat, J. Tischner, M. Bernys, J. Warzeszak, C.S. Bartnik), widzg podstawy
tej trudnosci w zawezaniu Bozego mitosierdzia do grzechu cztowieka. Przy czym
zwolennicy takiego ukierunkowania teologii mitosierdzia Bozego (R. Kostec-
ki, J. Szczurek) poszukuja argumentéw w Pismie Swietym, powolujac sie na
nastepujace zdania: ,,Duch zostal dany na odpuszczenie grzechow” (J 20,22-23)
i ,,Wezmijcie Ducha Swietego! Ktorym odpuscicie grzechy, sa im odpuszczone,
a ktorym zatrzymacie, sg im zatrzymane” (J 20,22-23). I trudno si¢ temu dzi-
wié¢, poniewaz wyzwolenie czlowieka z grzechu znajduje si¢ w centrum dobrej
nowiny o zbawieniu. Poza tym zaréwno w Starym, jak i w Nowym Testamencie
Bog ukazany jest jako podazajacy za cztowiekiem, aby go wyrwa¢ z mocy zla
(nie zmienia tego takze wlasciwe starotestamentowej tradycji skoncentrowanie

Mariusz Berny$ pisze o wzro$cie zainteresowania problematyka mitosierdzia Bozego wsérod
teologdw dopiero w ostatnich latach (biorac pod uwage dat¢ opublikowania tej wypowiedzi
i tak nie mozna moéwic o dziesigcioleciach), w czym wielkg zastuge ma polska mistyczka —
nazywana apostotka Bozego milosierdzia — $w. Faustyna Kowalska i wiele wypowiedzi oraz
gestow §w. Jana Pawtla 1. Z kolei Jozef Warzeszak, powolujac si¢ na opinie polskich teologow
zajmujacych si¢ refleksja wiary na temat Bozego milosierdzia, nieco pdzniej w poréwnaniu
z Mariuszem Bernysiem, pisze wrgcz, ze ,,nie istnieje teologia mitosierdzia”, a jesli juz — to
uprawiana przewaznie przez polskich teologow. M. Bernys, Mitosierdzie jako przymiot Boga,
w: Bog bogaty w milosierdzie, ,,Communio” — Kolekcja nr 15, red. L. Balter, Poznan 2003,
s. 45; J, Warzeszak, O Bogu Jedynym. Milosierdzie jako przymiot Boga, w: Dogmatyka w per-
spektywie, s. 35; Pelna jest ziemia Twego Ducha, Panie. Oficjalny dokument Komisji Teologicz-
no-Historycznej Wielkiego Jubileuszu Roku 2000, przekt. J.D. Szczurek, Katowice 1997, s. 52.
3 G. Bartosik, Pneumatologia, s. 167-168.
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si¢ na rzeczywistos$ci narodu i najczesciej w takiej perspektywie rozpatrywanie
problemow jednostki)*. Zwlaszcza kiedy sw. Pawet podkresla: ,,Gdzie Duch Pan-
ski — tam wolno$¢” (2 Kor 3,17). Grzech jest bowiem nie tylko najpowazniejsza
przeszkoda na drodze do wolnosci i do jednosci, ale rowniez zrodtem wszelkie-
go, dosiggajacego cztowieka zta, wlgcznie ze $miercig, czy spowodowanym jej
perspektywa niepokojem i cierpieniem cztowieka. Natomiast Duch Swiety, jako
Dar i owoc dokonanego przez Chrystusa odkupienia, czyni czlowieka naprawde
wolnym. Wedtug Pawla wolnym od Prawa i od cierpienia z powodu niepokoju
oraz ro6znych rozterek. Co wigcej, Duch Panski przynosi pokdj, poniewaz — jak
juz przywotywalismy to w zwigzku z powolujagcymi si¢ na $w. Jana teologami —
zostat dany na odpuszczenie grzechow (J 20,22-23)°. Duch Panski przynosi takze
wolno$¢ od $mierci, od poteg piekielnych i poteg tego §wiata. Przynosi rowniez
— przez nasladowanie Chrystusa w stuzbie blizniemu, ofiarowanie si¢ za blizniego
— wolnos$¢ od samego siebie. A zatem to, co w stanie grzechu wydawalo si¢ naj-
powazniejszym zagrozeniem wolnosci, czyli stuzba drugiemu cztowiekowi, a tym
bardziej ofiara dla niego z tego, co jest najbardziej moje, wtasne, teraz w Duchu
Swietym, ktory uzdalnia do zycia w Chrystusie, czyni cztowieka ,§wigtynig Boga”
(1 Kor 6,19). Cztowiekowi — usprawiedliwionemu i u§wigconemu, poddajacemu
si¢ dziatajacemu w nim Duchowi Swigtemu — nie tarasuja juz drogi do wolnosci
przeszkody wynikajace z wlasnego egoizmu, gdyz Duch Panski przenika i trans-
cenduje wewnetrzng strukture ludzkiego bytu, a nawet struktury do tegoz bytu
zewngtrzne, spoteczne.

Stad wielu teologdw, takze na podstawie nauki o Duchu Swietym, wigze mito-
sierdzie Boze z grzechem, ukazujac je jako Jego litos¢, wspotczucie, wreszcie
pelne bolesci (misericordia) dziatanie Boga wobec upadtego cztowieka. Przy
czym taka tendencja ma bardzo dluga historie, si¢gajaca nauki $w. Tomasza, dla
ktorego punktem wyjscia byly poglady $w. Augustyna, okreslajacego mitosier-
dzie jako bolejace wspotczucie z powodu nieszczescia cztowieka, sktaniajace do
niesienia mu pomocy, co zostato przyjete i potwierdzone w nauczaniu Soboru
Watykanskiego 1. Przy czym, jesli chodzi o $w. Tomasza, to warto odnotowac, ze
oprocz podkreslanego przez niego dziatania Boga w stosunku do stworzen, dzigki
ktéremu wyprowadza On je z ngdzy 1 uzupeia braki, w wypowiedziach Akwinaty
na ten temat znajdujemy rowniez wzmianke o mitosierdziu, ktdre jest odwieczng
doskonatosciag Stworzyciela, Odkupiciela i Uswieciciela®. Ale owa reakcja Boga
na zto u wspomnianych teologéw, ograniczajacych mitosierdzie Boze do reakcji na
grzech, traktowana jest jako podstawowe kryterium w sigganiu do tez $w. Toma-

4 F. Rienecker, G. Maier, Leksykon biblijny, red. pol. W. Chrostowski, przekt. D. Irminska, War-
szawa 2001, s. 492-493.

H. Wiéhrisch, Bestemmiare, offendere, w: Dizionario dei concetti biblici del Nuovo Testamento,
trad. A. Dal Bianco, B. Liverani, G. Massi, red. L. Coenen, B. Beyreuther, H. Bietenhard, Bolo-
gna 1991, s. 179.

Tomasz z Akwinu, Suma teologiczna, przekt. P. Detch, Londyn 1975, 1, q. 21, a. 4.
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sza na ten temat. W tej perspektywie mitosierdzie rozumiane jest jako usuwanie
przez Boga ze §wiata brakow’, a jego pojawienie si¢ spowodowat dopiero grzech.
Weczeséniej bowiem nie byto ono Bogu potrzebne.

Nie wszyscy jednak podzielajg takie stanowisko, poniewaz fakty — jak twierdza
—nie mogg zmienia¢ natury Boga. Popeienie zatem przez cztowieka grzechu nie
moze nadawa¢ Bogu nowego, wczesniej nieobecnego w Nim przymiotu mitosier-
dzia®. Dlatego tez stanowisko to krytykowane jest z powodu ograniczania Bozego
mitosierdzia tylko do reakcji Boga na zto, ktére pojawia si¢ z winy cztowieka. Nie
chodzi przy tym o jakiekolwiek ostabianie wymowy oraz znaczenia przytoczonych
fragmentow Pisma Swietego i tez powotujacych sie na nie autoréw, zwlaszcza
ze w swoim dowodzeniu zarysowujg oni dos$¢ szeroki kontekst znaczeniowy,
znajdujacy si¢ u podstaw naszej kultury i wplywajacy na podejmowane w niej
rozwigzania’. Wyraznie nie tylko chrzescijanska, ale takze biblijna konotacja
pojecia ,,mitosierdzie” pozwala rozumie¢ objawiajacego si¢ Boga jako zwraca-
jacego si¢ do czltowieka na podstawie swojej niewyczerpanej mitosci i dobroci,
przez co okazuje skuteczng pomoc, obrong i taske'®. W zarysowujacej si¢ réznicy
zdan oraz uj¢¢ Bozego mitosierdzia nie powinno si¢ pomijac¢ termindw, jakimi
owa taskawos¢ Boga i Jego dobro¢ wobec cztowieka, mimo popethionego grze-
chu, wyrazona jest w Pismie Swietym. W taki sposob postepuje np. Jan Pawet I1
w swojej encyklice Dives in misericordia. Wydobywajac znaczenie stow: hesed,
rahamim 1 hamal, wskazuje na bogata i dos¢ zlozong rzeczywistos¢. Mowia one
wiele nie tylko o samym dziataniu Boga, Jego postawie, ale rowniez o tym, z cze-
go ono wynika, co jest podstawa tegoz. Innymi stowy, ukazuja Boga nie tylko
jako litoSciwego 1 mitosiernego wobec stabego oraz grzesznego cztowieka, ale
roOwniez wiernego samemu sobie i zawartemu z narodem przymierzu. Najbardziej
wymownym obrazem Bozego mitosierdzia, najwigcej takze mowiacym o Bogu
jako Ojcu, jest przypowies¢ o synu marnotrawnym'!, opowiedziana przez Jezusa,
w pelni objawiajgcego to mitosierdzie i realizujgcego go w misterium paschalnym.
Chodzi o Ojca, ktéry ze wzgledu na cztowieka nie oszczedzit swojego wiasnego
Syna (2 Kor 5,21), ale wydat Go na $mier¢, aby cztowiek uzyskatl przebaczenie,
odpuszczenie grzechow (Kol 1,14).

Sposdb objawienia i jego tres¢ nie pozwalaja zatrzymac si¢ tylko na nega-
tywnym aspekcie ludzkiego grzechu. Zaréwno starotestamentowa tradycja, brze-

7 W. Granat, Mifosierdzie jako przymiot Boga, w: Ewangelia milosierdzia, Poznan—Warszawa

1970, s. 32; J. Szczurek, Prawdziwe oblicze Boga i czlowieka w swietle tajemnicy Bozego Mito-
sierdzia, w: By¢ apostolem Bozego Mitosierdzia (Materialy z sympozjum), Krakow-Lagiewniki
2001, s. 11-20.

M. Bernys, Mitosierdzie jako przymiot Boga, s. 47.

®  Maly stownik jezyka polskiego, red. E. Sobol, Warszawa 1999, s. 442,

J. Lipniak, Grzesznik jako ubogi potrzebujgcy mitosierdzia Bozego, ,,Communio” 35 (2015) nr
3-4,s. 181-182.

Jan Pawet 11, Dives in misericordia, Rzym 1980, 4-6.
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mienna w obietnice, jak i jej pelna realizacja w Jezusie Chrystusie ukazuja przede
wszystkim Boga — Kim jest. Aby dzigki temu cztowiek zrozumiat dobrze, jaki jest
(w znaczeniu: dlaczego tak wlasnie postepuje?). Okazuje si¢ to rowniez nicodzow-
ne w zrozumieniu samego cztowieka. W takiej perspektywie objawiona cztowie-
kowi prawda o Bozym mitosierdziu musi by¢ rozumiana jako najlepsza droga do
poznania Boga. Nie wolno wigc tej prawdy ograniczaé tylko do ludzkiego grzechu.
Podobnie jak rzeczywistosci Boga nie wolno ogranicza¢ tylko do stworzenia lub
odkupienia, albo tylko do uswigcenia cztowieka. Chodzi nam o przezwyci¢zenie
jednostronnosci, z ktorej wynika wiele problemow. Przy czym przezwyciezenie
to nie musi oznacza¢ braku trudnosci — jak to dostrzega wspomniany G. Bartosik.
Owa trudnos$¢ wigze si¢ bowiem z postrzeganiem Trojcy Swietej jako podstawy
naszego chrzescijanskiego myslenia o Bogu i zarazem chrzescijanskiego zycia'?.
Rozumienie jednak mitosierdzia Bozego jako przymiotu ograniczonego do ludz-
kiego grzechu nie zmniejsza trudnosci w poznaniu Boga, a jeszcze jg poglebia.
Podobnie jak pogtebia jednostronnos¢, wyraznie ustepujacg w perspektywie tryni-
tarnej. W takim bowiem ograniczaniu czy tez zawegzaniu nieco wymyka si¢ naszej
refleksji Bog sam w sobie, ktorego Nowy Testament nazywa mitoscig (1 J 4,8)
i ktory objawia sie czlowiekowi jako w Trojcy Jedyny.

Trudno$¢, pojawiajaca si¢ na drodze poznania Boga, objawiajacego si¢ jako
milosierny Ojciec, nalezy przezwycieza¢ w Duchu Swietym. Nowy Testament
ukazuje realizacje¢ milosierdzia Ojca w Synu, ktérego nie wolno odrywac od Ducha
Swigtego. Tak jak zestania Ducha Swietego i Jego dzialania w zatozonej przez
Jezusa wspdlnocie nie wolno rozumie¢ tylko jako konsekwencj¢ dzieta Syna,
poniewaz Duch Swiety je umozliwia i od samego poczatku wspottworzy, w tym
samym sensie, w jakim Syn pozostaje w jednosci z Ojcem. Duch Swiety dany jest
oczywiscie ,,na odpuszczenie grzechow”. Ten sam jednak Duch Swiety, ktory prze-
nika glebokosci Boga samego, dany jest na ,,objawienie Boga” — doprowadzenie
do Niego i do Jego zbawienia, poniewaz przenika takze cztowieka's.

DUCH SWIETY I MILOSIERDZIE OJCA W EKONOMII ZBAWIENIA

Perspektywa nowotestamentowa pozostaje obowiazujacg takze w objawia-
niu si¢ Boga w dziejach narodu wybranego. 1 z tej perspektywy, chocby przez
takie wydarzenia jak ustanowienie krolestwa i niewola babilonska, wolno méwic
o0 swoistej pneumatologii juz w Starym Testamencie, przybierajacej coraz bardziej

12 'W. Hryniewicz, Nasza Pascha z Chrystusem. Zarys chrzescijanskiej teologii paschalnej, t. 11,
Lublin 1987, s. 93.

Jan Pawet 11, Wierze w Ducha Swigtego Pana i Ozywiciela, red. S. Dziwisz 1 in., Watykan 1992,
s. 160.
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wyrazne ksztalty'¥. Czy jednak na tej podstawie wolno roéwniez mowic o jakiej$
szczegolnej roli Ducha Swigtego w objawianiu sie Boga jako milosiernego Ojca
w dziejach Izraela? W zasygnalizowanej perspektywie nowotestamentowej Hans
Urs von Balthasar w Trojcy SW1qteJ immanentnej okresla Ducha Swietego jako
biernego!. Natomiast w Trojcy SWlf;teJ ekonomicznej jest On — jego zdaniem
— jak najbardziej czynny'®. I nie chodzi tu tylko o wydarzenie wcielenia Stowa.
Chodzi o przezwyciezenie jednostronnos$ci i podkreslenie stato$ci natury Bozej
w roznych etapach Objawienia i réznych dziataniach Boga. Podobnie jak podkre-
§lenie, ze funkcja Ducha Swigtego immanentna, w relacji do Ojca i Syna, nie jest
bez znaczenia w Jego dzialaniu na zewnatrz, w §wiecie. Tak jak nie jest rowniez
niezalezne milosierne dziatanie Ojca od tego, Kim jest On sam w sobie.

A Kim jest, objawia juz w dziele stworzenia'’. Powotuje wszystko do istnienia
z mitosci. Jak powie C. Bartnik, w ten sposob przygotowujac swiat ztozony z mate-
rii nieozywionej (skamieliny) i ozywionej, do pojawienia si¢ w nim cztowieka.
Stad juz na tym etapie — wedlug lubelskiego teologa — ograniczanie Bozego mito-
sierdzia tylko do przebaczenia grzechu jest nie do utrzymania'®. Podobnie jak nie
do utrzymania jest to milosierdzie bez mitosci Boga, powotujacego wszystko do
istnienia, zanim pojawit si¢ grzech". Jak mowi Ksigga Rodzaju: ,,Duch Bozy unosit
si¢ nad wodami” (Rdz 1,1-2), gdy ziemia byla jeszcze beztadem i pustkowiem,
ale juz istniata, stworzona przez Boga, tak jak i niebo. Jakby autor natchniony
chciat powiedzie¢, ze Duch Bozy wspoltdziata, uczestniczy w stworzeniu od same-
go poczatku; od tej chwili, kiedy wszystko dopiero zacznie nabiera¢ ksztattow,
niejako te chwile uprzedzajac i odtad w tym stworzeniu pozostajac (creatio prima
1 creatio secunda, continua). Wystarczy tylko wspomnie¢ hebrajskie znaczenie
terminu ruah®, wystepujacego w Starym Testamencie 378 razy. Stowo wskazu-
jace na ,,wiatr”, ,,wichure” odsytato wprost do innych znaczen, takich jak oddech,
zycie, duch, bez ktorych nie bytoby Zadnego istnienia: ani §wiata, ani zwierzgcia,
ani czlowieka. Pojecie to odnosito si¢ takze do istot niebieskich, aniotdéw. ,,Przez
Ducha — Boza Osobeg, Ojciec bezposrednio wlewa zycie [...] dociera do swoich
stworzen, zbawia je od nie-istnienia, zachowuje je i prowadzi do ich peni. By¢

4 B.J. Hilberath, Pneumatologie, Diisseldorf 1994, s. 46.

15 H.U. Balthasar, Pneuma und Institution. Skizzen zur Theologie IV, Einsiedeln 1974, s. 224.
H.U. Balthasar, Theodramatik, t. 11: Die Personen des Spiels, cz. 2: Die Personen in Christus,
Einsiedeln 1978, s. 404—405.

Wsrod wezwan Litanii do Bozego Milosierdzia znajdujemy takze wystawiajace Mitosierdzie
Boga w stworzeniu, zaréwno duchow niebieskich, jak i ludzi. Zob. Litanie, red. S. Grzecho-
wiak, J. Orchowski, A. Przyborski, Marki 2001, s. 48.

8 C.S. Bartnik, Dogmatyka katolicka, t. 1, Lublin 1999, s. 17; tenze, Mitosé i milosierdzie, w:
Dogmatyka w perspektywie, s. 243-244.

K. Go6zdz, Teologia Bozego Milosierdzia, w: Dogmatyka w perspektywie, s. 294; H. Witczyk,
Bog nieskory do gniewu — bogaty w mitosierdzie (Ps 103), ,,Verbum Witae” 3 (2003), s. 87.

H. Schiingel-Straumann, Ruach bewegt die Welt. Gottes schopferische Lebenskraft in der Kri-
senzeit der Exils, Stuttgart 1992, s. 18-21.
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w Duchu Swietym réwna sie by¢ w zyciu. W taki sposéb Duch Swiety nie tylko
zachowuje kosmos [...], ale stanowi sama moc nowego stworzenia, na ktore ocze-
kiwanie wida¢ w mesjanskiej nadziei na majacy nasta¢ lud o nowym sercu™'. Czyz
stowa te nie wyrazaja tego, co miesci si¢ w terminie ,,milosierdzie”, i to w szerszym
znaczeniu, niz to ograniczajace je — a tym samym i Ducha Swietego — jedynie do
podniesienia z upadku, wyzwolenia z popetnionego grzechu?

Z kolei w Katechizmie Ko$ciota Katolickiego czytamy: ,,Stowo Boga i Jego
Tchnienie (czyli Duch Swiety) znajduja si¢ u poczatku bytu i zycia catego stwo-
rzenia”?. Trudno nie dostrzec znaczenia owego Tchnienia w powotaniu do bytu
cztowieka, o ktérym zardwno wschodnia, jak i zachodnia tradycja mowi, ze to
Duch Swiety tworzy w nim obraz Bozy?. ,Wtedy to Pan Bég ulepit cztowieka
z prochu ziemi i tchngt w jego nozdrza tchnienie zycia, wskutek czego stat si¢
cztowiek istota zywa” (Rdz 2,7). Powotujac si¢ na te stowa, teologowie wypro-
wadzali cztowieka, jego zdolno$¢ do rozwoju, znajdujacg si¢ w nim podstawe do
wyjatkowej w catym $wiecie godnosci, z doskonatosci samego Boga®, z Jego
mitosci, ktora jest podstawa Bozego milosierdzia. Podobnie jak godno$¢ czlo-
wieka, przez pochodzenie od Boga — przez Jego Tchnienie, jest tego mitosierdzia
motywem, nawet po grzechu cztowieka®.

Kontekst Bozego milosierdzia pojawia si¢ w do§¢ charakterystycznej prawi-
dtowosci, wystepujacej w Starym Testamencie, a polegajacej na wigzaniu nauki
o Duchu Bozym z kresem historii, wypetnianiu dziejow oraz ich zwigzku z nie-
odwotalnym i sprawiedliwym osadem, co wtasciwe jest zwtaszcza zydowskiej
apokaliptyce. O tym samym konteks$cie trzeba mowi¢ u poswigcajacych wiele
uwagi Duchowi Bozemu prorokow, zwiazanych szczego6lnie z okresem niewoli
babilonskiej lub nastepujacym zaraz po niej. Ezechiel i Joel méwia o Bozym
Duchu w perspektywie izraelskich nadziei, radosnego i niewzruszonego oczeki-
wania, na milosierne dziatanie Boga, w ktorym Duch bedzie ostatecznym dobrem
ludu Bozego i odpowiedzig na wszystkie dotychczasowe, bolesne doswiadczenia;
cierpienia narodu (Ez 36,24-28; J1 3,1-4). Przyktadem jest tu wizja ,,Ozywienia
wysuszonych kosci” u Ezechiela. Izrael pozbawiony zycia nie zostat pozbawiony
milosierdzia Bozego i nadziei na ostateczne zwycigstwo, zmartwychwstanie i nowe
stworzenie. Wysuszone kosci moga na powrdt pokry¢ si¢ migsniami i Sciggna-
mi, oblec skorg, gdy tylko wstapi w nie Duch Bozy, powstanie z nich ponownie
,.wielkie wojsko” (Ez 37,1-14). Tekst ten jest w perspektywie pneumatologicz-
nej i zarazem stopniowo objawianego [zraelowi mitosierdzia Bozego wyrazem
zydowskiego uniwersalizmu. Ten sam Duch Bozy kieruje losami catego $wiata,

2L Petna jest ziemia Twego Ducha, Panie, s. 32-33.

2 Katechizm KoSciota Katolickiego, Poznan 1994, 703.

3 Pelna jest ziemia Twego Ducha, Panie, s. 52-53.

24 Tomasz z Akwinu, Suma teologiczna 1, q. 21, a. 3; J. Krélikowski, Protologia, w: Dogmatyka
w perspektywie, s. 85.

% K. Gézdz, Teologia Bozego Milosierdzia, s. 294.
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potwierdzajac niejako swojg moc stworcza. Stanowi to dla prorokéw punkt wyj-
$cia w ukazywaniu nadziei mesjanskich. Zdyskredytowane krolestwo izraelskie,
z ktoérym zwigzane sg tylko wielkie rozczarowania, pozbawione jakiegokolwiek
politycznego znaczenia, spotykajace si¢ z coraz wigksza krytyka i surowa oceng
religijng?®, potrzebuje mitosierdzia. Dlatego coraz wyrazniej zwraca si¢ w kierunku
nadchodzacego — cho¢ wciaz w odleglej perspektywie — Zbawiciela, Mesjasza?’.
Zostaje On opisany jako posiadajacy petni¢ Ducha Bozego, co stanie si¢ podstawag
nie tylko Jego osobistego, wyjatkowego odniesienia do Boga, ale takze udzielania
— przekazywania tego Ducha drugim, nawet wszystkim. ,,Spocznie na niej (r6zdz-
ka z pnia Jessego) Duch Panski, duch madro$ci i rozumu, duch rady i mestwa,
duch wiedzy i bojazni Panskiej” (Iz 11,2). Duch Jhwh nie dziala jednak w tych
rozwijajacych si¢ proroctwach w sposob typowy dla ziemskiego wladcy, z moca
narzucajacego swoja wole 1 wladze. Nabierajac coraz wyrazniej ryséw stugi, kogo$
Zyjacego i cierpigcego dla innych (Iz 61,1-2)%, uwypukla przede wszystkim Boze
mitosierdzie, skierowane gtownie do cierpigcych i odrzuconych.

Na zydowska pneumatologie wptywato rowniez spotkanie z kulturg hellen-
ska po podbojach Aleksandra Wielkiego. Wyrazem tego jest starotestamentowa
literatura madro$ciowa. Duch Bozy stawiany jest w niej na rowni z madro$cig
Boza (Mdr 1,4-6). Tak jak Boza Madro$¢, wypetnia ziemig, obejmuje caty §wiat,
jest obecny we wszystkim, co istnieje (Mdr 12,1). Podobnie jak madros¢ Boza
porzadkuje swiat (Mdr 9,1-19), doprowadza cztowieka do harmonii z Bogiem,
Jego wola, co czyni cztowieka naprawde madrym (Mdr 7,22-27)%.

Nie bez znaczenia w tym kontekscie (obecnosci i dziatania Bozego Ducha)
wydaje si¢ takze zydowska idea Bozej szekinah. Pojecie to oznaczalo zamiesz-
kanie Boga — Jego obecno$¢ zwlaszcza w §wigtyni. Przypominato jednak o Jego
obecnosci rowniez poza $wiagtynig — na wygnaniu, w diasporze, gdzie przestrzenig
teologii kultowej stawata si¢ synagoga, modlacy si¢ do Boga, wierny przymierzu
lud. J. Moltmann wskazuje na bardzo konkretne konsekwencje zydowskiej teologii
szekinah w rozumieniu Bozego Ducha, we wczesnym judaizmie. I tak, nauka sze-
kinah — wedlug tego autora — wyjasnia osobowy charakter Ducha — to dzialajaca
obecnos¢ samego Boga. Poza tym to zwrdcenie uwagi na Boza uczuciowos¢ Ducha,

26 ]. Finkenzeller, Eschatologia, przekt. W. Szymona, Krakéw 2000, s. 32-33; E. Haag, Pano-
wanie i krolestwo Boga w Starym Testamencie, przekt. F. Mickiewicz, ,,Communio” 6 (1986),
nr 2, s. 7; W. Chrostowski, Ziemia Izraela w ekonomii zbawienia i swiadomosci zydowskiej,
Ateneum Kaptanskie” 1 (1990), s. 65.

G. Bartosik, Prneumatologia, s. 169.

28 C. Westermann, Geist im Altem Testament, ,,Evngelische Theologie” 41 (1981), s. 228; E. Gal-
biati, A. Piazza, Biblia ksiega zamknigta?, przekl. M. Pominska, Warszawa 1971, s. 301;
S.J. Synowiec, Oto twdj krol przychodzi. Mesjasz w pismach Starego Przymierza, Krakow
1992, s. 20.

Y. Congar, Wierze w Ducha Swietego, t. I, przekt. A. Paygert, Warszawa 1995, s. 49.
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ktory zamieszkuje, wspoltcierpi, wspotczuje. Wreszcie to kenoza Boga w Duchu,
rezygnujacego ze swojej nietykalnosci, poniewaz jest On peten mitosci®.

KIM JEST DUCH SWIETY W PERSPEKTYWIE
MILOSIERDZIA OJCA?

Nowy Testament ukazuje Jezusa nie tylko jako napetionego Duchem Swigtym®!,
ale jako przychodzacego na §wiat za sprawa Ducha Swigtego, ktory w momencie
wecielenia Stowa (Lk 1,35) juz dziata i poprzedza niejako dziatanie w $wiecie
Syna. Jezeli wydarzenie Jezusa Chrystusa, zwlaszcza przez Jego misterium pas-
chalne, nalezy rozumie¢ jako pelng realizacje okazywanego cztowiekowi przez
Boga milosierdzia, to w takim samym sensie nalezy moéwic¢ rowniez o dziataniu
Ducha Swietego®. I w tym zarysowany kontekst starotestamentowy okazuje sic
niezbedny. Aby dobrze rozumie¢ zarowno mitosierdzie Ojca, jak i realizacje tego
mitosierdzia w Synu, trzeba zaktada¢ wprost do§wiadczenie Izraela i obecng na
przestrzeni wiekow refleksje¢ na temat Bozego Ducha. Brak uswiadomienia sobie
umozliwiajacej doswiadczenie Ducha Swigtego wiary ojcow, przepowiadania na
ten temat prorokéw, rodzi powazne trudnosci z powodu bagatelizowania wrazli-
wosci, jaka si¢ z tego rodzi w zwigzku z wydarzeniem Jezusa. Chodzi tu rowniez
o potrzebne do wyrazenia — ,,spojeciowania” tego doswiadczenia — srodki wyrazu,
odpowiednie stownictwo, ktore ksztattowato sie przez cate pokolenia i w momen-
cie wejscia Boga w historie okazato si¢ bardzo przydatne. Przy czym wejscie to
w Jezusie Chrystusie musi by¢ postrzegane jako dzieto Ducha Swietego, ktory
pozostaje niejako w ukryciu, ,,poza historia”, namaszczajac jednak Jezusa i czy-
nigc go Chrystusem (Mt 3,16; Mk 1,10; £k 21,22). Duch Swiety nalezy zatem
— co potwierdza Jan i synoptycy, cho¢ nieco na inny sposob® — do wydarzenia

30 J. Moltmann, Der Geist des Lebens. Eine ganzheitliche Pneumatologie, Miinchen 1991, s. 55.

3' B. Stubenrauch, Pneumatologia — traktat o Duchu Swietym, przekt. P. Lisak, Krakow 1999,
s. 53-68.

Tylko w pneumatologicznym kontek$cie mozna dobrze rozumie¢ takie wydarzenia z zycia Jezu-
sa, jak chrzest nad Jordanem ((Lk 3,21-22), kuszenie na pustyni (Lk 4,1-12), a takze poczatek
Jego publicznej dziatalnosci w Nazarecie (Lk 4,16-30). Generalnie wszyscy synoptycy, nawia-
zujac do opisu chrztu, ukazujg Jezusa jako petnego Ducha Swietego. Jezus pod wplywem tego
Ducha udat si¢ na pustyni¢ (Lk 4,1). Duch nawet — jak brzmi to w tek$cie greckim — ,,wyrzuca
(ekballei) Jezusa” na pustyni¢ (Mk 1,12). Podobnie wedlug Mateusza: Duch wyprowadzit Jezu-
sa (4,1). Fragmenty te pozwalajg postrzegac Jezusa jako znajdujacego si¢ pod wptywem Ducha
Swietego — jako ,,Pneumatyka”. J. Zizioulas, The Pneumatological Dimension of the Church,
»Communio” 1 (1974), s. 145; B. Bobrinscoy, The Holy Spirit in the Church, w: The Legacy of
St. Vladimir. Byzantium. Russia. America, ed. J. Breck, J. Meyendorft, E. Silk, Crestwood, NY
1990, s. 198-200; Novum Testamentum. Graece et Latine, Nestle-Aland, Stuttgart 1979, s. 89.

Jan wydaje si¢ bardziej zainteresowany wewnetrznym wymiarem tego wydarzenia, a synopty-
cy zewngtrznym, oddziatywujacym na gromadzacy si¢ wokot Jezusa lud.
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chrystologicznego. To Duch Swigty objawia Chrystusa, a Chrystus posyta Ducha
Swietego od Ojca®. W Duchu Swietym zatem realizowane jest przez Syna — Jezusa
Chrystusa — mitosierdzie Ojca.

Jezus, realizujac Boze mitosierdzie, powoluje si¢ na wyjatkowa relacj¢ z Ojcem.
Upowaznia Go ona do jedynego w swoim rodzaju i niepowtarzalnego reprezento-
wania Ojca oraz do szczegblnego roszczenia, ktore wlasciwe jest pozostajagcemu
w jednosci i mitosci z Ojcem Synowi. Co jest istota tej relacji i jakie znaczenie ma
ona w realizowanym przez Jezusa mitosierdziu? Jezus wielokrotnie w swojej dro-
dze do Jerozolimy® stara si¢ ja przyblizy¢ i wyjasni¢. Mozemy ja jednak zrozumied¢
i coraz bardziej si¢ na nig otwieraé tylko w Duchu Swietym (Ek 1,26-38)%, ktory
jest tez podstawa tej relacji. Jak nalezy to rozumiec¢? Duzg pomocg wcigz pozostaje
obraz pozostawiony przez $w. Augustyna. Otdz biskup Hippony, nie uciekajac
przed narzucajacymi si¢ jego refleksji analogiami do bytu ludzkiego i ludzkiej spo-
tecznosci®’, ukazuje Ducha Swietego jako swoiste ,,medium”, nawet ,,przestrzen”
wzajemnej mitosci Ojca i Syna. To wzajemne odniesienie ma charakter osobowy,
przyjmuje konkretng forme, r6zna od Ojca i Syna samoistno$c¢*. Stad w katolic-
kiej teologii; w nauce o Trojcy Swietej, okresla si¢ Ducha Swietego jako ,.Dar”.
Wedhug pism $§w. Jana Apostota Paraklet pochodzi od Ojca i jest Jego ,,Darem” —
jest postany przez Ojca i wychodzi od Ojca. Dlatego tez w Duchu Swietym Ojciec
objawia si¢ jako Dawca i jako Dar. Ale ten Dar przychodzi do nas z inicjatywy
Jezusa; dokonuje si¢ to wiec w formie: ,,od Ojca” i ,,przez Syna”, ktory najpierw
odchodzi do niedostgpnej cztowiekowi §wiattosci. Duch Swiety, pochodzac zatem
od Ojca, bierze z tego, co nalezy do Syna, wywodzi si¢ bowiem z jednosci Ojca
i Syna, ktory posiada wszystko od Ojca i wspolnie z Nim (J 16,14—15). U $w. Jana
trzeba zatem mowié o paralelnym ujeciu zestania Ducha Swietego i postania Syna,
dzigki czemu i Syn, i Duch Swiety jest zdefiniowany jako Dar Boga. Okreslajac

3 Pierwszym darem Zmartwychwstatego, ktory pojawia sic mimo drzwi zamknietych, jest Duch

Swiety: ,,Po tych stowach tchnat na nich i powiedziat im: Wezmijcie Ducha Swietego™ (1 20,22;

por. takze 7,37-39; 4,16.26; 15,26; 16,13). Pierwszym darem (pierwocinami) nazywa Ducha

Swietego $w. Pawel, ktory nazywa Go takze ,,zadatkiem”, poniewaz w Nim urzeczywistnia sie

to, co kiedy$ w pelni ma si¢ objawi¢ (Rz 8,23; 2 Kor 1,22; 5,5). Mozna powiedzie¢, ze powiel-

kanocne epifanie Jezusa, przychodzenie do swoich ucznidow, konsekwentnie prowadzity do

udzielania im coraz bardziej Daru wywyzszenia, czyli Ducha Swietego, co znalazto szczegélny

wyraz w dniu Pigédziesiatnicy. ,, Tego wlasnie Jezusa wskrzesil Bog, a my wszyscy jestesmy

tego $wiadkami”. Wyniesiony na prawice Boga, otrzymat od Ojca obietnice Ducha Swietego

i zestal Go, jak to sami widzicie i styszycie” (Dz 2,32 in). G. Schneider, Die Apostelgeschichte

1, Freiburg—Basel-Wien 1980, s. 260.

Droge te rozumiemy jako proces zmierzajacy do centralnego wydarzenia w zbawczej misji

Jezusa jakim jest Jego misterium paschalne.

P. Warchol, Mitosierdzie wedtug Jana Pawta II, w: Dogmatyka w perspektywie, s. 352.

37 Sw. Augustyn, O naturze dobra 111, 1V, VI, XXII, przekt. M. Maykowska, w: tenze, Dialogi
filozoficzne, Krakow 1999.

3 Sw. Augustyn, O Tréjcy Swietej, przekt. M. Stokowska, Krakow 1995, 1, 4, 7; V, 14, 15; XV,
26, 45.
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w tym konteks$cie Syna jako najwigkszy — najcenniejszy Dar dla potrzebujacej
odkupienia ludzkosci — nie traci si¢ z pola widzenia i nic nie umniejsza Duchowi
Swietemu, ktory jest w rownej mierze dawany — ofiarowany przez Syna (J 16,16)
i w ten sposob kontynuuje Jego zbawcze dzieto. Stad wzajemne obdarowanie si¢
mitoscig w Bogu staje si¢ najbardziej wlasciwym sposobem dziatania Boga i Jego
obecnosci w $wiecie, wobec czlowieka i jego relacji do drugich o0séb. Bog przycho-
dzi jako Dar w swoim wecieleniu i misterium paschalnym (w Jezusie Chrystusie),
ktorego nie mozna odrywaé od Ducha Swietego™®.

Powyzej wspomniano o podstawie Bozego milosierdzia, ktéra jest mitos¢.
W celu podkreslenia, o jaka mito$¢ chodzi, powinno si¢ to stowo napisa¢ wielka
litera. Innymi stowy, najbardziej rozpowszechnione dzi§ w $wiecie rozumienie
mito$ci nie powinno nam narzucaé obrazu Mitosci jako owej szczegdlnej relacji
Syna do Ojca. Cztowiek jednak rowniez dzisiaj moze si¢ na nig otwiera¢, mimo ze
pozostaje ona wcigz wiasciwg Bogu tajemnica*’, podobnie jak tajemnicg jest dla
nas Boze milosierdzie, bedac jednocze$nie Darem. Powyzej rowniez, przynajmnie;j
kilkakrotnie, wspomniano, ze tajemnic¢ Bozego mitosierdzia cztowiek odkrywa
dzieki Duchowi Swigtemu, w mocy ktorego to mitosierdzie w petni realizuje Jezus
Chrystus. W pelni ja tez objawia, dzialajac w Duchu Swietym i posytajac Ducha,
ktory jest Darem. Jak nalezy to rozumie¢? Otéz Syn, pozostajac w trwatej relacji
Milosci z Ojcem, wraz ze swoim pojawieniem si¢ na Swiecie przesadza o nieza-
trzymywaniu tego odniesienia tylko dla siebie*'. W modlitwie arcykaptanskiej do
tej relacji Mitosci Jezus zaprasza wszystkich, ktorzy w niego uwierza. Wprowadza
w te relacj¢ uczniow (J 17,20-26), co jest podstawa wlasciwej tej relacji Jednosci
Ojca z Synem, w ktorej teraz maja mie¢ udziat wszyscy zaproszeni*?. Zaproszenie
to i prosbe Jezusa, skierowana do Ojca o takg mito$¢ i jednos¢ dla wprowadzonych

3 A. Czaja, Credo in Spiritum Vivificantem. Pneumatologiczna interpretacja Kosciota jako komu-

nii w posoborowej teologii niemieckiej, Lublin 2003, s. 148—152.

Kazdy, kto chce zrozumie¢, by¢ wprowadzony w t¢ relacje, ktéra w Jezusie Chrystusie staje

sic otwartg dla wierzacych w Niego, powinien prosi¢ o Ducha Swietego, poniewaz On jest

najwiekszym darem Ojca (Lk 11,13). Pocieszycielem, w chwilach kryzysoéw i dos§wiadczen

(Lk 12,12; takze Mk 13,11). Y. Congar, Wierze w Ducha S'wigtego, t. I, s. 57; C. Ruini, Obja-

wienie mitosierdzia Ojca, w: Bog bogaty w mitosierdzie, s. 121.

4 M. Kehl, Die Kirche. Eine kotholische Ekklesiologie, Wiirzburg 1994, s. 68-73.

4 Sw. Pawel nie pozostawia najmniejszych watpliwosci odnosnie do fundamentalnego skutku
— jak to okre$la — ,,bycia w Chrystusie przez Ducha Swictego”, jakim jest wiasnie mitos¢. Ta
sama milos¢ wigze dalej poszczegodlnych wierzacych z Chrystusem i z Ojcem, a takze migdzy
soba, w tej wspdlnocie, ktora powstaje — zawigzuje si¢ przez pelne mitosci dziatania Boze-
go Ducha. Wprawdzie List do Galatow w perspektywie zaréwno trynitarnej, jak i eklezjolo-
gicznej podkresla synostwo chrzescijan, majace swoje zrodlo przede wszystkim w Chrystusie
(Ga 4,4-6), to trzeba koniecznie doda¢, ze usprawiedliwieni przez Chrystusa i nawigzujacy
dzigki temu szczegolng wiez z Ojcem stajg sie tak naprawde synami przez Ducha Swiete-
go, poniewaz w Liscie do Rzymian (5,5) istota Ducha Swietego identyfikowana jest wprost
z mitoscig Boza. ,,A nadzieja zawies¢ nie moze, poniewaz mito$¢ Boza rozlana jest w sercach
naszych przez Ducha Swictego, ktory zostat nam dany”. Pozniej w tym samym liscie Pawet
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w te relacje dzigki misterium paschalnemu, trudno zrozumie¢ inaczej jak dziatanie
w mocy Ducha Swietego i obdarowanie Duchem Swigtym. W Ewangeliach wyraz-
nie wyczuwa si¢ pewna tendencje, polegajaca na przedstawianiu wylania Ducha
Swietego jako nastgpstwa wywyzszenia Jezusa: ,,Duch bowiem jeszcze nie byt
dany, poniewaz Jezus nie zostal jeszcze uwielbiony” — jak napisze $w. Jan (7,39).
Ale wydarzenia paschalne, ktorych juz nie mozna odrywaé¢ od wylania Ducha
Swietego i tego wszystkiego, co ono przyniosto, daja réwniez mozliwo$é petnego
rozpoznania Jezusa — uznania w Nim Mesjasza Bozego. Zgodnie z starotestamen-
towymi proroctwami jako napelionego, namaszczonego Duchem Swigtym®.

Wspomniana wigc istota szczegdlnej relacji Syna do Ojca to tym samym istota
Bozego milosierdzia, ktora pozostajgc wciaz dla nas tajemnica, jest zarazem Darem.
Szczegodlnym Darem, ktorym dla cztowieka w Duchu Swigtym i przez Chrystusa
jest sam Bog, co juz trudno ograniczac tylko do reakcji Boga na ludzki grzech.
Podobnie jak bardzo trudno, otwierajac si¢ na ten Dar, nie by¢ samemu darem — dla
Boga i dla drugich; dla wszystkich zaproszonych do tej cudownej wymiany i szcze-
gblnej relacji. Mozna zatem powiedzie¢, ze doswiadczenie mitosierdzia Bozego,
ktorego istota jest udziat w mitosci samego Boga, to takze udziat w cudownej
wymianie. Obdarowujacym jest oczywiscie Bog, a przyjmujacym — otwierajagcym
si¢ na dar — jest cztowiek. W takiej perspektywie i przez takie doswiadczenie nie
powinno si¢ pomija¢ pytania o cztowieka. Kim jest tak obdarowany w Duchu
Swietym cztowiek, z ktorym w Jezusie Chrystusie — realizujacym milosierdzie
Ojca — jednoczy sie Bog? Wyczerpujaca odpowiedz moze by¢ ktopotliwa chocby
ze wzgledu na okrywajaca rzeczywisto$¢ zjednoczenia Stowa z ludzka naturg, ale
i samego cztowieka, tajemnice, nie mowiac juz o tajemnicy zastaniajacej Boga.
Mitosierdzie jednak musi by¢ przez t¢ perspektywe rozumiane jako wyniesienie
cztowieka, ktorego zaden akt taski i przebaczenia w petni nie thumaczy. Podobnie
jak nie wydaje si¢ zadowalajace stwierdzenie, ze w swoim milosierdziu zreali-
zowanym przez Syna Bog przywraca cztowiekowi utracong niewinno$¢*. W ten
sposob wyniesiony i zjednoczony z Chrystusem cztowiek to kto$§ znacznie wiecej,
co zdaja si¢ potwierdza¢ stowa z kolekty Wielkiej Soboty: ,,[...] wspaniate byto
dzieto stworzenia $wiata, a jeszcze wspanialsze jest dzielo zbawienia, ktore si¢
dokonato przez wielkanocng ofiar¢ Chrystusa”.

moéwi o ,,;mitosci Ducha” (Rz 15,30). Y. Congar, Wierze w Ducha S'wigtego, t. I, s. 89; H. Con-
zelmann, Grundriss der Theologie des Neuen Testaments, Tiibingen 1987, s. 232-235.
4 P. Neuner, Eklezjologia — nauka o Kosciele, przekt. W. Szymona, Krakéw 1999, s. 236-239.
4 Atanazy z Aleksandrii, O wcieleniu Stowa, przekt. M. Wojciechowski, Warszawa 1998, s. 73;
Ch. Schoénborn, Przebéstwienie. Zycie i Smier¢, przekt. T. Dzidek, Poznan 2001, s. 37.

46 TwP 11,1 (2017)



Duch Swiety a mitosierdzie ojca zrealizowane w synu

BIBLIOGRAFIA

Atanazy z Aleksandrii, O wcieleniu Stowa, przekt. M. Wojciechowski, Warszawa 1998.

Augustyn $w., O naturze dobra, przekt. M. Maykowska, w: §w. Augustyn, Dialogi filo-
zoficzne, Krakow 1999.

Augustyn $w., O Tréjcy Swietej, przekt. M. Stokowska, Krakow 1995.

Balthasar H.U., Prneuma und Institution. Skizzen zur Theologie IV, Einsiedeln 1974.

Balthasar H.U., Theodramatik, t. 11: Die Personen des Spiels, cz. 2: Die Personen in
Christus, Einsiedeln 1978.

Bartnik C.S., Dogmatyka katolicka, t. I, Lublin 1999.

Bartnik C.S., Milos¢ i mitosierdzie, w: Dogmatyka w perspektywie Bozego milosierdzia,
red. K. G6zdz, K. Guzowski, Lublin 2010, s. 243-246.

Bartosik G., Pneumatologia, w: Dogmatyka w perspektywie Bozego milosierdzia, red.
K. G6zdz, K. Guzowski, Lublin 2010, s. 163—184.

Berny$ M., Milosierdzie jako przymiot Boga, w: Bog bogaty w mitosierdzie, ,,Communio”
— Kolekcja nr 15, red. L. Balter, Poznan 2003, s. 44-58.

Bobrinscoy B., The Holy Spirit in the Church, w: The Legacy of St. Vladimir. Byzantium.
Russia. America, ed. J. Breck, J. Meyendorff, E. Silk, Crestwood, NY 1990.

Chrostowski W., Ziemia Izraela w ekonomii zbawienia i swiadomosci zydowskiej, ,,Ateneum
Kaptanskie” 1 (1990), s. 63-76.

Congar Y., Wierze w Ducha Swietego, t. 1, przekt. A. Paygert, Warszawa 1995.

Conzelmann H., Grundriss der Theologie des Neuen Testaments, Tiibingen 1987.

Czaja A., Credo in Spiritum Vivificantem. Pneumatologiczna interpretacja Kosciola jako
komunii w posoborowej teologii niemieckiej, Lublin 2003.

Finkenzeller J., Eschatologia, przekt. W. Szymona, Krakéw 2000.

Galbiati E., Piazza A., Biblia ksigga zamknieta?, przekt. M. Pominska, Warszawa 1971.

G6zdz K., Teologia Bozego Milosierdzia, w: Dogmatyka w perspektywie Bozego milosier-
dzia, red. K. G6zdz, K. Guzowski, Lublin 2010, s. 287-302.

Granat W., Milosierdzie jako przymiot Boga, w: Ewangelia milosierdzia, Poznan—Warszawa
1970, s. 9—47.

Haag E., Panowanie i krolestwo Boga w Starym Testamencie, przekt. F. Mickiewicz,
,Communio” 6 (1986), nr 2, s. 3—16.

Hilberath B.J., Pneumatologie, Diisseldorf 1994.

Hryniewicz W., Nasza Pascha z Chrystusem. Zarys chrzescijanskiej teologii paschalnej,
t. 11, Lublin 1987.

Jan Pawet I, Dives in misericordia, Rzym 1980.

Jan Pawet 11, Wierze w Ducha Swietego Pana i Ozywiciela, red. S. Dziwisz i in. Watykan
1992.

Katechizm Kosciota Katolickiego, Poznan 1994,

Kehl M., Die Kirche. Eine kotholische Ekklesiologie, Wiirzburg 1994.

Kroélikowski J., Protologia, w: Dogmatyka w perspektywie Bozego milosierdzia, red.
K. G6zdz, K. Guzowski, Lublin 2010, s. 79-87.

TwP 11,1 (2017) 47



Ks. Edward Sienkiewicz

Lipniak J., Grzesznik jako ubogi potrzebujgcy milosierdzia Bozego, ,,Communio” 35
(2015) nr 3-4, s. 177-202.

Litanie, red. S. Grzechowiak, J. Orchowski, A. Przyborski, Marki 2001.

Maly stownik jezyka polskiego, red. E. Sobol, Warszawa 1999.

Moltmann J., Der Geist des Lebens. Eine ganzheitliche Pneumatologie, Miinchen 1991.

Neuner P., Eklezjologia — nauka o Kosciele, przekt. W. Szymona, Krakow 1999.

Novum Testamentum. Graece et Latine, Nestle-Aland, Stuttgart 1979.

Petna jest ziemia Tivego Ducha, Panie. Oficjalny dokument Komisji Teologiczno-Histo-
rycznej Wielkiego Jubileuszu Roku 2000, przekt. J.D. Szczurek, Katowice 1998.

Rienecker F., Maier G., Leksykon biblijny, red. pol. W. Chrostowski, przekl. D. Irminska,
Warszawa 2001.

Ruini C., Objawienie milosierdzia Ojca, w: Bog bogaty w milosierdzie, ,,Communio” —
Kolekcja nr 15, red. L. Balter, Poznan 2003, s. 116—-125.

Schneider G., Die Apostelgeschichte I, Freiburg—Basel-Wien 1980.

Schénborn Ch., Przebéstwienie. Zycie i smier¢, przekt. T. Dzidek, Poznan 2001.

Schiingel-Straumann H., Ruach bewegt die Welt. Gottes schopferische Lebenskraft in der
Krisenzeit der Exils, Stuttgart 1992,

Stubenrauch B., Preumatologia — traktat o Duchu Swietym, przek?. P. Lisak, Krakow 1999.

Synowiec S.J., Oto twoj krol przychodzi. Mesjasz w pismach Starego Przymierza, Krakéw
1992.

Szczurek J., Prawdziwe oblicze Boga i cztowieka w swietle tajemnicy Bozego Mitosierdzia,
w: By¢ apostotem Bozego Milosierdzia (Materialy z sympozjum), Krakow-Lagiewniki
2001, s. 11-20.

Tomasz z Akwinu, Suma teologiczna, przekt. P. Detch, Londyn 1975.

Warchot P., Milosierdzie wedlug Jana Pawta II, w: Dogmatyka w perspektywie Bozego
mitosierdzia, red. K. G6zdz, K. Guzowski, Lublin 2010, s. 348-362.

Warzeszak J., O Bogu Jedynym. Mitosierdzie jako przymiot Boga, w: Dogmatyka w per-
spektywie Bozego mitosierdzia, red. K. G6zdz, K. Guzowski, Lublin 2010, s. 35-66.

Wihrisch H., Bestemmiare, offendere, w: Dizionario dei concetti biblici del Nuovo Testa-
mento, trad. A. Dal Bianco, B. Liverani, G. Massi, red. L. Coenen, B. Beyreuther,
H. Bietenhard, Bologna 1991, s. 176-179.

Westermann C., Geist im Altem Testament, ,,Evngelische Theologie” 41 (1981), s. 223-230.

Witczyk H., Bog nieskory do gniewu — bogaty w milosierdzie (Ps 103), ,,Verbum Vitae”
3 (2003), s. 81-98.

Zizioulas J., The Pneumatological Dimension of the Church, ,,Communio” 1 (1974),
s. 142-158.

48 TwP 11,1 (2017)



Duch Swiety a mitosierdzie ojca zrealizowane w synu

THE HOLY SPIRIT AND THE MERCY OF THE FATHER REALIZED IN THE SON

Summary

The perspective of Trinitarian theology of God’s mercy do not allow to limit the Holy
Spirit only to continue the work of Jesus in the Church and to forgive sins. It protects
indeed the same theology of God’s mercy before narrowing and one-sidedness. In the
economy of salvation, God’s Spirit is shown as cooperating in all the works of God and
inseparable from the Father and the Son. This also applies to God’s mercy, which, by the
revelation of the mystery of the inner life of God, in the Holy Spirit is better understood
and accessible. The basis for this is the essence of God defined in the New Testament as
Love, which, according to Christian theology, is concretized by the Holy Spirit. Penetrat-
ing God and man in Jesus Christ, He is the Gift restoring the original innocence and intro-
ducing man into a relationship of love and unity proper to the Father and the Son.

Keywords: Holy Trinity, Holy Spirit, Jesus Christ, Father, God’s mercy, Love,
creation, salvation, sin

Stowa kluczowe: Trdjca Swieta, Duch Swiety, Jezus Chrystus, Ojciec, Boze mitosier-
dzie, mitos¢, stworzenie, zbawienie, grzech
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NAUKA O OJCU I SYNU W STAROZYTNYCH
FORMULACH WIARY Z SIRMIUM

Artykut sktada si¢ z dwoch czesci. Pierwsza stanowi teologiczna analiza for-
mul wiary z uwzglednieniem nauki o Ojcu i Synu. Ojcostwo odnosi si¢ w nich
nie tylko do Osoby Ojca, ale takze do calej Trojcy. Zrodzenie Syna z Ojca
pozostaje tajemnica, ale takze jest podstawa boskosci Syna. Formuty wiary
nie przyjmujg jednak pojecia wspotistotnosci, odrzucajac filozoficzny termin
grecki ovoia. Syn jest postany przez Ojca i poddany Ojcu. Przede wszystkim
jest On jednak podobny do Ojca. Druga czes$¢ artykutu jest poglebiona refleksja
nad nauka synodalng w celu ukazania jej aktualno$ci. Przez osobe i zbawcze
dzieto wcielonego Syna ojcostwo Boga odnosi si¢ w nowy sposob do uczniow
Pana. Poddanie Syna jest drogowskazem dla kazdego cztowieka, ktory powinien
by¢ poddany Ojcu jak Syn. Z kolei pojecie podobienstwa Syna do Ojca moze
by¢ sposobem wyrazenia tajemnicy trynitarnej, jesli oznacza Boska réwnosc
Ojca i Syna (tozsamos$¢ natury Boskiej), ale zarazem okre$la odrebnos¢ Osob
Boskich (nietozsamos¢ Osob).

Na synodach w starozytnym Sirmium (Djakovo-Sirmium w Chorwacji, obecnie
ruiny k. Sremskiej Mitrovicy) w latach 357 1 359 powstaly formuty wiary, ktore
nosza odpowiednio nazwe ,,drugiej formuty wiary” i ,,czwartej formuty wiary”
z Sirmium'. Druga formuta zachowala si¢ w wersji lacinskiej w dziele Hilarego
z Poitiers De synodis 11, natomiast czwarta formula jest przekazana w wersji grec-
kiej w dziele Atanazego De synodis 8,4—7 oraz Sokratesa (HE 11 30, przektad pol.

Ks. prof. dr hab. Wlodzimierz Wotyniec — profesor zwyczajny w I Katedrze Teologii Dogma-
tycznej Papieskiego Wydziatu Teologicznego we Wroctawiu, rektor PWT we Wroctawiu;
e-mail: wladimir@pwt.wroc.pl.

Historia odnotowuje w sumie cztery synody w Sirmium (dzisiaj nazywane takze Djakovo-
-Sirmium) w latach 351-359. Por. J. Zbudniewek, Djakovo-Sirmium, [hasto] w: Encyklopedia
katolicka [dalej: EK], t. III, red. R. Lukaszyk, L. Bienkowski, F. Gryglewicz, Lublin 1989,
1353-1354; P. Szczur, Syrmijskie formufy, EK, t. XVIII, red. E. Gigilewicz, Lublin 2013,
1371-1372.



Ks. Wiodzimierz Wotyniec

w Synody i kolekcje praw 1208-209)%. Charakterystyczng cechg tych dokumentow
jest odejscie od sformutowan Soboru Nicejskiego na temat Ojca i Syna, a co za tym
idzie, proba wyrazenia prawdy trynitarnej w inny sposob. Dlatego wpisuja si¢ one
w histori¢ opozycji wobec doktryny nicejskiej®. W literaturze teologicznej brakuje
jednak opracowan na temat poszczegolnych formut wiary z Sirmium. Poniewaz, jak
wiadomo, oficjalna nauka Magisterium Ko$ciota katolickiego i teologia zachodnia
przyjeta ostatecznie nicejskg wyktadnie wiary, dlatego syrmijskie formuty zostaty
uznane za nieortodoksyjne. Wydaje sie jednak, ze mozna podjaé probe nowej
interpretacji tych starozytnych tekstow w §wietle stowa Bozego, stanowiacego
fundament nauki w nich zawartej, szczegolnie w odniesieniu do relacji migdzy
boskimi Osobami Ojca i Syna. Taki cel postawil sobie autor artykutu.

TEOLOGICZNA ANALIZA DRUGIEJ FORMULY WIARY (357)

Druga formuta wiary nie posiada klasycznej struktury wyznania wiary. Raczej
stanowi ona teologiczny, krytyczny komentarz do chrzescijanskiego Credo, szcze-
goblnie w odniesieniu do Wyznania z Nicei w 325 roku.

JEDEN BOG

W dokumencie zostaje mocno podkreslony przymiot jedynosci Boga. Ojcowie
synodalni zauwazaja, ze ,,w catym $wiecie” wierzy si¢ w jedynego Boga: ,,jeden
jest Bog wszechmogacy’. Podstawa nauki o jedynosci Boga jest przytoczona
w dokumencie ewangeliczna wypowiedz Jezusa po zmartwychwstaniu: ,,Wstgpuje
do Ojca mego i Ojca waszego oraz do Boga mego i Boga waszego” (J 20,17).
W rozumieniu synodu stowa: ,,B6g moj i Bé6g wasz” mowia o jednym Bogu,
a nie dwoch réznych, dlatego: ,,Nie mozna i nie nalezy glosi¢, ze jest dwoch
Bogow™®. Jeden Bog wszechmogacy ma jednego Syna, ktorym jest Jezus Chry-
stus, Pan 1 Zbawiciel, dlatego Bog jest Ojcem Jezusa Chrystusa, a Jezus Chrystus
jest Synem Boga, Synem jedynym. Z przymiotem jedynosci taczy si¢ przymiot
uniwersalno$ci. Autorzy dokumentu pisza, ze jeden Bog jest Bogiem wszystkich

Acta Synodalia. Ann. 50-381. Synody i kolekcje praw, t. 1, uktad i oprac. A. Baron, H. Pietras,
Krakow 2006 [dalej: AS T], 208*.

Badacz tradycji chrzescijanskiej Jaroslav Pelikan stwierdza, ze o historii opozycji wobec
orzeczen w Nicei mowiono czgsto, ale nie zawsze w sposob wiasciwy. Zob. tenze, Powstanie
wspolnej tradycji (100-600), przekt. M. Hoffner, Krakow 2008, s. 216 (Tradycja Chrzescijan-
ska. Historia Rozwoju Doktryny, t. I).

Ogolnie przyjmuje si¢ arianskie zabarwienie tych orzeczen. Zob. B. Sesboiié, J. Wolinski, Bog
zbawienia, przekt. P. Rak, Krakow 1999, s. 224-226 (Historia Dogmatow, t. I).

5 AST, 208*.

Tamze.
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ludzi, co wynika z nauczania Apostota Pawta: ,,Bo czyz Bog jest Bogiem jedynie
Zydow? Czy nie rowniez i pogan? Na pewno rowniez i pogan. Przeciez jeden jest
tylko Bog, ktory usprawiedliwia obrzezanego dzigki wierze, a nieobrzezanego
przez wiarg” (Rz 3,29-30)’.

W przekonaniu ojcéw synodalnych jedynosci Boga nie wyraza jednak pojecie
,substancji” (fac. substantia, gr. ovcin), ktore zostalo uzyte na soborze w Nicei.
Dlatego w méwieniu o Bogu nie nalezy uzywac pojecia substancji, a doktadnie;:
nie mozna méwic o ,,wspolistotnosci” ani o ,,wspotpodobienstwie”. Synod stwier-
dza, ze ,,w ogdle nie trzeba o tych rzeczach wspomina¢ ani nikt nie powinien ich
glosi¢™®. Zasadniczym powodem odrzucenia tego pojecia w moéwieniu o Bogu jest
to, ze ,,w Pismie Swietym na ten temat nic nie napisano™. Krotko méwiac, zdaniem
ojcow synodalnych w nauce o Bogu nalezy trzymaé si¢ wylacznie Pisma Swietego.

OJCOSTWO BOGA

Biblijny termin ,,B6g” odnosi si¢ w formule wiary zasadniczo do Ojca. Ojco-
wie synodalni wyjasniajg, ze Bog jest Ojcem, poniewaz sam Jezus nazywa Boga
swoim i naszym Ojcem, méwiac o wstepowaniu do Boga i Ojca (por. J 20,17). Juz
w pierwszym zdaniu formuty wiary ojcowie synodalni wyznaja: ,,Wiadomo, ze
jeden jest Bog wszechmogacy i Ojciec, jak si¢ wierzy w catym $wiecie”!?. Jednak
w rozumieniu synodalnym termin ,,Ojciec” nie okresla jednej tylko Osoby Tréjcy,
ale odnosi si¢ ogolnie do Trojosobowego Boga. A zatem jedyny Bog, ,,w ktorego
wierzy si¢ na catym $wiecie”, nosi znamiona ojcowskie i mozna nazywa¢ Go
Ojcem. W ujeciu synodalnym ojcostwo Boga wyraza Jego istot¢ 1 nature. Taka
interpretacje potwierdza fakt, ze w formule wiary tylko Ojcu zostaja przypisane
wszystkie przymioty Boskie: Ojciec ,,nie ma poczatku, jest niewidzialny, nieSmier-
telny i nie podlega cierpieniu”'!. Wiadomo, ze przymioty te odnoszg si¢ nie tylko
do Osoby Ojca, ale do catej Trojcy.

Synod w Sirmium zauwaza, ze ojcostwo Boga zaktada odwieczne istnienie Ojca
i Syna. Ojciec od zawsze ma Syna, ktory nie jest stworzeniem, poniewaz boskie
bycie Ojcem zaktada odwieczng relacje z kims, kto jest Jego Synem. Idac tym
tropem, ojcowie synodalni stwierdzaja: ,,zgodnie z wiarg katolicka Ojciec i Syn
stanowig dwie Osoby”!2. Juz w pierwszym zdaniu formuly jest powiedziane, ze
,jeden jest Syn” Boga i Ojcals.

Tamze.

W tacinskim tekscie dokumentu pojawiaja si¢ dwa greckie pojecia: homousion i homoeusion
(AS 1, 208-209).

®  AST, 209*,

10 AS 1, 208%.

Patrem initium non habere, invisibilem esse, immortalem esse, impassibilem esse (AS 1, 209).
12 AS 1, 209*.

3 AST, 208%.
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Najbardziej kontrowersyjna jest synodalna nauka o Synu. Odrzucajac pojecia
wspotistotnosci i wspotpodobienstwa, zwigzane bezposrednio z pojeciem ,,sub-
stancji”, czyli istoty (ovoia) w Trdjcy, ojcowie synodu w Sirmium nie widza
zadnych trudno$ci ani przeszkéd w mowieniu o tym, ze Ojciec jest wickszy od
Syna, poniewaz — jak twierdzg — ,,nie ma miedzy nimi ani wspotistotnosci, ani
wspotpodobienstwa”. W formule synodalnej pojawia si¢ zatem zapis: ,,Nie ma
zadnej watpliwosci, ze Ojciec jest wigkszy. Nikt nie moze watpic, ze pod wzglgdem
czci (tac. honor), godnosci (tac. dignitas), chwaty (tac. claritas), majestatu (tac.
maiestas) i samego imienia «Ojciec» jest On wickszy od Syna”'*. Aby uzasadnié
twierdzenie o wyzszo$ci Ojca, ojcowie synodalni podaja, ze wynika ono ze stow
Jezusa: ,, Ten, ktory Mnie postal, wigkszy jest ode Mnie” (J 14,28). Jednak obiek-
tywnie rzecz biorac, cytowane stowa nie sa doktadne. W Ewangelii §w. Jana brzmig
one nastepujaco: ,,Gdybyscie Mnie mitowali, rozradowalibyscie si¢, ze id¢ do Ojca,
bo Ojciec wigkszy jest ode Mnie” (14,28). Dlatego trzeba stwierdzi¢, ze synod
podaje swoja wtasna interpretacje tych stow. Laczac postanie Syna (,,Ten, ktory
Mnie postal”) ze stowami o Ojcu (,,wigkszy jest ode Mnie”), ojcowie synodalni
wyprowadzaja nauke o wyzszosci Ojca z faktu postania Syna. Ojciec jest zatem
wigkszy od Syna, poniewaz posyta Syna. Postaniu Syna przypisujg istotng role
w relacji Ojca 1 Syna. Ze wzgledu na $swiadomos¢ bycia postanym Jezus moze
powiedzie¢, ze Ojciec jest wickszy od Niego.

W dalszej cze$ci dokumentu ojcowie synodalni rozszerzajg jeszcze interpretacje
stow Pana Jezusa: ,,0jciec wickszy jest ode Mnie” (J 14,28), postulujac przy tym
wlaczenie twierdzenia o wyzszosci Ojca do nauki katolickiej. W rozszerzone;j inter-
pretacji J 14,28 idea wyzszosci Ojca jest polaczona z idea poddania Syna. Ojcowie
pisza: ,,0jciec jest wiekszy, a Syn jest poddany razem ze wszystkimi istotami, ktore
Mu Ojciec oddat pod whadze”". Stowa te wskazujg na to, ze ,,wyzszo$¢” Ojca nad
Synem (wynikajaca juz z postania Syna) jest rozumiana w tym sensie, ze Syn jest
we wszystkim poddany Ojcu. Wydaje si¢ zatem, ze ojcowie synodalni nie mowia
0 wyzszosci ontycznej Ojca, lecz o roznicy miedzy Ojcem i Synem w boskim
planie zbawienia, ktora polega na catkowitym postuszenstwie Syna wobec Ojca.
Wyjasnienie to wyraznie nawigzuje do stowa Bozego z 1 Kor 15,28: ,,A gdy juz
wszystko zostanie Mu poddane, wtedy 1 sam Syn zostanie poddany Temu, ktory
Synowi poddat wszystko, aby Bog byt wszystkim we wszystkich”.

Ostatecznie twierdzenie o wyzszosci Ojca w powigzaniu z odrzuceniem okre-
slen ,,wspotistotnosci”, a nawet ,,wspolpodobienstwa” migdzy Ojcem i Synem
oraz postulat wlaczenia takiego twierdzenia do nauki katolickiej spotkato si¢ ze
zdecydowanym sprzeciwem bezposrednio po synodzie'®.

4 AS 1, 209-209%.

15 AST, 209%.

Hilary z Poitiers méwit o ,,bluznierstwie z Sirmium”. Zob. M. Durst, Sirmium, w: Lexikon fiir
Theologie und Kirche (dalej: LThK), t. IX, Freiburg—Basel-Rom—Wien 2000°, s. 632—-634, 633.
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ZRODZENIE SYNA

Centralnym tematem chrystologicznym drugiej formuty wiary jest zrodzenie
Syna. Formuta podkres$la tajemniczos$¢ i niewyrazalno$¢ zrodzenia Syna. Jest to
,ponad ludzka wiedz¢” i ,,nikt nie jest w stanie wystowi¢ narodzenia Syna, o kto-
rym mowi Pismo: «Zrodzenie jego, ktoz wypowie?»”". Cytowany tekst pochodzi
z Ksiegi Izajasza 53,8 w wersji Septuaginty. Jest to fragment Czwartej Pie$ni
Stugi Panskiego, ktéry w wersji Biblii Tysigclecia brzmi nast¢pujaco: ,,Po udrece
i sadzie zostal usuniety; a kto sie przejmuje Jego losem?” (Iz 53,8). Czytajac ten
tekst w wersji Septuaginty, ktora stowa: ,,kto si¢ przejmuje Jego losem?”, wyraza
w stowach: ,,zrodzenie Jego, kt6z wypowie?”, ojcowie synodalni wyjasniaja, ze
Ltylko Ojciec wie, w jaki sposob zrodzit Syna, a znow Syn wie, w jaki sposob
zostat zrodzony przez Ojca”'®. Wiadomo tylko, ze Bog ma jednego Syna, ktorym
jest Jezus Chrystus. Formuta synodalna méwi o tym zaraz na poczatku, ze jest
,jeden Syn Jego Jezus Chrystus, Pan i nasz Zbawiciel, zrodzony z Niego przed
wiekami”®. Mozna przypuszczaé, ze okreslenie ,,przed wiekami”, odnoszace si¢
do zrodzenia Syna z Ojca, nawigzuje do starotestamentowego tekstu o madrosci
z Ksiegi Przystow: ,,Pan mnie stworzyl, swe arcydzieto, jako poczatek swej mocy,
od dawna, od wiekow jestem stworzona, od poczatku, nim ziemia powstala”
(Prz 8,22-23). Rozwijajac refleksje na temat zrodzenia Syna, w dalszej czesci
formuly ojcowie synodalni powtarzaja sformutowania Soboru Nicejskiego o zro-
dzeniu, a mianowicie: ,,Syn zrodzony zostal z Ojca, Bog z Boga, §wiattos¢ ze
$wiattosci”®. Dodaja jednak, Ze tego zrodzenia ,,nikt nie zna, tylko Jego Ojciec™'.

TEOLOGICZNA ANALIZA CZWARTEJ FORMULY WIARY (359)

Czwarta formuta w Sirmium zachowuje trynitarng struktur¢ wiary chrzesci-
janskiej w ,,jednego, jedynego i prawdziwego Boga”?, ktorym jest Ojciec, Syn
Bozy i Duch Swiety. Ojciec jest okreslony mianem Pantokratora, Stworzycie-
la (gr. xtiotng) i Sprawcy (gr. dnuovpyog) wszystkich rzeczy?. W porowna-
niu z poprzednimi synodalnymi formutami wiary czwarta formuta nie wnosi nic
nowego w artykule o Ojcu. Nie ma tez w tym artykule Zadnego bezposredniego
odwotania do Pisma Swictego. Natomiast w artykule o Synu pojawiaja sie nowe
sformutowania i teologiczne ujecia.

17 AS 1, 209*.

Tamze.

19 AS T, 208%.

20 AST, 209*.

Tamze.

E1g ‘eva tov povov kot aknwvov 0eov (AS 1, 225).
B AST,225,225%,
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ZRODZENIE I POSEANIE SYNA

Najbardziej rozwiniety teologicznie jest artykut chrystologiczny, chociaz trzeba
zwroci¢ uwagge na fakt, Ze nie pojawia si¢ w nim wyrazenie ,,Jezus Chrystus”. Jest
natomiast mowa o Synu Bozym i Jego zrodzeniu z Ojca oraz o Jego narodzeniu
z Maryi. Syn Bozy jest okre$lony biblijnym terminem ,,Jednorodzony” (gr. povo-
vevng) 1 co wazne, jest On nazwany ,,jednym Jednorodzonym” oraz ,,jedynym
[Jednorodzonym] z jedynego Ojca”*. O Jego zrodzeniu jest powiedziane, ze
dokonato si¢ ono w sposob ,,niecierpietliwy z Boga” (gr. anabwg ek Tov Heov), ze
jest zrodzeniem ,,przed wszystkimi wiekami” (gr. Tpo Tavtov TV diwvev) i,,przed
wszelkim wyobrazalnym czasem” (gr. Tpo TavTOg ETLVOOLUEVOL YpOVOV), a takze
»przed wszelkim poczatkiem” (gr. tpo maong apyng)®. Mimo tych stwierdzen synod
w Sirmium powtarza za drugg formulg wiary, ze ,,zrodzenia [Syna Bozego] nikt
nie pojmuje, jak tylko Ojciec, ktory Go zrodzit*.

W dalszej czgsci tego artykutu zostaje podkreslone postuszenstwo Syna, ktory
,-na skinienie ojcowskie przybyt z niebios dla zmazania grzechu™?, a takze Jego
wierno$¢ Ojcu w wypetnianiu planu zbawienia. Synod podkresla dwukrotnie, ze
Syn Bozy ,,catkowicie wypetnil dzielo zbawienia”. Uczynil to najpierw przez
swoje ziemskie zycie, kiedy ,,przebywatl z uczniami”, a nast¢pnie przez wydarze-
nia paschalne: ukrzyzowanie, $mier¢, zstgpienie do otchtani, zmartwychwstanie
i ponowne przebywanie z uczniami przez czterdziesci dni az do wniebowstapienia,
kiedy zasiad} po prawicy Ojca®®. Artykut chrystologiczny konczy sie interesujagcym
twierdzeniem o ,,dniu ostatecznym zmartwychwstania”, kiedy Syn Bozy ,,przyj-
dzie w chwale ojcowskiej, by odda¢ kazdemu wedtug jego czynow””. Podstawa
twierdzenia o dniu ostatecznym sg stowa Jezusa: ,Jest wolg Tego, ktory Mnie
postal, abym ze wszystkiego, co Mi dat, niczego nie stracit, ale zebym to wskrzesit
w dniu ostatecznym. To bowiem jest wola Ojca mego, aby kazdy, kto widzi Syna
1 wierzy w Niego, mial zycie wieczne. A ja go wskrzesze w dniu ostatecznym”
(J 6,39-40) i jeszcze: ,,Nikt nie moze przyjs¢ do Mnie, jezeli go nie pociagnie
Ojciec, ktory Mnie postat; Ja za$ wskrzesz¢ go w dniu ostatecznym” (J 6,44).
Wedhug synodalnej interpretacji, zmartwychwstanie Jezusa Chrystusa dopeini si¢
poprzez powszechne zmartwychwstanie. Jego zmartwychwstanie jest poczatkiem,
a paruzja koncem zmartwychwstania, ktore ma obja¢ cale stworzenie.

24 AST, 225%.

3 AS 1, 225.225%

26 W czwartej formule nie ma jednak odwotania do tekstu z Ksiegi Izajasza 53,8 (AS I, 225%).
27 AST, 225%.

B AST, 225%-226%.

2 AST, 226*.
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ODRZUCENIE POJECIA OYZIA I PODOBIENSTWO SYNA

Czwarta formuta wiary z Sirmium konczy si¢ wyjasnieniem decyzji o usunigciu
z Credo pojgcia ovoia. Odnoszac si¢ najpierw do Nicejskiego Wyznania, ktore
zawiera to pojecie, ojcowie synodu stwierdzaja, ze nazwa ovcio zostata wprowa-
dzona ,,gwoli uproszczenia”, ale zwyczajni wierni zupetnie jej nie rozumiejg*®.
Glownym argumentem za odrzuceniem pojecia ovoio jest jednak fakt, ze nie
wystepuje ono w Pismie Swietym. Czwarta formula wiary, idac za mysla drugiej
formuty, dwukrotnie stwierdza, ze tekst Pisma nie zawiera tego pojgcia i ze nigdzie
nawet nie wspomina o terminie ovcio. w odniesieniu do Ojca i Syna’'.

W migjsce usunigtego pojecia ojcowie synodalni przyjmuja pojecie ,,podobien-
stwa”, zamykajac formule wiary twierdzeniem: ,, Twierdzimy natomiast, ze Syn
podobny jest pod kazdym wzgledem do Ojca, jak moéwia i ucza Pisma Swigte™2,
Nie wiadomo jednak, do jakich tekstow Pisma Swietego odwoluja sie ojcowie
synodu w Sirmium. Twierdzenie o catkowitym podobienstwie Syna do Ojca jest
ostatnim i koncowym twierdzeniem ojcow synodalnych na temat relacji Ojca
i Syna w Tréjcy?.

INTERPRETACJA AKTUALIZUJACA

Teologiczna analiza dokumentéw z Sirmium prowadzi do pytania o aktual-
nos¢ nauki synodalnej. Aby odpowiedzie¢ na to pytanie, trzeba podjac probe
interpretacji aktualizujgcej, opierajac si¢ na metodzie, ktora zwroci uwage na
biblijny fundament badanych dokumentow. O ile w dotychczasowych badaniach
zwracano bardziej uwage na kontekst historyczno-kulturowy jakiejs wypowiedzi
doktrynalnej, o tyle dzisiaj nalezatoby poszukiwa¢ metody uwzgledniajacej bardziej
obecnos$¢ i role stowa Bozego w dokumentach magisterialnych3. W rzeczy same;j,
starozytne wypowiedzi Magisterium przemoéwia dzisiaj do nas tylko wtedy, gdy
wydobedzie si¢ z nich stowo Boze, majace moc bezposredniego i konkretnego
wezwania do czlowieka w kazdym czasie. Poglebiajac interpretacje bazowych
tekstow biblijnych, mozemy na nowo zinterpretowaé wypowiedz magisterialna,
ktorg autorzy dokumentoéw zamierzali przekazaé przynajmniej implicite. Stuszno$é

30
31
32
33

Tamze.

Tamze.

Tamze.

Stad w historii teologii przyjmuje si¢ nazwa ,,homojuzjanie” lub ,,homojuzjasci”. Zob. B. Ses-
boiié, J. Wolinski, Bog zbawienia, s. 226; por. G. Greshake, Homder — Homéusianer, LThK3,
t. V,s. 251.

Na temat nowej metody interpretacji tekstow magisterialnych: W. Wotyniec, Reinterpretacja
doktrynalnych wypowiedzi Kosciota od 50 do 325 roku, Wroctaw 2011, s. 21-24.

34
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takiej metody wynika z podstawowej zasady teologicznej, ze kazda autentyczna
wypowiedz doktrynalna Magisterium jest aktem interpretacji Pisma Swigtego®.

NOWY WYMIAR OJCOSTWA BOGA

Uzasadniajac istnienie tylko jednego Boga, dokumenty z Sirmium odwotuja
si¢ do stow zmartwychwstatego Pana do Marii Magdaleny: ,,Udaj si¢ do moich
braci i powiedz im: «Wstepuje do Ojca mego i Ojca waszego oraz do Boga mego
i Boga waszego»” (J 20,17). Mowiac o ,,swoich braciach”, Pan Jezus ma na mysli
nie tylko braterstwo z ludzmi ze wzglgdu na przyjecie ludzkiej natury, ale takze
nowe braterstwo przez taske*. Nowe braterstwo z Panem Jezusem jest owocem
dzialania Ducha Swietego, ktéry czyni ludzi przybranymi dzie¢mi Boga i tym
samym bra¢mi Syna Bozego. Dlatego stowa Jezusa nie oznaczajg definitywnego
rozstania z uczniami i oddalenia, lecz przeciwnie, wskazujg one na odnowienie
relacji z uczniami przez nowy sposob obecnosci Pana. Uwielbiony Pan pozostaje
z nimi nadal w Duchu Swietym, a uczniowie trwaja z Nim w nowej braterskiej
relacji, poniewaz Duch Swiety czyni ich dzieémi Boga®’.

Stowa Zmartwychwstatego Pana o wstepowaniu do ,,0jca mego i Ojca wasze-
go” oraz do ,,Boga mego i Boga waszego” wskazuja, ze Ojciec i Bog Jezusa
Chrystusa jest rownoczesnie Ojcem 1 Bogiem braci Jezusa. W konsekwencji Bog
chrzescijan jest Bogiem Jezusa Chrystusa. Takie okreslenie Boga pojawia si¢
w listach §w. Pawla, np. w Liscie do Rzymian, w ktorym apostot zacheca wie-
rzacych, aby zgodnie jednymi ustami wielbili: ,,Boga i Ojca Pana naszego Jezusa
Chrystusa” (Rz 15,6; por. 2 Kor 1,3 i n.). Stowa te nie moga by¢ jednak btednie
interpretowane w duchu arianskim, tzn. tak, ze Bog jest w taki sam sposob Ojcem
dla Syna, jak dla nas, i ze jest On Bogiem dla Syna, tak jak jest Bogiem dla nas®.
Taka interpretacja wprowadzalaby nierdéwnos¢ migdzy Ojcem i Synem. Syn bytby
podporzadkowany Ojcu i postawiony na rowni ze stworzeniem. Dlatego idac za
tradycyjna interpretacjg Kos$ciota, poswiadczona przez Augustyna, inaczej trzeba
rozumiec¢ stowo ,,mego”, a inaczej ,,waszego” w ustach Pana Jezusa, a mianowicie:
Ojca ,,Mego” przez nature, Ojca ,,waszego” przez laske. Z kolei dalsze stowa:
,»,Boga mego i Boga waszego” nalezy interpretowac¢ w $wietle wcielenia ze wzgledu

3 Por. K. G6zdz, Problem uniwersalistycznego znaczenia wypowiedzi lokalnych Magisterium

Ecclesiae, w: Charyzmat osoby i autorytet urzedu. Wokot pytania o ,, gatunki literackie” wspot-
czesnych wypowiedzi papieskich oraz Stolicy Apostolskiej, red. G. Strzelczyk, Katowice 2007,
s. 87-92 (Studia i Materialty Wydziatu Teologicznego Uniwersytetu Slaskiego w Katowicach
38).

Sw. Tomasz z Akwinu méwi o braterstwie przez zgodnos¢ (per conformitatem) natury i brater-
stwie przez przyjecie laski. Zob. tenze, Komentarz do Ewangelii Jana, przekl. T. Bartos, Kety
2000, nr 2519, s. 1150.

37 Por. R.E. Brown, Giovanni, przek}. wloski A. Sorsaja, M.T. Petrozzi, Assisi 1979, s. 1276-1277.
38 SQw. Tomasz z Akwinu, Komentarz do Ewangelii Jana, nr 2520, s. 1150.
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na ludzka nature. Pan Jezus moéwi: ,,Boga mego”, poniewaz po przyjeciu ludzkiej
natury przez Syna Ojciec jest dla Niego Bogiem i rzadca, natomiast w catym
wyrazeniu: ,,Boga mego i Boga waszego” Chrystus nie wskazuje na dwoch bogow,
lecz chce podkreslic, ze jako cztowiek jest On jedynym posrednikiem miedzy
ludZmi i Bogiem®.

W konsekwencji wyrazenia: ,,Ojciec mdj i Ojciec wasz” oraz ,,B6g mdj i Bog
wasz” potwierdzaja nowg relacj¢ Pana z uczniami. Méwigc w ten sposéb o Bogu,
Jezus chee podkreslié, ze po wniebowstapieniu i zestaniu Ducha Swietego Jego
jedyny Ojciec staje si¢ w pelni Ojcem takze Jego ucznidw, w nowej ojcowsko-
-synowskiej relacji®*. Ponadto w stowach Pana Jezusa mozna jeszcze zauwazy¢
odniesienie do przymierza. Ojciec Jezusa staje si¢ Ojcem dla uczniéw i Bog Jezusa
staje si¢ Bogiem dla uczniow Jezusa w nowym Przymierzu, ktdre zostaje zawarte
przez Ofiar¢ Chrystusa z tymi, ktorzy w Niego wierza. W ten sposob wypelnia si¢
proroctwo z Ksiegi Jeremiasza o nowym przymierzu: ,,Bede im Bogiem, oni za$
beda mi narodem” (Jr 31,33)*. Majac na wzgledzie obraz zaslubin, ktéry wyraza
idee przymierza, stowa Pana Jezusa o wstepowaniu do Boga i Ojca wskazuja na
eschatologiczny dom Ojca, ktory z kolei wyraza stan doskonatego przymierza Boga
ze swoim ludem: Oblubieniec zaprowadzi oblubienice — Kosciot — do domu Ojca®.

Uzycie czasu terazniejszego przez Pana: ,,Wstepuje do Ojca mego” oznacza, ze
wniebowstgpienie Panskie jest wydarzeniem, ktore si¢ rozpoczeto, ale jeszcze nie
dopemito®. Greckie wyrazenie avafaiwve (J 20,17: ,,wstepuje”) nalezy rozumieé
jako proces, ktory sie rozpoczat i trwa**. W Ewangelii $w. Jana obejmuje ono
najpierw ,,wywyzszenie” Jezusa na krzyzu, potem zmartwychwstanie i wreszcie
Jego uwielbienie po prawicy Ojca w niebie®. O ile jednak zmartwychwstaty Pan
jako Gtowa Kosciota wstapit juz do Ojca, o tyle dla cztonkow Jego Ciata, ktérzy
sg z Nim zwigzani duchowymi wigzami w komunii eklezjalnej, wstepowanie do
domu Ojca ciagle sie dokonuje*. Dlatego stowa Zmartwychwstatego: ,,Jeszcze

3 Por. S. Thomae Aquinas, Super Evangelium S. loannis lectura, oprac. R. Cai, Taurini-Romae

1972, nr 2521, s. 466. Tomasz pisze, ze Ojciec jest Bogiem dla Chrystusa jako gubernator

(rzadca).

Sens wypowiedzi Pana Jezusa: ,,B6g moj i Bog wasz” mozna lepiej zrozumie¢, odwolujac si¢

do starotestamentowego tekstu z Ksiegi Rut. Zachecona przez Noemi, zeby pozostata w swojej

ojczyznie, Rut odpowiada, Ze nie zostanie, lecz pojdzie z Noemi do kraju Izraela, stwierdza-
jac: ,,twdj nardd bedzie moim narodem, a twdj Bog bedzie moim Bogiem” (Rt 1,16). Zob.

R.E. Brown, Giovanni, s. 1277.

4 Por. tamze, s. 1278.

42 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug swietego Jana. Rozdzialy 13—21, Czgstochowa 2010, s. 291
(Nowy Komentarz Biblijny. Nowy Testament IV/2).

4 Por. R.E. Brown, Giovanni, s. 1248.

4 Por. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium 13-21, Freiburg-Basel-Wien 2000, s. 377
(Herders Theologischer Kommentar zum Neuen Testament. Sonderausgabe 1V/3; dalej:
HThKNT).

4 Por. R.E. Brown, Giovanni, s. 1274.

4 Por. S. Medala, Ewangelia wedlug swietego Jana. Rozdzialy 13-21,'s. 291.

40

TwP 11,1 (2017) 59



Ks. Wiodzimierz Wotyniec

nie wstapitem do Ojca” (J 20,17) mozna zinterpretowac: ,,nie wstapitem razem
Z moimi siostrami i bra¢mi”. Jes§li wiec Pan Jezus obiecuje uczniom: ,,W domu
Ojca mego jest mieszkan wiele [...]. Id¢ przeciez przygotowa¢ wam miejsce”
(J 14,2), to Jego stowa o wstepowaniu do Ojca w J 20,17 oznaczaja wypehienie
tej obietnicy?.

POSLANIE JAKO PODPORZADKOWANIE?

W okresleniu relacji miedzy Ojcem i Synem formuty synodéw w Sirmium
odwotuja si¢ do postania Syna, cytujac stowa Pana: ,,Ten, ktory Mnie postal,
wigkszy jest ode Mnie” (por. J 14,28). Idea postania ma zatem istotne znaczenie
dla ojcow synodalnych w okresleniu roznicy miedzy Ojcem a Synem.

Posytajac Syna na $wiat, Ojciec poddaje Synowi cale stworzenie. Jednak Syn
razem z catym stworzeniem pozostaje poddany Ojcu. W konsekwencji ojcowie
synodalni m6éwig o r6znicy migdzy Ojcem i Synem, ktora polega na tym, ze Ojciec
jest wiekszy od Syna, a Syn jest podporzadkowany Ojcu. Jesli podstawa takiej
nauki na synodzie w Sirmium jest tekst 1 Kor 15,28, to nalezy doktadniej zba-
dac¢ teologiczny sens tego tekstu. Otd6z w pigtnastym rozdziale Pierwszego Listu
do Koryntian Apostot Pawet mowi o zmartwychwstaniu Chrystusa 1 zapowiada
zmartwychwstanie wszystkich w Chrystusie ,,w czasie Jego przyjscia” (1 Kor
15,22-23). Dalej méwi o koncu historii, kiedy przekaze krélowanie Bogu i Ojcu,
i pokona $§mier¢ jako ostatniego wroga (por. 1 Kor 15,24-26 w odniesieniu do
psalmow: 110,1; 8,7). W tym miejscu zostaja zapisane stowa, do ktorych odnosi
si¢ nauka synodalna, a mianowicie: ,,A gdy juz wszystko zostanie Mu poddane,
wtedy i sam Syn zostanie poddany Temu, ktory Synowi poddat wszystko, aby Bog
byt wszystkim we wszystkich” (1 Kor 15,28). P6zniejsza katolicka wyktadnia tego
tekstu, przedstawiona przez Tomasza z Akwinu w jego komentarzu do listow §w.
Pawta, bazuje na rozréznieniu migdzy Synem w ludzkiej naturze i Synem w naturze
Boskiej. Ojciec poddaje cate stworzenie Synowi w jego ludzkiej naturze, czyli jako
cztowiekowi, natomiast Syn wedtug Boskiej natury pozostaje rowny Ojcu. Albo
tez Syn jako Bog podporzadkowuje sam sobie cale stworzenie, poniewaz posiada
takg sama wladze, jakg ma Ojciec, o czym wyraznie jest powiedziane w Liscie
do Filipian, w ktorym apostot pisze o wyczekiwaniu na Zbawiciela naszego,
Pana Jezusa Chrystusa, ,,ktory przeksztatci nasze cialo ponizone, na podobne
do swego chwalebnego ciala, ta potgga, jaka moze On takze wszystko, co jest,
sobie podporzadkowac” (3,20-21)%. Akwinata wyjasnia, ze zmartwychwstanie
nie dotyczy cztowieczenstwa samego, ale Chrystusa, i nie konczy si¢ z chwilg
zmartwychwstania Chrystusa, lecz obejmuje cate rozumne stworzenie, ktore przez

47 Por. R. Schnackenburg, Das Johannesevangelium 13-21,s. 377.

4 Por. S. Thomae Aquinas, Super Epistolas S. Pauli lectura, t. 1, oprac. R. Cai, Taurini-Romae
1953, nr 949, s. 415.
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swoje zmartwychwstanie zostanie doprowadzone do kontemplacji tego, co boskie,
poniewaz w niej jest nasze szczescie, a celem naszym jest sam Bog. Wedtug niego
stowa: ,,Ojciec wigkszy jest ode Mnie” (J 14,28), ktore potwierdzaja podporzad-
kowanie Syna wedtug czlowieczenstwa (jako cztowieka) swojemu Ojcu, zostang
wyjasnione i lepiej zrozumiate dopiero przy powszechnym zmartwychwstaniu
stworzen rozumnych, kiedy Bog bedzie wszystkim we wszystkich. Wiasnie to, ze
Boég bedzie wszystkim we wszystkich, jest dla Tomasza ostateczng racja podpo-
rzadkowania si¢ wcielonego Syna, ktdry jako czlowiek podporzadkowuje si¢ Ojcu
po to, aby kazdy cztowiek zmartwychwstaly do zycia wiecznego mogt w petni
znalez¢ szcze$cie w Bogu i tylko w Bogu. Kiedy Bog bedzie w nas wszystkim
przy powszechnym zmartwychwstaniu, to stanie si¢ jasne, ze cokolwiek w nas jest
dobrego, pochodzi od Boga®. Pan Jezus podporzadkowuje si¢ zatem Ojcu jako
cztowiek, aby wskazac¢ kazdemu cztowiekowi wilasciwg droge, tzn., aby kazdy
cztowiek tez podporzadkowal si¢ Ojcu i w ten sposob odnalazt w Nim jedyne
szczgscie. W ten sposob jest On ,,droga” dla kazdego wierzacego.

We wspotczesnej interpretacji 1 Kor 15,28 zwraca si¢ uwagg na jeszcze inny
aspekt chrystologiczny. Otdz ostateczne poddanie si¢ wcielonego Syna razem
z catym stworzeniem Ojcu probuje si¢ potaczy¢ z hipoteza o ustaniu zbawczego
posrednictwa Jezusa Chrystusa. Poddanie si¢ Syna i stworzenia Ojcu oznaczatoby,
ze na koncu czasoéw funkcja wstawiennicza Syna nie bedzie juz potrzebna®®. Taka
interpretacja jest jednak nie do pogodzenia z nauka o powszechnym i wiecznym
kaptanstwie Chrystusa (por. Hbr 7). Niemniej jednak poddanie si¢ uwielbionego
Pana wraz z catym stworzeniem Ojcu z 1 Kor 15,28 jest zapowiedzig nastania
pemi krolestwa Bozego. Misja zbawcza Jezusa Chrystusa dopelni si¢ na koncu
czasow, kiedy Bog bedzie wszystkim we wszystkich.

PODOBIENSTWO SYNA

Nauka o podobienstwie Syna do Ojca zdaje si¢ najbardziej oryginalng nauka
synodalng. Ojcowie synodu koncza wyktadnig o relacji Ojca i Syna stwierdzeniem,
ze Syn podobny jest pod kazdym wzgledem do Ojca. Podstawa takiego twierdzenia
jest dla nich Pismo Swiete. Trudno jednak wskazaé teksty biblijne, ktore mogly
doprowadzi¢ do twierdzenia o podobienstwie Syna do Ojca. Idea podobienstwa
do Boga jest znana w Starym Testamencie. Teksty natchnione méwia przede
wszystkim o tym, ze posrod bogdw nie ma zadnego, ktory jest podobny do Boga
Izraela: ,,Kt6z jest posréd bogow réwny Tobie, Panie, w blasku swietosci, ktoz
Ci jest podobny” (Wj 15,12; por. 1 Krn 17,20; 2 Krn 6,14; Ps 86,8). Psalmista
dodaje, ze nie ma istoty stworzonej, ktora bytaby podobna do Boga Przymierza:

4 Por. S. Thomae Aquinas, Super Epistolas S. Pauli lectura, nr 950, s. 415-416.
S0 Por. S. Cipriani, Le lettere di Paolo, Assisi 1991, s. 224. Autor odwoluje si¢ do Augustyna
De Trinitate 1,10.
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,,B0 ktdz na obtokach bedzie réwny Panu, kt6z wsrdd synéw Bozych bedzie do
Pana podobny? [...] Panie, Boze Zastepow, ktdz réwny jest Tobie” (Ps 89.,7.9).
Jesli wigc zadne stworzenie nie moze by¢ podobne do Boga, to w przeciwienstwie
do stworzenia Jednorodzony Syn Bozy jest wtasnie podobny do Boga. Wedtug tej
samej logiki mozna zinterpretowac tekst z Ksiggi [zajasza o upadku Jasniejacego,
Syna Jutrzenki, ktory chcial si¢ sta¢ podobnym do Boga Najwyzszego: ,,Wstapi¢ na
szczyty oblokow, podobny bede do Najwyzszego” (Iz 14,14). Dla ojcow Kosciota
,Jasniejgcym, Synem Jutrzenki” jest przede wszystkim diabel, Lucyfer, chociaz
nie wykluczaja tez odniesienia tego okreslenia do ziemskiego tyrana. Komentujac
ten fragment proroctwa, Hieronim pisze na temat diabla: ,,Nie dosy¢ tego byto
jego pysze, lecz popadt w takie szalenstwo, ze roscit sobie prawo do tego, aby by¢
podobnym Bogu™!. Z kolei Ambrozy, porownujac Lucyfera do Jezusa Chrystusa,
zauwaza, ze nasz Nauczyciel chcial by¢ we wszystkim podobny do Ojca, podczas
gdy diabet chee by¢ jeszcze wickszy, wynoszac si¢ ponad wszystko, co nazywane
jest Bogiem (por. 2 Tes 2,3—4)%. Niepodobienstwo Lucyfera do Boga potwierdza
jego upadek, wyrazony hebrajskim terminem napal, ktoéry odnosi sie nie tylko do
fizycznego upadku z nieba Jasniejacego, Syna Jutrzenki, ale tez do jego osobowej
degradacji*®. Natomiast podobienstwo Jezusa Chrystusa do Boga potwierdza jego
wywyzszenie w zmartwychwstaniu.

Jesli ojcowie synodu w Sirmium w okresleniu relacji Syna do Ojca kierowali
si¢ biblijng ideg podobienstwa, to mogli tez bra¢ pod uwage tekst $w. Pawta z Listu
do Filipian, w ktérym jest mowa o ,,podobnym” (gr. ‘opotov) Synu: ,,0On, istniejac
w postaci Bozej, nie skorzystal ze sposobnosci, aby na rowni by¢ z Bogiem, lecz
ogotocit samego siebie, przyjawszy postac stugi, stawszy si¢ podobnym do ludzi”
(Flp 2,6-7). Podobienstwo, o ktorym mowi apostot, jest podobienistwem realnym,
potwierdzonym w ,,zewnetrznym przejawie” (gr. oynuatt, w. 7)**. Jesli Syn staje
si¢ catkowicie podobny do ludzi, to dlatego, ze jest najpierw catkowicie podobny
do Ojca, istniejac w postaci Bozej i bedac rownym Bogu. Cecha podobienstwa
charakteryzuje zatem Syna w relacji do Ojca i w relacji do Iudzi. Dlatego w mysl
nauki synodalnej Jezus Chrystus jest podobny we wszystkim do Ojca i podobnym
we wszystkim do ludzi.

Nie jest wykluczone, Zze ojcowie synodalni mieli tez na wzgledzie tekst z Listu
do Rzymian, w ktérym jest mowa o zestaniu Syna przez Ojca ,,w ciele podobnym
do ciata grzesznego i dla usuniecia grzechu wydat w tym ciele wyrok potepiajacy
grzech” (Rz 8,3). Komentujac te stowa, Tertulian wyjasnia, ze ciato Syna musia-

U Hieronim, Komentarz do Ksiegi Izajasza 5,14,12—14 (CCL 73), w: Ojcowie Kosciota komentu-

Jja Biblie. Stary Testament Xa. Ksigga Izajasza 1-39, oprac. S. Kalinowski, Zabki 2015, s. 116.
2 Ambrozy, Wyktad Psalmu 118,3,34 (CSEL 62), w: Ojcowie Kosciota komentujq Biblie. Stary
Testament Xa, s. 118.
Por. T. Brzegowy, Ksigga Izajasza. Rozdzialy 13-39. Wstep — przekiad z oryginatu — komentarz,
NKBST XXllI/cz. 2, Czgstochowa 2014, s. 83.
Por. S. Cipriani, Le lettere di Paolo, s. 610.

53

54

62 TwP 11,1 (2017)



Nauka o Ojcu i Synu w starozytnych formutach wiary z Sirmium

to by¢ podobne do ciata grzesznego, zeby w takim wiasnie ciele wykupi¢ to, co
bylo grzeszne. Jednak samo w sobie ciato Syna nie mogto by¢ grzeszne. Tertulian
pisze: ,,I z tego powodu zostal zestany Syn w ciele podobnym do ciata grzesz-
nego, aby grzeszne ciatlo wykupit podobng istota, to jest ciatem, ktére musiato
by¢ podobne do ciata grzesznego, cho¢ samo nie mogto by¢ grzeszne”. Roznice
miedzy ciatem Syna a ciatem kazdego innego czlowieka widzi Orygenes w tym, ze
ludzkie poczecie Syna w tonie Dziewicy dokonalo sie za sprawa Ducha Swietego
i mocg Najwyzszego (por. Lk 1,35), dlatego jest ciatem niepokalanym, chociaz
jest ciatem tej samej natury, co nasze ciato®®. Po tej linii interpretacyjnej idzie tez
Tomasz z Akwinu, ktory w komentarzu do Listu do Rzymian wyjasnia, ze Chrystus,
ktory mial prawdziwe ludzkie cialo, nie miat jednak ciata grzesznego, poniewaz
zostalo ono poczete z Ducha Swietego, usuwajacego grzech. Bylo to zatem ciato
podobne do ciala grzesznego ze wzgledu na cierpienie, ktore pojawito si¢ po
grzechu cztowieka®’. Wspodlczesna interpretacja Rz 8,3 prowadzi do konstatacji,
ze w Chrystusie podobienstwo oznacza tozsamos¢ 1 rownoczes$nie jej brak, to jest
nietozsamo$¢®. Konkretnie, cialo Chrystusa jest tozsame z ludzkim ciatem 1 jest
prawdziwym ciatem, ale z drugiej strony jest z tym cialem nietozsame, dlatego ze
to ludzkie ciato jest cialem grzesznym po grzechu cztowieka. W taki sam sposob
apostol mowi o podobienstwie Chrystusa do Adama. Wyrazenie to oznacza, ze
Chrystus jest taki sam, jak Adam, poniewaz jest prawdziwym czlowiekiem, ale
rownoczesnie jest inny niz Adam, bo nie popehit ,,przestepstwa Adama™ (por.
Rz 5,14). Podobnie $mier¢ Chrystusa jest taka sama, jak $mier¢ kazdego z nas,
ale rownoczesnie jest inna, poniewaz nie jest skutkiem grzechu. Dlatego nasza
$mier¢ jest ,,podobna do Jego $mierci” (Rz 6,5).

Jesli ojcowie synodow w Sirmium rozumieli ide¢ podobienstwa w sensie wspol-
istnienia tozsamosci i jej braku, to usprawiedliwione jest odniesienie tej idei do
osoby Jezusa Chrystusa w relacji do Ojca. Jezus Chrystus jest podobny do Ojca,
tzn. jest jak Ojciec: ,,Kto Mnie zobaczyt, zobaczyt takze i Ojca” (J 14,9), i row-
noczesnie nie jest z nim tozsamy, jest inng Osoba.

ZAKONCZENIE

Starozytne formuly wiary z Sirmium widzg w ojcostwie Boga istotny przymiot
jedynego Boga w Trojcy, a nie tylko przymiot jednej Osoby Boskiej. Wskazuja
tez na nowy wymiar ojcostwa Boga. Po wydarzeniach paschalnych Bog staje sie

55 Tertulian, Przeciw Marcjonowi, przekt. S. Ryzner, wstep i oprac. W. Myszor, Warszawa 1994,

s. 295 (Pisma Starochrze$cijanskich Pisarzy, t. LVIII).

Por. Orygenes, Commento alla lettera ai Romani 6,12, w: Romani. La Bibbia Commentata dai
Padri. Nuovo Testamento 6, oprac. wloskie A. Di Berardino, Roma 2006, s. 299.

57 Sw. Tomasz z Akwinu, Wyktad Listu do Rzymian, przekt. J. Salij, Poznan 1987, nr 608, s. 120.
8 Por. H. Schlier, Romerbrief, HTHKNT, Freiburg-Basel-Wien 2002, s. 241.
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w petni Ojcem dla tych, ktoérzy z Chrystusem umierajg i zmartwychwstajg. Ojco-
stwo Boga w stosunku do Jednorodzonego Syna rozszerza si¢ zatem na wszystkich,
ktorzy sa zjednoczeni z Chrystusem.

Syn jest postrzegany jako postany przez Ojca. Dlatego w rozumieniu syno-
dalnym jest zawsze poddany Ojcu. Boskie zrodzenie Syna z Ojca pozostaje nie-
zglebiong tajemnica, ale jest takze podstawg boskosci Syna i1 naturalnej réwno-
$ci z Ojcem. W relacji Ojca i Syna w Swictej Trojcy dokumenty z Sirmium nie
przyjmuja nicejskiego pojecia wspotistotnosci, odrzucajac termin ovoio. W jego
miejsce proponuja mowienie o podobienstwie Syna do Ojca we wszystkim. Kate-
goria podobienstwa moze by¢ uzasadniona biblijng interpretacja podobiefistwa
jako paradoksalnego potgczenia tozsamosci 1 nietozsamosci. Mowiac, ze Syn jest
podobny do Ojca, dokumenty synodalne okreslaja Boska tozsamo$¢ Ojca i Syna,
ale takze wskazuja na odrebnos¢ Osob: Syn nie jest tozsamy z Ojcem. By¢ moze
na wybor terminu podobienstwa miaty decydujacy wplyw wzgledy duszpasterskie.
Sami ojcowie synodalni przyznaja, ze wierni nie rozumieja pojecia ovoia, a co
za tym idzie, nie rozumieja okreslenia Syna jako wspotistotnego Ojcu. Natomiast
pojecie podobienstwa mogto bardziej przemawia¢ do umystow wiernych, o ile nie
pomniejszato tajemnicy Chrystusa.
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THE TEACHING ABOUT THE FATHER AND THE SON IN ANCIENT FORMULAS
OF THE FAITH IN SIRMIUM

Summary

The article consists of two parts. The first part constitutes theological analysis of the
formulas of faith with regard to the teaching about the Father and the Son. Here, the
fatherhood refers not only to the Person of the Father, but also to the entire Triune. The
begetting of the Son from the Father remains a secret, but at the same time forms the
basis of Divinity of the Son. However, the formulas of faith do not accept the concepts of
coessentialness, rejecting the philosophical term ousia. The Son is sent by the Father and
He is subjected to the Father. But first of all, He is similar to the Father. The second part of
the article constitutes profound, in-depth reflection on the synodal teaching to indicate its
topicality. Through the Person and the Redemptive Act of the incarnate Son the fatherhood
of God refers, in a new way, to the disciples of the Lord. Submissiveness of the Son is
a signpost for every man who should be submissive to the Father like the Son. In turn, the
concept of similarity of the Son to the Father can be a way of expression of the Trinitarian
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Mystery, provided it encompasses Divine equality of the Father and the Son (the identity
of Divine nature), yet at the same time determines the distinctness of God’s Persons (Their
non-identity).

Keywords: the Father, the Son, formulas of faith, the fatherhood of God, begetting of
the Son, the subordination of the Son, ousia, the similarity of the Son

Stowa kluczowe: Ojciec, Syn, formuly wiary, ojcostwo Boga, zrodzenie Syna, podpo-
rzadkowanie Syna, ousia, podobienstwo Syna
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L’ESPRIT SAINT
DANS LES ECRITS DE L’APOTRE JEAN!

Parmi les auteurs des livres du Nouveau Testament il n’y a aucun qu’ait écrit
plus abondement et plus profondement sur I’Esprit Saint que 1’apotre Jean. C’est
pourquoi en Orient chrétien a partir des prémiers siecle jusqu’a nos jours il est
appelé Jean le Théologien.

Pierre et Jean couraient ensemble au tombeau vide de Jésus (J 20,4-5). Ils
montaient ensemble au temple pour y prier a [’heure de None (Actes 3,1). Si le
Seigneur voulait confier ses fidéles a la sollicitude pastorale de Pierre, cela ne
signifiait pas qu’il I’aimat plus de Jean. Celui-ci était le disciple aimé spéciale-
ment par Lui. Il fut I’'unique apdtre présent pres de Jésus cloué a la croix, et a lui
le Seigneur mourant confia sa Mere. Ces liens trés profonds de Jean avec Jésus
et Marie sont un panneau pour les prétres et séminaristes de 1’Eglise catholique
romaine, dans laquelle seulement, la vie sacerdotale est disposée selon saint Jean,
I’unique célibataire parmi les apotres.

Dans le Nouveau Testament il y a deux écoles théologiques, concordes en vérité
et complémentaires, mais originelles, notamment celle de I’apdtre Jean et celle de
Paul de Tarse. En Orient déja dans les premiers siécles on n’outilisait couramment
les appellations ‘Jean le Baptiste’ et ‘Jean I’Evangéliste’, mais on disait — et on
dit jusqu’a présent — [oannés ho Prodromos (Jean le Précurseur) et [6annés ho
Theologos (Jean le Théologien). On percoit I’¢1évation et profondeur des ses écrits
a partir du prologue de I’Evangile. Il est le maitre principale a 1’égard de la Trinité,
mais surtout — de I’Esprit Saint.

*

O. Benedykt Jacek Huculak OFM — wyktadowca w Wyzszym Seminarium Duchownym
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PENDANT LE MINISTERE DU CHRIST

Si I’on considére les écrits de saint Jean, en laissant de coté I’ Apocalypse, on
y peut distinguer, du point de vue de la doctrine de 1’Esprit?, trois groupes de textes
assez dissemblables: le récit du ministére du Christ (1-13), de sa passion et de
sa vie glorieuse (14-21), e la I*® Epitre. De la premiére période I’évangéliste dit
lui-méme: ,,I’Esprit n’était pas encore, car Jésus n’avait pas été glorifi¢” (7,39).
On ne pourra donc y recueillir que quelques traits qui font pressentir la venue de
I’Esprit et I’éclairent par anticipation. Au contraire, les discours du Christ apres
la Céne renferment toute la doctrine de Jean. Ils préparent I’ére nouvelle qui va
commencer, la vie de I’Esprit dans I’Eglise, et ils I’expliquent tout entiére. Aprés
sa résurrection Jésus 1’inaugure, en donnant I’Esprit-Saint a ses disciples. L’Epitre
enfin atteste cette vie, mais sans la décrire explicitement; elle manifeste 1’accom-
plissement des promesses du Christ, elle en éclaire peu la portée.

La premiere partie présente au sujet de 1’esprit ou, pour parler plus générale-
ment, de I’étre spirituel, des enseignements qui rappellent ceux de la théologie
de Paul: ,,Dieu est esprit, et ses adorateurs doivent I’adorer en esprit et en vérité”
(4,24). ,,C’est I’esprit qui vivifie; la chair ne sert de rien. Les paroles que je vous ai
dites sont esprit et vie” (6,63). On voit ici le lien étroit qui unit toutes ces notions
d’esprit, de vie, de vérité. Ce sont les caractéres propres de la nature de Dieu et de
son action. Jean, comme Paul, est I’¢léve de la Bible et non pas de la philosophie
grecque, et, pour désigner ou décrire la nature divine, ces termes bibliques, en
particulier celui d’Esprit, lui suffisent, comme ils suffisent a Paul. IIs lui servent
aussi, comme ils servaient a Paul, pour marquer ’infinie distance qui sépare Dieu
de I’homme, I’esprit de la chair®. Ce n’est que par ’esprit et dans 1’esprit que
I’homme peut accéder a Dieu, et, puisqu’il est chair, il faut qu’il renaisse. ,,Jésus
lui répondit [a Nicodéme]: En vérité, en vérité, je te le dis, quiconque ne nait pas
de I’eau et de I’Esprit, ne peut pas entrer dans le royaume de Dieu. Ce qui est né
de la chair, est chair, et ce qui est né de I’Esprit, est esprit” (3,5-06).

Le baptéme chrétien, dont la nécessité et la vertu sont si explicitement décrites
par Jésus, avait été prédit par Jean-Baptiste: ,,Jean rendit témoignage en disant:
«J’ai vu I’Esprit descendant du ciel comme une colombe, et reposant sur lui. Moi
je ne le connaissais pas, mais celui qui m’a envoyé baptiser dans I’eau, celui-la
m’avait dit: Celui sur qui tu verras I’Esprit descendre et reposer, ¢’est celui-1a qui
baptise dans I’Esprit- Saint»” (1,32—-33). Tout ce récit suppose ceux des synoptiques,
mais Jean ne retient de la scéne du baptéme que la manifestation de la gloire du

L’apotre Jean dit d’ordinaire: ,,I’Esprit”, et trois fois seulement ,,I’Esprit-Saint” (J 1,33; 14,26;
20,22).

Sur ’esprit et la chair, I’enseignement de Paul se distingue de celui de Jean en ce qu’il accentue
davantage la concupiscence, la tendence a mal, tandis que chez Jean, comme dans I’Ancien
Testament, la chair apparait surtout comme infirmité et néant.
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Christ. D’ailleurs la descente du Saint-Esprit a chez lui la méme signification que
chez les synoptiques, a cela pres que le rapport du baptéme du Christ au baptéme
chrétien est plus explicitement marqué. Celui sur lequel se repose I’Esprit, c’est
celui qui baptisera dans I’Esprit-Saint.

Peut-&tre faut-il rapprocher de cette scéne ces paroles ajoutées par I’évan-
géliste au dernier témoignage de Jean-Baptiste: ,,Celui que Dieu a envoyé dit les
paroles de Dieu, car ce n’est pas avec mesure qu’il donne I’Esprit” (3,34). On les
entendra alors avec presque tous les exégetes modernes, en ce sens: ,,ce n’est pas
avec mesure que [Dieu] donne I’Esprit [a son Fils]”. Cette interprétation concorde
bien avec I’ensemble de la théologie de Jean: le Pere, qui a donné au Fils tout ce
qu’il a, lui a donné I’Esprit, et en plénitude. Peut-étre cependant préférera-t-on
rapporter cette phrase au Christ: ,,I1 dit les paroles de Dieu, car ce n’est pas avec
mesure qu’il donne I’Esprit”; ¢’est, sous une autre forme, I’affirmation du chapitre
6,63: ,,Les paroles que Je vous ai dites, sont esprit et vie”; et si le Fils peut ainsi
donner I’Esprit, ¢’est qu’ll le donne non ek métrou, mais — comme 1’explique saint
Cyrille — ex idiou plérématos (de sa propre plénitude)™.

Parmi ces bréves mentions qui sont faites de I’Esprit-Saint, la plus remarquable
est la promesse du Christ, au dernier jour de la féte des tabernacles: ,,Si quelqu’un
a soif, qu’il vienne a moi, et qu’il boive. Celui qui croit en moi — ainsi que dit
I’Ecriture — des fleuves d’eau vive sortiront de son ventre” (7,37-38)¢. On reconnait
ici une allusion au rocher du désert, d’ou jadis I’eau vive avait coulé (Lb 20,7-11),
et dont la féte des tabernacles rappelait le souvenir. Jésus s’applique cette figure
biblique’, comme ailleurs celle du serpent d’airain et de la manne. Plus haut,
il avait de méme promis 1’eau vive a la Samaritaine (4,10)%. Dans I’ Apocalypse, il
conduit ses ¢élus aux sources d’eau vive (7,17); et de son trone, ainsi que du trone

J. Maldonat SI, Commentarii in quattuor evangelistas, (in h. 1.): ,,Ex aliis Evangelistis intel-
ligimus, quid hoc loco loannes praetermiserit: [nempe] baptismum, ieiunium tentationemque
Christi. Cum totum nimirum in eo esset, ut quibuscumque posset non suspectis testimoniis
Christi probaret divinitatem, et quasi cum altius ad divina contenderet, humana praetervolabat
[ille ita] sublimis”.

5 In Ioannis Evangelium (h. 1.): PG 73, 280.

¢ R.E.Brown SS, The Gospel according to John (I-XII), New York 1966, pp. 326-329; H. Strath-
mann, /] Vangelo secondo Giovanni (tr. de I’allem. G. Cecchi), Brescia 1973, pp. 231-233;
A. Wikenhauser, L’Evangelo secondo Giovanni (tr. del’allem. F. Montagnini), Brescia 1962,
pp. 149-151.

Aussi ,.elle [la Sagesse] le nourrira du pain de I’intelligence et elle lui donnera a boire les eaux
de la science” (Eccli 15,3). On peut rapprocher de cette promesse le fait mystérieux de I’eau
et du sang qui, sur la croix, coulérent du c6té du Jésus. — Plusieurs décennies avant 1’Evangile
de Jean, saint Paul écrivait: ,,Tous [dans le désert] ont bu le méme breuvage spirituel [exélthen
hydor poly — I’eau jaillit en abondance (Lb 20,11)]. IIs buvaient en effet a un rocher spirituel
qui les accompagnait, et ce rocher, c’était le Christ” (1 Cor 10,4).

8 R.E. Brown, The Gospel according to John (I-XII), pp. 176-180; H. Strathmann, I/ Vangelo
secondo Giovanni, pp. 148—149.
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de Dieu, coule un fleuve d’eau vive (22,1)°: ¢’est un seul trone commun de Dieu
le Péere et du Fils, comme les Deux — selon la doctrine catholique — constituent
une seule source de I’Esprit-Saint.

Notons bien que I’ Apétre a 1’égard du ,,fleuve d’eau vive” utilise le mot ekpo-
reuomenon — coulant du tréne du Pere et du Fils (Filioque), ce participe présent
actif du verbe ekporéuesthai (sortir), lequel selon les orthodoxes — contre toutes
les évidences — serait le seul que dans le Nouveau Testament indique la procession
éternelle du Saint-Esprit. Ils disent ainsi afin de faire I’impression que la phrase de
1’Evangile de Jean: ,,L’Esprit de Vérité qui ekporéuetai — procéde du Pére” (15,26)
devrait étre compris a la maniére restrictive, donc hérétique de Photios, a savoir
que I’Esprit procede ek monou tou Patros — du Pére seul'’. Saint Jean toutefois le
dit positivement, sans aucune exlusion du Fils, autant plus que peu apres dans le
méme discours il dit: ,,Il me glorifiera, car il prendra du mien et vous 1’annoncera.
Tout ce qu’a le Pére est a moi, c’est pourquoi Je vous ai dit qu’il lambdnei — prendre
du mien et vous I’annoncera” (J 16,14—15).

Le passe-partout des photiens pourtant est toujours prét, d’ou ils disent que les
paroles du Fils: Ek tou emoui lambanei — 1l prendre du mien, il faudrait les com-
prendre comme Ek tou [Patros] emou lambdnei — 11 prendre de mon Pére, mais
cette invention et falsifications en grec devrait sonner Ek tou Patrés mou, et non
emou. — Pareillement disent-ils que le rocher, sur lequel Jésus allait construire son
Eglise, n’était pas la personne de Pierre (et de ses successeurs), mais sa foi com-
mune aux tous les apotres'!, bien que le Seigneur se dirige directement a Pierre, en
disant: Sy ef Pétros, kai epi tauté té pétra ékodomésé tén Ekklésian mou — Tu es
Pierre, et sur cette pierre [donc sur toi méme] je construirai mon Eglise” (Mt 16,18).

Toutes les figures indiquées auparavant — et principalement le fleuve d’eau
vive — ont la méme signification, que 1’évangéliste prend soin ici de les expliquer
lui-méme: ,,I1 disait cela de I’Esprit que devaient recevoir ceux qui croyaient en

® E. Lohse, L’Apocalisse di Giovanni (tr. de I’allem. A. Comba), Brescia 1974, pp. 191-192;
A. Wikenhauser, L’'Apocalisse di Giovanni (tr. de 1’allem. F. Montagnini), Brescia 1968,
pp. 226-227.

L.F. Ladaria, I/ Dio vivo e vero. Il mistero della Trinita (tr. de ’esp. M. Zappella), Casale
Monferrato 2004; M. Stavrou, (Filioque) a teologia trynitarna (tr. du fr. L. Balter), in: Tajem-
nica Tréjcy Swietej, Poznan 2000, pp. 396-416 (Kolekcja Communio 13); R.L. Wilken, Pierw-
sze tysigc lat. Historia chrzescijanstwa (tr. de I’ang. G. Gomola, A. Gomola), Krakow 2015,
p- 391; G. Ostrogorski, Dzieje Bizancjum (tr. de I’allem. H. Evert-Kapessowa), Varsovie 2008,
pp. 244-245; S. Runciman, Teokracja bizantynska (tr. de I’ang. M. Radozycka-Paoletti), Kato-
wice 2008, pp. 118-121, 133-137.

J.C. Larchet, Kosciol — ciato Chrystusa. Relacje miedzy Kosciotami (tr. du fr. N.H. Aleksiejuk),
Biatystok 2016, pp. 62—64; H. Chadwick, Historia roztamu Kosciola wschodniego i zachodnie-
go, od czasow apostolskich do Soboru Florenckiego (tr. de I’angl. P. Sajdek), Warszawa 2009,
pp. 183-203; Kosciol w epoce wezesnego chrzescijanstwa (tr. de I’ang. A. Wypustek), Varsovie
2004, pp. 234-235; K. Zakrzewski, Bizancjum i wczesne sredniowiecze, Poznan 1997 (Warsza-
wa 1938), s. 120—131 (Wielka Historia Powszechna IV/1).
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lui; car I’Esprit n’était pas encore'?, parce que Jésus n’avait pas encore été glorifié”
(7,39). Ces mots indiquent clairement non seulement la signification du symbole,
mais aussi le temps de la mission de I’Esprit, car il devait remplacer le Christ et
poursuivre son ceuvre. Il ne serait donc envoyé que par le Christ glorifié. — Cet
enseignement est plus compleétement donné par Jésus lui-méme, en divers passages
du discours apres la Céne. Il n’y a pas de texte, dans tout le Nouveau Testament,
qui contienne au sujet de la personne de I’Esprit-Saint, une doctrine aussi explicite.

DISCOURS APRES LA CENE

Des chapitres 14, 15 ¢ 16 de I’Evangile une impression d’ensemble se déga-
ge irrésistible: 1’Esprit-Saint promis par Jésus, n’est pas seulement un don, une
force, mais c’est une personne vivante comme Il I’est lui-méme, et une personne
dont I’action est si divine, que sa présence remplacera avantageusement pour les
disciples la présence visible de Jésus: ,,I1 vous est utile que je m’en aille” (16,7).

Une étude attentive du détail ne fait que fortifier cette impression. On rema-
rque d’abord que, malgré la proximité du nom neutre fo Pnéuma saint Jean se sert
toujours du pronom masculin ekeinos pour désigner le Saint-Esprit'. Le prologue
suggérait naguere une remarque analogue a propos du substantif zo phds, employé
pour désigner le Verbe, et du pronom ekeinos qui s’y rapporte: dans ces deux cas
Jean perd de vue le terme grammatical qu’il a choisi, et ne voit que la personne
qu’il décrit.

C’est bien en effet une personne dont ’action est décrite ici: ¢’est un Paraclet,
un avocat'; il apprendra tout aux apdtres, il leur rappellera tout ce que le Christ leur
a dit; il rendra témoignage du Christ; il convaincra le monde; il dira aux apotres
tout ce qu’il aura entendu. On ne saurait imaginer rle plus personnel; mais ce qui
est plus décisif encore, c’est la comparaison instituée par Jésus lui-méme entre
I’Esprit et lui: ,,Je prierai le Pére, et il vous donnera un autre Paraclet, pour qu’il
soit avec vous toujours” (14,16). Toute la suite du discours ne fait qu’accentuer
ce parallélisme. Les tentatives faites pour réduire la portée de ce discours a celle

12 Augustin note sur ces mots: ,,In evidenti est intellectus. Non enim non erat Spiritus Dei, qui

[profecto] erat apud Deum, sed nondum erat in eis, qui crediderant in lesum”: In loannem trac-
tatus 32,6: PL 35, 1644.
37 14,26; 15,26; 16,13.14.
Dans tout le Nouveau Testament on ne trouve le terme pardklétos que dans le passage cité
ci-dessus du discours aprés la Céne (J 14.16.26; 15,26; 16,7) et dans 1 J 2,1: ,,Si quelqu’un
vient & pécher, nous avons comme avocat (pardkléton) aupres du Pére, Jésus Christ, le Juste”,
ou le sens est évidemment celui d’avocat. On retrouve aussi le terme avec la méme significa-
tion dans la littérature classique et dans la littérature chrétienne et rabbinique. Tout porte donc
a I’interpréter de méme ici; d’ailleurs le texte méme y invite, en particulier J 16,8 sq: ,,Lui, une
fois venu, il établira la culpabilité du monde en fait de péché, en fait de justice et en fait de
jugement...”.
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d’une ‘personnification métaphorique’ sont ici condamnées a échouer, parce que
la personnalité de Jésus est la mesure de la personnalité du Saint-Esprit. Il faut les
nier a la fois toutes les deux ou les reconnaitre toutes les deux's.

Que I’Esprit ne soit ni le Pére ni le Fils, ¢’est chose plus évidente encore, et il est
a peine besoin de le montrer. A la priére du Fils, le Pére enverra un autre Paraclet
(14,16); envoyé par le Pére au nom du Fils, ce Paraclet rappellera aux apotres tout
ce que le Fils leur a dit (26); il proceéde du Pére, il sera envoyé par le Fils de la part
du Pére, il rendra témoignage du Fils (15,26); quand le Fils sera parti, il I’enverra
(16,7); I’Esprit glorifiera le Fils, car il prendra du sien et I’annoncera (14-15).

Cependant, a ces textes clairs et décisifs certains critiques opposent un autre
passage de ce méme discours, ou le retour du Christ semble coincider avec la venue
de I’Esprit. Aprés avoir promis a ses apotres que 1’Esprit viendrait en eux, que le
monde ne pourrait le recevoir, mais qu’eux le connaitraient, Jésus poursuit: ,,Je ne
vous laisserai pas orphelins, je viendrai vers vous; encore un peu de temps, et le
monde ne me verra plus; mais vous, vous me verrez, parce que je vis et que vous
vivrez” (14,18.19). De 1a ces critiques concluent que la présence de I’Esprit n’est
pas autre chose que la présence spirituelle du Christ. Tout au plus admettront-ils,
ici encore, deux séries de textes inconciliables, dont les uns distinguent le Christ
et I’Esprit, tandis que les autres identifient I’Esprit avec le Christ glorifié.

Il faut reconnaitre que le Christ, en prédisant ici sa venue, ne veut pas parler
de ses apparitions glorieuses ni de sa parousie, au dernier jour. Ce qu’il promet
a ses disciples, c’est sa présence en eux, présence vivifiante, que le monde ne
connaitra pas. Il faut ajouter que cette grace ne se distingue pas de celle qui leur
a ¢té promise plus haut, car en recevant I’Esprit, les disciples recevront aussi le
Fils. S’ensuit-il que I’Esprit est identique au Fils? Non sans doute, pas plus que le
Fils ne I’est au Pére. Cependant la venue du Pére est pareillement liée a la venue
du Fils: ,,Si quelqu’un m’aime, il gardera ma parole, et mon Pére 1’aimera, et nous
viendrons a lui et nous ferons prés de lui notre demeure” (14,23). On retrouve ici
cette indissoluble unité tant de fois affirmée par saint Jean. On ne peut posséder
le Fils sans le Pere, ni I’Esprit sans le Fils, et c’est cette unité infiniment étroite
qui est le modéle et le lien de 1’unité des chrétiens entre eux: ,,qu’ils soient un
comme nous sommes un” (17,22).

La similitude de rapports, que I’on constate ici, s’étend beaucoup plus loin, car
on peut dire en général que, d’apres la doctrine de Jean, les relations du Fils et
de I’Esprit sont celles du Pére et du Fils. Le Fils est le témoin du Pére, de méme
I’Esprit rend témoignage du Fils (15,26); il glorifie le Fils (16,14), de méme que
le Fils glorifie le Pére (17,4). Le Fils ne dit rien de lui-méme, mais seulement
ce que le Pere veut qu’il dise (12,49; 7,16); ainsi I’Esprit ,,ne parlera pas de lui-
méme, mais dira tout ce qu’il aura entendu;... il prendra du mien, ajoute Jésus, et

5 H. Strathmann, Il Vangelo secondo Giovanni, pp. 347-349; A. Wikenhauser, L’Evangelo

secondo Giovanni, pp. 368-373.
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vous I’annoncera” (16,13—14). Enfin, de méme que le Fils est envoy¢ par le Pére,
I’Esprit est envoyé par le Fils (15,26; 16,7).

Ce parallélisme est tres étroit, et quand L. Athanase entreprendra de défendre et
de développer la doctrine traditionnelle du Saint-Esprit, il ne choisira pas d’autre
point de départ. — Au reste, cette analogie n’est pas telle qu’elle ne comporte des
différences essentielles. La filiation caractérise les relations du Fils et du Pére; elle
n’apparait jamais dans la théologie de I’Esprit. Le Pére est 1’unique principe du
Fils, mais il n’en est pas ainsi du Fils vis-a-vis de I’Esprit. Le Fils envoie I’Esprit,
mais ,,de la part du Pére (pard tou Patros)” (15,26). 1l dit: ,,L’Esprit prendra du
mien”, mais il ajoute: ,,tout ce qu’a le Pére est a moi, et c’est pourquoi je disais
qu’il prendre du mien” (14—15). Ainsi, méme dans ses relations avec I’Esprit, le
Fils est dépendant du Pére. C’est de lui qu’il regoit tout ce qu’il donne a I’Esprit!®.
Le Pére est ici, comme partout, le principe premier et souverainement indépendant.
,,De lui procede I’Esprit” (26); c’est lui qui le donne a la priere du Fils (14,16), et
qui I’envoie au nom du Fils (26).

Toute cette doctrine se résume bien dans la vision symbolique de I’ Apocalypse:
,un fleuve d’eau vive, brillant comme le cristal, procédant du trone de Dieu et de
I’Agneau” (22,1). Telle est, pour Jean, la nature et 1’origine de I’Esprit. Il procéde
d’une source unique, qui est le trone de Dieu et de 1’agneau; mais d’ailleurs ni le
prophéte de 1’ Apocalypse ni I’évangéliste n’oubliera que ce trone n’appartient pas
a titre identique au Pére et au Fils, car 'un posséde la divinité comme en étant le
principe unique, 1’autre comme la recevant de lui en plénitude'”.

A ces promesses du Christ se rattache le don de I’Esprit fait par lui dans une
de ses apparitions. Etant entré, portes closes, dans le lieu ou se trouvaient les
disciples, il leur dit: ,,<Paix a vous. Comme mon Pére m’a envoyé, ainsi je vous
envoie>. Ce disant il souffla et leur dit: <Recevez I’Esprit- Saint'®. A ceux a qui
vous remettrez les péchés, ils sont remis; a ceux a qui vous les retiendrez, ils sont
retenusy” (20,21-23). — En reprenant les mots mémes de la Genese'?, Jean a rappelé
expressément la création du premier homme, et le souffle de vie que Dieu souffla
sur lui (Gen 2,7). C’est bien, en effet, une nouvelle création que Jésus opeére ici, et

16

L.F. Ladaria, La Trinita, mistero di comunione (tr. de I’esp. M. Zappella), Milan 204,
pp- 300-315; F. Lambiasi, Lo Spirito Santo: mistero e presenza. Per una sintesi di pneumatolo-
gia, Bologne 1987, pp. 165-179 (Corso di teologia sistematica 5).

E. Lohse, L’Apocalisse di Giovanni, pp. 191-192; A Wikenhauser, L 'Apocalisse di Giovanni,
pp. 226-227.

Labete Pnéuma hagion. L’absence d’article indique que le sens est ici moins nettement person-
nel que dans le discours apres la Céne. Il s’agit de la grace de I’Esprit plus que de la personne
de I’Esprit.

Le verbe emphysdn, qui se trouve aussi dans Gen 2,7, ne se rencontre qu’ici dans le Nouveau
Testament.
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¢’est une nouvelle vie qu’il donne, parce que I’Eglise est fondée, et elle posséde
en elle I’Esprit qui la vivifiera®.

L’EPITRE ET L’APOCALYPSE

Les quelques mentions de I’Esprit qu’on peut recueillir dans la I Epitre, le
présentent avant tout comme le témoin de 1’incarnation du Fils de Dieu et de la
présence de Dieu dans les chrétiens. ,,Qui est-ce qui a vaincu le monde, sinon celui
qui croit que Jésus est le Fils de Dieu? C’est lui qui est venu par ’eau et le sang,
Jésus-Christ: non dans Feau seulement, mais dans 1’eau et dans le sang. C’est
I’Esprit qui rend témoignage, parce que 1’Esprit est la vérité. Car ils sont trois qui
rendent témoignage, I’Esprit, 1’eau et le sang, et ces trois eis to hen eisin — tendent
a 'unité” (5,5-8). — L’eau et le sang semblent, au v. 6, signifier le baptéme du Christ
et sa passion, et — en méme temps — ’effusion de 1’eau et du sang sortant du c6té
de Jésus sur la croix; au v. 8, les sacrements chrétiens de baptéme et d’Eucharistie
ont passé au premier plan. Leur témoignage concorde avec celui de I’Esprit et tous
trois tendent a cette méme fin, attester I’incarnation du Fils de Dieu.

Le role de I’Esprit est donc ici celui que le Christ annongait dans le discours
apres la Céne. Il doit rendre témoignage au Fils de Dieu, et de méme que Jésus,
témoin du Pére, est la vérité, de méme 1’Esprit, témoin du Fils, est la vérité, ¢’est
pourquoi il est appelé Pnéuma tés alétheias — Esprit de vérité (J 16,13). —,,Celui
qui garde les commandements de Dieu demeure en Dieu, et Dieu en lui; et nous
savons qu’il demeure en nous, parce qu’il nous a donné de son Esprit” (3,24).
,Nous savons que nous demeurons en Dieu, et Dieu en nous, parce qu’il ek tou
Pnéumatos autou dédéken hémin — nous a donné de son Esprit” (3,13).

Dans ces deux textes, 1’Esprit est décrit moins comme une personne, que com-
me le don de Dieu auquel nous participons, et ce don nous est la garantie de la
présence de Dieu en nous. Cette doctrine du témoignage de I’Esprit est tout a fait
semblable a celle qu’exposait saint Paul. On y peut toutefois relever la différence
déja plusieurs fois signalée entre la conception paulinienne et celle de Jean. Paul
sent beaucoup plus vivement ce que la vie chrétienne a d’imparfait et de provisoire.
Aussi représente-t-il I’Esprit comme les prémices ou les arrhes du bonheur futur.
Jean, par contre, y voit surtout la garantie de la possession présente. Ayant recu
I’Esprit de Dieu, nous savons que nous sommes en Dieu, et que Dieu est en nous.
C’est sur cette union actuelle qu’il insiste avant tout?'.

20 W.P. Alston, Substance and the Trinity, in: The Trinity. An Interdisciplinary Symposium on the

Trinity (eds. S.T Davies SI, D. Kendall SI, G.O’Collins SI), Oxford 1999, pp. 190-193.

On ne prétend pas d’ailleurs qu’il y insiste exclusivement et qu’il ne marque parfois aussi
énergiquement que Paul, ce que la vie du chrétien ici-bas a d’imparfait et de provisoire, comme
dans 1] 3,2: ,,Bien-aimés, dés maintenant, nous sommes enfants de Dieu, et ce que nous serons

21
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Ce dernier trait de la théologie trinitaire de Jean compléte tous ceux qui ont
été relevés jusqu’ici. Le mystére de la Trinité divine est avant tout, un mystere
d’union: union des personnes divines entre elles, et union des chrétiens en elles
et par elles. Ce mystere lui est apparu dans la personne de Jésus-Christ. C’est 1a
que, a la lumiére de I’Esprit, il a découvert cette ineffable unité du Pére et du Fils.
La vie humaine de Jésus la fait déja pressentir. Ce désintéressement total de soi,
ce souci unique de faire la volonté du Pére, cet amour si profond et si absorbant,
tout cela n’est que la manifestation humaine — et, par conséquent, imparfaite — des
relations plus intimes que les discours de Jésus révélent a qui s’en est pénétré. 11
est plein de grace et de vérité, et pourtant il n’a rien de lui-méme, tout est en lui
un don du Pére. Plus on contemple cette personne divine, plus on sent qu’elle ne
vit point en soi ni de soi, qu’elle est tout entiére orientée vers un autre, de qui elle
recoit tout, et qui se complait en elle. Vers la fin de la vie du Christ, se révéle un
troisieme terme, une troisiéme personne. Ce n’est point le Pére ni le Fils, puisqu’il
sera envoyé par eux; et pourtant sa venue sera le retour du Fils et la présence du
Pére; et les chrétiens qui le posséderont connaitront qu’ils sont en Dieu, et que
le veeu du Christ se réalise: ,,Moi en eux, Pére, et toi en moi, pour qu’ils soient
consommeés en un” (J 17,23).

La théologie de I’Esprit est peu développée dans I’ Apocalypse?, et cela se
congoit sans peine, car le sujet principal du livre n’est pas la vie spirituelle du
chrétien, mais le triomphe final du Christ. Aussi ne peut-on relever que quelques
bréves mentions de I’Esprit, et particuliérement de I’Esprit de prophétie?. Ces
textes, comme ceux des Actes et ceux des €pitres pauliniennes, représentent I’Esprit
tant6t comme une force qui anime le prophéte?, tantét comme une personne qui
parle, qui ordonne, qui révele®. Ils précisent cependant les données antérieures
en ce qu’ils énoncent plus expressément les rapports du Christ et de 1I’Esprit. On
hésitait a interpréter, chez saint Paul, I’expression ,,I’Esprit du Christ” au sens

n’a pas encore ¢été manifesté. Nous savons que lors de cette manifestation nous lui serons sem-
blables, parce que nous le verrons tel qu’il est”.

Dans I’ Apocalypse il n’est jamais parlé de ‘I’Esprit-Saint’, mais toujours de ‘I’Esprit’ ou des
‘esprits’. Dans I’ensemble d’ailleurs de la littérature de Jean, sur soixante passages, ou I’Esprit
est nommé, on ne trouve que deux fois Pnéuma hagion (J 1,33; 20,22) et une fois to Pnéuma to
hagion (J 14,26).

On peut remarquer aussi ‘I’Esprit de vie’: Pnéuma z6és ek tou Theow (J 11,11; 13,15).

,Je me trouvai dans I’Esprit (egenomén en Pnéumati)” (Ap 1,10; 4,2); 17,3: ,,Il me transporta
au désert, dans I’Esprit (en Pnéumati)”.

,,Celui qui a des oreilles, qu’il entende ce que I’Esprit (to Pnéuma) dit aux Eglises” (2,7.11.17.29;
3,6.13.22); 14,13: ,,Puis j’entendis une voix me dire, du ciel: <Ecris: Heureux les morts qui
meurent dans le Seigneur; dés maintenant — oui, dit I’Esprit (fo Pnéuma) — qu’ils se reposent de
leurs fatigues, car leurs ceuvres les accompagnent>”; 22,17: ,,L’Esprit (fo Pnéuma) et I’Epouse
disent: «Viens!»”; E.B. Allo, L’Apocalypse, Paris 1921, p. XI: ,,La clausule de chacune des sept
lettres aux Eglises représente certainement I’Esprit comme un étre personnel, égale a Jésus,
quoique distinct de lui”.

22
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de ‘I’Esprit qui est donné ou communiqué par le Christ’. Ce rapport d’origine
toutefois devient dans I’ Apocalypse trés apparent. On le saisit déja dans les lettres
aux églises. C’est Jésus qui parle, et cependant chaque message se termine par la
formule: ,,Que celui qui a des oreilles entende ce que I’Esprit dit aux Eglises”2.
La théologie de 1’Apocalypse exclut I’identification personnelle du Christ et de
1I’Esprit, mais celui-ci fait entendre a 1’Eglise la voix du Christ. Plus bas 1’ange dit
a Jean: ,,Je suis ton compagnon de service, et celui de tes fréres qui ont le témo-
ignage de Jésus (martyrian léson)... Or le témoignage de Jésus est 1’Esprit de
prophétie” (19,10). Si I’on entend, selon I’interprétation qui parait la plus probable,
par le ,,témoignage de Jésus”, le ‘témoignage rendu par Jésus’?’, on retrouve encore
ici la méme conception. Au témoignage rendu par Jésus I’Esprit de prophétie fait
écho. Les prophétes portent le témoignage de Jésus, parce qu’ils ont I’Esprit de
prophétie. Dans ce texte on ne retrouve pas seulement le rapport nécessaire, affirmé
par saint Paul, entre la possession de I’Esprit et I’appartenance au Christ?®, on voit
de plus comment I’action de Jésus se propage par celle de I’Esprit.

De méme que, d’aprés Paul, I’Esprit du Pére crie vers lui, du cceur du chrétien,
et ’appelle avec des gémissements ineffables, de méme on lit dans 1’ Apocalypse:
,,L Esprit et I’épouse disent: «Viens!>... Celui qui atteste tout cela dit: «Oui, je viens
bient6t>”(22,17-20). C’est Jésus, le témoin fidele, qui de nouveau se fait entendre,
répondant a I’appel de 1’Esprit qui le prie dans I’Eglise.

Ces quelques données se complétent par le symbolisme de I’ Apocalyse. Dans
ce livre, comme dans son Evangile (7,39), saint Jean représente I’Esprit sous le
symbole de 1’eau vive. Or c’est le Christ qui la donne®; c’est de son trone et du
trone de Dieu le Pere qu’elle procede. ,,I1 [1’ange] me montra — dit Jean — un fleuve
d’eau de vie, brillant comme le cristal, procédant (ekporeuémenon) du trone de
Dieu et de I’Agneau” (22,1). On ne peut s’empécher de rapprocher ce texte du
passage de 1’Evangile de Jean, ou il est dit que I’Esprit pard tou Patrés ekporéu-
etai — proceéde du Pére (15,26) et regoit du Fils (16,15).

Le méme rapport d’origine est encore exprimé par les textes ou Jésus est
représenté comme ,tenant les sept esprits de Dieu” (Ap 3,1) ou encore comme
»ayant sept yeux qui sont les sept esprits de Dieu, envoyés par toute la terre” (5,6).

2 Ap 2,7.11.17.29; 3,6.13.22. On retrouve ici la formule évangélique: ,,Que celui qui a des

oreilles, entende!” (Mt 11,15; 13,9.43; Mc 4,9.23; Lc 8,8; 14,35).

L’expression martyria Iésou peut se traduir ‘le témoignage rendu a Jésus’ ou ‘le témoignage
rendu par Jésus’. Cette seconde interprétation s’impose dans Ap 1,1-2: Il [Jésus Christ]
envoya son ange pour la faire connaitre [la révélation] a Jean son serviteur, lequel a attesté
(emartyrésen) la parole de Dieu et le témoignage (zén martyrian) de Jésus Christ: toutes ses
visions”; 1,5: ,,Jésus Christ, ho mdrtys ho pistos — le témoin fidéle, le premier-né d’entre les
morts, le prince des rois de la terre”; cf. 1,9; 12,17; 20,4.

1 Cor 12,3: ,Nul ne peut dire: <Jésus est Seigneur», sinon dans I’Esprit-Saint”; Rom 8, 9: ,,Celui
qui n’a pas I’Esprit du Christ, celui-la n’est pas au Christ”.

Ap 21,6: ,,Celui qui a soif, moi, je lui donnerai de la source de 1’eau de la vie, gratuitement”;
cf. 7,17; 22,17.
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On reconnait sans peine les sept esprits dont il est parlé, dans la formule initiale de
salut: ,,Grace a vous et paix de la part de celui qui est et qui était et qui vient, et
de la part des sept esprits qui sont devant son trone, et de la part de Jésus-Christ,
le témoin fidele” (1,4). Il est moins facile de déterminer qui sont ces sept esprits,
le septiformis Spiritus, I’ Esprit-Saint avec ses sept dons? ou bien les sept anges de
la présence? Si I’on admet la premiére interprétation, on trouvera dans ceux deux
lieus de nouvelles preuves des relations d’origine et de dépendance qui rattachent
I’Esprit-Saint au Christ.

SUR ,,LES SEPT ESPRITS QUI SONT DEVANT LE TRONE
DE DIEU” (AP 1,4)

A partir de I’antiquité chrétienne on propose deux interprétations a propos des
sept esprits, desquels saint Jean parle dans la salutation ,,aux sept Eglises d’Asie.
Grace et paix vous soient données par «Celui qui est (ho on), Celui qui était et
Celui qui vient, apo ton heptd pneumdton — par les sept esprits qui sont devant
son trone, et par Jésus Christ...” (Ap 1,4-5)%. Selon la premiére ils sont les sept
anges de la présence. La deuxiéme prouve que les sept esprits sont I’Esprit-Saint, le
Spiritus septiformis®' considéré comme principe des sept dons. Ces deux opinions
se partagent encore aujourd’hui la faveur des exégetes.

La référence aux anges vient avant tout de la comparaison avec ce que Jean
dit plusieurs pages dessous, des ,,sept anges qui se tiennent devant Dieu” (8,2),
mais — aussi du Livre de Tobie: ,,Je suis Raphaél, un des sept anges qui se tiennent
toujours préts a pénétrer aupres de la gloire du Seigneur” (12,15). Or outre les
raisons qui seront alléguées ci-dessous en faveur de la deuxiéme interprétation,
on peut faire a cette premicre des objections graves

La formule de salut aux Eglises se présente sous une forme trinitaire et I’inser-
tion des anges a cette place, entre Dieu et le Christ, est pour le moins trés surpre-
nante, étant donné surtout le soin que prend toujours I’auteur de 1’ Apocalypse de
marquer I’infinie distance qui sépare Dieu et le Christ des anges. A deux reprises
Jean veut se prosterner aux pieds de 1’ange révélateur (19,10; 22,9), mais il en est
aussitot empéché: ,,Garde-t’en bien. Je suis ton compagnon de service et celui de
tes fréres les prophétes. Adore Dieu”.

30 André de Créte, Commentarii in Apocalypsim (in h. 1.): PG 106, 221-224; C. Dell’Osso, Adrea
di Creta, in Nuovo dizionario patristico e di antichita cristiane (ed. A. Di Berardino), Geno-
va—Milano 2006, coll. 287-288. Les autres passages, ou il est question des sept esprits, sont:
Ap 3,1: ,A I’ange de I’Eglise de Sardes, écris: Ainsi parle celui qui posséde les sept Esprits
de Dieu et les sept étoiles...»”; 4,5 (cité ci-dessus); 5,6: ,,Alors je vis, debout entre le trone aux
quatre vivants et les vieillards, un agneau, comme égorgé, portant sept cornes et sept yeux, qui
sont les sept esprits de Dieu en mission par toute la terre”.

Cette locution se trove par ex. dans ’ancien hymne Veni, creator Spiritus, ou on chante: ,,Spi-
ritus... septiformis munere”.

31
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Cette objection est grave, mais peut-&tre non insoluble, si I’on peut comparer
une formule trinitaire de saint Justin (m. avant 167), ou I’armée des anges se
trouve rapprochée du Fils de Dieu comme formant, pour ainsi dire, sa suite, son
cortege®”. Ici de méme les sept anges seraient nommés, par un motif analogue,
immédiatement aprés Dieu le Pére. On doit pourtant remarquer que ce paralléle est
peu probant, car la christologie de Justin est mois ferme que celle de I’ Apocalypse.

La réponse premiére en plus laisse entiére une autre difficulté, car on s’explique
mal que ,,la grace et la paix” soient accordées par Dieu, par les anges, et par le
Christ. Il y a 1a une conception ou du moins une expression théologique tout a fait
déconcertante, et surtout dans 1’ Apocalypse, dont I’auteur est toujours si soucieux
de combattre les exces du culte des anges*. — Enfin le mot ,,esprit (pnéuma)” n’est
jamais employé ailleurs dans la littérature de Jean pour signifier un bon ange. Dans
tout le Nouveau Testament on ne rencontre cette acception que dans une citation
des psaumes et dans 1’allusion qui est faite un peu plus bas a ce méme texte.

Beaucoup plus fondée se présente la deuxiéme explication, selon laquelle les
sept esprits sont le Saint Esprit méme considéré comme principe des sept dons
surnaturels. Un texte d’Isaie a donné la naissance a la conception des sept esprits:
,,Un rejeton sortira de la souche de Jessé, un surgeon poussera de ses racines. Sur lui
reposera I’Esprit du Seigneur, esprit de sagesse et d’intelligence, esprit de conseil
et de force, esprit de connaissance et de crainte du Seigneur: son inspiration est
dans la crainte du Seigneur. Il jugera, mais non sur I’apparence. Il se prononcera,
mais non sur le oui-dire” (11.1-3).

Saint Justin expose la méme idée en serrant de plus pres le texte d’Isaie. Il
distingue I’esprit de sagesse, d’intelligence, de conseil, de force, de science, de
piété, de crainte®. Saint Irénée (130/140-aprés 198) insiste plus encore sur ces sept
esprits. Aprés avoir expliqué comment, conformément a la prophétie d’Isaie, ils se
sont reposés sur le Christ, il poursuit, en décrivant les sept cieux et en y répartissant
les sept esprits: ,,Le premier ciel 8 commencer par en haut, celui qui entoure les
autres, est la sagesse; le deuxiéme apres lui est celui de I’intelligence; le troisieéme,
celui du conseil; le quatrieme, celui de la force; le cinquiéme, celui de la science;
le sixiéme, celui de la piété; et le septiéme, qui est au-dessus de nous, est plein
de la crainte de I’esprit qui éclaire ce ciel. Moise a pris de 1a son modéle pour le
chandelier a sept branches, qui brillait toujours dans le sanctuaire™®. Ce dernier

32 Apologia prior, n. 6; D.J. De Simone, Giustino, in: Nuovo dizionario patristico e di antichita

cristiane, coll. 2343-2347.

3 Ap 19,10; 22,9.

3 Hebr 1,7.14; Ps 104,4.

35 Dialogus cum Tryphone Iudaeo, n. 87.

36 Demonstratio praedicationis apostolicae, n. 9; A. Orbe, Ireneo di Lione, in: Nuovo dizionario
patristico e di antichita cristiane, coll. 2609-2621.
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texte est bien remarquable, venant d’un lecteur et d’un disciple de I’ Apocalypse®’.
On y peut relever non seulement la distinction des sept esprits et leur répartition
dans les sept cieux, mais encore leur comparaison avec les sept branches du can-
délabre, conformément a la vision de Jean: ,,Du trone [de Dieu] — dit-il — partent
des éclairs, des voix et des tonnerres, et sept lampes de feu briilent devant lui, les
sept Esprits de Dieu” (Ap 4,5). D’ailleurs, pour saint Irénée et d’aprés ce chapitre
méme, ces sept esprits sont identiques a 1’Esprit-Saint.

Origene entend ce texte de I’Esprit comme donné aux sept Eglises d’Asie™®; et
plus tard saint Augustin exposera la question magistralement: ,,C’est donc a juste
titre que le nombre sept représente le Esprit-Saint. Le prophéte Isaie s’exprime dans
le méme sens [...]. Que lisons-nous dans 1’ Apocalypse? N’y est-il point parlé des
sept esprits de Dieu? Et pourtant il n’y a qu’un seul et méme Esprit, qui partage
ses dons aux uns et aux autres selon son bon plaisir. Le Saint-Esprit, qui a inspiré
I’écrivain sacré, a lui-méme désigné, sous le nom de sept esprits, les sept manicres
dont opere le méme Esprit (operatio septenaria unius Spiritus)”*. — On peut donc
conclure que la deuxiéme réponse est la plus autorisée et la plus probable.

k ok ok

Déja I’ouverture de I’Evangile de Jean contient un linéament du toute la doctrine
sacrée, laquelle — selon les saints Péres — consiste de la <théologie», traitante de la
vie intime, immanente de la Trinité, et de I’<ceconomie> que montre les actions des
trois Personnes dans le temps et I’espace, notamment dans la création et rédemp-
tion, dont le fondement et 1’axe est I’incarnation du Fils, lequel — selon sa nature
humaine — est le premier voulu par Dieu dans 1’univers, c’est a dire, hors de la
Trinité méme. ,,I1 est I’image du Dieu invisible — dit Paul —, premier-né de toute
créature...; tout a été créé par lui et eis auton — pour lui. 1l est pro panton — avant
toute chose et tout subsiste en lui” (Col 1,15-17).

Les chrétiens doivent a saint Jean la plus riche doctrine biblique sur I’Esprit
Saint, laquelle d’ailleurs suffit pour fonder la doctrine catholique sur I’Esprit ,,qui
ex Patre Filioque procedit”, si déja vers 1’an 350 professait-on solennellement en
Orient la foi en I’Esprit ek tou Patros ekporeuomenon kai ek tou Hyiou lambano-
menon — [en celui] que procede du Pére (J 15,26) et recoit du Fils (16,14-15), en
répétant avec précision les paroles de Jean*. L’image de 1’eau vive pour I’Esprit-

37 Trenée a Smyrne, ou il naquit, avait écouté 1’evéque Polycarpe, futur martyr, qui avait écouté

I’ap6tre Jean méme.

Scholia XIX in Apocalypsim (ed. A. Harnack, Texte und Untersuchungen 38/3, p. 28). De méme

que I’Apocalypse parle des ,.esprits des prophétes” (22,6), qui sont été illuminés par 1’unique

Esprit-Saint, elle peut aussi parler des sept esprits en tant que recus par les sept Eglises.

3 In Ioannis Evangelium tractatus, c. 122, n. 8: PL 35, 1963.

40 Epiphane de Salamine, Ancoratus (374), c. 119: Kai eis to hdgion Pnéuma pistéuomen... ek tou
Patros ekporeuémenon kai ek tou Hyiou lambanomenon kai pisteuomenon: DS 44; H. Drobner,

38
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-Saint était familiére aussi a saint Paul, qui préliminairement avait concordé avec
Jean, en écrivant de ,,1’eau [qui] jaillit en abondance (exélthen hydér poly)” dans
le désert de Sinai (Lb 20,11). ,,Tous — dit Paul — ont bu le méme breuvage spirituel
(pneumatikon). lls buvaient en effet a un rocher spirituel qui les accompagnait,
et ce rocher [la source de I’eau], ¢’était le Christ (hé pétra de én ho Christos)”
(1 Cor 10,4).

,,Lorsque viendra... I’Esprit de vérité — dit le Seigneur —, il me rendra témo-
ignage, mais vous aussi, vous témoignerez, parce que vous &tes avec moi depuis
le commencement” (J 15,26-27). Ce privilége du chrétien on le trouve aussi chez
Paul, qui dit: ,,Tous ceux qu’anime I’Esprit de Dieu, sont fils de Dieu (Rom 8,14), et
une autre fois: ,,Je ne veux savoir de vous qu’une chose: Est-ce pour avoir pratiqué
la loi [de Moise] que vous avez recu 1’Esprit, ou pour avoir cru a la prédication
[du Christ]? [...] Celui donc qui vous prodigue I’Esprit et opére parmi vous des
miracles, le fait-il parce que vous pratiquez la loi, ou parce que vous croyez a la
prédication?” (Gal 3,2.5).

Cela concerne tous les disciples du Seigneur Jésus, mais les prétres et sémina-
ristes se souviennent les paroles de Paul écrites a son disciple, I’évéque d’Ephése:
,,O Timothée, tén parathékén phylaxon — garde le dépot [de la foi...] Garde le bon
dépot avec 1’aide de I’Esprit Saint qui habite en nous” (1 Tm 6,20; 2 Tm 1,14). Ils
écoutent saint Jean, qui écrivit a 1ile de Patmos: ,,L’Esprit et I’Epouse [I’Eglise]
disent: «Viens [Jésus]!>... Que ’homme assoiffé s’approche, que I’homme de désir
regoive hydor z6és — ’eau de la vie, gratuitement [...] Celui qui atteste ces choses
[Jésus], dit: <Oui, je viens vite>” (Ap 22,17.20). Il faut répondre avec Jean: ,,Amen,
viens, Seigneur Jésus!” (20).
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DUCH SWIETY W PISMACH SW. JAN APOSTOLA

Streszczenie

Wyrdznienie Jana wsrod ewangelistow znakiem orta idzie w parze z bardzo wczesnym,
a do dzisiaj istniejacym zwyczajem okreslania go na Wschodzie imieniem Jana Teologa.
Z jego szkoly wyszedt pierwszy teolog systematyczny, Ireneusz Lionski, ktéry w Smyrnie
byl uczniem biskupa Polikarpa, a ten — stluchaczem samego Jana, gdy on mieszkat
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w Efezie. Nauczanie o Duchu Swietym, a zwlaszcza o Jego pochodzeniu odwiecznym,
opiera si¢ niemal w catosci na jego pismach; a przy natchnieniu biblijnym jego udziatem
na wyspie Patmos stat si¢ szczeg6lny dar tegoz Ducha, ,.ktory méwit przez prorokdéw”.
Jego obfite przeslanie jest bezcenne nie tylko dla teologii, lecz takze dla jej odrosli, ktora
powinna by¢ duchowos$é, poczawszy od kaptanskiej i seminaryjnej, tym bardziej ze Jan
byt jedynym apostotem bezzennym, stajac si¢ takze w tym wzgledzie wzorem dla ducho-
wienstwa rzymskokatolickiego.

Stewa kluczowe: Duch, tchnienie, tchna¢, pochodzi¢, zstapié, Pocieszyciel

THE HOLY SPIRIT IN THE WRITINGS OF JOHN THE APOSTLE

Summary

John among the evangelists is not only designed with the image of eagle, but also
from the first centuries on, he still is called in the East as John the Theologian. From his
school came the first systematic theologian Irenaeus of Lugdunum in Gaul (now Lyons in
France), who in his native Smyrna had been a disciple of the bishop Polycarp, a formerly
listener of John himself, when this lived in Ephesus. The teaching about the Holy Spirit,
and especially about His eternal procession is built upon his writings; and beside the bibli-
cal inspiration he received a special gift of the Spirit ,,who spoke trough the prophets”. His
aboundant message is invaluable not only for theology, but also to her shoot, which should
be spirituality, first of all the priestly and seminarian one, all the more because John was
the only unmarried apostle, becoming — also in this respect — a paragon for the Roman
Catholic clergy.

Keywords: Spirit, breath, to breathe, to procede, to descend, Paraclete

Mots-clés: Trinité, Saint-Esprit (Esprit Saint), procession, principe, source, mission,
schisme byzantin, Photius (Photios)
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TEOLOGIO POLSKO! JAKA BYLAS? JAKA JESTES?
WYBRANE ASPEKTY WSPOLCZESNEJ TEOLOGII
W POLSCE

Nie tylko cztowiek, ale takze teologia potrzebuje autoprezentacji. Na pozor
wydaje si¢, ze ja znamy, kiedy jednak probujemy ja scharakteryzowac i wska-
zaé jej cechy, okazuje si¢, ze nie jest to tatwe, a przeciez potrzebne. Tekst ten
stanowi taka probe.

Zwigzek miedzy historig i teologig jest oczywisty. Historia jest nauczycielkg
ludzi, a teologia pomaga zobaczy¢ jej dzieje nie tylko na linii horyzontalnej, ale
takze na linii wertykalnej. W ten sposob odczytuje si¢ sens minionych wyda-
rzen oraz ich wptyw na wspodtczesnosé. W tym duchu, korzystajac ze wczesdniej-
szych opracowan', odczytuje si¢ tez charakterystyczne znamiona teologii pol-
skiej. W niniejszym tek$cie probujemy je wskaza¢. Szersze omowienie wymaga
obszerniejszego studium.

TEOLOGIA KRZYZA I ZMARTWYCHWSTANIA
NARODU POLSKIEGO

Poniewaz nardd polski wielokrotnie doznat krzyza, centralna warto$cia jego
duchowosci jest tajemnica Chrystusa. Doswiadczenie zta i wojen ze trony Rosji,
Niemiec i Austrii, przypieczetowane rozbiorem ziem polskich i utartg niepodlegto-
$cina 123 lata, w ostatecznosci przerodzito si¢ w jej zwycigstwo. Dramat tego naro-
du wpisuje si¢ w dwa glowne nurty teologii, jakim jest krzyz i zmartwychwstanie?.

W polskiej rzeczywisto$ci wyrastajg one zatem z historii 1 poezji. W czasach
zaboréw Polacy nie poddawali sie¢ okupantom i kultywowali polsko$¢, broniac

*

O. Pawel Warchot OFMConv — wyktadowca w Instytucie Maryjno-Kolbianskim ,,Kolbianum”
UKSW oraz Papieskim Wydziale Teologicznym ,,Bobolanum”.

' Por. A. Napiorkowski, Teologie XX i XXI wieku, Krakow 2016; Leksykon polskich dogmatykéw
XX i XXI wieku, red. K. G6zdz, Lublin 2010.

Por. J. Buczek, Teologia narodu w ujeciu wybranych polskich teologow, Rzeszéw 2014.
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wiary 1 jezyka, Z tego powodu Polske okreslano ,,Mesjaszem narodéw”. Niektorzy
przypisuja to najwigkszemu z twoércow romantycznych, Adamowi Mickiewiczowi,
gdyz Chrystus zaprezentowany w Dziadach to prawzor i prefigura historii narodu
polskiego. ,,] umeczono nardd polski i ztozono w grobie [...], lecz nie umart, ciato
jego lezy w grobie, dusza jego zstapila z ziemi, to jest zycia publicznego [...].
A trzeciego dnia dusza wroci do ciata i narod zmartwychwstanie i uwolni wszystkie
ludy Europy z niewoli’. I na innym miejscu: ,,Narod polski — w pewnym momen-
cie na wzér Chrystusa zostaje skazany na §mier¢ krzyzowa przez trybunat Europy,
gdyz jeden nardd polski nie ktaniat si¢ nowemu batwanowi”™. Mickiewicz mys$lat
tutaj o upostaciowionym ateizmie rewolucji francuskiej oraz brutalnym kulcie dla
siebie ze strony wladzy politycznej, zwlaszcza caratu i Prus. Ale wedlug niego
Chrystusem jest kazdy cztowiek, jesli spetnia misj¢ przyjeta od Niego i Kosciota.
Narod Polski nie jest zbawcg innych narodow, gdyz jest nim Chrystus.

Mesjanizm zatem w wydaniu Mickiewicza nie ma nic wspdlnego — ttumaczy
ks. Czestaw Stanistaw Bartnik — z ubdstwieniem narodu, nacjonalizmem czy
megalomanig narodowa, co wystepowalo w ,,mesjanizmie” antychrzescijanskim,
jakim byt faszyzm®. Mesjanizm, o jakim mowi si¢ w Polsce, nalezy rozumie¢ jako
swiadomy zwigzek z Chrystusem jako Mesjaszem narodow i jako chrzesécijanskie
postannictwo Polski w rodzinie narodéw, odczytane z dziejow Ewangelii, historii
narodu oraz wiary Polakow. Postannictwo narodu wpisuje si¢ zatem w tajemniczy
plan Bozy, ktory nalezy odczytywac na podstawie Ewangelii i znakéw czasu,
o czym wczesniej pisal Wincenty kadtubek, Janko z Czarnkowa, Jan Dtugosz,
Mateusz z Krakowa, Mikotaj Traba, Pawet Wiodkowic, Jakub z Paradyza, Stani-
staw Hozjusz, Piotr Skarga, Jan Ostrorog, Andrzej Frycz Modrzewski, Maurycy
Mochnacki, Joachim Lelewel, Adam Czartoryski, Zygmunt Szczgsny Felinski,
Juliusz Stowacki, Jozef Ujejski, Adam Sapieha i wielu innych. Jego zrozumie-
nie oznacza osiagni¢cie przez nardod swego celu i sensu. Polacy czerpig site od
Chrystusa, dlatego nawet najwi¢cksze uciemi¢zenia nie zdotaty wepchnaé¢ Polski
w stan beznadziei.

Wypowiedzi Mickiewicza wzmocnil teologicznie Hieronim Kajsiewicz, zmar-
twychwstaniec, ktory powiedzial, ze Polska moze by¢ tylko nazwana Hiobem,
stad konkretna droga zmartwychwstania narodu prowadzi poprzez religie, prace
u podstaw, patriotyzm i edukacje®. Jego przemyslenia to m.in. pochodna dzia-
tajacego na emigracji w Paryzu zalozyciela zmartwychwstancow Bogdana Jan-
skiego, ktory w $wietle wlasnego nawrocenia, u§wiadamial sobie, ze prawdziwe
zmartwychwstanie spoleczenstwa dokonuje si¢ poprzez glebokie nawrocenie do

A. Mickiewicz, Ksiegi narodu polskiego i pielgrzymstwa polskiego, Paryz 1832, s. 17.

Tamze.

5 Por. ks. C.S. Bartnik, Teologia narodu, Czestochowa 1999, s. 373.

Por. K. Macheta, Misterium paschalne Polski wedtug zatozycieli zmartwychwstancow, w: Pol-
ska teologia narodu, red. C.S. Bartnik, Lublin 1986, s. 93—140.
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Teologio polsko! Jaka bytas? Jaka jestes?

Boga i dawanie zyciem $wiadectwa wiary w stuzbie bliznim. Dlatego bol i tzy
skruszonych Polakéw nad podeptanymi przykazaniami otworza Boze Serce, ktore
ogarnie wszystkich mitosierdziem i przebaczeniem.

Warto doda¢, ze np. Norwid, w przeciwienstwie do Mickiewicza czy Stowac-
kiego, byt przeciwny ,,religii patriotycznej” Polakdéw, bo unicestwi ona narod.
Wotat o ,,uniepotrzebnianie meczenstwa”, o praceg fizyczna, ale ,,usensowniajacg”
Polakéw. Byt tez przeciwnikiem wszelkich odmian cynizmu i zwolennikiem roz-
tropnego patriotyzmu, czyli ,,o§wieconego”, nie za$ opartego na emocjach. Pisal:
,,Nardd to najstarszy po Kosciele obywatel na $wiecie i nie unosi si¢ jak dziecko”.

Niematy wptyw w rozwoj teologii narodu polskiego miat Prymas Tysigclecia
Stefan Wyszynski, ktory na krotko przed $miercig powiedziat: ,,Narod jest jak
mocne drzewo, ktére podcinane w swych korzeniach wypuszcza nowe. Moze to
drzewo przej$¢ przez burze, mogg one urwaé korong chwaty, ale ono nadal trzyma
si¢ mocno ziemi i budzi nadzieje, ze si¢ odrodzi”’. Zadziwia moc drzewa zwa-
nego ,,Polska” i zaskakuje istnienie tej wspolnoty jezyka, historii i kultury, wciaz
istniejacej po eksterminacji wielkich ludzi tworzacych i rozwijajacych narodowa
mys$l 1 nauke. Jest niemalze cudem, zwlaszcza w kontekscie wynaradawiania —
pruskiego i rosyjskiego — w czasie zaboréw, niemieckiej okupacji czy sowieckich
mordow na inteligencji oraz usilnej pracy koniunkturalistow oraz ideologow real-
nego socjalizmu, ze zadnemu z okupantéw nie udato si¢ wyrwac z polskich serc
wiary, pragnienia wolnos$ci i wydziedziczy¢ Polakow z ziemi®.

Z historii i teologii wynika, ze im nardd byt mocniej upokarzany, tym bardziej
wierni garneli si¢ do Kos$ciota. To normalny proces, gdyz zmartwychwstanie
Chrystusa poprzedzone bylo krzyzem. Nie ma innego zrodta, ktory ze $mierci
prowadzitby cztowieka ku zyciu. Krzyz jest obrazem u$wiccenia i zbawienia.
Odkrywa on tajemnic¢ Bozych planow takze wobec narodu. Bog do$wiadczat naréd
polski — jak kruszec najwyzszej wartosci — w tyglu cierpienia, by si¢ umacniat,
hartowat w walce i w Swietle wiary w Boga nabierat blasku ptynacego z odbicia
prawd odwiecznych, tworczych i owocujacych. Hartowali si¢ Polacy i w tym
duchu kenozy rozwijata si¢ teologia.

W czasach wspotczesnych nalezy odnotowac opracowania teologiczne ks.
Wactawa Hryniewicza OMI, ktoéry w swym trojtomowym dziele (Chrystus nasza
Pascha: zarys chrzescijanskiej teologii paschalnej, Lublin 1982; Nasza Pascha
z Chrystusem: zarys chrzescijanskiej teologii pastoralnej, Lublin 1987; Nadzieja
zbawienia dla wszystkich: od eschatologii leku do eschatologii nadziei, Warszawa
1989) w nowy sposob ukazat krzyz i zmartwychwstanie — jako Pasche Pana. W jej

7 K. Wyszynski, Kamienie wotaé bedq. Ku czci Stefana Starzynskiego, Warszawa 1 III 1981,

w: Nauczanie spoteczne 1946—1981, s. 1020.

Por. C.S. Bartnik, Pedagogia narodowa Prymasa Stefana Wyszynskiego, Lublin 2001; J. Lewan-
dowski, Narod w dziejach zbawienia w nauczaniu kardynata Stefana Wyszynskiego, Warszawa
1982.
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swietle ocenia dzieje $wiata, losy cztowieka i jego wedrowke ku niebu — Passze
wiecznej. W ostatnim swoim dziele Hryniewicz wysunat tez teze o nadziei zbawie-
nia wszystkich ludzi, ktora spotkata si¢ z zywym zainteresowaniem, ale i z krytyka.

Co nam mowia losy polskiego narodu i teologii? Pan, poddajac cigzkiej probie
Polakow, wyznacza im wazne, bo dziejowe zadanie. Jest nig obrona ewangelicz-
nych prawd w czasie historycznym az po $mier¢ zbiorowosci. Wazna stad rola
cierpienia, potrzeba pokory, doswiadczenie mitosci blizniego. Te do§wiadczenia
historyczne zaowocowaly refleksja teologiczng nad szlakami pielgrzymimi narodu
polskiego w dziejach narodow Europy i $wiata jako dzieje kazdego z Polakow
1 wszystkich razem. W ten sposob, pojmujac los narodu, zadanie, jakie winien
spelni¢ wobec siebie i innych, jest tym samym zadaniem teologii.

TEOLOGIA SERCA CHRYSTUSA

Drugi wazny wymiar polskiej teologii to Chrystusowe Serce. Nie pomijajac
wktadu mistykow i teologdw niemieckich i francuskich, u schytku XVIII wieku
Polska jako pierwszy narod w Europie obchodzita swigto ku czci Bozego Serca.
Ta czes¢ przenikata poboznos¢ rodakéw i wptywata na ich osobiste i narodowe
decyzje. W sercu Zbawiciela bowiem odczytuja, co Bég powiedziat o sobie, a narod
ztozyl w Nim ufno$¢ i nadzieje. Serce Jezusa ksztattuje §wigtos¢, o czym przypo-
minali kaznodzieje i teolodzy. Dzigki nim wielu rodakéw odnajdywalo wsparcie,
zachete do odwagi, ozywiato swa swiadomos¢, prowadzac ku dobru i pokojowi.

To ze Chrystusowe Serce nie jest sprawa btahg w zyciu narodu, zaswiadcza
Karol Wojtyta. W liscie pasterskim z okazji 200. rocznicy ustanowienia na zie-
miach polskich uroczystosci Najswigtszego Serca Pana Jezusa nazwal Polske
,,druga ojczyzna serca Jezusowego”. Wskazuja na to konkretne fakty historyczne,
jej duchowos¢ oraz zywy kult. Znaczacy i nowatorski wktad wniost o. Kacper
Druzbicki SJ, teolog i pisarz (mato znany!) ktory jeszcze 28 lat przed Smiercia
$w. Malgorzaty Marii Alacoque widziat w Sercu Jezusa zrodto task potrzebnych
do zycia. Wedlug Jerzego Misiurka jego chrystocentryzm jest bogatszy niz §w.
Ignacego Loyoli. Wyrazit si¢ on w kulcie Chrystusa jako Oblubienca, Przed-
wiecznej Milosci wcielonej, w umitowaniu Jezusa cierpigcego i ukrzyzowanego,
w kulcie Bozego Serca, a takze w poboznos$ci maryjnej. Druzbicki, ktory byt
jednym z najwybitniejszych teologow swego wieku, zdobyl wyksztalcenie nie za
granica, ale w Polsce’.

Wiele dobra w rozwoju kultu Serca Jezusowego uczynit tez o. Paulin Wigz-
kiewicz, pijar. Wydat pierwszy modlitewnik do Naj$wietszego Serca Pana Jezusa,
a potem powstaty kolejne. Modlitewnik przez niego wydany byl tlumaczony

Por. J. Misiurek, Zrédlo zycia i $wietosci. Polska teologia Naj$wietszego Serca Jezusa, Lublin

2014.
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na jezyk francuski i niemiecki. Modlitwy tez staty si¢ zrédtem teologicznych
dopowiedzen.

Na uwagg zastuguja Andrzej Wagner SJ oraz Jozef Plochocki SJ, znani kazno-
dzieje, ktorzy poglebiali teologie Serca Chrystusa. Gloszone przez nich Stowo
Boze wywierato duzy wptyw i docierato do szerokich kregow spoleczenstwa.
Dzieki nim rozwazano wielkg prawde Boza, oferujac cztowiekowi wciaz nowe
do$wiadczenia i odkrywajac przed nim nowe glgbie. W czasach zaborow wiele
dobrego uczynit abp Jozef Bilczewski.

W rozwoju teologii Chrystusowego Serca wazny jest wktad biskupow polskich,
ktorzy juz w 1765 roku wystosowali Memoriat do papieza Klemensa XIII, aby
zatwierdzit §wieto ku czci Bozego Serca. W tym samym roku papiez przychylit
si¢ do prosb 1 wprowadzit to $wieto na terenie Polski. W Memoriale tym biskupi
wspominajg poczatki, rozwoj i naturg kultu Serca Jezusowego. W tekscie pasterze
pisali, ze kult ten jest szeroko rozpowszechniony i nie przeczy duchowi prawdziwe;j
poboznosci. Dlatego — ich zdaniem — celebracja Eucharystii o Najswietszym Sercu
i praktyka oficjum wzmocni i zwigkszy pobozno$¢. Papiez, przychylajac si¢ do
prosby polskich biskupow, nie wspomniat ani stowem o objawieniach francuskiej
mistyczki, $w. Matgorzaty Marii Alacoque. Na prosbe biskupow francuskich swigto
0 Bozym Sercu zostalo rozszerzone na caty Kosciot w 1856 roku przez papieza
Piusa IX. Ustanowienie go przyczynito si¢ do ozywienia poboznosci katolikow.
Stato si¢ tez niebawem uprzywilejowang szkola §wigtosci, czego dowodzg §wigci
i blogostawieni ostatnich dwoch wiekow.

Zashugi Polakow dla rozwoju tego kultu zauwazyt Pius XII (encyklika Haurie-
tis aquas), Pawel VI w liscie apostolskim Investigabiles divitias Christi oraz Jan
Pawetl II podczas homilii w Zakopanem w 1997 roku. Papiez z Polski ustanowit
tez w uroczysto$é Najéwigtszego Serca Pana Jezusa (1995), Swiatowy Dzief
Modlitwy o Swicto$é¢ Kaptanow. Dzieki niemu wielu z nich wiaczyto si¢ ofiarnie
w propagowanie kultu Serca Jezusa. Uczg, jak formowa¢ zycie religijne w wymia-
rze osobistym i spotecznym.

W mitosiernym Sercu Jezusa — uczg teologowie — znajduje si¢ ten czuty punkt
Boga, jakby stabos¢ Ojca, ktory nie umie nie przebaczy¢ i nie wzigé na ramiona
tego, kto Mu zaufa. W polskiej rzeczywistosci stanowito to zachete, aby wbrew
trudno$ciom narodowym uczy¢ si¢ przebaczac i pia¢ ku goérze. Odmawiano litani¢
1 inne modlitwy oraz zawierzano temuz Sercu rozne sprawy. Kult Serca Jezusowego
rozwijat si¢ zar6wno w aspekcie teoretycznym, jak — przede wszystkim — praktycz-
nym. Cze$¢ oddawana Chrystusowemu Sercu byla inspiracjg do powstania nowych
zakonoéw 1 zgromadzen w czasie zaborow. Zadziwia tatwo$¢ rozprzestrzeniania
si¢ w Polsce kultu Serca Jezusowego, gdy we Wloszech nabozenstwo napotykato
sprzeciw w samym KoSciele, a dodatkowo u jansenistow. Tym, co r6zni polskich
czcicieli Serca Jezusowego od innych, jest che¢ utozsamienia si¢ z Jezusem w stuz-
bie dusz i ojczyzny. Tego wymaga atmosfera polskosci. Zatozyciele, teologowie
1 mistycy uwazaja, ze Serce Pana to cate Jego zycie, dzigki ktéremu kocha On
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swego Ojca w mocy Ducha Swietego oraz udziela zycia ludzkosci dostepujacej
przebaczenia i odrodzenia. Praktycznie znaczy tyle, aby zy¢ ta prawda na co dzien.
W rozwoju teologii Serca wiele dobrego uczynili polscy jezuici, sercanie oraz inni
kaptani (ks. prof. J. Krélikowski'’), organizujac sympozja i odczyty''.

W teologie Chrystusowego Serca wpisuje si¢ tez Stuzebnica Boza Rozalia
Celakoéwna, krakowska pielggniarka, zyjaca w latach 1901-1944, ktorej zapiski
duchowe sg §wiadectwem gorliwej poboznos$ci. Gtéwnym watkiem jej przestania
jest oddanie si¢ i wynagrodzenie Bogu przez cze$¢ Najswietszemu Sercu Jezusa,
czyli intronizacje. Jej celem jest ksztattowanie w perspektywie Serca Chrystusa
zycia wspolnotowego i narodowego. Nie chodzi w niej o klerykalizacje zycia
spotecznego, ale o ksztaltowanie mitosci. Chodzi o oparcie bytu narodowego na
zasadzie religijno-moralnej, ktoéra proklamuje krolowanie Chrystusa w $wiecie.
Kroélestwo Chrystusa stawia najwyzszg poprzeczke mitosci i mitosierdzia w ludz-
kich sercach, w rodzinie, panstwie i miedzy narodami. Swiat winien uwierzy¢, ze
prawdziwy pokoj jest tylko w Chrystusie. 19 listopada 2016 roku, w przededniu
uroczystosci Jezusa Chrystusa Krola wszech§wiata, w Krakowie-Lagiewnikach
zostal dokonany akt intronizacyjny. ,,Trzeba pamig¢tac i mie¢ tego §wiadomos¢ —
pisze bp Adam Czaja — Ze akt intronizacyjny w Krakowie-Lagiewnikach nie bedzie
zwienczeniem, lecz poczatkiem dzieta intronizacji Jezusa Chrystusa w Polsce
i w narodzie polskim. Przed nami wielkie i wazne zadanie”. To tez poczatek dla
teologicznych refleksji'2.

TEOLOGIA MILOSIERDZIA

Odkrycie na nowo mitosierdzia Panskiego w szczegdlny sposob wigze si¢
z objawieniami $w. Faustyny Kowalskiej oraz ukazaniem go $wiatu przez Jana
Pawta II. ,,Poprzez te «kanaty» swojej milosci Pan sprawit, ze owe bezcenne
dary dotarly do catego Kos$ciota i catej ludzkosci”'® — napisat papiez Franciszek.
Drzienniczek s. Faustyny stat si¢ zrodtem inspiracji dla duszpasterzy i teologow.
Podwaliny teologiczne potozyt ks. Michal Sopocko. Napisal czterotomowe dzieto
Mitosierdzie Boga w dzielach Jego, w ktorym dzieje zbawienia przeswietlit mito-
sierdziem't. Za gloszone prawdy wiele musiat wycierpiec.

Por. J. Krolikowski, Odnowié¢ pamie¢ o mitosci Bozej: materialy z sympozjum naukowego
poswigconego kultowi Serca Jezusowego, Krakow 2014.

Sercanin Jan Hojnowski opracowat ponadto Stownik kultu Serca Jezusowego (Krakow 2000).
Por. J. Krolikowski, Intronizacja Najswietszego Serca Jezusa. Historia i zatozZenia teologiczne,
Czestochowa 2006.

Franciszek, Homilia wygloszona podczas Mszy swietej na Jasnej Gorze 28 VII 2016 r., ,Nasz
Dziennik” 28 VII 2016, s. 7.

W klasycznym traktacie De Deo uno tematu mitosierdzia Bozego zaledwie dotykano. Dos¢
przypomnie¢, ze w Sumie teologicznej $w. Tomasz omawia go — w dalekiej, 21. kwestii —
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Istotny wplyw na rozwoj idei mitosierdzia mialy sympozja naukowe zorgani-
zowane w Wyzszym Seminarium Duchownym Ksiezy Pallotynow w Oftarzewie,
ktorych zadaniem byta weryfikacja stusznosci lub pomylki orzeczenia Swietego
Oficjum, zakazujacego kultu mitosierdzia w formach podanych przez s. Fausty-
n¢ Kowalska. Zadaniem organizatoréw sympozjow, ktorych pomystodawca byt
Karol Wojtyta (biskup i przewodniczacy Komisji Episkopatu do spraw Nauki
Katolickiej) byto podjecie pracy $cisle naukowej, nie wiazgc kwestii mitosierdzia
z postacig 1 przezyciami duchowymi apostotki mitosierdzia'®. Sposrod uczestnikow
sympozjow, ktorych bezposrednim organizatorem byt ks. prof. Lucjan Balter,
duzy teologiczny wktad wniesli ks. prof. Michat Sopocko i ks. prof. Wincenty
Granat, analizujacy zagadnienie milosierdzia i bedacy bezposrednio lub posrednio
prekursorami przygotowujacymi duszpasterski i naukowy grunt dla Jana Pawta I1.
Jesli pierwszy staral si¢ znalez¢ teologiczne uzasadnienie dla wizji s. Faustyny,
drugi probowat t¢ wizje dopasowaé do przyjetych twierdzen teologicznych, nie
podazajac za wizja apostotki mitosierdzia. Ks. prof. Lucjan Balter SAC, oceniajac
tworczos¢ W. Granata, stwierdzit, ze byta ona ,,poteznym filarem” w budowaniu
teologicznych podstaw rozwijajacego si¢ oddolnie i zywiotowo kultu mitosierdzia
Bozego. Niektore jego mysli, zwlaszcza akcentowany przez niego chrystocen-
tryzm kultu mitosierdzia Bozego, dostrzega si¢ w 15 rozdziale encykliki Dives in
misericordia'®. Wraz z naukowg analizg zagadnienia mitosierdzia przez wybitnych

przede wszystkim w postaci pytania, jak je pogodzi¢ z Boza sprawiedliwoscia; natomiast
w sumie Contra gentiles nie poswigca mu zadnego rozdzialu. Brak odrgbnego rozdziatu na
temat Bozego milosierdzia w ostatnich ,,prawdziwych” podrecznikach do traktatu De Deo uno
(bo o podregcznikach posoborowych nie warto nawet wspomina¢, gdyz sa one rezultatem nie
zawsze odpowiedzialnych eksperymentdw, jakich si¢ na terenie teologii dogmatycznej dokonu-
je) — cho¢by w Theologiae dogmaticae manuale F. Diekampa czy w Bog jedyny w Tréjcy Osob
W. Granata. Temu ostatniemu trzeba jednak oddac, ze jest autorem osobnego, liczacego prawie
40 stron studium pt. Mitosierdzie jako przymiot Boga.

Pierwsze sympozjum ,,Wzniosto$¢ i potrzeba Mitosierdzia Bozego” odbylo si¢ 1 XI 1966 roku
w Czestochowie, a pozostate w Ottarzewie: drugie odbyto si¢ od 14 do 16 XI 1968 roku i bylto
poswigcone teologii Kultu Milosierdzia Bozego (w sympozjum tym zamierzal uczestniczy¢
ks. kard. Karol Wojtyta, ale nieoczekiwane przeszkody uniemozliwity mu przyjazd); trzecie,
Powotanie do apostolstwa, w pazdzierniku 1972 roku, czwarte, Odpowiedzialni za swiat, od
4 do 6 X1 1975 roku. W ramach tego sympozjum referat wygtosit K. Wojtyta — zob. tenze,
Konsekracja swiata. Granice autonomii doczesnosci, w: Odpowiedzialni za swiat, red. Z. Wal-
kiewicz, Poznan—Warszawa 1982, s. 206-215 — oraz zabratl glos — zob. Glos w dyskusji, Odpo-
wiedzialni za swiat, red. Z. Walkiewicz, Poznan—Warszawa 1982, s. 216-217. Piagte sympo-
zjum, odbywajace si¢ w dniach od 3 do 5 X 1978 roku, poswigcone bylo s. Faustynie. Odbylo
si¢ ono po zniesieniu ,,Notyfikacji” zabraniajacej kultu milosierdzia wedlug form apostotki
milosierdzia. Wojtyta planowat w nim uczestniczy¢ i wygtlosi¢ referat celem uczczenia 40-lecia
$mierci s. Faustyny i1 zapoznania si¢ z dotychczasowymi badaniami teologicznymi zwigzanymi
z przezyciami tej mistyczki. Wyjazd na pogrzeb papieza Jana Pawta I i konklawe w 1978 roku
zmienily jego plany.

Por. L. Balter, Wktad ks. prof. Wincentego Granata w formowanie podstaw teologicznych roz-
wijajgcego sie oddolnie kultu, ,,Studia Sandomierskie” 2 (1981), s. 92-96.
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dogmatykow polskich rozwijat si¢ ,,oddolny” kult mitosierdzia, tworzony przez
osoby $wieckie, ktore przyczynity sie w istotny sposob do ozywienia kultu Mito-
sierdzia Bozego i zatwierdzenia $wigta. Wiele dobrego zdziatat tutaj wspomniany
juz ks. Lucjan Balter SAC.

Nie byloby tak owocnego rozpowszechnienia teologii i kultu mitosierdzia bez
Jana Pawta I1". To on napisat encyklike poswiecong temu zagadnieniu — Dives
in misericordia. Rozumiejac wielko$¢ Bozego milosierdzia i kierujac si¢ prosba
Jezusa wyrzeczong do s. Faustyny, papiez w 2000 roku ogtosit w Rzymie druga
niedziele wielkanocng §wigtem Mitosierdzia Bozego's. Aby podkresli¢ wage tego
$wieta oraz dobro, jakie z niego wyptywa dla wiernych, ,,rozporzadzit, ze we wspo-
mniang niedziel¢ bedzie mozna dostgpi¢ odpustu zupelnego”, wedtug obietnicy
Chrystusa danej $w. Faustynie. W Krakowie-Lagiewnikach w 2002 roku'" kon-
sekrowat §wiatyni¢ Mitosierdzia Bozego i zawierzyt $wiat Bozemu Mitosierdziu.
Przekaz prawdy Jana Pawta II o Mitosierdziu Bozym ma charakter prorocki, jest
peten mocy i Ducha oraz potwierdzony osobistym $wiadectwem zycia. Cigglos¢
tego przestania natomiast wskazuje na Boskie prowadzenie historii zbawienia,
w tym dziejow polskiego narodu.

Warto przypomnie¢, ze swigto Bozego Milosierdzia najpierw wpisane zostato
do kalendarza liturgicznego dla archidiecezji krakowskiej w 1985 roku, a potem
wprowadzili je niektorzy biskupi polscy w swoich diecezjach. Na prosbe episko-
patu Polski wprowadzil to swieto Jan Pawet 11 dla wszystkich diecezji w Polsce
w roku 1995.

Opatrzno$¢ poprzez osobe s. Faustyny i Jana Pawta Il ukazuje §wiatu istotne
zrodto ptodnosci Kosciota i ratunku dla ludzkosci, zawierajace si¢ w tajemnicy
Mitosierdzia Boga. Mitosierdzie jest orgdziem nadziei, ktére doskonale korespon-
duje z gtodem duchowym, charakteryzujagcym wspotczesno$¢; ponadhistorycznym
przestaniem dla Polski i catego $wiata; zaczatkiem nowej ,,antropologii kulturo-
wej”. Byloby fatszywa skromnoscia, gdyby nie zauwazy¢, ze zadaniem teologow
jest przekazanie daru mitosierdzia, o czym $wiadcza liczne publikacje w Polsce
(Dogmatyka w perspektywie Bozego milosierdzia, red. K. G6zdz, K. Guzowski,
Lublin 2010) i na $wiecie. To zadanie tkwi jakby w centrum mito$ci Bozej, uka-
zujacej nieskonczong mitos¢ Boga w sercu Jego Syna ze zdrojami krwi i wody?®.

Por. P. Warchol, Mitosierny Bog i mitosierny cztowiek. Teologiczna interpretacja mitosierdzia
w nauczaniu Jana Pawla II, Wroctaw 2007.

Jan Pawel II, Dar Bozy dla naszych czasow. Homilia podczas Mszy sw. kanonizacyjnej
bt. Siostry Faustyny Kowalskiej 30 IV 2000 r., OsRomPol 6 (2000), s. 25-26; por. Kongregacja
ds. Kultu Bozego i Dyscypliny Sakramentow, Dekret w sprawie Drugiej Niedzieli Wielkanocy,
czyli Mitosierdzia Bozego, 5 V 2000 r., OsRomPol 7-8 (2000), s. 66.

Por. P. Warchot, Antropologiczny wymiar mitosierdzia. Refleksje po ostatniej podrozy papie-
skiej do Polski, ,,Przeglad Powszechny” 7-8 (2003), s. 128—144.

Por. P. Warchol, Krew i woda dar mitosci mitosiernej. Studium historyczno-teologiczne przebi-
tego boku Chrystusa w literaturze teologicznej i duchowej, Warszawa 2015.
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MARIOLOGIA W SLUZBIE NARODU I KOSCIOLA

W polskiej duchowosci i teologii — podobnie jak u innych narodow chrzesci-
janskich — Maryja jest stawiana obok Chrystusa. Kult maryjny stat si¢ symbolem
i elementem spajajgcym wspolnote Polakoéw, gotowa w kazdej chwili stangé do
walki w obronie wiary, podobnie jak i Rzeczpospolitej. Dlatego Polakow nazywa
si¢ narodem maryjnym. Polacy kochali, czcili i bronili czci Maryi. Swiadczy o tym
poboznos$¢ wyrazona w modlitwach, $piewie i nabozenstwach. Wystawiali Ja
w poczatkach panstwowosci polskiej, w czasie jej rozkwitu i upadku. Bez Maryi
nardd nie bylby w pelni chrzescijanski, nie osiagnalby petni zycia chrzescijanskie-
go. Matka Boza — ttumaczy ks. C. Bartnik - ,,wradza” Chrystusa w kazdy naréd,
sprawujac podstawowe funkcje macierzynskie, obdarzajac go darami potrzebnymi
do zycia, co potwierdzaja fakty?'. Daje dar jednosci. Rodziny odnajduja w Niej
ducha rodzinnosci. Bez Niej nie zrozumie si¢ ani Polski, ani Polakéw. Gdy Polske
wymazano z map Europy, uciekali si¢ do Maryi w domach i ko$ciotach, pamigtajac,
ze jest ich Matka i Krolowa.

Szczegolnym miejscem Jej krolowania byta Jasna Gora, miejsce historii i wiary,
gdzie Polacy z szablg w dioni bronili tego miejsca pod sztandarem Niebieskiej
Hetmanki, Krolowej Polski. Jej oznaka byty nieustajace pielgrzymki, ktore wzmac-
nialy wiarg 1 pozwalaty przetrwac najbolesniejsze czasy. Od czaséw zwyciestwa
Polakéw nad Szwedami Jasna Gora stata si¢ miejscem szczegdlnym. Dokonywato
si¢ tu nawracanie i powr6t do Boga wielu Polakéw oraz narodu. Najpickniej te
kwesti¢ ukazal Henryk Sienkiewicz w powiesci Potop. Jest ona powiescia maryjna,
bo uderza w nim obecno$¢ Maryi w wymiarze osobistym i wspolnotowym. Sien-
kiewicz — pisze Stanistaw Cieslak — ,,przyblizajac rozmaite wlasciwosci mentalne
Sarmatoéw XVII wieku w Polsce, akcentuje w Potopie niezbywalng wartos¢ obec-
nosci Najswigtszej Maryi Panny w ich zyciu codziennym, jak i publicznym. Shizy¢
Polsce to stuzy¢ Najéwietszej Maryi Panny”??. Gdy mariolodzy piszg o Maryi
w zyciu Polakow, nie mogg poming¢ tej kwestii.

Drugi wazny element maryjnosci polskiej to niepokalano$§¢ Maryi. Prawda
o Niepokalanej byta zywa w zyciu narodu polskiego. Juz Pawet Wtodkowic doma-
gal si¢ ogloszenia dogmatu o Niepokalanym Poczgciu na soborze w Konstancji.
Na polecenie Jana Laskiego, kanclerza wielkiego koronnego, od 1500 roku zaczeto
obchodzi¢ swicto Niepokalanego Poczecia z oktawa. Biskupi zebrani w Gnieznie
postanowili w 1510 roku, ze §wigto Niepokalanej jako uroczystos¢ z oktawg bedzie
obchodzone w catej Polsce.

W promocji Niepokalanego Poczecia majg udziat przedstawiciele szkoty
franciszkanskiej. Bl. Wladystaw z Gielniowa, bernardyn, zaangazowany w kult

2l Por. C. Bartnik, Teologia narodu.

22 S. CieSlak, Wiara pozytywistow. Orzeszkowa, Konopnicka, Prus, Sienkiewicz, £6dz 2010,
s. 215.
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Niepokalanej, pisat w jezyku polskim strofy maryjne. On tez dokonal przektadu
z taciny na jezyk polski godzinek o Niepokalanym Poczgciu Najswietszej Maryi
Panny i o $w. Annie.

Kult Niepokalanego Poczecia rozwijal Mateusz z Krakowa, Pawet z Pyskowic
i Jan z Szamotut, wielcy polscy uczeni.

Ku czci Niepokalanej powstato Zgromadzenie Niepokalanego Poczecia Naj-
swigtszej Maryi Panny, marianie (dwa wieki przed ogloszeniem dogmatu o Jej
Niepokalanym Poczeciu)®. Wsrdd nich warto wspomnie¢ chociazby o. Kazimie-
rza Wyszynskiego, ktory w czasach saskich doszedt do wniosku, ze trzeba odda¢
narod w opieke Maryi. Wyprzedzil tym samym Prymasa Polski, Wyszynskiego,
gdyz ,,zaczat glosi¢ narodowi oddanie wszystkich w macierzynska niewole Maryi,
zapewne w nadziei, ze przez taki akt zabezpieczy nardd i Kosciot [...]"** Ufal, ze
wszystko zostanie ocalone, dlatego ,,przez swa zywa wiar¢ przygotowal narod
na trudne chwile kalwaryjskiego trwania pod krzyzem z Matkg Boga”?. Maria-
nie wydajg rocznik ,,Salvatoris Mater”, a kierownikiem katedry na KUL-u jest
ks. Kazimierz Pek, marianin, autor dzieta Deus semper maior. Teologiczny obraz
Boga w mariologii polskiej XX wieku (Lublin 2009).

Autorem inspiracji mariologicznych na temat Niepokalanego Poczgcia jest
$w. Maksymilian Kolbe, zestawiajac zwiazek Maryi z Duchem Swigtym, co stato
si¢ pozniej inspiracja teologiczng dla mariologéw z Polski. Na szczegdlng uwage
zashuguje praca o. Grzegorza Bartosika OFMConv Mediatrix in Spiritu Mediatore.
Posrednictwo Najswietszej Maryi Panny jako uczestnictwo w posredniczqcej funkcji
Ducha Swietego w swietle teologii wspélczesnej (Niepokalanow 2006), w ktore;
uwzglednit nie tylko pneumatologiczno-maryjne posrednictwo $wigtego z Niepo-
kalanowa, lecz takze innych teologow wspotczesnych. Z inspiracji o. Bartosika
powstato tez Centrum Studiéw Mariologicznych ,,Kolbianum”, w ktérym studenci
poglebiajg wiedzg o Maryi. Pomagajg im w tym profesorowie. Popularnoscia cie-
szy si¢ dwutomowe dzieto ks. prof. Janusza Krolikowskiego Maryja w pamieci
Kosciota. Mariologia (cz. 1, Tarndw 1999); Matka Zbawiciela. Mariologia (cz. 2,
Tarnow 2000).

W badaniu tajemnicy Niepokalanego Poczecia wiele dobrego uczynit o. Jacek
Bolewski SJ (Niebieska Matka. Mgdros¢ i Maryja, Niepokalanow 2009). Byt
zakochany w tajemnicy Maryi, a misj¢ klasztoru w Niepokalanowie widziat jako
,nowy poczatek” dla Kosciola i §wiata (Odrodzenie — teraz i w godzine smierci...
Rekolekcje z Maryjg — drogg serca, Niepokalanow 2006).

23 Byt to zatem najstarszy zakon polski, poczety z polskiej myéli i z polskiego ducha, w Polsce

przemyslany i zorganizowany.

S. Wyszynski, O Kazimierzu Wyszynskim 1700—1755, w: Chrzescijanie, t. I, Warszawa 1981,
s. 52-53.

Wiele dobrego uczynily objawienia w Gietrzwatdzie, gdzie Maryja, podobnie jak w Lourdes,
nazwata si¢ Niepokalanie Poczeta. Teologicznie wiele dobrego uczynit bp Jan Drzazga oraz
bp Jan Oblak
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W kontekscie Niepokalanego Poczecia warto podkresli¢ jeszcze to, ze Polska
jako drugi kraj po Portugalii zostata oddana Niepokalanemu Sercu Maryi. Uczy-
nit to na Jasnej Gorze prymas Polski kard. August Hlond 8 wrze$nia 1946 roku.
Solidne dzieto na ten temat, Kult Serca Maryi. Studium dogmatyczne (Lublin
1948), napisat o. Ludwik Andrzej Krupa OFM. Dzi¢ki niemu poznajemy bardzo
szczegotowo kult Serca Maryi. Krupa jest wybitnym znawcg tego zagadnienia na
polskiej ziemi.

Wreszcie nalezy wspomnie¢ kardynata Wyszynskiego, ktory nie byt w sensie
$cistym mariologiem, ale duszpasterzem, charyzmatykiem, ale wnidst wiele do
polskiej maryjnosci. Jego dziatalno$¢ przypadta na czasy komunizmu. Cechowata
si¢ cennymi inicjatywami duszpasterskimi: odnowieniem $lubow krola Jana Kazi-
mierza, ktory przed 300 laty, w czasie najazdu Szwedoéw, oddal Rzeczpospolita
pod opieke Matki Boskiej i oglosit Jg Krolowa Korony Polskiej; zorganizowa-
niem dziewigcioletniej nowenny, ktorej celem byto odnowienie moralne i religijne
narodu oraz przygotowaniem go do rocznicy chrztu Polski. Idea oddania Polski
w macierzynska niewolg Maryi, Matki Kosciota, za wolnos¢ Kosciota Chrystu-
sowego w Polsce miato oznacza¢ szczyt swoistej mistyki polskiej, dazacej do
wolnosci. Ukoronowaniem zrywu zawierzania Maryi byto oddanie przez episkopat
Polski w macierzynska niewolg Maryi za wolno$¢ Kosciota w ojczyznie i $wiecie
w dniu 3 maja 1966 roku®*. Bog zwigzat nardd polski z osobg Jezusa i Maryi.
Maryja, stanowigc ogniwo lacznosci migdzy Bogiem a swymi dzie¢mi, buduje
Kosciot w Polsce, wyposaza go w taski Syna, tworzy spoteczny obraz Chrystusa,
jest posredniczka task, patronka i wzorem. Gdy zarzuca si¢ prymasowi, ze byt za
bardzo maryjny kosztem Chrystusa, zapomina si¢ o jego wypowiedziach. Jedna
z nich jest jednoznaczna: ,,[...] Maryjna religijno§¢ prowadzi nas do Chrystusa
i utatwia droge postuszenstwa Bogu i Kosciotowi. [...] Pielgrzymi przybywajacy
na Jasng Gore, chociaz przychodza do sanktuarium maryjnego, za pierwszy niemal
obowigzek uwazajg sobie przejs¢ po watach jasnogorskiej fortecy — drogg krzyzo-
wa. Maryja nie odwodzi od Chrystusa i nie przestania Go. Owszem, Ona prowadzi
do Niego i ulatwia zwigzek z Nim. Bo c6z moze da¢ najlepszego umitowanym
dzieciom, je$li nie swojego Syna? Wiasnie Jezusa™?’.

Wreszcie zastugg Kosciota polskiego jest napisanie na zakonczenie Soboru
Watykanskiego 11 prosby do Pawta VI o ogtoszenie Maryi Matka Kosciota. Biskupi
polscy ztozyli Pawtowi VI takze Memoriaf, a ten w obecnosci wszystkich ojcow
soborowych oddat $wiat Niepokalanemu Sercu Maryi. Uczynit to w bazylice
watykanskiej (21 XI 1964 r.), na zakonczenie I11 Sesji Soboru i powierzyt Jej caty
rodzaj ludzki. Padto oficjalne o§wiadczenie: Ko$ciot ma Matke! Matka Chrystuso-
wa jest Matka nasza. Swieto Maryi, Matki Kogciota, obchodzone w poniedziatek

26 Por. Listy pasterskie Episkopatu Polski, Paris 1975, s. 442-443.
27 S. Wyszynski, Homilia w Rostkowie, 20 VIII 1967, w 400. rocznice $mierci $w. Stanistawa
Kostki, w: Chrzescijanie, t. 1, Warszawa 1981, s. 50.
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po uroczystosci Zestania Ducha Swictego, zostatlo wprowadzone do polskiego
kalendarza liturgicznego 4 maja 1971 roku przez episkopat Polski, po uzyskaniu
zgody Pawta VI. Episkopat Polski wlaczyl wowczas do litanii loretanskiej nowe
wezwanie: ,,Matko Ko$ciota, modl si¢ za nami”?,

Mariologia rozwijata si¢ nie tylko w ujeciu duszpasterskim, ale takze nauko-
wym. Wyro6znia si¢ srodowisko KUL-owskie, znaczace w promocji mariologii
posoborowej, jej interpretacji. To zadanie wypetnial o. prof. Celestyn Napior-
kowski OFMConv, o czym $§wiadczg jego liczne publikacje, m.in.: Matka mojego
Pana. Problemy, poszukiwania, perspektywy (Opole 1998); Matka naszego Pana.
Problemy — poszukiwania — perspektywy (Tarnow 1992); Matka Pana. Problemy
— poszukiwania — perspektywy (Niepokalanow 1998); Spor o Matke. Mariologia
Jjako problem ekumeniczny (Lublin 1988)%. Mozna zasadnie moéwi¢ o jego szkole
mariologicznej. Szkotg te¢ wyrdznia potrojna wrazliwos¢: na soborowe aggiorna-
mento, na pogtebiong teologi¢ posrednictwa maryjnego i na ekumeniczne otwarcie.

Wezwanie Jana Pawtla II skierowane do polskich biskupéw w 1992 roku i zapi-
sane w dokumentach II Polskiego Synodu Plenarnego, aby polska droga maryjna
trwata i umacniala si¢, nalezaloby rozumie¢ jako przypomnienie i zobowigzanie do
troski o maryjne oblicze Kos$ciota, do wiernosci jego ,,zasadzie maryjnej”. Papiez
dat temu dowod, nie tylko piszac encyklike¢ Redemptoris Mater oraz zachgcajac
uczestnikow sympozjum mariologicznego do jej realizacji. To wielkie zadanie
dla teologii.

PERSONALIZM

Oprocz zaprezentowanych cech polskiej teologii nalezy zatrzymacé si¢ nad
personalizmem reprezentowanym na KUL-u przez ks. Wincentego Granata,
ks. Czestawa Bartnika oraz Karola Wojtyte. W kulturze polskiej personalizm byt
szczegolnie mocno akcentowany juz w czasach sredniowiecza. Podkreslano war-
to$¢ cztowieka, poczucie godnosci, indywidualnos¢, ide¢ obywatelskiej powinnosci
1 wspotrzadzenia panstwem, idee, ktore uzewnetrznity si¢ w polityce, edukacji,
kwestiach spotecznych. Dzigki niemu istotowa relacja Boga do cztowieka, bedac
egzystencjalnym parametrem, ulatwia zrozumienie idei czlowieka jako obrazu
Boga w chrystologicznej i eschatologicznej perspektywie. Akt stworczy jako dar-

2 Wniost rownoczesnie prosbe do Stolicy Swictej, aby wezwanie to znalazto si¢ w litanii odma-

wianej w Kosciele powszechnym i aby papiez ustanowit §wigto Matki Kosciota rowniez dla
calego Kosciota powszechnego. Por. Stefan Kardynal Wyszynski Prymas Polski, Ojciec Soboru
Watykanskiego II 1962—1965, oprac. S. Wilk SDB, A. Wojcik, Lublin 2013.

Warto wymienic¢ jeszcze inne publikacje tego autora: Stuzebnica Pana (problemy — poszukiwa-
nia —perspektywy), Lublin 2004; Ja, Stuzebnica Pana (problemy — poszukiwania — perspekty-
wy), Lublin 2009; Oto Ja, Stuzebnica Pana (problemy — poszukiwania — perspektywy), Lublin
2015.
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-wezwanie daje mu istnienie, ale swa tozsamo$¢ musi on sam ksztaltowac i wypra-
cowywac jako dar-odpowiedz dawang Stworcy, spetniajac tym samym ostateczng
tajemnice swego istnienia.

Sposrod wspotczesnych teologow, tworcow personalizmu w Polsce, nalezy
wymieni¢ ks. Wincentego Granata, rektora KUL-u. Bazuje on na inspiracjach
ewangelicznych, gdyz mowiac o Bogu, trzeba mowi¢ o cztowieku. O. Andrzej
Napiorkowski OSPPE*®, analizujac jego personalizm, podkresla dokonane przez
niego rozroznienie na osobg¢ i osobowos¢. Osoba to catosciowy podmiot cielesny-
-duchowy, ktory dziata rozumnie, wolnie i spolecznie. Osobowo$¢ to fundamen-
talne cechy dzialaniowe osoby i ptaszczyzny, w ktorych si¢ ona wyraza.

Kolejny profesor KUL-u, z przeogromnym dorobkiem teologicznym, ks. Cze-
staw Bartnik, jest ojcem lubelskiej szkoty personalizmu (Personalizm, Lublin
2013), ktory wypromowat wielu swoich uczniow (m. in. ks. K. G6zdzia®'), maja-
cych znaczacy wpltyw na teologie w Polsce®?. Interesuje sie przede wszystkim
fenomenem osoby, gdyz jest on dostepny ludzkiemu do§wiadczeniu i stanowi cel
rzeczywisto$ci stworzonej. Podkresla, ze bez osoby ludzkiej nie mozna mowié
o realnosci bytu, gdyz caly $wiat Bozego stworzenia znajduje si¢ we wzajemnej
relacji, a osoba decyduje o jego transcendencji. Cztowiek w swoich przemysleniach
nad sensem zycia i §wiatem dostrzega z jednej strony absolutnos¢ relacji, a z dru-
giej — przemijalno$¢. To pozwala mu odkrywaé Trojjedynego Boga i odnajdywaé
sens swego istnienia. Bez niego osoba bytaby niepetna’.

Wreszcie personalista byl Karol Wojtyla. Pierwszym i najwazniejszym zagad-
nieniem antropologicznym dostrzeganym w dziatalnosci pastoralnej jest — dla
Wojtyty/ Jana Pawta II — relacja osoby ludzkiej z Osoba Boska. Podkresla uczest-
nictwo cztowieka w zyciu Boga, wzmacnia przekonanie o niezbywalnej godnos$ci
tegoz cztowieka, gdy chce go zrozumie¢. Posrednio udziela odpowiedzi na pytanie
o wilasciwy ksztatt wspotczesnego chrzescijanstwa, jak rowniez odczytuje praw-
dziwy obraz Boga. Novum Wojtyty przejawia si¢ w koncepcji podmiotowosci
przezyciowej, traktujacej osobe ludzka jako byt o strukturze materialno-duchowe;j.
Czlowiek bowiem jest rzeczywistoscig pierwotniejsza, bardziej fundamentalng
1 mocniejszg bytowo od relacji migdzyosobowych i od spoteczenstwa. Te warto-
$ci antropologiczne, odkryte w tomizmie, bgda stanowi¢ szkielet jego podejscia
do cztowieka, spoteczenstwa i wszelkich problemdéw moralnych. Pierwszym jej
zwiastunem w pontyfikacie byla jego encyklika Redemptor hominis.

30 Teologie XX i XXI wieku, Krakow 2016, s. 244-247.

31 Por. K. Gézdz, Teologia cztowieka, Lublin 2006.

32 Por. S. Kowalczyk, Personalizm — podstawy, idee, konsekwencje, Lublin 2012.
3 Por. A. Napiérkowski, Teologie XX i XXI, s. 246.
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TEOLOGIA WYZWOLENIA I WOLNOSCI

Andrzej Napiorkowski zauwaza, ze z teologii narodu na gruncie polskim wyro-
sta teologia wolno$ci. Jest ona odmienna od tej, ktora reprezentowano w Amery-
ce Lacinskiej, a ktora redukowata zbawczy wymiar mitosierdzia, przebaczenia,
sakramentow i1 mitosci Boga do cztowieka, a przejeta walke klas, nienawis¢ i brak
szacunku dla ludzi. W Polsce teologia wolno$ci wyrosta na gruncie dazen nie-
podlegtosciowych. W czasach wspotczesnych za czas jej rozwoju mozna uznac
pierwsza pielgrzymke Jana Pawta II do ojczyzny, ktéra pozwolita milionom Pola-
kéw doswiadczy¢ narodowej godnosci i zbiorowej mocy. ,,Nie Igkajcie sig!” — te
stowa wypowiedziane przez Karola Wojtyte na poczatku pontyfikatu przerodzity
si¢ w konkretne czyny polskich robotnikow oraz intelektualistow. Byty to dni,
ktore — pisat George Weigel — ,,zmienity histori¢ Polski i §wiata™*. Zbrodniczy
komunizm upadt. Dla narodu, prowadzonego przez pasterza i przewodnika Koscio-
fa, jakim byt kard. Stefan Wyszynski, wybita godzina wolnosci. Uci$niony dotad
nardd rozpoczal swoje przechodzenie przez Morze Czerwone, ale potrzeba byto
jeszcze kilkunastu lat, aby mogto si¢ to dokona¢. Historia naszego kraju, a z nim
Europy, zmieniata swoj bieg.

Pielgrzymka ozywita dgzenia wolnosciowe, uwienczone powstaniem Niezalez-
nego Samorzadnego Zwiazku Zawodowego ,,Solidarnos¢”. W okresie od sierpnia
1980 do grudnia 1981 roku ,,Solidarno$¢” ze zwiazku zawodowego przerodzita si¢
w masowy ruch o charakterze spoleczno-niepodlegtosciowym. Gdy papiez prze-
bywat w roku 1987 na Wybrzezu, podkreslat wage narodzin ,,Solidarno$ci” oraz
przemian dokonanych w Polsce. Wyjasnit tez praktyczne rozumienie solidarnos$ci*.

W 1999 roku przypomniat prawde o solidarno$ci podczas Mszy $w. w Sopocie
z okazji 1000-lecia kanonizacji §w. Wojciecha. ,,«Solidarno$é» otworzyta bramy
wolnosci w krajach zniewolonych systemem totalitarnym, zburzyta mur berlinski
i przyczynita si¢ do zjednoczenia Europy, rozdzielonej od czaséw drugiej wojny
$wiatowej na dwa bloki’¢. Podczas pielgrzymki w roku 1999 wezwat zatem do
niej Polakow, by $wiadczyli o niej w Polsce i poza jej granicami. Prosil, by tra-

3 G. Weigel, Swiadek nadziei. Biografia papieza Jana Pawla II, Krakéw 2003, s. 387.

35 Solidarno$¢ — powiedzial — musi i$¢ «przed walka», ale rownocze$nie wyzywa walke. Nie jest
to nigdy walka przeciw drugiemu i dazy do jego zniszczenia, ale — zgodnie z antropologiczna
konsekwencja — walka o cztowieka i dla cztowieka, o jego prawdziwy postep, walka o dojrzal-
szy ksztalt zycia ludzkiego. «Solidarno$é» to znaczy: jeden i drugi, a skoro brzemig, to brzemi¢
niesione razem, we wspolnocie. A wigc nigdy: jeden przeciw drugiemu. Jedni — przeciw dru-
gim. Nigdy brzemi¢ dzwigane przez cztowieka. Samotnie. Bez pomocy drugich. Nie moze by¢
walka silniejsza od solidarnosci. Nie moze by¢ program walki ponad programem solidarnosci”
(Jan Pawet 11, Homilia w czasie Mszy swietej, Gdansk 12 VI 1987 r., w: tenze, Dziela zebrane.
Homilie i przemowienia z pielgrzymek — Europa, cz. 1: Polska, t. IX, Krakow 2008, s. 386).
Jan Pawet I, Homilia podczas Mszy swietej z okazji 1000-lecia kanonizacji sw. Wojciecha, w:
tenze, Dzieta zebrane. Homilie i przemowienia z pielgrzymek — Europa, cz. 1: Polska, t. 1X,
s. 769.
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dycje Europy ubogacali wtasnie polskim fenomenem solidarnos$ci, ktory stat si¢
wymogiem moralnym wspolczesnego swiata.

Nie bytoby ,,Solidarno$ci” i jej ostatecznego zwycigstwa bez ks. Jerzego Popie-
tuszki*’. To on rozpoczal w kosciele $w. Stanistawa Kostki na Zoliborzu w War-
szawie Msze $w. za ojczyzne. Byl rzecznikiem i obroncg godnosci cztowieka,
praw ludzkich do wolnos$ci, sprawiedliwos$ci, mitosci i prawdy, ktory w obliczu
wielkiego Goliata, komunizmu i jego dyktatoréw przypominat mtodego Dawida.
Zostal zamordowany w okrutny sposob, stajac si¢ symbolem mestwa i odwagi.
Jego pogrzeb byt wielka manifestacja wiary Polakow, potaczyt wierzacych i nie-
wierzacych. Dzigki niemu poglebiono teologiczne watki wolnosciowe.

Na bazie wolnosci 1 solidarnosci zrodzity si¢ cenne opracowania teologiczne
i spoteczne. Publikacje ks. Jozefa Tischnera sa tego dowodem: Etyka solidarnosci
(Krakow 2000); Polski ksztatt dialogu (Krakow 1981); Spor o istnienie cztowieka
(Krakow 1998). Polski filozof wraca do stow Norwida i komentuje je z perspek-
tywy trwajacej dekady niepodlegtosci, od roku 1989. Pisze: ,,Polska jest kraina
petna dziwow. [...] Polska ma rowniez swoja gtebie. Z glebi dobywaja si¢ niekiedy
glosy i czyny zdumiewajace: glos Jana Pawta II, ruch Solidarno$ci, meczenstwo
ks. Jerzego. W ten sposob daje o sobie zna¢ inna Polska — nie ta przemijajaca,
lecz wieczna. Bo wieczna Polska istnieje. Co jest rdzeniem wiecznej Polski? Nie
wiem, ale chyba wiara — jakas niezwykla wiara, Ze to, co wydaje si¢ niemozliwe,
jest mozliwe, ze wbrew nadziei, trzeba uwierzy¢ nadziei, ze w §wiecie nienawisci
mito$¢ ma warto§¢ ogromnga. Wiara ta zmienia bieg historii. A moze i gory przenosi.
Trzeba wciaz mie¢ na oku te wieczng Polske z jej wiarg, by nie zwatpié, widzac
Polske z powierzchni™®.

Warto wspomnie¢ jeszcze ks. Franciszka Blachnickiego, ktory za wolnos¢,
o ktora walczyl, musial wiele wycierpie¢. Osadzony w wigzieniu, byt inicjato-
rem przeciwalkoholowej akcji spotecznej zwanej ,,Krucjata Wstrzemigzliwosci”,
ratujac wielu ludzi od zniewolenia alkoholem. W Niemczech natomiast zalozyt
Chrzescijanska Stuzbe Wyzwolenia Narodow dla narodow Europy Wschodniej
walczacych o wyzwolenie spod jarzma komunizmu. Jego dazenia wolno$ciowe
opieraly si¢ zawsze na przywroceniu wolnosci wewngtrznej, swiadczacej o sile
cztowieka, co potwierdzaja jego publikacje (Wolni i wyzwalajgcy, Poznan 2001;
Teologiczne aspekty wolnosci, w: O chrzescijanstwie konsekwentnym i polskiej
teologii wyzwolenia mowi ks. F. Blachnicki, Kro$cienko 2001, s. 33-53).

Te stwierdzenia ogdélnoludzkie wpisuja si¢ niejako w wielkie nawolywania ks.
Piotra Skargi, ktory niegdys przypominat, ze na barkach Polski, ktorg Pan umiescit
miedzy protestantyzmem a prawostawiem oraz islamem, spoczywa odpowiedzial-

3 Por. M. Kindziuk, Swiadek prawdy. Zycie i $mieré ksiedza Jerzego Popieluszki, Czestochowa

2004.
3 J. Tischner, Jest sprawa, ,,Solidarno$¢ Malopolska™ 11 XI 1989.
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no$¢ za przyszte losy Kosciota w Europie i na $wiecie. Jakze to sg prorocze stowa
w obliczu czaséw wspolczesnych!

TEOLOGIA EKUMENIZMU

Wreszcie trzeba podkresli¢ teologie ekumenizmu. W XX wieku waznym wyda-
rzeniem ekumenicznego podejscia Polski byta przyjeta na poczatku 2000 roku
przez Kosciot katolicki i Kos$cioty zrzeszone w Polskiej Radzie Ekumenicznej
Deklaracja o wzajemnym uznaniu chrztu jako sakramentu jednos$ci. Byta ona bez-
precedensowa w wymiarze Europy i $wiata. Inspiruje do podejmowania nastgpnych
krokow zmierzajacych do zjednoczenia chrzescijan. To w duzym stopniu praca
wielu teologow.

Warto podkresli¢, ze w Polsce zgoda pomigdzy wyznawcami chrzescijanstwa
rozwingta si¢ dos¢ wcezesnie. Fakty te wskazuja, ze Polska byta krajem tolerancyj-
nym, ,.bez ptonacych stosow”. W Polsce znajdowali schronienie wszyscy. Podczas
sejmu konwokacyjnego w 1573 roku spisano dokument stanowigcy akt tolerancji
nieznany nigdzie w Europie: ,.ktorzy jestechmy rézni w wierze, [obiecujemy]
pokdj miedzy soba zachowac, a dla réznej wiary i odmiany w Koscielech krwie
nie przelewac ani si¢ penowa¢ odsadzeniem maj¢tnosci, poczciwoscig, wigzieniem
i wywolaniem [wygnaniem]”.

Duch otwartos$ci ku drugim oraz pragnienie wzajemnego zblizenia pomiedzy
réoznymi wyznaniami chrze$cijanskimi ozywiaty w Polsce dazenia ekumeniczne.
Przyktadem jest Colloquium Charitativum zwotane w 1645 roku do Torunia.
Inicjatorami byli biskupi katoliccy zgromadzeni dwa lata wczesniej na synodzie
warszawskim, popierani przez krola Wiadystawa IV. Owo ,,Spotkanie mito$ci”
miato na celu przywrdcenie jednos$ci i zgody miedzy katolikami, luteranami i kal-
winistami. Jego przebiegiem interesowano si¢ w calej Europie. Dyskusje, w ktorych
wzieto udziat 76 teologéw, obejmowaly gtownie doktryne, praktyki i obyczaje.
Z powodu réznic dogmatycznych oraz uwarunkowan spotecznych nie osiggneto
zamierzonego porozumienia, niemniej wzbudzito szacunek dla duchowych i poli-
tycznych przywodcow Rzeczypospolitej. Dato niejako poczatek praktycznemu
ekumenizmowi®.

Za panowania Zygmunta Augusta dzigki poparciu papieza Klemensa VIII zosta-
ta zawarta w 1596 roku unia brzeska, ktora udowodniata, ze nardd polski uznaje
jedno$¢, wiazaca Koscioty prawostawne Rusi z Kosciotem katolickim. Cze$¢

3 Cyt. za: G. Weigel, Miasto Swietych. Pielgrzymka po Krakowie sladami Jana Pawla II, przekt.

M. Kisiel-Matecka, Krakow 2016, s. 15.

Jan Pawet 11, Przemowienie wygloszone w czasie spotkania Ekumenicznego w rezydencji Pry-
masa Polski, 17 VI 1983, w: Dziela zebrane, t. IX: Homilie: przemowienia z pielgrzymek —
Europa, cz. 1: Polska, s. 186.
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duchownych prawostawnych uznata papieza za glowe Kosciota i przyjeta dogmaty
katolickie, zachowujac bizantyjski ryt liturgiczny. Celem unii byto podporzad-
kowanie Ko$ciota prawostawnego jurysdykcji papieskiej na terenach Rzeczypo-
spolitej, ale z zastrzezeniem, ze zachowany zostanie przez Kosciot prawostawny
dotychczasowy obrzadek, kalendarz julianski i organizacje koscielng. O wadze tego
wydarzenia $wiadczy konstytucja apostolska papieza Klemensa, ktora podkresla
rolg krola polskiego Zygmunta oraz polskich biskupéw*!. O wadze tego wydarze-
nia $wiadczy znamienita wypowiedz teologa ekumenisty S.C. Napiorkowskiego
Problem jednosci Kosciota i tradycja unicka w swiecie wspotczesnym*.

Ekumenizm jest jedng z najbardziej naglacych spraw Kosciota, rowniez nadzieja
dla rozdartego $wiata. Cenne sg w tym wzgledzie uwagi polskiego papieza Jana
Pawta II. Tylko wspdlng pracg wspotczesni chrzescijanie moga urzeczywistnic
to, co byto udziatem pierwszych chrzescijanskich wspolnot. Znaczace za jego
pontyfikatu byto podpisanie 31 pazdziernika 1999 roku w Augsburgu Wspdlnej
deklaracji o nauce usprawiedliwienia, uswiadamiajace znaczenie tego faktu, osiaga-
nego przez wiarg, a wyptywajacego z absolutnej taski Boga, taski bezwarunkowej
i bezgranicznej, zupetie niezaleznej od religijnych osiagnie¢ grzesznego cztowie-
ka, a wiec akcentujgcego mitosierdzie Panskie. Stanowiska luteran i katolikow nie
sa wiec w tej kwestii sprzeczne. Wspolnym ich mianownikiem jest ,,niezastuzona
nagroda”, ale inaczej roztozone akcenty, o czym pisze w swej pracy habilitacyjnej
Bogactwo taski a nedza grzesznika. Zroznicowany konsensus teologii katolickiej
i luteranskiej o usprawiedliwieniu osiggniety w dialogu ekumenicznym o. Andrzej
Napiorkowski OSPPE (Krakow 2011).

Na gruncie polskim cenne sg ekumeniczne rozwazania ks. Wactawa Hrynie-
wicza 1 0. Celestyna Napiorkowskiego. Pierwszy ukazywat wspdlne elementy
dialogu prawostawno-katolickiego, drugi dialogu katolicko-protestanckiego®.
Napiorkowski w latach 90. swoje mariologiczne i teologiczne przemyslenia prze-
kazywal Kosciolowi na Wschodzie, organizujac sympozja i wyktady. Jego syntezy
ekumeniczne zostaly uwzglednione réwniez na Zachodzie. Mysl i jednego, i dru-
giego naukowca mobilizuje, podaje kierunek dalszych poszukiwan dla tworczego
rozwigzania probleméw naszych czasow, toruje droge do prawdy i powoduje,
7e ta prawda promieniuje. Wprowadza ponadto w wewnetrzny $wiat czlowieka
i w jego zycie duchowe, napawa odwagg i uczy wytrwania w mozolnym procesie
ksztattowania ludzkiej osobowosci.

4 Por. Klemens Biskup, Konstytucja apostolska o unii narodu ruskiego z Kosciolem Rzymskim,

w: T. Zychiewicz, Jozafat Kuncewicz, Kalwaria Zebrzydowska 1986, s. 133.
42 Studia i Dokumenty Ekumeniczne” 2015, nr 1-2, s. 20-30.
4 Por. S.C. Napiorkowski, Solus Christus, Lublin 1978.
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TEOLOGIA KULTURY

Kultura narodowa stanowi wiez spoteczna, zapewniajaca niepodlegtosc; piele-
gnujac wartosci duchowe, stanowi fundament istnienia narodu. Kultura polska na
przestrzeni catych dziejow rozwijata si¢ w $cistym wspotdziataniu z chrzescijan-
skim dziedzictwem duchowym. L.aczyla si¢ nierozerwalnie z religia i ja dopetniata.
Wzruszajace swiadectwo o roli kultury dat Jan Pawet II na forum ONZ 2 czerwca
1980 roku .

Interesujace spostrzezenia na temat polskiej kultury przytacza Leon Dyczewski
OFMConv. Powotujac si¢ na doswiadczenia zaborow, stwierdza, ze w tym czasie
kultura polska rozwingta si¢ i skonsolidowata do tego stopnia, iz dominuje nad
systemem spotecznym. Dzigki temu Polska, w przeciwienstwie do Niemiec, Francji
czy Anglii, nie jest panstwem narodowym, ale panstwem o narodowej kulturze.
Hierarchia w spoteczenstwie niemieckim opieralaby si¢ na panstwie, narodzie
i kulturze, a u Polakéw na kulturze, narodzie i panstwie. Powigzania Polakéw
z kulturg sprawiaja, ze zyjac nawet na emigracji, czujg si¢ nadal Polakami®.

Szczegolng role w rozwoju kultury odgrywa literatura, malarstwo, rzezba,
muzyka, teatr, bo odslaniajg tajemnice wiary i wptywaja tworczo na osoby oraz
nardd. Najsilniej kultura rozwijata si¢ w czasie zaborow: na ten czas przypadaja
szczytowe jej osiagniecia. Dominowali w niej poeci, pisarze, malarze i muzycy.
Stworzyli oni artystyczny komentarz do narodowych dziejow, uczac patriotyzmu
oraz szacunku dla innych narodoéw. Tworczos¢ artystow przybliza Boga w ich
dzietach. Prymas Wyszynski mowil: ,,Modlitwa ptynaca z teologicznej wiary
ozywiala rowniez wysitek zbrojny i wysitek pracy. Nie bylo bodaj bardziej reli-
gijnych zotnierzy i wodzow, nie bylo bardziej wierzacych teologicznie naczelni-
koéw narodu, przywodcow armii wyzwolenczych jak wlasnie w Polsce, walczacej
0 wolno$¢. W swym zbrojnym wysitku byli wspierani pracg narodu. Pracowala
poezja, literatura, sztuka, muzyka: wielka «trdjca» wieszczow (Mickiewicz, Sto-
wacki, Krasinski), Norwid i Wyspianski, i ten, ktory mobilizowat ducha polskiego
i pierwszy «szkolitnowych zomierzy do ostatecznej rozprawy o wolno$¢ — Henryk
Sienkiewicz»; i ten, ktory apoteozowal nasze nadzieje, budzac w nas szczytng

4 Nardd istnieje z «kultury» i «dla kultury». [...] Jestem synem Narodu, ktory przetrzymat naj-

straszliwsze do$wiadczenia dziejow, ktérego wielokrotnie sasiedzi skazywali na $§mieré — a on
pozostal przy zyciu i pozostat soba. Zachowat wlasna tozsamosc¢ i zachowat posrod rozbiorow
i okupacji wlasng suwerenno$¢ jako nardéd — nie w oparciu o jakiekolwiek inne $rodki fizycz-
nej potegi, ale tylko w oparciu o wilasng kulture, ktora okazata si¢ w tym wypadku potega
wigksza od tamtych poteg” (Jan Pawel I, W imie przysziosci kultury. Przemowienie podczas
wizyty w siedzibie Organizacji Narodow Zjednoczonych do spraw Oswiaty, Nauki i Kultury
(UNESCO), Paryz 2 VI 1980 r., ,,L’Osservatore Romano” 6 (1980), s. 732).

L. Dyczewski, Trwatos¢ kultury polskiej, w: Wartosci w kulturze polskiej, red. L. Dyczewski,
Lublin 1993, s. 28.
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ambicje, ktorej jedynym celem byto: Ojczyzne wolng racz nam wréci¢, Panie...”,
Role, jaka spetniali w zyciu narodu tworcy, Prymas Tysiaclecia przyrownuje do
trudu siewcy: ,,Gdy nasi wieszczowie wrzucali ziarna nadziei w zycie narodu
politycznie obumartego, wierzyli, ze jednak ten narod duchowo zyje i ze trzeba
dla niego pracowac juz dzis™.

Nasi wielcy tworcy odwotywali sie do historii narodu, wydobywajac rozne jej
przejawy i rozbudzajac tkwigca w sercach Polakow nadzieje na niepodleglos¢.

Mickiewicz ,,zbudowat idee rewolucji moralnej, dopominajacej si¢ o czynna
obecnos$¢ swigtosci w zyciu jednostkowym i zbiorowym. Na nich — wskazywat
— nalezy budowac¢ cywilizacj¢ chrzescijanska™®. Dlatego z cata moca trzeba je
przekazywac¢ Polakom, zeby — mowigc jezykiem Cieslaka — ,,podnie$¢ spotecznos¢
polska na wyzyny zywej wiary, nie porzuca¢ skarbéw nieba dla skarbow ziemi,
zachowa¢ wiernos¢ tradycji ojcodw, by nie obraza¢ sumienia chrzescijanskiego
i obywatelskiego, ponadto Ducha Chrystusa Pana uzna¢ za jedyny zywiot $wiata™.
W czasach spoganienia spoteczenstwa kultura jest odtrutka na zto, grubianstwo
i podto$¢ i az sie prosi o Swietosc.

W czasach wspotczesnych watek kultury wspaniale wytawia ks. Jerzy Szymik,
ksztattujac tym samym teologie kultury (W swiattach wcielenia. Chrystologia kul-
tury, Katowice—Zabki 2004, Teologia. Rozmowy o Bogu i cztowieku, Lublin 2008).
Powolujac si¢ na Jana Pawta 11, potwierdza to, ze fundamentem kultury jest Bog
objawiony w Osobie Chrystusa, a jej zadaniem jest ,,ucztowieczenie rzeczywisto-
$ci”, ,,personalizacja czlowieka i §wiata”, przenikniecie techniczno-materialnego
aspektu zycia duchowym pierwiastkiem. Dodaje jednak, ze ,,chrystologia integralna
jako soteriologicznie zorientowana teologiczna nauka o Chrystusie, prawdziwym
Bogu i prawdziwym cztowieku, pozwala diagnozowaé «stan zdrowia» kultury,
dokonywac jej opisu, interpretacji, kresli¢ perspektywy, szkicowac kierunki roz-
woju”’. W teologicznym namysle nad kulturg Jerzemu Szymikowi towarzysza
ks. Witold Kawecki®' i ks. Ignacy Bokwa3.

INNE ZNAMIONA TEOLOGII

Sa jeszcze tacy teologowie, ktorzy nie mieszcza si¢ w przyjetym schemacie,
a ze wzgledu na ich wklad nie mozna ich pomina¢.

4 Tamze.

47 A. Mickiewicz, Dziady, cz. II1.

4 Q. Cielak, Tréjca romantyczna. Fascynacje SwigtoScig, Warszawa 2014, s. 39.

4 Tamze.

S0 1. Szymik, W $wiatlach, s. 19.

S Por. W. Kawecki, Teologia piekna. Poszukiwanie ,,locus theologicus” w kulturze wspélczesnej,
Poznan 2013.

52 J. Bokwa, Teologia w warunkach nowoczesnosci i ponowoczesnosci, Sandomierz 2010.
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Na uwage zastuguje o. Jacek Salij OP, ktory dokonat i dokonuje uwspotcze-
$nienia teologii soborowej na gruncie polskim. Potwierdza to wywiad polskiego
dominikanina Pan Bog nas kocha i to jest naprawde wazne w dziele Dzieci Soboru
zadajq pytania. Rozmowy o Soborze Watykanskim II (red. Z. Nosowski, Warsza-
wa 1996). Jest on obecny na scenie teologii ,,zywej”, wychodzacej do szerokich
kregow czytelnika, i prawdopodobnie obecny w sposob najbardziej zdecydowany
1 wyrazny. Jego otwarto$¢ przejawia si¢ w podejmowaniu tematdéw szczegolnie
aktualnych: sluby cywilne, pacyfizm, przerywanie cigzy, $lub koscielny z osoba
niewierzaca, ,,wierzacy niepraktykujacy”, terroryzm, Kosciot i prawa Parkinsona,
Kosciol domowy, duszpasterstwo rodzin rozwiedzionych, kara §mierci. W dialogu
z czytelnikami ,,W Drodze” podejmuje problemy, ktorych nie sposob rozwigzac
prostymi przytoczeniami gotowych sformutowan podrecznikowych. Tworzy teolo-
gie stosowana, dzigki czemu akademicka doktryna pod jego piérem nabiera zycia
i shuzy zyciu. Prawdopodobnie w tym konsekwentnym otwieraniu akademickiej
teologii na cztowieka, ktory dzisiaj poszukuje i dzisiaj pyta w kontekscie wcigz
nowych uwarunkowan, trzeba widzie¢ autentyczna, duzg wartos¢ tego, co robi
Salij>.

Drugi teolog, ktorego nie moze tu zabraknac, to ks. Marian Rusecki, ktory zaj-
mowat si¢ teologig fundamentalng. W swoim dziele Traktat o Objawieniu (Krakow
2007) wylicza siedem koncepcji objawienia: intelektualistyczna, personalistyczna,
historio-zbawcza, transcendentalno-antropologiczna, immanentna, semiotyczna,
symbolowa, wpisujac sie¢ w §wiatowe rozwazania na temat modeli i kategorii
Objawienia.

Nie da si¢ wymieni¢ wszystkich znaczacych teologéw. Wielu z nich pelni odpo-
wiedzialng misje w wielkiej rodzinie teologicznej i kazdy ma w niej swoj udzial.

k ok ok

Z bogactwa polskiej teologii wybrano te cechy, ktore ja najbardziej okreslaja.
Na podstawie krotkiego zarysu dostrzega sig, ze teologia w Polsce tkwi korzenia-
mi w historii wlasnego narodu, ale jest otwarta na kwestie teologiczne w §wiecie.
Potrafi wykorzysta¢ wtasne dary i podzieli¢ si¢ z teologami z innych krajow. Wiele
cennych poglebien teologicznych, opierajacych si¢ na inspiracjach duszpasterskich,
wyszto wlasnie z Polski.

33 Por. fragment o. prof. S.C. Napiorkowskiego OFMConv z oceny dorobku naukowego o. J. Sali-

ja OP.
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WHAT KIND OF POLISH THEOLOGY YOU WERE, BEFORE? WHAT KIND
OF POLISH THEOLOGY YOU AVE? SELECTED ASPECTS OF ACTUAL
THEOLOGY IN POLAND

Summary

Polish theology can’t be understood without history and culture. They complete each
other. Reflections of Polish theologians, who opened up to faith through the written word
and testimony of life, resulted from Polish experience. There are many theologians of this
kind, that is why only most significant were highlighted.

The central value of Polish theology is the mistery of the Christ — crucified and resur-
rected, He who sheds the light on the nation’s history. At the same time theology of libera-
tion and freedom as well as theology of culture derived from theology of nation. To some
extent also Polish personalism writes into it.

Moreover, theology of Christ’s heart and mercy are also known in Polish theology.
That’s because at the end of 18th century Poland celebrated the feast of God’s Heart as the
first nation in Europe and in 20th century celebrated the feast of God’s Mercy.

Holy Mary plays an important role in Polish spirituality. The worship of Holy Mary
became the symbol and binder of the Poles community — ready at any time to fight and
defend their faith in a similar way that the Polish Republic. That is why mariology refers
to the history of nation and it opens to the thoughts connected with the works of Second
Vatican Council.

What is more, also ecumenism is connected with the history of Polish nation and it had
a strong influence onto the people. Protestant — catholic and orthodox — catholic dialogues
studied by contemporary theologists had their bases set up much earlier.

There are other signs of Polish theology. Theologists further study the reality, basing
on their universalism and openness, faithful to tradition and never dissenting from it.

Keywords: theology, signs, Polishness, nation, mercy, Christ’s Heart, freedom,
ecumenism, mariology, culture

Stowa kluczowe: teologia, znamiona, polsko$¢, nardd, mitosierdzie, Serce Chrystusa,
wolnos¢, ekumenizm, mariologia, kultura
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NIEPOKALANA — IKONA PRYMATU LASKI
W UJECIU PAPIEZA FRANCISZKA

Z mitosci Boga Maryja stata si¢ nowym stworzeniem, pierwszg wsrod odku-
pionych. Jej piekno pochodzi ,,z taski”, ,,z daru Boga”. Posiada ono charakter
znaku. Odnosi si¢ nie tylko do Niej, ale niesie w sobie o wiele szersze przestanie
historiozbawcze: jest ikong prymatu taski w zyciu chrzescijanskim, a zatem
tego, ze Bog zawsze dziala jako pierwszy, przemienia nas swoja taska. Mysl ta
wystepuje dobitnie w nauczaniu papieza Franciszka. Niniejszy artykut probuje
ja odczyta¢ w dwoch odstonach. Pierwsza omawia istote taski poczatkowej
swietosci (petni taski), ktora zostata udzielona Maryi, aby byta Ona godng Matka
i Wspotpracownicag Chrystusa. Druga koncentruje si¢ na pociggajacym pigknie
Niepokalanej. Méwienie o Niej wskazuje jednocze$nie na prymat i darmowos$¢
zbawczego dzialania Trojjedynego Boga oraz wspoélprace czlowieka, ktéry
przyjmuje wezwanie do wspolnoty zycia z Bogiem.

Tajemnica niepokalanego poczgcia Maryi odzwierciedla, jak Zadna inna praw-
da chrzescijanska, zasade pierwszenstwa taski w zyciu chrzescijanskim. Pius IX,
definiujgc dogmat bullg Ineffabilis Deus, ze Maryja zostala obdarowana szczegol-
ng laska i przywilejem niepokalanego poczecia, zaznaczyt, iz sytuuje si¢ ono na
poziomie dzieta i daru taski Bozej. Niepokalana jest objeta catkowicie wyjatkowym
dziataniem taski, decydujacym o Jej godnosci i pozycji wobec Boga, z ktorego
wynika Jej jedyna misja w dziele zbawienia i jedyny udziat w chwale Bozej'.

Posoborowa mariologia rozwija i poglgbia prawde, ze niepokalane poczecie
Maryi posiada charakter znaku. Odnosi si¢ ono nie tylko do Niej, lecz niesie
w sobie o wiele szersze przestanie historiozbawcze. Jest nade wszystko znakiem
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0. Adam Wojtczak OMI — profesor nadzwyczajny Zaktadu Teologii Fundamentalnej, Dogma-
tycznej i Ekumenizmu na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu im. Adama Mickiewicza
w Poznaniu, cztonek Polskiego Towarzystwa Mariologicznego i Papieskiej Miedzynarodowe;j
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prymatu taski. Mysl ta wystepuje dobitnie w papieskim nauczaniu Franciszka.
Wskazuje on, ze Niepokalana jest zywa i konkretna proklamacja tego, ze u podstaw
wszystkiego w odniesieniu Bog—stworzenie jest taska. Maryja moze przyjac jako
swoje stowa sw. Pawla: ,,Za faskg Boga jestem tym, czym jestem” (1 Kor 15,10).
Konkretniej méwiac, taska niepokalanego poczgcia wyjasnia prawde o Maryi, Jej
wielkos$ci i picknie. Wigcej, zaprasza nie tylko do kontemplowania Maryi, ale tez
postrzegania i wychwalania samego Dawcy taski, ktory uczynit Maryi ,,wielkie
rzeczy” (Lk 1,49) i czyni je kazdemu z nas®. Z tego wzgledu Franciszek nazywa
Niepokalang ikong prymatu taski®, ,,wzniosta ikona Bozego mitosierdzia™, kto-
ra wskazuje, ze ,,wszystko jest darmowym darem Bozym, wszystko jest taska,
wszystko jest darem Jego mitosci dla nas™.

Przyjrzg si¢ blizej nauczaniu papieza o Niepokalanej jako ikonie prymatu taski.
Uczynie¢ to w dwoch zasadniczych punktach. W pierwszym spojrz¢ na niepokalane
poczecie w aspekcie Bozego daru: najpierw naswietle natur¢ petni taski Maryi,
potem ukaze Niepokalang jako arcydzieto Trojjedynego Boga, ktore zostato wyjat-
kowo obdarowane, by byto zdolne wypetni¢ w historii zbawienia wyjatkowa misje.
W drugim punkcie przedstawig, w czym konkretnie przejawia si¢ pociagajaca moc
pickna peni taski Niepokalane;.

NIEPOKALANE POCZECIE — DAR NADZWYCZAJNEJ LASKI

W niepokalanym poczeciu Maryi mamy do czynienia ze szczegdlnym dzielem
taski Bozej. Przez nig Bog otwiera si¢ na stworzenie i pochyla zbawczo nad nim.
Znaczy to, ze ostatecznie i w calej prawdzie taska jest nie tylko ,,jakim$ darem
Boga”, ale jest nig sam Bog objawiajacy si¢ i zbawiajacy przez Chrystusa w Duchu
Swietym®.

Por. T. Siudy, ,,Na mocy przewidzianych zastug Jezusa Chrystusa”. Soteriologiczny wymiar

przywileju niepokalanego poczecia Maryi, w: Swiety wyjgtek: niepokalane poczecie Maryi,

s. 98.

Por. Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin (Homilia na rozpoczgcie Nadzwyczajnego Jubile-

uszu Mitosierdzia, 8 XII 2015), OsRomPol 36 (2015), nr 12, s. 4.

4 Franciszek, Milosierdzie syntezq Ewangelii (Aniot Panski, 8 XII 2015), OsRomPol 36 (2015),
nr 12, s. 6.

5 Franciszek, Zbawienia nie mozna kupi¢ (Aniot Panski, 8 XII 2014), OsRomPol 36 (2015), nr 1,

s. 58.

Por. tamze, s. 58-59; T. Siudy, ,, Na mocy przewidzianych zastug Jezusa Chrystusa”, s. 97.

108 TwP 11,1 (2017)



Niepokalana - ikona prymatu taski w ujeciu papieza Franciszka

ISTOTA ,,PELNI LASKI”

Franciszek podkresla, ze w uroczysto$¢ Niepokalanego Poczecia Maryi nasze
spojrzenie przyciaga nie tylko Jej pickno’, ale tez wielko$¢ Boga, ktorego mitos¢
»zapobiega, uprzedza i zbawia™®. Poczatek historii grzechu w ogrodzie Eden
znalazt rozwinigcie w planie Jego zbawczej mitosci. Kiedy cztowiek zgrzeszyt,
Boég nie pozostawil go pod wladza grzechu i $mierci, ale przedtozyt odwieczny
zamyst zbawienia, w ktérym Maryja odegra szczego6lng role. Stowa Protoewangelii:
»Wprowadzam nieprzyjazn migdzy ciebie a niewiaste, pomiedzy potomstwo twoje
a potomstwo jej: ono zmiazdzy ci glowe, a ty zmiazdzysz mu pigte” (Rdz 3,15) s
istotne dla zrozumienia daru Jej niepokalanego poczecia, gdyz zwracaja proroczo
uwage na obietnice ostatecznego zwycigstwa Boga nad grzechem i ztem, ktore
symbolizuje waz. Dokona si¢ ono za posrednictwem Jej potomka. List do Efezjan
odstania odwieczny plan zbawienia cztowieka w Chrystusie. Wszyscy ludzie sa
nim ogarnieci. Bog, ktory jest Ojcem Jezusa Chrystusa, w ,,Nim wybral nas przed
zatozeniem $wiata, abySsmy byli §wieci i nieskalani przed Jego obliczem. Z mito$ci
przeznaczyt nas dla siebie jako przybranych synoéw przez Jezusa Chrystusa, wedtug
postanowienia swojej woli, ku chwale majestatu swojej taski, ktorg nas obda-
rzylt w Umitowanym. W Nim mamy odkupienie przez Jego krew — odpuszczenie
wystepkow, wedlug bogactwa Jego taski” (Ef 1,4—7). Powszechne powotanie ludzi
do $wictosci zrealizowato si¢ w Maryi w sposob wyjatkowy. W odroznieniu od
wszystkich ludzi jest Ona cztowiekiem rozpoczynajacym ziemskie zycie w stanie
faski. ,,Bog na Nig spojrzat od pierwszej chwili w swoim zamysle mito$ci. Spojrzat
na Nia, piekna, petng taski™. Wznioslejszy sposob odkupienia nie wytaczyt Jej
jednak z reszty ludzkosci, ale przeciwnie — jeszcze $cislej zespolit Ja w ludzkoscia
na drodze zbawienia. Niepokalana stata si¢ w chwili swego poczgcia stworzeniem
odnowionym przez taske odkupienia, zaczynem $wigtosci.

Powitanie anielskie w scenie zwiastowania: ,,badz pozdrowiona” (Lk 1,28),
inaczej ,,raduj si¢” (chaire), nie byto dla Maryi zwyczajnym, grzeczno$ciowym
pozdrowieniem, ale wezwaniem do radosci mesjanskiej. Zostata Ona wezwana
— wyjasnia Franciszek — do radowania si¢ nie tylko z faktu nadejscia Mesjasza,
ktorego bedzie Matka, ale rowniez ,,z tego, czego Pan w Niej dokonat. Laska Boza
ostonita Ja, aby byta godna zosta¢ Matka Chrystusa. Kiedy Gabriel wchodzi do
Jej domu, nawet najwicksza tajemnica, ktora przekracza granice rozumu, staje
si¢ dla Niej zrodtem radosci, zrodlem wiary i zdania si¢ na stowo, ktore zostato
Jej objawione. Pefnia laski jest w stanie przemieni¢ serce, czyni je zdolnym do

Por. Franciszek, Spojrzenie Pana spoczelo na dziewczynie z Nazaretu (Aniot Panski, 8 XII
2013), OsRomPol 35 (2014), nr 1, s. 55.

Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin, s. 4.

Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.

TwP 11,1 (2017) 109



0. Adam Wojtczak OMI

dokonania aktu, ktory jest tak wielki, ze zmienia historie ludzkosci”!®. Takze sto-
wa: ,,Pan z Tobg” (Lk 1,28) zapewnilty Maryje, ze Jej rado$¢ winna miec¢ ,,swoja
podstawe w wierno$ci Boga, w pewnosci, ze On zawsze dotrzymuje swoich obiet-
nic”!!. Papiez dostrzega w nich nawigzanie do starotestamentalnego proroctwa
Sofoniasza, w ktorym Izrael nazwany jest ,,Corg Syjonu” i wezwany do radosci,
ktora pochodzi od Boga: ,,Wyspiewuj, Coro Syjonska! Podnie$ radosny okrzyk,
Izraelu! [...] Pan, twdj Bog jest posrdd ciebie, [...] uniesie si¢ weselem nad toba,
odnowi [ci¢] swoja mito$cia, wzniesie okrzyk radosci” (Sof 3,14—17)'2. Okazuje
si¢ tym samym, ze rado$¢ i taska sg nieroztaczne. Obecnos¢ Pana jest zrodlem
radosci, poniewaz tam, gdzie On jest, zlo zostaje zwycigzone. Rados¢ jest cecha
cztowieka wolnego od grzechu. Niepokalana, ktora byta wolna od najmniejszego
cienia grzechu, mogta doznac jej w petni.

Najmocniejszym argumentem przywolywanym przez Franciszka na potwier-
dzenie i wyjasnienie natury niepokalanego poczecia Maryi jest wyrazenie ,,petna
faski” (Lk 1,28), ktére w pozdrowieniu aniota zastgpito Jej imi¢ wiasne. Jezeli
wyslannik Boga nazwal Jg ,,peing taski”, to znaczy, ze sam Bog objawit isto-
te Jej osoby'’. Wyraza si¢ ona w tasce. Skoro Maryja znalazta ,taske u Boga”
(Lk 1,30), to znaczy, ze pelna jest Jego przychylnosci, taskawosci, ktora ujawnita
si¢ w wyjatkowym przywileju. ,,Maryja zostata zachowana od grzechu pierwo-
rodnego, to znaczy od tego zerwania jednosci z Bogiem, z innymi i ze stworze-
niem, ktore rani gleboko kazdego czlowieka. Ale to zerwanie zostato uprzednio
uzdrowione w Matce Tego, ktory przyszedt, by wyzwoli¢ nas z niewoli grzechu.
Niepokalana jest wpisana w zamyst Bozy; jest owocem mitosci Boga, ktory zbawia
$wiat”'*. A wigc taska Maryi nie jest darem zewnetrznym, chwilowym dobrodziej-
stwem, przejsciowa pomoca, lecz trwalym darem, egzystencjalng wlasnoscia, ktora
trwale ubogaca Jej osobe w sposdb nadprzyrodzony. Juz w chwili zwiastowania
byla Ona napetniona taska, gdyz w przeszio$ci zostala w pelni nig przeniknieta
i przemieniona. ,,Pomimo ze zyta w §wiecie naznaczonym przez grzech, nie zostata
nim dotknieta. [...] Wigcej, zto zostato w Niej pokonane, zanim Jg dotkneto™!.
Od poczatku swego istnienia pozostawata Ona w jednosci z Bogiem, przepelniona

Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin, s. 4.

Franciszek, Bog zawsze dotrzymuje swoich obietnic (Aniot Panski, 15 XII 2013), OsRomPol 35
(2014), nr 1, s. 56.

Por. Franciszek, Matce mitosierdzia zawierzamy ludy Ameryki (Homilia w liturgiczne wspo-
mnienie Naj$wigtszej Maryi Panny z Guadalupe, 12 XII 2015), OsRomPol 37 (2016), nr 1,
s. 29.

Por. Franciszek, Sekret zZydowskiej dziewczyny (Audiencja generalna, 23 X 2013), OsRomPol
34 (2013), nr 12, s. 37.

Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.

Franciszek, Mitosierdzie syntezqg Ewangelii, s. 6.
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Jego uswiegcajaca mitoscig. Niepokalane poczecie glosi, ze Maryja jest pierwsza
zbawiong przez nieskonczone mitosierdzie Ojca'®.

Fakt, ze w Maryi jest obecna szczegolna taska, potwierdza Fukaszowe okre-
$lenie Jej jako ,,btogostawionej” (Lk 1,42). Stowa Elzbiety skierowane do Niej:
,,Blogostawiona jeste$§ migdzy niewiastami” wskazuja na Jej wyjatkowos¢. Nie
zacie$nia si¢ ona jedynie do bycia Matka Mesjasza, ale zgodnie z tytutem ,,peina
taski” (kecharitoméne) nalezy odnies¢ jg do catej tajemnicy wcielenia ,,wraz z jego
przygotowaniem, jakim byto niepokalane poczecie”!’. Maryja jest najbardziej
btogostawiona nie tylko ze wzgledu na Boze macierzynstwo, lecz takze z racji
na osobistg §wigto$¢ niepokalanego poczgcia. ,,Blogostawienstwo to — utrzymuje
Franciszek — jest kontynuacjg blogostawienstwa kaptanskiego, ktére Bog podpo-
wiedzial Mojzeszowi, aby je przekazal Aaronowi i catemu ludowi: «Niech cie¢
Pan btogostawi i strzeze. Niech Pan rozpromieni oblicze swoje nad Tobg, niech
ci¢ obdarzy swa taska. Niech zwréci ku tobie oblicze swoje i niech ci¢ obdarzy
pokojem» (Lb 6,24-26). [...] Maryja jest pierwsza, do ktorej kierowane jest to
btogostawienstwo. W Niej znajduje ono swoje wypetnienie, bowiem zadne inne
stworzenie nie widziato jasniejacego nad soba oblicza Boga tak, jak Maryja”'8.
Hymn Magnificat, ktory jest odpowiedzia Maryi na natchnione stowa Elzbiety,
potwierdza, ze Bog wejrzatl na Jej matos¢ z milosciag. Papiez sugeruje w przemo-
wieniu wygltoszonym na Jasnej Gorze, ze Bozego wejrzenia na Maryj¢ nie mozna
ogranicza¢ do tajemnicy wcielenia Syna Bozego, lecz nalezy je rozciggna¢ az do
Jej ,,poczatku”, ktory byt niepokalanym poczeciem'. Ten swicty poczatek zakta-
dal przyszta wspotprace Maryi z przemieniajaca Ja faskg Boga. Dlatego Maryja
wyznaje w Magnificat swe wierne i catkowite oddanie si¢ Bogu przez petienie
Jego woli jako ,,Stuzebnica” (Lk 1,48). Z kolei stowami: ,,Wielkie rzeczy uczynit
mi Wszechmocny” (Lk 1,49) nawiazuje do wszystkich cudownych interwencji
Boga w Jej zyciu, ktérych poczatkiem byto niepokalane poczecie. ,,Ona jest —
sumuje Franciszek — owg przestrzenig zachowang w wolnosci od zta, w ktorej
Bog si¢ odzwierciedlit”?.

Por. tamze.

S. Harezga, Nowotestamentowe podstawy dogmatu niepokalanego poczecia Maryi, w: Tota
pulchra es Maria. Materialy z ogélnopolskiego sympozjum mariologicznego z okazji 150. rocz-
nicy ogloszenia dogmatu o niepokalanym poczeciu Matki Bozej. Lichen, 17-20 maja 2004 r.,
red. J. Kumala, Lichen 2004, s. 34.

Franciszek, Wszyscy jestesmy powolani, by zwalczaé wspélczesne formy niewolnictwa (Homi-
lia na uroczysto$¢ Swictej Bozej Rodzicielki Maryi, 1 1 2015), OsRomPol 36 (2015), nr 1,
s. 18-19; por. tenze, Maryja kocha dobrych i ztych (Homilia na uroczystos¢ Swietej Bozej
Rodzicielki, 1 12013), OsRomPol 35 (2014), nr 2, s. 36-37.

Por. Franciszek, Doswiadczajcie konkretnej i troskliwej czutosci Matki wszystkich (Homilia
w Czestochowie z okazji 1050. rocznicy chrztu Polski, 28 VII 2016), OsRomPol 37 (2016),
nr 7-8, s. 14.

20 Tamze.
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Niepokalane poczecie wyznaczyto poczatek drogi swietosci, na jakg Maryja
zostata wprowadzona. Btedem bytoby jednak sadzi¢, ze zycie Tej, ktora byta ,,petna
faski”, uplywato fatwo i wygodnie. Dzielita Ona we wszystkim los naszej ziemskiej
kondycji, byta ,,nasza siostrg w cierpieniu”?'. Chociaz nie zaciagneta, tak jak reszta
ludzkosci, grzechowej winy Adama, to jednak uczestniczyta w losie upadtej ludz-
kiej natury zwigzanej z cierpieniem. Prorok Symeon zapowiedziat, ze Jej ,,dusze
miecz przeniknie” (Lk 2,35). I rzeczywiscie Jg przeniknal. Papiez przywotuje
perykopy ewangeliczne, ktére wspominajg o Jej cierpieniu. Najpierw nie byto dla
Niej miejsca, gdzie moglaby wyda¢ Jezusa na swiat. Niedtugo potem musiata udaé
si¢ z Nim na wygnanie do Egiptu, obcej ziemi*. Podczas Jego publicznej dziatal-
nosci cierpienie Matki stalo si¢ jeszcze bardziej ucigzliwe. Uczestniczyta w Jego
dramacie, gdy zostal On odrzucony przez cze$¢ narodu wybranego. Na Kalwarii
widzimy Ja ,,u stop krzyza, jak kazda matke nieztomna, ktora nie opuszcza, lecz
jest ze swoim Synem az do samej $Smierci”?. We wszystkich tych wydarzeniach
— kontynuuje mysl Franciszek — z pewnoscia rozbrzmiewaly w Jej pamieci stowa
aniota: ,,Badz pozdrowiona, Maryjo, Pan jest z Toba”. I mogta zada¢ sobie tez pyta-
nie: ,,Gdzie jest to, o czym mowit mi aniot?”*. Ona jednak nauczyta si¢ zy¢ posrod
wielu trudnosci z tym: ,,Nie bdj si¢, Pan jest z Tobg”?. Cho¢ nie rozumiata wicele
z tego, co si¢ wydarzylo, to jednak wiedziata, ze to pochodzi od Boga. W duchu
wiary przyjmowata kazde spotykajace Jg cierpienie. Mozna przyjaé, ze byta m¢zna
w nim takze mocg niepokalanego poczecia — tej wyjatkowej taski, ktéra uczynita
Ja nowym stworzeniem, zyjacym w nowy sposob nie tylko w relacji do grzechu,
ale tez do wszystkich egzystencjalnych brakow. Pehia taski ukierunkowata cate
Jej zycie ku Bogu — pozwolita picknie zy¢ i pigknie cierpie¢. ,,Niepokalana nie
utracita zadnej taski danej Jej przez Boga — takze w cierpieniu”?,

Wzrastanie Maryi w $wictosci wymagato od Niej wspotpracy z taska poczatko-
wej swigtosci. Ujawnita si¢ ona w scenie zwiastowania, gdy Maryja powierzyta si¢
Bogu. Odtad u boku Syna postgpowata w swigtosci na kolejnych etapach swojej
pielgrzymki wiary. Zadna przeszkoda, niedoskonato$¢ moralna czy tez grzech nie
naruszyty Jej harmonii z Bogiem?’, zawsze byta ,,pelna Boga™**. Pielggnowana
przez Nig szczeg6lna relacja zazylosci z Bogiem zostata ukoronowana u kresu
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Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Por. Franciszek, Z Maryjg paragwajskie kobiety odbudowywaly zycie, wiare i godnos¢ swego
narodu (Homilia w sanktuarium maryjnym w Caacupé, 11 VII 2015), OsRomPol 36 (2015),
nr9,s. 29.

Tamze; por. Franciszek, Wiara Maryi rozwiqzuje ,,wezel” grzechu (Katecheza podczas spotka-
nia modlitewnego na placu $w. Piotra, 12 X 2013), OsRomPol 34 (2013), nr 12, s. 5.
Franciszek, Z Maryjq paragwajskie kobiety odbudowywaty Zycie, s. 29.

Tamze, s. 30.

D. Mastalska, Niepokalane poczecie a cierpienie Maryi, w: Tota pulchra es Maria, s. 335.
Por. Franciszek, Zbawienia nie mozna kupié, s. 58.

Franciszek, Mitosierdzie syntezqg Ewangelii, s. 6.
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ziemskiego zycia wyniesieniem Jej z duszg i ciatem do chwaly nieba. Wniebo-
wzigcie byto ostatecznym owocem niepokalanego poczgcia i Jej bezgrzesznego
zycia, ich dopetnieniem. ,,Cztowieczenstwo Maryi — uscisla papiez Bergoglio
— zostato «przyciagnigte» przez Syna w momencie przejscia przez $mier¢. |[...]
Matka, ktora wiernie szta za Nim przez cate zycie, szta za Nim sercem, weszla
z Nim do zycia wiecznego™?’. W ten sposob tajemnica paschalna Syna wypelnita
si¢ w Niej do samego konca.

TRYNITARNY DAR MILOSCI

W tajemnicy niepokalanego poczgcia ujawnito si¢ niezwykte dziatanie, dar
Trojcy Swigtej. Juz sama formuta dogmatyczna tej prawdy wskazuje na szczegdlne
zaangazowanie Trojjedynego Boga w zachowaniu Maryi od skutkdéw grzechu pier-
worodnego. W perspektywie trynitarnej wydarzenie niepokalanego poczecia ujmuje
takze papiez Franciszek, cho¢ owego watku zbytnio nie rozwija. Niepokalana
jest dla niego doskonatym dzietem Trojcy Swietej®. Zostala przemieniona ,,przez
zbawcze dzieto Ojca, Syna i Ducha Swictego™'. Stanowi to zasadniczy motyw, by
dzigkowac¢ i1 wielbi¢ Trojce Przenajswigtsza®>. Tak uczynita Maryja w Magnificat.
Wypowiedziane przez Nig w wewngtrznym uniesieniu stowa: ,,wielbi dusza moja
Pana i raduje si¢ duch mdj w Bogu, moim Zbawcy” (Lk 1,47) wyrazajg ,,rado$¢
z dokonujgcego si¢ zbawienia, poniewaz mitos¢, ktora Ojciec kocha Syna, docie-
ra do nas i za sprawa Ducha Swictego nas ogarnia i pozwala nam wej$é w zycie
trynitarne”’. Dziewica Maryja potrafita dostrzec dzieta, jakie mitosierdzie Boze
w Niej rozwijalo, i czuta si¢ przez nie ,,przyjeta”*. Poniewaz jako jedyna sposrod
wszystkich ludzi nie poznala dziejéw bez Boga, za sprawa taski stata si¢ dla nas
jutrzenkg nowego stworzenia®.

W pierwszej kolejnosci papiez dostrzega osobg Maryi glgboko wpisang w zbaw-
czy zamyst Boga Ojca, ktory obejmuje caty $wiat’. W tym kontek$cie mowi
o odwiecznej i nieskonczonej Jego mitosci, ktora cudownie zapobiegta w Niej grze-

2 Franciszek, ,, Magnificat” kantykiem nadziei pokornych (Homilia na uroczysto$¢ Wniebowzie-

cia Naj$wigtszej Maryi Panny, 15 VIII 2013), OsRomPol 34 (2013), nr 10, s. 45.

Por. Franciszek, Maryja doskonalym dzielem Tréjcy Swietej (Aniot Pafiski, 15 VI 2014),
OsRomPol 35 (2014), nt 7, s. 54.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

,Niech Dziewica Maryja, doskonale dzieto Tréjcy Swietej, pomoze nam uczyni¢ z calego
naszego zycia, w matych gestach i najwazniejszych wyborach, hymn uwielbienia Boga, ktory
jest Mitoscia” (Franciszek, Maryja doskonatym dzietem, s. 54).

Franciszek, Dom i matka wszystkich (Oredzie na Swiatowy Dzien Misyjny, 8 VI 2014),
OsRomPol 35 (2014), nr 7, s. 5.

Franciszek, Rezerwuar milosierdzia (Nauka rekolekcyjna w bazylice Matki Bozej Wigkszej,
2 VI 2016), OsRomPol 37 (2016), nr 6, s. 24.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Por. Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.
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chowi pierworodnemu?’. Niepokalane poczecie Maryi u§wiadamia, ,,ze w naszym
zyciu wszystko jest darem, wszystko jest mitosierdziem™®. , Rado$¢ Ewangelii nie
jest byle jaka radoscia. Jej powodem jest sSwiadomos¢, ze jestesmy przyjeci i umito-
wani przez Boga*’. Wigcej, niepokalane poczgcie odstania nie tylko zbawcza wolg
Ojca w odniesieniu do cztowieka, ale takze Jego zamyst zbawienia go w swoim
umitowanym Synu. ,,Obietnica zwycigstwa mitosci Chrystusa zawiera wszystko
w mitosierdziu Ojca. [...] Niepokalana Dziewica jest dla nas uprzywilejowanym
$wiadkiem tej obietnicy i jej wypetnienia”®. Jej duchowe pigkno polega na petni
taski, w Bogu ma swoj poczatek. Przeniknieta i przemieniona miloscia Boga staje
si¢ odbiciem Bozego oblicza, Jego mitosci*'.

Nieskalany poczatek istnienia Maryi wigze si¢ takze z tajemnicg odkupienia
Chrystusowego. Franciszek kontynuuje nauczanie bulli Ineffabilis Deus Piusa IX
o Maryi odkupionej mocg przewidzianych zastug Jezusa Chrystusa, Zbawiciela
rodzaju ludzkiego: ze Maryja nalezy do opus redemptionis dokonanego przez
Chrystusa Odkupiciela §wiadcza okreslenia, jakie Jej nadaje. Nazywa Ja ,,pierwsza
zbawiona” i ,,pierwszym owocem zbawienia, ktorym Bog chce obdarzy¢ kazde-
go mezezyzng i kazdg kobiete w Chrystusie”. Narodzit si¢ On dla zbawienia
1 szczescia wszystkich ludzi. Na krzyzu wziat na siebie nasze cierpienia, nasze
trudy oraz nasz grzech®. Zbawcze dzieto Odkupiciela w Maryi charakteryzuje si¢
jednakze ,,wyjatkowoscig”. Nie polega ono na tym, ze Maryja zostata odkupiona,
ale na sposobie, w jaki do§wiadczyta dziatania Odkupiciela. Ujawnito ono swa
moc w zachowaniu Jej od grzechu pierworodnego od chwili poczgcia, podczas
gdy wszyscy ludzie sa wyzwoleni z jego niewoli moca chrztu*. Stad papiez nie
waha si¢ glosi¢, ze niepokalane poczgcie jest wyjatkowym przywilejem®.

Nie mozna jednak ujmowac go jedynie w kategoriach braku grzechu pierwo-
rodnego. Franciszek — za Soborem Watykanskim II oraz posoborowymi papieza-
mi — rozwija rozumienie tej prawdy maryjnej w perspektywie pozytywnej, ktora
odstania w szczegdlny sposob obecno$é i dziatanie Ducha Swietego. Doskonata
swietos¢ Maryi pojmuje jako obecnos¢ w Niej Bozego Ducha, stad nie waha sie
ja okresla¢ Peng taski jako petng Ducha Swietego. , Kt6z bardziej niz Maryja —
pyta retorycznie — jest peten Ducha Swigtego? Kto bardziej niz Ona jest postuszny
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Por. Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin, s. 4.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Franciszek, Bog zawsze dotrzymuje, s. 56.

Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin, s. 5.

Por. Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Por. Franciszek, Przybylismy, aby spotkac spojrzenie Maryi (Homilia przed sanktuarium Matki
Bozej z Bonarii, 22 1X 2013), OsRomPol 34 (2013), nr 11, s. 24; tenze, Bog zawsze dotrzymuje,
s. 56.

Por. Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.

Por. Franciszek, Mitosierdzie syntezg Ewangelii, s. 6.
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Jego dziataniu?”*. I odpowiada: ,,Moc Ducha Swigtego naprawde dokonata w Nigj
«wielkich rzeczy»”¥. Maryja ,,data si¢ prowadzi¢ Duchowi na drodze wiary, ku
przeznaczeniu shuzby i ptodnosci”™*. Przygotowat On Ja od poczatku Jej zycia, by
zapewni¢ Jej doskonalg przyjazn z Bogiem. Obfitos¢ otrzymanej taski uczynita
Ja jutrzenka nowo stworzonego $§wiata. Zapoczatkowane zostato nowe stworzenie
zyjace z Bogiem we wspolnocie Nowego Przymierza®.

Maryja jest ostatecznie Ta, ktéra od momentu niepokalanego poczecia naj-
doskonalej odzwierciedla pickno Tréjjedynego Boga — Jego mitos$¢ i dziatanie
w historii. Przeniknigta Jego trynitarna mitoscia, ujawnia przedziwng inicjatywe
Ojca, moc Odkupiciela i zbawcze dziatanie Bozego Ducha. ,,Nasza Matka jest
pickna!™°, poniewaz jest cata §wieta. ,,Patrzac na Ciebie, Matko nasza Niepokalana
— wyznaje Franciszek — widzimy zwyciestwo Bozego mitosierdzia nad grzechem
i wszystkimi jego konsekwencjami™'.

DAR GODNY WIELKIEGO ZADANIA

Laska niepokalanego poczgcia nie zostata udzielona Maryi jako osobie wytaczo-
nej z reszty ludzkosci w Bozym zamysle zbawienia. Przeciwnie, posiada charakter
funkcjonalny, wybitnie charyzmatyczny, a zatem zostala dana Maryi nie dla Niej
i ze wzgledu na Niag, ale ze wzgledu na Chrystusa i dla Niego, a w dalszej perspek-
tywie dla Jego Ciata, Kosciota, i dla ludzkosci®?. Maryja, pierwsza obdarowana
i korzystajaca z odkupienia swego Syna, byla réwniez pierwsza ze wzgledu na
funkcje, jaka Bog przewidzial dla Niej w planie zbawienia. Jej $wigto$¢ i misja
wyjasniaja si¢ wzajemnie. Wyjatkowe zadanie domagato si¢ rownie nadzwyczajne;j
swietosci. Bog powotat Ja do wyjatkowego dzieta i jednoczesnie uzdolnit swa
taska, aby bylta zdolna do jego wykonania. OczywiScie, Maryja jest osoba, ktorej
nie da si¢ sprowadzi¢ do funkcji. Dar niepokalanego poczecia wptynat takze na
Jej osobista chwale. Dlatego Franciszek zacheca na progu Jubileuszu Mitosierdzia,

46 Franciszek, Spotkanie Jezusa z Jego ludem (Homilia na $§wicto Ofiarowania Panskiego, 2 1I

2014), OsRomPol 35 (2014), nr 2, s. 26.

Franciszek, Kosciol, ktory zaskakuje i wprowadza zamieszanie (Aniot Panski, 8 VI 2014),
OsRomPol 35 (2014), nr 7, s. 53.

Franciszek, Adhortacja apostolska ,, Evangelii gaudium” o gloszeniu Ewangelii w dzisiejszym
swiecie (24 X1 2013), Krakow 20142, nr 287.

,Poprzez Ducha Swigtego Ojciec i Syn zamieszkuja w nas: zyjemy w Bogu i z Bogiem”
(Franciszek, Nie mozna by¢ chrzescijanami na pewien czas (Audiencja generalna, 15V 2013),
OsRomPol 34 (2013), nr 7, s. 47.

Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.

Franciszek, 7y jestes Matkq mitosierdzia (Modlitwa na Placu Hiszpanskim, 8 XII 2015),
OsRomPol 36 (2015), nr 12, s. 7.

Por. np. L. Melotti, Maryja, Matka zyjgcych. Zarys mariologii, Niepokalanow 1993, s. 144,
161; R. Rogowski, Niepokalane poczecie — dar i droga Maryi, ,,Salvatoris Mater” 3 (2001),
nrl,s. 41.
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aby$my chcieli patrze¢ na Maryje, ikong Bozego milosierdzia, ,,z ufng mitoscia
i kontemplowac Ja w catej Jej wspaniatoSci™.

Boze macierzynstwo, do ktorego Maryja zostata wybrana, byto zadaniem bez-
precedensowym w dziejach §wiata i ludzkos$ci. Tytut ,,Matka Boza” wyraza najle-
piej Jej misje w historii zbawienia. Franciszek uznaje go za ,,gtowny i zasadniczy
tytut Naj$wietszej Maryi Panny”**. Wszystkie pozostate tytuly i prawdy maryjne
maja uzasadnienie w Jej byciu Boza Rodzicielka, stworzeniem powotanym przez
Boga do wypehienia planu zbawienia, ktorego centralnym wydarzeniem byto
wecielenie Syna Bozego. W tej zasadnicze]j perspektywie nalezy ujmowac takze
niepokalane poczecie Maryi. Poczatkowa Jej swietos¢ i zachowanie od grzechu
pierworodnego odpowiadaly Jej wzniostej misji Matki Boga. Ojciec chciat, aby
miedzy Matkg i Synem nie byto zadnych barier, ktore przestaniatyby ich zwigzek.
Stworzyt Ja — wyjasnia papiez — niepokalana, aby byta , Swicta Matka Boga™,
,.Swicta Boza Rodzicielka™¢. Oznacza to, ze §wicto$¢ nie tyle wyprzedza macie-
rzynstwo, ile raczej w nim si¢ zawiera. Maryja zostata wybrana na Boza Rodzi-
cielke nie dlatego, ze byla juz $wieta, ale zostala u§wiecona w pierwszej chwili
swego istnienia, poniewaz zostata odwiecznie wybrana, aby by¢ Matka Boga.

Na uwage zastuguje scena zwiastowania, ktora uwydatnia $cista tacznose,
odpowiednios$¢, jaka zachodzi pomiedzy niepokalanym poczeciem i macierzynska
postuga powierzong Maryi. Postaniec Boga pozdrowit Jg najpierw stowami ,,pelna
taski”, obwiescit Jej, ze nie ma w Niej ,,miejsca na grzech”’, a nastepnie wyjawit,
ze Bog wybrat Ja, ,,aby byta Matka Jego Syna™®. Okazuje si¢ zatem, ze petnia
faski zostala udzielona Maryi ze wzgledu na Jej macierzynstwo. Bog — konkre-
tyzuje papiez — przygotowat dla swego Syna Matke godng przyjecia Go, dlatego
zachowat Ja od pierworodnej zmazy: ,t.aska Boza ostonita Jg, aby byta godna
zosta¢ Matkg Chrystusa”. Kiedy Maryja zmieszala si¢ na stowa aniota, poniewaz
w swej pokorze czula si¢ przed Bogiem niczym, aniot dodat Jej otuchy: ,,Nie boj si¢
Maryjo, znalazta$ bowiem taske u Boga. Oto poczniesz i porodzisz Syna, ktoremu
nadasz imig Jezus. [...] Swicte, ktore si¢ narodzi, bedzie nazwane Synem Bozym”
(Lk 1,30-35)%. W przestaniu tym zasadnicza perspektywa, w jakiej ukazana jest
Maryja, jest perspektywa Jej wspotpracy w tajemnicy odkupienia. Tytut ,,Pena
taski” zostat przyporzadkowany do Jej macierzynskiej misji w dziele zbawienia.
Dobrze to wyrazaja papieskie stowa z bulli Misericordiae vultus: ,,Wybrana na
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Franciszek, Milosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Franciszek, Maryja kocha, s. 37.

55 Franciszek, U Zrédet pokoju (Aniot Panski, 1 12015), OsRomPol 36 (2015), nr 1, s. 21.
6 Franciszek, Wszyscy jestesmy powotani, s. 20.

57 Franciszek, Zbawienia nie mozna kupié, s. 58.

8 Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55; por. tenze, Sekret, s. 37.

% Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin, s. 4.
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Matke Bozego Syna, Maryja byta od zawsze przygotowana przez mito$¢ Ojca, by
stata si¢ Arkq Przymierza migdzy Bogiem i ludzmi™®!.

Macierzynska postuga Maryi nie ograniczyla si¢ do udzialu w tajemnicy wcie-
lenia Stowa Bozego, czyli poczecia i zrodzenia Go. Maryja, uznajac si¢ za ,,shuzeb-
nic¢ Panska” (Lk 1,38), wyrazita zgod¢ na powigzanie swego losu z losem Syna,
zgodzila si¢ na stuzebny wspotudziat w Jego zyciu i zbawczym dziele. Franciszek
akcentuje nierozlacznos¢ Matki i Syna: ,,Maryja, uprzednio wybrana na Matke
Odkupiciela, dzielita w swoim sercu catg Jego misj¢, pozostajac u boku Syna az do
konca na Kalwarii”®2. Zyta nieustannie zanurzona w tajemnicy Boga, ktory stat sig
Cztowiekiem; rozwijata z Nim gleboki dialog, ,,rozwazajac kazda rzecz w swym
sercu w $wietle Ducha Swietego, aby zrozumieé i wypetié¢ w praktyce cata wole
Boga”®. Jej petna dyspozycyjnos¢ dla Chrystusa i zachowanie doskonatego dzie-
wictwa bylyby niemozliwe bez praktykowania §wigtosci. Otrzymana na poczatku
swietos¢ nie tylko wypelnila cate Jej zycie, ale tez znamionowat jg staty wzrost.
W rezultacie ,,tak” Maryi doskonale na poczatku, stawato si¢ coraz pekniejsze
az po godzine krzyza®. Swietos¢ pozwolila Jej byé doskonata wspotpracownica
swojego Syna. Byta s$wiadoma, ze wszystko, co wniosta, byto darmowym darem
Boga®. Nie miata nic w sobie, co nie byloby z Chrystusa i dla Chrystusa.

Dar poczatkowej swigtosci wprowadzit Maryje na droge doskonatej mitosci
1 dyspozycyjnosci nie tylko wobec Chrystusa, ale tez wobec Koéciota. Na Kalwarii
— przypomina papiez — Jej macierzynstwo rozszerzylo si¢ i objeto kazdego z nas.
,Jej dyskretne i matczyne swiadectwo towarzyszy Kosciolowi w drodze od jego
poczatkow. Ona, Matka Boga, jest takze Matkg Kosciola, a za posrednictwem
Kosciota jest Matka wszystkich ludzi 1 wszystkich narodow”%. , Nigdy nie skala-
na przez grzech, [...] zawsze petna Boga, jest Matka nowej ludzkosci, Matka na
nowo stworzonego swiata”®’. Niepokalana towarzyszy nam na drodze pojednania,
wspiera nas we wszelkich trudnosciach®. Po prostu ,,nasza Matka jest pickna”®.

' Franciszek, ,, Misericordiae vultus”. Bulla oglaszajgca Nadzwyczajny Jubileusz Milosierdzia

(11 IV 2015), nr 24, OsRomPol 36 (2015), nr 5, s. 14.

Franciszek, Wszyscy jestesmy powolani, s. 19.

9 Franciszek, Sekret, s. 37.

% Por. tamze. ,,Matka Boza nigdy nie odstgpila od tej mitosci: cate Jej zycie, cata Jej istota jest
«tak» powiedzianym tej milosci, jest «tak» powiedzianym Bogu” (Franciszek, Spojrzenie
Pana, s. 55).

Por. Franciszek, Darmo otrzymaliscie, darmo dawajcie (Spotkanie z duchowienstwem, zakon-
nikami, zakonnicami i seminarzystami w sanktuarium w El Quinche, 8 VII 2015), OsRomPol
36 (2015), nr 7-8, s. 18.

Franciszek, Wszyscy jestesmy powolani, s. 20.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Por. Franciszek, 7y jestes Matkq mitosierdzia, s. 7.

Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.
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POCIAGAJACE PIEKNO PEELNI EASKI NIEPOKALANE]

Nauka Franciszka o Niepokalanej jako ikonie prymatu taski ma nie tylko sens
$cisle historyczny i teologiczny, ale odnosi si¢ tez do chrzescijanskiej praxis.
W historii Maryi z Bogiem kazdy cztowiek moze odczyta¢ swoje ludzkie powo-
lanie. Pigkno niepokalanego poczecia jest dynamiczne, pociagajace, wzbudzajace
upodobanie ksztaltem ostatecznego pickna. W tajemnicy wniebowzigcia — pisze
papiez w encyklice Laudato si’ — Maryja ,,0siggneta petni¢ swego pickna””. Z per-
spektywy nieba Jej pickno jasnieje petnym blaskiem. Z perspektywy ziemi jawi si¢
za$ jako prawda w drodze, prawda ,,drogi taski”"!, ktora kroczyta Maryja. Petnia
taski Niepokalanej budzi nie tylko zapat do kontemplowania i nasladowania Jej,
powoduje bardziej ufne uciekanie si¢ do Jej wstawiennictwa, ale wiedzie roéwniez
do postrzegania i wychwalania Dawcy taski, ktory czyni ,,wielkie rzeczy” Maryi
i kazdemu z nas. Niepokalana jest zanurzona w Bogu, Zrodle Pickna, dlatego
pulsuje wcigz zywym pieknem, pociggajacym ku sobie’.

W pierwszej kolejnosci Niepokalana objawia darmowos¢ zbawienia. Poczat-
kowa §wigtos¢ Maryi, Jej nieskalano$¢, nie byta Jej zastuga. Bog Ja takg uczynit,
gdyz tego zapragnat. Papiez dostrzega zatem w Niepokalanej znak nieskonczonej
mito$ci Boga, Jego bezinteresownosci, z jaka ,,wybrat” kazdego cztowieka przed
zatozeniem $wiata, 1 $wigtosci, jakg pragnie go obdarzy¢: ,, Tak jak Maryja zosta-
ta pozdrowiona przez $w. Elzbiete jako «btogostawiona pomigdzy niewiastami»
(Lk 1,42), tak tez i my od zawsze jesteSmy «btogostawieni», to znaczy umitowani,
i dlatego «wybrani przed zatozeniem $wiata, aby$Smy byli §wigci i nieskalani»
(Ef 1,4). Maryja zostala zachowana, natomiast my zostaliSmy zbawieni — przez
chrzest i wiare, jednakze wszyscy, zar6wno Ona, jak 1 my — przez Chrystusa, «ku
chwale majestatu Jego taski» (w. 6), tej taski, ktorg Niepokalana zostata napetniona
catkowicie. [...] Nikt z nas nie moze kupi¢ zbawienia! Zbawienie jest darmowym
darem Pana, darmowym darem Boga, ktory przychodzi do nas i w nas mieszka™”.

Niepokalana jest zywa i trwata pamigcia obecnosci Boga posrod nas. On nas
nie opuszcza, moze uczynic ,,wielkie rzeczy” rowniez przy naszej stabosci. Jego

0 Franciszek, Encyklika ,,Laudato si’” w trosce o wspdlny dom (24 V 2015), Krakoéw 2015,
nr 241.

J. Kumala, Pigkno Niepokalanej, w: Tota pulchra es Maria, s. 10.

Por. tamze, s. 11.

Franciszek, Zbawienia nie mozna kupic¢, s. 59. ,,Bog rzeczywiscie obdarza swoim spojrzeniem
mitosci kazdego mezczyzng i kazda kobiete! Po imieniu i nazwisku. Jego spojrzenie mitosci
spoczywa na kazdym z nas. Apostot Pawet mowi, ze Bog «wybral nas przed zalozeniem $wiata,
aby$my byli $wigci i nieskalani» (Ef 1,4). Rowniez my od zawsze zostaliSmy wybrani przez
Boga, aby zy¢ zyciem $§wigtym, wolnym od grzechu. Jest to plan mitosci, ktory Bog ponawia za
kazdym razem, kiedy do Niego si¢ przyblizamy, zwlaszcza w sakramentach” (tenze, Spojrzenie
Pana, s. 55).
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miltosierdzie nie zna granic i dociera do wszystkich, nikogo nie wykluczajac™. Jego
zbawcze dziatanie uprzedza, a zatem nie jest poprzedzone jakakolwiek zashuga
z naszej strony. Kontemplujac Niepokalang — dodaje papiez — ,,rozpoznajemy
nasze najprawdziwsze przeznaczenie, nasze najglgbsze powotanie: mamy by¢
kochani, przeobrazeni przez mito$¢, przemienieni przez pigkno Boga™”. Niepo-
kalana przypomina nam, ze w naszym zyciu wszystko jest darem, wszystko jest
mitosierdziem. W ten sposob pomaga nam ,,odkrywac coraz bardziej mitosierdzie
Boga jako ceche¢ wyrdzniajacg chrzescijanina. [...] Nie mozna zrozumie¢ Boga bez
Jego mitosierdzia. Jest ono stowem-syntezg Ewangelii”’®. Dlatego nie powinni-
$my si¢ lekac, lecz pozwoli¢, ,,aby nas przygarngto mitosierdzie Boga, ktory na
nas czeka i wszystko przebacza””’. Jedynie Jego czuta troska jest zdolna podbic¢
ludzkie serca: ,, Tym, co zachwyca i przyciagga, tym, co nagina i zwyci¢za, tym,
co otwiera i uwalnia z tancuchow, nie jest sita narzgdzi czy surowos¢ prawa, ale
wszechmocna stabo$¢ mitosci Bozej, ktora jest niepowstrzymang silg Jego tagod-
nosci oraz nicodwotalng obietnicg Jego mitosierdzia™’s.

Prymat taski, cudowne dziatanie Boga w zyciu Maryi sprawito, ze pamigtata
Ona o Bogu. W kantyku Magnificat zawarla pamig¢ o historii Boga z Nig i potrafita
wzbudza¢ ja w innych. ,,I tak jest — uczy papiez — w przypadku kazdego z nas,
kazdego chrze$cijanina: wiara zawiera wlasnie pami¢¢ o dziejach Boga z nami,
[...] ktory dziata jako pierwszy, ktory stwarza i zbawia, ktdry nas przemienia; wiara
jest pamigcig o Jego stowie, ktére zagrzewa serce, o Jego zbawczych dziataniach,
przez ktore daje nam zycie, oczyszcza nas, obejmuje nas opiekg””.

Z pamigcia taczy sie chrzescijanska rados¢. Maryja zostala wezwana do niej
stowami aniota: ,,badZ pozdrowiona” — ,,raduj si¢”, gdyz jestes ,,petna taski”, ,,Pan
z Toba”. Wyspiewata ja nastgpnie w Magnificat: ,raduje si¢ duch mo6j w Bogu,
moim Zbawcy” (Lk 1,47). Rowniez w naszym przypadku powodem radosci jest
swiadomosé, ze jesteSmy przyjeci i umitowani przez Boga. Jezeli potrafimy — tak
jak Maryja — zrozumie¢, ze wszystko jest darem Boga, to wielka rados$¢ rodzi si¢
w naszych sercach. On jest nasza sita. Niezaleznie od tego, jak wielkie bytyby
nasze ograniczenia badz zagubienie, nie mozemy by¢ bezsilni w obliczu trudno-
$ci i stabosci. Od poczatku zycia jesteSmy otoczeni Jego opiekuncza mitoscia.
Nasza rado$¢ ma swoja podstawe ,,w wiernosci Boga, w pewnosci, ze On zawsze

™ Por. Franciszek, Misericordiae vultus, nr 24; tenze, Rewolucja czutosci (Homilia w sanktu-

arium Matki Bozej Mitosierdzia w El Cobre, 22 IX 2015), OsRomPol 36 (2015), nr 10, s. 25.

Franciszek, Spojrzenie Pana, s. 55.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Tamze.

Franciszek, Z proroczg odwagqg (Przemoéwienie do meksykanskich biskupow podczas spotkania

w katedrze w stolicy Meksyku, 13 II 2016), OsRomPol 37 (2016), nr 3-4, s. 22.

7 Franciszek, Pamie¢ o Bogu (Homilia dla katechetow, 29 IX 2013), OsRomPol 34 (2013), nr 11,
s. 43.
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dotrzymuje swoich obietnic”®. ,,Uczen Chrystusa — glosi Franciszek za Bene-
dyktem XVI — wie, ze bez Niego nie ma §wiatla, nie ma nadziei, nie ma mito$ci,
nie ma przysztosci”®'. Zyjmy zatem — apeluje — ,,radoscig spotkania z taska, ktora
wszystko przemienia*.

Pamig¢ 1 rado$¢ wyzwalajg dzigkczynienie i wielbienie Boga. Trzeba umie¢
dzickowaé¢ Mu i wielbi¢ Go za wszystko, co dla nas czyni. Pierwsze stowa, jakie
Niepokalana wypowiedziata po zwiastowaniu, brzmig: ,,Wielbi dusza moja Pana”
(Lk 1,46). Sg one wyrazem ,,uwielbienia oraz dzigkczynienia Bogu nie tylko za to,
czego w Niej dokonal, ale za Jego dziatanie w catej historii zbawienia”®. Maryja
czula si¢ ,,przyjeta” przez mitos¢ Boga*; rozumiata, ze wszystko jest Jego darem.
Nie zawsze jednak tak jest — zauwaza papiez — w naszej relacji z Bogiem. Czgsto
wszystko przyjmujemy za oczywiste. Latwo zwracamy si¢ do Boga, aby o co$
prosi¢, lecz zwracanie si¢, by Mu dzigkowac, przychodzi nam z trudem. Dlatego
nalezy wpatrywac si¢ w Niepokalang i jednoczes$nie prosi¢ Ja, by pomagata nam
,,da¢ sie zadziwi¢ Bogu bez oporu, [...] wielbi¢ Go i dzigkowa¢ Mu, bo On jest
naszg siltg”®,

Doskonatla §wigtos¢ Maryi nie byla jednak wylacznym dzietem Boga, ale tez
dobrowolng i osobistg Jej odpowiedzig na dar ,,petni taski”. Maryja — podkresla
Franciszek — ,,byla podatna, ale nie bierna™®, to znaczy, ze przyjeta taske i zdata
si¢ na nig z wiarg, mowiac archaniotowi: ,,niech mi si¢ stanie wedhug twego stowa”
(Lk 1,38). Jej postawa ukazuje nam, ,,ze byt uprzedza dziatanie, i ze trzeba pozwo-
li¢ Bogu dziata¢, aby$Smy byli naprawdg tacy, jakimi On nas chce. To On czyni
w nas niezwykle rzeczy”®’. Im doskonalszy dar, tym wicksze powinno by¢ nasze
otwarcie si¢ na niego i jego interioryzacja. ,,Nie lekajmy si¢ — zacheca wielokrotnie
papiez — pozwolmy, aby nas przygarngto milosierdzie Boga, ktory na nas czeka
i wszystko przebacza®®.  Niech Maryja Panna pomoze nam przyjac te taske [...]
z otwartym sercem, nie otrzymywac jej na prozno!”®. , Gdy odczuwamy ciezar
naszych stabos$ci, naszych grzechéw, spogladamy na Maryje, ktéra méwi naszemu
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81

Franciszek, Bog zawsze dotrzymuje, s. 56.

Franciszek, W domu Maryi (Homilia w sanktuarium maryjnym w Aparecidzie, 24 VII 2013),
OsRomPol 34 (2013), nr 10, s. 14-15.

Franciszek, Jak mitosierny Samarytanin, s. 5.

Franciszek, Ille razy mowimy ,,dziekuje” w rodzinie? (Homilia na placu $w. Piotra, 13 X 2013),
OsRomPol 34 (2013), nr 12, s. 8.

Por. Franciszek, Rezerwuar mitosierdzia, s. 24.

Franciszek, lle razy mowimy, s. 9.

Franciszek, Zbawienia nie mozna kupié, s. 58.

Tamze.

Franciszek, Mitosierdzie syntezq Ewangelii, s. 6.

Franciszek, W wierze w Jezusa Piotr i Pawel stali sie bracmi (Aniot Panski, 29 VI 2014),
OsRomPol 35 (2014), nr 7, s. 56.
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sercu: «Wstan, idz do mojego Syna Jezusa, On ci¢ przyjmie, okaze mitosierdzie
i da nowg site, by i8¢ dalej»”™.

Wigcej, nalezy nie tylko ,,przyja¢ w petni Boga i Jego mitosierng taske w swo-
im zyciu™', ale stawac si¢ takze narzedziem mitosierdzia na autentycznej drodze
ewangelicznej. Jestesmy powotani, by na wzor Maryi nie§¢ Chrystusa bliznim i by¢
swiadkami Jego mitosierdzia. ,, Tak jak darmo otrzymali$my — wyjasnia Franci-
szek — tak tez jesteémy wezwani, aby darmo dawac (por. Mt 10,8); na wzor Maryi,
ktora zaraz po zwiastowaniu aniota poszta dzieli¢ si¢ darem ptodnosci z krewna
Elzbieta. Jesli bowiem wszystko zostalo nam dane, to wszystko powinno by¢
oddane innym. W jaki sposob? Pozwalajac, aby Duch Swiety uczynit nas darem
dla innych. Duch Swiety jest darem dla nas, a my mocg Ducha Swietego mamy
byé darem dla innych i pozwoli¢, by Duch Swiety uczynit nas narzedziami [...]
pojednania, narzedziami przebaczenia. Jesli nasze zycie daje si¢ przemienic przez
faske Pana, bo taska Pana nas przemienia, to nie mozemy zachowac dla siebie
$wiatla, ktore ptynie z jego oblicza, lecz pozwolimy, by szto dalej i o§wiecalo
innych. Uczmy si¢ od Maryi, ktéra nieustannie kierowala spojrzenie ku Synowi,
a Jej oblicze stalo si¢ «obliczem, ktore najbardziej podobne jest do Chrystusay»’™?.

Chrzescijanska wolno$¢ przejawia si¢ w przyjeciu z mitoécia woli Bozej. Od
Niepokalanej uczymy sie¢, ze prawdziwa wolno$¢ jest czyms wigcej niz tylko
wyzwoleniem z grzechu. ,,Jest to wolno$¢, ktora pozwala w nowy, duchowy sposob
patrze¢ na ziemskie sprawy, wolno$¢ mitowania Boga oraz braci i sidstr czystym
sercem”, Maryja, doswiadczajac mitosci od Boga, wzrastata w mitoéci, uczyta si¢
petnej mitosci. Fiat zwiastowania, ponawiane wielokrotnie na drodze pielgrzymki
wiary, byto wyrazem Jej zaangazowania mitosci. Innymi stlowy, wolna od grze-
chu, stala si¢ wolna od siebie samej, nie skupita si¢ na sobie, ale myslata o tych,
ktorzy w danym momencie byli potrzebujacy — tak bylo podczas nawiedzenia
Elzbiety i na weselu w Kanie Galilejskiej. Maryja byta wolna w wolnosci Boga,
ktéra urzeczywistnia sie w mitoSci®*. W praktyce — naucza papiez z Argentyny

%0 Franciszek, Jak na nas patrzy Maryja? (Przestanie wideo do uczestnikéw nocnego czuwania

w rzymskim sanktuarium Divino Amore, 12 X 2013), OsRomPol 34 (2013), nr 12, s. 6.
Franciszek, Mitosierdzie syntezqg Ewangelii, s. 6.

Franciszek, Zbawienia nie mozna kupic¢, s. 59. ,,Przybylismy wszyscy razem, aby spotka¢ spoj-
rzenie Maryi, poniewaz w nim jest jakby odblask spojrzenia Ojca, ktory uczynit Ja Matka
Boga, i spojrzenia Syna z krzyza, ktory uczynit Ja nasza Matka. [...] Matko, obdarz nas swoim
spojrzeniem! Twoje spojrzenie prowadzi nas do Boga, Twoje spojrzenie jest darem dobrego
Ojca, ktory czeka na kazdym zakrecie naszej drogi, jest darem Jezusa Chrystusa na krzyzu,
ktoéry bierze na siebie nasze cierpienia, nasze trudy, nasz grzech. I aby$my mogli spotka¢ tego
Ojca, petnego mitosci, dzisiaj moéwmy do Niej: Matko, obdarz nas swoim spojrzeniem!” (tenze,
Przybylismy, s. 24).

Franciszek, Patrzymy na Maryje jako na Matke naszej nadziei (Homilia w Tedzonie, 15 VIII
2014), OsRomPol 35 (2014), nr 8-9, 5. 9.

Por. Franciszek, Wobec godnosci osoby wszystko inne jest drugorzedne (Homilia w Campobas-
so, 5 VII 2014), OsRomPol 35 (2014), nr 7, s. 37.
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— pomaga nam Ona patrze¢ na siebie wzajemnie po bratersku, rozbudza w nas
ducha solidarnosci®, zacheca ,,do «wyjscia z domuy, do otwierania oczu i serc
na innych™®. Za kazdym razem, kiedy spogladamy na Nia, ,,znéw zaczynamy
wierzy¢ w rewolucyjng moc czutosci i mitosci™’. Niepokalana zacheca nas do
bycia ,,Kosciotem, ktory stuzy, ktory wychodzi z domu, ktéry wychodzi ze swoich
$wiatyn, ze swoich zakrystii, aby towarzyszy¢ zyciu, podtrzymywacé nadzieje, by¢
znakiem jedno$ci narodu szlachetnego i pelnego godnos$ci. Jak Maryja, Matka
mitosierdzia, chcemy by¢ Kosciolem, ktory wychodzi z domu, aby przerzucac
mosty, obala¢ mury, siaé¢ pojednanie’s.

Dostrzegamy w Niepokalanej tez Matke naszej nadziei. Franciszek definiuje
nadziej¢ jako cnote tych, ,,ktérzy w doswiadczeniu konfliktu, w codziennej walce
miedzy zyciem i $miercig, mi¢dzy dobrem i ztem wierza w zmartwychwstanie
Chrystusa, w zwyciestwo Mito$ci™”. Nadzieja nigdy nie zawodzi, dlatego ze
Boég nie zawodzi. Wzorem takiej postawy duchowej, tego sposobu bycia i kro-
czenia przez zycie jest Pelna taski. W Niej wszystkie Boze obietnice okazaly sie
prawdziwe. Jej sita byta taska, dar Boga, ktory pomagat Jej ,,i$¢ naprzod, patrzac
w niebo”'”. Spogladajac na Niepokalana, dostrzegamy zwycigstwo Bozej mitosci
nad grzechem i jego konsekwencjami. ,,Rozpala si¢ w nas nadzieja na lepsze zycie,
wolne od niewoli, urazéw i lekow™. | Jej Magnificat jest pie$nia wedrujgcego
ludu Bozego, wszystkich me¢zczyzn i1 kobiet, ktdrzy poktadajg nadzieje w Bogu,
w mocy Jego mitosierdzia”'%2. JesteSmy przyjeci i umitowani przez Niego. On jest
nasza nadzieja, okazuje zawsze wielko$¢ swego mitosierdzia, daje sile, bySmy
mogli podazac¢ naprzod.

Kantyk Maryi — zauwaza papiez— pozwala réwniez ,,0dgadnac¢ pelny sens
Jej historii: jesli milosierdzie Pana jest motorem historii, to nie mogta «zaznac
skazenia w grobie Dziewica, ktéra wydata na $wiat Dawce wszelkiego zycia»
(Prefacja). To wszystko dotyczy nie tylko Maryi. «Wielkie rzeczy», jakie uczynit
w Niej Wszechmogacy, doglebnie wigzg si¢ z nami, moéwia nam o naszej podrdzy
przez zycie, przypominaja nam o czekajacym nas celu: o domu Ojca. Nasze zycie,
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Por. Franciszek, Przybylismy, s. 24.

Franciszek, Rewolucja czutosci, s. 25.

Franciszek, Adhortacja apostolska ,, Evangelii gaudium”, nr 288. ,Niech Ona, ktora jest Matka,
nauczy nas przyjmowania z czutoscia i bez lgku wykluczonych: nielgkania si¢ czutosci i wspot-
czucia; niech nas uzbroi w cierpliwo$¢, by towarzyszy¢é w drodze, nie szukajac rezultatow
w postaci swiatowych sukcesow: niech nam ukaze Jezusa i sprawi, bySmy Go nasladowali”
(tenze, Drogg Kosciola jest milosierdzie i integracja [Homilia dla nowych kardynatow, 15 11
2015], OsRomPol 36 [2015], nr 2, s. 36).

Franciszek, Rewolucja czutosci, s. 25.

Franciszek, ,, Magnificat”, s. 45.

Tamze.

Franciszek, Ty jestes Matkq milosierdzia, s. 7.

Franciszek, Jakze piekny bedzie dzien, w ktorym z mieczy powstang lemiesze (Aniot Panski,
1 XII 2013), OsRomPol 35 (2014), nr 1, s. 54.
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widziane w $wietle Maryi Wniebowzigtej, nie jest tutaniem si¢ bez celu, ale jest
pielgrzymka, ktéra pomimo swych niepewnosci i cierpien, jakie si¢ z tym wiaza,
ma pewny cel: dom naszego Ojca, ktory z miloscig na nas czeka, i takze nasza
Matka Maryja jest w niebie i czeka na nas z mitoscig”'. Wniebowzigta jest nasza
siostrg, pierwsza z odkupionych, ktéra zasiadla na tronie chwaty. Jawi si¢ wiec —
powtarza Franciszek za Vaticanum Il — jako obraz i poczatek Kosciota majacego
osiagnaé pelnie w przysztym wieku'*™, i przyswieca nam jako znak niezachwia-
nej nadziei i pociechy'®”. Tak jak Ona, zbawiona az do ostatecznej doskonatosci,
jestesmy ,,wezwani, by w pelni uczestniczy¢ w zwyciestwie Pana nad grzechem
i $miercig oraz krolowa¢ wraz z Nim w Jego odwiecznym krolestwie”'%. Bedziemy
mie¢ udziat w chwale Niepokalanej, gdyz dzigki Bogu wierzymy w ofiar¢ Chry-
stusa na Kalwarii, a przez sakrament chrztu wlaczeni jestesmy w Jego tajemnice
zbawienia'?’.

ZAKONCZENIE

W historii zbawienia tatwo dostrzec wyjatkowa pozycje Maryi, ktora ujawnit
aniol w scenie zwiastowania poprzez okreslenie ,,petna taski”. Z mitosci Boga
Maryja stala si¢ ,,nowym stworzeniem”, pierwszg w pelni odkupiong. Jej pickno
pochodzi ,,z taski”, ,,z Bozego daru”, z ktérym Ona doskonale wspotpracowata
w wierze. Jest ono urocze i pociagajace. Uswiadamia, ze rowniez w naszym zyciu
wszystko jest darem mitosci Boga, gdyz dziata On jako pierwszy, przemienia nas
swoja faska. W tym sensie Niepokalana jest ikong prymatu taski. Mowienie o Niej
uwydatnia darmowos$¢ zbawczego dziatania Trojjedynego Boga. Z drugiej z kolei
strony stanowi Ona wzor stworzenia przyjmujacego wezwanie do wspolnoty zycia
z Bogiem.

Nauczanie Franciszka o Niepokalanej jako obrazie pierwszenstwa taski jest
zgodne z formula dogmatyczna bulli Ineffabilis Deus Piusa IX'® oraz naukg Soboru
Watykanskiego I1'”. Ubogacone jest jednoczesnie przemysleniami posoborowych

103 Franciszek, Wielka wiara Maryi (Aniot Panski, 15 VIII 2015), OsRomPol 36 (2015), nr 9, s. 56.

104 Por. KK 59; Franciszek, ,, Magnificat”, s. 44.

105 Por. KK 68; Franciszek, ,, Magnificat”, s. 44.

106 Franciszek, Patrzymy na Maryje, s. 8.

107 Por. Franciszek, Wielka wiara, s. 56.

198 Pius IX, Ineffabilis Deus (8 XII 1854), w: Niepokalana Matka Chrystusa. Materialy z sympo-
zjum mariologicznego. Lublin, 23—24 kwietnia 2004 roku, red. K. Kowalik, K. Pek, Czgstocho-
wa—Lublin 2004, s. 267-269.

199 Por. np. KK 53, 56; T. Siudy, ,, Na mocy przewidzianych zastug Jezusa Chrystusa”, s. 87-88.
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papiezy: Pawta VI''?, Jana Pawta IT'"! i Benedykta XVI''2, a takze wspotczesnych
teologow!"?, cho¢ rzadko przywotuje ich wprost. Niektore watki papiez Bergoglio
rozwija i poglebia (np. pamie¢ Maryi o Bogu, ktory zawsze dziata jako pierwszy;
doskonalg wspotprace Mary z ,,petnig taski”, via pulchritudinis w mariologii).
Najwiecej jednak uwagi poswigca zachgcie, abySmy, do§wiadczajac mitosierdzia
taski Bozej, stawali si¢ narzedziami mitosierdzia Boga, za przyktadem Niepoka-
lanej niesli Chrystusa innym i byli §wiadkami Jego mitosci.
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THE IMMACULATE — AN ICON OF GRACE PRIMACY AS APPROACHED
BY POPE FRANCIS

Summary

Mary became a new creation, the first one to be redeemed, from God’s love. Her
beauty comes “from grace”, “from God’s gift”. It bears the nature of a sign. It refers not
only to Her, but also casts light on a wider historical-salvific message: it is an icon of grace
primacy in Christian life, that is to mean that God always acts first, changing us with his
grace. This thought is prominent in Pope Francis’s teaching. The present article attempts to
reveal this in a twofold way. First one points to the essence of the grace of original holiness
(the fullness of grace) and brings to light the whole truth about Mary and her service and
beauty. The other one concentrates on the Immaculate’s appealing beauty. Speaking about
Her means speaking about Triune God and His free-given salvific activity, as well as
cooperation of man who accepts an invitation to the communion of life with God.

Keywords: the Immaculate, God’s grace primacy, pope Francis, Mariology

Stowa kluczowe: Niepokalana, prymat taski Bozej, papiez Franciszek, mariologia
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SOMIGLIANZE NELLA VISIONE DELLE
«COSE ULTIME» TRA HANS URS VON BALTHASAR
E FAUSTINA KOWALSKA

Teologia del XX secolo ha sottolineato di nuovo la dipendenza reciproca tra
la teologia e la spiritualita: la teologia deve interpretare la mistica e la mistica
deve approfondire le riflessioni teologiche. Questa dipendenza si realizza chia-
ramente nelle opere di Hans Urs von Balthasar, uno dei teologi piu significativi
della teologia contemporanea. Ispirante e interessante ¢ la somiglianza tra il
suddetto teologo e la mistica polacca, Faustyna Kowalska. Nonostante, entrambi
non hanno mai sentito uno dell’altro, si possono trovare le osservazioni simili
e non ovvi in diverse descrizioni della realta di Dio. L’articolo si limita alle
questioni escatologiche.

Questo articolo ¢ dedicato a due persone significative per la Chiesa del XX
secolo: la mistica polacca suor Faustina Kowalska (1905-1938) e il teologo sviz-
zero Hans Urs von Balthasar (1905-1988). Quest’ultimo € conosciuto soprattutto
per le sue teorie teologiche coraggiose e ispiranti. Suor Faustina era, dal canto suo,
una suora semplice che ha portato al mondo il messaggio della Divina Misericor-
dia rendendone popolare il culto. Nonostante i due non si siano mai conosciuti,
si riscontrano delle somiglianze nelle diverse descrizioni della realta di Dio. In
questo modo, si pud realizzare 1’ideale nel rapporto reciproco tra la teologia e la
spiritualita: teologia spiega spiritualita e spiritualita riempie teologia con la vita.

Balthasar non ha letto ’unica opera di Faustina, il Diario. Neanche la mistica
poteva ispirarsi ai teologi a lei contemporanei, ivi compreso Balthasar. Basta ana-
lizzare la sua biografia: Faustina proveniva da una semplice famiglia di contadini
abitante a Glogowiec, paesino della Polonia centrale. Era la terza di dieci figli
¢ ha frequentato la scuola soltanto per poco piu di tre anni. Ancora adolescente,
ha lasciato la famiglia per lavorare come domestica ad Aleksandrow e a Lodz,
provvedendo cosi al proprio sostentamento e insieme aiutando la famiglia. Quando
¢ stata ammessa nella Congregazione delle Suore della Beata Vergine Maria della
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Misericordia a Varsavia, non aveva terminato ancora la scuola. Nella Congrega-
zione faceva parte del cosiddetto “secondo coro”, a cui appartenevano le suore
provenienti dalle famiglie povere e destinate a svolgere lavori domestici nella
Congregazione. Suor Faustina svolgeva mansioni di cuoca, giardiniera e porti-
naia. Non aveva, quindi, a parte i ritiri spirituali, la possibilita di approfondire la
sua conoscenza della teologia. Si vede nel suo Diario che la mistica adopera un
linguaggio semplice e il lessico della teologia tradizionale. Ma con questa lingua
esprime idee teologiche nuove per il suo tempo. Inoltre, descrive la realta di Dio
con una precisione da professore universitario.

I biografi di suor Faustina si chiedono se lei abbia potuto prendere queste idee
da qualche libro o pubblicazione. Nel 1957, Maria Winowska, autrice di una bio-
grafia di suor Faustina, ha mandato una lettera a madre Ksawera Olszamowska, una
delle suore responsabili da parte della Congregazione delle cose della futura santa,
chiedendo delle possibili letture di suor Faustina. Madre Ksawera ha risposto che
la mistica non aveva letto né I’opera di Giovanni della Croce, né di Teresa d’Avila,
né di Teresa di Lisieux. Non usava neanche il messale. Possedeva solamente il
Nuovo Testamento e il libro di preghiere. Altri testimoni supponevano che suor
Faustina abbia potuto leggere i frammenti della Storia di un’anima di Teresa di
Lisieux o 1 quadri della serie ascetica a cura di padre Giuseppe Andrasz, uno dei
suoi direttori spirituali'. Ma nessuna delle persone che conoscevano bene suor
Faustina aveva dubbi sul fatto che la mistica accedesse alla conoscenza delle cose
di Dio dal contatto profondo con il Salvatore e dalle visioni. Suor Fabiana Pietkun,
la suora che ha vissuto con suor Faustina a Vilnius, dice: “La conoscenza di Fau-
stina non proveniva dai libri, ma da una conoscenza interiore™. Il suo direttore
spirituale, Michat Sopocko, che era professore di dogmatica, confermava questo
punto di vista: “Ascoltandola, quando parlava di queste cose [cio¢ della Trinita
e della Misericordia di Dio], ero convinto che la suora ¢ arrivata alla buona cono-
scenza di queste cose dalla interiore intimita con Dio, da una preghiera continua
e dalla vita piena di fede™.

Si possono osservare le somiglianze tra una delle piu grandi mistiche del XX
secolo, suor Faustina Kowalska, e uno dei piu coraggiosi e geniali teologi del nostro
tempo, Hans Urs von Balthasar? Possiamo parlare della compatibilita tra questi
due nel descrivere la realta di Dio? In questo articolo ci concentriamo sulle realta
escatologiche, che sono le pitu enigmatiche e nello stesso tempo piu interessanti,
perché costituiscono lo scopo della vita di ogni uomo.

! Cfr. E. Czaczkowska, Siostra Faustyna. Biografia w swietej, Krakow 2012, p. 253-254.
Ibidem, p. 216.
3 Ibidem.
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IL GIUDIZIO — INCONTRO CON IL TRAFITTO

Cominciamo con ’idea del giudizio. Balthasar possiede una propria visione del
giudizio, sotto alcuni aspetti diversa dalla concezione che si ritrova nei manuali di
teologia del suo tempo. Nella sua escatologia, il teologo svizzero non vuol parlare
delle “cose ultime” (eschata) dell’uomo, ma di Eschaton, dell’unica realta ultima
dell’uomo che ¢ Dio stesso. Siccome della materia nell’aldila non possiamo dire
niente, Balthasar afferma che dopo la morte, il peccatore non va in nessun “posto”,
ma si trova davanti a Dio. L’'uomo sorpassa il confine dello spazio e del tempo
per incontrare la sua Sorgente, e nello stesso tempo “il Giudice eterno della nostra
parzialita e peccaminosita™. Quest’incontro ¢ chiamato da Balthasar il giudizio.

Secondo la teologia dei manuali e anche secondo il Catechismo della Chiesa
Cattolica (n. 1021) questo momento viene chiamato il «giudizio particolare». Bal-
thasar non accetta questo vocabolario. Per il teologo svizzero non si puo parlare di
due giudizi, uno particolare e I’altro universale: “¢ innegabile che la Bibbia non
conosce n¢ due giudizi né due giorni del giudizio, ma uno solo, e che pertanto
¢ necessario concepire il giudizio particolare dopo la morte [...] come un rapporto
dinamico e piu ancora senza raffigurarselo concretamente™.

Balthasar arriva quindi alla conclusione che il giudizio universale non esiste
come una realta separata, ma ¢ la “summa summarum di tutti i giudizi singoli”®.
Il giudizio finale si svolge lungo la storia temporale del mondo e coincide cosi
con la somma dei giudizi particolari dei singoli uomini. Il giudizio si svolge
individualmente, una volta sola. L’uomo non deve essere umiliato davanti a tutti.
Balthasar sottolinea che si puo parlare di un altro evento alla fine della storia del
mondo, ma tale evento non si chiama piu “il giudizio”, bensi si tratta “di una
dimostrazione della giustezza di tutte le nascoste vie di Dio nella storia del mondo
e di un’orientazione di luogo a tutti i singoli nell’organismo definitivo del regno
di Dio realizzato™’. Questo aggiustamento o inserimento al giusto posto nella
totalitd non equivale ad un “giudizio” (Gericht) — dice il teologo svizzero. Inse-
rire ed aggiustare non ¢ la stessa cosa che giudicare®. Balthasar, quindi, presenta
un solo giudizio dell’uomo, che avviene subito dopo la morte e si puo definire
come un incontro con Dio. Leggendo I’opera del teologo svizzero e conoscendo
la sua concezione cristocentrica della teologia, si puo restringere la definizione del
giudizio e chiamarlo “I’incontro con il Crocifisso” o “I’incontro con il Trafitto”.

Balthasar arriva a questa conclusione partendo dal suo approccio cristocentri-
co. La giustizia del Padre si ¢ realizzata sulla croce: siccome tutti partecipiamo

4 Cfr. H.U. von Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit. Die letzten Dinge des Menschen und das

Christentum, Freiburg 2005, p. 38.

H.U. von Balthasar, / novissimi nella teologia contemporanea, Brescia 1967, p. 53.
H.U. von Balthasar, Teodrammatica, V, Milano 1987, p. 308.

Ibidem, p. 306-307.

Cfr. ibidem, p. 306-307.
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al vecchio Adamo, tutti siamo stati anche giudicati con Cristo ¢ il giudizio al quale
dovremo prender parte, sara il giudizio emesso dal nostro Redentore. Lo afferma
lo scenario del Golgota che assomiglia alla descrizione del giudizio universale
nell’ Apocalisse: il segno del Figlio dell’'uomo sulle nubi, seduto sul trono tra le
capre e le pecore (simbolizzate dai due ladroni), il terremoto, 1’eclisse solare, le
tombe aperte, e anche la risurrezione con il Cristo che risorge dai morti®. Questi
sono i segni che ¢ arrivata la fine del tempo e sempre “quando il singolo moren-
te arriva a questa fine del tempo (e questo succede a ogni morte), viene messo
davanti alla croce e dalla croce aspetta la decisione di Dio a proposito della sua
sorte eterna”'’.

Balthasar dice che il mondo ha inflitto il giudizio al Giudice: “Il mondo ha
imprigionato, ha condannato, ha sputacchiato e schiaffeggiato, flagellato, coronato
di spine, crocifisso e beffeggiato nella sua impotenza™'!. Tutto quel che il Signo-
re ha sperimentato sul proprio corpo (tutte forme del peccato), gli conferisce la
competenza di giudice, perché Egli ha sperimentato tutti i tipi di iniquita dell’uo-
mo. Balthasar sottolinea che cosi apparira anche come Giudice: 1’ Apocalisse Lo
mostra come Agnello immolato'? o il Trafitto'®, e descrive anche il grande lamento,
“il lamento per il Trafitto stesso, un lamento, che ¢ gia oggettivato e concerne il
diritto di Dio assoluto e personificato, che ¢ stato offeso. [...] il pianto sull’iniquita
compiuta contro il Giudice”™.

Qui possiamo gia intravedere alcune somiglianze tra Balthasar e suor Faustina.
Suor Faustina non ha una propria teoria del giudizio, né dedicava tanto spazio
a questo tema. Possiamo trovare solo alcune piccole esperienze che perd concor-
dano con le intuizioni del teologo svizzero presentate sopra. Ecco la visione piu
importante per noi:

Una volta venni citata al giudizio di Dio. Stetti davanti al Signore faccia a faccia [in
polacco “sam na sam” significa che erano solo in due: il peccatore e il Giudice]. Gesu
era tale e quale é durante la Passione. Dopo un momento scomparvero le Piaghe e ne
rimasero solo cinque: alle mani, ai piedi ed al costato. Vidi immediatamente tutto lo
stato della mia anima, cosi come la vede Iddio. Vidi chiaramente tutto quello che a Dio
non piace. Non sapevo che bisogna rendere conto al Signore anche di ombre tanto pic-
cole. Che momento! Chi potra descriverlo? Trovassi di fronte altre volte Santo! Gesu
mi domando: “Chi sei?”. Risposi: “Io sono una tua serva, Signore”. “Devi scontare un

Cfr. H.U. von Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, p. 66.

H.U. von Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, p. 67.

H.U. von Balthasar, Lineamenti di escatologia, in: idem, Lo Spirito e l’istituzione. Saggi teolo-
gici, IV, Brescia 1979, p. 375.

Cfr. H.U. von Balthasar, La morte assorbita dalla vita, in: idem, Homo creatus est. Saggi Teo-
logici, V, Brescia 1991, p. 206.

Cfr. H.U. von Balthasar, Lineamenti di escatologia, p. 374.

4 Ibidem, p. 374.
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giorno di fuoco nel purgatorio”. Avrei voluto gettarmi immediatamente fra le fiamme
del purgatorio, ma Gesu mi trattenne [...]".

Vediamo che si tratta del giudizio individuale che si svolge solamente tra Fau-
stina e Cristo. Inoltre, il Cristo ¢ il Cristo sofferente che dopo diventa risorto (ma
sempre con le piaghe). Nel Diario si possono ritrovare altri brani in cui si parla
di Gesu sofferente nel contesto del giudizio:

Negli ultimi giorni di carnevale, quando facevo I’ora santa, vidi Gestu mentre veniva
flagellato. Che supplizio inimmaginabile! Come soffri tremendamente Gesu per la
flagellazione! O poveri peccatori, come v’incontrerete nel giorno del giudizio con quel
Gesu che ora torturate a quel modo?'*

In Faustina, nel primo brano citato si trova un pensiero che assomiglia all’altra
intuizione di Balthasar — il giudizio come autogiudizio dell’'uomo. Non ¢ Dio che
condanna I'uomo, no, ¢ I’uomo stesso che diventa consapevole della propria sorte.
Durante la sua vita terrena, il peccatore puo infatti nascondersi negli autoingan-
ni ma, una volta arrivato davanti al Giudice, vede tutta la verita. Dio non vuol
condannare il peccatore, ma tutta la colpa dell’'uomo diventa ovvia davanti al
Giudice-Trafitto. Balthasar si riferisce a Gv 12,48: “Chi disprezza le mie parole,
ha il suo giudice; la parola che io ho annunciato lo giudichera nell’ultimo giorno”
e anche a Gv 3,19-20: “Il giudizio ¢ questo: La Luce ¢ venuta nel mondo, ma gli
uomini hanno preferito le tenebre alla Luce [...] Chiunque fa il male odia la Luce”.
Appoggiandosi su questi brani, Balthasar afferma che Gesu ¢ la Luce-Parola che
giudica, non volendo giudicare!”. Cosi I’amore stesso € in crisi: per quanto ¢ verita,
esso contiene in sé la giustizia, per questo Gesu che conduce il colloquio finale con
quelli che non hanno amore puo dire sia che Egli (in quanto Amore) “non giudica”,
sia che Egli (in quanto Verita) giudica. Ma Gesu giudica solo nella misura in cui
chi si trova nelle tenebre non vuol tornare alla luce (Gv 3,20), giudicando cosi se
stesso nel contesto della parola d’amore (Gv 12,48)8.

In modo simile possiamo interpretare la visione di Faustina. Ella si trova davanti
al Giudice-Sofferente, riconosce, subito e da sola, le proprie colpe davanti alla
santita di Dio, anche piccole mancanze, e vuole realizzare la sua sorte — gettarsi
nel fuoco del purgatorio. Non ¢ Dio che la condanna. In altro posto nel Diario
troviamo la verita che Dio non vuole condannare espressa esplicitamente: “Dopo
queste parole ebbi una comprensione pit profonda della divina Misericordia. Sara
dannata solo quell’anima che lo vorra essa stessa, Iddio non condanna nessuno

15 F. Kowalska, Diario. La misericordia divina nella mia anima (n. 36), Citta del Vaticano 2010,

p. 66.

16 Ibidem (n. 188), p. 185; cfr. anche Diario (n. 1515), p. 798.

7 Cfr. H.U. von Balthasar, Teodrammatica, V, p. 172-173, 249-250; cft. idem, Lineamenti di
escatologia, p. 377.

8 Cfr. H.U. von Balthasar, Sperare per tutti, Milano 1989, p. 31.
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alla dannazione”". Alla fine Dio rimane giudice, non volendo. Gia la sua presenza
¢ il giudizio. Anche tale idea la troviamo spesso nel Diario. Dopo la visita con
suor Faustina nel purgatorio Gesu dice: “La Mia Misericordia non vuole questo,
ma lo esige la giustizia”?.

LA CONCEZIONE DINAMICA DELLA FELICITA ETERNA

Passiamo a un’altra somiglianza tra Faustina e Balthasar che si puo ritrovare
nel modo in cui essi concepiscono la felicita eterna. Balthasar distingue 1’eternita
della vita eterna da quella dell’esistenza infernale. Nella teologia manualistica
mancava questa distinzione — I’eternita era opposta solo alla mutabilita del tempo
in quanto definitivita e immutabilita. In questa concezione, sia i santi che i dannati
esistono cosi nel nunc stans, nella realta senza movimento?!.

Balthasar ha un’immagine diversa dell’eternita del cielo: la vede come qualcosa
di dinamico, di aperto a nuove dimensioni. Siccome Dio comprende in sé ogni
tempo, I’esistenza contemplativa in Dio ¢ una partecipazione a questa realta molto
dinamica e interessante. I dannati, al contrario, sono esclusi da questo «compren-
dere» e rimangono nel senza tempo del proprio essere. E una sottrazione di tutto
cio che nel tempo si da come estensione positiva. I dannati sono morti, perseverano
in un eterno nunc stans, privati come sono di ogni prospettiva. Balthasar usa qui
I’immagine di C.S. Lewis che dice: I’inferno € minuscolo rispetto alla grandezza
del cielo®.

11 teologo svizzero definisce 1’eternita del cielo “il tempo infinito” e vede il suo
fondamento nella vita trinitaria. Egli comincia la sua riflessione con la descrizione
del ruolo dello Spirito Santo: “Lo Spirito Santo infatti conosce bene ogni cosa
anche le profondita di Dio” (1 Cor 2,10). Queste profondita si possono immaginare
come uno spazio infinito che ha bisogno di un tempo infinito per essere conosciuto.
Balthasar descrive questa realta con il verbo tedesco einrdumen (concedere) che
contiene in sé il sostantivo Raum (spazio): Dio Padre “concede” (rdumt ein) al
Figlio la possibilita di essere lo stesso Dio ed entrambi la “concedono” (rdumen
ein), questa possibilita, allo Spirito Santo. Questo “ ‘concedere lo spazio (Raum)
per ’altro’ ¢ insieme un eterno ‘maturare’, un far diventare un dato di fatto, un
farsi evento, il cui verificarsi € eterno ‘presente’ 7. Questo “presente” contiene in

9 F. Kowalska, Diario (n. 1452), p. 757-758.

20 Ibidem (n. 20), p. 50.

2l Cfr. H.U. von Balthasar, Teodrammatica, V, p. 260.

22 Tbidem, p. 261-262.

2 H.U. von Balthasar, I/ tempo finito nel tempo eterno. La concezione cristiana dell uomo,
in: idem, Homo creatus est. Saggi Teologici, V, Brescia 1991, p. 46-47.
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s¢ il futuro. Ma non il futuro come qualcosa di rimandato a domani, bensi come
“futuro presente”*.

Nella concezione di Balthasar, quindi, Dio ¢ un eterno evento, esclude cio¢
qualsiasi possibilita di abitudine. Quando le persone divine si consegnano 1’una
all’altra non si tratta di una azione automatica, bensi di un dono. E un dono, non &
qualcosa di ovvio, e quel che piu conta, ¢ un dono di Dio, quindi un dono sempre
meraviglioso e misterioso. Balthasar ¢ convinto che Dio ha creato il mutamento
e la sorpresa per regalarci un’immagine del suo tempo infinito®.

L’idea simile si puo trovare nella visione di suor Faustina:

Oggi in spirito sono stata in paradiso ¢ ho visto I’inconcepibile bellezza e felicita che
ci attende dopo la morte. Ho visto come tutte le creature rendono incessantemente
onore ¢ gloria a Dio. Ho visto quanto ¢ grande la felicita in Dio, che si riversa su tutte
le creature, rendendole felici. Poi ogni gloria ed onore che ha reso felici le creature
ritorna alla sorgente ed esse entrano nella profondita di Dio, contemplano la vita
interiore di Dio, Padre, Figlio e Spirito Santo, che non riusciranno mai né a capire né
a sviscerare. Questa sorgente di felicita ¢ immutabile nella sua essenza, ma sempre
nuova e scaturisce per la beatitudine di tutte le creature. Comprendo ora San Paolo
che ha detto: “Occhio non vide, né orecchio udi, né mai entro nel cuore d’uomo cio
che Dio prepara per coloro che Lo amano™?.

Anche Faustina descrive la realta di Dio con I’immagine delle profondita che
non si possono in nessun caso né capire né sviscerare. Questa contemplazione
della vita interiore di Dio porta alle creature la felicita, felicita che ¢ sempre in
movimento, e che sempre ritorna alla sorgente. Faustina sottolinea che la felicita
dei salvati ¢ «sempre nuovay, dinamica, anche se “immutabile nella sua essenza”.
Sembra un’espressione semplice, piu chiara ancora di cio che Balthasar voleva
esprimere creando il neologismo del “futuro presente”. Inoltre, va osservato che
anche in Faustina tutto avviene nel contesto trinitario. La mistica si potrebbe limi-
tare a dire che sta descrivendo la vita interiore di Dio, ma no, lei sottolinea che si
tratta della vita del Padre, del Figlio e dello Spirito Santo.

LA COINCIDENZA TRA LA NOTTE OSCURA DEI MISTICI,
IL PURGATORIO E I’INFERNO

Altro elemento comune che si puo ritrovare in Faustina e Balthasar ¢ il modo
con cui loro descrivono I’inferno, il purgatorio e la notte oscura dei mistici.
11 teologo svizzero aggiunge ancora una riflessione sullo sheol. Entrambi indicano

24 Cfr. H.U. von Balthasar, Il tempo finito nel tempo eterno, p. 46-47.
2 Cfr. ibidem, p. 48.
26 F. Kowalska, Diario (n. 777), p. 475.
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le somiglianze tra queste esperienze dell’'uomo, sottolineando che si tratta appunto
di somiglianze, non di elementi identici.

A base della sua riflessione sulla perdizione e sulla salvezza, Balthasar pone lo
sheol veterotestamentario e la discesa agli inferi di Cristo. Nell’ Antico Testamento
I’uomo, dopo la morte, entrava nello sheol, nel regno dei morti, e vi rimaneva
morto. Balthasar considera lo sheol non come un “posto”, ma come uno “stato”,
lo stato dell’uomo senza Gesu, I’uomo distrutto dal peccato originale, il “primo
Adamo”. La morte, che ¢ entrata nel mondo a causa del primo peccato ¢ ha lacerato
la natura umana, ha causato una catastrofe antropologica che puo essere riparata
solo dal “secondo Adamo” — Gesu Cristo. Il punto d’appoggio per ricostruirne
I’immagine deve essere il posto di rottura, cio¢ la morte, I’Ade e la perdizione
nella lontananza da Dio?’. Per Balthasar lo sheol ¢ una quintessenza del Vecchio
Eone®. “Prima” di Cristo (nel senso logico, non cronologico) la sorte di tutta la
discendenza di Adamo era la stessa”, vale a dire la pena per il peccato originale era
de iure definitiva e significava la poena damni, la mancanza della visione di Dio*.

In questa realta entra il Salvatore e quest’intervento salvifico di Gesu Cristo
Balthasar lo chiama la “discesa agli inferi”. Nel momento della morte, sulla croce,
nel suo grido disperato al Padre: “Dio mio, Dio mio, perché mi hai abbandonato”
(Mt 27,46; Mc 15,34) Gesu, secondo il teologo svizzero, sperimenta 1’inferno
e, dopo la sua agonia, rimane in questa esperienza, rimane morto, fino alla resur-
rezione. Il Crocifisso si unisce ai morti in solidarieta piena, totale. Questa ¢ la
discesa agli inferi. Grazie a quest’intervento del Redentore, il fatto che tutti i figli
di Adamo siano predestinati alla dannazione, alla poena damni, a stare senza Dio,
ha perso la sua forza di legge’'.

Basandosi sulla concezione dello sheol, Balthasar sviluppa la sua idea della
notte oscura, del purgatorio e dell’inferno. Lo sheol possiede tutte le caratteri-
stiche dell’immagine neotestamentaria dell’inferno. Il morto che scendeva nello
sheol restava nell’abisso®. La non c’era alcuna comunicazione con Dio, perché
per comunicare ci vogliono due persone vive e lo sheol era il “regno dei morti”™.
Per questo i morti sperimentavano il vuoto e I’abbandono*. “Prima” della venuta
di Cristo (sempre nel senso logico, non cronologico) lo sheol era anche uno stato
irreversibile.

Balthasar afferma che 1’Antico Testamento conosce le esperienze infernali
ancora piu terribili della disperazione dello sheol. Uno stato che, molto piu tardi,

27
28

Cfr. H.U. von Balthasar, Teologia dei tre giorni. Mysterium Paschale, Brescia 1990, p. 25.
Cfr. H.U. von Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, p. 63.

¥ Cfr. ibidem, p. 56.

30 Cfr. H.U. von Balthasar, Teologia dei tre giorni, p. 147.

31 Cfr. H.U. von Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, p. 58.

32 Cfr. H.U. von Balthasar, Teologia dei tre giorni, p. 137.

3 Cfr. ibidem, p. 74.

3% Cft. ibidem, p. 55.
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sara chiamato da Giovanni della Croce — la notte oscura. E 1’esperienza non solo
di essere abbandonati da Dio (come nello skeol), ma addirittura respinti da Dio
a causa della sua ira. L’uomo si trova consegnato alla perdizione, perso nelle
tenebre, pieno di terrore®. Piu egli ha incontrato Dio, piu comprende che cosa
significa esser privato della sua presenza’®. Il teologo svizzero dimostra alcuni
esempi: Israele consegnato nelle mani dei nemici, pieno di terrore, e il Signore
che gioisce dalla sua perdizione (cfr. Lv 26,14-39; Dt 28,15-68). L’immagine di
questo terrore possono essere le tenebre di Sap 17,3, dove si parla delle tenebre del
peccato. Gli uomini si trovavano “incatenati” e “prigionieri”. Balthasar distingue
due aspetti di questo stato che sono rappresentati dall’uscita della gloria di Dio dal
tempio e dalla Citta Santa nel profeta Geremia (aspetto sociale) e dall’abbandono
del singolo in Giobbe. Tra i resti del tempio o nell’esilio, il popolo capisce cosa
significa I’assenza di Dio o addirittura la sua “ostilita”, il fatto che Lui ¢ diventato
“nemico”. Il popolo eletto sperimenta fortemente questo abbandono, perché ha
conosciuto una presenza reale, viva di Dio. Il singolo, invece, sull’esempio di
Giobbe, viene toccato da tanta sofferenza che gli offusca I’immagine di un Dio
buono e giusto®’.

Nel Nuovo Testamento, chi ha sofferto questo stato ¢ Gesu Cristo. Come gia
abbiamo detto, I’apice di questa esperienza ¢ 1’abbandono durante la morte sulla
croce. Il Salvatore ha preso su di sé il peccato dell’uomo e ha dovuto sopportare la
“collera di Dio”. L “ira di Dio” ¢ I’altra faccia dell’amore. Dio non puo accettare
il male, deve respingerlo. Balthasar porta ad esempio le parole di Gesu contro chi
scandalizza i piccoli: quello dovrebbe farsi attaccare al collo una macina da muli-
no e gettarsi nel profondo del mare (cfr. Mt 18,6). Questa ¢ I’ira di Dio — ’altra
faccia dell’amore per i piccoli. E questa collera 1’ha dovuta sperimentare il Figlio
durante la passione®. Balthasar sottolinea che Cristo soffre il timor gehennalis non
solo sulla croce, ma anche sul Getsemani. Il peccato del mondo ¢ stato caricato
sulle Sue spalle e Gesu non distingue piu la propria sorte da quella dei peccatori
— e sente una possibilita vera, concreta di perdere Dio*.

A queste esperienze partecipavano coloro che seguivano Gesu Cristo, soprattutto
i grandi mistici e santi della Chiesa come Bernardo, Angela di Foligno, Mechtilda
di Magdeburgo, Giovanni della Croce, Teresa di Lisieux e tanti altri. Queste espe-
rienze sono come il “riflesso neotestamentario dell’esperienza veterotestamentaria
dell’abbandono di Dio e di cid che Giovanni della Croce ha sperimentato e descrit-
to come ‘notte oscura’ e che prima e dopo di lui abbastanza di frequente ¢ stata
considerata un’esperienza della dannazione e dell’inferno™.

3 Cfr. ibidem, p. 73.

3¢ Cft. ibidem, p. 79.

37 Cfr. ibidem, p. 73.

38 Cfr. ibidem, p. 128-129.
3 Cfr. ibidem, p. 97.

40 Ibidem, p. 76.

TwP 11,1 (2017) 137



Ks. Maciej Raczynski-Rozek

L’immagine dello sheol e della notte oscura dei mistici ci avvicinano all’essenza
dell’inferno. Secondo Balthasar la trasformazione dello sheol veterotestamentario
nell’inferno neotestamentario avviene solamente in modo cristologico. “Prima”
di Cristo (nel senso logico) non c¢’¢ niente di definitivo né nella vita sulla terra
né nell’aldila. Solo nell’irrepetibilita dell’evento di Cristo compare qualcosa di
assoluto e di definitivo. Non ¢’¢ un altro Salvatore. Come dice la Lettera agli Ebrei,
chi ha ricevuto la pienezza dei beni escatologici € ha gustato il dono celeste, ed
¢ caduto, non puo essere rinnovato un’altra volta per la conversione (cft. 6,4—8).

Anche la descrizione del purgatorio si fonda in parte sull’esperienza dello
sheol veterotestamentario. Il purgatorio appare come “una ‘via’, un passaggio
e un’uscita” dallo sheol. 11 purgatorio ¢ stato creato “mediante la ‘evacuazione’
dello sheol”*. In altre parole, il purgatorio ¢ 1o sheol che si trova sulla strada verso
il cielo, ¢ come uno “scarico dell’acqua ammuffita dallo stagno”. Come arriva
Balthasar a queste conclusioni? Il purgatorio comincia sulla croce di Cristo e non
poteva esistere “prima” di Cristo (sempre nel senso logico). Nel Vecchio Eone
I’unica sorte del defunto era lo sheo! irreversibile. Ma gia nell’ Antico Testamento
nasce la speranza per la venuta di Messia. E la dove c’¢ la speranza, la deve esserci
anche la fede e I’amore per Lui. Secondo Balthasar, queste virtu teologali accom-
pagnano il defunto fino allo skeol. Se poi nello sheol ci fosse qualche traccia della
vita divina, lo sheol non ¢ piu sheol. La presenza delle virtu teologali nel regno
dei morti, infatti, ¢ il risultato della efficacia universale dell’opera redentrice di
Cristo che agisce nelle due direzioni del tempo terreno: nel passato e nel futuro.
11 purgatorio porta, quindi, alla sconfitta dello sheol che ¢ I’essenza del Vecchio
do Balthasar, nell’ Antico Testamento®.

Vediamo, quindi, che I’esperienza infernale dello skeol diventa per Balthasar
la base per descrivere gli altri stati dell’uomo abbandonato da Dio. Suor Faustina
usa, invece, I’espressione “pene dell’inferno”. Cosi parla delle sue esperienze
della notte oscura:

Un giorno, subito dopo la sveglia, mentre mi metto alla presenza di Dio, incomincia ad
assalirmi la disperazione. Buio estremo nella mia anima. Ho lottato come ho potuto fino
a mezzogiorno. Nelle ore pomeridiane comincio ad impossessarsi di me un vero terrore
di morte; mi cominciarono a venir meno le forze fisiche. Rientrai in fretta nella cella
e mi gettai in ginocchio davanti al Crocifisso e cominciai ad implorare misericordia.
Gesu pero non ascolta le mie grida. Sento che mi vengono a mancare del tutto le forze
fisiche; cado a terra; la disperazione si ¢ impadronita della mia anima. Sto vivendo pene
infernali che realmente non differiscono in nulla da quelle dell’inferno*.

41
42

H.U. von Balthasar, / novissimi nella teologia, p. 51.
H.U. von Balthasar, Eschatologie in unserer Zeit, p. 63.
4 Cfr. ibidem.

4 F. Kowalska, Diario (n. 24), p. 56-57.
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La stessa base la ritroviamo anche nella descrizione del purgatorio, in cui Gesu
ha portato suor Faustina piu di una volta:

Oh! ora tremenda, in cui bisognera vedere tutte le proprie azioni nella loro completa
nudita e miseria. Nessuna di esse andra perduta; ci seguiranno fedelmente al giudizio di
Dio. Non ho parole né termini di paragone per esprimere cose cosi terribili e, sebbene
mi sembri che quell’anima non sia dannata, tuttavia le sue pene non si differenziano in
nulla dalle pene dell’inferno. L'unica differenza ¢ che un giorno finiranno®.

Si vede chiaramente che sia Balthasar che Faustina considerano come fon-
damento per esprimere i momenti della purificazione dell’anima, 1’esperienza
infernale dell’abbandono totale da parte di Dio. Questa esperienza tocca i santi
durante la notte oscura, i peccatori nel purgatorio e i dannati nell’inferno. Viste dal
di fuori, oggettivamente, queste esperienze possono essere differenziate e divise:
alcune come finite, altre senza fine, ma dall’interno, soggettivamente, tutte sem-
brano infinite (come le pene infernali).

L’altra somiglianza tra Balthasar e Faustina, per quanto riguarda le pene, si
osserva nell’idea che le pene non sono uguali per tutti. Chi ha ricevuto di piu e ha
respinto la proposta di Dio, soffre dopo di piu. Balthasar collega questo punto di
vista alla sua concezione della liberta. Secondo il teologo svizzero, la liberta finita
dell’uomo si fonda sulla liberta infinita di Dio. La liberta umana non ¢ indipendente
in modo assoluto, ma prende il suo fine e il suo oggetto formale (che ¢ il bene)
dalla liberta di Dio. In effetti, la liberta finita ha inciso nella sua struttura qualcosa
come il “sigillo di fuoco” — il suo oggetto formale che non puo essere da essa
modificato. Quest’oggetto ¢ Dio, assolutamente libero e assolutamente buono, su
cui la liberta umana non ha alcun potere. Di conseguenza, la causa prima (cioé
la liberta di Dio) non puo lasciare la causa seconda (la liberta dell’uomo) nella
liberta senza limiti, senza lasciarle inciso qualcosa nella sua struttura, che viene
dalla sua origine. A partire da questa dipendenza, la liberta finita puo prendere la
direzione giusta (cio¢ verso Dio) o mettere se stessa al centro®®.

Questa premessa consente di capire 1’essenza dell’inferno in Balthasar. La
liberta umana, quando sceglie se stessa come il buono assoluto e il suo scopo, si
pone in una contraddizione che la tormenta: “I’oggetto formale in essa — che ¢ in
realta la liberta assoluta infinitamente autonoma — contraddice intrinsecamente la
presunzione della liberta finita a concepirsi come infinita™’. Se pensiamo a que-
sta contraddizione come definitiva, possiamo parlare dell’inferno. Il fuoco che fa
soffrire il peccatore € quindi ’immagine rovesciata della luce divina, ¢ il fuoco di
Dio che consuma senza annientare la natura nella sua essenza. Questa consunzione
proviene da Dio, non dalla natura stessa. Ma c¢’¢ anche una autoconsunzione della

% Tbidem (n. 426), p. 303.
46 Cfr. H.U. von Balthasar, Teodrammatica, V, p. 256-257.
47 Ibidem, p. 257.
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natura — I’odio contro Dio ¢ proporzionale alla comunione d’amore prevista dalla
Provvidenza e incisa nella natura umana. Questo amore previsto si rivela come “il
fuoco dell’ira divina, la quale nella sua grandezza e potenza corrisponde all’esatto
rapporto d’amore, offerto alla creatura e da essa respinto”™®.

Anche Faustina dice che la gravita delle pene dell’inferno dipende dall’amore
offerto alla creatura da Dio:

Quando entrai per un momento in cappella, il Signore mi fece conoscere che fra le
anime che sceglie ne ha alcune elette in modo particolare, che chiama ad una santita
superiore, ad un’unione eccezionale con Sé. Sono anime serafiche, dalle quali Iddio
esige che Lo amino piu delle altre anime, benché vivano tutte nello stesso convento;
talvolta pero questo amore piu intenso lo esige da una sola anima. Quest’anima com-
prende la chiamata, poiché Iddio gliela fa conoscere interiormente, pero puo seguirla
e puo anche non seguirla. Dipende dall’anima rispondere alla chiamata dello Spirito
Santo oppure opporsi allo stesso Spirito Santo. Ho saputo che ¢’¢ un luogo in purgatorio,
dove le anime espiano di fronte a Dio per colpe di questo genere. Questa fra le varie
pene ¢ la piu dura. L’anima segnata in modo particolare da Dio si distinguera ovunque,
in paradiso, in purgatorio e all’inferno. In paradiso si distingue dalle altre anime per
una gloria maggiore, per lo splendore e per una piu profonda conoscenza di Dio. In
purgatorio per una sofferenza piu acuta, poiché conosce piu a fondo e desidera piu
violentemente Iddio. A/l’inferno soffrira piu delle altre anime perché conosce meglio
Colui che ha perduto. Il sigillo dell’amore esclusivo di Dio che ¢ in lei non si cancella®.

Suor Faustina parla non solo della pena maggiore per i prescelti da Dio, ma
usa anche, in questo contesto, la formulazione del “sigillo”. Questo “sigillo” € un
sigillo d’amore che, se respinto, diventa causa di una pena maggiore (in Faustina
anche del premio maggiore). Possiamo notare la somiglianza tra “lI’immagine
rovesciata della divina luce” in Balthasar e “il sigillo d’amore” in Faustina. Quella
che dovrebbe essere la causa principale del premio diventa invece il fondamento
della pena.

LA SPERANZA DELLA SALVEZZA PER TUTTI

Analizzando le somiglianze nella visione delle cose ultime tra Faustina e Bal-
thasar, si pone la domanda, se negli appunti della mistica si puo trovare qualcosa
che confermi I’intuizione piu coraggiosa di Balthasar, vale a dire la speranza della
salvezza per tutti.

Sicuramente suor Faustina esclude fout court la teoria dell’apocatastasi. Nel
secondo quaderno del suo Diario, ella descrive sinteticamente la sua visita all’in-

4 Ibidem.
4 F. Kowalska, Diario (n. 1556), p. 812-813.
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ferno: ivi menziona tutti i tipi delle pene che i dannati dovranno soffrire. La visione
si chiude con un avvertimento e allo stesso tempo con una spiegazione:

Scrivo questo per ordine di Dio, affinché nessun’anima si giustifichi dicendo che
I’inferno non c’¢, oppure che nessuno ¢’¢ mai stato e nessuno sa come sia. lo, Suor
Faustina, per ordine di Dio sono stata negli abissi dell’inferno, allo scopo di raccontarlo
alle anime e testimoniare che I’inferno c’¢. Ora non posso parlare di questo. Ho I’ordine
da Dio di lasciarlo per iscritto. I demoni hanno dimostrato un grande odio contro di
me, ma per ordine di Dio hanno dovuto ubbidirmi. Quello che ho scritto ¢ una debole
ombra delle cose che ho visto. Una cosa ho notato e cio¢ che la maggior parte delle
anime che ci sono, sono anime che non credevano che ci fosse I’inferno®.

Si vede chiaramente che suor Faustina crede all’inferno. Anzi, avverte che
non trattare sul serio questa realta ¢ un grande pericolo per il peccatore. Non si
puo, quindi, parlare di nessuna teoria della salvezza per tutti gli uomini, né di una
spiegazione logica e razionale che I’inferno eterno non esiste. Pure Balthasar non
nega esplicitamente il pericolo della dannazione eterna; egli parla della posizione
“dietro la croce” che equivale a girarsi con le spalle all’unico mezzo di salvezza,
cio¢ alla croce di Gesu Cristo'.

D’altra parte possiamo notare in Faustina quell’atteggiamento che Balthasar
chiama la “speranza contro ogni speranza”, cio¢ la volonta di salvare il peccatore
anche quando tutto sembra perduto. E il comportamento che osserva nel Diario
J. Salij, domenicano e un noto teologo polacco®. Nell’anno 1933 fa visita a suor
Faustina un’altra suora della sua Congregazione:

Una volta di notte venne a trovarmi una delle nostre suore, che era morta due mesi
prima. Era una suora del primo coro. La vidi in uno stato spaventoso: tutta avvolta dalle
fiamme, con la faccia dolorosamente stravolta. L’apparizione durd un breve momento
e scomparve. I brividi trapassarono la mia anima, ma pur non sapendo dove soffrisse,
se in purgatorio o all’inferno, raddoppiai in ogni caso le mie preghiere per lei. La notte
seguente venne di nuovo ed era in uno stato ancora piu spaventoso, tra flamme piu
fitte, sul suo volto era evidente la disperazione. Rimasi molto sorpresa di vederla in
condizioni piu orribili, dopo le preghiere che avevo offerto per lei e le chiesi: “Non
ti hanno giovato per nulla le mie preghiere?”. Mi rispose che le mie preghiere non le
erano servite a nulla e che niente poteva aiutarla. Domandai: “E le preghiere fatte per
te da tutta la Congregazione, anche quelle non ti hanno giovato niente?”. Mi rispose:
“Niente. Quelle preghiere sono andate a profitto di altre anime™.

50 Ibidem (n. 741), p. 456.

S Cfr. H.U. von Balthasar, Teodrammatica, V, p. 243-245.

2 Cfr. 1. Salij, Bég naszym obroncg przed nami samymi. Milosierdzie Boze a kara za grzech
wedtug Dzienniczka sw. Faustyny, ,,Ethos” 23, 2-3 (2010), p. 275-276.

3 F. Kowalska, Diario (n. 58), p. 83.
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Dalle confessioni della suora defunta suor Faustina poteva arrivare alla con-
clusione che la consorella si trovava nell’inferno. Nonostante cio, non smette di
pregare per lei:

Io perd non cessai di pregare. Dopo un certo tempo venne di nuovo da me di notte, ma
in uno stato diverso. Non era tra le fiamme come prima ed il suo volto era raggiante, gli
occhi brillavano di gioia e mi disse che avevo il vero amore per il prossimo, che molte
altre anime avevano avuto giovamento dalle mie preghiere e mi esorto a non cessare di
pregare per le anime sofferenti nel purgatorio e mi disse che essa non sarebbe rimasta
a lungo in purgatorio. I giudizi di Dio sono veramente misteriosi!>*

Da questo esempio vediamo che le visioni non sono una descrizione esatta di
quel che succede o che succedera nell’aldila. Come dice Balthasar, I’escatologia
non ¢ un “reportage” anticipato su qualcosa che un giorno avverra®. Secondo
il teologo svizzero, le visioni dei mistici non servono a confermare ’esistenza
dell’inferno, ma a incitare i santi ad una preghiera e a un sacrificio ancora piu
grande. Balthasar ¢ convinto che “il desiderio di opporsi a quanto ¢ stato loro
mostrato, di annullarlo, prevale di gran lunga sull’idea che, di fronte a cio che ¢
stato contemplato come perduto, non ci sia pit nulla da fare”*. Il teologo svizzero,
cercando una conferma del proprio punto di vista sulla speranza per tutti, non vuole
convincere nessuno che i mistici non credano nell’inferno. L’unica cosa che egli
vuole far veder sono le reazioni dei mistici di fronte alle visioni della condanna:
“Proprio i passi (presumibilmente da me sottovalutati) di Matilde di Hackerborn,
Angela da Foligno, Giuliana di Norwich mostrano che, anche di fronte a un inferno
ritenuto reale, la santa ambisce tanto pit a un amore che cancella quanto ¢ stato
davanti a lei descritto”". Infatti, anche in Faustina, dopo ogni visione che tocca il
tema del pericolo della condanna eterna, leggiamo della necessita di pregare con
tutte le forze per le anime.

Un giorno vidi due strade: una strada larga cosparsa di sabbia e di fiori, piena di allegria,
di musica e di vari passatempi. La gente andava per quella strada ballando e diverten-
dosi. Giungono alla fine, ma non s’accorgono che ¢ finita. Alla fine di quella strada
c’era uno spaventoso precipizio, cio¢ I’abisso infernale. Quelle anime cadevano alla
cieca in quella voragine; man mano che arrivavano, precipitavano dentro. E ce n’era
un cosi gran numero, che era impossibile contarle. E vidi un’altra strada, o meglio
un sentiero, poiché era stretto ¢ cosparso di spine e di sassi e la gente che andava per
quella strada aveva le lacrime agli occhi ed era piena di dolori. Alcuni cadevano sulle
pietre, ma si alzavano subito e proseguivano. Ed alla fine della strada c’era uno stu-
pendo giardino pieno di ogni felicita e tutte quelle anime vi entravano. Subito, fin dal
primo momento, dimenticavano i loro dolori. Quando ci fu I’adorazione dalle Suore

% Ibidem (n. 58), p. 83-84.

55 Cfr. H.U. von Balthasar, Sperare per tutti, p. 25.

%6 H.U. von Balthasar, Breve discorso sull inferno, Brescia 1988, p. 63.
57 Ibidem, p. 64.
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della Famiglia di Maria, di sera con una delle nostre Suore andai a quell’adorazione.
Subito, appena entrai nella cappella, la presenza di Dio s’impadroni della mia anima.
Pregai cosi, come in certi momenti, senza dire una parola. Ad un tratto vidi il Signore
che mi disse: “Sappi che, se trascuri di dipingere quell’immagine e tutta [’opera della
Misericordia, nel giorno del giudizio risponderai di un gran numero di anime™®.

Questa visione di suor Faustina si potrebbe intitolare: la massa damnata.
E una visione classica, in cui grandi folle vanno all’inferno mentre pochi si salvano.
Dr’altra parte ¢ chiaro che il fine di quest’immagine non ¢ un “reportage” dell’al-
dila, bensi un incoraggiamento alla preghiera. Lo dicono le parole stesse che Gesu
Cristo rivolge a suor Faustina — la visione dei dannati deve spingerla a dipingere
il quadro della divina misericordia. La stessa logica la possiamo ritrovare in altre
parti del Diario in cui viene descritto 1’inferno o il purgatorio. Anche la descrizio-
ne dell’inferno menzionata all’inizio di questo paragrafo, finisce con un fervido
incoraggiamento alla preghiera e alla penitenza per i peccatori®.

CONCLUSIONE

Per concludere il tema della visione delle cose ultime in Faustina e in Balthasar
occorre affermare che sicuramente non possiamo parlare di unita tra I’opera di
Balthasar e quella di Faustina cosi come avviene tra I’opera di Balthasar e quella di
Adrienne von Speyr. Qui si tratta di persone che hanno vissuto in ambienti diversi,
di persone dalla mentalita diversa e anche dalle competenze diverse: da una parte il
grande professore svizzero e dall’altra una donna semplice, una suora polacca del
“secondo coro”. Queste differenze si osservano subito nella lingua, nel modo di
riflettere su Dio e di capire le verita di fede. Malgrado tutte queste differenze tra il
teologo svizzero e la mistica polacca, si possono trovare somiglianze nella visione
delle cose ultime in punti non ovvi: nella concezione dinamica della felicita eter-
na, nell’immagine del giudizio come incontro con il Trafitto, nell’idea delle pene
e nella speranza della salvezza per tutti. Tale osservazione permette alle persone
che vivono la loro vita della fede in modo molto razionale di accettare e prendere
come interessanti le visioni di Faustina. Dall’altra parte la teologia di Balthasar
diventa ancora piu viva e realistica, quando alcuni suoi elementi si possono trovare
nelle esperienze mistiche di una santa polacca a lui sconosciuta.

8 F. Kowalska, Diario (n. 153-154), p. 160-161.

59 Ibidem (n. 741), p. 456: “Quando ritornai in me, non riuscivo a riprendermi per lo spavento, al
pensiero che delle anime 1a soffrono cosi tremendamente, per questo prego con maggior fervore
per la conversione dei peccatori, ed invoco incessantemente la Misericordia di Dio per loro”.
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PODOBIENSTWA W ROZUMIENIU RZECZY OSTATECZNYCH
U HANSA URSA VON BALTHASARA I FAUSTYNY KOWALSKIE]

Streszczenie

Dwudziestowieczna teologia podkreslita na nowo wzajemna zalezno$¢ migdzy teolo-
gia a duchowoscig: teologia ma interpretowaé mistyke, a mistyka poglebiaé teologig.
Te¢ zalezno$¢ wida¢ dobrze u Hansa Ursa von Balthasara, jednego z odnowicieli teolo-
gii wspodlczesnej. Inspirujace i interesujace jest podobienstwo w niektorych kwestiach
miedzy szwajcarskim teologiem i polska mistyczka, Faustyng Kowalska. Osoby, ktore
nigdy nie styszaly o sobie, maja podobne (nieoczywiste) obserwacje na temat rzeczy-
wisto$ci Bozej. Niniejszy artykul jest proba ukazania takich podobienstw w dziedzinie
eschatologii. Chodzi o nowe postrzeganie sadu, szcze$cia wiecznego oraz kar czy$éco-
wych i piekielnych.

Stowa kluczowe: eschatologia, sad, nadzieja, piekto, szeol
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SIMILARITIES BETWEEN HANS URS VON BALTHASAR
AND FAUSTYNA KOWALSKA IN THE PERCEPTION OF THE “LAST THINGS”

Summary

The twentieth century theology has underlined the interdependence of theology and
spirituality: the role of theology is to interpret spirituality and spirituality is to give a new
life to theology. We can observe this dependence clearly in Hans Urs von Balthasar’s
works. He was one of the restorers of the contemporary theology. The similarities between
the theologian from Switzerland and Polish mystic Faustyna Kowalska are inspiring and
interesting. The two, who have never heard about each other, have similar points of view in
some aspects of reflection about God. The purpose of this article is to show these similari-
ties in the field of eschatology. It means, exactly, a new perception of the judgment, eternal
happiness and punishment in purgatory and hell.

Keywords: eschatology, judgment, hope, hell, sheol

Parole chiave: escatologia, giudizio, speranza, inferno, sheol

TwP 11,1 (2017) 145






Teologia w Polsce 11,1 (2017), s. 147-161
O. Jan. P. Strumitowski OCist"

WSD w Katowicach-Panewnikach

TOZSAMOSC CZLOWIEKA — MIEDZY STWORCZYM
AKTEM A AUTOKREACIJA

Potoczne doswiadczenie cztowieka §wiadczy o jego zdolno$ci do autokreacji
(ksztattowania wilasnej tozsamos$ci) w obrebie wyznaczonym przez nature.
Badania z zakresu neuroscience potwierdzaja t¢ teze, starajac si¢ opisaé Ow
proces na réznych poziomach ludzkiej egzystencji (psychologicznej, cielesne;j
— zwlaszcza neurobiologicznej). Z niektorymi obszarami tak rozumianej auto-
kreacji stojag w sprzecznosci pewne tezy teologiczne podkreslajace Boski akt
stworczy, ktory okresla nie tylko ogolnie pojeta nature ludzka, ale i konkretny
ksztatt ludzkiej egzystencji, realizujacy si¢ np. w powotaniu lub wybraniu przez
Boga do konkretnego zycia.

Artykut poddaje analizie potencjalne przestrzenie konfliktu, pytajac zaréwno
o zakres, jak i o charakter interakcji miedzy autokreacjg cztowieka i stworczym
aktem Boga. Ponadto w artykule zostaje podjeta proba przeformutowania prze-
strzeni interpretacji owej zaleznosci, osadzajac w centrum analizy nie czastkowe
perspektywy osobowe (perspektywa Boska lub ludzka), lecz perspektywe relacji
rozumianej jako istotowo pierwotna w stosunku do perspektywy osobowe;j.

WSTEP

Swiadectwa biblijne wskazuja na fakt Boskiego ustanowienia cztowieka. Teksty

natchnione, ktore wyrazaja prawde o Boskiej kreacji $wiadczg o réznym stopniu
determinowania ludzkiej tozsamosci przez zamyst Bozy. Biblijna metafora Stworcy
poréwnujaca Go do rzemie$lnika wykonujacego dzieto sugeruje, ze uksztaltowanie
cztowieka dokonywato si¢ wedlug konkretnego planu. I chociaz sam opis wydaje
si¢ dotyczy¢ opisu cztowieka rozumianego gatunkowo, a nie indywidualnie, to
uzyty w kontekscie drugiego opisu stworzenia z Rdz 2,7 czasownik ydsar, ozna-

*

0. Jan Pawet Strumitowski — dr teologii dogmatycznej, wyktadowca Wyzszego Seminarium
Duchownego w Katowicach-Panewnikach. Zajmuje si¢ teologia pigkna, teologia trynitarna
i chrystologig oraz teologiczng teorig poznania, zwlaszcza w aspekcie egzystencjalnym i este-
tycznym, a takze jej relacjami z filozofia wspolczesna oraz naukami empirycznymi; e-mail:
jancist@gmail.com.
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czajacy wykonywanie dzieta z uprzednio istniejacej materii, wskazuje na dziatanie
wedhug planu na réznych plaszczyznach. Ow hebrajski czasownik bywa w Biblii
uzywany w kontekstach swiadczacych o ksztaltowaniu roznych stworzen wedlug
uprzedniego planu, szczegdlnie jednak cztowieka, nie wylaczywszy jego historii,
powotlania czy charakteru'. Opis ten sugeruje mocny determinizm w akcie kreacji
cztowieka, ktory niekoniecznie musi by¢ rozumiany jedynie jako zrédtowo zaini-
cjowany przez Boga, ale jako dokonujacy si¢ w historii czlowieka w sposob ciagly.

Podobne intuicje, wskazujace na to, ze stworzenie $wiata, a nade wszystko
cztowieka, dokonuje si¢ wedtug ustalonego odwiecznie planu Bozego, zawarte
sa w teologicznych watkach sofiologicznych. Wedlug tych koncepcji, ktore swoj
rodowdd biorg bezposrednio z watkow ksiag madrosciowych?, stwarzanie jest
odtwarzaniem w kategoriach czasoprzestrzennych idealnego modelu istniejacego
odwiecznie w Logosie (Sofii). Sofia zatem jest tutaj rozumiana jako doskonaty
model trojhipostatycznego Boga oraz doskonaty wzor wszelkiego obrazowania,
tworzac w ten sposob doskonaly i petny w najmniejszych szczegdtach wzor cate-
go stworzenia®. Akt stworczy natomiast jest ekstrapolacjg wewnatrztrynitarnego
zamyshu (idei preegzystujacych w odwiecznej Madrosci) na stworzony $wiat*.
Koncepcja taka jest obecna nie tylko we wschodnich nurtach sofiologicznych, ale
jej elementy w postaci twierdzen o preegzystencji wzorow kazdego stworzenia
odnalez¢ mozemy rowniez u $w. Augustyna’ czy $w. Tomasza z Akwinu®.

Intuicje te (o preegzystencji w zamysle Bozym indywidualnych idei kazdego
stworzenia w jego doskonalej petni) wydaja sie potwierdzac teksty biblijne wskazu-
jace na indywidualne powotanie i uksztattowanie cztowieka przez Boga, jak np. Jer
1,5 czy Ef 1,4-6. Werset z Ksiggi Jeremiasza wprost mowi o uprzednim wzgledem
narodzenia poznaniu i uksztattowaniu, obejmujacym tozsamosc¢ i misj¢ proroka.
Natomiast stwierdzenie z Listu do Efezjan sugeruje pewna celowos¢ w realizacji
zamierzonego odwiecznie Boskiego zamystu, ktory jeszcze jest niezrealizowany,
a do ktorego stworzony czlowiek niewatpliwie winien zdgzaé. Jednakze tak pojety
idealnie wyznaczony ksztatt doskonato$ci odwiecznie istniejacy w Bogu rodzi
pytanie o zakres i wolno$¢ potencjalnej wspotpracy czlowieka w realizowaniu
wzniostego planu ludzkiej doskonatosci.

Por. J. Lemanski, Opis stworzenia jako conditio humana w Rdz 2,7, ,,Slaskie Studia Historycz-
no-Teologiczne™ 2006, t. XXXIX, nr 1, s. 12—14.

Por. J. Bolewski, Misterium magdrosci: traktat sofio-mariologiczny, Krakow 2012, s. 54-82.
Por. S. Butgakow, lkona i kult ikony: zarys dogmatyczny, przekt. H. Paprocki, Bydgoszcz 2002,
s. 50.

Por. A. Walicki, Zarys mysli rosyjskiej. Od oswiecenia do renesansu religijno-filozoficznego,
Krakow 2005, s. 798.

Por. Aurelius Augustinus, De diversis Quaestionibus octoginta tribus liber unus, w: Opera
omnia. Tomus sextus, Aurelius Augustinus, Paris 1863, PL 40, nr 30-31.

Por. Tomasz z Akwinu, Suma teologiczna, przekt. S. Btech, Londyn 1962, I, q. 15, a. 1-3.
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Watki te wskazujg na deterministyczny charakter aktu stworczego. I oczywiscie
nie dziwi fakt, ze z teologicznego punktu widzenia rozumiemy cztowieka jako
zaplanowanego i chcianego przez Boga. Watpliwo$ci moze natomiast budzi¢
zakres owego planu i jego realizacji w konteks$cie ludzkiej wolnosci. Wydaje
si¢ bowiem, ze niektore teksty biblijne sugeruja, jakoby plan stworczy dotyczyt
konkretnych ludzi w najmniejszych szczegotach. Pytanie, jakie w tym kontekscie
si¢ rodzi, dotyczy udzialu czlowieka w procesie kreacji wlasnej tozsamosci i jej
zakresu. Czy cztowiek w akcie autokreacji jest skazany na doktadne odczytanie
planu Bozego w najmniejszych szczegotach i podjecie tego planu w akcie ksztat-
towania wlasnej tozsamosci? Czy jest w stanie w ogole sprzeciwic si¢ i zrujnowac
odwieczny plan Bozy wzgledem wtasnej osoby? I na czym polega owo rozminigcie
si¢ z Bozym zamystem stworczym? Innymi stowy, na kartach niniejszego artykutu
zostaje postawione pytanie o wzajemnosc i relacj¢ aktu stworczego Boga i aktu
autokreacji zarowno w kwestii zakresu aktu stwérczego (schematu stwoérczego),
jak i zakresu dynamiki jego realizacji. Mowiac bardziej przystepnie, pytanie doty-
czy tego, czy w historii mozemy sta¢ si¢ tym, kim sami siebie uksztaltujemy, czy
jestesmy skazani na realizacj¢ planu Boga? Lub czy realizacja wzniostego pla-
nu Boga pozostawia jakikolwiek margines na autoafirmacje? Odpowiedz na tak
postawione pytanie powinna odnalez¢ (jesli taka istnieje) przestrzen autokreacji
w kontekscie aktu stworczego, rozciagajaca si¢ na catg dzialalnos¢ cztowieka,
budujaca jego tozsamos¢.

PRZESTRZEN AUTOKREACII

Doswiadczenie wolnosci tworczej 1 autokreacji jest doswiadczeniem potocz-
nym i powszechnym. Trudno jest poda¢ w watpliwos¢ fakt, ze nasze decyzje
i dziatania okreslajg nas i determinujg. Oczywiscie w autokreacji nie jestesmy
zupehie niezalezni. Istnieja pewne ramy wyznaczone przez nature, w obrgbie
ktorej cztowiek winien si¢ realizowac. Pragnienie wykraczania poza te ramy
i absolutyzowania wolnosci autokreacyjnej wydaje si¢ prowadzi¢ do destrukcji
natury ludzkiej. Niemniej okreslenie ram natury nie jest proste. Jesli bowiem Bog
w swoim zamysle stworczym jest autorem jedynie doskonalej ludzkiej natury,
natomiast cztowiek w swoim zyciu jest autorem jej konkretnego urzeczywistnie-
nia, to faktycznie urzeczywistnienie owej natury winno by¢ czyms spontanicznym
i niemal bezwiednym. Tymczasem to, co w potocznym sensie (nieteologicznym)
okreslamy mianem natury, zaktada rowniez istnienie instynktow samozacho-
wawczych, centralizacji na witasnej osobie (egocentryzm) itp., ktore wydaja si¢
stanowi¢ wrodzone, ewolucyjne mechanizmy zapewniajace przetrwanie. Z teo-
logicznego punktu widzenia realizacja tych ,,wpisanych w natur¢” instynktow
stoi w sprzecznosci z realizacja doskonatosci ludzkiej i pocigga za sobg konse-
kwencje w wymiarze duchowo-moralnym. Jesli jednak takie odruchy wpisane sa
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W nature, przez co wydaja si¢ nieuchronne, to zupetnym nieporozumieniem jest
przypisywanie im statusu warto$ci moralnej’.

Z drugiej strony wspolczesne neuronauki wskazuja na silng korelacje struktur
mozgowych ze sferg psychologiczng, co sprawia, ze mozemy powiedzie¢, ze
nasza jazn jest synteza plastycznego ksztaltowania si¢ potaczen synaptycznych
w moézgu?. Istotne jest to o tyle, ze w takiej optyce morfologia mézgu na poziomie
neuronalnym determinuje wzorce ludzkiego zachowania’. Relacja ta natomiast jest
zwrotna: mozg na poziomie neuronalnym jest bardzo plastyczny, przez co kazde
zachowanie ksztaltuje potaczenia neuronalne, ktére z kolei determinuja wzorce
zachowan. Plastycznos¢ mozgu w kontekscie ludzkiej historii stanowi zatem silng
plaszczyzne autokreacji cztowieka'’.

W takiej perspektywie przed podjeciem analizy interakcji stworczego aktu
Boga i autokreacji cztowieka nalezy zastanowi¢ si¢ nad przestrzenig i celem tej
interakcji. Nalezy okresli¢ zatem, czego dotyczy potencjalna pelnia stwarzana lub
przynajmniej zamierzona w nas przez Boga. Bog bowiem stwarza nas ,,w petni”
przez taske. Czy pehnia ta dotyczy sfery ducha, ciata czy psychiki? Co oznacza
doskonato$¢ w perspektywie antropologiczno-teologicznej? Czy jest ona tozsama
z doskonatosciag moralng lub religijng? Czy doskonato$¢ cztowieka to rowniez
doskonatos¢ cielesna?

Doskonatos$¢ nie jest oczywiscie terminem tozsamym ze §wigtoscig, aczkolwiek
doskonato$¢ w perspektywie teologicznej wynika ze swietosci. Jesli doskonatos¢
rozumiemy tak, jak rozumiat ja §w. Tomasz, czyli jako realizacje swojego natu-
ralnego celu, to niewatpliwie cztowiek staje si¢ doskonalszy, im bardziej realizuje
zamyst stworczy, czyli im bardziej zbliza si¢ do celu, ktory w odwiecznym zamysle
Boskim jest cztowiekowi wyznaczony!!. Zaznaczy¢ nalezy, ze nie ma tutaj pelnej
jasnosci co do tego, czy kazdy czlowiek jest zobowigzany do realizacji wyzna-
czonego sobie osobiscie schematu swojej osobowosci, tym bardziej, jesli u§wia-
domimy sobie, ze pelny wzoér doskonatosci zostal nam objawiony w Chrystusie,
ktory stanowi wzor w znaczeniu celu, jaki mamy osiagnaé, a ktory jednak trudno
jest traktowac jako schemat do idealnego powielania'®.

Problem ten wigze si¢ gtownie z deskrypcja skutkow grzechu pierworodnego (por. R. Niebubhr,
The Nature and Destiny of Man: A Christian Interpretation, t. 1. Human Nature, New York
1941, s. 241).

Por. C. Malabou, Que faire de notre cerveau?, Paris 2004, s. 119. Oczywiscie zalezno$¢ miedzy
moézgiem a jaznig lub osobowoscia dotyczy zgodnosci na dwoch poziomach ujmowania zjawi-
ska. Osobowos¢, swiadomos¢ i wszelkie inne wladze i wlasciwosci psychologiczne sa wiasci-
wosciami emergentnymi wzgledem struktury i dzialania moézgu (por. W. Galus, Architektura
swiadomosci, ,,Roczniki Filozoficzne” 2015, t. LXIII, nr 4, s. 155).

Por. C. Malabou, Que faire de notre cerveau?, s. 55.

Por. tamze, s. 20.

Por. A. Stomkowski, Teologia zycia duchowego w Swietle Soboru Watykanskiego II, Zabki
2000, s. 84.

2. Por. tamze, s. 86-91.
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Istotne rowniez wydaje si¢ zagadnienie zakresu owej objawionej w Chrystusie
doskonatosci, tzn. okreslenie, czy dotyczy ona jedynie doskonatosci duchowej, czy
tez ogarnia takze doskonato$¢ w sferze psychicznej i cielesnej. Pytanie to sprowa-
dza si¢ do kwestii obrazu i podobienstwa oraz sfery, w ktorej cztowiek realizuje Ow
obraz i podobienistwo. W tradycji bowiem czesto obraz i podobienstwo rozumiano
jako wiasciwos$¢ sfery duchowej. Niemniej wydaje sie, ze podobienstwo cztowieka
do Boga realizuje si¢ takze w konteks$cie materialno-biologicznej sfery cztowie-
ka'3. Takie twierdzenie jest oczywiscie jak najbardziej oczywiste, zwazywszy na
wspolczesne odkrycia neuronauk, wskazujace na silne potaczenie sfery duchowe;,
psychicznej i cielesnej w cztowieku, sugerujace, ze 6w podziat lub inne alterna-
tywne podziaty (np. dualizm ciala 1 duszy) ze wzglgdu na nadrzednos¢ jednosci
natury ludzkiej powinnismy traktowac raczej jako dystynkcje metodologiczne!'®.

W kwestii doskonatos$ci natury, ktorg jeste$my w stanie w jakiej$ mierze ksztal-
towac, nalezy takze zachowacé pewng hierarchi¢ w odniesieniu do réznych sfer.
Ciezko jest zgodzi¢ sig, ze do doskonatosci czlowieka nalezy dazenie do dosko-
natosci cielesnej, rozumianej na sposob grecki (doskonatos¢ ciata realizowana
w pigknie jego formy). Niemniej sfera ta nie wydaje si¢ catkowicie nieistotna.
Chrystusowi zdrowie cielesne nie byto catkowicie oboj¢tne, o czym $wiadczg prze-
ciez liczne uzdrowienia z chorob. Réwniez wspotczesne odkrycia nauk kognityw-
nych wskazuja, ze sfera ciata nie jest zwigzana ze sferg psychiki tylko w kontekscie
cielesnosci mozgu, ale jak sie okazuje, problem body-mind nalezy rozpatrywac
wlasnie w kontekscie zalezno$ci wzgledem calego ciata (psychika, §wiadomos¢
itp. sa pochodng cielesnosci jako takiej, a nie tylko mozgu, aczkolwiek struktury
neuronalne sg tutaj szczegdlnie wazne'?).

W tak nakreslonej wizji zauwazy¢é mozemy, ze sfera psychiczna i cielesna —
zwlaszcza w zakresie korespondujacym i determinujacym ksztatt psychiki — zalezy
w duzej mierze od dziatania cztowieka i jego interakcji ze Swiatem. Lezy ona zatem
w sferze ludzkiej autokreacji. Psychika natomiast mocno koresponduje ze sferg
duchowa (wola, rozumno$¢). Z teologicznego punktu widzenia cztowiek zatem
jest kreowany odgornie przez Boga. Z naukowego punktu widzenia tymczasem
widzimy, ze jest kreowany oddolnie przez wtasne czyny i swoje istnienie w $wiecie.
Pytanie stawiane w niniejszym artykule przybiera zatem forme zalezno$ci migdzy
konstytuowaniem si¢ ludzkiej natury w kontekscie zycia w $wiecie a realizacja
odwiecznego zamystu stworczego.

Dopowiedzie¢ tutaj nalezy rowniez, na co wskazuje tak sformutowane pytanie
i kontekst, ze doskonatos¢ ludzka realizowana w poszczegdlnym zyciu jednostek

Por. R.J. Wozniak, Materialno-biologiczny wymiar obrazu Bozego w czlowieku, ,Scientia et
Fides” 2014, t. I, nr 2, s. 271-288.

4 Por. E. Gilson, Elementy filozofii chrzescijanskiej, przekt. T. Gorski, Warszawa 1965, s. 190.
Por. L. Przybylski, System haptyczny — jak umyst dotyka swiata?, w: Funkcje umystu, red.
M. Urbanski, P. Przybysz, Poznan 2009, s. 62.
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nie jest czym$ oderwanym nie tylko od natury ludzkiej, ale ze z koniecznos$ci
realizuje si¢ ona w jednosci z catoscia rodzaju ludzkiego. Doskonatos¢ realizuje
si¢ w doskonalej jednosci ludzkosci'®. Doskonato$¢ posiada zatem mocny rys
relacyjny. Podstawa za$ tej relacyjnie rozumianej doskonatosci jest relacja czto-
wieka z Bogiem. Okreslenie wzajemnosci 1 wspotmiernosci stworczego aktu Boga
1 autokreacji cztowieka winno zosta¢ przeniesione na ptaszczyzng relacyjng.

RELACYJINY ASPEKT AKTU STWORCZEGO

Analizy te prowadza wigc do osadzenia dalszej refleksji w akcie stworczym
rozumianym relacyjnie. Na mozliwos¢ 1 stuszno$¢ obrania takiej perspektywy
mocno wskazujg juz teksty $w. Tomasza z Akwinu, ktory dostrzegajac fakt
relacyjnego istnienia czlowieka, dopatruje si¢ w stworzeniu odcisnigtego §ladu
podobienstwa Bozego i czyni z istnienia rysu relacyjnego pewnego rodzaju
sposob lub droge odkrywania Stworcy, ktory sam istnieje w relacji i w relacji
stwarza czlowieka i $wiat'’. Wspolczesnie powrdt do relacyjnego ujmowania
stworzenia, rowniez w jego metafizycznym wymiarze, staje si¢ coraz bardziej
powszechny, co niewatpliwie jest owocem tak zwanego renesansu trynitarnego's.
Perspektywe t¢ przyjmuje takze I Sobor Watykanski, okreslajac cztowieka jako
istote relacyjng, powotang zaréwno do zycia we wspolnocie z innymi ludzmi,
jak i z Bogiem".

Na kanwie tak rozumianej konstytucji natury ludzkiej konstruuje si¢ wspot-
cze$nie modele aktu stworczego rozumianego jako owoc relacji stwarzanego
cztowieka do Boga. Relacje owa, mieszczaca w sobie potencjat determinowania
ludzkiej tozsamosci (sobosci), thumaczy si¢ na rozny sposob. Istotne jednak jest to,
ze sama tozsamos$¢ w tych modelach wydaje si¢ owocem stworczego odniesienia
do Boga®. Czlowiek w takim modelu posiada wolno$¢ autokreacji, natomiast
ta autokreacja dokonuje si¢ ,,wobec” stwarzajacego Boga. Samo osadzenie aktu
stworczego w relacji nie thumaczy oczywiscie w sposob zupely wspotmiernosci
1 tozsamo$ci indywidualnie realizujgcej si¢ autokreacji zycia ludzkiego wobec
odwiecznie istniejacego zamyshu Stworcy. Wyznacza jednak pewng przestrzen

Por. A. Stomkowski, Teologia zycia duchowego w swietle Soboru Watykanskiego 11, s. 29.

Por. S. Mycek, Trynitarnosc stworzenia w tajemnicy trynitarnego Stworcy. Dialog z teologicz-
no-filozoficzng myslg swietego Tomasza z Akwinu, ,Poznanskie Studia Teologiczne” 2004,
t. XVII, s. 111-113.

Por. G. Greshake, Trojjedyny Bog. Teologia trynitarna, przekt. J. Trawa, Wroctaw 2009,
s. 403-408.

Por. A. Choromanski, Osoba ludzka jako ,, byt relacyjny” — antropologiczne fundamenty ekle-
zjologii Soboru Watykanskiego 11, ,,Studia Teologii Dogmatycznej” 1 (2015), s. 61.

Por. R.J. Wozniak, Roznica i tajemnica. Objawienie jako teologiczne zrodto ludzkiej sobosci,
Poznan 2012, s. 299-336.
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jej realizacji, zmigkczajac niejako akt stworczy, rozumiany wczesniej jako bez-
wzglednie determinujacy, a tym samym redukujacy realnos¢ ludzkiej wolnosci
i ludzkiego dziatania w konteks$cie urzeczywistniania planu Bozego. Obranie za
punkt wyjscia modelu relacyjnego wprowadza zatem dynamiczng przestrzen dia-
logu, ktora umozliwia analize realizacji Boskiego zamystu, uwzgledniajac czynne
zaangazowanie czlowieka w konstytuowanie wilasnej tozsamosci. W takiej prze-
strzeni natomiast mozna stara¢ si¢ przeanalizowac i nakres$li¢ zard6wno charakter
autoafirmacji samokonstytuujacego si¢ cztowieka wobec Boga, jak i zastanowic¢ si¢
nad mozliwoscig pogodzenia wolnego aktu ludzkiej autokreacji, otwartego na rozne
potencjalne scenariusze pelni wlasnej natury, z realizacjag odwiecznie ustalonego
Boskiego planu. Relacyjno$¢ aktu stworczego bowiem zaktada nie tylko impuls
stworczy mieszczacy w sobie zdefiniowany ksztalt natury lub — ujmujac kwestie
szczegdlowo — ksztalt konkretnego istnienia ludzkiego, ale tez wspotmierng odpo-
wiedz, ktéra stanowi element tejze doskonatosci. Zatem odpowiedz cztowieka na
akt stworczy, co stanowi sedno relacji, sama w sobie miesci si¢ w obrebie zamie-
rzonej przez Boga ludzkiej natury. Stwarzanie jawi si¢ w takiej perspektywie nie
tyle jako akt bezwzglednego ustanowienia cztowieka w konkretnym ksztalcie, ale
jest udzieleniem petni potencji zdefiniowanej w formie pytania, a nie twierdzenia,
kierowanego do adresata samego aktu stworczego, jakim jest cztowiek.

Autoafirmacja w takim kontekscie faktycznie, jak zostato to juz zaznaczone,
odbywa si¢ w pewnych granicach, ktorych przekroczenie jest przekroczeniem
dialogu wyznaczajacego nature, a wiec jest zaprzeczeniem natury. Wyjscie poza
dialog jest rezygnacja z konstytutywnej cechy natury ludzkiej, czyli jest jej zaprze-
czeniem. Pytaniem otwartym pozostaje jednak, czy wolnos¢ ludzka dopuszczajaca
rozne strategie realizacji potencji wlasnej tozsamosci jest mozliwa do realizacji
przy uwzglednieniu odwiecznej znajomosci przez Boga konkretnego ksztattu osoby
ludzkiej, stanowiacej jej doskonata forme zrealizowang w historii.

DIALOG STWORCZY

Perspektywa autokreacji nie tylko jest zgodna z doswiadczeniem ludzkiej wol-
nos$ci, ale jest konieczna ze wzglgdu na moralng odpowiedzialno$¢ cztowieka
za swoje czyny i za ksztalt swojej tozsamosci. Wydaje si¢ ona zatem faktem.
Powyzsze rozwazania wskazuja, ze zakres autokreacji dotyczy wszystkich sfer
ludzkiego istnienia, aczkolwiek osadzona jest w ramach ludzkiej natury. Niemniej
perspektywa teologiczna jednoczesnie wskazuje, ze Bog jest absolutnym stwor-
€3 naszej tozsamosci, co z naszej perspektywy moze rodzi¢ pewien dysonans.
Jednakze synteza tych dwoch stanowisk jest obecna juz w Biblii. Podkresla ja
sw. Pawel w Rz 9,20-21, podejmujac starotestamentalng metaforg Stworcy jako
garncarza. Tekst Pawlowy wskazuje z jednej strony na absolutny determinizm
stworczy. Wskazuje, ze Bog posiada wtadze nad gling, i to w takim sensie, Ze nie
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tyle okresla cztowieka jako glinge (co sugerowaloby wyznaczenie ram natury),
ile okresla ksztalt nadawany glinie — niezaleznie, czy jest to ksztatt chwalebny,
czy godny gniewu?'. Tekst okreslajacy w ten sposob zaleznos¢ miedzy Stworca
(garncarzem) a stwarzanym czlowiekiem (naczyniem) w swojej postaci wydaje
si¢ dwuznaczny, co zdaje si¢ wynika¢ z podjetej perspektywy narracji. Z jednej
strony 6w fragment wskazuje bowiem na wszechpotezny determinizm, nawet
wzgledem dziet Boga, ktore z ludzkiej perspektywy nie sg dzietami chwalebnymi,
co w historii mys$li teologicznej niejednokrotnie przyjmowane byto jako argument
$wiadczacy o predestynacji*?. Z drugiej jednak strony tekst mocno wskazuje na
fakt podlegania wszystkich dziet Boga Jego suwerennemu osagdowi, co stanowi
przestanke wskazujaca odpowiedzialnos¢ owej ,,gliny” za swoj wlasny ksztatt.
Z perspektywy ludzkiej moze to wydawac sie¢ sprzeczne w takim sensie, jaki
zostal wskazany powyzej: czlowiek jest z jednej strony zdeterminowany w swojej
tozsamosci odgornie przez Boga, a z drugiej sam ma ponosi¢ odpowiedzialno$¢
za swoj ksztalt.

Tekst Pawlowej metafory sugeruje jednak jednocze$nie, ze chociaz Bog posiada
absolutna wtadze nad ksztattem ludzkiej tozsamosci, to jednak Jego aktywnos$¢
zaktada pewien stopien bierno$ci (cierpliwego oczekiwania na nawrdcenie). Ta
sugestia sprawia, ze Bog, niejako formujac naczynie, nawet jesli ulegnie ono
znieksztalceniu, nadal stara sie je doprowadzi¢ do stanu uzytecznosci®*. Ponadto
tekst mocno sugeruje, co zauwazal juz Orygenes, ze sadowi nie bgdzie podlegat
ksztalt naczynia nadawany mu przez Boskiego garncarza (chociaz czasami ten
ksztalt czyni naczynie mniej chwalebnym przez deformacj¢ powstata w procesie
tworczym), ale sgdowi w $cistym znaczeniu podlega¢ bedzie zgoda czlowieka na
nadang mu przez Stworce forme. Godzien gniewu jest bowiem ten, kto ma pretensje
do Boga o to, ze zostat uczyniony tym, kim jest**. W ten sposob narracja Pawlowej
metafory, chociaz ujmuje zagadnienie stworzenia z perspektywy Boskiego aktu,
zachowujac jego absolutny charakter, znajduje w przestrzeni Boskiego determi-
nizmu miejsce na wspotudziat cztowieka, przez co wprowadza i$cie dialogiczna
perspektywe. Wspotdziatanie czlowieka nie dotyczy jednak bezposrednio okre-
slania ksztattu czy schematu wtasnej tozsamosci, ale samego zagadnienia relacji.
Czlowiek w autokreacji nie powinien zatem pytac o ksztatt, ktéry ma wspottwo-
rzy¢ z Bogiem, ale winien pyta¢ o udziat w relacji. Nie powinien pytaé¢ o swoja
tozsamos¢, ale o swoje odniesienie do Stworcy.

Perspektywa ta posrednio zawarta jest takze w pozniejszej tradycji okreslajace;
zaleznos¢ taczaca Boga z cztowiekiem, jaka mozemy znalez¢ np. w pseudodioni-

2l Por. R.E. Brown, J.A. Fitzmyer, R.E. Murphy, W. Chrostowski, Katolicki komentarz biblijny,

Warszawa 2001, s. 1303.

Por. tamze.

2 Por. tamze, s. 1303-1304.

24 Por. Orygenes, Komentarz do Listu $w. Pawla do Rzymian, cz. 2, przekt. S. Kalinkowski, War-
szawa 1994, s. 402.
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zyjskiej adaptacji neoplatonizmu przez struktury mysli chrzescijanskiej. Glebsza
analiza Boskich hierarchii wskazuje, ze poznanie Boskiego zamystu, dostepne
cztowiekowi za posrednictwem hierarchii, nie dotyczy samej istoty Boskiej lub
konkretnych planow Boga za posrednictwem hierarchii objawionych w porzadku
emanacyjnym. Hierarchie polegaja raczej na tym, ze s one miejscami relacji,
miejscami otwarcia, zgody i wymiany interpersonalnej. W hierarchiach cztowiek
jednoczy si¢ z Bogiem, kiedy przyjmuje akt donacji Boga i sam staje si¢ aktem
donacji wlasnej istoty wzgledem Boga?. Nacisk potozony jest zatem znowu nie na
to, ,,c0?” Bog zamysla i czyni i,,c0?” cztowiek podejmuje w kooperacji z Bogiem,
ale na to, ,,jak?” Bog otwiera si¢ na cztowieka w swoim dziele i ,,jak?” czlowiek
zgadza si¢ na owg otwarto$¢ relacyjna Boga.

Przenoszac t¢ perspektywe z Boskiej na ludzka, mozemy powiedzieé, ze jesli
cztowiek w swoim zyciu realizuje z lepszym lub gorszym skutkiem projekt Boga, to
Bog prowadzi go do doskonalosci, uwzgledniajac dziatanie cztowieka. Potencjalna
doskonato$¢ (zamyst Boga) rozumiana w ten sposob nie wyznacza szablonu, ale
potencje, ktora réznorako moze si¢ zrealizowac. Z tego wzgledu sama swigtosc¢
moze przybiera¢ rdzne postaci i scenariusze realizacji. Rowniez Chrystus w takiej
perspektywie mogt realizowac petni¢ na sposdb réznych momentdéw i wydarzen
($wiadcza o tym cztery redakcje Ewangelii, kreslace cztery rézne portrety Jezusa,
z ktérych kazdy jest nieco odmiennym portretem petni §wigtosci realizowane;j
doktadnie w takich samych okolicznosciach).

Jesli wige zatozy¢, ze petnia (doskonatos¢) nie jest ustalong forma (ontologicz-
nym bytem doskonatym), ale jest dynamicznym aktem wymiany, to petnia nie jest
efektem koncowym (realizacja projektu), ale aktualnym, doskonalym istnieniem
w relacji. To z kolei zaktada, ze Bog moze pamicta¢ kazda nasza potencjalng
pehie (kazdy moment petni w ludzkiej perspektywie), bez jej konkretnego deter-
minowania. Bog pamig¢ta ja taka, jaka ona jest w Jego odwiecznosci oraz jaka
jest w naszej aktualnos$ci (co jest zgodne z sofiologia sensu stricto), a miedzy
tymi dwiema perspektywami nie ma sprzeczno$ci ze wzgledu na aktualne ,.teraz”
istnienia Boga w kazdym momencie historii*. Mozemy zatem powiedzie¢, ze
Bog w swoim umysle zna konkretny ksztatt kazdej ludzkiej doskonatosci, ktorg
cztowiek realizuje w swoim ziemskim zyciu. Ale ta doskonalo$¢ nie jest w swojej
istocie doskonatoscig indywidualnego bytu. Doskonatos¢ cztowieka nie polega
na doskonatej jego formie w doskonalym, monolitycznym i wyabstrahowanym
istnieniu. Raczej doskonato$¢ cztowieka powinna by¢ rozumiana jako doskonate
odniesienie wzgledem Boga i swiata. Cztowiek jest doskonaty, kiedy znajduje
si¢ w relacyjnej harmonii obejmujacej wszystko i wszystkich. A doskonatosé¢

25 Por. J.-L. Marion, Idol i dystans, przekt. W. Starzynski, U. Idziak-Smoczynska, Krakow 2016,
s. 172-174.

Por. M. Levering, Pismo Swiete i metafizyka. Tomasz z Akwinu i odnowa teologii trynitarnej,
przekl. M. Romanek, Krakow 2016, s. 178—180.
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taka z oczywistych wzgleddéw nie jest czyms$ ustalonym odgornie, ale jest czyms$
ustalajacym si¢ i dynamicznym. Oznacza to, ze konkretny ksztalt doskonato-
$ci cztowieka jest czym$ wtornym. Ontologiczna (strukturalna) doskonato$¢ jest
pochodna doskonato$ci dynamicznie konstytuujacej si¢ w relacjach. Dzigki takiemu
ustawieniu kwestii mozliwe jest rozumienie czlowieka jako wolnego (niezdeter-
minowanego w konkretnym ksztatcie realizacji wtasnej istoty), gdyz realizujacego
swojg doskonatos¢ jako dazenie do najdoskonalszej relacji z Bogiem, ktdra moze
realizowac si¢ w réznych ksztaltach i kontekstach ludzkiej egzystencji. To oczy-
wiscie nie wyklucza tego, ze Bég w swoim odwiecznym umysle zna wszystkie
potencje. Istotne jest to, ze sama doskonato$¢ nie jest determinowana przez ksztatt,
ale jest determinowana przez relacje, a ksztalt egzystencji jest jej podporzadko-
wany. Bog, okreslajac sofiologicznie ksztatt kazdego istnienia, okresla go nade
wszystko w jego istocie, ktorg stanowi relacja do Niego. Tak rozumiana istota
moze konkretyzowac si¢ w r6znych formach i ksztattach, ktore Bog rowniez zna
— zardwno te potencjalne, jak i te aktualne.

Zmiana perspektywy z ontologicznej na relacyjna modyfikuje w ten sposob
pytanie o natur¢ $wieto$ci, doskonalo$ci i znaczenie nasladowania Chrystusa.
W perspektywie relacyjnej nie jest ono nasladowaniem moralnym ani zastanawia-
niem si¢, co zrobitby Chrystus w kontekscie naszego zycia, ale jest zastanowie-
niem si¢, jak ,tu i teraz” realizowac¢ wlasne zycie, zeby bylo ono proegzystencja
— tak jak doskonatg proegzystencja na rzecz Ojca byto ziemskie zycie Jezusa?'.
Takie proegzystencyjne ujecie jest zgodne rowniez z tradycyjnymi ujeciami
doskonatosci. Watki takie wida¢ chociazby w gradacji doskonato$ci zapropo-
nowanej przez $w. Bernarda z Clairvaux, ktory ostatnim stopniem mitos$ci czyni
mitos¢ siebie ze wzgledu na Boga®®, co idealnie komponuje si¢ z ujgciem rela-
cyjnym opisanym powyzej. W aktualnosci (perspektywie zycia ziemskiego) nie
jest wigc najwazniejsze, czy w czlowieku ciato, duch czy psychika sg doskonale
w ludzkim poje¢ciu, ale czy w tym wszystkim, czym one aktualnie sg, w catosci
sa podporzadkowane Bogu. Bog zatem wyznaczyt nie tyle ksztalt kazdego zda-
rzenia ludzkiej historii, ile kazdy moment ludzkiej historii opatrzyt potencjalng
peing istnienia i realizacji natury ludzkiej, ktorej rdzeniem jest doskonata relacja
wzgledem Stworcy.

27 Por. A. Osadnik, Proegzystencja jako wezwanie chrzescijanskie, ,,Seminare” 2003, t. XVIII,

s. 235-244.
Por. A. Andrzejuk, Mistyka mitosci Bozej w pismach sw. Bernarda z Clairvaux, ,,Studia Philo-
sophiae Christianae” 2011, t. XLVIL, nr 2, s. 91.
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WNIOSKI

Dysonans, narastajacy na skutek coraz $mielszych odkry¢ nauk psychologicz-
nych i przyrodniczych, dotyczacy pytania o zakres faktycznego dziatania Boga
i cztowieka w akcie kreacji ludzkiej tozsamosci, w $wietle powyzszych analiz
sprawia wrazenie mocno zwigzanego z konkretnie obrang (w sposéb nieuswiado-
miony) optyka ujecia catej kwestii. Pytanie o faktyczne autorstwo ludzkiej tozsa-
mosci naturalnie wydaje si¢ prowokowac fatszywa alternatywe. I nie chodzi tylko
o0 to, ze niewlasciwe jest oddzielne rozpatrywanie aktywnos$ci Boga i aktywnosci
cztowieka w procesie konsolidowania si¢ tozsamo$ci cztowieka oraz ich porow-
nywanie i zestawianie ze soba, ale o to, ze taka rozlaczna perspektywa narazona
jest na redukcj¢ rozumienia samej istoty natury ludzkiej. Rozwazania te wskazuja
bowiem, ze do fundamentalnych aspektow natury ludzkiej nalezy relacyjnosc.
Zapomnienie o aspekcie relacyjnym, ktory juz w samym akcie stwérczym konsty-
tuuje owa nature, prowadzi do ztego jej zrozumienia, polegajacego na definiowaniu
cztowieka jako istoty odizolowanej i catkowicie autonomicznej w swoim bycie.
Pytanie zatem o genezg¢ tozsamosci cztowieka w jej petni, sugerujace, ze moze ona
bra¢ poczatek albo wylgcznie z inicjatywy Boga, albo wylacznie z immanentnej
aktywnosci cztowieka, samo w sobie pomija jeden z najwazniejszych aspektow toz-
samosci cztowieka, jakim jest relacyjnosc. Czlowiek istnieje ,,w dialogu” i w taki
sposob tez zostaje ustanawiany i stwarzany od samego poczatku.

Przywrécenie perspektywy dialogicznej niesie ze soba natomiast potencjat
zharmonizowania na pozor opozycyjnych rozwigzan. W obrebie owej dialogicz-
nosci miesci si¢ taka wizja stworzenia, w ktorej cztowiek w swojej wolnosci
moze realizowac zamyst Stworcy, przy czym sama realizacja owego zamystu nie
redukuje wolnosci cztowieka, ale ja potwierdza — wolnos¢ cztowieka realizuje si¢
bowiem w przestrzeni wolnosci Boga.

Owa realizacja wynikajaca z przyjecia modelu relacyjnego nie tylko niesie
potencjat eksplanacyjny, ale pocigga rowniez praktyczne skutki dla zycia ducho-
wego. Zalozenie okreslajace istote doskonatosci jako doskonata relacje, a nie
doskonaty ksztatt natury, powoduje, ze cztowiek, urzeczywistniajac swoja pehig,
ktora potencjalnie istnieje w zamysle Boskim, nie powinien pyta¢ o ksztatt swojej
doskonatosci lub o konkretng form¢ swojego aktualnego istnienia lub konkretne
w danej okoliczno$ci zadanie, ktore winien wypehi¢ tak, by realizowac w ten spo-
sob odwieczny plan Boga (ksztalt naszego zycia). Taka zaleznos¢ jest niemozliwa
do zrealizowania i wydaje si¢ zupetie przekracza¢ mozliwosci dialogu cztowie-
ka z Bogiem, gdyz wedlug tak okreslonej zaleznosci czlowiek musiatby stara¢
si¢ odgadnac, jaki w kazdym momencie powinien by¢ i co konkretnie powinien
w danym momencie uczyni¢, by wpisa¢ si¢ w odgorny Boski schemat wlasnego
istnienia. Do zdobycia i realizacji takiej wiedzy cztowiek musiatby dysponowac
Boskimi atrybutami. Natomiast sama realizacja §wigto$ci rozumiana w ten sposob
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posiadataby rys nieco gnostycki. Wolnos$¢ tymczasem ograniczalaby si¢ w gruncie
rzeczy do niewolniczej realizacji odgornie ustalonego schematu.

Dostrzezenie istoty doskonatosci, ktéra nie przynalezy do sfery substancji, lecz
relacji, sprawia, ze perspektywa wspoltkreacji wlasnej tozsamosci raczej nie polega
na odgadywaniu konkretnych form wtasnego istnienia (cech i ksztaltu tozsamosci
danego cztowieka), ale na ustawieniu zycia w kazdym konkretnym momencie
w taki sposéb, by bylo ono proegzystencjag wzgledem Boga. Zmienia si¢ tutaj
zatem roztozenie akcentow. Poszukiwany jest nie ksztatt tozsamosci, ale poszu-
kiwana jest relacja. Natomiast ksztalt tozsamosci jak i ksztatt konkretnych dziatan
cztowieka jest wyznaczony poprzez poszukiwanie relacji z Bogiem. Ujmujac t¢
kwesti¢ bardziej praktycznie, mozna powiedzie¢, ze cztowiek w realizacji wlasnej
tozsamosci, ktorej pierwszym autorem jest Bog, nie powinien zastanawiac si¢ nad
swoim powotaniem w kategoriach: kim lub jaki powinienem by¢ i co konkretnie
powinienem zrobi¢. Bardziej powinien poszukiwaé¢ w kazdej okolicznos$ci zycia
najdoskonalszego urzeczywistnienia zrodtowej dla ludzkiego istnienia relacji mito-
$ci wobec Boga. Pytanie nie dotyczy tutaj zatem tego, ,,co mam robic¢?” lub ,.kim
mam by¢?”, ale ,,jak mam robi¢?” i ,,jak by¢, by catkowicie kochac¢?”. Ksztalt
tozsamosci i jej konkretyzacja jest bowiem wtorna wobec owej relacji. Plan Boga
dotyczacy petni bytu ludzkiego zaktada jego doskonato$¢é w mitosci. Konkretyzacja
owej pelni realizujgca si¢ w ludzkim zyciu przezywanym w wolnos$ci jest wtorna,
zatem zamyst Boga oraz forma jego realizacji w zyciu konkretnego cztowieka
pozostaja niekolizyjne. Zamyst Boga i zamyst cztowieka pozostaja w takim ukta-
dzie na r6znych poziomach metafizycznych, warunkujac sie jednakze, co w petni
wiaze si¢ i wynika z przyjecia podobnej zaleznosci wzgledem wolnosci Boga,
stanowigcej przestrzen wolno$ci czlowieka. Wolnos$¢ i zamyst Boga warunkuja
1 umozliwiajg zaistnienie i realizacj¢ wolnosci 1 konkretnej tozsamosci cztowieka.

Korekta metafizycznych zatozen sprawia zatem, ze faktycznie mozliwe jest
wolne urzeczywistnianie wlasnej tozsamosci w tworczym dialogu z Bogiem,
z jednoczesna znajomoscia przez Boga kazdej potencjalno$ci w petni urzeczy-
wistniajacej si¢ w ludzkim zyciu, realizujacym si¢ wzglgdem Boga. Ponadto sam
zamyst stworczy jawi si¢ w takim uktadzie nawet jako jeszcze bardziej totalny
(bo zaktadajacy wszelkie mozliwe konkretyzacje petni zamierzonej mitosci), lecz
jednoczesnie nie jest deterministyczny. W $cistym sensie ,,plan Boga” dotyczacy
konkretnej osoby i cztowieka w zasadzie dotyczy jego doskonatej mitosci (dosko-
natej relacji wzgledem Stworcy). Tak okreslony plan czy zamyst zaktada w jego
czasoprzestrzennej realizacji wszystkie potencjalne modusy realizacji, rozpie-
te migdzy skrajnym nieistnieniem a pelnig istnienia w zjednoczeniu z Bogiem.
Tym samym 6w cel ludzkiej tozsamosci, rozumianej w Boskiej perspektywie
jako realizacja doskonalej mitosci, zaktada wszelkie modusy jego stworzonej
1 historycznej realizacji, co w naszej ludzkiej perspektywie nazywamy po prostu
tozsamoscig. Zatem doskonatos$¢ realizowana przez cztowieka w jego zyciu jest
modusem potencjalnej realizacji planu Boga, co wynika z rdznicy ptaszczyzn
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Bozego zamystu 1 ludzkiej realizacji wlasnej osobowosci, w takim znaczeniu, ze
ta pierwsza jest przestrzenia realizacji drugiej. Czlowiek zatem moze w dowolny
sposob realizowac swojg tozsamos¢, natomiast sama ta mozliwo$¢ nie tylko nie jest
ograniczona przez ustalony przez Boga cel ludzkiej egzystencji (doskonata relacja
mitos$ci), ale przez ten ustalony cel jest ufundowana. Roznica ptaszczyzn zamystu
Boskiego i ludzkiej realizacji sprawia rowniez, ze ze wzgledu na transcendentng
natur¢ Boga, partycypujacego juz poprzez akt stwérczy w swoim stworzeniu, nie
tylko zna On wszelkie potencjalnosci realizacji kazdego indywidualnego istnienia,
ale rowniez ze wzgledu na fakt pozaczasowej egzystencji, wobec ktorej wszelki
czas stworzony poznaje On jako aktualne ,,teraz”, zna On tym samym konkretny
ksztalt realizacji owej zamierzonej petni milosci bez determinowania go.

Zatem tozsamos$¢ w konkretnym ksztalcie jest ludzka realizacja Boskiego planu
doskonatej relacji mitosci. Tozsamo$¢ jest w ten sposob pochodna relacji, natomiast
relacja jest warunkiem i przestrzenig urzeczywistniania si¢ tozsamosci. Istotne
jest rowniez, ze takie ulozenie zalezno$ci miedzy relacja a substancja wydaje si¢
bardziej zgodne z fundamentalnym dla catej mysli teologicznej (a zatem réwniez
antropologii) dogmatem trynitarnym. W perspektywie trynitarnej réwniez odnosi
si¢ wrazenie, ze tozsamos¢ hipostaz jest pochodnag relacji*’. W zyciu wewnatrztry-
nitarnym bowiem na pierwszy plan wydaja si¢ wysuwac akty/dziatania (udzielanie
wlasnej istoty przez Ojca, przyjmowanie przez Syna itp.). Z tego wzgledu moze-
my nawet powiedzie¢, ze w Bogu hipostazy sa samoistnymi relacjami®’. Syn jest
Synem ze wzgledu na to, ze jest rodzony, zatem jest samoistng relacja rodzenia sie.
Ojciec jest Ojcem ze wzgledu na to, Ze rodzi Syna, zatem jest samoistng relacja
rodzenia Syna itd. Podobnie, przez analogie, mozemy stwierdzi¢, ze rowniez byt
ludzki konsoliduje si¢ jako skutek relacji do Boga (oczywiscie nie jest to relacja
wewnatrztrynitarna, ale relacja Boga na zewnatrz). Niemniej takie rozumienie
cztowieka wydaje si¢ bardziej zgodne z pojmowaniem go jako stworzonego na
obraz i podobienstwo Tréjjedynego.
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HUMAN IDENTITY — BETWEEN CREATIVE ACT AND SELF-CREATION

Summary

The human’s current experience gives an evidence about his or her ability to self-cre-
ation (i.e.: identity formation) in the context determined by the nature. The neuroscience
researches, trying to describe the process on various levels of human existence (psycho-
logical, bodily, especially neurobiological), prove that thesis. Some areas of self-creation
of that kind are contrary to certain theological thesis that underline the God’s creative act.
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This act determines not only the human nature in a broad sense, but also a specific shape
of human existence, that appears for example in God’s vocation to a particular way of life.

The article analyses potential spheres of conflict, searching both the range and the charac-
ter of interaction between human self-creation and creative act of God. Moreover, the article
attempts to redefine the sphere of interpretation of that dependence, putting in the analysis’
centre not the partial personal perspectives (God’s and man’s perspectives), but the perspec-
tive of relation conceived as essentially primary in respect to the personal perspective.

Keywords: anthropology, relation, predestination, freedom, creation, vocation

Stowa kluczowe: antropologia, relacja, predestynacja, wolno$¢, stworzenie, powotanie
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NIEWYSLOWIONE ZJEDNOCZENIE”
CZASU I WIECZNOSCI

Wzajemne przenikanie si¢ czasu i wieczno$ci winno by¢ brane pod uwage
w kazdej refleksji teologicznej. W artykule zwrocono uwage na pewne ogdlne
ramy, ktore warto uwzgledni¢ w rozpracowywaniu poszczegdlnych kwestii
teologicznych. ,,Niewystowione zjednoczenie” czasu i wiecznosci to jedna
z odston tej samej tajemnicy Chrystusa, ktora teolog winien dostrzega¢ w kaz-
dym z misteriow wiary. We wszystkich zagadnieniach teologicznych daje o sobie
zna¢ wspolistnienie czasu 1 wieczno$ci przy supremacji bieguna wiecznego.

Zdaniem Cipriano Vagagginiego zarowno w calej strukturze rzeczywistosci,
jak 1 w strukturze ludzkiego poznania daje o sobie zna¢ dwubiegunowo$¢ wyni-
kajaca ze wspotistnienia skonczonos$ci z nieskonczonos$cia (czy tez, po prostu,
ze zwigzku stworzenia i Stworcy)'. Jednym z przejawoéw owej bipolarnosci jest
wzajemne przenikanie si¢ czasu i wiecznosci, ktore nalezatoby bra¢ pod uwage
wiasciwie w kazdej refleksji teologicznej. W niniejszym artykule, ktory nie rosci
sobie prawa do doglebnego opracowania wyj$ciowego zalozenia, uwaga zostanie
zwrocona raczej na pewne ogolne ramy, ktore warto uwzgledni¢ w rozpracowy-
waniu poszczegdlnych kwestii teologicznych.

Uszeregowane w niniejszym artykule metarefleksje dotyczy¢ beda kolejno:
zwigzku historii $wieckiej i historii zbawienia, relacji krolestwa Bozego do docze-
snych mesjanizmow, wspolistnienia oddziatywan Adama pierwszego i Chrystusa
w historii (par. 1-3); przenikania si¢ wiecznosci i czasu w Kosciele oraz osiggnigcia
eschatologicznego celu wedrowki Ludu Bozego przez czas (par. 3 i 4); stosunku
eschatologicznego spelnienia do rzeczywistosci przezywanej na ziemi in mysterio
(par. 51 6). Jesli co$ taczy podjete kwestie, to wlasnie owo wspotistnienie czasu

Stawomir Zatwardnicki — absolwent teologii na Papieskim Wydziale Teologicznym we Wrocta-
wiu, doktorant na tej uczelni, publicysta, autor wielu artykuléw oraz dwunastu ksigzek; ostatnio
wydat Gwalt na Teologii (Warszawa 2017). Zonaty, ma czworke dzieci; e-mail: zatwardnicki@
gmail.com.

Por. C. Vagaggini, Teologia. Pluralizm teologiczny, przekt. J. Partyka, Krakow 2005, s. 45,
s. 133; por. tamze, s. 40, 49, 95, 97-99, 101-103, 115, 133-135, 154, 163, 168-169, 180182,
184-185.
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1 wiecznosci; z kolei zréznicowanie zagadnien odzwierciedla wyjsciowe przeko-
nanie, ze w calej teologii wskazana bipolarno$¢ winna by¢ uwzgledniona.

HISTORIA SWIECKA A HISTORIA ZBAWIENIA

Mozna mowi¢ o ,,podwdjnej darmowosci” taski Boga, ktory powotuje cztowieka
do istnienia oraz do zycia wiecznego. Nie tylko odkupienie, ale takze stworzenie
jest wyswiadczong cztowiekowi taska®. Wszak nie istnieliby$my, gdyby nie zostato
nam to darowane ,,z gory”’; a stworzeni zostalismy w ten sposob, zeby moc przyjac
odkupienie. Mimo ze stusznie wprowadzono rozrdéznienie na naturg i taske, tego
rodzaju odréznienie daru pierwszego od drugiego, stworzenia od podniesienia do
zycia w Bogu, nie powinno by¢ postrzegane jako rozdzielenie jednego od drugiego,
skoro drugie dopetnia pierwsze, bez ktérego z kolei nie mogtoby si¢ zrealizowacé.

Podobnie nalezatoby patrze¢ na stworzony czas — inne imi¢ podarowanej stwo-
rzeniu taski istnienia oraz mozliwosci przebostwienia. Dar drugi, jesli nie ma by¢
narzucony silg, wymaga wolnego, a wigc w czasie podejmowanego przyjecia
sposobnosci uczestniczenia w naturze Bozej (por. 2 P 1,4). W ten sposob taska
przyjeta wiarg ksztattuje zycie nie wedtug natury (czyli taski pierwszej), lecz
podniesione do nadprzyrodzonosci (oparte na tasce drugiej). Relacje historii zba-
wienia do historii $wieckiej nalezaloby zatem postrzega¢ analogicznie do stosunku
zachodzacego miedzy taska a naturg.

Historia $wiecka stworzona zostala, zeby mogta zrealizowac¢ si¢ historia zba-
wienia. Chronos stanowi niezb¢dny fundament pod kairos, stuzy zrealizowaniu si¢
misterium Bozego w §wiecie. Ale oczywiscie historia S$wiecka nigdy w rzeczywi-
stosci nie dzieje si¢ poza historig zbawienia, bo nigdy nie byto czasu nieobjetego
faska Boza. Rozrdzni¢ jedng od drugiej jednak trzeba, bo historia zbawienia nie
moze by¢ przyjeta inaczej niz w wolnosci, a wiec na bazie historii $wieckiej. Jest
wiec historia $wiecka taska pierwsza, niezbgdng dla ingerencji Bozych zwigzanych
z historig zbawienia®.

Interwencje podejmowane przez Boga w historii ludzkosci przygotowaty wyda-
rzenie Chrystusa, kiedy to historia zbawienia zjednoczyla si¢ z historig §wiecka.
Zjednoczenie Stowa z ciatem, a zatem i z czasem, dokonuje si¢ we wcieleniu
Logosu, aby potem, juz dzi¢ki wniebowstapieniu Wcielonego, historia taski mogta
objac cala historie ,,naturalng”. Chrystus panuje bowiem nad czasem dzieki uwiel-
bionemu, a wigc wprowadzonemu do wiecznosci, cztowieczenstwu, z nieodtagczna
od niego historig, ktorego to cztowieczenstwa nie mozna oddziela¢ od Osoby

2 Por. Miedzynarodowa Komisja Teologiczna, Nadzieja zbawienia dla dzieci, ktére umierajg bez

chrztu (2007), 95.
3 Por. tamze, 83, 95; P. Liszka, Biblijna teologia czasu, Wroctaw 1990, s. 19-21.
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Stowa*. Przy czym — ,,optyka inkarnacyjna’ pozostaje w mocy w ciggu catych
dziejow — historia zbawienia nie przekresla historii $wieckiej, podobnie jak bostwo
nie niweluje cztowieczenstwa Chrystusa.

Woeielenie — rozumiane w catej swojej historii, od inkarnacji do uwielbienia
i zestania Ducha Swigtego — ten rozciagniety w czasie kulminacyjny ,,punkt oso-
bliwy”® wkroczenia wiecznosci w czas sprawia, ze historia $wiecka pozostaje odtad
w nierozerwalnej relacji do historii zbawienia. Odtad (i dotad roéwniez) dziata
historia zbawienia — w kazdym czasie, tzn. zgodnie ze ,,strzatka” historii $wiec-
kiej (biegnacej linearnie od przesztosci ku przysztosci) i w odwrotnym kierunku.
Ale tak rozumiana historia zbawienia nie moze uchyla¢ prawa czasu, zatem musi
dziata¢ inaczej w czasie przed i po Chrystusie, cho¢ zawsze jest to juz Jego czas
oraz Jego zbawcze dziatanie na rzecz ludzi wszystkich czasow’.

Wraz z Chrystusem historia zbawienia na dobre si¢ rozpoczyna wtasnie przez
to, ze dobiega kresu, o czym pisal Henri de Lubac. Jesli w Chrystusie objawienie
Boze osiaga swoja pehie, tzn. ze tajemnica Chrystusa w swojej catosci zostata
dana raz na zawsze. Odtad czas Chrystusa staje si¢ czasem konca, a caly czas
znajduje si¢ we wnetrzu czasu Chrystusa®. Czasy ostateczne juz dziataja w docze-

Z Chalcedonu wynika transcendencja o charakterze chrystologicznym — chodzi o transcenden-
cje Chrystusa wzgledem wszystkich ludzi i catej historii. Por. Migdzynarodowa Komisja Teo-
logiczna, Wybrane zagadnienia z chrystologii (1979), 11, 5.

Okreslenie Jerzego Szymika, dla ktorego ,,paradygmat inkarnacji” staje si¢ ,,paradygmatem
wszechrzeczywistosci”, tak ze wszystko nalezy postrzega¢ i rozumie¢ z perspektywy ,,optyki
inkarnacyjnej”. Por. J. Szymik, W swiatlach Wcielenia. Chrystologia kultury, Katowice—Zabki
2004, s. 45-55, 87, 94; tenze, O teologii dzisiaj. Zadania, pigkno, przysztosé, Pelplin 20006,
s. 21, 33, 243.

Zwiazanie historii doczesnej z historig zbawienia dokonuje si¢ w ,,punktach osobliwych”. Por.
P. Liszka, Wplyw nauki o czasie na refleksje teologiczng. (Wplyw koncepcji czasu na refleksje
teologiczng), Warszawa 1992, s. 121-122; tenze, Niepokalane Poczecie Maryi jako stworzenie
,,nowego czlowieka” na obraz i podobienstwo Boga Trojjedynego, w: Misterium Niepokalane-
go Poczecia Najswietszej Maryi Panny. Materialy sesji naukowej na Papieskim Wydziale Teo-
logicznym we Wroctawiu z okazji 150. rocznicy ogloszenia dogmatu o Niepokalanym Poczeciu
Najswietszej Maryi Panny (16 XII 2004), red. W. Wotyniec, Wroctaw 2004, s. 71-94, 72, 85
(Rozprawy Naukowe 56); tenze, Biblijna teologia czasu, s. 23, 28, 31. Mozna cato$¢ dziejow
chrzescijanskich uznaé za swoistg ,,wielkg osobliwo$¢”. Por. tamze, s. 28.

Por. orzeczenie synodu w Quierzy (853): ,,Christus Iesus Dominus noster, sicut nullus homo
est, fuit vel erit, cuius natura in illo assumpta non fuerit, ita nullus est, fuit vel erit homo, pro
quo passus non fuerit; licet non omnes passionis eius mysterio redimantur” (DS 624). Sobor
Watykanski I, Konstytucja duszpasterska o Kosciele w swiecie wspotczesnym ,, Gaudium et
spes” 22; Jan Pawel 11, Encyklika ,, Redemptor hominis” (4.03.1979), Watykan 1979, 13: ,,Cho-
dzi o czlowieka «kazdego» — kazdy bowiem jest ogarniety Tajemnica Odkupienia, z kazdym
Chrystus w tej tajemnicy raz na zawsze si¢ zjednoczy!”. Migdzynarodowa Komisja Teologicz-
na, Bog Trojca, jednosc ludzi. Monoteizm chrzescijanski przeciwko przemocy (2014), 46; taz,
Teologia odkupienia (1995), 1V, 47; P. Liszka, Biblijna teologia czasu, s. 23, 30-31, 36.

Por. H. de Lubac, Stowo Boga w historii cztowieka. Objawienie Boze, przekt. B. Czarnom-
ska, Krakow 1997, s. 68—69 (Zywa Wiara 7); a takze: K. Gozdz, Chrystus centrum historii,
,Roczniki Teologiczne™ 2 (2006), s. 5975, 63—64. Ratzinger zwrocil uwagg, ze ,,«raz jeden»
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snosci i prowadza jg ku eschatologicznemu spetnieniu’. Nie oznacza to jednak
ewolucjonistycznego postepu historii ku wiecznosci, owszem, Pan z wiecznos$ci
przyjdzie jak ztodziej po histori¢ (por. 1 Tes 5,2.4).

Dla czasu oznacza to koniecznos¢ Paschy — nie da si¢ uniknaé ,,przejscia”, skoro
Nowy Mojzesz nie znosi prawa czasu, lecz je wypelnia, czyli zbawia i uwiecznia,
nie w tym jednak sensie, Zeby sprawial wieczne trwanie czasu, owszem, nadaje
jego przezywaniu zwigzek z wiecznos$cia, do ktorej zostanie on kiedy$ ostatecznie
podniesiony, a zatem i przemieniony. Caly czas zostat obj¢ty czasem Chrystusa,
ktory stanowi promieniujace we wszystkie strony centrum historii, a nie jeden
z jej etapow'. Chrystusowy zegar czasu bije odsrodkowo i naktadajac si¢ na
czas biegnacy po linii poczatek—koniec, powoduje zbawienng interferencje — a ta
nie pozostawia letnimi (Ap 3,15-16), musi zosta¢ albo przyjeta, albo odrzucona.
Historia $wiecka, jak si¢ okazuje, przezywana ,,po $wiecku” oznacza wypowie-
dzenie wojny historii zbawienia, podobnie jak zamknig¢cie si¢ natury na taske nie
tylko nie wyraza zycia zgodnego z natura, ale wrgez stanowi zaprzeczenie natury!!.

KROLESTWO WIECZNE A ESCHATOLOGIE
ZSEKULARYZOWANE

W opinii Migdzynarodowej Komisji Teologicznej relacja eschatologicznego
spetnienia do historii nie wyraza si¢ ani w formie monizmu, ani dualizmu. Zba-
wienie eschatologiczne w stosunku do przysztosci czasu historycznego nie jest
prostym przedluzeniem, ale tez nie jest catkowitym zaprzeczeniem. Wi¢z migdzy
postepem ludzkim a zbawieniem chrzescijanskim naznaczona jest zarowno har-
monijng jednoscia, jak i réznica, ktdra nalezy uszanowac. Z jednej strony historia
przeksztalcania $wiata w jaki$ sposob trwa rowniez w eschatologicznym spehnieniu,
z drugiej strony nalezy unika¢ ,,optymizmu ewolucjonistycznego”, utozsamiajacego

1 «zawszey» sg ze sobg nierozerwalnie zwigzane” (Duch liturgii, przekt. E. Pieciul, Poznan 2002,
s. 147).

Chrzescijanstwo taczy eschatologie z inkarnacja; mozna powiedzie¢, ze wcielenie jest eschato-
logiczne, a eschatologia dzigki wcieleniu inkarnowana. Por. T. Rowland, The Humanism of the
Incarnation. Catholic, Barthian, and Dutch Reformed, ,,Nova et Vetera” 1 (2015), s. 125-153,
130.

To od Joachima de Fiore przejeto, zdaniem Josepha Ratzingera, niechrzescijanskie rozumienie
wydarzenia Chrystusa, ktére mieséci si¢ wewnatrz samej historii, dzielac ja na okresy objety
i nieobjety taska odkupienia. Por. O sensie bycia chrzescijaninem, przekt. J. Merecki, Krakow
2006, s. 35, przypis 1.

Nie ma nic bardziej sztucznego niz cztowiek nieotwierajacy si¢ na sacrum, zyjacy — rzekomo
tylko — naturalnie, w istocie jednak wbrew naturze otwartej na Boga (capax Dei). Por. Por.
L. Bouyer, Two Temptations, ,,Worship” 1 (1962), s. 11-21.
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panowanie Boze (miasto niebieskie) z ludzkim rozwojem $wiata (miasto ziem-
skie)'?. | Nie mamy tutaj trwalego miasta, ale szukamy przysztego” (Hbr 13,14).
Wedlug Hansa Ursa von Balthasara od przyj$cia Chrystusa cata historia staje
si¢ z gruntu ,,sakralna”, gdyz zmianie ulegta podstawa dziejow; teraz liczy si¢
transcendentno-immanentne spetnienie historii §wiata w Panu. Nie oznacza to
jednak utozsamienia historii powszechnej z historig krolestwa Bozego, lecz raczej
wzrastanie pszenicy i chwastu razem (Mt 13,24-30), bo ostateczny sens dziejow
powszechnych w stosunku do historii zbawienia zostanie ukazany przez Pana
dziejow dopiero w czasie sadu ostatecznego'’. Wydaje si¢ zatem, ze Vaticanum
Secundum nazbyt idealistycznie zaktada, ze ziemska stuzba przygotowuje ,,budulec
dla krolestwa niebieskiego”, kiedy to ,,ludzkos$¢ stanie si¢ ofiarg mitag Bogu™'4.
W $wiecie po upadku rownie dobrze dziatalno$¢ swiecka moze okazac si¢ stoma
(1 Kor 3,12-13), a nawet stanowi¢ material do budowy antykrolestwa's.
Objawienie odkrywajace prawde o Stworzycielu nie z tego Swiata, ktory ten
$wiat stworzyl, na tyle zrelatywizowato §wiat, ze odtad ujawnito si¢ batwochwal-

12 Miedzynarodowa Komisja Teologiczna, Postep ludzki i zbawienie chrzescijanskie (1976), 4, b.

Wedtug Christopha Schénborna powigzanie rzeczywisto$ci ziemskiej z ostatecznym celem
cztowieka znajduje swoja podstawe w formule chalcedonskiej. Por. Cziowiek i Chrystus na
obraz Boga, przekl. W. Szymona, Poznan 2008, s. 91. To kryterium wydaje si¢ jedynie narzg-
dziem porzadkujacym, dzigki ktéremu mozna oprze¢ si¢ szkodliwemu mieszaniu czy rozdzie-
laniu, nie thumaczy jednak, jak w konkretnych uwarunkowaniach zwiazek postepu ludzkiego ze
zbawieniem Bozym miatby si¢ dokonywac.
13 Teologia dziejow, przekt. J. Zychowicz, Krakow 1996, s. 120, 122, 124, 125; por. H. de Lubac,
Katolicyzm. Spoleczne aspekty dogmatu, przekt. M. Stokowska, Krakow 1998, s. 144. Kako-
lu i pszenicy nie daje si¢ rozdzieli¢ w czasie, poniewaz jest to sprawa eschatologiczna. Por.
M. Grabowski, Pomazaniec. Kontynuacja, w: Pomazaniec. Kontynuacja i dyskusja. O ksigzce
Mariana Grabowskiego, red. nauk. M. Przanowski, Poznan 2014, s. 17-255 (Wyktady Otwarte
z Teologii Naturalnej im. J.M. Bochenskiego OP, 7).
Gaudium et spes, 38. Wyrdzni¢ mozna rézne tendencje ukazujace zwigzek dziatalnosci typo-
wej dla historii z eschatologicznym spetnieniem: wediug eschatologistoéw przygotowanie paru-
zji w historii ma charakter wewngtrzny i niewidzialny, w opinii inkarnacjanistow za$ istnieje
zgodno$¢ rozwoju niewidzialnego z widzialnym, a humanizacja jest krokiem ku przysztemu
przebostwieniu. Por. T.D. Lukaszuk, Ostateczny los czlowieka i swiata w swietle wiary katolic-
kiej. Zarys eschatologii katolickiej, Krakow 2006, s. 152—154 (Seria Podrgcznikow/ Papieska
Akademia Teologiczna w Krakowie. Wydzial Teologiczny 13). Z kolei z tego samego inkarna-
cyjnego modelu, zgodnie z ktorym probowano wyjasnia¢ zadania Kosciota w $wiecie, wypro-
wadzano skrajnie rézne wnioski: podczas gdy jedni widzieli w nim uzasadnienie potrzeby
,ukos$cielnienia” wszystkich rzeczy $wieckich, inni dopatrywali si¢ obowigzku ,,hominizacji”
— pozostawienia $wieckim tego, co §wieckie. Por. J. Ratzinger, Opera omnia V11/2: O naucza-
niu Il Soboru Watykanskiego. Formutowanie — przekaz — interpretacja, przekt. E. Grzesiuk,
Lublin 2016, s. 886—887). Takie tendencje Louis Bouyer okreslat ,,nestorianskimi”, z wcielenia
bowiem wynika, ze $wiecko$¢ nie staje si¢ sakralna przez pozostawienie jej samej sobie, lecz
przez catkowita przynaleznos¢ do tego, co Boskie. Por. Two Temptations, s. 14-17.
Migdzy ,,tym $wiatem” a ,,§wiatem, ktory nadchodzi”, nie nalezy widzie¢ jedynie roznicy, ale
rowniez antagonizm. Por. L. Bouyer, Misterium Paschalne, przekl. A. Zuberbier, Krakow 1973,
s. 35.
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stwo polegajace na czczeniu tego, co stworzone. Paradoksalnie, wlasnie rozdziele-
nie Stworcy i stworzenia przyniosto stworzeniu wzgledna autonomig¢ i przyznato
rzeczywista warto$¢ wynikajaca z relacji z Bogiem, nawet jesli ten mogt by¢ odtad
odrzucony, aby $wiat zostat ubostwiony'®. Stowo ,,przyszto do swojej wlasnosci,
a swoi Go nie przyjeli” (J 1,11). Analogicznie objawienie prawdy eschatologiczne;j
nadato czasowi wzgledng warto$¢, a jednoczesnie go afirmowato do tego stopnia,
ze od tej pory mozna w czasie czci¢ idola. Dzieje si¢ tak wtedy, gdy oczekuje sie
zbawienia wewnatrz czasu i §wiata.

Na tym polega btad-herezja mesjanizmow doczesnych. Ludzkos$¢ nie moze
si¢ juz pozby¢ eschatologii inaczej niz przez sekularyzacje¢ krolestwa Bozego.
Ostateczna rzeczywisto$¢ miataby zosta¢ wchlonigta przez immanentny charakter
historii ludzkiej, a wieczno$¢ sprowadzona do czasu'’. ,,Czysta” historia $§wiecka
nie jest juz mozliwa, odkad historia zbawienia domaga si¢ opowiedzenia za lub
przeciw Bogu. Nie daje si¢ juz zy¢ ,,po prostu” uwigzionym w czasie i bez nadziei
na chwalebna przysztos¢, owszem wyczekuje si¢ zbawienia, bo krag czasu zostat
juz przerwany eschatologia, nawet jesli odrzuconag i oskarzang o alienowanie z tego
$wiata (i czasu). Nie chce sie jednak zbawienia nie z tego $wiata, dlatego oczekuje
si¢ Raju niebianskiego na ziemi. Z perspektywy wiary jest to ucieczka od Krzyza,
oczekiwanie chwaly bez wypicia kielicha Paschy, pragnienie paruzji bez exodusu.

Jesli swiat przedchrzescijanski nie znat zbawienia rozumianego jako wyzwo-
lenie z tego $§wiata i czasu, w czasie po Chrystusie zbawienie niechrzescijan-
skie jest odrzuceniem zbawienia Bozego. W najgorszym razie jest pelagianskim
samozbawieniem, w najlepszym — pod ptaszczykiem oczekiwania na er¢ Ducha
Swietego (dziedzictwo Joachima z Fiore) probuje si¢ sprowadzi¢ eschatologic
do czasu. A przeciez Duch nie z tego swiata po to zostal postany, zeby wyrywaé
z tego $wiata 1 czasu. Stowo Boze stato si¢ czlowiekiem, aby cztowiek zostat
przebostwiony, nawet jesli wspotczesni cheieliby pozostaé ludzmi uwigzionymi
w podleglym czasowi czlowieczenstwie'®,

Por. D.B. Hart, Chrzescijanska rewolucja a ztudzenia ateizmu, przekt. A. Gomola, Krakow
2011, s. 266; W. Kasper, Bog Jezusa Chrystusa, przekt. J. Tyrawa, Wroctaw 1996, s. 27.
Migdzynarodowa Komisja Teologiczna, Aktualne problemy eschatologii (1992), Wprowadzenie
1-2.

Por. Ch. Schonborn (wspotpr. M. Konrad, H.P. Weber), Bog zestal Syna Swego. Chrystologia
(Amateca, 7), przekt. L. Balter, Poznan 2002, s. 105; J.L. Lorda, Zaska Boza, przekt. J. Lekan,
Lublin 2012, s. 104-108; Migdzynarodowa Komisja Teologiczna, Teologia, chrystologia,
antropologia (1981), 1, D, 1; 1, E, 1, a takze D.L. Schindler, Czas w wiecznosci, wiecznosé¢
w czasie, przekt. A. Maciejewska, ,,Communio” 1 (1992), s. 95-109: ,,Zycie Jezusa jest bole-
snym (przepelnionym cierpieniem) wej$ciem wieczno$ci w czas po to, by czas mogt si¢ wzbié
w wiecznos¢ 1 by¢ w ten sposob odkupiony” (s. 105).
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DWOCH ADAMOW W HISTORII LUDZKOSCI
I KAZDEGO CZELOWIEKA

Historia — zarowno osobista, jak i catej ludzkos$ci, od ktorej nie daje si¢ zreszta
nikogo oddzieli¢ — pozostaje pod wptywem dwoch Adamow. Poki czas nie zostanie
eschatologicznie uwielbiony w wiecznosci, poty cala histori¢ determinujg Adam
pierwszy i Adam drugi. A jednak ich wptyw bedzie si¢ zaznaczat w rozny sposéb
w kolejnych fazach historii osobistej oraz catej ludzkosci. Czym innym bowiem
bylo zycie przed Chrystusem, a czym innym po tym, jak Adam drugi dokonat
odkupienia; czym innych czas przed chrztem, a czym innym po przyjeciu sakra-
mentalnego daru, dzigki ktoremu wierzacy zostaje uwolniony do postuszenstwa
Bogu utraconego w Adamie pierwszym'’.

Laska zbawcza dziata juz, zanim cztowiek te taske przyjal. Nalezy zgodzi¢ si¢
z opinig Yves’a Congara, wedtug ktorego ,,istnieje wiara poprzedzajaca prawdzi-
wa wiarg i faski poprzedzajace taske”?. Brzmi paradoksalnie, ale za to zgodnie
z tajemnica Niepokalanego Poczecia: odkupiona uprzednio zostaje powotana do
wyrazenia zgody na to, by Zbawiciel mogt si¢ narodzi¢ i dokona¢ odkupienia?.
Adam drugi jest w rzeczywistosci pierwszy po to, aby Adam pierwszy mogt zostaé
odkupiony. Chrystus jest pierwszym i ostatnim Stowem Boga: ,,Jam Alfa i Omega,
Pierwszy i Ostatni, Poczatek i Koniec” (Ap 22,13; por. Ap 1,8; 21,6). Egzysten-
cja ludzka pozostaje naznaczona dwuznaczno$cig wptywu dwoch Adamoéw. Ich
historie oddziatujg na zycie wierzacego, przy czym supremacja nalezy do wptywu
Chrystusowego. Paralelizm uzyty przez apostota Pawta nie jest ,,symetryczny”,
owszem zostaje zakwestionowany ideg ,,0 ilez bardziej”, ktora odwraca porzadek
historii osobistej i wspolnotowej na korzys¢ solidarnosci z Adamem drugim?.

Por. J. Ratzinger, Opera omnia V1/2: Jezus z Nazaretu. Studia o chrystologii, przekt. W. Szy-
mona, Lublin 2016, s. 839-840; M. Kehl (wspolpr. H.-D. Mutschler, M. Sievernich), [ widziat
Bog, ze to jest dobre. Teologia stworzenia, przekt. W. Szymona, Poznan 2008: ,,Nieszczgsna
historia «pierwszego Adama» osiagnela swoj kres, poniewaz «drugi Adam» do samego konca,
bez najmniejszego cienia nieufnosci, zaufat Bogu, swemu Ojcu i Stworcy” (s. 194).

Y. Congar, Chrystus i zbawienie swiata, przekt. A. Turowiczowa, Krakow 1968, s. 267; por.
K. Rahner, Pisma wybrane. t. 11, wyb. i przekt. G. Bubel, Krakow 2007, s. 220-221; J. Majew-
ski, Symboliczna reinterpretacja dogmatu o niepokalanym poczeciu Maryi, w: Tota pulchra es
Maria. Materialy z ogolnopolskiego sympozjum mariologicznego z okazji 150. rocznicy oglo-
szenia dogmatu o Niepokalanym Poczeciu Matki Bozej (Lichen, 17-20 maja 2004 r.), red. nauk.
J. Kumala, Lichen 2004, s. 243-258.

Wyjatkowe powotanie i zwigzane z tym specjalne odkupienie Niepokalanie Poczetej ukazuje
regule dziatania Bozego wzgledem kazdego wierzacego. Por. M. Chmielewski, Dogmat nie-
pokalanego poczecia: inspiracje dla chrzescijanskiej duchowosci, w: Tota pulchra es Maria,
s. 337-354; J. Bolewski, Cafa ludzkos¢ Niepokalanej, w: Misterium Niepokalanego Poczecia
Najswietszej Maryi Panny, s. 43—60; S. Zatwardnicki, Niepokalany wyjqtek od regutly. Powola-
nie chrzescijan w swietle maryjnego dogmatu, ,,Teologia w Polsce” 1 (2015), s. 161-187.

Por. M. Ernst, Adam-Chrystus typologia, przekt. M. Szczepaniak, w: Nowy leksykon biblijny,
red. F. Kogler, R. Egger-Wenzel, M. Ernst, red. nacz. nauk. wyd. pol. H. Witczyk, Kielce 2011,
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Apostot Pawet porownat Adama z Chrystusem i postawit ich niejako naprzeciw
siebie jako antytyp i typ — dwie wielkos$ci, ktore determinujg histori¢ ludzkosci,
zardwno starej, jak i nowej (por. 1 Kor 15,21-22.45-49; Rz 5,12—19). Ich wptyw
jest wyrazem przenikania si¢ czasu i wieczno$ci w ciggu calych dziejow ludzkosci,
a zarazem ukazuje rowniez rézny sposob dokonywania si¢ ich potaczenia w cza-
sach starego i nowego stworzenia. Rzuca to §wiatlo takze na poczatek stworzenia:
mito$¢ jest juz wtedy uprzednia wzgledem grzechu pierworodnego, nie Tp@ATOC
dvOpwmog, *Aday, lecz devtepog GvOpwmog czy tez Eoyotog Addap (por. 1 Kor
15,45.47) sprawuje prymat®. Oznacza to, ze nie tylko odkupienie, ale juz samo
stworzenie dokonalo si¢ w mitosierdziu Bozym. Tylko dzigki temu jest mozliwe
oddziatywanie Chrystusa na kazdego czlowieka. Ale, po raz kolejny, inaczej wptyw
obu Adamow zaznacza si¢ w historii ludzko$ci przed Chrystusem czy w historii
osobistej przed uwierzeniem w Niego, a inaczej po przyj¢ciu zbawienia w Adamie
Drugim.

Wplyw Adama pierwszego nie przestaje oddzialywa¢ nawet na zycie Swigtych.
Weczesniej grzeszyli w Adamie, a w ten sposob ukrzyzowali Chrystusa. Teraz
krzyzuja si¢ dla $wiata 1 grzechu (Ga 6,14) i poddawani sg ukrzyZzowaniu przez
tych pozostajacych w Adamie pierwszym. Ten oddzialuje takze na wierzacych,
ktoérzy mimo iz sg zgromadzeni w lud eschatologiczny i przezywaja ,,nowe stwo-
rzenie”, mogg przeciez zy¢ w sposob, ktory nie odpowiada chrzescijanskiemu
powotaniu. Dzi¢ki Drugiemu Adamowi, wprowadzajacemu we chrzcie odwieczny
Boski zamyst w historie cztowieka, ochrzczony zostaje powolany i otrzymuje moc
do stania si¢ cata swoja egzystencja, tym, czym z taski Bozej juz si¢ stat na mocy
sakramentu. Tak zeby podarowanej §wigtosci Kosciota odpowiadata Swigtos¢
w Kosciele?.

s. 9; N. Figlister, F.V. Reiterer, Adam, przekl. M. Szczepaniak, w: tamze, s. 8-9; K. Rahner,
H. Vorgrimler, Adam, w: ciz, Maly stownik teologiczny, przekt. T. Mieszkowski, P. Pachciarek,
Warszawa 1987, kol. 1-2. Kontrast Adam — Chrystus ukazuje rdwniez nierozerwalng ciggtosé¢
migdzy stworzeniem a odkupieniem. Por. G. O’Collins, Jezus nasz Odkupiciel. Chrzescijanskie
ujecie zbawienia, przekt. J. Pociej, Krakoéw 2009, s. 37.
2 Por. M. Kehl, I widzial Bég, Ze to jest dobre, s. 194; Teologia odkupienia 1V, 39; B. Sesbo-
¢, Poza Kosciotem nie ma zbawienia. Historia formuly i problemy interpretacyjne, przekt.
A. Kurys, Poznan 2007, s. 325-326. Autor nazywa nestorianizmem diachronicznym proby
rozdzielania Stowa Wcielonego od Stowa bez ciata. Thumaczy to nast¢pujaco: jesli Stowo we
wecieleniu stato si¢ czlowiekiem na wieczno$¢, to od strony Boga wiecznego fakt ten musi by¢
aktualny, takze ,,zanim” w czasie dokonato si¢ wcielenie.
Sobor Watykanski II, Konstytucja dogmatyczna o Kosciele ,, Lumen gentium” 40; Migedzynaro-
dowa Komisja Teologiczna, Pamiec i pojednanie. Kosciot i winy przesztoSci. Dokument Mie-
dzynarodowej Komisji Teologicznej (2000), 2.2, 3.2; por. H. de Lubac, Medytacje o Kosciele,
przekt. 1. Biatkowska-Cichon, Krakow 1997 (Mysl Teologiczna 15): ,,Tym, czym Kosciot jest
w swojej istocie, musi by¢ takze w swoich cztonkach. Musi by¢ przez nas tym, czym jest dla
nas” (s. 70).
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KOSCIOL W CZASIE A ZARAZEM W WIECZNOSCI

Jedng z ,,odslon” tajemniczej analogii Stowo wcielone — Kos$ciol, ktora przy-
wotali ojcowie Soboru Watykanskiego 11%, jest nierozdzielnos¢ dwoch aspektow
Kosciota: historycznos$ci i ponadczasowosci®®. Ten sam jest Kosciot, ktory idzie
przez czas w swojej wedrowce do celu, 1 ten sam nie tylko jest skierowany jedno-
cze$nie ku temu, co Boskie, ale nawet juz jest razem z Chrystusem w wieczno$ci.
Podobnie jak ochrzczony juz teraz partycypuje z Chrystusem w zyciu Boga, tak
Kosciot jest i tam, i tu. Jest przede wszystkim juz w niebie, zeby mogt by¢ na
ziemi jeszcze nie. Z taski Glowy juz przebywa w niebie, zeby nadprzyrodzone
moce mogly w nim dziala¢ na ziemi. Analogicznie do dokonujacego si¢ za zycia
ziemskiego wniebowziecia ochrzczonych (Kol 3,1-4; Ef 2,6)%.

Podwojny charakter Kosciota jako podmiotu historycznego, a zarazem miste-
rium, nie jest wynikiem ,,dodania” nadprzyrodzonej wartosci do historycznosci,
owszem wiasnie dlatego, ze Kosciot juz zamieszkuje w wiecznej Trojcy, moze
dzia¢ si¢ w historii i dziala¢ w niej na rzecz eschatologii®. Wszystko jest juz, tyle
ze nie daje si¢ tego dostrzec z perspektywy czasu, bo stad jest jeszcze nie. Zanim
dokona si¢ ostateczny exodus, Ko$ciot bedzie musiat dopehi¢ swojej wedrowki
przez czas, ale nic go nie odtaczy od Chrystusa i Jego zbawienia, ktoérego jednym
z aspektow tajemnicy jest wlasnie ,,wprowadzenie” czasu w wiecznos¢, jakie doko-
nalo si¢ w Gtowie po to, aby mogto dopetni¢ sie w kazdym z cztonkow Ciata®.

Bipolarno$¢ Kosciot misterium — Kos$ciot podmiot historyczny mozna oddac
za Il Soborem Watykanskim pojgciem ,,sakrament™’. Lacinski termin sacramen-
tum zwraca tajemnic¢ Eklezji w kierunku gr. mysterion, ktore jest odwiecznym
postanowieniem Bozym podjetym przez Ojca, realizujacego swoja zbawcza wole

25
26

Konstytucja dogmatyczna o Kosciele ,, Lumen gentium” 8.

Miedzynarodowa Komisja Teologiczna, Wybrane zagadnienia z eklezjologii (1984), 3.1.

27 Por. J. Ratzinger (Benedykt XVI), Wzniosta Céra Syjonu, przekt. J. Krélikowski, Poznan 2002,
s. 52. Karol Wojtyta poréwnal obecna sytuacj¢ Kosciola z cztowiekiem, ktory juz na ziemi
dzieli synostwo Boze z Chrystusem, ale dopiero w wieczno$ci bedzie dzielit jego chwate. Por.
A. Nossol, Teologia blizsza zyciu. Wplhyw teologii na egzystencje chrzescijanskq, Opole 1984,
s. 191.

Por. J. Krélikowski, Wierz¢ w Kosciot swiety, w: Kosciot lokalny w Kosciele Chrystusa, red.
R. Kantor, Krakow 2015, s. 126-140 (Lumen Gentium 1): ,,Ko$cioét jest wciaz w drodze do
swego ostatecznego spelnienia w niebie, a chociaz zwigzany jest z historig i nosi posta¢ tego
$wiata, to zarazem juz teraz posiada w sobie moce nadchodzacego krolestwa Bozego” (s. 128).
2 Por. Jan Pawet 11, List apostolski ,, Tertio Millenio Adveniente” (10.11.1994), Watykan 1994:
,,Czas staje si¢, w Jezusie Chrystusie Stowie Wcielonym, wymiarem Boga, ktory jest wieczny
sam w sobie” (10).

Sobér Watykanski II, Konstytucja o Liturgii Swietej ,, Sacrosanctum Concilium” 5; Konstytu-
¢ja dogmatyczna o Kosciele ,, Lumen gentium” 1.9.48. Pojecie sakramentu jest ,,nicodtacznie
zwigzane z dwoma istotnymi elementami sktadowymi struktury Kosciota, jakimi sg: wymiar
misteryjno-transcendentny i historyczno-immanentny” (S. Nagy, KosSciol: tajemnica i historia,
,,Colloquium Salutis” 23/24 [1991/1992], s. 154).
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w Chrystusie i objawiajacego ja przez rzeczywistosci ziemskie i czasowe. Zamyst
podjety w wiecznosci i pozostajacy tajemnica (por. Ef 1,9) odstania si¢ w historii
w trakcie urzeczywistniania Bozego planu zbawienia®'. Co podjete w niestwo-
rzonym Bogu, objawia si¢ w $wiecie stworzonym, a w czasie przyjete sprawia,
ze ludzkos$¢ zostaje wprowadzona w wiecznos¢ Niestworzonego Stwarzajacego.

Przedtem ukryte, a obecnie w Kosciele odstoniete mysterion ukazuje — na
sposob zakryty dla ludzi tego $wiata — Ojca udz1elajqcego si¢ w postaniu Syna
i zestaniu Ducha Swictego. Owocem dziatania Trojcy Swictej jest zjednocze-
nie wierzacych z Nim oraz pomiedzy soba. Misterium Trojcy staje si¢ obecne
w ludzkosci 1 dziata w Kosciele, realizujac tym samym odwieczny Bozy zamyst
w historii. W niej Kosciot zostaje ukazany w figurach i przygotowany w Starym
Przymierzu, poczyna si¢ i zostaje objawiony w Nowym, i odtad stanowi ,,zalazek”
oraz ,,zaczatek” krolestwa Chrystusa, ktorego petnia ukaze si¢ dopiero w chwale.

Nie nalezy tego ,,zaczatku” rozumie¢ w ten sposéb, jakby chodzito o jakas
,,CZ8¢” przyszlej catosci; raczej cato$¢ nie jest przezywana w pelni czy tez na
sposob eschatologiczny®*. Owszem wszystko juz zostato dane, tyle ze in myste-
rio, tak ze w krolestwie ciemnosci i czasu nie daje si¢ tej podarowanej §wiattosci
i wiecznosci doswiadczac inaczej niz przez cnoty teologalne. Ale zaczyn zakwasza
juz cale ciasto. Wtasnie ze wzgledu na eschatologiczny charakter Ko$ciota, ktorego
Gtowa znajduje si¢ juz w Trdjcy, Kosciot moze pielgrzymowaé ku niebieskiemu
sanktuarium. ,,Nasza bowiem ojczyzna jest w niebie” (Flp 3,20).

EXODUS Z HISTORII KU WIECZNOSCI

Przejscie Eklezji z czasu ku wiecznosci dokonato si¢ — raz jeszcze odrzuémy
herezj¢ eschatologii ewolucyjnej — nie stopniowo, lecz jednorazowo, w ,,wyda-
rzeniu Chrystusa”. Czasy ostateczne juz si¢ dokonaty w Glowie, a w Ciele si¢
rozpoczely w tym sensie, ze od strony czasu patrzac, ferment eschatologii zaczynia
ciasto historii. Jednak to wkroczenie eschatologii w histori¢ jedynie wiara potrafi

3U Por. Pismo Swiete Nowego Testamentu i Psalmy. Najnowszy przeklad z jezykéw oryginalnych

z komentarzem. Opracowal Zespol Biblistow Polskich z inicjatywy Towarzystwa Swigtego Paw-
ta, Czestochowa 2005, s. 435; M. Ernst, Tajemnica, przekt. T. Siemieniec, w: Nowy leksy-
kon biblijny, s. 743; Komentarz zydowski do Nowego Testamentu, przekt. Nowego Testamentu
i kom. D.H. Stern, red. nauk. W. Chrostowski, przekl. A. Czwojdrak, Warszawa 2004, s. 793
(Prymasowska Seria Biblijna); R. Poptowski, Mvatipiov, w: tenze, Wielki stownik grecko-pol-
ski Nowego Testamentu. Wydanie z peing lokalizacjg greckich hasel, kluczem polsko-greckim
oraz indeksem form czasownikowych, Warszawa 1995, s. 405.

Konstytucja dogmatyczna o Kosciele ,, Lumen gentium” 5.

Por. L. Bouyer, Misterium Paschalne: Krolestwo Boze ,,nie tylko ma nadej$¢, ale nadchodzi.
Oznacza to, ze istnieje juz teraz i ze — nie bedac bynajmniej czyms, co musi zosta¢ osiagnigte,
a tym bardziej czyms$, co ma zosta¢ wypracowane przez jakas stopniowa ewolucj¢ «tego §wia-
ta» — sam zmierza na nasze spotkanie” (s. 34).
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dostrzec i przezywacé, z perspektywy niewierzacych nic si¢ nie zmienito. Opty-
ka wierzacego za$ kaze wprowadzi¢ rozrdznienie miedzy Kosciotem w chwale
a Kosciotem w czasowej pielgrzymce znaczonej krzyzem, ktore to rozroznienie
nie zrywa jednak jedno$ci Kosciota bedacego jednym przeciez Ciatem Chrystusa®.

Jesli Pana chwaty ukrzyzowano (por. 1 Kor 2,8), nierozpoznany przez Swiat
Koscidt nie moze nie by¢ poddany tej samej krolewskiej instalacji. Nie chodzi tu
o powtorzenie jednorazowej historii Wcielonego, ale o wlaczenie w nig. Wtasnie
dlatego Chrystus jest Gtowa, zeby Ciato moglo uczestniczy¢ w Jego misterium.
Dokonuje si¢ to dzigki temu, ze Ostatni Adam staje si¢ ,,duchem ozywiajagcym”
(1 Kor 15,45). W uwielbione cztowieczenstwo Wcielonego Kosciol wilacza sie
przez Eucharystie, a dzigki temu Ciato otrzymuje Ducha Glowy, by dojs¢ tam,
gdzie juz ukrywa si¢ z Chrystusem.

Jesli we wecieleniu czas taczy si¢ z wiecznoscia, a w uwielbieniu Chrystusa
zyskuje eschatologiczna moc zaczyniania historii, to z kolei czasy Kosciota mie-
rzone od ,,wydarzenia Chrystusa” stanowia ztozenie czasu linearnego z koncen-
trycznym. Wiecznos$¢ powoduje ,,falowanie” catego czasu. Wierzacy sg zarazem
uniesieni na chrystusowej fali do nieba, jak i pozostaja na ziemi. Sg nie z tego
Swiata, a przeciez pozostaja, zgodnie ze stowami Mistrza, w $wiecie: ,,Oni nie sg
ze $wiata, jak 1 Ja nie jestem ze Swiata. [...] Jak Ty Mnie postate$ na $wiat, tak
i Ja ich na $wiat postalem” (J 17,16.18). Uczniowie Pana pozostaja we $wiecie dla
zbawienia innych oraz ze wzgledu na rzeczywisto$¢ czasu, ktory nie zostat uni-
cestwiony w spotkaniu z wiecznoscig. Zyja na podobienstwo Stowa Wcielonego,
ktore bylo catym soba zarazem dla Boga, jak i postane na swiat ,,dla nas, ludzi,
i dla naszego zbawienia” (Credo).

Historia wierzacych przeniknigta wiecznoscia zderzy¢ si¢ musi z historia, ktora
nie data si¢ zakwasi¢ eschatonem. Jesli spotkanie z historig $wiecka otwartg na
histori¢ zbawienia jest okazjg do powodzenia misji Ko$ciota, jaka jest gtoszenie
Ewangelii, to historia §wiecka w opozycji do historii zbawienia sprawia, ze czton-
ki Ciata dopetnig braki udrek Chrystusa dla dobra catego Ciata (por. Kol 1,24).
Z kolei zachowanie prawa czasu sprawia, ze Kosciot jest przed Kosciolem nie tylko
,»wstecz” (odwieczny zamyst Ojca), lecz i ,,wprzod” czasu (ukrycie z Chrystusem
w Ojcu), a zatem jest on wciaz przed samym sobg. Dlatego walczy z mocami
grzechu i czasu o to, kim dzigki Glowie zostat uczyniony w wiecznosci. W jego
lonie niektdrzy trwaja wciaz jedynie potowicznie sercem, a w tym czasie Matka
Kosciot probuje zrodzié¢ ich dla zycia Bozego®.

3 Por. H. de Lubac, Medytacje o Kosciele: ,yrozrdzniajgc whasciwie droge i kres — bowiem ich

pomieszanie bytoby bardzo niebezpieczne — umiejmy takze zrozumie¢ ich gleboka cigglosé
i dostrzegac ich immanentnos¢” (s. 70); tenze, Katolicyzm, s. 50-51.

Konstytucja dogmatyczna o Kosciele ,, Lumen gentium” 8, 14—15; Pamieé i pojednanie 3, 4;
por. G. Greshake, Trdjjedyny Bog, przekt. J. Tyrawa, Wroctaw 2009, s. 350; H. de Lubac, Kato-
licyzm, s. 41, 47; B.P. Prusak, Theological considerations — hermeneutical, ecclesiological,
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CIAGLOSC I KONTRAST MIEDZY ,,JUZ” A, JESZCZE NIE”

Zgodnie ze stwierdzeniem $w. Augustyna ,,Nowy Testament jest ukryty w Sta-
rym, natomiast Stary znajduje wyjasnienie w Nowym™*. Jeszcze bardziej inte-
resujgca kwestig jawi si¢ stosunek Nowego Testamentu do jego eschatologicznej
interpretacji, ktéra w Nowym Testamencie juz jest ,,ukryta”. Przy czym Nowy
Testament nie stanie si¢ ,,starym”, skoro eschatologiczne spetnienie wynika
z 1 zawiera si¢ w ,,raz na zawsze” Chrystusowego ,,wykonato si¢”.

A jednak ostateczne objawienie, ktore juz zostalo nam podarowane, ujawni
si¢ w pelni dopiero w $wietle eschatologicznego consumatum est. Nalezy zatem
podkresli¢ zarazem podobienstwo, jak i niepodobienstwo pomigdzy z jednej strony
roznicg istniejacg migdzy Starym i Nowym Testamentem, a z drugiej strony dys-
tynkcja migdzy Nowym Testamentem a Jego wiecznym wypetnieniem si¢. Podo-
bienstwo wynika z faktu, ze dopiero z perspektywy wypelnienia jest mozliwe pelne
pojmowanie tego, co zapowiedziane zostato wczesniej, niepodobienstwo bazuje
na tym, ze nie oczekujemy niczego nowego poza ujawnieniem si¢ pelni nowosci
juz podarowanej, a nie, jak w czasach starego przymierza, jedynie obiecywane;.

Jesli ,,Stary Testament jest proroctwem Nowego Testamentu”, jak chciat z kolei
sw. Grzegorz, ,,a najlepszym komentarzem do Starego Testamentu jest Nowy
Testament™’, czas Nowego Przymierza prorokuje z kolei o tym, co uzyska swoje
ostateczne znaczenie wraz z przyjsciem Pana w chwale. Ale istnieje przeciez
pomigdzy tym ,,nowym proroctwem” a proroctwami Starego Testamentu zarazem
podobienstwo i niepodobienstwo. A nawet: ostateczna realizacja bedzie zarazem
w wigkszym jeszcze stopniu niepodobna, jak i bardziej podobna do spetnienia si¢
starotestamentowych proroctw w Nowym Przymierzu.

To, co przed nami, bardziej odpowiada temu, co juz jest, niz przyj$cie Mesja-
sza przystawato do zapowiadajacych je obietnic. A jednak — o eschatologiczny
paradoksie! — przero$nie wszystko to, czym juz zyjemy przez wiar¢ w stopniu
wiekszym niz Chrystus przewyzszyl obiecanego Mesjasza. ,,Misterium Paschalne
Chrystusa jest w pelni zgodne — jednakze w sposob, ktory byl nie do przewidze-
nia — z proroctwami i aspektem prefiguratywnym Pism”. Co jednak najbardziej
zadziwiajace, ta pelna koincydencja ,,zawiera wyrazne aspekty braku ciggltosci
wzgledem instytucji Starego Testamentu™®. Wedlug Papieskiej Komisji Biblijnej
wypehienie si¢ Starego Testamentu w tajemnicy zycia, Smierci 1 zmartwychwstania
Chrystusa zawiera trzy wymiary: ciaglo$ci, zerwania oraz spetnienia i przewyz-

eschatological regarding ,, Memory and reconciliation: the church and the faults of the past”,
,Horizons” 1 (2005), s. 136-151.

3¢ Augustyn, Quaestiones in Heptateuchum 11, LXXIII (PL 34, 485-824, 623).

37 Grzegorz Wielki, Homiliae in Ezechielem 1, V1, 15 (PL 76, 828-840, 836 B).

3% Benedykt XV1, Adhortacja ,, Verbum Domini” (30.09.2010), Watykan 2010, 40.
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szania®. Dlatego, jak to ujat obrazowo Joseph Ratzinger, ,,caty Stary Testament
mozna czyta¢ z pominigciem Chrystusa — palec, ktory na Niego wskazuje, nie
czyni tego az tak jednoznacznie™.

A zatem realizacja Bozej woli ukazuje zarazem zgodno$¢, jak i brak ciagglosci
wzgledem zapowiedzi jej realizacji. Z tego, co do tej pory powiedziano, mozna
wyprowadzi¢ nastepujace prawo: spelnienie oznacza przewyzszenie, i dopiero
tam, gdzie ono si¢ dokonuje, moze wypehic si¢ to, co zapowiadane, a zarazem
nastepuje zerwanie z tym, co nie bylo ostateczne. A zatem rowniez eschatologicz-
na ciaglo$¢ nie wydarzy si¢ bez jakiej$s formy zerwania w stosunku do tego, co
dzieje si¢ juz w historii zbawienia, przy czym owo zerwanie nie moze przerwac
istniejacej cigglosci. ,,Jezus Chrystus — wczoraj i dzis, ten sam takze na wieki”
(Hbr 13,8). Jednak nie czas, ale wieczno$¢ musi mie¢ decydujgce znaczenie, jesli
ostatnim stowem Boga jest Stowo w chwale. Palec Tego, ,,Ktory jest i Ktory byt,
1 Ktory przychodzi” (Ap 1,4), wskazuje na samego siebie zakrytego przed naszymi
oczami obtokiem czasu.

Jak pisal de Lubac, istnieje ,,ciagto$¢ i zarazem kontrast pomigdzy objawie-
niem Syna a wszystkimi wcze$niejszymi objawieniami, ktore je przygotowaty”,
a ,,Tradycja nigdy nie zaprzestata rozwazac tej cigglosci w kontrascie i kontrastu
w cigglosci”™'. Doskonalszej ciaglosci i zarazem glebszego kontrastu nalezy si¢
spodziewa¢ miedzy tym samoobjawieniem si¢ Boga w Chrystusie, ktore juz zosta-
fo podarowane i po ktorym nie nalezy sie spodziewaé niczego nowego*’, a tym
nowym-starym objawieniem si¢ Syna wtedy, gdy ,,ujrzymy Go takim, jakim jest”
(173,2).

Paradoksalne wspolistnienie ,,ciggtosci w kontrascie” i ,,kontrastu w ciaglosci”
zapowiada maksymalng ciaglo§¢ w kontrascie, a jednoczesnie szczytowy kontrast
w ciaglosci miedzy ,,juz” a ,,jeszcze nie”. Ciaglos$¢ i kontrast sg jak najscislej ze
sobg zlaczone, a zarazem niezmieszane. Juz istniejgca coincidentia oppositorum,
na ktorej zrealizowanie czekamy.

3 Papieska Komisja Biblijna, Nardd zydowski i jego Swiete Pisma w Biblii chrzescijanskiej 11, C,

1-3; IV, A; por. taz, Interpretacja Biblii w Kosciele 111, A, 2.

J. Ratzinger, P. Seewald, Bog i swiat. Wiara i Zycie w dzisiejszych czasach. Z kardynatem Jose-
phem Ratzingerem (Benedyktem XVI) rozmawia Peter Seewald, przekt. G. Sowinski, Krakow
2001, s. 192.

H. de Lubac, Stowo Boga w historii cztowieka, s. 55, 56, 58. Jezuita widziat lekture Starego
i Nowego Testamentu zgodng z ,,podwojnym prawem analogii i kontrastu”. Cigglo$¢ istnieje,
ale ma miejsce w Bogu, jest to ,,ciagtos¢ Bozego Zamyshu, ktory mozna podziwia¢ po fakcie”
(tenze, Pismo Swiete w Tradycji Kosciola, przekt. K. Lukowicz, Krakow 2008, s. 21, 51-52).
Sobor Watykanski 1, Konstytucja dogmatyczna o Objawieniu Bozym ,, Dei verbum” 4. Ojciec
dat nam ,,swego Syna, ktory jest jedynym Jego Stowem — bo nie posiada innego — i przez to
jedno Stowo powiedzial nam wszystko naraz. I nie ma juz nic wigcej do powiedzenia” (Jan od
Krzyza, Droga na Gore Karmel 11, 22,3, w: tenze, Dziela, przekt. B. Smyrak, Krakéw 1998,
s. 139-401).
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MISTERIA WIARY — CIEN ESCHATONU W HISTORII

,,Oto miejsce przy Mnie, stan obok skaly. Gdy przechodzi¢ bedzie moja chwata,
postawi¢ ci¢ w rozpadlinie skaty i potoze dlon moja na tobie, az przejdg. A gdy cof-
ne dlon, ujrzysz Mnie z tytu, lecz oblicza mojego nie ukazg tobie” (Wj 33,21b-23).
Prorok Mojzesz objawil pewien paradygmat obowigzujacy w relacji z Bogiem oraz
w kontakcie z tajemnicami wiary. Nie widzimy oblicza Bozego i §wiatla tajemnicy
wprost, ale niejako ,,0od tytu”, co oznacza, ze dopiero z perspektywy uptywajacego
czasu i dokonujacych si¢ w nim wydarzen historii zbawienia postrzegamy petnie;j,
a najpetniej dopiero z perspektywy eschatologicznego speienia, kiedy poznamy
tak, jak Bog juz poznaje (por. 1 Kor 13,12).

Znaczenie ukrzyzowania odstonito si¢ przed uczniami dopiero po zmartwych-
wstaniu, rowniez odwieczna tozsamos¢ Wceielonego ukazaé si¢ mogla w peni
w $wietle Jego wywyzszenia i ustanowienia Panem. Podobnie nie wcze$niej niz
po dokonaniu si¢ ,,wydarzenia Chrystusa”, gdy Oblubieniec cofnat swoja dion
z czasu do wieczno$ci, oblicze Kosciota, Jego Oblubienicy, odstonito si¢ przed
wierzacymi jako realizacja odwiecznego zamystu Bozego. Zgodnie z tym samym
paradygmatem takze Eklezj¢ nalezy postrzegac nie bezposrednio, ale spogladajac
z wiecznosci ,,w tyl”.

Stad Jej oblicze pozostaje zakryte dla niewierzacych, i poki ktos nie stanie obok
Skaty Chrystusa, nie rozpozna Jego chwaty w KoSciele. Potrzeba bowiem wiary,
zeby ujrze¢ niewidzialne w widzialnym, wiara za$ rodzi si¢ z ewangelizacji, czyli
z gloszenia Chrystusa (por. Rz 10,17). ,,Kiedys”, w wiecznosci, objawi si¢ w pelni
pigkno i nieskalanie Chrystusowej Oblubienicy, teraz przykryte zmarszczkami
niedoskonatosci i szpecone grzechem (por. Ef 5,27). A przede wszystkim: dostgpne
jedynie w misterium. Krolestwo, ktore ro$nie, poki w czasie si¢ dzieje, poty nie
przekracza formy zakwasu. Nie nalezy miesza¢ Kos$ciota ze §wiatem i widzie¢
wzrostu krolestwa na rzecz dostrzegalnego inaczej niz przez wiar¢ postepu.

W kulturze hebrajskiej ,,przesztos¢ jest czyms, co znajduje si¢ jakby z przodu”,
z kolei ,,przysz1os¢ nie jest znana i znajduje si¢ niby z tytu™*. Dlatego widzenie
tego, co przyszte, wymaga nawrocenia, czyli odwrocenia si¢ ku temu, co mozli-
we do przyjecia jedynie wiarg. To dzigki niej mozna ujrze¢ Chrystusowa chwate
w wierzacych niejako ,,0d tytu”, jakby w zwierciadle (por. 1 Kor 13,12), bo wprost
ukaze si¢ ona dopiero, kiedy ukaze si¢ Chrystus (por. Kol 3,3). Ale juz przechodzi
w Kosciele Jego chwala, o czym zaswiadcza wiara, ktora ,,jest porgka tych dobr,
ktorych sig spodziewamy, dowodem tych rzeczywistosci, ktorych nie widzimy”
(Hbr 11,1).

Dla Izraelitow rozumienie terazniejszosci i przysztosci byto mozliwe jedynie
dzieki spogladaniu w przod, czyli w przeszto$¢, a Scislej rzecz biorac, na akt

4 M.D. Coogan, Jednostki czasu, przekt. P. Pachciarek, w: Stownik wiedzy biblijnej, red.
B.M. Metzger, M.D. Coogan, Warszawa 1996, s. 251.
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stworzenia cztowieka na obraz Bozy. Jednak dla chrzescijan réwniez ten poczatek
widziany musi by¢ w perspektywie tego, co wydarzyto si¢ potem i co dopeini si¢
w wiecznym eonie. Tak wigc stworzenia nie mozna zrozumie¢ bez Chrystusowego
odkupienia, ktore jest ,,nowym stworzeniem”, dzieki ktéremu cztowiek upodab-
nia si¢ do Chrystusa — ikony Ojca (por. Kol 3,10). Podobnie historii nie mozna
pojaé poza spetnionymi w Chrystusie dziejami*. Z kolei zaréwno to, co byto na
poczatku, jak i petni¢ czasu catkowicie pojmiemy dopiero z perspektywy konca.
Tak wiec protologia zostanie w pelni pojeta z perspektywy eschatologii, a escha-
tologia z kolei dziata juz w tej ,,rozpadlinie skaty”, ktorg jest Kosciot ztaczony ze
swoim uwielbionym Panem. W apofatyzmie tajemnic wiary wolno widzie¢ zatem
eschatologiczny cien.

ZAKONCZENIE: ,NIEWYSLOWIONE ZJEDNOCZENIE”

W artykule podjeto jedynie wybrane kwestie, w ktorych bipolarnos$¢ czasu
1 wiecznosci winna zosta¢ uwzgledniona. We wszystkich z nich daje o sobie zna¢
nie tylko wspotistnienie czasu i wieczno$ci, ale rowniez supremacja bieguna wiecz-
nego, ktora jednak nie niweczy bieguna czasowego*’. Podobnie jak z formuty Chal-
cedonu mozna wyprowadzi¢ transcendencj¢ chrystologiczng, tak rowniez mozna
mowic¢ o panowaniu ,,czasu Chrystusa” nad wszelkim czasem. Wieczne Stowo
stato si¢ czlowiekiem istniejacym w czasie, a historia zbawienia dobiegta konca
w Chrystusie. ,,0dtad” Uwielbione Stowo Wcielone oraz postany Duch Swiety
sprawiaja oddzialywanie eschatonu na caty czas. ,,Niewystowione zjednoczenie™
czasu i wiecznosci to jedna z odston tej samej Tajemnicy Chrystusa, ktorg teolog
winien adorowaé¢ w apofatycznym unizeniu w kazdym z misteriow wiary*’.

4 Por. Jan Pawel 11, Pamie¢ i tozsamosé. Rozmowy na przelomie tysigcleci, Krakéw 2005: ,,naj-

glebszy sens historii wykracza poza histori¢ i znajduje pelne wyjasnienie w Chrystusie, Bogu-
-Cztowieku” (s. 160).

Por. C. Vagaggini, Teologia. Pluralizm teologiczny, s. 134, 163, 185. W niniejszym artykule
skorzystalem rowniez z refleksji zawartych w przygotowywanej rozprawie doktorskiej zaty-
tutowanej Chalcedonska formuta ,,bez zmieszania i bez rozdzielania” w Swietle dokumentow
Miedzynarodowej Komisji Teologicznej.

Okreslenie Cyryla Aleksandryjskiego wzgledem zjednoczenia ciata ze Stowem. Por. Euchary-
stia pierwszych chrzescijan. Ojcowie Kosciota nauczajg o Eucharystii, wyb. i oprac. M. Staro-
wieyski, Krakow 2014, s. 127. Lepszym ttumaczeniem uzytego przez Cyryla Aleksandryjskiego
wyrazenia byloby moze ,,niepojete zjednoczenie” (w znaczeniu: nie do pojecia, przekraczajace
zrozumienie, niezglgbione). Por. In Joannis Evangelium 1V: ,non enim consubstantiale est cor-
pus Christi Verbo divino, sed unum congressu et concursuincomprehensibili” (361B [PG
73, 578]; podkr. S.Z.).

Por. P. Liszka, Biblijna teologia czasu: ,,Tajemnica czasu nie zostata przez NT rozwiktana, gdyz
bytoby to réwnoznaczne z przeniknigciem przez umyst ludzki tajemnicy zjednoczenia hiposta-
tycznego Boga z cztowiekiem” (s. 37).
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AN “INCOMPREHENSIBLE UNION” OF TIME AND ETERNITY

Summary

The mutual penetration of time and eternity should be taken into account in every
theological reflection. The article deals with a general framework that is to be considered
while working out particular theological issues. An “incomprehensible union” of time and
eternity is one of the versions of the same Mystery of Christ which a theologian should
recognize in every single mystery of faith. In all theological issues the coexistence of time
and eternity is noticeable and the eternity polar is supreme here.

Keywords: theology, time, eternity, Christ, history, protology, eschatology, the
Kingdom of God, Church, mystery

Stowa kluczowe: teologia, czas, wiecznos$¢, Chrystus, historia, protologia, eschatolo-
gia, krolestwo Boze, Kosciot, misterium
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TEOLOGICZNA KRYTYKA HOMOSEKSUALIZMU
W NAUCZANIU SZENUDY III

Chrystus ustanowil Kosciot dla dobra ludzkosci. Wszedt on na $wiatto dzienne
poprzez Pasche Jezusa. Jako Mistyczne Ciato Chrystusa Kosciol, bedac zywym
organizmem, powinien podejmowac problemy, ktore zagrazaja przysztosci calej
ludzkiej spotecznosci. Jednym z takich problemow jest homoseksualizm. Zagad-
nienie to od wielu juz lat jest podejmowane w wielu dyskusjach publicznych.
Panujaca swoboda obyczajowa, promowanie zle rozumianej tolerancji wptywa
na coraz bardziej burzliwe dyskusje. Niniejszy artykut jest probg ukazania teo-
logicznej krytyki homoseksualizmu w nauczaniu Szenudy I11. Koptyjski papiez
naucza, ze homoseksualizm narusza swigtos¢ Kosciota, niszczy obraz Boga
w cztowieku, jest sprzeczny z naturg ludzka, stanowi zagrozenie dla zdrowia,
zaprzecza me¢skos$ci, niszczy duchowos$¢ cztowieka, jest sprzeczny z tajemnica
sakramentalng Ko$ciola, burzy prawdziwg mitos¢ i prawde. Dlatego Szenuda I11
wzywa czynnych homoseksualistow do nawrocenia i trzymania si¢ prawdziwe;j
nauki.

Szenuda IIT', papiez Ortodoksyjnego Kosciota Koptyjskiego, kilkakrotnie wypo-
wiadat sie w kwestii homoseksualizmu?.

Katarzyna Halkowicz — mgr, lic. teologii, doktorantka Papieskiego Wydzialu Teologicznego
we Wroctawiu, mgr ekonomii (Uniwersytet Ekonomiczny we Wroctawiu), cztonkini Zarzadu
Dolnoslaskiego Instytutu Dialogu i Tolerancji; e-mail: k halkowicz@op.pl.

Urodzit si¢ 3.08.1923 r. w mieécie Abnub k. Asjutu w Gornym Egipcie jako Nazeer Gayed
Roufail. Pochodzil z poboznej rodziny koptyjskiej. Byt najmlodszym z o$miorga dzieci. Miat
pig¢ siostr i dwoch braci. Jego matka zmarta wkrotce po jego narodzeniu. Wychowaniem przy-
sztego papieza Koptow zajat si¢ jego starszy brat, Rafat. Nazeer ukonczyl Koptyjska Szkote
Podstawowa w Damanhur w Dolnym Egipcie. Uczyt si¢ w American Middle School w Banha
oraz w szkole $redniej Faith Senior Secondary w Shoubra pod Kairem. W tym czasie praco-
wat jako nauczyciel szkotki niedzielnej, najpierw w kosciele pw. §w. Antoniego w Shoubra,
a nastepnie w ko$ciele Naj$wietszej Maryi Panny w Mahmasha. W 1. 1943-1947 studiowat
na Uniwersytecie w Kairze jez. angielski i historig. Od 1946 r. uczgszczal zaocznie na stu-
dia w Koptyjskim Wyzszym Seminarium Duchownym, gdzie w 1949 r. zostal mianowany
wyktadowcag Starego i Nowego Testamentu. W tym czasie odbyt stuzb¢ wojskowa. W 1950 .
Nazeear zrezygnowatl z pracy w instytucjach §wieckich na rzecz pelnego etatu w seminarium
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HOMOSEKSUALIZM A SWIETOSC KOSCIOLA

Homoseksualizm narusza, zdaniem Szenudy 111, §wigtos¢ Kosciota®. W Credo

wyznajemy wiar¢ w jeden, $wigty, powszechny i apostolski Kosciol. Dzigki Bozej
obecnosci i tasce Kosciot jest §wiety. Papiez Szenuda 111 podkres$la, ze w czasach
apostotow wszystkich cztonkow Kosciota mozna byto nazwa¢ §wietymi. Wiara’
w jezyku Biblii, oznacza §wigto$¢, poniewaz jesteémy uswigceni przez wiare,
chrzest, swigte chrzescuanstwo i dziatanie Ducha Sw1qtego w naszych sercach.
Jestesmy $wiatynia Ducha Swictego® i jako §wiatynia Ducha Swictego powinni$my
zy¢ z Nim w tgcznosci. JesteSmy rowniez stworzeni na obraz i podobienstwo Boga

o v AW

koptyjskim. Mowil biegle po arabsku, angielsku, koptyjsku, francusku, czytal w jez. greckim,
facinskim i amharskim. 18.07.1954 r. ztozyt $luby zakonne w klasztorze pod wezwaniem Matki
Boskiej Syryjczykéw na Pustyni Zachodniej w Egipcie. W czasie profesji zakonnej przyjat imig
Antoniego Syryjczyka (el-Suryani). Po dwoch latach zycia zakonnego postanowit obraé zycie
pustelnicze. Samodzielnie wykut grote w poblizu klasztoru, gdzie mieszkat i spedzit tam szes¢
kolejnych lat swojego zakonnego zycia. Na pustelni przebywat do 1962 r., kiedy to 6wcze-
sny patriarcha koptyjski Cyryl VI wybrat go na biskupa Kosciota. Sakr¢ biskupia otrzymat
30.09.1962 r. 1 przyjat imi¢ Szenudy. Do obowiazkéw nowego biskupa nalezata troska o kop-
tyjskie szkolnictwo wyznaniowe. Biskup Szenuda zostat tez mianowany rektorem Koptyjskie-
go Seminarium Duchownego. Jako rektor zaczal zaktada¢ zamiejscowe wydzialy seminarium
w Stanach Zjednoczonych, Anglii i w Australii. Skutkiem tej decyzji byt kilkakrotny wzrost
liczby kandydatow do kaptanstwa. W 1965 r. z jego inicjatywy zaczyna wychodzié¢ pierw-
szy periodyk naukowy Kosciota koptyjskiego, ,,El-Kerraza”. 31.10.1971 r. Synod Kosciota
wybrat biskupa Szenudg na 117. papieza Kosciota koptyjskiego. Uroczysta intronizacja nowe-
go patriarchy odbyta si¢ dwa tygodnie pdzniej, 14 listopada. Pontyfikat Szenudy III to czas
przesladowan i duzego zaangazowania misyjnego. W pazdzierniku 1981 r., w czasie rzadéw
prezydenta Sadata, patriarcha Aleksandrii zostal uwieziony na ponad 3 lata w jednym z klasz-
torow. Warto podkresli¢, ze w momencie rozpoczecia pontyfikatu na kontynencie amerykan-
skim istniaty zaledwie 4 ko$cioty koptyjskie. W chwili $mierci koptyjskiego papieza w samych
Stanach Zjednoczonych byto 214 parafii koptyjskich, 38 w Kanadzie i 1 w Meksyku. Szenuda
III wyswigcit ponad 600 prezbiterow oraz 80 biskupow. Szenuda III jako papiez nie zaprze-
stal dziatalnosci naukowej. Regularnie prowadzil badania naukowe. Ich owocem byto ponad
100 publikacji naukowych, obejmujacych rézne dyscypliny teologiczne. Do konca zycia byt
wykladowca w Instytucie Wyzszych Studiow Koptyjskich, a takze w seminarium duchownym.
Wielkim sukcesem papieza z Egiptu bylo zwrdcenie uwagi §wiata na problemy jednej z najstar-
szych denominacji chrzescijanskich. Byl jednym z najbardziej rozpoznawanych liderow reli-
gijnych chrzescijanskiego $wiata, nie tylko na Bliskim Wschodzie. Zmart 17.03.2012 r. Zob.
JM. Lipniak, Szenuda III — papiez z Egiptu, w: Shenouda 111, Swieta Dziewica Maryja, przekt.
J.M. Lipniak, Swidnica 2013, s. 36-41.

Szenuda 11, Homosexuality and ordination of women, London 1993; Bishop Serapion, Homo-
sexuality and the Church. A Coptic Orthodox Perspective, ,,The Ecumenical Reviev”’ 50 (1998)
1,s. 78-85.

Szenuda 111, Homosexuality, s. 8-9.

Symbol Nicejsko-Konstantynopolitanski.
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1 nasze zycie, czyny powinny o tym $wiadczy¢’. Biskup Aleksandrii przypomi-
na w tym miejscu nauczanie $w. Pawla, ktéry w Liscie do Rzymian pisal: ,,Do
wszystkich przez Boga umilowanych, powotanych swigtych, ktorzy mieszkaja
w Rzymie: taska wam i pokoj od Boga, ojca naszego, i Pana Jezusa Chrystusa!”
(1,7) 1 dalej: ,,[...] do Ko$ciota Bozego w Koryncie, do tych, ktorzy zostali uswie-
ceni w Jezusie Chrystusie i powotani do §wigtosci wespot ze wszystkimi, co na
kazdym miejscu wzywajg imienia Pana naszego, Jezusa Chrystusa, ich i naszego
[Pana]” (1 Kor 1,2). Podobne mysli znajdujemy w Drugim Li$cie do Koryntian:
,Do Kosciota Bozego, ktory jest w Koryncie, ze wszystkimi $§wietymi, jacy sa
w catej Achai” (1,1) oraz w pozdrowieniach dla mieszkancow Efezu (zob. Ef 1,1)
i Filippi (Flp 1,1)%

Koptyjski patriarcha zauwaza, ze skoro jestesmy stworzeni do $wigtosci, to
tacy powinni$my by¢ i powinnismy glosi¢ swigto$¢ catemu $wiatu®. Praca kaz-
dego wierzacego to nie tylko ksztattowanie swojej ludzkiej indywidualnosci, ale
wspétdziatanie z Duchem Swietym. Kustosz relikwii $§w. Marka przypomina, ze
w czasach apostotow nie kazdy mogt stac si¢ cztonkiem Kosciota. Tylko ten, kto
mogl w pelni uczestniczy¢ w Eucharystii, czyli przyjmowac swigte Cialo i Krew
Chrystusa. Swieci ludzie nie zyja w grzechu, nie kieruja si¢ pozadliwosciami ciata,
ale starajg si¢ zy¢ w zgodzie z Duchem Swigtym, stuchaja stow Jezusa: ,,Badzcie
$wieci, bo ja jestem $wiety”. Swietych ludzi mozna scharakteryzowa¢ dwojako.
Po pierwsze, ich ciato jest prowadzone przez ducha, ich ludzkiego ducha. Po dru-
gie, ich ludzki duch jest prowadzony przez Ducha Swigtego. Zatem Duch Swiety
prowadzi ich catych: i ciato i ducha'®.

HOMOSEKSUALIZM A OBRAZ BOGA

Nastepca sw. Marka proponuje, by pochyli¢ si¢ nad kwestig homoseksualizmu,
ktory niszezy obraz Boga w czlowieku. Jako stworzenia Boze jeste§my obrazem
Boga i musimy nie$¢ ten obraz Bozy $wiatu''. Swiat widzi w naszym postepowaniu,
zachowaniu, czy jestesmy dzie¢mi Bozymi. Mamy by¢ prawdziwymi $wiadkami
Jezusa. Jesli mamy by¢ $wieci, musimy zachowywac si¢ jak $wieci'?. Koptyjski
papiez odwotuje si¢ do tradycji biblijnej i patrystycznej, ktora w swej refleksji
nad cztowiekiem ukazuje przekaz o stworzeniu go na obraz i podobienstwo Boze:
»,Uczynmy cztowieka na Nasz obraz, podobnego Nam” (Rdz 1,26)". Te stowa

Szenuda 111, Homosexuality, s. 9.

Bishop Serapion, Homosexuality, s. 78-79.

Szenuda 111, Homosexuality, s. 10.

Tamze.

' Szenuda III, The Spiritual Man, Sydney 1998, s. 10-18.
Szenuda 111, Homosexuality, s. 10.

3 Szenuda 11, The Spiritual Man, s. 10.
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wskazujg na pewng harmonie, jaka istnieje pomiedzy Bogiem i cztowiekiem,
ktora gwarantuje szczego6lng pozycje cztowieka w stworzonym $wiecie i w relacji
ze Stworcg. Osoba ludzka stanowi centrum i ukoronowanie Bozego stworzenia.
,»Czlowiek jest skonczonym wyrazem nieskonczonego Boskiego samowyrazu™'.

Na centralne znaczenie tekstu Rdz 1,26 dla chrzescijanskiego zrozumienia
czlowieka wskazujg jednomyslnie wszyscy teologowie prawostawni'®. U podstaw
koptyjskiej antropologii, jako jej centralna i podstawowa mys$l, znajduje si¢ nauka
o obrazie Bozym w cztowieku. Warto podkresli¢, ze wszyscy ojcowie Kosciota,
tak Wschodu, jak i Zachodu, zgodnie dopatrujg si¢ w akcie stworzenia cztowieka
na Bozy obraz i podobienstwo ,,pierwotnej zgodnosci migdzy bytem ludzkim
a Bytem Boskim™'®. Teologia koptyjska podkresla, ze cata doskonatos¢ cztowieka
opiera si¢ na jego podobienstwie do Boga. Bycie obrazem Boga oznacza zycie
wedtug Ducha, o czym wyraznie czytamy w ésmym rozdziale Listu do Rzymian
(8,1-14). Homoseksualizm, zdaniem Szenudy IlI, zaciera obraz Boga w cztowieku,
dlatego tez problem homoseksualizmu nie powinien by¢ przedmiotem dyskusji,
bo stanowisko Kosciota w tej kwestii jest jasne i niezmienne!'”.

HOMOSEKSUALIZM A PRAWO NATURALNE

Dokonujac teologicznej krytyki homoseksualizmu, zwierzchnik Ortodoksyjnego
Kosciota Koptyjskiego podkresla, Ze jest on sprzeczny z naturg. Poped seksualny
powinien by¢ zaspokajany tylko w matzenstwie, migdzy kobieta i mezczyzna
— matzonkami. Zaspokajanie go w inny sposob jest sprzeczne z natura'®. Kiedy
nasz Pan Jezus Chrystus rozmawia w tej kwestii z faryzeuszami (Mt 19 1 Mk 10),
mowi, ze Bog na poczatku stworzyt mezczyzne i kobiete. Tak byto na poczatku
stworzenia. W Starym Testamencie, kiedy ludzie ulegali pozadliwo$ciom ciala,
dosiegata ich sprawiedliwos¢ Boga. Na przyktad tylko Noe z rodzing byli ocaleni
na arce. Wszyscy, ktorzy byli nieczysci, kierowali si¢ pozadliwoscia ciata, zgingli.
Pozniej grzeszni mieszkancy Sodomy zgingli w ogniu. Nie mieli czystego ducha,
bo kierowali si¢ pozadliwosciami ciala. ,,Cielesny cztowiek nie osiggnie krolestwa
niebiskiego™".

Egipski teolog przypomina, ze w Starym Testamencie homoseksualizm jest
opisany jako obrzydliwos¢, ktorg nalezy eliminowaé przez $mier¢. Na przyktad
Ksiega Kaptanska mowi: ,,Nie bedziesz obcowal z mezczyzna, tak jak sie obcuje
z kobietg. To obrzydliwos¢!” (18, 22) i dalej: ,,Ktokolwiek obcuje cielesnie z mez-

4 K. Ware, Prawostawna droga, Biatystok 2002, s. 54.

5 Szenuda 11, The Spiritual Man, s. 53.

W. Losski, Teologia mistyczna Kosciola Wschodniego, Warszawa 1989, s. 100.
Szenuda 111, Homosexuality, s. 10-11.

Tamze, s. 11.

Bishop Serapion, Homosexuality, s. 80.
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czyzng, tak jak si¢ obcuje z kobieta, popetia obrzydliwos¢. Obaj bedg ukarani
$miercia, ich krew [spadnie] na nich” (Kpt 20,13)%.

Koptyjski hierarcha stusznie zauwaza, ze w kwestii homoseksualizmu Nowy
Testament jest rownie surowy. W Liscie do Rzymian §w. Pawet pisze: ,,Albowiem
gniew Bozy objawia si¢ z nieba na wszelkg bezboznos$¢ i nieprawo$¢ tych ludzi,
ktorzy przez nieprawo$¢ naktadaja prawdzie peta” (1,18). Jak? Odpowiada na
to pytanie wers 24: ,,Dlatego wydat ich Bog poprzez pozadania ich serc na tup
nieczystosci, tak iz dopuszczali si¢ bezczeszczenia wtasnych ciat”. Stowa ,,wydat
ich Bog” oznaczaja, ze opuscita ich taska Boza przez to, ze splamili swoje cia-
ta. A ciato powinno by¢ $wiatynia Ducha Swietego. ,,Dlatego wydat ich Bog
na pastwe bezecnych namietnosci: mianowicie kobiety przemienity ich pozycie
zgodne z naturg na przeciwne naturze. Podobnie tez i mezczyzni, porzuciwszy
normalne pozycie z kobietami, zapatali nawzajem zadza ku sobie, me¢zczyzni
Z mezczyznami uprawiajac bezwstyd i na samych sobie ponoszac zaptate nalezng
za zboczenie” (Rz 1,26-27)".

Sw. Pawel méwi tu o ,hiezdatnym”, ponizonym rozumie homoseksualistow,
ktérzy czynig ,.to, co si¢ nie godzi”. My méwimy tu jasno: homoseksualizm jest
sprzeczny z naturg. Takie czyny hanbig nasze ciata i sprowadzaja kare. Czyli jezeli
mezczyzni porzucajg naturalne sktonnosci, to znaczy, ze to nie jest normalne, ale
sprzeczne z naturg. Jesli kto$ sprobuje uznaé takie zachowania za zgodne z natura,
bedzie to niebezpieczne. Jesli zmienimy co$ haniebnego i godnego potepienia,
sprzecznego z naturg na rzecz do zaakceptowania i zgodnego z prawem, dosiegnie
nas kara Boza na tym $wiecie i na tamtym rowniez?2.

W 1 Kor 6 apostot mowi ,,Nie tudzcie si¢! Ani rozpustnicy, ani batwochwal-
cy, ani cudzotoznicy, ani rozwiazli, ani mezczyzni wspolzyjacy ze sobg [...] nie
odziedzicza krolestwa Bozego” (6,9—10)%. Biblia mowi wprost, ze jestesmy Swia-
tyniag Ducha Swictego, ktory jest w nas i pochodzi od Boga i nie jestesmy swoja
wilasnoscig. Twoje ciato nie jest twoja wilasnoscig! ,,Czyz nie wiecie, ze ciato
wasze jest przybytkiem Ducha Swictego, ktory w was jest, a ktorego macie od
Boga, i ze juz nie nalezycie do samych siebie?” (1 Kor 6,19)*. Twoje ciato jest
$wigtynig Ducha Swietego. Homoseksualisci grzesza przeciw $wiatyni Ducha
Swietego! Sw. Pawel méwi: ,,Strzezcie si¢ rozpusty! Bo czyz jakikolwiek grzech
popelniony przez cztowieka jest poza ciatem? Lecz [ja wam mowig], kto grzeszy
rozpusta, przeciwko wiasnemu ciatu grzeszy” (1 Kor 6,18). Jesli kto$ grzeszy prze-
ciw Duchowi Swigtemu, oznacza to, ze oddziela si¢ od Ducha Swigtego. Swiatto
i ciemnos$¢ nie moga by¢ rownoczesnie w jednym miejscu. Juz na poczatku Bog

20 Szenuda III, Homosexuality, s. 11.

2l Tamze, s. 13-14.

22 Bishop Serapion, Homosexuality, s. 81.

2 Szenuda III, Salvation in the Orthodox Concept, Cairo 2005, s. 15.
24 Bishop Serapion, Homosexuality, s. 81.
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oddzielil $wiatto od ciemnosci. Sw. Pawet pisze: ,,Czyz nie wiecie, ze jestescie
$wiatynig Boga i ze Duch Bozy mieszka w was? Jesli kto$ zniszczy $wiatynie
Boga, tego zniszczy Boég. Swigtynia Boga jest $wicta, a wy nig jestescie” (1 Kor
3,16-17) i dalej: ,,Czyz nie wiecie, ze ciata wasze sg cztonkami Chrystusa? Czyz
wzigwszy czlonki Chrystusa, bedg je czynit cztonkami nierzadnicy? Przenigdy!”
(1 Kor 6,15). JesteSmy cztonkami Chrystusa, bo jestesmy Jego ciatem i kos¢mi.
B0 nie zyj¢ juz ja, lecz zyje we mnie Chrystus” (Ga 2,20)*. Dalej, jesli zyje
we mnie Chrystus, to jak moge naduzywac ciala albo cztonkéw Chrystusa, albo
$wiatyni Ducha Swigtego? Jak moge plamié¢ wyobrazenie Boga i pozbawiaé go
$wiatta? To jest przeciwne $wigtemu zyciu i czystos$ci®®.

Sw. Juda pisze: ,,Jak Sodoma i Gomora, i okoliczne miasta — w podobny sposob
jak one oddawszy si¢ rozpuscie 1 pozadaniu cudzego ciala — stanowig przyktad
przez to, ze ponosza kar¢ wiecznego ognia” (1,7) i §w. Pawet w 1 Tm: , prawo
nie dla sprawiedliwego jest przeznaczone, ale dla postepujacych bezprawnie i dla
niesfornych, bezboznych i grzesznikow, dla niegodziwych i $wiatowcow, dla
ojcobdjcoéw 1 matkobojcow, dla zabojcodw, dla rozpustnikdw, dla mezezyzn wspot-
zyjacych ze sobg [...]” (1,9-10). Ten grzech byt potepiony w Starym Testamencie
i w Nowym Testamencie. Szenuda III stawia w tym miejscu retoryczne pytanie:
dlaczego cztowiek sprzeciwia si¢ Bogu i broni grzesznikdw?

HOMOSEKSUALIZM A ZDROWIE

Patrzac krytycznie na homoseksualizm, biskup Aleksandrii uwypukla fakt, ze
homoseksualizm jest zagrozeniem dla zdrowia. Bog, zauwaza egipski teolog, w for-
mie choroby — AIDS — dal nam ostrzezenie przed praktykami homoseksualnymi.
Choroba ta dotyka osoby, ktore prowadzg styl zycia ryzykowny dla doczesnego
zycia i zycia przyszlego. Smier¢ jest mozliwa do przewidzenia konsekwencija
zarazenia i przychodzi wolno. Mozliwe, ze dlatego, aby zarazeni uswiadomili
sobie, ze to wola Boga jest wazna, a nie ich?’.

HOMOSEKSUALIZM A MESKOSC

Zwierzchnik Ortodoksyjnego Kosciota Koptyjskiego zauwaza, ze homoseksu-
alizm zaprzecza meskosci, bo jak moze mezczyzna wspotzyjacy z drugim mezezy-
zng nazywac siebie meskim? Dlatego, zdaniem Szenudy III, nie mozna nazywac

25 Szenuda 111, Salvation, s. 43—44.
26 Szenuda III, Homosexuality, s. 14-15.
2T Tamze, s. 16-17.
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mezczyzng kogos, kto pozwala sie traktowaé jak kobiete?. Takie zachowania
niszcza meskosé, a taki cztowiek nie powinien juz nazywac si¢ mezczyzng. Zacho-
wania homoseksualne sa sprzeczne rowniez z dobrym imieniem chrzescijanstwa
i z etyka Kosciota.

HOMOSEKSUALIZM A DUCHOWOSC

Kustosz relikwii $w. Marka podkresla, ze chrzescijanstwo naucza wzniostych
idei duchowosci. Duchowos$¢ jest niezmiernie wazna w byciu chrze$cijaninem.
Kazda religia cechuje si¢ jaka$ duchowoscig. Dlatego tez homoseksualizm dotyka
ludzkiej duchowosci. Stad obowigzkiem Kos$ciota jest podkreslanie jego negatyw-
nych konsekwencji dla duchowosci. Cztowiek w Kosciele ma si¢ uswigcac. Dlatego
Szenuda III przypomina nauczanie Dziejow Apostolskich: ,,Pan za$§ przymnazat
im codziennie tych, ktérzy dostepowali zbawienia” (2,47). Czyli tych, ktorzy
wyrzekli si¢ nieczystego zycia, bo Kosciot to wspolnota §wietych. A homoseksu-
alizm jest sprzeczny z dobrym imieniem chrzescijanstwa. Homoseksualizm uderza
w duchowos$¢ poprzez uleganie grzechowi i nami¢tnosciom. Jest on dezorgani-
zujacy 1 niszczy ludzka dusze. Dlatego homoseksualisci sg powotani do walki
z grzechem i1 namig¢tno$ciami oraz wezwani do zdobywania cnoét, ktore pomoga
im w uzdrowieniu, zbawieniu i przebdstwieniu. Lekarzem, ktory moze uleczy¢
homoseksualiste, jest Jezus Chrystus.

HOMOSEKSUALIZM A SAKRAMENTY

Szenuda III w swojej teologicznej krytyce homoseksualizmu zestawia go
z sakramentami. Podkreslajac, ze jest on sprzeczny z tajemnica Kos$ciota, zauwaza,
ze niszczy w cztowieku taske i pozbawia go zycia Bozego. Cztowiek, ktory zostat
zanurzony w $mier¢ i zmartwychwstanie Chrystusa w czasie chrztu”, obleczony
w Jego taske, namaszczony myronem?®, posilony Ciatem i Krwig Chrystusa®!,

28 Szenuda III, Homosexuality, s. 17.

2 Szenuda IIl, Man s Deification, t. 1, Cairo 2005, s. 23. Na temat chrztu w Kosciele koptyjskim
zob.: K. Halkowicz, Sakrament chrztu swigtego w teologii Ortodoksyjnego Kosciola Koptyj-
skiego, w: ,,Jeden jest Pan, jedna wiara, jeden chrzest” (Ef 4,5). Chrzest symbolem wiary, red.
B. Ferdek, J.M. Lipniak, Wroctaw 2016, s. 211-225.

Szenuda I, Comparative Theology, London 1988, s. 140-141. Na temat bierzmowania
w Kosciele koptyjskim zob.: K. Halkowicz, Pneumatologiczno-rekoncyliacyjny wymiar sakra-
mentu bierzmowania w teologii Ortodoksyjnego Kosciola Koptyjskiego, ,,Studia Oecumenica”
16 (2016), s. 187-199.

3U' Szenuda 111, Life of Faith, s. 38-39.
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zacigga wine i nosi plame hanby, prowadzac upadle zycie?. Homoseksualizm
godzi w istote malzenstwa, ktore zawsze jest zwigzkiem mezczyzny i kobiety.
Homoseksualizm jest wigc zaprzeczeniem taski, ktorg otrzymujemy w sakramen-
tach, a ktorej celem jest uswigcenie, przebostwienie i odnowienie cztowieka?.
Homoseksualna dewiacja sprzeciwia si¢ wigc $wigtym sakramentom i sprawia, ze
cztowiek nie moze otrzymac nowego zycia w Chrystusie, poniewaz plami swoimi
grzechami Chrystusowy Kosciol. Jest wiec powodem do wstydu.

HOMOSEKSUALIZM A PRAWA CZLOWIEKA

Papiez koptyjski stawia w swojej rozprawie pytanie: jakie prawa majg homo-
seksuali$ci? I odpowiada bardzo stanowczo: ,,Jedynym prawem, jakie maja, jest
prawo do nawrdcenia”. Unikajgc jezyka dyplomacji, podkresla, ze osoby homo-
seksualne zyja splamione, zhanbione, w obrzydliwych zwigzkach. Skandalem jest
zdaniem koptyjskiego teologa to, ze domagaja sie jeszcze od Kosciota swobody!
Takie podejscie jest niedopuszczalne 1 wreez niewiarygodne. Niestety, zauwaza,
koptyjski hierarcha, homoseksualisci, osmieleni demonstracjami, domagaja si¢
coraz to nowych praw, a nawet §wigcen kaptanskich?®.

HOMOSEKSUALIZM A KAPLANSTWO

Teologia Ortodoksyjnego Kosciota Koptyjskiego podkresla jednoznacznie, ze
niemozliwe jest, zeby homoseksualni ksigza mogli prowadzi¢ ludzi do swigtosci’.
Nie moze prowadzi¢ wiernych do zbawienia kto$, kto zyje z takg plama na ciele
i w takiej hanbie. Dlatego tez Ko$cidt koptyjski nie dopuszcza do sakramentu
swiecen homoseksualistow. Natura bowiem i charakter homoseksualnego ducho-
wienstwa sa sprzeczne ze wszystkim, co zostato wniesione przez swieta Tradycje.
Kandydat do sakramentu $wigcen w Kosciele koptyjskim musi mie¢ potwierdzenie
swiadkow, ze nie ma sktonnosci homoseksualnych. Teologia i prawo koptyjskie
wychodzg z zatozenia, ze kto$ niezdolny do skruchy, nie moze domagac si¢ skruchy
od innych. Kto$, kto nie potrafi sam siebie kontrolowac¢, nie moze poucza¢ innych,
by si¢ kontrolowali. Kto$, kto nie potrafi znalez¢ pokoju i pickna w §wietym zyciu,
nie moze mowic¢ z przekonaniem innym ludziom o ich powotaniu do §wigtosci.
Sprzeciw wobec ordynacji homoseksualistow wynika rowniez z obawy, ze ule-

32 Szenuda III, Homosexuality, s. 18.

3 Szenuda 111, Man's Deification, s. 27.

3 Szenuda III, Homosexuality, s. 18.

3 Tamze.

36 Tamze, s. 18-19.

37 Na temat roli kaptanow w Koéciele koptyjskim zob.: Szenuda III, Priesthood, Cairo 1997.
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gaja oni pozadliwosci cielesnej 1 nie sg zdolni do tego, by wymagaé od innych
wzniostej duchowos$ci®®.

HOMOSEKSUALIZM A MILOSC

Patriarcha koptyjski zauwaza, ze wielu wspotczesnych ludzi probuje definiowaé
homoseksualizm jako rodzaj mitosci miedzy mezczyzng i mezczyzng. Szenuda I11
przestrzega, ze takie myslenie jest sprzeczne z chrze$cijanstwem. Mitos¢, podkresla
egipski teolog, powinna by¢ duchowa i czysta. ,,Kochamy innych w czystosci.
Kochamy innych w Duchu. [ mito$¢ do innych nie moze by¢ sprzeczna z mitoscia
do Boga™’, poniewaz nasz Pan Jezus powiedziat: ,,Jezeli kto$ przychodzi do Mnie,
a bardziej kocha swego ojca i matke, swoja zone i dzieci, siostry 1 braci, 1 swoje
zycie, nie moze by¢ Moim uczniem (Lk 14,26)%. Nastepca $w. Marka podkresla,
ze mito$¢ homoseksualna nie jest mitoscig, lecz pozadaniem. Jest ogromna roz-
nica, zauwaza koptyjski hierarcha, miedzy mitosciag a pozadaniem — pozadaniem
ciata. Stowo ,,mito$¢” nie jest odpowiednim stowem do okre$lenia takiej relacji.
Mowimy: ,,Bog jest Mitoscia”, wiec jak mozemy powiedzie¢: ,,homoseksualizm
jest mitoscig”? To nie mitos¢! To pozadliwo$¢ ciata, dewiacja, ktdra powinna by¢
korygowana. Koptyjski biskup stawia pytania: Je§li m¢zczyzna kocha innego
mezczyzng, czy moze wykorzystywaé czlowieka, ktorego kocha? Czy to mitos¢,
czy zniszczenie? Jesli mezczyzna pragnie drugiego mezczyzny, moze doprowadzi¢
do tego, zZe ten utraci szans¢ na zycie wieczne i oczyszczenie z grzechow. Czy to
jest mito$¢, jesli traci si¢ jej obraz, obraz Bozy?*!

Zwierzchnik egipskich Koptow ktadzie akcent na fakt, ze wspotczesnie ludzie
probuja szukac usprawiedliwienia dla homoseksualistow, mowiac, ze urodzili si¢
tacy, ze to nie byta chwilowa zachcianka, lecz obcigzenie. Papiez krytykuje takie
podejscie. Zauwaza, ze jesli nawet homoseksualisci urodzili si¢ z takimi sktonno-
$ciami, to wierzacy maja pomoc ich uzdrowié, pokierowaé nimi, modli¢ si¢ za nich,
zeby si¢ nawrocili, podjeli leczenie medyczne i leczenie duchowe*. Szenuda 111
przestrzega, ze ludzie Kosciota nie majg prawa mowi¢ do homoseksualistow:
,,Wszystko jest dobrze, akceptujemy ciebie jako cztonka Kosciota i dajemy ci
Ciato i Krew Jezusa™. Biskup Aleksandrii stawia sprawe jednoznacznie: jesli si¢
nie nawrdca, to beda trwaé w obrzydliwym grzechu*.
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Szenuda 111, Homosexuality, s. 19.
Tamze.

Tamze.

Bishop Serapion, Homosexuality, s. 82.
Tamze, s. 83.

Tamze.

Tamze.
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Koptyjski papiez sktada swiadectwo, ze osobiscie nie wierzy, ze mozna by¢
homoseksualista z natury. Krytykuje taki sposob myslenia i thumaczenia homo-
seksualizmu. Przypomina, ze historia Kos$ciota zna wielu $wietych, ktorzy byli
rozpustnikami, ale zawsze byl moment nawrécenia. By¢ moze nie byli homosek-
sualistami, ale rozpustnikami — to ten sam grzech, ale bez dewiacji. Dzi¢ki tasce
Boga, dzigki opiece duchowej nawrocili sig®.

HOMOSEKSUALIZM A PRAWDA

Szenuda 111, piszagc o homoseksualizmie, zestawia go z cnotg prawdy. Prze-
strzega wspotczesnych chrzescijan, zeby pamigtali, Ze nie wolno wierzacym dbac
o0 przychylno$¢ ludzi, ba¢ si¢ ich urazi¢ i czyni¢ to kosztem przykazan Bozych.
Koptyjski teolog powotuje si¢ na fragment Listu do Galatow: ,,A zatem teraz: czy
zabiegam o wzgledy ludzi, czy raczej Boga? Czy ludziom staram si¢ przypodobac?
Gdybym jeszcze ludziom staral si¢ przypodobac, nie bytbym stuga Chrystusa”
(1,10). Hierarcha znad Nilu zauwaza, ze jesli chcemy przypodoba¢ si¢ ludziom
wbrew przykazaniom Bozym, nigdy nie bedziemy stugami Chrystusa. Jesli napraw-
de ich kochamy, bedziemy im ttumaczy¢ i prosi¢, by wrocili na dobrg drogg, bedzie-
my modlili si¢ o taske skruchy dla nich. Powinnismy namawiac ich, zeby nie trwali
w grzechu i zepsuciu. Nie ma innej drogi, by pogodzi¢ przyjemno$¢ cztowieka
z niezadowoleniem Boga. Bo przeciez nikt, kto zyje w grzechu, nie moze wejs¢ do
krolestwa niebieskiego. Zaden rozpustnik nie wejdzie do krolestwa niebieskiego.
Nikt, kto grzeszy grzechem sodomii, nie moze wej$¢ do krolestwa niebieskiego.
Bo czy mozemy podwazac stowa §w. Pawla i Judy, 1 wszystkich innych? — pyta
Szenuda I11%°. Grzesznikow trzeba upomina¢ i namawia¢ do nawrocenia.

TRZYMAC SIE PRAWDZIWEJ NAUKI

Biskup Aleksandrii przypomina kaptanom, ze zobowigzani sg do szczeg6lnej
odpowiedzialnos$ci, bo otrzymali od Chrystusa w sakramencie §wigcen wladze
i autorytet wigzania i rozwigzywania (zob. Mt 16,19)*. Ta wladza musi pozostawac
w harmonii z objawieniem Bozym.

Istota chrzescijanstwa oraz tres¢ chrzescijanskiej wiary znajduja si¢ w osobie
Jezusa z Nazaretu. Dlatego koptyjski biskup Kairu formutuje opinie, ze ktokolwiek
naucza inaczej, niz uczyt Jezus, zniewaza Jego autorytet, a tym samym autorytet
Boga. Koptyjski papiez przestrzega przed pycha fatszywych nauczycieli, ktorzy

4 Szenuda III, Homosexuality, s. 20.

46 Bishop Serapion, Homosexuality, s. 84-85.
47 Szenuda IIl, Comparative Theology, s. 72-73.
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proponujg wspotczesnemu $swiatu zmodyfikowang Ewangelie. Kustosz relikwii
$w. Marka w trosce o wtasciwe rozumienie nauki Jezusa przypomina nauczanie
Pisma Swictego zawarte w listach pasterskich §w. Pawta (1 i 2 List do Tymoteusza
oraz List do Tytusa), ktore zawierajg ostrzezenia przed fatszywymi nauczycielami.
Sw. Pawel w Liscie do Galatow przestrzega: ,,Ale gdyby$my nawet my lub aniot
z nieba glosit wam Ewangeli¢ r6zng od tej, ktorg wam glosiliSmy — niech bedzie
przeklety! Juz to przedtem powiedzieliSmy, a teraz jeszcze méwie: Gdyby wam
kto glosit Ewangeli¢ r6zng od tej, ktérg [od nas] otrzymali$cie — niech bgdzie
przeklety!” (1,8-9)%.

Kustosz relikwii §w. Marka zauwaza, ze dla niektorych chrzescijan nie jest tak
wazne, w co si¢ wierzy i czego si¢ naucza. Takie mys$lenie, zdaniem Szenudy III,
wyplywa z braku gotowosci glgbszego poznawania Boga i zastanawiania si¢ nad
Jego Stowem. Ludzie nieznajacy nauczania Chrystusa zdajg si¢ szuka¢ usprawie-
dliwienia dla ludzkich grzechow i podkreslajg potrzebe zle rozumianej tolerancji.
A przeciez Jezus powiedzial ,,Jezeli bedziecie trwa¢ w nauce mojej, bedziecie praw-
dziwie moimi uczniami i poznacie prawde, a prawda was wyzwoli” (J 8,31-32).
Koptyjski papiez zywi nadziejg, ze dzigki powrotowi do Stowa Bozego chrzesci-
janie, nie tylko koptyjscy, uznaja autorytet Bozego Stowa. Wszyscy chrzescijanie
powinni sobie u§wiadomic¢ niezaprzeczalny fakt, ze kazda nauka, ktora odbiega od
objawienia Bozego, jest ludzkim przykazaniem, wymys$lonym i propagowanym
w innym celu niz stuzba Tréjjedynemu Bogu. Propagowanie sprzecznych z obja-
wieniem tez jest wynikiem niepostuszenstwa i nie moze prowadzi¢ do zbawienia,
a trwanie w nich grozi wiecznym potgpieniem.
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THEOLOGICAL CRITICISM OF HOMOSEXUALITY IN THE TEACHING
OF SHENOUDA 111

Summary

Christ appointed the Church for good of humanity. It came to light through Passo-
ver of Christ. As Mystical Body of Christ the Church as living organism should take
problems which threaten the future of entire human community. One of such problems
is homosexuality. This issue has been taken for years in many public discussions. The
dominant freedom of morals, promotion of wrongly understood tolerance impact on more
and more heated discussions. This paper is an attempt to show the theological criticism of
homosexuality in the teaching of Shenouda II1. The Coptic pope teaches that the homosex-
uality violates holiness of the Church, destroys the image of God, is contrary to the human
nature, is a threat for health, is inconsistent with masculinity, destroys spirituality of the
human being, is contrary to the sacramental mystery of the Church, destroys true love and
the truth. Therefore Shenouda III calls active homosexuals on conversion and keeping the
true teaching.

Keywords: Shenouda III, homosexuality, Church, theology, criticism, conversion,
holiness, love, priesthood, sacraments

Stowa kluczowe: Szenuda III, homoseksualizm, Kosciol, teologia, krytyka, nawroce-
nie, $wigtos¢, mitos¢, kaptanstwo, sakramenty
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LA PATERNIDAD VIRGINAL DE SAN JOSE

Paternidad y virginidad se unen en san José armoniosamente en virtud de la
union hipostatica de Jesucristo. Es por ello que José participa en el misterio de
la Encarnacion. Esta paternidad virginal, es auténtica porque procede del Padre,
fue asumida y ejercida dentro del matrimonio con Maria. Muchos, a lo largo
de la historia, han sido los terminos empleados para definir dicha paternidad,
pareciendo ser virginal el que mejor expresa la singularidad y excepcionalidad
de la paternidad de José.

La josefologia supone una gran riqueza para la cristologia, para profundizar
en el misterio de Jesus se hace imprescindible el conocimiento de su relacion con
aquél que lo recibio como hijo, que lo cuidd, que lo educd. Esta reflexion teolo-
gica nos hace profundizar en la humanidad verdadera de Cristo, humanidad que
posee una singularidad determinante y especifica. Es obvio que cada persona se
hace mas inteligible desde sus raices y desde el contexto existencial donde nace,
crece y vive; de ahi que el estudio de la persona de José sea determinante para la
mejor comprension de Jesus de Nazaret. En este articulo nos vamos a acercar al
misterio de la filiacion de Cristo, de su encarnacion, desde la paternidad de san
José. Para ello expondremos brevemente la problematica del término paternidad
en referencia a la relacion entre san José y Jesucristo.

CONCEPCION TRADICIONAL DE LA PATERNIDAD

La palabra paternidad procede del latin paternitas, y significa la cualidad de
padre, entendiendo estrictamente por padre, a aquél que transmite su naturaleza
a su descendencia. Santo Tomas escribe:

Los nombres de paternidad, maternidad y filiaciéon siguen a la generacion, pero no
a cualquier generacion, sino propiamente a la generacion de los vivientes, y espe-
cialmente de los animales. [ ] Ni, con todo, recibe el nombre de filiacion cuanto es
engendrado en los animales, sino Ginicamente aquello que es engendrado a semejanza

Ks. mgr lic. Enrique Lopez Imbernén — doktorant Instytutu Teologii Dogmatycznej KUL przy
katedrze Chrystologii i Personalizmu Chrzescijanskiego; e-mail: enriquelopezimbernon@gma-
il.com.
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del que engendra [ ] Y si la semejanza es perfecta, también lo sera la filiacion, lo mismo
en el orden divino que en el humano'.

En sentido verdadero, la paternidad se puede entender de modo estricto — segun
hemos visto en la definicién dada por santo Tomas — o amplio. Deciamos que en
sentido estricto hacemos referencia a la paternidad natural o biologica, procedente
de la generacion fisica, acto por el cual un padre transmite al hijo su naturaleza.
Es la llamada paternidad creada o natural, por ser la que se da en el mundo animal
y en el hombre. En este mismo sentido estricto, también hablamos de la paternidad
increada de Dios Padre respecto a Jesucristo, en virtud de la eterna generacion
del Hijo.

La paternidad biologica crea un lazo moral con el hijo, causando una serie
de derechos y obligaciones juridicas. Cuando este lazo moral existe aunque no
proceda de la generacion fisica, decimos que se trata de una paternidad espiritual
o moral. Es la paternidad entendida en sentido amplio®. Un ejemplo de esta pater-
nidad a nivel moral, es el de la adopcion. Tal paternidad es igualmente verdadera
aunque no haya generacion fisica, pero en este caso santo Tomas dice que el hijo
adoptado no es un bien del matrimonio*.

Otro ejemplo de paternidad verdadera y, a su vez, espiritual, es el caso de la
relacion de Dios con el hombre. Dios como creador es nuestro verdadero Padre
del cielo, por los cuidados y el amor que tiene hacia nosotros, es decir, por el lazo
moral que nos une. Aun asi, la diferencia es abismal con respecto al modo en que
es Padre de Jesucristo. Cristo es Hijo de modo distinto que cualquier otro. Nosotros
no somos hijos por naturaleza, sino por gracia’.

El padre Bronistaw Mierzwinski define asi la paternidad: «La paternidad es un
rol especifico del hombre y significa: ocupar el lugar apropiado en el matrimonio
y en la familia; concebir hijos; envolver a los hijos y a su madre con amor; man-
tener y alimentar a los miembros de la familia; la tarea de educar a los hijos»®.
Vemos, pues, que la paternidad es definida segun su fenomenologia, su modo de
expresarse. Desde el punto de vista de como es ejercida, la paternidad aparece
como una vocacion del hombre, como «una orientacion interna del ser que forma

' Tomas de Aquino, S.7h. 111, q. 32, a. 3, citado por F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi
najblizszy, Krakow 1979, p. 141.

Cf. T. Wilski, Zagadnienie petnej autentycznosci ludzkiego ojcostwa sw. Jozefa, http://www.
jozefologia.pl/34Sympozjum/34Sympozjum_ BpWilski.htm (acceso: 17.03.2017) (mas adelan-
te en el texto: TW 34).

3 Cf. ibidem.

4 Cf. Tomas de Aquino, In IV sent., d. 30, q. 2, a. 2, ad. 4, citado por F.L. Filas, Swiety Jozef.
Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 144.

Cf. A. Lopez Trujillo, La paternidad Divina y la Paternidad en la Familia, en ,,Familia et Vita”,
Vaticano, 2-3 (1999), p. 9-10.

Cf. B. Mierzwinski, Mezczyzna — mqz — ojciec, Ojciec. I1l. Ojcostwo, Otwock 1996, p. 318.
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la personalidad del varén, el cual a través de un amor servicial se realiza como
‘hombre — varén’ en la paternidady’.

Apreciamos que al ir distanciandonos del aspecto biologico para comprender
el concepto de paternidad, aparece ante nosotros una dimension mas profunda
y completa de la cuestion que tratamos. Esta evolucion en la definicion de pater-
nidad — los nuevos aspectos en el contenido del concepto — favorece mucho mas
la comprension de la paternidad de san José.

PROBLEMA DE ANALOGIA

El problema para entender analogicamente la paternidad de José consistia en la
relacion de semejanza establecida con la paternidad biologica, como paternidad en
sentido verdadero y propio. De ahi que la paternidad de José sea considerada como
virginal por unos; putativa, legal, adoptiva, vicaria o nutricia, por otros. Hay quie-
nes prefieren denominarla paternidad sobrenatural, mistica, mesianica, espiritual
o providencial. Son categorias aproximativas que no reflejan toda la realidad de
la paternidad de José®.Todas estas expresiones resultan claramente insuficientes’.

Como padre legal', entendemos que ante la ley judia José fue el padre de Jesus.
Para el AT, el padre legal era el verdadero padre, hubiese procreado fisicamente
o no al hijo. Por eso es el linaje de José el que determina el de Jesus. En este sen-
tido, Joseph Ratzinger, en su libro La infancia de Jesus, no duda en afirmar: «José
es el padre legal de Jesus. Por ¢l pertenece segun la Ley, legalmente, a la estirpe
de David»''. Existe otro significado: decir que José es padre legal seria lo mismo
que decir que José, por la ley de levirato, es el padre de Jesus. No podemos aceptar
esta expresion en este sentido, pues negaria la concepcion virginal de Jesucristo'?.
Observamos ademas que la expresion padre legal es incompleta, pues ante la ley
José era el padre, pero entre ¢l y Jestis no habia tinicamente un lazo juridico. El
comportamiento filial de Jests hacia José era mas que una simple ficcion legal'>.

7 TW 34.

Cf. A. Goémez Fernandez, Tras las huellas de José, Icono del Padre y Guardian del Arca, Santo
Domingo 2008, p. 201. Ver también: J. Bolewski, Oblubiericza mitos¢ Maryi i Jozefa, en ,,Sal-
vatoris Mater” 11 (2009), nr 3, p. 27 y 31.

Cf. L.M. Herran, Historia de la devocion y la teologia de San José, en ,,Scripta Theologica”
14 (1982) 1, p. 360.

Uno de los tedlogos josefinos a destacar que llaman a José padre ante la ley, es Jean Gerson
(1363-1429). La expresion padre legal la encontramos también en el Catecismo de la Iglesia
Catolica (CIC 532).

J. Ratzinger, Jesus von Nazareth. Prolog. Die Kindheitsgeschichten, Citta del Vaticano 2012,
trad. espafiola: La infancia de Jesus, Barcelona 2012, p. 15.

12 Cf. F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 160—161.

3 Cf. J. Galot, José, hijo de David, Madrid 1998, p. 43-44.
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La expresion de padre putativo, muchas veces usado en los documentos pontifi-
cios, no parece ser tampoco la mas adecuada. Esta expresion significa que José tenia
el reconocimiento de la paternidad y que, ante la mirada de muchos, era considerado
como padre de Jesus. De hecho ésta era la idea comun, pues san Lucas dice que
Jesus era «segun lo que se pensaba, hijo de José» (Lc 3,23). Efrén ensefia que la
paternidad de san José se debe reconocer como algo superior a aquella putativa,
que tiene su origen en los desposorios con Maria'®. San Agustin advierte que el
evangelista nunca llama a José padre putativo de Jesus'. Esta expresion, por si
misma, negaria cualquier posible paternidad real.

La calificacion de padre adoptivo' no define tampoco con justicia la situacion
de José. Un hijo adoptivo es extrafio al matrimonio. José no habia dado ninguin paso
para la adopcion: se convirtio en el padre de Jesus por el hecho de ser esposo de
Maria, por ser los dos una sola cosa y ser sus bienes comunes'’. El matrimonio de
José y Maria tuvo especialmente este fin, el de acoger a Cristo en la propia sociedad
y educarlo en ella. En esto se fundaria, segin santo Tomas, la paternidad de José,
en el matrimonio contraido y en la educacion que en él se le ha dado a Jesus!®.

Llamar a José padre nutricio del Salvador relegaria el papel de José solo al
aspecto del sustento material y alimenticio de la familia que le fue confiada, pero
su tarea paternal fue mucho mas alla. En sus catequesis bautismales, san Cirilo de
Jerusalén pretende instruir sobre la concepcidn virginal de Jests y su procedencia
divina: «José es llamado padre de Cristo, y no por razén de generacion, pues “no
la conocia hasta que ella dio a luz un hijo” (Mt 1,25), sino por el cuidado puesto
en alimentarlo y educarlo». Origenes fue el primero seguramente en llamar comes
(tutor) a José, por haber este educado a Jesus': «Los padres buscan a Jesus, el
padre lo busca, el que era su nutricio y tutor durante la huida a Egipto, y a pesar
de la busqueda no lo encuentran rapido»®.

En el punto tercero de la exhortacién apostdlica Redemptoris Custos, se expe-
cifica que San José recibe la tarea de ser padre terreno con el anuncio del angel:
«El mensajero se dirige, por tanto, a José confiandole la tarea de un padre terreno
respecto al Hijo de Maria»?'. El término padre terreno, empleado para expresar la

4 Cf. F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 83.

15 Cf. Augustinus, Contra Julianum 12, p. 46-48 (PL 44, p. 810-811); F.L. Filas, Swiety Jozef.
Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 160.

Fillion es un ejemplo entre tantos de los autores que llaman a José¢ padre adoptivo, ademas de
putativo, nutricio y legal. Cf. L.C. Fillion, Vie de Notre Seigneur Jésus-Christ. Exposé histori-
que, critique et apologétique, Paris 1922, trad. espafiola: Vida de nuestro Senor Jesucristo, vol. I:
Infancia y Bautismo, Madrid 2000, p. 157, 165, 176 y 235.

17 Cf. J. Galot, José, hijo de David, p. 44; M. Gasnier, Los silencios de José, Madrid 1980, p. 151.
18 Cf. F.L. Filas, Swiety Jézef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 145.

F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 82.

20 Origenes, Hom. in Lucam. 17 (PG 13, p. 1843), citado por F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek
Jezusowi najblizszy, p. 82.

Juan Pablo II, Redemptoris Custos 3.

16
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funcion nutricia y educadora, fue ya usado por Juan Pablo II en su catequesis del
4 de febrero de 1987: «Jests vivio dentro de su especifica Familia, en la casa de
José, quién ante el Hijo de Maria mantuvo el caracter de padre terreno, se ocup6
de El y gradualmente le ensefi6 la profesion de carpinterox».?

Padre terreno, es pues una expresion que viene asignada para caracterizar la
fenomenologia (caracter) de la paternidad, pero por ser sinonima de padre biologico
no se aplica directamente a la persona de José. En otra catequesis del mismo ciclo
leemos: «Jesus no posee un padre terreno, pues fue concebido sin intervencion de
hombre»?. Observamos la ambiguedad del término: en referencia a José indica
el ejercicio de la paternidad, pero por tener la acepcion de padre biologico, se
evita su uso. Ademas esta expresion, empleada por Fillon, puede entenderse como
paternidad vicaria cuando se hace referencia a Dios Padre: «Convenia también que
el nino encontrase cerca de su cuna alguien que, en nombre de su Gnico Padre del
cielo, le hiciese las veces de padre terrestre».?

Joseph Marie Parent emplea la expresion ilustre paternidad espiritual, que-
riendo asi mostrar que la paternidad espiritual del santo supera a cualquier otra
paternidad humana espiritual o legal, y ademas, por ser espiritual se asemeja a la
paternidad de Dios®. Vemos que este término no es mucho mas acertado, pues
evoca una paternidad realizada en la direccion de un alma en la vida espiritual.
Varios son los autores que lo rechazan®.

LA PATERNIDAD DE JOSE ANTE EL MISTERIO DE DIOS PADRE

Al dia de hoy, en la Josefologia son muchos los autores que toman como punto
de referencia la paternidad de Dios, «de quien toma nombre toda familia (patria)
en el cielo y en la tierra» (Ef 3,14—15). Es sabido que la palabra griega patria se
traduce tanto por familia como por paternidad. El concepto de paternidad o de
familia hace referencia a todos los seres existentes de quienes el Padre es origen
y principio. Patria en griego tiene diversas acepciones: estirpe, tribu, generaciones.
Alude evidentemente al tinico principio de toda familia, que tiene en Dios y por
Dios su existencia concreta. La paternidad mira al origen de la vida. Familia designa

22 Juan Pablo 11, Wierze w Jezusa Chrystusa Odkupiciela, 110: «Jezus zyt w swojej szczegolnej

Rodzinie, w domu Jozefa, ktory wobec Syna Maryi zachowywat charakter ziemskiego ojca,

opickowat si¢ Nim i stopniowo uczyt Go zawodu ciesli».

Juan Pablo II, Wierze w Jezusa Chrystusa Odkupiciela, 105: «Jezus nie posiada ziemskiego

ojca, gdy zostat poczety bez zblizenia z mezczyzna».

24 L.C. Fillion, Vida de Nuestro Sefior Jesucristo 1, p. 156.

25 Cf. I.-M. Parent, La paternité de Saint Joseph, p. 99.

2 Cf. J. Galot, José, hijo de David, p. 44; F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy,
p- 163; A.Gomez, Tras las huellas de José, p. 201.
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el grupo social que debe su existencia a un mismo antepasado: el padre?’. Como
recuerda el Catecismo, «nadie es padre como lo es Dios»?®.Jean Galot define en
qué consiste esta unicidad y en qué sentido el Padre celeste es integramente padre:

Tiene como rasgo distintivo y Unico ser totalmente padre en su personalidad. En efecto,
su persona consiste en ser Padre, de tal forma que todo en ¢l es paternal. [ ] El padre
celestial existe desde toda la eternidad como Padre. Es persona divina de Padre por
el hecho de engendrar a su Hijo. Es la paternidad lo que constituye su ser personal.
Posee por tanto una personalidad de Padre muy superior a la personalidad de todos
los padres humanos?.

Dios es fuente y modelo de la paternidad humana, la cual es participacion en
la paternidad divina, es semejanza y reflejo de ella®. Esta semejanza con la pater-
nidad de Dios — y no con la paternidad bioldgica — debe ser el fundamento de la
analogia. Podriamos decir asi que san José€ no es padre en sentido fisico, pero lo
es en el sentido mas profundo y propio de esta palabra, y que realizo la paternidad
de un modo perfecto y pleno®!. Segin Galot el hecho de que José no fuera el padre
biologico de Jests no disminuye su paternidad, al contrario, acentua aun mas su
parecido con el Padre del cielo.

Esta paternidad de José es entendida por los autores citados como una repre-
sentacion terrestre de la paternidad de Dios. La justicia de José, el caracter legal y
espiritual de su paternidad y el lazo de amor con Jesucristo serian el fundamento
de la expresion padre vicario. Segun Alonso, cuando José pone nombre al Nifio,
cumpliendo asi la orden del angel, acepta formalmente la paternidad que se le
ofrece, hereda sus derechos, constituyéndose, segiin una expresion feliz, en “la
sombra del Padre”, su vicario aqui en la tierra. La paternidad de José es reflejo de
la Paternidad divina por delegacion. Por ser justo es icono y transmisor fiel de la
voluntad de Dios sobre su hijo. La justicia de José se asemeja de forma sorpren-
dente a la de Dios, el cual ha plasmado, modelado el alma de José para que, a los
ojos de Jesus, representara al Padre de los cielos. La obediencia de Jests durante
la infancia se debe a la justicia de un padre que se ajusta escrupulosamente a los
designios divinos. Las dos paternidades son por tanto confluyentes, estan unidas
estrechamente™.

27
28
29

Cf. A. Lopez Trujillo, La paternidad Divina y la Paternidad en la Familia, p. 19.

Catecismo de la Iglesia Catolica, n. 239.

J. Galot, Padre, ;quién eres?, Salamanca 1998, p. 26.

30 Cf. TW 34.

31 Cf. ibidem.

32 Cf. A. Gémez Fernandez, Tras las huellas de José, p. 121-295. En esta obra, que lleva como
subtitulo Icono del Padre y Guardian del Arca, Alonso llama a Jos¢ varias veces icono del
Padre (ver p. 181, 295 y 307), para referirse a ¢l como representante terrestre, vicario o reflejo
del Padre Eterno. Ver también: J. Galot, José, hijo de David, p. 46.
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Como hemos visto, la expresion padre vicario plantea nuevas cuestiones: el
origen de la paternidad, su relacion con la de Dios Padre, y entre otras, la justicia de
José como causa y fundamento de su paternidad vicaria. Segun Filas este termino
unicamente puede emplearse en sentido figurativo para referirse a la relacion de
José respecto a Cristo®.

LA PATERNIDAD DE JOSE EN EL MISTERIO
DE LA ENCARNACION

Ante la pregunta de si no deberia ser el Padre eterno, con su paternidad perfecta,
el exclusivo padre de Jesus, Jean Galot responde:

Por la Encarnacién, El mismo (Dios Padre) quiso que su Hijo conociese un padre
humano y se dejara conducir y educar por ¢él. La paternidad de José es, pues, una de
las maravillas inexplicables de la Encarnacion; y muestra hasta qué punto la Encar-
nacion fue compleja y hasta qué punto el Verbo hecho carne fue un nifio igual a los
demas nifios*.

La paternidad virginal de José es indispensable para entender una verdadera
humanidad de Jesucristo, una Encarnacion con todas sus consecuencias. «Dios
no ha colocado a José simplemente junto al misterio, sino que le ha hecho entrar
en su interior»*®. Esta paternidad era muy grande porque daba un padre humano
a Aquél que era Hijo de Dios*. Precisamente, es debido a la Encarnacion por
lo que Dios ha querido el matrimonio de José¢ y Maria, para que pudiera recibir
y educar a Cristo. Dios ha querido que todo nifio viniera al mundo bajo la pro-
teccion de un matrimonio estable que lo cuide y lo rodee de carifio familiar. Pero
cuando nos referimos a la participacion de José en la Encarnacién, se debe afiadir
que era esta una participacion indirecta y externa. Externa, pues no dio José una
existencia fisica a Cristo, al contrario de lo que sucedié con Maria; indirecta, porque
solo por medio de la Madre de Dios, José entra en el misterio®’. Respecto a esta
idea, recordemos que la teoria de una paternidad fisica, si bien virginal, sostenida
por Angelo Volpi en el ailo 1647 fue condenada por la Inquisicion®.

Existen diversas opiniones respecto al grado de participacion en el misterio
de la Encarnacidn, las cuales se pueden recoger en tres teorias generales. Segun

3 Cf. F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 162.

34 1. Galot, José, hijo de David, p. 45.

35 B. Martelet, Joseph de Nazareth, [’homme de confiance, Paris 1966, trad. espafiola: José de
Nazaret, el hombre de confianza, Madrid 1999*, p. 15.

36 J. Galot, José, hijo de David, p. 46.

37 Ibidem, p. 148.

38 L.M. Herran, Historia de la devocion y la teologia de San José, en ,Scripta Theologica”
14 (1982) 1, p. 357.

TwP 11,1 (2017) 201



Ks. Enrique Lopez Imberndén

Holzmeister, san José es condicion indispensable de la concepcion y del nacimiento
de Cristo en el matrimonio virginal con Maria. Al contraer matrimonio, sin un acto
expreso de la voluntad, pero con el libre consentimiento de ser esposo virginal de
Maria, Jos¢ influy6 en el inicio de la existencia del Nifio. Parent atribuye a José
ser la causa removens prohibens, gracias al cual desaparecen los impedimentos.
Condicion indispensable y causa removens prohibens vienen a significar lo mismo,
son sinénimos. Una condicion indispensable sefianalaria a una participacion pasiva.
La accion de José fue mucho mayor que una condicion indispensable®. La segunda
opinidn esta representada por Hagen y Knabenhauer, segtin los cuales fue gracias
a la continencia de José por lo que su colaboracién como causa moral fue activa.

Filas y Miiller defienden la tercera opinion, segun la cual, la colaboracion de
san José consiste en su consentimiento a un matrimonio virginal, en virtud de la
acogida a Cristo. Dos son los agentes que hicieron posible la colaboracion de José
en la obra de la Encarnacién: su santidad y su consentimiento a un matrimonio
virginal. La Encarnacion exigia que José, cubierto de santidad, se consagrara
totalmente a la voluntad de Dios. La necesidad del matrimonio virginal con Maria
surge de dos fuentes: de la decision de Dios de que Jests naciera, fuera recibido
y educado, defendido y amado en una familia; y de la ley divina dada a la creacion,
segun la cual los nifios nacen dentro de un matrimonio.

José realizd dos acciones positivas en virtud de la Encarnacion: su consentimien-
to de contraer matrimonio con la Virgen y aceptar vivir con ella permaneciendo
virgen:

(José) con plena libertad y con todo conocimiento de causa, acepto ligar su vida a la
del Verbo encarnado. Acepto todas las renuncias que esta situacion especialisima iba
a llevar consigo. [ | Acepto ser el padre del Nifio-Dios, padre de un género tinico, padre
por parte de Dios, padre profético, muy realmente padre»*.

Es por esto que podemos decir que la paternidad de José tiene un significa-
do cristologico-salvifico y que existe en funcion de Cristo, de su Encarnacion
y Redencion*'. Esta participacion activa de José fue estudiada por Stramare, quien
analizando el relato de la Presentacion del Nifio, puso de relieve que quienes oftre-
cen el sacrificio son sus «padres», en plural: «No se puede olvidar este aspecto
plural, muy significativo, que pierde fuerza en cambio cuando la mariologia pone
el acento de la dimension sacrifical solo en el acto de Maria, silenciando el de San
José. En este sentido, José, en la realizacion de la Redencion no tiene un papel
«accesorioy, sino completivo del de Maria».*?

3 Cf. F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 149-150.

40 B. Martelet, José de Nazaret, el hombre de confianza, p. 171.

4 Cf. Josemaria Monforte, José de Nazaret en el Tercer Milenio cristiano, Madrid 2000, p. 320.

42 L.M. Herran, Historia de la devocién y la teologia de San José, en ,Scripta Theologica”
14 (1982) 1, p. 355-356.
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Es en la exhortacion apostolica Redemptoris Custos, la carta magna de la jose-
fologia, donde Juan Pablo II no solamente de un modo claro afirma la paternidad
de san José, sino que ademas la sitlia en estrecha relacion con la union hipostatica:

La Familia de Nazaret, inserta directamente en el misterio de la encarnacion, constituye
un misterio especial. Y — al igual que en la encarnacion — a este misterio pertenece
también una verdadera paternidad: la forma humana de la familia del Hijo de Dios,
verdadera familia humana formada por el misterio divino. En esta familia José es el
padre: no es la suya una paternidad derivada de la generacion; y, sin embargo, no es
«aparente» o solamente «sustitutivay, sino que posee plenamente la autenticidad de
la paternidad humana y de la mision paterna en la familia. En ello estd contenida una
consecuencia de la unién hipostatica: la humanidad asumida en la unidad de la Persona
divina del Verbo-Hijo, Jesucristo. Junto con la asuncion de la humanidad, en Cristo
esta también «asumido» todo lo que es humano, en particular, la familia, como primera
dimension de su existencia en la tierra. En este contexto estd también «asumiday la
paternidad humana de José*.

Refiriéndose al principio cristologico-soteriologico del homo assumptus, el santo
Padre quiere acentuar la asuncion por el Hijo de Dios de la total humanidad. Ser
hombre significa tener un padre, tener familia. La familia pertenece a lo auténtico
del ser humano. Jesucristo tiene inscrita en su humanidad una real relacion con
san José.

PADRE VIRGINAL

Una vez visto que la partenidad de José no es ni aparente (ante la ley o la
opinion publica) ni solamente sustitutiva (tutorial o adoptiva), virginal parece
ser el adjetivo mas apto para sugerir que José poseia todo lo que caracteriza a la
paternidad humana, salvo su origen fisico*. La expresion procede de san Agustin,
de su sermoén 51%, y ha sido aprobada por san Pio X, el cual lo incorpord a una
de las oraciones oficiales de la Iglesia:

O Ioseph, virgo Pater Iesu, purissime Sponse Virginis Mariae, quotidie deprecare pro
nobis ipsum Iesum Filium Dei, ut, armis suae gratiaec muniti, legitime certantes in vita,
ab eodem coronemur in morte*,

43
44

Juan Pablo II, Exhortacion apostolica Redemptoris Custos 21.

Respecto al tema, ver: M. Wisniewski, Swiety Jozef w tajemnicy Chrystusa, ,Jozefologia”
1 (2013).

4 Cf. Augustinus, Sermo 51, 16 y 20 (PL 38, p. 348 y 350), en F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek
Jezusowi najblizszy, p. 91.

Pio X, Rescriptum Indulgentia conceditur recitantibus orationem “O loseph”, ASS 40 (1907):
«Oh José, padre virginal de Jesus, castisimo esposo de la Virgen Maria, ruega por nosotros

46
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De este modo, en la oracidon latina a san José, se ha fijado la expresion virgo
pater, que supone el matrimonio virginal de José y Maria, uniendo asi a la dignidad
de la paternidad a la de la virginidad. El término ademas excluye la paternidad
fisica, por lo que expresa también el caracter moral de la paternidad, ademas de
la relacion unica con Jesus.

San Agustin osadamente afirma del matrimonio entre José y Maria que la
descendencia es el mismo Sefior Jesus, por el contrario no se podria decir que es
bonum prolis. Esta union matrimonial dio origen a Jesus, no en el orden fisico,
mas en el orden espiritual:

no solo ella es madre, sino que también él es padre, como esposo de la madre; una
y otra cosa segun el espiritu, no segun la carne. Aunque el padre lo era so6lo segiin el
espiritu, y la madre segtin la carne y el espiritu, ambos eran padres de su humildad, no
de su grandeza; de su enfermedad no de su divinidad®’.

Seguidamente san Agustin en su sermon 51 especifica qué género de paterni-
dad es la de José: «Como aquella esposa lo dio a luz castamente, asi la recibio
castamente aquel marido, y como ella fue madre, siendo casta, asi ¢l fue padre,
siendo igualmente casto»*®. Y un poco mas adelante vuelve a repetir: «como es
marido casto, es igualmente casto padre»*. Incluso para no dejar duda alguna afia-
de: «Mayor pureza confirme su paternidad»*’. Debemos tomar en cuenta que san
Agustin emplea el termino latino caste respecto a lo caracteristico del matrimonio
de José y Maria, la virginidad, ademas de usarlo para la concepcion y el nacimiento
del Hijo de Dios, por lo que Filas prefiere el adjetivo virginal al de casto o puro
para su traduccion’': «Como ella era la esposa virgen, asi €l era el esposo virgen.
Como ella era la madre virgen, asi él, el padre virgen». Mas adelante, en este
sermon, san Agustin afirma que la paternidad de José es superior a la paternidad
adoptiva, pues posee una paternidad perfecta y totalmente espiritual ya que era
completamente libre de cualquier concupiscencia.

En su tratado sobre la virginidad perpetua de Maria, contra Helvidius, Jeronimo
defiende la virginidad de José:

a Jests Hijo de Dios, para que, pertrechados con las armas de su gracia, luchando con justicia
en la vida, seamos coronados por El en la muerte».

Augustinus, De nuptiis et concupiscentia 1, 11 (PL 44, p. 421), citado por F.L. Filas, Swiety
Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 94.

Augustinus, Sermo 51, 16 (PL 38, p. 348): «Sicut enim caste conjux illa, sic ille caste maritus:
et sicut illa caste mater, sic ille caste pater», citado por F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezu-
sowi najblizszy, p. 90-91.

Augustinus, Sermo 51, 20 (PL 38, p. 350): «quia sicut caste maritus, sic caste pater esty, citado
por F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 91.

Augustinus, Sermo 51, 20 (PL 38, p. 350): «Major puritas confirmet paternitatem», citado por
F.L. Filas, Swiety Jézef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 91.

Cf. F.L. Filas, Swiety Jozef. Czlowiek Jezusowi najblizszy, p. 46y 91.
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La paternidad virginal de San José

José fue virgen por Maria para que el hijo virgen naciera de un matrimonio virginal.
Hay que considerar que José fue, mejor que marido, custodio de Maria. Por lo tanto,
se debe concluir que también permaneci6 virgen, juntamente con Maria, quien mereciod
ser llamado padre del Sefior®2.

Esta hipotesis la sostendra mas tarde santo Tomas de Aquino, el cual habla
de un voto condicionado antes de las nupcias y de otro absoluto posterior-
mente*. Al respecto, es interesante citar aqui las palabras del santo pontifice
Juan Pablo II, durante una de sus catequesis: «Se puede suponer que entre José
y Maria, ya en el momento de los desposorios hubo un acuerdo sobre la futura
vida en virginidad. El Espiritu Santo, que inspir6 a Maria elegir la virginidad
en perspectiva del misterio de la Encarnacion que se realizaria en un ambiente
familiar favorable para la educacion del Nifio, pudo despertar igualmente en
José el ideal de la virginidad»>*.
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DZIEWICZE OJCOSTWO SW. JOZEFA

Streszczenie

Ojcostwo i1 dziewictwo sg harmonicznie ztaczone u $w. Jozefa na mocy unii hiposta-
tycznej Jezusa Chrystusa. To dlatego Jozef uczestniczy w tajemnicy wcielenia. To dziewi-
cze ojcostwo jest autentyczne, poniewaz pochodzi od Ojca, zostalo przyjete i zrealizo-
wane w malzenstwie z Maryja. W ciagu historii wiele bylo uzywanych terminéw, aby
zdefiniowa¢ owo ojcostwo, 1 wydaje sig, ze termin dziewicze najlepiej wyraza unikalno$é
i wyjatkowos$¢ ojcostwa Jozefa.

Stowa kluczowe: $w. Jozef, ojcostwo, dziewictwo, unia hipostatyczna, matzenstwo

THE VIRGINAL PATERNITY OF ST. JOSEPH

Summary

The paternity and the virginity are harmoniously united in St. Joseph by the virtue of
the hypostatic union of Jesus Christ. That’s why Joseph participates in the mystery of the
Incarnation. This virginal paternity is authentic, that came from the Father, was assumed
and exerted within the marriage with Mary. A lot of terms have been used through the
history to define this virginal paternity, that appears to be the best expression of the
uniqueness and exceptionality of Joseph’s paternity.

Keywords: Saint Joseph, paternity, virginity, hypostatic union, marriage

Palabras claves: San José, paternidad, virginidad, unién hipostatica, matrimonio
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Maria Stocinska”
KUL Lublin

MOZLIWOSC OBJAWIENIA BOZEGO
WEDLUG PETERA KNAUERA

Wedtug niemieckiego teologa Petera Knauera szczegdlne Boze objawienie
1 wspolnota cztowieka z Bogiem sa mozliwe, lecz nie oczywiste. Objawienie
Boze przekazywane jest w oredziu chrzescijanskim, ktore chce by¢ rozumiane
jako Stowo Boze, skierowane przez Boga do cztowieka. Objawienie Boze w naj-
glebszym sensie polega na przyjeciu czlowieka do wewnatrz Boskiej mitosci
i jako takie mozliwe jest jedynie w trynitarno-inkarnacyjno-pneumatologicznym
rozumieniu Boga. Mito§¢ Boza nie ma miary w niczym stworzonym i nie moze
zosta¢ odczytana ze $wiata samym tylko rozumem. Objawienie Boze wymaga
wiary jako rodzacej si¢ ze shuchania Stowa postawy zaufania dziatajagcemu Bogu.

Jezeli Bog mieszka w niedostepnej §wiattosci, jak moze objawic sie cztowieko-
wi 1 przyjac¢ go do wspolnoty ze soba? Jezeli darowanie si¢ Boga cztowiekowi nie
ma miary na tym $wiecie, to jak w ogdle moze ono zosta¢ sensownie wypowie-
dziane? Czy aby pojecie objawienia nie jest dzi$ dla teologii trywialnie oczywiste?
Pytania te stawia niemiecki teolog Peter Knauer.

Urodzony w 1935 roku, Peter Knauer studiowat filozofi¢, a nastepnie teologig.
W 1964 roku otrzymal $§wigcenia kaptanskie w zakonie jezuickim. W 1969 roku
uzyskat stopien doktora na podstawie pracy Verantwortung des Glaubens — Ein
Gesprdch mit Gerhard Ebeling aus katholischer Sicht'. Nastepnie wyktadal teo-
logi¢ fundamentalng w Wyzszej Szkole Filozoficzno-Teologicznej $w. Jerzego we
Frankfurcie n. Menem. W 1977 roku otrzymat stopien doktora habilitowanego
w dziedzinie teologii dogmatycznej na podstawie dysertacji Der Glaube kommt
vom Héren’. W 1978 roku zostat profesorem nadzwyczajnym teologii dogma-
tycznej. Od 1980 roku pracowat w katedrze teologii fundamentalnej. W latach
1992-1997 byt prorektorem wspomnianej uczelni. Od 2003 roku przebywa na

Maria Stocinska — absolwentka Wydziatu Teologii KUL, doktorantka w Instytucie Teologii
Dogmatycznej KUL; e-mail: mariaslocinska@onet.eu.

' Frankfurt 1969.

Pierwsze wydanie: Graz 1978, ostatnie wydania: Freiburg—Basel-Wien 1991¢, Norderstedt
20157.
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emeryturze. Podczas swojej dziatalnosci naukowej Knauer podejmowal wspotprace
jako wyktadowca teologii fundamentalnej z kilkoma uniwersytetami zagranicz-
nymi: w Innsbrucku (1976), w Bogocie, Quito i Guayaquil (1983), w Meksyku
(1986, 1989, 2000), w San Miguel k. Buenos Aires (1994) oraz w Jerozolimie
(2005)%. Dorobek naukowy jezuickiego teologa stanowig liczne publikacje nie-
mieckojezyczne, a takze prace powstate lub przettumaczone na jezyki hiszpan-
ski, angielski, francuski i in.*. Gdy idzie o obecnos¢ mysli Knauera w Polsce, to
dotychczas przettumaczone zostaty trzy jego prace’. Glowne jego dzieto, ksigzka
habilitacyjna, zostato zrecenzowane w jezyku polskim w 1982 roku®. Tworczosc
naukowa niemieckiego profesora koncentruje si¢ wokot nastepujacych zagadnien:
naturalne poznanie Boga i poznanie wiary, uzasadnienie wiary, Stowo Boze jako
podstawowa kategoria teologiczna, teologia relacjonalna, stosunek innych religii
do Chrystusa i chrzeécijanstwa, ale takze mysl teologiczna Ignacego z Loyola
oraz kwestie etyczne.

W niniejszym artykule podjeta zostaje proba zrekonstruowania mysli Knauera
na temat mozliwos$ci objawienia Bozego. Pragnie si¢ wraz autorem przej$¢ droge
rozumowania, ktéra wyznaczyt przede wszystkim w swojej rozprawie habilita-
cyjnej, ale ktora daje si¢ poznac¢ takze z innych jego publikacji. Swoja refleksje
nad objawieniem Bozym Knauer rozpoczyna pytaniem o oczywisto$¢ objawienia
Bozego. Podstawg przyjecia i przekazywania przez czlowieka objawienia Bozego
jest jego wyrazalno$¢ w sposéb dostepny cztowiekowi. Teolog pyta zatem o moz-
liwo$¢ komunikowania si¢ Boga cztowiekowi w ludzkim stowie. Poszukujac
odpowiedzi, rozwaza najpierw pojecie Stowa Bozego, a nastgpnie jego tres¢, ktora
w najglebszym sensie jest sam Bog. W ten sposoéb Knauer wprowadza wreszcie
nauk¢ o Bogu objawienia, badajgc przy tym jej wplyw na rozumienie objawienia
1 jego mozliwosci.

3 Por. Lebenslauf;, http://peter-knauer.de/glaubens 1 pl.pdf (dostep: 12.01.2017).

Por. Bibliographie von Peter Knauer SJ, http://peter-knauer.de/glaubenslpl.pdf (dostep:
12.01.2017). Na uznanie zastuguje fakt, ze autor udostgpnia nie tylko swoja bibliografie, ale
takze wiele sposrod swoich publikacji. Stanowi to cenng pomoc w badaniach nad jego tworczo-
$cig naukowa.

Uzasadnienie etyki dzisiaj, w: Uzasadnianie w aksjologii i etyce w badaniach polskich i zagra-
nicznych, red. L. Kopciuch, T. Siwiec, Lublin 2014, s. 69-75; Znajdowa¢ Boga we wszystkich
rzeczach. Klucz do mistyki sw. Ignacego Loyoli, Krakow 1993; Wyznanie wiary dla naszych
czasow [b.m. 1 r.w.], http://peter-knauer.de/glaubens1pl.pdf (dostgp: 12.01.2017).

J. Cuda, P. Knauer, ,,Der Glaube kommt vom horen. Okumenische Sfundamentaltheolo-
gie”, Graz—Wien—Kéln 1978, ss. 336 [recenzja], ,,Slqskie Studia Historyczno-Teologiczne”
15 (1982), s. 285-287. Dysertacja P. Knauera stata si¢ ponadto przedmiotem okoto stu recenzji
i krytycznych odniesien opublikowanych w jez. niemieckim oraz w kilkunastu innych jezykach
(por. wykaz zalaczony na koncu najnowszych wydan dysertacji; por. przyp. 2).
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OBJAWIENIE BOZE — OCZYWISTE CZY NIEOCZYWISTE?

Nauki teologiczne sg zgodne co do tego, ze objawienie jest dzietem wlasnej
wolnej inicjatywy Boga, a nie moze ono zosta¢ wywalczone przez cztowieka.
Objawienie u swoich podstaw zaktada wiec dziatanie Boga i jako takie nie moze
by¢ oczywiste. Tymczasem, jak zauwaza jezuicki profesor, w teologii przyjmuje
si¢ je czgsto jako oczywisty punkt wyjscia. W odniesieniu do jednej z dyscyplin
teologicznych pisze: ,, Tradycyjna teologia fundamentalna tak daleko, jak widzeg,
nie ustosunkowata si¢ do tej problematyki. Wydaje si¢ widzie¢ pojecie objawie-
nia Bozego lub «Stowa Bozego» jako u podstaw bezproblemowe. Ze objawienie
Boze nie jest niemozliwe, wynika dla niej z wszechmocy Boga: Dlaczego Bog
nie mialby si¢ objawi¢ takze w szczegolny sposob? Dla tradycyjnej teologii fun-
damentalnej zalezy to jeszcze tylko od przeprowadzenia dowodu, ze takie jako
bezproblemowo mozliwe przyjete objawienie takze faktycznie si¢ wydarzyto™.
Knauer, uzasadniajac dalej swoja wypowiedz, pisze, ze gdyby pojecie objawienia
Bozego faktycznie bylo tak bezproblemowe, jak si¢ wydaje, ktokolwiek mogtby
fatwo podawac swoje twierdzenia jako objawienie Boze. Tymczasem jednak, aby
cos$, co rosci sobie prawo do bycia objawieniem Bozym, mogto za takie zostaé
uznane, musi dowie$¢ swojej prawdziwosci, wykazaé swoje Boskie zrodio®.

Tym, co zdaniem Knauera wyroéznia jego refleksje od klasycznej teologii funda-
mentalnej, jest wlasnie wglad w owa, jak to nazywa, ,,nicoczywisto$¢” objawienia.
Zanim jednak Knauer rozwinie temat ,,nieoczywistosci”’, wyjasnia najpierw, jak
rozumie stowo ,,oczywisto§¢”. Przymiotnik ,,oczywisty” (selbstverstindlich) moze
mie¢ jego zdaniem dwa calkiem przeciwne znaczenia. Po pierwsze, stowa ,,oczy-
wisty” uzywa sie, by wyrazi¢, ze co$ daje si¢ zrozumie¢ na podstawie wlasnych
tylko sit poznawczych poznajacego. Knauer odrzuca, aby oredzie chrzescijanskie
byto w tym sensie oczywiste lub przekonujace. Po drugie, okreslenie ,,oczywi-
sty” moze znaczy¢ takze, ze co$ czyni ,,samo siebie” zrozumiatym oraz ze tylko
ono moze uczyni¢ siebie zrozumiatym. W tym sensie oredzie chrzescijanskie jest
oczywiste, gdyz wyjasnia si¢ przez swoja wlasng tresc’.

Gdy idzie o ,,nieoczywistos¢” (Nicht-selbstverstindlichkeit) objawienia, Knauer
nie ma tu na mysli jedynie tego, co wynika z przyjecia za zrodto objawienia wolnej

7 P. Knauer, Der Glaube kommt vom Horen. Okumenische Fundamentaltheologie, Freiburg—

Basel-Wien 1991¢, s. 83. Autor w swojej ksigzce odwotuje si¢ do wielu publikacji podejmu-
jacych zagadnienie poje¢ objawienia i Stowa Bozego. Nie zarzuca wigc teologii fundamental-
nej catkowitego przemilczenia, lecz nie do$¢ doglebne omdéwienie kwestii problematyczno$ci
wzglednie nieoczywistosci tych pojeé. Por. m.in. tamze, przypis 94.

Por. tamze, s. 83.

Wazng rolg¢ w zrozumieniu intencji Knauera pelni gra stowna. Autor postuguje si¢ tu niemiec-
kim slowem skrywajacym w sobie dwa inne stowa: selbst-verstindlich, ktére thtumaczy jako
nur von sich selber verstindlich. Zachowujac analogi¢ do jezyka niemieckiego, nalezatoby
w jezyku polskim moéwi¢ o ,,samo-czynieniu si¢ zrozumiatym” objawienia. Por. tamze, s. 161.
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inicjatywy Boga. Zdaniem niemieckiego jezuity chodzi bardziej o to — i to wlasnie
nie jest wcale trywialnie oczywiste — ze w ogole objawienie Boze jest mozliwe!'°.
Jezeli bowiem przyjmuje si¢ jednostronnos$¢ realnej relacji stworzenia do Boga'!,
to objawienie nie jest nastepnie czyms$ oczywistym. Knauer zauwaza, ze takze
w filozofii scholastycznej mowiono o jednostronno$ci realnej relacji stworzenia
do Stworcy, zwlaszcza dla spekulatywnej obrony absolutno$ci i niezmiennos$ci
Boga. Nie stawiano juz jednak pytania, jak wobec tego moga zosta¢ wyrazone
objawienie Boze i Jego przymierze z cztowiekiem, a w konsekwencji wspdlnota
ludzi z Bogiem'?. Takie zarzuty, zdaniem Knauera, zostaja zwykle wyparte, pod-
czas gdy nalezy widzie¢ stojacy za nimi problem'. Przyjecie przez cztowieka jego
stworzonosci, jako catkowitej zalezno$ci od Boga, pociaga bowiem za soba daleko
idaca nieoczywistos¢ objawienia. Nie oznacza ona logicznych trudnosci w przy-
jeciu mozliwosci objawienia Boga stworzeniu. Przeciwnie, pojgcie objawienia
Bozego, obok poje¢ Stowa Bozego i zbawczego dzialania Boga, jako takie jest
wedtug Knauera przede wszystkim mozliwe do przyjecia jako bezproblemowe'*.
Z drugiej strony nie jest ono tez ,,tak trywialnie oczywiste, ze pytaloby sie juz
tylko, czy objawienie faktycznie si¢ wydarzylo™'.

Podsumowujac ten etap badan, nalezy stwierdzi¢, ze Knauer jest sklonny mowic¢
0 objawieniu zarazem jako o czym$ oczywistym, jak i nicoczywistym. W obu
przypadkach nalezy je odpowiednio rozumie¢. Objawienie jest ,,oczywiste” w tym
znaczeniu, ze samo siebie wewnetrznie czyni zrozumiatym. Jednocze$nie pozostaje
jednak ,,nieoczywiste”, gdyz z samego faktu przyjecia istnienia Boga nie wynika

Zob. m.in. recenzj¢ ksigzki znanego badacza kwestii objawienia, H. Waldenfelsa: Kontextuelle
Fundamentaltheologie, Paderborn—Miinchen—Wien—Ziirich 1985, opublikowana w kwartalniku
- Theologie und Philosophie” 61 (1985), s. 606 i n. Peter Knauer pisze tam nastgpujaco: ,,Sym-
patyczne w tej teologii fundamentalnej jest w szczegdlnosci to, ze ma ona swoj punkt wyjscia
w konfrontacji z or¢dziem chrzescijanskim, ktore utrzymuje o sobie, ze jest objawieniem Boga.
«Czlowiek spotyka 1 doswiadcza Boga, poniewaz Bog objawit si¢ cztowiekowi» ([Waldenfels]
165). To jest, zdaniem autora, «kluczowa kategoria wspolczesnej teologii» (tamze). objawie-
nie jest wigc dla tego autora stusznie wtedy «nieoczywiste», kiedy nie moze ono zosta¢ zdo-
byte przez czlowieka, lecz musi si¢ odwotywaé do wlasnej inicjatywy Boga. Nalezy jednak
zapytac [...], czy objawienie nie jest «nieoczywiste» w jeszcze duzo glebszym sensie” (tamze,
s. 606-607).

P. Knauer opowiada si¢ zdecydowanie za jednostronnoscia realnej relacji stworzenia do Boga.
Jest jednak $wiadom zarzutéw mozliwych do postawienia wobec podnoszonego twierdzenia
oraz istnienia pogladow przeciwnych. Por. Der Glaube, s. 31-41 z przyp. O zrédtach swojego
pogladu pisze Knauer w artykule Relationale Ontologie, http://peter-knauer.de/glaubens1pl.pdf
(dostep: 12.01.2017) — jest to niemieckojezyczna wersja artykutu opublikowanego pierwotnie
w jez. hiszpanskim w ksiazce Dios clemente y misericordioso. Enfoques antropologicos. Home-
naje a Barbara Andrade, red. J. Quezada del Rio, México 2012, s. 19-41.

Por. Relationale Ontologie, s. 2-3.

3 Por. Der Glaube, s. 82.

Por. tamze, s. 84.

Tamze, s. 161.
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konieczno$¢ czy nawet mozliwos¢ objawienia. Objawienie Boze jest mozliwe
do przyjecia — mozliwe, ale nie oczywiste. Wedtug Knauera na uwage bedzie
zashugiwac tylko takie roszczenie objawienia, ktore samo potrafi siebie uzasadnic,
czyli uczyni¢ wewnetrznie oczywistym. Niemiecki teolog widzi stuszne roszczenie
objawienia w objawieniu chrzescijanskim. Stara si¢ dlatego wykaza¢, ze oredzie
chrzescijanskie samo odpowiada na stawiane o nie pytania i pozytywnie wykazuje
swojg mozliwos¢!e.

OBJAWIENIE W SLOWIE BOZYM

Oredzie chrzescijanskie czesto nazywa siebie Stowem Bozym. Zdaniem Knau-
era takze to pojecie nie jest oczywiste!”. Mozna postawi¢ wobec niego podwoj-
ny zarzut. Po pierwsze, w odniesieniu do znaczenia stowa ,,Bog”. Knauer pyta,
jak w ogole mozliwe jest wypowiadanie czy objawianie si¢ Boga czlowiekowi,
a w konsekwencji wspdlnota cztowieka z Bogiem. Drugi zarzut wigze si¢ z ter-
minem ,,stowo”. Zwyklo si¢ go bowiem stosowac na okreslenie mowy ludzkie;j'®.
Teolog stawia nastepng watpliwos¢, czy zatem mozna w ogole sensownie mowic
o Stowie Bozym oraz czy nie zaktada si¢ wowczas pewnego ,,ucztowieczenia”
Boga®. Knauer odpowiada twierdzgco, zaznaczajac, ze odpowiedz pochodzi z wne-
trza samego or¢dzia chrzescijanskiego, ktorego tres¢ nie ma zadnego innego sensu
procz tego, by potwierdzi¢ i wyjasni¢, ze mozna je rozumie¢ jako Stowo Boze,
jako zwrocenie si¢ Boga do cztowieka (4dngesprochenwerden des Menschen von
Gott), a przez to takze jako wspolnote cztowieka z Bogiem?.

Wedtug Knauera chrzescijanstwo, odwolujac si¢ do judaizmu, rozréznia migdzy
Stowem Bozym w ,,niewlasciwym” oraz ,,wlasciwym” sensie. Stowem Bozym
w sensie niewlasciwym jest prawo, a w sensie wlasciwym — Ewangelia. Z jednej
strony Stowo Boze oznacza tzw. naturalne poznanie Boga. Cztowiek jest bowiem
zobowigzany w swoim mysleniu dazy¢ do poznania prawdy i przy niej trwac?'.
Cztowiek jest zdolny rozumowo pozna¢ prawo moralne, a nastgpnie stosowac

Por. tamze, s. 84.

Por. P. Knauer, ,, Wort Gottes” als Grundkategorie des Christentums, ,,Lebendiges Zeugnis” 47

(1992), s. 276.

Mozna w tym miejscu zapytaé, co wlasciwie oznacza dla Knauera owo ,,ludzkie stowo” (das

menschliche lub mitmenschliche Wort). Wydaje si¢, ze znaczy ono zrozumialy dla cztowieka

czy tez wlasciwy cztowiekowi sposob komunikacji, obejmujacy takze przekaz stowny, ale nie-
ograniczajacy si¢ do niego.

9 Por. Der Glaube, s. 82-83; Wort Gottes” als Grundkategorie, s. 280.

20 Por. Der Glaube, s. 85-86. W innym miejscu Knauer pisze ponadto: ,,Pojecie «Stowa Bozego»
implikuje roszczenie, ze w tym Stowie zostaje w pelni i catkowicie wyrazone to, co Bég ma do
powiedzenia nam, ludziom, i Ze to stowo takze ogarnia catego cztowieka” (,, Wort Gottes” als
Grundkategorie, s. 277).

2L Por. Der Glaube, s. 88.
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si¢ do niego. W praktyce oznacza to rozeznawanie w sprawie sprawiedliwosci
i godziwos$ci dziatania. Knauer formutuje jako nadrzedng zasade ,,auf die Dauer
und im ganzen”, przez co chce zwrdci¢ uwage, ze dziatanie musi by¢ zawsze
widziane i oceniane w szerokim kontekscie jego oddzialywania®?. Dla niniejszych
rozwazan wazniejsza jest jednak dalsza mysl teologa. Stawia on pytanie o to, czy
poznanie powinnosci moralnych jest sprawa samego rozumu, czy raczej rozumu
i wiary. Profesor opowiada si¢ za pierwszg opcja. Jego zdaniem, do poznania prawa
moralnego nie potrzeba szczegdlnego Bozego objawienia. Takze nakazy moralne
Biblii moga by¢ poznane samym tylko rozumem, ktéry jako taki sam pochodzi
od Boga i na Niego wskazuje®.

Poznanie prawa moralnego pozwala na dziatanie godziwe moralnie, nie jest
jednak wypelnieniem prawa, a juz w zupetno$ci nie wystarcza do osiaggniecia
sprawiedliwosci przed Bogiem?*. Tutaj litera prawa zostaje otwarta na wyzwalajace
oredzie Ewangelii. Ewangelia zaklada prawo i stanowi jego wypelnienie. Prawo
i Ewangelia stanowia dwie rdznigce si¢ od siebie, ale pozostajace we wzajemnym
stosunku rzeczywistosci. Od ich wtasciwego rozroéznienia i wzajemnego powia-
zania zalezy rozumienie chrzescijanskiego oredzia®.

Podstawa méwienia o Stowie Bozym we wlasciwym sensie jest Osoba Jezusa
Chrystusa, w ktorym, jako doskonalym Bogu i doskonatym cztowieku, chrze-
$cijanie wyznajg zarazem Posrednika i Petni¢ calego objawienia. On sam przez
swoje wcielenie, gloszenie Ewangelii i po§wiadczanie jej zyciem, az po mgke,
$mier¢ i zmartwychwstanie, jest odpowiedzig na pytania o mozliwo$¢ sensownego
mowienia o Stowie Bozym?.

Referujac poglady Knauera dotyczace mozliwosci wypowiedzenia tajemnicy
Boga w ludzkim stowie, warto zapytac jeszcze, jak autor rozumie samo pojecie
tajemnicy. Milo$¢ Boga, ktora jest najglebsza trescig Jego zwrdcenia si¢ do czto-
wieka, nie moze zosta¢ w petni odczytana ze $wiata, lecz dopiero w wierze. Z tego
wzgledu nie moze mie¢ nic wspdlnego z trudnosciami logicznymi, gdyz o nich
moze by¢ mowa tylko w przypadku rzeczywistosci poznawalnych rozumowo?’.
W tym sensie pozostaje tajemnicg wiary. Pojecie ,,tajemnica wiary” nie oznacza
dla Knauera catkowitej zakrytosci czy niedostepnosci dla rozumu, lecz wskazuje,
ze przynalezy do innego porzadku, ktdry ze swej natury dostepny jest poznaniu
wiary. Poznanie wiary wspiera si¢ jednak na poznaniu rozumu, co analogicznie

22
23
24

Por. m.in. tamze, s. 96.
Por. tamze, s. 105-106.
Por. tamze, s. 107.
2 Por. tamze, s. 109-110.
26 Por. tamze, s. 111-112.
27 Por. tamze, s. 119.
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wyraza takze przedstawiona przez Knauera relacja miedzy Ewangelig i prawem
moralnym?.

MOZLIWOSC OBJAWIENIA A ROZUMIENIE BOGA

Rozstrzygajace w kwestii mozliwosci objawienia Bozego jest nie tyle stwier-
dzenie wychodzace od pojecia wszechmocy Boga, ze mianowicie B6g moze si¢
objawic¢, poniewaz tego chce i moze to uczyni¢. Knauer utrzymuje, ze mozliwos¢
objawienia jest $cisle powigzana z tym, kim jest Bog w sobie samym. Wyjasnia to,
omawiajac trzy podstawowe dogmaty chrze$cijanstwa: o Trojcy Swietej, o weie-
leniu Syna Bozego oraz o wspélnocie wierzacych w Duchu Swietym?.

BOG W TROICY

Tajemnica Tréjcy Swietej, jako fundamentalna tajemnica wiary, przynalezy do
porzadku poznania wiary. Zgodnie z pogladem Knauera nie moze wigc powodowac
trudnosci logicznych. Poznanie wiary opiera si¢ jednak na poznaniu rozumowym.
Knauer stara si¢ zatem wykaza¢, ze tajemnica wiary, jaka jest Trojca Swigta, nie
sprzeciwia si¢ rozumowi. Dotyczy to zwlaszcza podstawowego zarzutu rozumu
wobec niej, ze mianowicie nie do pogodzenia sa jedynos¢ Boga z Jego istnieniem
w trzech Osobach.

Knauer wychodzi w swoim wywodzie od pojg¢cia Osoby. Za punkt wyjscia
przyjmuje nie definicje, lecz doswiadczenie cztowieka. Czlowiek bowiem przezywa
siebie samego jako sobie obecnego, doswiadcza samoposiadania siebie, doswiadcza
siebie jako osoby. To jego doswiadczenie moze mowic takze ,,wskazujaco” o Bogu.
Zdaniem Knauera w nauce o Trojcy Swictej mozna wyjsé wlasnie od rozumienia
osoby jako ,,samoposiadania” pewnej rzeczywistosci, odniesienia rzeczywistosci
do samej siebie w sensie przynalezenia do siebie. Tréjca Swieta w tym znaczeniu
jest ,trzema wzajemnie réznymi zaposredniczonymi Relacjami jednej Boskiej
Rzeczywistosci do siebie samej”*. Pierwsza Osoba, Ojciec, jest niezaposredni-
czona, ,,bez poczatku”, zadna inna osoba Jej nie poprzedza. Druga Osoba, Syn,
jest przez pierwsza zaposredniczana i jest drugim, przeciwleglym wobec pierwszej
Osoby, Samoposiadaniem tej samej Boskiej rzeczywistosci. Trzecia Osoba, Duch
Swiety, jest trzecim Samoposiadaniem i jest zapo$redniczana przez dwie pierwsze

2 Wydaje sie wigc, Ze sens wyrazenia ,,tajemnica wiary” mozna by odda¢ przez wyrazenie ,,1ze-

czywisto$¢ wiary” czy tez ,,rzeczywisto$¢ mozliwa do przyjecia w petni jedynie wiarg”.
2 Por. Der Glaube, s. 205.
30 Tamze, s. 120.
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Osoby. Przy tym jednak Ojciec jest inaczej jedynym ostatecznym Zrodtem Trojcy
Swigtej, a inaczej, razem z Synem, Zrédtem Ducha Swietego®!.

Relacje w Bogu sa tozsame z ich Nosicielem, sama Boska Rzeczywistoscia,
oraz z ich terminem, t3 samg Boskg Rzeczywistoscia, dlatego nazywa sig¢ je rela-
cjami subsystentnymi. Knauer uwaza, ze takze relacje bycia stworzonym mozna
okresla¢ jako subsystentng w tym sensie, ze jest tozsama z jej nosicielem, majac na
uwadze jednak to, ze tym, co konstytuuje jej termin, nie jest ona sama, lecz B6g*.

Nauka o Bogu w trzech Osobach, ktore sg subsystentnymi Relacjami, r6zni si¢
od tradycyjnej trynitologii, wyrdzniajacej w Bogu cztery relacje: Ojca do Syna
(rodzenie, generare), Syna do Ojca (bycie zrodzonym, generari), Ojca i Syna
do Ducha Swigtego (tchnienie, sprirare) oraz Ducha Swietego do Ojca i Syna
(bycie tchnigtym, spirari). Zdaniem Knauera przy méwieniu o czterech relacjach
w Bogu nie wskazuje si¢ dostatecznie wyraznie, ze konstytutywnym dla pierwszej
Osoby jest juz sam jej brak zrodia (Ursprunglosigkeit, sine principio, ingenitus).
Poza tym, twierdzi dalej teolog, takie mowienie o czterech relacjach bierze sie
z niewtasciwego pojecia relacji i jako takie jest obcigzone niebezpieczenstwem
duzych pomytek?:.

Nauka o trzech Osobach Boskich jako o rozniacych si¢ od siebie trzech Spo-
sobach Samoposiadania jednej Boskiej Rzeczywistosci nie powoduje trudnosci
logicznych w przyjeciu jednoczesnie jedynosci i trojosobowosci Boga. Chroni
tez ona przed modalizmem i tryteizmem. Wreszcie taczy w sobie nauke o Trojcy
immanentnej z nauka o Trojcy ekonomicznej: Bog nie staje sie¢ bowiem Trojca
dopiero w objawieniu, lecz Jego objawienie polega na tym, ze daje On cztowiekowi
udziat w swoim Trojjedynym zyciu*.

WCIELENIE SYNA BOZEGO

Nalezy jednak wréci¢ do pytania o to, jak mozliwe jest objawienie Boga, Jego
samozaposredniczanie si¢ w ludzkim stowie. Knauer wskazuje na wcielenie Syna
Bozego jako na klucz do rozumienia tajemnicy objawienia. Trescig oredzia chrze-
Scijanskiego jest zwrdcenie si¢ Boga do cztowieka, a przez to wspdlnota cztowieka
z Bogiem. Ta ostatnia za$§ mozliwa jest jedynie jako udziat w relacji Jezusa do Ojca.
Podstawa takiego stwierdzenia jest wyznanie w Jezusie Chrystusie doskonatego
Boga i doskonatego cztowieka. Bostwo i cztowieczenstwo taczg si¢ w Chrystusie

31 Knauer w dalszej swojej refleksji bedzie mowit, ze Ojciec i Syn sa razem jednym Zrédlem

Ducha Swigtego. Nie oznacza to, Ze pomija sporna kwestie filiogue. Historig problemu przed-
stawia w skrocie w Der Glaube (s. 121, przyp. 153). Tam wlasnie uznaje oba stanowiska za
uzasadnione, gdyz Ojciec w innym sensie jest ostatecznym Zrodtem catej Trojcy, a w innym
sensie razem z Synem zrédtem Ducha Swigtego.

32 Por. Der Glaube, s. 122.

3 Por. tamze, s. 123.

3 Por. tamze, s. 125.
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,,bez zmieszania, bez zmiany, bez podzielenia i bez roztgczenia”, na sposob, ktory
zwyklo sie okreslac unia hipostatyczna. Podstawg unii hipostatycznej w Chrystusie
jest druga Osoba Boska, czyli Boskie Samoposiadanie Syna. Konstytutywna dla
relacji Boga do cztowieka Jezusa Boska Rzeczywisto$¢ taczy si¢ z rzeczywistoscia
stworzong i gwarantuje, ze obie pozostajg tym, kim sg®.

Podobnie jak jednoczesna jednos¢ Boga i Jego istnienie w trzech Osobach sg
dzigki wytozonemu przez Knauera pojeciu osoby logicznie bezproblemowo moz-
liwe do wypowiedzenia, tak tez mozliwe do wypowiedzenia sg jednos¢ Chrystusa
i Jego istnienie w dwoch naturach. Podczas gdy ludzkie samoposiadanie kazdego
innego cztowieka jest jego ostatecznym samoposiadaniem i dlatego decydujacym
0 jego byciu osobg, ludzkie samoposiadanie cztowieka Jezusa nie tworzy ludzkiej
osoby, poniewaz jest przyjete przez Boskie samoposiadanie Syna. Nazywa sig¢ to
tradycyjne pojeciem enhipostazy. ,,Nie oznacza to, ze brakuje mu jakiej$ pozy-
tywnej realno$ci, ktora przynalezy do bycia czlowiekiem, lecz wylacznie, ze Jego
ludzkie samoposiadanie nie jest jego ostatecznym, obejmujacym wszystko samo-
posiadaniem’¢ — thumaczy dalej Knauer. Cztowieczenstwo Chrystusa, stworzone
w Jego Boskim samoposiadaniu, pozostaje w jego wlasnym stworzonym istnieniu
catkowicie niezmienione. W Chrystusie jest wigc obecne ludzkie samoposiadanie
Jezusa, osobowos¢, akty samoswiadomosci 1 samostanowienia. Jezus jest zatem
w swoim czlowieczenstwie ,,podobny nam we wszystkim, z wyjatkiem grzechu”
(Hbr 4,15).

Gdy porusza si¢ kwesti¢ wcielenia Boga w Jezusie Chrystusie, trzeba mowic
nie tylko o Jego prawdziwym Bostwie i czlowieczenstwie, lecz takze o tym, ze
»Jezus sam istnieje na sposob synostwa Bozego i przez to wskazuje na Boga
Ojca” oraz ze ,,przyszedt On dla nas i dla naszego zbawienia™’. Chrystus przy-
nosi cztowiekowi oredzie o byciu wiagczonym w Jego wlasna relacje do Ojca. We
wecieleniu Syna cztowiek Jezus zostat bowiem przyjety wewnatrz mitosci Ojca do
Syna i w samoposiadanie Syna. W ten sposob we wcieleniu mito$¢ Ojca do Syna,
ktora jest Duch Swiety, zostala otwarta w ludzkim stowie wszystkim ludziom.

Osobg¢ Jezusa Chrystusa Knauer ukazuje w powiazaniu z dokonanym przez
Niego dzietem odkupienia. Grzech powoduje w cztowieku strach o siebie samego.
Chrystus, ktory stat si¢ podobny czlowiekowi we wszystkim oprocz grzechu, ma
moc wyzwolenia cztowieka z jego Ieku o siebie przez umozliwienie mu wspolnoty
z Bogiem®. Dokonuje tego w swojej Smierci i zmartwychwstaniu. Kazdego, kto
przyjmie Jego §wiadectwo i uwierzy, Chrystus witacza w mitos¢ Boga, pozbawiajac
wiadzy jego strach o siebie samego®.

3 Por. tamze, s. 128—131.
36 Tamze, s. 136.

37 Tamze, s. 141.

3% Por. tamze s. 135.

3 Por. tamze, s. 139.

40 Por. tamze, s. 141.
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WSPOLNOTA W DUCHU SWIETYM

Wecielenie Boga w Jezusie Chrystusie jest podstawg mowienia o Stowie Bozym,
w sensie mozliwosci samozaposredniczania si¢ Boga w ludzkim stowie. Stowo
Boze, w rozumieniu Knauera, to wzajemnie wyjasniajace si¢ tre$¢ i wydarzenie.
Tres¢ Stowa Bozego, zwrocenie si¢ Boga ku cztowiekowi, objawia swoje znaczenie
w wydarzeniu Stowa Bozego, w przyjqciu cztowieka w relacj¢ mitosci Boga do
Boga, Ojca do Syna, ktorg jest Duch Swu;ty Knauer wigze dlatego $cisle funk-
cje Stowa Bozego z postaniem Ducha Swietego. Posrednictwo Ducha Swietego
wymaga stowa, jak mito$¢ Boza domaga si¢ jej przepowiadania cztowiekowi.
Tres¢ Stlowa Bozego nie urzeczywistnia si¢ za$ inaczej, jak w dziataniu Ducha
Swietego (Gal 4,4-7)*.

Pismo Swicte mowi nie tylko o postaniu Syna, lecz takze o postaniu Ducha
Swietego. Z tym ostatnim za$ wiaza sie dalej postanie Maryi i Kosciota. Jako
postana ludziom mito$¢ Ojca do Syna, Duch Swicty ukazuje si¢ przede wszystkim
w Maryi, ktora ze wzgledu na wcielenie Syna do$wiadcza juz w sobie owocow
odkupienia. Duch Swiety jest jednak takze mitoscig wracajaca od Syna do Ojca,
w ktorej zjednoczeni uczestniczg wszyscy wierzacy. W tej odpowiadajacej mitosci,
ktora jest Duch Swigty, Ojciec styszy glos swojego Syna i zjednoczonych z Nim
w Duchu Swigtym cztonkéw Kosciola. W tym kontekscie Knauer proponuje mowié
o ,,wkoscielnieniu” (Kirchewerdung) Ducha Swietego. ,,We wcieleniu pojedyncza
ludzka natura [...] zostaje przyjeta w samoposiadanie drugiej Osoby Boskiej. Temu
odpowiada w tajemnicy Kosciota relacja Ducha Swietego do wielosci osob. [...]
W Boskie samoposiadanie zostaje tutaj przyjete nie kazdorazowe samoposiadanie
pojedynczego czlowieka jako takie, lecz zwigzek ludzi migdzy sobg, ich wspolne
«my»”*, Knauer odsyta tu przez formute ,,Osoby w wielu osobach” do znanej
mysli Heriberta Miihlena.

W chrzescijanstwie chodzi ostatecznie o wspolnote cztowieka z Bogiem. Ta
wspolnota dokonuje sie¢ w mitosci Bozej, w Bogu dajacym cztowiekowi dostep do
siebie. Mito$¢ Boga do czlowieka nie ma miary w czlowieku ani w ogdle w niczym
stworzonym, lecz w mitosci Boga do Boga, Ojca do Syna, ktérg jest Duch Swie-
ty. Knauer pyta dalej, co znaczy dla czlowieka, ze jest on mitowany przez Boga
mitoscig, jaka On sam mituje siebie odwiecznie, oraz jak w ogdle pozwala si¢ ta
mitos¢ Boza sensownie w jezyku ludzkim wypowiedzie¢, jezeli nie ma zadnego
pojecia zdolnego ja wyrazi¢. Wedtug Knauera wiedzie¢, ze jest si¢ przez Boga
mitowanym, oznacza rozumie¢ kazde dobre doswiadczenie, a w szczegdlnosci oso-
bowe, jako poréwnanie dla przekraczajacej wszystkie pojecia wspolnoty z Bogiem.
Kto wie, ze jest kochany przez Boga, ten ma w sobie rado$¢ ponad wszystkie
dobra tego $wiata. ,,Kazde ostateczne spetienie, pokoj, zrozumienie, wspolnota,

4 Por. tamze, s. 152.

4 Por. tamze, s. 154.
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pickno i powodzenie w wierze staje si¢ obrazem wspdlnoty z Bogiem” — pisze
jezuita®. Swiadomo$é bycia umitowanym przez Boga nie jest jednak rownoznaczna
z dobrym samopoczuciem. W nieszczg¢sciu i cierpieniu Bog jest cztowiekowi tak
samo bliski*. Mito§¢ Boga do cztowieka moze zosta¢ wypowiedziana po namysle
cztowieka nad samym sobg i $wiatem tylko w sposob analogiczny, ,,wskazujacy”,
jest ona bowiem w swojej rzeczywistosci dostgpna w petni tylko w wierze.

Nie ma zatem innego objawienia Boga jak objawienie w Duchu Swictym. Nie
ma bowiem innego przystepu do Boga w Trojcy jak w Osobowej Mitosci — Duchu
Swigtym, ktory taczy cztowieka z Chrystusem, z Ojcem i z innymi ludzmi®.

Zgodnie z mysla Knauera rozumienie objawienia chrze$cijanskiego jest nie
tylko zalezne od rozumienia Boga, lecz ostatecznie nim uwarunkowane. Tylko
w trynitarno-inkarnacyjno-pneumatologicznym rozumieniu Boga jest w ogole
zrozumiale mowienie o zwroceniu si¢ Boga do cztowieka, o Stowie Bozym,
o mozliwosci samozaposredniczania si¢ Boga w ludzkim slowie oraz o realnym
spelieniu si¢ rzeczywistosci, zwiastowanej przez to stowo — o przyjeciu cztowieka
do wewnatrz Boskiej mitosci i jego wspdlnocie z Bogiem. To za$ jest najglebsza
trescig objawienia.

OBJAWIENIE MOZLIWE TYLKO W WIERZE

O wierze w niniejszym artykule byta mowa juz kilkakrotnie, przede wszystkim
w kontek$cie mozliwosci poznania Boga. Samym rozumem mozliwe jest poznanie
Boga jako ,,tego, bez ktorego nic nie istnieje™*®. Wiara postepuje krok naprzod,
wigzac si¢ z zaufaniem temu, ktorego istnienie poznane zostato rozumem. Knauer
zauwaza, ze wprawdzie wyznanie wiary rozpoczyna si¢ stowami: ,,Wierze w Boga,
Ojca Wszechmogacego, Stworzyciela nieba i ziemi”, lecz poznanie wlasnej stwo-
rzonosci jako relacji wobec Stworcy dostepne jest juz rozumowi?’. Wiara w Boga
Stworzyciela oznacza co$ wiecej niz tylko uznanie wtasnej stworzonosci — oznacza
zaufanie temu, przez ktorego zostato si¢ stworzonym, Jego Stowu, ktorego tresciag
jest mito$¢. Sprawa wiary jest takze poznanie tego, co tylko jej jest dostepne, a co
zwykto si¢ nazywa¢ tajemnicami wiary*.

43
44
45
46

Tamze, s. 114.

Por. tamze, s. 118.

Por. tamze, s. 152.

Kwesti¢ mozliwosci naturalnego poznania Boga Knauer omawia obszernie w artykule Natiirli-
che Gotteserkenntnis?, w: Verifikationen. Festschrift fiir Gerhard Ebeling zum 70. Geburtstag,
red. E. Jiingel, J. Wallmann, W. Werbeck, Tiibingen 1982, s. 275-274.

Kwestii poznania rozumem relacji stworzono$ci poswigca Knauer pierwszy rozdzial swojej
pracy licencjackiej Das Heilsgeheimnis als Relation von Gott zur Welt, Eegenhoven—Louvain
1965, http://peter-knauer.de/glaubens1pl.pdf (dostgp: 12.01.2017).

Por. Relationale Ontologie, s. 12—13.
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W wierze chrzescijanskiej cate doswiadczenie czlowieka otrzymuje nowe §wia-
tlo. Dzieje sie tak, poniewaz wiara ta rodzi si¢ ze stowa zwiastujacego przyjecie
cztowieka do wewnatrz Boskiej mitosci, czyli o napemieniu Duchem Swietym, ze
stowa, ktore rosci sobie prawo do bycia takze ostatecznym stowem o catej rzeczy-
wisto$ci swiata. To §wiatto pochodzi z pewnos$ci bycia mitowanym przez Boga.
Mito$¢ Boza bowiem wyzwala cztowieka z Igku o siebie samego, ktory jest w nim
korzeniem wszystkiego, co nieludzkie. Pewnos$¢ mitosci Boga jest wiasnie wiara,
silniejszg niz kazdy ludzki strach. Dlatego wlasnie przyjecie w wierze objawienia
Bozego, czyli owego zapewnienia o Bozej mito$ci, ma moc wyzwalajaca®.

Wiara jest wigc ,,nowym samozrozumieniem”. Nie jest ono subiektywne, ponie-
waz ,,rodzi si¢ ze sluchania” Stowa Bozego. Stowo, ktoremu si¢ uwierzyto, jest
prawdziwe. Jego prawdziwos$¢ nie jest obiektywna w tym sensie, ze moze by¢
przedmiotem rozumowego dowodzenia. Prawdziwos¢ stowa jest dostepna tylko
W wierze 1 opiera si¢ na jego odniesieniu do wydarzenia, w ktérym wiara widzi
dziatanie Boga®. Po tym wlasnie daje si¢ rozr6zni¢ prawdziwe roszczenie obja-
wienia od falszywego, Stowo Boze od stowa ludzkiego, ze akt objawienia i jego
tres¢ pozostaja we wzajemnym wewnetrznym i koniecznym zwiazku. Wiara rodzi
si¢ ze stuchanego Stowa Bozego, w ktorym realnie dziata sam Bog. Stowo Boze
w tym kontekscie obejmuje cate dzialanie Boga wobec cztowieka, a jego poznanie
1 przyjecie jest istotg wiary. Jako takie jest jedynym prawdziwym objawieniem.
Falszywym tropem jest zatem poszukiwanie objawienia poza wiarg i domaganie
si¢ dodatkowych faktow potwierdzajacych stowo. Objawienie Boze mozliwe jest
bowiem jedynie w wierze.

MOZLIWOSC OBJAWIENIA BOGA POZA CHRZESCIJANSTWEM

Ostatnig kwestig, ktorg warto podnie$¢ w ramach niniejszego artykutu, jest
pytanie o to, jak Knauer ustosunkowuje si¢ do roszczenia orgdzia chrzescijan-
skiego, by by¢ jedynym prawdziwym objawieniem, wzglednie do mozliwosci
objawienia Boga poza chrzescijanstwem. Jak juz zostalo powiedziane, niemiecki
teolog utrzymuje, ze mozliwe jest pewne poznanie Boga na drodze refleksji nad
$wiatem stworzonym, przede wszystkim na podstawie doswiadczania siebie jako
stworzenia w relacji do Stworcy. Poznanie to domaga si¢ jednak poglebienia
w poznaniu wiary, do ktérego przygotowuje.

Podczas sympozjum poswieconego pojeciu objawienia Knauer wyglasza referat,
w ktorym przedstawia stosunek chrzescijanstwa do innych religii i $wiatopogla-
déw za pomoca analogii do stosunku Nowego Testamentu do Starego. W swoim
wystgpieniu zauwaza, ze nie bez powodu nie nazywa si¢ tych ostatnich I i II cze-

4 Por. Wort Gottes” als Grundkategorie, s. 281.
30 Por. Der Glaube, s. 147.

218 TwP 11,1 (2017)



Mozliwos¢ objawienia Bozego wedtug Petera Knauera

$cia Pisma Swietego, lecz okresla wiasnie jako Stary i Nowy Testament. Knauer
omawia stosunek Nowego Testamentu do Starego za pomoca haset ,,relatywizacji”
(Relativierung), ,,uniwersalizacji” (Universalisierung) i ,,wypetnienia” (Erfiillung).
Podobnie or¢dzie chrzescijanskie nie przekresla wartosci innych religii i $wia-
topogladow, lecz relatywizuje je w obliczu gloszonego przez siebie zbawienia.
Objawienie chrzescijanskie, ktore zwiastuje mito$¢ Boza ogarniajaca kazdego
cztowieka, a przez to najglebsza mozliwa wspolnote cztowieka z Bogiem, jest
objawieniem uniwersalnym, spetniajagcym wszelkie inne oczekiwanie objawienia
i pragnienie bliskosci Boga®!.

k ok sk

Podsumowujac, nalezy stwierdzi¢, ze objawienie w mysli Knauera jest wol-
nym dzialaniem Boga, ktory sam wychodzi z inicjatywa wobec czlowieka. To
zwrocenie sie¢ Boga ku ludziom nie jest czym$ oczywistym, tak by mozna byto
pyta¢ juz tylko o sposob jego wydarzenia. Nie jest takze czym$ niemozliwym.
Mozliwos¢ objawienia Boga i jego istota jest bowiem konsekwencja tego, kim jest
Bog w sobie samym. Objawienie Boze obejmuje wzajemnie wyjasniajace sie¢ tres¢
i akt, ktore razem sg jednym Stowem Bozym, jednym Bozym dziataniem, zmierza-
jacym do przyjecia cztowieka do wewnatrz Jego Boskiej mitosci. Takie rozumienie
objawienia jest mozliwe jedynie w trynitarno-inkarnacyjno-pneumatologicznym
rozumieniu Boga. Knauer podkresla znaczenie dla wiary chrze$cijanskiej wtasnie
tych trzech podstawowych dogmatow: o Bogu Trojjedynym, o wcieleniu Syna
oraz o napetnieniu Duchem Swietym Kosciota.

Wsrod zrodet, do ktorych odwotuje si¢ autor, znajdujg si¢ teksty historyczne,
takie jak dzieta Augustyna czy Tomasza z Akwinu, dokumenty Kosciota, zwtasz-
cza dwoch ostatnich sobordw, oraz liczne publikacje wspotczesnych teologdw.
Knauer w swojej refleksji dotyczacej objawienia przyjmuje i poglebia klasyczna
nauke o Bogu i objawieniu, jaka znalazta wyraz m.in. w konstytucji Dei Verbum
Soboru Watykanskiego II. Podczas gdy w tradycyjnym wyktadzie o objawieniu
wychodzi si¢ zwykle od nauki o Bogu zwracajacym si¢ do czlowieka w swoim
Stowie, Knauer kaze zejs¢ glebiej i zapyta¢ najpierw o samego Boga: kim jest
Bog, ze objawienie w ogodle jest mozliwe. W ten sposob ustawia pojecie objawienia
w $cislej zaleznosci od obrazu Boga przekazywanego w oredziu chrze$cijanskim.

Z refleksji Knauera wynika tez, ze nie bez znaczenia dla pojecia objawie-
nia pozostaje kontekst filozoficzno-teologiczny. Autor nie wyklucza mozliwosci
mowienia o objawieniu w innych religiach i $wiatopogladach, lecz wskazuje, ze

U Por. Das Verhiiltnis des Neuen Testaments zum Alten als historisches Paradigma fiir das Ver-

héiltnis der christlochen Botschaft zu anderen Religionen und Weltanschauungen, w: Offenba-
rung, geistige Realitit des Menschen. Arbeitsdokumentation eines Symposium zum Offenba-
rungsbegriff in Indien, red. G. Oberhammer, Wien 1974, s. 153-170.
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zostaje ono zrelatywizowane, zuniwersalizowane i ostatecznie spetnione przez
objawienie chrzescijanskie, przez ktore realnie dokonuje si¢ zjednoczenie czto-
wieka z Bogiem i ktore w tym sensie moze stusznie rosci¢ sobie prawo do bycia
jedynym prawdziwym objawieniem.

Knauer taczy w swojej pracy naukowej warsztat teologii fundamentalnej
i dogmatycznej. Stawia wiele pytan, cierpliwie poszukuje odpowiedzi, stara si¢
uzasadni¢ zajmowane przez siebie stanowisko, jednoczesnie przyzwalajac jednak
na istnienie pogladéow odmiennych. Niewatpliwa zashuga niemieckiego teologa jest
to, ze ustawia pojecie objawienia w §cistej zaleznos$ci nie od okreslonej koncepcji
filozoficznej, lecz od poje¢ Boga i Stowa Bozego, a jeszcze doktadniej — od rze-
czywisto$ci, ktora stoi za tymi pojgciami.

Przedstawiona w niniejszym artykule my$l Petera Knauera dotyczaca mozliwo-
$ci objawienia nie stanowi catoSciowego opracowania jego refleksji o objawieniu
Bozym. Jako przedtuzenie podjetego tu tematu, warto byloby zapytaé, jak autor
rozumie role stworzen w przekazie objawienia, a dalej takze o sposob interpretacji
w tym kontekscie tak zwanych objawien prywatnych. Niemiecki teolog sam nazy-
wa swoja refleksje ekumeniczng. Cenna mogtaby okaza¢ si¢ analiza rozumienia
przez tego teologa objawienia takze pod wzglgdem ekumenicznosci.
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THE POSSIBILITY OF REVELATION OF GOD BY PETER KNAUER

Summary

According to Peter Knauer, special Revelation of God and a community of man with
God is possible, although not obvious. Christian message wants to be comprehended as
Word of God, wherein God is approaching man with His message of love. Acceptance of
man into love of God is the essence of His Revelation. This concept of divine Revelation
is possible only with trinitarian-incarnational-pneumatological comprehension of God and
cannot be understood just and only in an intellectual way. Therefore, we need faith.

Keywords: Peter Knauer, Revelation, The Trinity, Incarnation, Holy Spirit, faith
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DOKUMENTACJA

O. Stanistaw Celestyn Napiorkowski OFMConv

ASTANA — WOLYN — PETERSBURG —
MOSKWA - KOSZYCE

Dziat Dokumentacja poprzedniego numeru TwP (nowa seria 10 [2016], nr 2)
odstonit niezwykta przygode naszej KUL-owskiej inicjatywy otwierania teologii
w stron¢ wschodzacego stonca. Publikujac uwagi oraz obszerne fragmenty swo-
jej kroniki, organizator poinformowat o V Forum Teologéw Europy Srodkowo-
-Wschodniej w Petersburgu (23-28.10.2010) nt. Jezus Chrystusa w Rosji wczoraj
i dzis. Dokumentacja w niniejszym tomie przedtuza i dodatkowo wzbogaca tamta
informacje: poza stowem o aktywnosci w Petersburgu w 2010 roku przynosi
swoisty raport o VI Forum w Moskwie nt. kultury. Propozycja tekstow w jez.
rosyjskim ma wymowe takze symboliczna: wskazuje na nasze zdecydowanie
przemyslanego przeorientowywania KUL-owskiej 1 polskiej teologii z Zachodu
na Wschod, oczywiscie bez zrywania z Zachodem. Niechze §wiadcza o naszym
zdecydowaniu. Tamte regiony nas potrzebuja.

Forma kroniki nawigzuje do poprzedniego ,,raportu” w Dokumentacji. Nie
ogranicza radykalnie informacji do Petersburga i Moskwy. Wspoltworzy smak
»Zywej” teologii, ktora tetni w Lublinie.

20.05.2010 — korepetycje z j¢z. rosyjskiego u Rosjanina, Cyryla Voycela z Wia-
dywostoku, ktory ,,robi” doktorat na KUL-u u ks. A. Czai (kiedys$ Celestyn uczyt
Cyryla, teraz Cyryl uczy Celestyna).

21.05.2010 — Katedra Pneumatologii i Eklezjologii (ks. bpa A. Czai) w dniach
17-21 maja zorganizowala wyktady otwarte nt. Duch Swiety a kaplaristwo. Ostat-
nim punktem programu byta prezentacja moich Prorokéw Europy Srodkowo-
-Wschodniej XX wieku. Dano mi okazj¢ promocji pomystu Forum Teologéw Euro-
py Srodkowo-Wschodniej. Zakonczeniem zakonczenia byta kolacja u faktycznego
organizatora calosci, ks. dr. Antoniego Nadbrzeznego (mdj doktor, adiunkt katedry
ks. A. Czai). Oprocz mnie i gospodarza biesiadowali: dr Monika Walus, redaktor
,Wiezi”, Zbigniew Nosowski i §wiezo habilitowany ks. Kazimierz Pek, ktory
przejat po mnie Katedre Mariologii. Prowadzili$my bardzo pozyteczne rozmowy
o teologii.
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27.05.2010 — podréz do Lagiewnik. Jutro ostatnie zajecia z II rokiem: prose-
minarium. W drodze wstrzasajaca lektura wspomnien wigznia tagrow sowieckich:
Walter Ciszek SJ, Z Bogiem w Rosji. Kontynuacja w drodze powrotne;.

29.05-2.06.2010 — w Lublinie. Pisanie recenzji dorobku habilitacyjnego lute-
ranskiego pastora, dr. Marka Uglorza z ChAT. Trudne doswiadczenie.

1.05.2010 — ks. Stawek Pawlowski przestal mi tekst wywiadu ks. nuncjusza
1 nowego prymasa, Jozefa Kowalczyka, dla KAI. Powiedziat w nim m.in.:

Sami nie wiemy, iloma wartosciami mozemy obdarowac¢ innych.
Nasza $wiadomo$¢ jest obcigzona myS$leniem z przesztosci, wedle
ktéorego sami mozemy czerpa¢ z Zachodu, ale nie mamy nic
w zamian do zaoferowania. Protestuje przeciwko takiej postawie.
Kard. Wyszynski powiedziat, Zze mamy talent do zwozenia zza
granicy wszelkich «rupieci». Mamy wiele do przekazania Zachodowi, zreszta
Zachod to czuje; liczy na pomoc polskich politykdow z réznych srodowisk w ozywieniu
ducha wspdlnoty europejskiej. Zamiast marnowac czas i energi¢ na wewngtrzne ktot-
nie, powinnismy zwrocic¢ na to uwage, wykorzysta¢ ten moment. Nie bede tu cytowat
nazwisk, ale wiemy przeciez, ze sg osoby, ktore dziatajac w instytucjach europejskich,
pracuja nad tym, aby wspolnota europejska rozwijala si¢ takze o Swiadomos¢
Europy Srodkowo-Wschodniej. Ktéz bowiem lepiej rozumie ten region, jak
nie ludzie, ktorzy tu wyrosli? Okazuje si¢, ze nie wszystko, czego si¢ tutaj nauczyli,
jest zte. Z takiego stereotypu musimy si¢ wyleczy¢.

Przeciez to idea, ktéra zrodzita akcje¢ Forum Teologéw Europy Srodkowo-
-Wschodnie;j”!

Dzisiaj wystatem na adres Nuncjusza w Warszawie zardwno tom Wigksi i mniej-
si prorocy Europy Srodkowo-Wschodniej, jak tom Prorocy Europy Srodkowo-
-Wschodniej. Dotaczytem krotki list przewodni:

Drogi Ksi¢ze Nuncjuszu!

Przeczytalem wywiad dla KAI. Dlatego musz¢ natychmiast przesta¢ oba tomy o pro-
rokach Europy Srodkowej i Wschodniej.
Za kilka dni ruszam do Petersburga i Moskwy organizowa¢ V Forum Teologéw Europy
Srodkowo-Wschodniej. Gtowny cel — taki sam: ocalaé historyczng pamiec... A wiec nasi
swiadkowie Chrystusa, prorocy... tym razem z koncentracja na Petersburgu i Syberii.
Zataczam notke o planowanych referatach i komunikatach. Prosze je przyjac i btogo-
stawi¢ dalszej pracy w tym kierunku.
Benedicens benedicite!
Lublin, 2 czerwca 2010 roku

Cyryl Voycel nadal usituje mnie nauczy¢ czytania po rosyjsku. Optymista!

30.06.2010 — do ksiegi jubileuszowej kolegi prof. Karola Karskiego, luteranina
z ChAT, wystalem obszerny tekst. Kilkadziesiat lat wspolpracy w ogolnopolskim
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ekumenizmie... Dotgczylem obszerne fragmenty moich recenzji jego dorobku do
habilitacji oraz profesury.
6.07.2010 — przestanie informacji do petersburskiej trojki wspotpracownikow:

Droga, Kochana, Niezastgpiona Wielka Trojko V Forum: Kola Dubininie, Kubo
Btaszczyszynie i Andrzeju Buko! Bez Was nic si¢ nie stanie, co si¢ stanie (w Sankt
Petersburgu).

Dzigki za Wasze dotychczasowe wspottworzenie V FTESW w Petersburgu. Przyjmu-

jemy propozycje abpa Paolo Pezzi, by przesungé termin na koniec pazdziernika. Czy

moze by¢ 23-29 X?

Prosby do Was o zorganizowanie punktow, ktorych ja nie jestem w stanie przygotowac:

1. ,,Dzien prawostawny’’ — najlepiej gdzie$ u nich — o ich me¢czennikach, zwtaszcza
z Petersburga i Syberii. W prawostawnej Akademii Duchownej z udziatem studen-
tow? Na prawostawnej parafii?

2. Dzien lub (raczej) pét dnia w Sali ,,Wystawki” Fundacji ,,Dialog Kultur”. Zob.
Rozmowa z Klestowem, Kronika, s. 2. Oczywiscie — mowig oni, ale takze my. Moze
by¢ o meczennikach za wiarg, moze by¢ takze co$ z chrzescijanskiej antropologii.

3. Dzien katolicki — najlepiej w WSD — z udziatlem alumnéw. Tu m.in. o Akademii
Duchownej, WSD, abp. Felinskim i Rodzinie Marii... Mozliwo$¢ réznych komu-
nikatow, dzielenia si¢ doswiadczeniami...

Moze by¢ punkt ze swiadectwami alumnow o ich drodze...

4. Po6t dnia u protestantow. Najlepiej gdzie$ u nich. Niechaj oni méwig o sobie, tzn.,
jak oni przezywali i przezywaja Jezusa w Rosji wczoraj i dzi$, zwlaszcza na Syberii
oraz w Petersburgu.

5. U franciszkandw — cala reszta. Nie da si¢ gdzie$ indziej, da si¢ u nich. Poza refe-
ratami — takze $wiadectwa zakonnic. Moze w kosciele?

6. Obecnos¢ przedstawicieli miejscowej spotecznosci... wiadz miasta... odpowiednich
instytucji... Na rozpoczegcie — przynajmniej, moze takze na zakonczenie.

Nie lgkajcie si¢ mierzy¢ wysoko, takze do ateistow. Eksponujemy motyw: ocala¢

historyczng pamig¢. To okazja!

7. Media! Okazja warto$ciowej reklamy naszej obecnosci wczoraj i dzis$, a takze
dzierzgania pozytecznych kontaktow na jutro.

8. Mowcie kandydatom do referatow i komunikatow: wersja rosyjska i polska. Opu-
blikujemy dwie wersje materiatow.

Najpierw: Kt6z jak Bog!? Ale nastepnie: Ktoz jak Wy, Wielka Tréjco Petersburska!?

Dzigki za ,,juz”, dzigki za ,,jeszcze nie, ale na pewno”.

Nie mam jeszcze wszystkich kopii pierwszych stron paszportow, by przestac je Bratu

Buko (zaproszenia!).

Lublin, 6 lipca 2010 br. Celestyn Napiorkowski

9.07.2010 — na KUL Migdzynarodowa Konferencja naukowa ,,Niedokonczo-
ne Msze wotynskie. Martylologium duchowienstwa wolynskiego ofiar zbrodni
nacjonalistow ukrainskich w czasie Il wojny $wiatowej”. Organizator Civitas Chri-
stiana. Mimo wakacyjnego czasu — kilkudziesieciu specjalistow... Towarzyszaca
wystawa. Prezentacja literatury przedmiotu. Mozliwo$¢ zakupu niektorych pozyc;ji.
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Bp Marcjan Trofimiak z Lucka, uczestnik konferencji, stanowczo stwierdzit potrze-
be wydania materiatéw z IV Forum Teologdéw Europy Srodkowo-Wschodniej
w Lucku.

10.07.2010 — wyjazd busikiem (19 o0so6b) na Wotyn, zapali¢ znicze w kilku
miejscach morderstw na Polakach w 1941 roku. Wsrdd ,,pielgrzymow” wybit-
ni znawcy tematu: dr Leon Popek z lubelskiego IPN, ktéry z p. dr hab. Marig
D¢bowska opublikowali ksigzke o tamtych morderstwach: Duchowienstwo diecezji
tuckiej. Ofiary represji w czasie Il wojny swiatowej 1939-1945 roku, ks. prof.
dr hab. Jozef Marecki i dr hab. Wtodzimierz Osadczy. BylisSmy w kilku miejscach
wymordowania catych wiosek polskich; dzisiaj porosni¢te stepem. Padaty nazwy:
Ostrowek, Wtodzimierz Wotynski, Poryck, Kisielin. Niekiedy bez droég dojazdo-
wych. Dzigki poswigceniu ,,prywatnych” zapalencow, jak p. Popek, odnaleziono
kilka zbiorowych grobow i postawiono tam krzyze. Na cmentarzu w Porycku byta
tablica z informacja, ze tam pochowano grup¢ pomordowanych Polakéw... Nie
napisano, przez kogo, a mimo to wyraz ,,pomordowanych” zostal usuniety. Takie
zacieranie sladow morderstw jest tutaj powszechne.

W Kisielinie ruiny wielkiego kosciota augustianéw. Tutaj dokonano strasz-
liwego mordu na Polakach, ktorzy skryli si¢ w kosciele. Zapewniono, ze kto
wyjdzie, moze swobodnie odejs¢. Tymczasem gdy ludzie uwierzyli i wychodzili,
uruchomiono karabiny maszynowe. Masakra. Kilkunastu mezczyzn bronito si¢ na
plebanii. Dzisiaj na kominie ruin plebanii witat nas zadumany na gniezdzie bocian.

W drodze powrotnej dzielono si¢ refleksjami. Powiedziatem, ze: 1. Potrzebna
refleksja (moze sympozjum) nt. metodologii pracy nad naszym tematem: Nie
ma problemu, czy nad nim pracowac. Istnieje problem, jak nad nim pracowac,
by zwycigzata prawda, by Ukraina otwierala si¢ na straszng prawdg i by leczy¢
krwawiace rany. 2. W przezwycigzaniu strasznej historii olbrzymig role moze
1 powinien odegra¢ Kosciot greckokatolicki na Ukrainie. Wydaje si¢, Zze nie ma
on ochoty na zwyciestwo prawdy na ten temat. Jak mu pomoc, by zechciat stang¢
po stronie prawdy? W dniach 6-9 maja w Lucku odbyla si¢ sesja nt. Kosciota
greckokatolickiego na Wotyniu. Méwiono glownie o jego meczenstwie. Trzeba
o tym moéwic. Z pewnoscia znajda si¢ w tym Kosciele ludzie, ktorzy z odpowie-
dzialnosci za prawdg i Ewangelie zechca podjac takze temat odpowiedzialno$ci
Kosciota greckokatolickiego za dochodzenie do prawdy o ludobdjstwie na Wotyniu
1 za budowanie nowego $wiata w tamtym regionie. 3. Materiaty naszych konfe-
rencji nalezy publikowa¢ takze w jez. angielskim i ukrainskim. Po pierwsze, by
Zachod otwieral oczy na straszng rzeczywistos¢, zwlaszcza ze podnosi si¢ sprawe
wejscia Ukrainy do Unii Europejskiej, po drugie, by wptywa¢ na $wiadomo$¢
braci Ukraincow.

22.07.2010 — o. Bolestaw, redemptorysta, pyta w Radiu Maryja o dwie rany
na twarzy Matki Boskiej Jasnogorskiej. Wyjasnia, ze jedng zadali husyci. Tym-
czasem to sprawa polskich rycerzy, szlachcicow: Jakuba Nadobnego z Rogowa,
herbu Dziadosza, i Jana Kuropatwy z Lancuchowa, herbu Sredniawa. Dokonali
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tego w celach rabunkowych. Poci¢li obraz, by skierowa¢ podejrzenia na husytow.
Schwytani, osadzeni i straceni.

Zmienily si¢ czasy. Obecnie nie pocigto obrazu, ale Matce Bozej zabrano
Jej Syna, popularyzujac samg Jej glowe, co jest bardziej szkodliwe dla zdrowia
pobozno$ci maryjnej i chrzescijanskiej niz ciecia na policzku i kradziez koron.
Matke Boza Czegstochowska pozbawia si¢ Jej Skarbu, tzn. Syna, i popularyzuje si¢
Jg bez Jezusa. A czynig to Jej czciciele, nawet wielcy i autentycznie wspaniali...

3.07.2010 — w Warszawie — ztozenie wniosku o wiz¢ do Kazachstanu (amba-
sada: Krolowej Marysienki 14).

5.08.2010 — bracia z Moskwy nie odpowiadaja na moje maile w sprawie Forum
w Petersburgu. Narasta niepokoj. Okazuje si¢, ze wokot Moskwy morze ptomieni.
Ponad 800 pozaréw. Moskwa dusi si¢ w dymie.

9.08.2010 — spodnie oswiadczyly stanowczo, ze przechodza na emeryture,
spodnie zatem trzeba zdoby¢, zwlaszcza ze Kazachstan tuz, tuz, a wkrotce po nim
Petersburg. Przykre poczucie bezradno$ci. W salonach Adam ceny porazajace,
a przy tym — czy znajde w sam raz na siebie? Po drugiej stronie Wieniawskiej
w kazdy poniedziatek mozna wybrac¢ sobie odziez po zlotowce za sztuke. Cos dla
franciszkanina! Poszedlem. Wybratem 2 sztuki. Zaptacilem 2 zlote. Juz u siebie
przymierzam. Jedne nie pasujg, drugie — jak na zamowienie szyte. Az si¢ serce
raduje. Mozna w nich jecha¢ i na krance $wiata. Jedno jednak zmartwienie: Czy
sw. Franciszek nie uznalby moich nowych (cho¢ starych) portek za zbyt eleganckie?

Dojrzewa plan skoku na Petersburg, Astang w Kazachstanie i na Moskwe.
Mailuje Mikotaj Dubinin z Moskwy:

Wariant najbardziej wygodny i ekonomiczny ze wszystkiego, co mi si¢ udato znalez¢é
(loty bezposrednie, bez dodatkowych przesiadek posrednich): 1. Warszawa—Petersburg
8 wrzesnia lot FV 4683 o godz. 10.55, przylot 14.45; dalej Petersburg—Astana 11
wrzesnia (ten lot bezposredni jest tylko raz w tygodniu) lot FV-805 o 22.15, przylot
15 wrzesnia o 4.00 rano. Obydwa rejsy wykonuje kompania lotnicza ,,Rossija”, taki
bilet kosztuje 460 euro. 2. Astana—Moskwa 22 wrzesnia lot KC-843 o 20.40, przylot
do Moskwy 0 22.20; dalej Moskwa—Warszawa 24 wrzesnia lot SU-101 0 9.55, przylot
do Warszawy 0 9.55 czasu lokalnego. Taki bilet kosztuje 426 euro. Czyli razem niecate
900 euro. Pozdrawiam serdecznie!

Mikolaj [Dubinin]

19.08.2010 — u Marka Korycinskiego (byty uczen, wiceprezes Civitas Christia-
na). Rozwazamy sprawy busa dla grupy z Lublina do Petersburga na V Forum.

19.08.2010 — u dziekana WTKUL, ks. prof. Miroslawa Kalinowskiego. Infor-
muje o przygotowaniach do V Forum. Prosze¢ o uwagi. Sktadam pismo o dofinan-
sowanie. On z kolei radzi, w jakiej formie wystapi¢ o dofinansowanie; ostrzega,
ze teraz ma mozliwos$ci jedynie do 3 000 zt.

21.08.2010 — doktorat honoris causa patriarchy ekumenicznego Bartlomieja
I. Dziekan polecit ubra¢ toge. Ubratem. Wielka uroczystos¢. Kilku ambasadorow,
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zwierzchnicy Ko$ciotéw chrzescijanskich w Polsce, biskupi prawostawni z Polski...
Zdecydowany ekumenista. Nota bene stypendysta Kosciota rzymskokatolickiego:
studiowal w Papieskim Instytucie Orientalnym w Rzymie (1963-1968), gdzie
zrobit doktorat. Zwany ,,zielonym patriarcha” ze wzgledu na jego zaangazowanie
na rzecz ochrony naturalnego $rodowiska cztowieka.

24-25.08.2010 — sprawy organizacyjne — Kazachstan i Petersburg. Brak jakie-
gokolwiek sekretariatu. Sam, sam, sam... A tu 77 wiosen na karku... Latwo co$
przeoczy¢, o czym$ zapomniec...

2.09.2010 — abp Tomasz Peta z Astany, nowej stolicy Kazachstanu, przy-
syta PROJEKT MOJEJ POMOCY W PRZYGOTOWANIU ROKU MARYI
W KAZACHSTANIE:

KAZACHSTAN
Program — propozycja bpa Pawta Pety z 2.09.2010

PAX ET BONUM!

DROGI BRACIE PROFESORZE!

CHCIALBYM PRZESLAC BARDZIEJ USCISLONY PROGRAM. TROCHE NA
OSTATNIA CHWILE, ALE, JAK BRAT PROFESOR GO ZAAKCEPTUIJE, BEDE
BARDZO WDZIECZNY! CZY MOGLBY BRAT PROFESOR WYGLOSIC HOMILIE
NIEDZIELNA 12 WRZESNIA O GODZ. 11.00?2 WEASNIE W TYM DNIU ROZ-
POCZYNAMY ,,ROK MARYI W KAZACHSTANIE”. BRAT PRZYLATUJE O 4.00;
BEDZIE MALO SPANIA, ALE BYLOBY PIEKNIE, GDYBY POPRZEZ HOMILIE
BRAT MOGL NAS WPROWADZIC W ,,ROK MARYT”! SPOTKANIE KAPLANOW
I BRACIL: 14 WRZESNIA — WTOREK — DZIEN SKUPIENIA: 3 KONFERENCJE
I HOMILIA PODCZAS WIECZORNEJ MSZY SW. 15 WRZESNIA — SRODA —
3 WYKLADY I HOMILIA PODCZAS WIECZORNEJ MSZY SW.

SPOTKANIE SIOSTR: PROGRAM TAKI SAM, JAK DLA KAPLANOW: 21.09.
DZIEN SKUPIENIA 22.09. 3 WYKLADY.

W OBA DNI HOMILIE PODCZAS WIECZORNYCH MSZY SW. 18-20.09.2010,
TJ. W PRZERWIE MIEDZY SPOTKANIAMI MOZEMY ODWIEDZIC NASZE
SANKTUARIUM NARODOWE KROLOWEJ POKOJU W OZIORNOJE!
Serdecznie pozdrawiam w Panu! brat Tomasz

Najpierw szukanie Kazachstanu na mapie, nastgpnie szperanie po encyklope-
diach...

Srodkowa Azja, ale cze$¢ potnocna — w Europie, nad Morzem Kaspijskim.
Graniczy z Rosja, Chinami, Kirgistanem, Uzbekistanem i Turkmenistanem. Nie-
podlegtos¢ od 16.12. 1991. Nalezy do Wspolnoty Niepodlegtych Panstw, 9 razy
wigksza od Polski. Mieszkancow 16,5 miliona — (1998 r.). Kraj wielkich perspek-
tyw 1 bogactw naturalnych.

Wiza nie bylta problemem...
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Jak dojecha¢ czy dolecie¢? Okazuje sie, ze z Warszawy mamy polgczenie
z Astana' pociagiem. Okoto 80 godzin (2 lub 4 dni) z jedng lub czterema prze-
siadkami, ale jest jeden polski wagon bezposredni.

6.09.2010 — na noc do Warszawy. Zakup biletu na pocigg do Wilna. Rankiem
gwardian, o. Zdzistaw Dzido (m6j magister), zawozi mnie na Dworzec Centralny.
Odjazd o godz. 7.27. Za granica polsko-litewska w Moskava przesiadka do auto-
busu na Szestokaj, gdzie czeka inny pocigg na Wilno. W Wilnie nie o godz. 18.00,
ale przed godz. 19. Nikt nie czeka. Takséwka do franciszkandéw. O. Tomasz byt na
dworcu, ale zgodnie z rozktadem. Juz wczesniej kupit mi bilet: Wilno—Petersburg:
232,05 litow (LT). W Wilnie gwardianin o. dr Marek Dettlaff (m6j magister),
0. Tomasz Maria Lewicki, urodzony i wychowany na Litwie, o. Stawek Skwarczek
1 br. Mirostaw Kielpinski. Kolacja, Msza $w.

8.09.2010 — Narodzenia Najswigtszej Maryi Panny — na Litwie uroczystosc.
Telewizje ogladaja bracia w jez. litewskim, polskim i rosyjskim. Tomek obdaro-
wuje nagraniami (dysk) wlasnego utworu Oratorium o sw. Franciszku. Otrzymat
propozycje wystawienia w dwu znaczacych kosciotach Warszawy.

Stawek odwozi na dworzec. Odjazd 18.18. W Petersburgu o godz. 9.00.
Na peronie czeka Gennadij, kleryk franciszkanski. Autobusem do klasztoru przy
ul. 9-R Krasnoarmiejskaja 10a.

Jest Kola Dubinin. Przyjechat z Moskwy, by ,,dogrywac¢” nasze forum. Do pro-
gramu musimy doda¢ referat o don Bernardo Antoninim, bylym rektorze semina-
rium duchownego w tym miescie (obecnie Stuga Bozy). Rozmowa z bibliotekarka
seminarium. Znata Shuge Bozego, ale nie ma odwagi przyja¢ propozycji referatu.
Rozmowa z rektorem. Chetnie pot dnia bedzie goscit nasze forum. Opowie o semi-
narium. Znajdzie kogo$ ze stowem o Akademii Duchowne;j.

Po obiedzie przygotowujemy (z Kola) pisma de rektora prawostawnej Akademii
Duchownej, do patriarchy w Moskwie i do Klementa, odpowiedzialnego za sprawy
zewngtrzne patriarchatu. Moze da si¢ skutecznie zaprosi¢ Dymitra Wiktorowicza
Somonina, prof. Akademii Duchownej w Petersburgu (filozofia $redniowieczna,
teologia chrzescijanska, scholastyka i kontrreformacja oraz historia edukacji i nauki
w Rosji), a takze gtdéwnego redaktora ,,Wiadomosci Akademii”?

Wieczorem u franciszkanow dtuga rozmowa z ks. dr. Krzysztofem Pozarskim,
proboszczem parafii $w. Stanistawa, biskupa i mgczennika. Przygotuje referat
Odrodzenie parafii katolickich w potudniowo-zachodniej Rosji. On je wspolorga-

! Astana to bardzo mtoda stolica kraju. Informowano, ze dopiero od 9 lat. KAZACHSTAN
A SYBERIA (Encyklopedia powszechna PWN, t. 11, Warszawa 1984). SYBIR — SYBERIA
— azjatycka czgs$¢ terytorium ZSRR od Uralu do pasm gorskich. KAZACHSTAN — potudn.-
-wsch. czgé¢ azjatyckiej cze¢$ci ZSRR. Sytuacja Kosciota katolickiego w Kazachstanie w 2010
(na podstawie: Sprawocznik. Katoliczeskoj Cerkwi Kazachstana i Sredniej Azii 2010, Credo,
Karaganda 2010): nuncjusz apostolski: abp Mige Mauri Buendija, Hiszpan (poprzednik — Polak
— ks. Marian Oles). Patronka Kosciota w Kazachstanie: NMP — Caryca Mira (Krolowa Swiata
albo Krolowa Pokoju). Drugi patron — Ojciec Abraham.
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nizowat. Organizuje obecnie na Cmentarzu Lewaszowskim poswigcenie pomnika
Blagadarnos$ci i Pamiati katolickich biskupow, kaptanow, osob zakonnych i §wiec-
kich wszelkich obrzadkéw 1 narodowosci — ofiar repres;ji politycznych?.

W parafii ks. Krzysztofa Pozarskiego pracuje Michail Szkwarowski, prawo-
stawny — bardzo dobry w tematyce btogostawionych prawostawnych. Aleksander
Szykier moze przygotowa¢ komunikat nt. Jezus w Rosji. Mowi byly zakrystian
kosciota Matki Bozej z Lourdes w Leningradzie. Pozarski przygotuje takze komuni-
kat pt. Jezus w Rosji. Mowi ks. Krzysztof Pozarski, proboszcz parafii sw. Stanistawa
biskupa w Petersburgu.

P. Aleksander Klestow podtrzymuje wniosek o wiaczenie do programu ,,wystaw-
ki” o megczennikach XX wieku. Proponuje Akademi¢ Humanistyczng (wydziaty:
filozofii, teologii, sztuki) przy ul. Fontanka 15. Jest tam sala konferencyjna. Stu-
dentow ok. 800. Zatozyli protestanci; aktywni jezuici z Salamanki. Zastanawiamy
sie, jak zagospodarowac pét dnia w Akademii.

Rektorem prawostawnego Instytutu jest o. Arkadii.

Wazna informacja: W Petersburgu pod koniec pazdziernika odbedzie si¢ sesja
Konferencji Episkopatu Rosji. Jesli chcemy si¢ z nimi spotka¢, musimy dostoso-
wac do tego termin forum.

12.09.2010 — niedziela. Odlot z Petersburga do Astany, nowej stolicy Kazachsta-
nu o godz. 3.00, przylot po 4 godzinach lotu — ok. godz. 4. Na lotnisku oczekuja:
abp Tomasz Peta, zapraszajacy, i 0. Aleksy, franciszkanin, pracownik nuncjatury
w Astanie. Samochodem do kurii, troch¢ odpoczynku i wielka homilia w czasie
Liturgii Eucharystycznej otwierajacej Rok Maryjny w Kazachstanie.

10.10.10 (3 dziesiatki! Co za data! Koniec $wiata?) — dopracowywanie progra-
mu na Petersburg. Skad wzia¢ pieniadze, by zalozy¢ w razie potrzeby... z nadzie-
ja odzyskania?... Pozycza gwardian, pozycza ekonom prowincji... Po ktopocie.
Chwata Panu!

12.10.2010 — w Niepokalanowie — uniwersytet! Tak jest. Odbyla si¢ tu inau-
guracja roku akademickiego 2010/2011.

Karta tytutowa programu inauguracji:

Uniwersytet Kardynata Stefana Wyszynskiego w Warszawie. Wydziat Teologiczny.
Osrodek Naukowo-Wydawniczy w Paprotni (Klasztor Niepokalanéw) ul. O.M. Kolbego
5 (dawny budynek Nizszego Seminarium — wejscie od ulicy Spacerowej). Zaproszenie
na inauguracj¢ Osrodka UKSW i Roku Akademickiego 2010-2011.

A wigc wazny element Uniwersytetu. Rozpoczynamy studia podyplomowe
i doktoranckie. Zgtosilo si¢ nadspodziewanie wiele osob: 28, w tym 15 na studia
doktoranckie.

Dyrektorem jest o. prof. Grzegorz Bartosik OFMConv, prodziekan Wydziatu
Teologicznego UKSW, wicedyrektorem — o. dr Mirostaw Adaszkiewicz. Jako czto-

2 Por. uwagi pod datg 9.07.2010 oraz 10.07.2010.
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nek korpusu dydaktycznego rozpoczalem wyktad Mariologia Soboru Watykanskie-
go II. Podkreslano, ze 77 lat temu, w kwietniu 1933 roku, O. Maksymilian marzyt
o Akademii Maryjnej w Niepokalanowie, moze nawet z mozliwoscig nadawania
doktoratow. Skojarzenie: urodzitem si¢ kilka miesigcy po tym marzeniu-proroc-
twie. Czy w zwigzku z nim?

Pochwalony badz, Panie, za brata Internet, dzigki ktoremu moge¢ na biezaco

kontaktowac si¢ z bra¢mi w Petersburgu, wspotorganizujacym ze mna V FTESW
w Petersburgu. Kola Dubinin, moj gldéwny wspodtorganizator, przesyta program:

NUCYC XPUCTOC B POCCHUMN:

BUYEPA U CETO/IHA

V ®OPYM BOI'OCJIOBOB LIEHTPAJILHOI 1 BOCTOYHO! EBPOIIBI

Cankr-TlerepOypr, 23-28 okts10ps 2010

ITPOT'PAMMA?

23 okTs0ps1, cyoboTa

Karonuueckuit MoHacThipb ¢B. AHTOHHS UynoTBopia

(9-ast Kpacnoapwmetickas yi., 10-A)

10.00 TopxkectBeHHas CsTas Mecca

11.00 otkpeiTue @opyma; NPUBETCTBEHHbIE CIOBA

Bsenenne B TeMatnky (popyma — [IPO®. [IEJJECTUH HAITFOPKOBCKUI

12.00 BPOHUCJIAB YATIMLIKUIA, Cankr-TlerepGypr — Karosuiie. Mapruposor
Karonuueckoit LlepkBu B Poccun

13.00 mepepsiB

15.00 ITPO®. DYTEHUYII 3BUTHEB HEBEJIbCKUM, JTio6mun. Tyska. Cynp6s1
KaTOJIMYECKOTO JIyXOBEHCTBA, COCJIaHHOro B CHOMpPH HocIie MoJibCKoro STHBap-
ckoro Bocctanus (1863)

JTUCKYCCHSI

16.00 TIPO®. POMAH JI3BOHKOBCKUM, JTro6mnuH. OTKpBITast U MOANOIbHAS
nepapxust Karomuecxkoii Llepksu B CCCP B 1917-1991 1. (uckuttouast mpubain-
THICKHE pecITyOInKN)

JIMCKYCCHSI

17.00 nmepepsiB

17.30 IMTPO®. PBIIAPA CKUIMHAXK, Jlrobnma. Apxuenuckon 3urmyHT Ll4enc-
HBI-DeNMHCKWIA: TaCTHIPh, CCBUTRHBIHN, OcHOBaTeNb KoHrperarmm Cectep Cembn
Mapuu

19.00 Beuepns

24 oxTa0ps1, BOCKpECEHbE

Katonuueckuii xpam cB. CraHucnasa

(yn. Coro3a Ileuarnukos, 23)

Polska wersja wstgpnego projektu petersburskiego Forum: TwP (nowa seria) 10 (2016), nr 2,
s. 213; polska wersja programu: S.C. Napiorkowski, Jezus Chrystus w Rosji: wczoraj i dzis. V
Forum Teologéw Europy Srodkowo-Wschodniej. Sankt Petersburg, 23—28 pazdziernika 2010,
RTD 3 (2011), s. 317-320. Tam rowniez (s. 320-325) pelny tekst wprowadzenia wygtoszonego
na rozpoczecie V FTESW — z doéé szczegdtows charakterystyka rozpoczetego wydarzenia.
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10.30 Hucyc Xpucroc B IlerepGypre. Fosopur O. KIIUIITO®D ITOXAPCKUIA,
HacTosITeNb Mpuxoaa cB. CTaHucIaBa

11.00 Cssrast Mecca

KynsrypHas nporpamma

Katonnuecknii MOHACTBIPh ¢B. AHTOHHS UygoTBOpIAa

(9-as Kpacnoapmeiickas yim., 10A)

19.00 Beuepns

19.30 nmpyxeckue Gecenbl yYaCTHHKOB

25 okTsIOpsI, TTOHEAETBHUK

Katonuueckuii xpam cB. Ekatepunbl

(Hescxkwuii npocriext, 32/34)

10.00 Hucyc Xpucroc B [lerepdypre. ToBopur O. MAKMH® JECTUBEJIb, nacto-
STENb Tpuxo/a cB. Exarepunsl

10.30 C. MIOAHHA TPYTA, C. OKCAHA BPBIYUK, Cankr-IletepOypr. CB. Ypcymna
JlenyxoBckas u Ypcynunku B Poccum.

11.15 xode-Opeiix

11.30 MAKNH® NECTUBEJIb OP, Canxt-Iletepbypr. borociosue B Poccun

Pycckas Xpuctuanckas ['ymanutapHast AkagemMus

(1a6. Pexu ®onTanky, 15)

15.00 TIPO®. IMUTPUM BYPIIAKA, Canxr-ITerepOypr. ,,Pesurust n oGpasopanue:
OMBIT IIEHHOCTHO-KYJIBTYPOJIOTHYECKOH Moaenn” .

15.45 CBETJIAHA ITAHWY, Mocksa. HoBble ¢popmbl Mydennuecta B XX B.

16.30 BUTAJINIA 3AZ[BOPHI)II7I, Mockaa. ,,Russicana” B Poccuiickoii Karomudeckoit
OHIUKIONEIUN

17.00 AHTOHUWI HAJIBXKEXXHBIM, JTro6mus. [ana-ciaBsHuH k GpaThsiM ClIaBSHAM.

17.30 AJIEKCAH/IP KJIECTOB, Cankr-IletepOypr. ABryctuanctBo B Poccun
B XIX—XX BB.: icTOpHKO-OMOIHOT paduaecKkuii 0630p

18.00 OTKpBITHE XYIOKECTBEHHON BBICTaBKH «OOpa3bl CBATOCTH B COBPEMEHHOM
UCKYCCTBE»

26 OKTAOpS, BTOPHUK

Karomueckas Beiciias lyxosaast Cemunapus ,,Mapus — Lapuna Anocronos”

(1-s1 Kpacuoapmeiickas yi., 11)

9.00 TIIBETPO CKAJIMHU, Cankr-IlerepOypr. Karonmnueckast Beicrias JlyxoBHas
Cemunapus ,,Mapust — Llapunia Anoctonos”.

930 HHKOJIAU JAYBUHWH, Mocksa. Karonuueckast JlyxoBHasi Akanemus
B Cankr-IlerepOypre.

Huckyccust

10.15 mnepepsiB

10.30 PBIIODAP CKIIMHAX, Jlro6nma. CB. Padann KammHOBCKHII B CCBUIKE:
«cuOMpcKast CEeMHHApPUS» B IYTH K CBAIICHCTBY

11.15 BUKTOP XPVJIb, Mocksa. [lon bepaapno AHTOHUHU

JTUCKYCCHS

12.00 mepepsIiB

12.15 UI'OPb HIABAH. Jleonnn ®denopoB — pycckuii OnaxeHHblit Katonnueckoi

epxBu
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12.45 KUIMIITO® TIOXAPCKUM, Cankr-Iletep6ypr. Emmckon AHTOHMiT
Maneuxkui.

13.15 mepepsiB

Karonnueckuit MoHacThIph ¢B. AHTOHUS UynoTrBopua

(9-as Kpacnoapmeiickas yi., 10A)

15.00 TEOPTMI MUTPO®AHOB, Caukr-IletepGypr. MicTopun 1 KaHOHM3AIHS
HOBOMYYEHUKOB U ucnoseHUKoB Pycckoii [IpaBocnasHoii Llepksu

16.00 mepepsiB

17.00 KIIUIITO® JIECbHEBCKUM, JTio6mun. Uncyc Xpuctoc B Poccuu: roBopst
JKUTHUS IPABOCIIABHBIX CBSITHIX

JIUCKYCCHSL

18.30 Cssrast Mecca u 6orociryxenue B 4ecTh cB. AHTOHUS UynoTBopia

20.00 SLIEK BJIAIIUK, Inerast. Mucyc Xpuctoc nByX cepadmuecKuX CBITHIX: ACCH3-
ckoro n CapoBcKoro

27 oxTA0ps, cpena

Karonnueckuit MoHacThIphb ¢B. AHTOHHS UynoTrBopua

(9-as Kpacnoapmeiickas yi., 10A).

10.00 AJIEKCAH/JIP HIUKKEP, Cankr-IletepOypr. Katonuku B JIeHuHrpase B COBET-
CKO€ BpeMs: 110 apXHMBHBIM MaTepHajaM U JHYHBIM BOCTIOMUHAHHSIM

10.30 MOHUKA BAJIIOCH, Bapmaga. Jlroqu Ha HeueI0BEeUYECKOH 3eMIie.

JTUCKYCCHSI

11.30 mepepsiB

12.00 AHHA ABOPELKAZ, Kpacnosipck. Katonuueckue CBSIILIEHHUKH Ha €HUCEH-
CKOH 3eMiIe

12.30 AHHA MPOUYEK, Bapmasa. Uucyc Xpucroc B Poccuu Buepa u cerogss: us
CHOMPCKOTO OIBITa MOHAXWHB KOHTrperanuu Cectep oT AHrenoB

JIICKYCCHS

13.30 mepepsiB

15.00 AHHA JIBOPEILIKASI, Kpacnosipck. Karonmuku B KpacHosipckom kpae (1o
BOCTIOMHHAHHUSAM BEPYIONINX)

15.45 TTABEJI BUTAYTAC, Kaynac. Uucyc Xpucroc B Cubupu (1986-1992 rr.)

16.30 mepepsiB

17.00 sIH KOCMOBCKUI MIC, Bapmapa. Ceamennnk Kummtod [IIBepHuKuii
— JIyLIETIONEYUTENb CHOMPCKUX CChIIIBHBIX

17.30 MAPTUH SHKEBUWY, JIro6nun. Uucyc Xpucroc Buepa 1 CEroaHs: U3 ONbITa
KaTOJINYECKOTO MacCThIPS

18.00 MAPEK JAETTJIA®® OFMConv, Bunsatoc. Mucyc Xpucroc Buepa U CEromHs:
u3 (pparnKCcKaHCKOTO OMBITa B BocTounoit EBporre

28 OKTAOpsI, 4eTBEpT

Karonnueckuilt MoHacThipb ¢B. AHTOHUS UynorBopua

(9-as Kpacnoapmeiickas yi., 10A)

9.00 TIPO®. KABUMEX ITEK MIC JIro6mwuH. ,,J]Ba nerkux EBpom’™: Moxens eBpo-
HEHCKOM KyJbTypsl B Mblciid B. lBanosa u Moanna Ilasina II

JTUCKYCCHS

KOMMYHHKATBI, TIO/IBE/ICHHE UTOTOB (hopyma

Katonunueckuii xpam Yenenus [Ipecssitoit boropoauist
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(1-s1 KpacHoapwmetickas yi., 11)

13.00 Casaras Mecca mox npenctostenbcTBoM Apxuenmckorna [TABJIA TTELIIA

14.00 Apxwuenuckorn I[TABEJI IIELIIW, Mocksa. Uucyc Xpucrtoc B Poccun: u3 ombita
KaTOJIMYECKOT0 enunckomna B Poccun

3akpeiTre popyma

JleBaioBckoe MEMOpHaIbHOE KiIag0uIne

(. JIeramoBo, T'opckoe mocce, 143)

16.00 moneben u oTkpbITHE [TaMATHHKA KaTOIMKaM, PEIPECCUPOBAHHBIM B COBETCKOE
BpeMsL.

Ten program, z malymi jedynie zmianami, organizowal naszg prac¢ w Sankt
Petersburgu. Z niewyjasnionych przyczyn nie przyleciata z Krasnojarska p. dr Anna
Dworeckaja, chociaz optacitem bilet lotniczy w obie strony. Witautas z Kowna
1 Zadworny z Moskwy przestali swoje teksty. Bp Pezzi swoja konferencje przeniost
na miejsce homilii podczas Mszy $w. na zakonczenie Forum.

Nieco uwag na marginesie V Forum Teologéw Europy Srodkowo-Wschodniej.

20.10.2010 — Msza $w. w koSciele akademickim w Lublinie o 7.00, $Sniadanie
w stolowce uniwersyteckiej 1 odjazd sprzed ko$ciota akad. ok. 8.30 wynajetym
busem na 18 osob.

Pasazerowie:

Stanistaw Napiorkowski
Zbigniew Eugeniusz Niebelski

9. Ryszard Skrzyniarz

10. Monika Walus

11. Tomasz Pcian — kierowca

W Wilnie ,,staneliSmy” ok. 21 czasu litewskiego. Tutaj dosiedli: dr Anna Mro-
czek, ktora organizowata nam spotkanie z Wilnem, i Jacek Btaszczyk OFMConv,
ktory dojechat autobusem z Gdyni.

Transport organizowat Marek Korycinski, absolwent Wydziatu Teologicznego
KUL, wiceprzewodniczacy stowarzyszenia Civitas Christiana. Funkcj¢ kapelana
pehit ofiarnie ks. Marcin Jankiewicz, spraw finansowych pilnowal ks. Antoni
Nadbrzezny.

Nocleg w Nowej Wilejce u Sioéstr od Aniotow.

21.10.2010 — spotkania z Wilnem: w katedrze u $w. Kazimierza, w kosciele
,Jezu, ufam Tobie”, na cmentarzu ,,Na Rossie” i w Ostrej Bramie (Msza §w. wie-
czorem). Nocleg jak poprzednio.

1. Bronistaw Czaplicki
2. Roman Dzwonkowski
3. Marcin Jankiewicz

4. Marek Korycinski

5. Krzysztof Lesniewski
6. Antoni Nadbrzezny

7.

8.
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22.10.2010 — raniutko Msza $w. i ruszamy na Petersburg — przez Lotwe i Esto-
ni¢. Na Lotwie zostaliSmy rownie stanowczo, co sympatycznie zatrzymani przez
Andrysa Sevelsa MIC (zrobit u mnie magisterium, obecnie proboszczuje na Lotwie
i dojezdza na KUL, pracujac nad doktoratem), ktory catg naszg ekipe potraktowat
mocnym obiadem. Zatatwit tez potgodzinny wystep w polskiej sekcji telewizji
totewskiej (Czaplicki, Walus, Dzwonkowski, Nadbrzezny i piszacy). Przerywnik
lotewski oraz dwugodzinna przeprawa na granicy z Rosjg (stosunkowo krotka
dzigki interwencji dyplomatycznej zorganizowanej przez Andrysa) spowodowata
opoznienie w dotarciu do celu (ok. g. 2 w nocy 23.10). Jednak Buko z Dubininem
oczekiwali. Zakwaterowanie (warunki raczej harcerskie, dogrzewanie piecyka-
mi elektrycznymi, jako Ze nie zdazono zakonczy¢ remontu tej czesci klasztoru)
i kolacja.

Do omoéwienia zamieszczonego w RTD 3 (2011) godzi si¢ dorzuci¢: referaty
byly na poziomie. Dyskusje dopowiadaty wyktady wartosciowymi wystgpieniami.
Przektady ,,trzymal” gtéwnie Dubinin, budzac uznanie, podziw i wdzigczno$¢
uczestnikow. Pani Natalia, bibliotekarka franciszkanow w Petersburgu, starannie
nagrywala wypowiedzi. Przed naszym wyjazdem z Petersburga wreczyta mi dysk
Z nagraniem.

Zamykajac petersburskie spotkanie, trzeba doda¢, ze nie przyleciata z Kra-
snojarska p. dr Anna Pawlowska-Dobronowskaja i Zze nie doszto do spotkania
Z nuncjuszem.

Dwa mocne, prawdopodobne najmocniejsze, momenty przygody znad Newy:
zwiedzanie Ermitazu oraz 28.10.2010 wspomnieniowe spotkanie w lesie Lewa-
szowo pod Petersburgiem, gdzie wymordowano tysigce katolikow jako ,,wrogow
wiadzy”.

29.10.2010 — pigtek — powrdt na ojczyzny tono — tg samg trasa, z noclegiem
w Wilnie. W busie spontanicznie trwat cigg dalszy forum: uzupehnienia, dyskusje,
modlitwa.

Nowe zadanie: przygotowac do publikacji materiaty z naszego Forum: w wersji
polskiej (m6j obowiazek 1 moja rado$¢) oraz w wersji rosyjskiej (zadanie dla Koli
Dubinina i franciszkanskiego wydawnictwa w Moskwie). Moze kto wie, skad
pozyska¢ dziggi?

5.11.2010 — trzeba podja¢ trud pisania sprawozdan z petersburskiej przygody:
dla dziekana KUL, dla ,,Rocznikow Teologicznych” (zeszytu nr 2 poswigconego
teologii dogmatycznej), ,,Teologii w Polsce”, a takze do publikacji w tomie mate-
riatow posympozjalnych.

8.11.2010 — w Civitas Christiana mite spotkanie lubelskich uczestnikow peters-
burskiej wyprawy. Przeglad zrobionych przez nas zdje¢. Sprobujemy przygotowac
do publikacji album. Nie tylko powspominali$my, nie tylko obejrzelismy, nie tylko
przedyskutowalismy nastepne Forum w Moskwie, ale nadto zwycigzyliSmy sporo
kanapek. Jeszcze do aktoweczki urodziwg kanapke wlozyli.

14.11.2010 ztozytem rektorowi KUL zwiezty raport:
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Raport

dla ks. dziekana Wydzialu Teologii KUL

z V Forum Teologdéw Europy Srodkowo-Wschodniej w Petersburgu
23-29.10.2010

Forum odbyto si¢ zgodnie z informacja wczesniej przekazana ks. dziekanowi.
Glowny temat: JEZUS CHRYSTUS W ROSJI WCZORAJ I DZIS.

Czas: 23-29.10.2010

Podréz w obie strony specjalnym busem.

Z KUL-u wyjechali: prof. Roman Dzwonkowski, prof. Krzysztof Lesniewski,
prof. Eugeniusz Niebelski (z Wydzialu Nauk Humanistycznych, Instytut Historii),
dr hab. Ryszard Skrzyniarz (z Wydziatu Nauk Spotecznych, Instytut Pedagogiki),
dr Antoni Nadbrzezny, Stanistaw C. Napiorkowski. Samolotem dolecial na koncowke
ks. dr hab. Kazimierz Pek.

Po drodze dwa noclegi w Wilnie, caty dzien na spotkania Jezu, ufam Tobie, ze
$w. Kazimierzem, z sercem Jozefa Pitsudskiego i Matka Bozg Ostrobramska.

Na Lotwie zostali$émy zatrzymani. Nasz doktorant, ks. Andrys Sevels MIC, wystawit
obowigzkowy wielki obiad i zatatwit konferencje w polskiej sekcji Radia na Lotwie.
Informowali$my polskojezyczng Lotwe o naszej wyprawie i — oczywiscie — takze
o KUL-u.

Miejsce pobytu i obrad: klasztor franciszkanéw w Petersburgu, nadto po6t dnia —
parafia Sw. Katarzyny, pot dnia — parafia $w. Stanistawa biskupa, p6t dnia — Seminarium
Duchowne w Petersburgu, pot dnia w Chrzescijanskiej Akademii Humanistycznej.

Referaty: wygtosilismy ich 29, w tym 12 w jez. polskim, 13 w rosyjskim, 4 w jez.
polskim i rosyjskim (referenci sami tltumaczyli siebie).

Wisrdd referentow znalezli si¢ m.in.: abp Moskwy i Petersburga, rektor semina-
rium duchownego, proboszcz parafii §w. Katarzyny, proboszcz parafii §w. Stanistawa,
urszulanki petersburskie (o $w. Urszuli Ledochowskiej w Petersburgu), profesor pra-
wostawnej Akademii Duchownej w Petersburgu.

Ostatnim akordem petersburskiej wyprawy byto nabozenstwo zatobne w lesie pota-
czone z odstonigciem pomnika pomordowanych tam katolikow (Lewaszowo).

Planuj¢ publikacj¢ materialow z V Forum w wersji polskiej (Wydawnictwo KUL)
i w wersji rosyjskiej (franciszkanskie wydawnictwo w Moskwie).

Podkreslatem wysoki patronat WT KUL.

Nastepne FTESW odbedzie si¢ w trzecim tygodniu wrzesnia 2011 roku nt. czto-
wieka w kulturze.

Lubelsko-moskiewskie VI FTESW serdecznie zaprasza do wspottworzenia progra-
mu i zglaszania swoich tematow.

S.C. Napiérkowski OFMConv
Lublin, 14 listopada 2010

13.12.2010 — wieczorem zebranie Oddziatu Teologicznego TN KUL. Zamiast
referatu moja obszerna informacja o V FTESW w Petersburgu.

14.01.2011 — otwarcie wystawy ,,Petersburg” — prof. E. Niebelskiego, uczestnika
V. Forum. Pozyteczne kontakty w ludzmi podobnych zainteresowan.
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21.01.2011 — do abpa Tomasza Pety w Astanie (Kazachstan) pocztg elektro-
niczng wysytam 185 stron tekstow naszej ksiazki Krolowa Pokoju. Z Matkq Pana
w Kazachstanie (homilie, konferencje i rozmowy, jakie tam miatem we wrze$niu
ub.r.). Lublin tworzy, Astana przetwarza na rosyjski (raczej nie na kazachski?).
Rados¢ tworzenia.

15.02.2011 — pocztg elektroniczng z Lublina do Astany w Kazachstanie prze-
skoczyta nowa ksigzka — Z Matkq Pana w Kazachstanie, ss. 298). Abp Tomasz
Peta zajmie si¢ przygotowaniem ,,ichniej” wersji, raczej rosyjskiej niz kipczackie;j.
Wielka rado$¢. Chwata Panu!

20.02.2011 —niedziela. Na zaproszenie Klubu Inteligencji Katolickiej w Zgierzu
— dhugie spotkanie z moja opowiescia o V Forum Teologéw Europy Srodkowo-
-Wschodniej w Petersburgu nt. Jezus Chrystusw Rosji wezoraj i dzis.

23.03.2011 — start na Litwg. Pociggiem do Warszawy. Nocleg u franciszkanow.

24.03.2011 — 7.35 z Dworca Centralnego do Kaunas, czyli Kowna. Na peronie
czekata na nas Saulius Bytautas OFM ze wspotbratem. Nocleg u nich w klasztorze.

25.03.2011 — na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu Witolda Wielkiego
obrona pracy doktorskiej S. Bytautasa. Jestem recenzentem.

30.04.2011 — do publikacji w Wydawnictwie Biblos w Tarnowie poptyneta
elektroniczna forma ksiazki Z Maryjq w Kazachstanie. Moze zdecyduja si¢ na
publikacje? (Zob. 15.04.2011).

10.05.2011 — Jana Moricova z ks. Kazimierzem Pekiem ztozyli wizyte swemu
promotorowi. Pek jest moim nastgpca w Katedrze Mariologii. Niespodziewanie
pojawit si¢ takze Waza Wardidze, moj magister, ktory po doktoracie w Niemczech
zostat profesorem na uniwersytecie w Tbilisi (oczywiscie Gruzja), a obecnie jest
tam rektorem. Przyleciatl na KUL podpisa¢ z naszym rektorem umowe o wspot-
pracy obu uniwersytetow. Opowiedzial wiele interesujacych rzeczy o tamtym
$wiecie. Postanowilismy, ze jedno z najblizszych Foréw Teologéw Europy Srod-
kowo-Wschodniej zorganizujemy u niego w Gruzji. Przystat na to z radoscia.

Na razie trzeba organizowac¢ najblizsze Forum w Moskwie. Zakomorkowatem
w tej sprawie do o. Mikotaja Dubinina, mieszkajacego w Moskwie. Odezwat si¢
z Padwy. Poinformowatem, ze: dzisiaj bede goscit prof. Jang Moricova ze Stowacji
1 ze zaproponuj¢ jej pierwsze skrzypce w organizowaniu Forum Teologéw Euro-
py Srodkowo-Wschodniej na Stowacji, a jemu, Dubininowi, proponuje pierwsze
skrzypce w organizowaniu analogicznego Forum w Moskwie. Odpowiedzial, ze
jeszcze w maju bedzie miat spotkanie z biskupem (czy biskupami) Rosji i poroz-
mawia z nim (z nimi) na ten temat. Ani stdwkiem nie zaprotestowat przeciw
pierwszym skrzypcom. Koszt? 250 euro LOT-em w obie strony, byle odpowiednio
wczesniej zamowic bilet. Chwata Panu!

Janie 1 Kaziowi Pekowi przekazatem troche¢ uwag do przemyslenia.

Temat do rozwazenia: Forum Teologéw Europy Srodkowo-Wschodniej na
Stowacji.

1. Pierwsze skrzypce — Jana.
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2. Miejsce: moze w dwodch czy trzech miejscach?

3. Termin: mozliwie szybko (byle pospiech nie zdewaluowat tresci), gdyz beaty-
fikacja = znak czasu, kairos — trzeba wykorzysta¢, wskoczy¢ w te fale...

4. Tematyka.

a.

b.

Prorokow ($wiadkow, meczennikdw) nie porzucamy, ale przesuwamy ich
na dalszy plan. Na pierwszy plan — JP II: elementy jego nauczania.

Ktore elementy? Moze: (1) Oredzie miltosierdzia (Dives in misericordia
Deus, s. Faustyna, sanktuarium w Lagiewnikach, swigto Mitosierdzia...,
(2) Nowa ewangelizacja, (3) Kultura (Chrzescijanskie korzenie kultury Euro-
py, Jakiej kultury potrzebujemy na poczqtku XXI wieku? Kultura wolnoscig
i prawdg oddycha, Kultura zycia — kultura Smierci...), (4) Swieccy w Koscie-
le, (5) Przestania do narodow stowianskich: Stowacji, Polski, Ukrainy...
do Europy, do $wiata (przemoéwienie w ONZ), do pracownikow kultury
(uniwersytety), do kobiet, do mtodziezy, do osoéb zycia konsekrowanego,
do kaptandw, (6) Otworzcie drzwi Chrystusowi, (7) Wiara prawdy si¢ nie
boi: encyklika Veritatis splendor i Fides et ratio, (8—10) Totus tuus, Fatima
i Medjugorie, Redemptoris Mater, Grignion i Kolbe, Rosarium Virginis
Mariae, (11) Ekumenizm, (12) Asyz.

Przedyskutowalismy temat. Jana takze nie wymoéwita si¢ od pierwszych
skrzypiec.

16-18.08.2011 — prace organizacyjne na rzecz FTESW w Moskwie.

24.08.2011 — w glowie coraz mocniej huczy moskiewskie forum.

29.08.2011 — zaplanowatem zabra¢ si¢ dzisiaj od rana do pracy nad referatem na
moskiewskie Forum. Temat: O Asyz w Moskwie (czyli o ,,ducha Asyzu” w Moskwie
i przylegtosciach). Zupetnie nieoczekiwanie w brzuchu brata komputerka odkrylem
moj referat juz prawie catkowicie napisany. Wtasnym oczom nie wierzytem. Dos¢
dawno juz go napisatem i zapomniatem... Wystarczy nieco kosmetyki i wystrzat
na Moskwe¢ gotéw. Co za rados¢! Nigdy bym jej nie doswiadczyl, gdyby znowu
nie ta kochana psotnica, siostra Skleroza, umitowana cérka Starosci!

12.09.2011 — ks. Kazimierz Pek, moj nastepca... do mnie mailem:

Ojcze, dzwonit do mnie Grygorcewicz, informujac, ze bedzie miat wyktady z mariologii
w seminarium w Karagandzie (jest tam teraz przelozonym i proboszczem). Wspomnia-
tem mu o Mariologii syberyjskiej Napiorkowskiego. Czy Ojciec dysponuje plikami
elektronicznymi z przektadem rosyjskim? kazmic

frgrygor@poczta.onet.pl do Celestyn

Wystatem maila do Karagandy:

Mir i Dobro! Witaj, Bracie Mandarynie! Ja opublikowatem kiedy$ broszurke lko-
ny w uczenii Wtorawo Nikejskawo Sobora. Mam tylko 1 egz., ale podjalem staranie
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o rozmnozenie... by Ci wysta¢ kilkadziesiat egz., bys mogl rozsiewa¢ po Azji. Dlatego
podaj mi adres tradycyjnej poczty.

Chwalmy Pana i robmy, co si¢ da, a nawet troche wigce;j!
Z Bogiem, Bracie Zbi!

brat Celestyn
12.09.2011 — nadeszta odpowiedz

Witam Ojcal!

Sytuacja z moimi wyktadami bardzo si¢ skomplikowala. Seminarium jest Migdzy-
diecezjalne, dla catego Kazachstanu, stad kazdego wyktadowce muszg zaakceptowac
wszyscy biskupi. Do tej pory nie byto zadnych problemoéw, gdy bp Kaleta (nowy biskup
w Karagandzie, ktory nastal po bp. Lendze) zaproponowat mnie kilka miesigcy temu na
wyktadowce. Abp Peta nie zglaszat tez zadnych watpliwosci, gdy w lipcu byt u niego
nasz prowincjal. Wrzod pekt na 2 dni przed poczatkiem roku akademickiego, gdy Peta
dowiedziat sig, Ze rektor zaproponowal mi wyktad inauguracyjny. Nie wiem, jaka mucha
ugryzla biskupa, ale sprawa jest bardzo dziwna. Oczywiscie, abp Peta i jego bp pomoc-
niczy nie przyjechali na otwarcie roku akademickiego do seminarium. Zaproponowatem
temat ,,Dialog kultur w kontek$cie wizyty papieza Jana Pawta II do Kazachstanu”
(w tym roku 25 wrzesnie mija 10 lat od papieskiej pielgrzymki). Otwarcie roku byto
8 wrzesénia, to byl czwartek, w sobote Peta przystat mi ,,wyttumaczenie, dlaczego jest
przeciw moim wykltadom z mariologii. Kojarzy mnie jedynie z neokatechumenatem,
ktérego zabronit w swojej diecezji 10 lat temu. Obawia si¢, ze tym fermentem bede
zarazat klerykow w seminarium. Nasz Wielki Kaziu Pek MIC tez jest zwigzany z neo.
Czy na KUL-u to wiedza? Dlaczego on jeszcze tam wyktada? Przeciez za seminarium
odpowiada rektor, a nie wyktadowca mariologii...

Zbigniew Grygorcewicz MIC

13.09.2011

Drogi Ojcze!

Jakie to dobrodziejstwo Pana ten szalony Internet! Za czaséw Marko Polo kore-
spondencja na nasze tereny docierata po przynajmniej 6 miesigcach, a my piszemy
i natychmiast otrzymujemy odpowiedz...

Wiele dobra czynia dominikanie i franciszkanie w Moskwie, wiele cennych pozycji
thumaczg prawostawni, czesto sg to thumaczenia bardzo odwaznych ksigzek jak na
$wiat braci prawostawnych.

Podaje moj adres pocztowy:

Rimsko-Katolicheskiy Prihod

Marii Materi Cerkvi

ul. Orlova 15

100-004 Karaganda

Kazachstan

Serdecznie pozdrawiam
Brat Zibi MIC [Zbigniew Grygorcewicz — SCN]
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16.09.2011 — zebranie w Civitas Christiana (Marek Korycinski) w sprawie
podrozy do Moskwy.

19.09.2011 — powracajac samochodem z Polski do Moskwy, o. Mikotaj Dubi-
nin, gtdéwny wspotorganizator moskiewskiego Forum nt. kultury, odnalazt mnie
w Lublinie, by omowi¢ sprawy zwigzane z tg inicjatywa. Zaproponowatl francisz-
kanski busik braci z kierowcg, 0. Harasimowiczem (moj magister). Przyjechalby
do Lublina, by stad 7 0sob (tyle poszukuje srodka lokomocji) przez Wilno zawiezé
do Moskwy — za p6t ceny pociagu. Kilka innych spraw... Korzystajac z okazji
(franciszkanski busik z Rosji) — przekazatem braciom w Moskwie i Petersburgu
Encyklopedie katolickg, t. VIII-XV (mieli tylko t. I-VII) i kilka innych pozycji.

29.09.2011 — pasjonujaca lektura tekstow o katolikach w Rosji oraz o stosunku
Patriarchatu Moskiewskiego do ekumenizmu.

11.10.2011 — Rosjanka studiujaca teologi¢ na KUL, Elena Grigoriewa, pracuje
nad materiatami z V FTESW: przepisuje to, co styszy, z nagran.

22.10.2011 — sobota — w Polwisie zatatwianie spraw wiz do Rosji na VI Forum
Teologéw Europy. Zalegla korespondencja zwigzana z Forum. Wieczorem pickne
spotkanie — braterskie i naukowe — u ks. Antoniego Nadbrzeznego: gospodarz,
ks. bp Andrzej Czaja, ks. Kazimierz Pek, rektor WSD Lublin, czyli ks. Stomka,
1ja. Szczuple, lecz dos¢ jasno okreslone §rodowisko.

24.10.2011 i nastepne dni — intensywna praca nad organizacja i merytorycznym
przygotowaniem moskiewskiego Forum. Dopracowywanie wlasnych referatow.
Na rosyjski ttumaczy rodowity Rosjanin, Kiryt Voytsel, stypendysta Fundacji Jana
Pawta II, doktorant na seminarium ks. prof. bpa Andrzeja Czai, a wigc dogmatyk.

5.11.2011 — o. Stanistaw Wojtowicz, gwardian w Petersburgu, powrocit z Polski
do dawnej stolicy Rosji. Ruszyta sprawa petersburskiego busika dla lubelskiej
wyprawy na Moskwe.

Napisatem zasadniczg czg¢$¢ przemowienia na otwarcie moskiewskiego Forum.
Poptyneta do thumacza (Voytsel).

6.11.2011 — niedziela. Internetowe dialogi z busikiem w Petersburgu, z zamiesz-
kaniem w Moskwie, z Ostra Brama w Wilnie, z Pienigznem, ktére w Suwatkach
dosiadzie do naszego busika (Jozef Wectawik SVD). Studium tematu ,,KoScioty
siostrzane”.

11.11.2011 — pigtek. Do franciszkanskiego klasztorku w Lublinie przyjezdza
busikiem (na 7 os6b) br. Aleksiej, mtody franciszkanin, z pochodzenia Biatorusin,
aktualnie pracujacy w Petersburgu. Tamtejszy gwardian, o. Stanistaw Wojtowicz,
poproszony przez o. Mikotaja Dubinina, kustosza Kustodii Generalnej w Rosji,
zgodzil si¢ na taka ustuge za 1 tys. euro, co jest najtansza oferta naszego podrézo-
wania i co stwarza niepowtarzalne warunki budowania wspoélnoty oraz tworczych
rozhoworow.

12.11.2011 —sobota. Ok. 8 ruszamy od naszego klasztoru przy ul. Pszennej 9
w Lublinie: prof. Jana Moricova i ks. prof. Anton Adam CM ze Stowacji (nocowali
u mariano6w na Bazyliandwce, czyli u Kazia Peka), dr Monika Walu$ z Jozefo-
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wa pod Otwockiem, wyktadowca w Bartosikowym Instytucie Mariologicznym
Kolbianum i w réznych seminariach duchownych, i ja. Obiad u franciszkanéw
w Suwatkach, gdzie dosiada do busika ks. dr Jozef Wectawik, rektor WSD werbi-
stow w Pieni¢znie. Wieczorem w Wilnie — w hoteliku Siostr od Aniotdéw w Nowej
Wilejce, Palidowo 11 (czyli u Ani Mroczek z Mroczk Duzych, sgsiedniej wioski
moich rodzinnych Matych Mroczk [najpickniejsza wioska swiata], wicegeneralne;j
zgromadzenia). Przed spoczynkiem — nawiedzenie Pana Jezusa Mitosiernego —
$w. s. Faustyny. Ze wzgledu na niedzielng olbrzymig tras¢ (Wilno—Moskwa) —
niedzielna Msza §w. w pozny sobotni wieczor.

13.11.2011 — niedziela. Pobudka o 4.00, $niadanie o 4.30, start na Moskwe ok. 5.

Na granicy totewsko-rosyjskiej — ok. 2,5 godz. O. Wectawik otrzymal nomina-
cje na Mojzesza do spraw modlitwy. Pod jego przewodem — zaréwno do Moskwy,
jak z Moskwy — odmawiamy jutrzni¢, godzing w ciggu dnia i nieszpory. Pamigtamy
o Koronce do Mitosierdzia Bozego i o rozancu. Wieczorem wita nas Moskwa,
a prawie w jej sercu — franciszkanie: o. Mikotaj Dubinin, pierwszy rodowity
Rosjanin w naszym zakonie, po nowicjacie w Smardzewicach oraz filozoficzno-
-teologicznych studiach w tagiewnickim ,,uniwersytecie” (u mnie zrobil magiste-
rium), a takze niepelnych studiach liturgiki w Padwie. Wita rowniez br. Adam,
gwardian moskiewski. U franciszkanow (Shmitowski Proyezd 3) pozostaje
z ks. Wectawikiem i ks. Antonem (jest juz KUL-owski doktorant, Kiryt Voytsel
z Lublina (wcze$niej z Wiadywostoku); Jane Moricowa i Monike Walu$ odwo-
zimy do salezjandéw. Tam bedzie mieszkat takze ks. Adam Siomak ze Swidnika
(przyleci samolotem). U franciszkanow zamieszka takze ks. dr hab. Kazimierz
Pek, ktory przyleci nieco pdzniej. Ks. prof. Stanistaw Warzeszak z UKSW, ktory
wybrat droge powietrzna, zamieszka w pomieszczeniach kurii biskupiej. Nasz
petersburski busik obstuguje trase: lotnisko Szeremietiewo i miejsce noclegdw.

,.Kultura, jakiej potrzebujemy w XXI wieku”

Forum Teologéw Europy Srodkowo-Wschodniej

Moskwa

14-18 listopada 2011

14.11.2011 — poniedziatek. Rozpoczecie Forum: W katedrze Msza §w., ktorej
przewodniczy ordynariusz ks. abp Paolo Pezzi, z odpowiednig homilig.

Wyktady w sali tutejszej kurii biskupiej — tuz przy katedrze.

Najpierw moje stowo otwarcia: pierwszg czgs$¢ czytam po rosyjsku z wyraz-
nym heroicznym wysitkiem, nastepnie przekazuj¢ lekture bardziej sprawnemu
Rosjaninowi (tekst przygotowany takze po rosyjsku; nie musi thumaczy¢ na zywo).
Tematyka: prezentacja mojej druzyny, pojecie kultury, prezentacja FTESW, idea
moskiewskiego forum.
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Cranucnas Llenectun Hamopkoscku OFMConv

Jro6mmackuit Katonmnaecknit Yausepcurer uMm. Moarna [1asma 11

MOCKBA. OTKPBITUE ®OPYMA

Ha nameit Bctpeue na 6ymer umst ['ocrionHe OmarociioBeHHO!

Hecxkomnbko aHEl MBI B 1oTe JHIa OyeM pa3paldareiBaTh MPEKPACHYIO TEMY: KaKas
KyJIbTypa HaM HyxHa B XXI Beke.

Wrak, naBaiiTe NO3HAKOMUMCS XOTb HEMHOTO.

K Bam mpuexanu (nim ene npuieTsT) OOrOCIOBBI U3 TPEX YHUBEPCHTETOB!

— U3 Jlrobnuuckoro Karonuueckoro Yuusepcurera um. Moana [lasna II:

1. Tocrioauu npodeccop nokrop Kmmmmrod JleckHeBCKH, COTPYIHUK DKyMEHHYE-
CKOTO MHCTUTYTA, CHEIUAIICT O BOCTOUHONW XPUCTHAHCKON TyXOBHOCTH,

2. IIpodeccop noxrop cesm. Kuszumex IIhx MIC, 3aBemyrommii xadenpoi
MapHOJIOTHH,

3. Kananpar 6orocinoBckx Hayk, cBsml. Axam Cémak, CIEIHAINCT M0 KaToinde-
CKO-JIFOTEPAHCKOMY JIHAJIOTY,

4. O6pamatomuiics k Bam 0pat Llenectnn HaropkoBcku, B kpeniennu — CTaHNCIIAB,
BBILIEIINNA Ha MIEHCHIO TTPO(eccop JOTMATHKH U 3KyMEHH3Ma.

— W13 Yausepcurera uM. Kapaunana Credana Beimuackoro B Bapiase

— Ipodeccop, nokrop cesmr. Cranucnas Baxeniak, 3aBenyronmii kadenpoii 0nos-
THKH U 9KOTEOJIOTHH; TIPETIOAAET HPAaBCTBEHHOE OOTOCIIOBUE B TYXOBHBIX CEMUHAPHSIX
B Bapmase, ['ponno u Cankr-IlerepOypre,

— Kangunar nayk rocnoxka Monuka Bantoce, paboraromias, Mex1y mIpouum, HaJl
npo0sieMaTHKON ()eMUHHM3Ma B COBPEMEHHOI KYJBType.

— Yueboii ¢ JIKY u YKCB cBsizan kananaar Hayk csml. O3ed Benmmasuk SVD,
penuruosen; B 1995 rony on Obut crunenauaroMm B Kenwnn, Tanzannn, 3um6a0OBe
u FOAP, tne npoxonun obyuerne; B 1998-2003 on padoran B Cubupu; ¢ 2011 1. —
PEKTOp MUCCHOHEPCKOi cemuHapuu BepOucToB B [lenemxno (Ilompira).

— 13 Karonmuaeckoro YamuBepcureTa B I. PyxemOepok (CroBakus):

— ITpodeccop noxrop Sra MopwuiioBa, MPOPEKTOP ITOTO YHUBEPCUTETA; OHA CBA-
3aHa ¢ JIroOnmHCKUM YHHBEPCUTETOM, IZie OHA Y4YMIIach M HAIKMcada KaHJUIaTCKYIO
JTUCCEPTAIHIO,

— IIpod. noxrop, cesur. AnToH Aam CM; tak ke, kak u npod. Slna Mopurosa,
OH cBsi3aH ¢ JlroomuHckuM KatonmueckuM YHUBEPCUTETOM, TI€ YUHJIICS; ITPeroaaBall
B Karonmueckom Yausepcurere B Pyskem0Oepoke, U ceiidac paboTaeT Ha O0roCI0BCKOM
¢axynbrere...

OTKVYA B3AJIACH UAEA MOCKOBCKOI'O ®OPYMA?

I'maBubiit Bunosnuk — l'ocnioas uctopuu. 3to OH, @ HE Mbl, HEOXKUIAHHO U3MEHUIT
MHp, 0COOEHHO MHp LIEHTPAIBHONW 1 BOCTOUHOI EBporsI.

Boccusino Ham comHIie CBOOOIBI.

B mammx yHuBepcurerax B [lompmie, ocobenno B Jro0nmHe, MOSIBIIIOCH MHOTO
CTyZIeHTOB U3 YKpauHsl, benopyccun, Poccun, I'py3nun, CnoBakun, Yexnuu, JINTBHL...

MBI IOAPYKUINCH U PELIWIIN TIPOUINTH HAILy APY>KOY U COTPYAHUYECTBO «IIOCIIE
y4eObI».

BTopoli BUHOBHUK Hallled MOCKOBCKON BCTpEUYU — IIEPBBIN CIaBSHUH Ha €lU-
ckorickoit kadenpe Puma, Moann IlaBen 1. OH roBopui 0 My4YeHHKaX B ITOCTKOM-
MYHUCTHYECKHX cTpaHax. OH MHOIOKPAaTHO HAIOMHUHAJ 00 0Os3aHHOCTH MOMHHTH
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O HaIIUX CBUJETEISIX BEPbl, 0 MyUCHHKAX 32 BEpy, 32 BEPHOCTh COBECTHU... B 3TOM
CMBICIIE OH TIPU3bIBAJ COXPAHUTH UCTOPUYECKYIO TAMATH 00 3THX CBHICTEINISX BEPHI
1 COBECTH.

TonpKko TOCIIE HUX CTOMUT IpyMIa Apy3ei, 60rocioBOB, B OCHOBHOM TE€X, KOTO
sI IPEJCTaBUI B CaMOM Hawayie. MBI pa3MbllisieM npocto: Ham mMup m3meHumcs.
KynbTypa nepexuBaet orpoMHbIE TOTPsICEHUS... XpUcTa U EBaHTenne MpuroBapuBaroT
K M3THAaHUIO... B cpaBHEHMU C AM0X0i KOMMYHHU3Ma M3MEHUIINCh METO/IbI, HO 00liee
HafpaBJIeHHUE COXPAHUIOC...

Kaxkue 13 3TOro BBIBOABI JUIsl HacC, OOroCI0BOB?

Woann Ilasen Il roBopuii: HOBasi eBaHTreNU3aLIUs.

Jla, koHeuHo, nal

UYro eme?

MBs1, 60orocioBBI 3TOTO pernoHa EBpornsl ckazanm apyr apyry: — CorpynHuecTBo!
MBI XOTHUM COTPYAHUYATh, IPEOA0JIeBast TPAHUIBI TocynapeTs 1 Llepkseit. Mbl penu-
TEJIBHO XOTHM, BOIIPEKH BCEM TPYHAHOCTSIM, TKaThb CETh KOHTAKTOB, CBSI3€H, BCTpEd,
CeccHii, CHMIIO3UyMOB, KOH(pEepeHIHH, (OPYMOB, COBMECTHBIX ITyOIMKAITHIA. .

Yro6b! JTydie y3HaBaTh APYT APYTa...

UTOOB! JTy4UIlle MOHUMATh IPYTHX...

Y10o0OBI 1 CAMHUM CTAHOBHUTHCS ITOHSTHEE. ..

I‘IT06I:»I 3aHUMAaThb O6H1y}0 MO3ULUIO IO BAXXHBIM JIs1 YCJIOBEKAa U XpUCTUAHHWHA
BOMPOCAM...

UtoObl BMECTE CBHICTEILCTBOBAT O XPUCTE...

YroObl BMecTe co3uaaTh Oosee sicHoe O0IIEeHHE MEX/ly YUCHHKAMH XPHUCTA...

MBpI HanUIM NOHMMaHKUE CO CTOPOHBI Hamlel anbMa-marep — JlrobnuHckoro Karo-
mmdeckoro Yausepcuteta uM. Moanna Ilasna II. ITog marpoHaTom 3TOro By3a MbI
1 paboTaeM.

[TPOVIEHHBIN ITYTh

B teuenne npubmmusurenbHo 10 €T MBI OPraHU30BAIH MATH MEXTyHAPOIHBIX
xondepenmuii, Hazpanasix POPYMAMU BOI'OCJIOBOB IIEHTPAJIBHOM M BOC-
TOYHOM EBPOIIBI.

Ha nByx nepBbix — B JItoOimHe — Mbl paccMarpuBalid OOTOCIOBCKYIO CHTYAIIHIO
B Benrpuu, bonrapuu, ITonse, benopyccuu, Ykpaune. Ha aByx ciaenyromux — cHavaia
B Onecce u Slnte, a motom B Jlyrike — MBI OT/Ia)IM IEPBEHCTBO JeiaM YKpauHbl. Tam
MBI B OCHOBHOM 3aHUMAJIMCh «COXPaHEHHWEM MCTOPHYECKOW MaMsTH» O CBUAETEISX
BEpbI, My4YeHHKax. MBI HE OrpaHNYNBAINCH PUMCKO-KaTomnueckoil LepkoBbio. Ml
paccipammBaid TaKKe O CBHJCTENSIX Bepbl OpaTheB MPaBOCIABHBIX, EBAHTEINKOB H
nynees. B Hux 1 mocpencTBoM Hux ['ocnoss ncTopun co3iaBai 5KyMEHU3M B My4EHH-
YECTBE, 9KyMEHHU3M B KPOBH, TTE€PE/l KOTOPBIM MBI JJOJKHBI C BEITMYAHIIINM yBaKCHHUEM
CKJIOHWTH HAIIN TOJOBHI.

[TaTerit @opym Ha Temy ,,uncyc Xpuctoc B Poccun Buepa u ceronss’ pa3BepHYICs
B [letepOypre. K pabore npucoenunanimmck 6paTbs mpaBociaBHbE H Pycckas XpucTu-
aHCKasd ryMaHuTapHas akaacMus.

[lecroit @opym poxaaeTcss B camoM cepate Poccun.

Ero mporpamma J0BOJIHO CHJIBHO OTJIMYACTCS OT MPOrpaMM MPEabIAYIIHX (opy-
MoB. Tam npeoOnagana TemMaTHKa My4eHHUYECTBA, 3/1€Ch — KYJIBTYpBI; TaM — B3IV
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B COBETCKOC ,,BUepa’’, a 3/1eCb — B POCCHICKOE (KOHEYHO, HE TOJIBKO POCCHICKOE)
,,CEroIHA” U ,,3aBTpa’.

HECKOJIBKO CJIOB O ITPOI'PAMME

MpI 3alimeMcst TeMOU B KaKotl Kyibmype Mol HYHOAeMCA...

. Kymerypa” — 310 uT0?

Oyukironupyer ok. 200 meduauimii KymsTypsi*. Camo 1o cebe uX pacCMOTpeHHe
1 CHCTEMaTH3alus 3aHsUTM Obl He OJMH CUMIO3UyM. JlaBaliTe OTIaAuM MEPBEHCTBO
OTIPEICTICHHUIO KYJIBTYPBI, TaHHOMY Ha Bropom Barukanckom cobdope (ITacteipckas
koHcTUTYIHs 0 LlepkBu coBpemennoM mupe Gaudium et spes 53):

,»,CJIOBOM «KyJIBTYpa» B 0OIIEM CMbICIe 0003HayaeTcsi BCE To, Onaronapsi uemy
YeJIOBEK YTOHYAET 1 PA3BUBACT Pa3lIMYHbIC TYIIEBHBIC U TEIECHbIE JaPOBAHUS; CBOUMHU
MO3HAHMUSMH M TPYAOM CTapaeTcs MOJYNHHUTH CBOCH BJIACTH BECh MUp; AejaeT Oojee
T'YMaHHOH OOIIECTBEHHYIO )KM3Hb U B CEMbE, M BO BCEM I'PaKIAHCKOM COOOIIECTBE
BCII/ICTBHE TIPOTpecca HPAaBOB M YCTAHOBJICHMIA, HAKOHEI], Ha TIPOTSHKCHUH BEKOB
BBIPQJKAET, COOOIIAET U COXPAHIET B CBOMX TBOPCHUSIX BEIMKHUH ITyXOBHBIA OIIBIT
1 BO3BBIMICHHBIC YCTPEMIICHHSI, 9TOOBI OHHU MTOCITYKHJIM Ha TI0JIb3y MHOTHM — Oolee
TOTO: BCEMY POAY YeIOBEUeCKoMy .

CymiecTByeT IIy0OKasi CBSI3b MKy KYJIBTYpOil M HaporoM. Eciu ThI cripaimuBaes,
KaKOB 3TOT BOT HapoA? — y3Hal ero KyJabTypy.

KynbTypa W peiurusi Takke CBS3aHbI MEXIy COOOH. YHUYTOXKEHHE PEITUrnu
B Hapo/ie PaBHOZHAYHO YHHUUTOXKECHHIO €ro KyJabTypbl. O0€ aHTHPEIUIHO3HbIE HJIE0JI0-
'MW — KOPUYHEBAsl U KPacHasi — BO MMl BBICILICH KYJIBTYpBI «OCBOOOXK AN YEIOBEKa
1 HapoJbl OT Bephl B bora paau cuactes yenoseka. W, Hanocst ynap bory, yaapunu no
YeJIOBEKY.

WHorna TepMuHBI ,,KyabTypa” U ,,[JUBHIN3ALUSA UCHOIAb3YIOTCS KaK CHHOHHMBI.
JleficTBATENEHO, 3HAYCHUE O0OMX CIIOB TPYIHO TOYHO OTPENEeNUTh. B coBpeMeHHOM
HayKe OOBIYHO TIOJ KYJIBTYPOH MIOHIMAETCS 0co0ast TyXOBHAsI IEATEIFHOCTD YellOBE-
Ka (Ilesenoaranue, CHMBOJIBI, ICHHOCTH, TIPOSBIIONINECS B (QHIOCODHH, PEIUTHH,
HCKYCCTBE, B TOIIEPIKKE OOIIEUEIOBEUYECKOro mporpecca...). ,,l{lupunu3anueii” xe
HA3bIBAIOT BCE, YTO CIYKUT YAOBIETBOPEHUIO MAaTEPUAIBHBIX TOTPEOHOCTEH YemoBe-
4YecTBa — HAyKy U TEXHUKY.

Yacto KyabTypy BOCTIPHHHMAIOT KaK YacTh MUBHIM3ANKK . S| THYHO COMUmapeH
C TeMH, KTO TOJ KYJIbTYpOi MOHUMAIOT BCE TO, YTO UEJNOBEK MPUBHOCUT B MPHUPOIY
(cultura n natura).

Bo BcTynuTensHOM ci10Be — HE MECTO JUIsi Oosiee TTyOOKOTO0 PacCMOTPEHUsI ATOH
CEeMaHTH4eCcKol pobieMsl. JlocTarouHo Jaunb 0003HAYUTh TpodiaeMaruky. /it Toro
n HyxeH PopyM, 4TOOBI yIIIyOIATh IIOHUMaHUE BOIIPOCA.

JlaBaiiTe IOJKeIaeM JAPYT APYTY COCPEIOTOUCHHOCTH Ha CAMBIX TIIABHBIX BOIIPOCAX:
KyJIBTYpa U HCTHHA, KYJIBTypa U CBOOO/a, KyJIbTYpa U IOCTOWHCTBO YEI0BEKa, KyIbTypa
1 yBaXCHHUE K JKWM3HU, KYIbTypa U EBaHTenme, KynbTypa U eTUHCTBO XPUCTHAH, KYIb-
Typa ¥ IPUMHPEHHE, KYIETYpa U MHUp, KYJIETypa U COMUIAPHOCT — Pajd YeJIOBEKa...

Ks. J. Krasinski, Przez wiare i nadzieje ku cywilizacji mitosci, Sandomierz 1987, s. 533.
5 Tamze, s. 532.
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Dzisiaj 6 referatow: dr Monika Walus z UKSW stowem o kobiecie w kulturze
zastepuje ks. Adama Siomaka, ktory nieco pdzniej przyleci samolotem, Siergiej
Afinogienowicz Kokurin (Moskwa) informuje o wydawniczej dziatalnosci BBI
(Biblejsko-Bogostowskij Instytut $w. Apostota Andreja), ja mowi¢ o waznosci
dialogu dla kultury XXI wieku, prof. dr hab. Krzysztof Lesniewski z KUL-u odsta-
nia rozumienie kultury w wybranych wielkich encyklopediach, ks. prof. dr hab.
Anton Adam CM z Uniwersytetu w Bratystawie na Stowacji omawia godnos¢
cztowieka w jego wolnosci wedtug nauki Ko$ciota katolickiego, dr Igor Wtady-
mirowicz Baranow, sekretarz franciszkanskiego wydawnictwa w Moskwie, mowi
o przestaniu bt. Jana Pawta II dla Rosji.

15.11.2011 — wtorek. Przedpotudnie w Instytucie Historii, Filozofii i Teologii
im. $w. Tomasza, czyli u jezuitow, ktorym tutaj przewodzi mtody Hindus, ducho-
wy syn $w. Ignacego Loyoli. Msza §w. w malenkiej kaplicy Instytutu, nastepnie
5 wykltadow w instytutowym lektorium: prof. dr hab. Jana Moricowa, prorektor
Katolickiego Uniwersytetu w Ruzomberku na Stowacji, Wolnosc¢ religijna i kultura
w nauczaniu Kosciota katolickiego po Il Soborze Watykanskim, ks. prof. Anton
Adam, Sprawiedliwos¢ spoleczna jako przejaw ,, kultury zycia”, kulowski dok-
torant z Wtadywostoku, Kiryt Voytsel: Podstawy chrzescijanskiego humanizmu.
Wktad Karla Bartha w chrzescijanskq kulture, ks. prof. dr hab. Stanistaw Warze-
szak z UKSW, kierownik Katedry Bioetyki, Wktad humanizmu i chrzescijanstwa
w,, kulture Zycia” oraz drugi wyklad: Dar jako podstawowa pomocnicza zasada
., kultury zycia”.

Po potudniu $w. Ignacego wymienilismy na Aleksandra Mienia, Instytut $w.
Tomasza na Powszechny Prawostawny Uniwersytet im. o. Aleksandra Mienia.
Powitat nas Pawet Woltowicz Mien, rodzony brat Aleksandra. Jako przedstawiciel
Fundacji imienia protojereja Aleksandra Mienia mowit na temat: Los dziedzictwa
Aleksandra Mienia we wspolczesnej Rosji. Nastgpnie wystuchaliSmy 4 wyktadow:
ks. dr Jozetf Wectawik SVD, Spotkanie chrzescijanina z MCkulturg, prof. Andrzej
Szostek, byty rektor KUL, Wcielenie — cztowiek — kultura. Tajemnica wcielenia
Jjako niegasngce Zrodto kultury (autor nie mogt osobiscie przedtozy¢ swojej pracy;
przekazatem stuchaczom glowne jego tezy), prof. dr hab. Krzysztof Lesniewski,
Czltowiek — osoba i tworca.

16.11.2011 — $roda. Msza $§w. w katedrze z wielu kaptanami, ktorzy zjechali
na swoj dzien duszpasterski. Caty dzien pracujemy w sali kurii. Z tej okazji nasz
Mikotaj Dubinin, cztonek Komisji Liturgicznej Episkopatu Rosji i wyktadowca
liturgiki w WSD w Petersburgu, wygtosil referat Liturgia — liczne spotkania z Chry-
stusem i wrastanie w koscielng wspolnote. Nastgpnie — az do 15.45 — wycieczka
po Moskwie: glownie wyztocony cerkiewnymi koputami Kreml i Plac Czerwony...
Mikotaj jest takze odpowiedzialny za publikacje nowej rosyjskiej wersji mszatu.
Swigcit wlasnie wielki triumf: udato si¢ opublikowaé w pelplinskim diecezjalnym
wydawnictwie Bernardinum nowa, poprawiong wersje rosyjska. Po przechadzce
promowat swoje liturgiczne dziecie, ktérego pewna liczbe egzemplarzy przywiez-
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lismy z Polski w naszym busiku. Po Dubininie moskiewski $swiecki pracownik
naukowy zajmujacy si¢ przektadami Biblii mowit o wspotczesnych ttumaczeniach
Pisma Swietego, ktére prowokuja pytanie: teologia czy poezja? Prof. Moricova
omowita nauke Kosciota o Internecie, dr Walus — chrzescijanski obraz kobiety
a oczekiwania wspotczesnej kultury, p. Walentyna Albinowna Nowakowskaja
z Moskwy — dobroczynng dziatalno$¢ fundacji ,,Iskustwo Dobra” (Ars Boni, Sztuka
Dobra).

Moskwa nie bylaby Moskwa, gdyby nie uraczyta nas koncertem. Wypieknit on
wieczor — w katedrze (organy). Koncertowat gos¢ z Niemiec. Imponujaca technika.

17.11.2011 — czwartek. Poranna liturgia w kosciele §w. Ludwika Francuskiego.
Tylko ten jeden kosciol, przynalezacy do ambasady francuskiej, pozostawat otwarty
w latach komuny. Tuz obok — olbrzymie gmachy Lubianki — odpowiednik war-
szawskiej katowni ,,na Rakowieckiej”. Wyktady caty dzien w ,,Centrum Kultury
«PokrowskijeWorota»”. Tutaj r6zne wydawnictwa religijne, takze franciszkanie,
eksponuja i sprzedaja swoje publikacje.

Aleksandr Dobroyer z Odessy, absolwent KUL, ktory zabtysnat jako wspa-
nialy wspétorganizator III FTESW w Odessie i Jalcie, mocowat si¢ z tematem
dojrzewania w wierze i przekazywania wiary w kulturze cyfrowej. Sizonienko,
sekretarz Patriarchatu Moskiewskiego do stosunkow miedzychrzescijanskich,
wyglosit referat Chrzescijanstwo i kultura. Cztowiek bez celu. Ks. Wectawik, ktory
6 lat duszpasterzowal na Syberii Wschodniej, opowiedziat o Kosciele na tamtych
terenach. Redaktor naczelny naszej rosyjskiej encyklopedii katolickiej (do tamte-
go czasu ukazat si¢ jej czwarty, czyli przedostatni tom), dr Witalij Leonidowicz
Zadwornyj, podkreslit znaczenie tego dzieta dla kultury, a dr filozofii Iwan Wtadi-
mirowicz Lupandin omowit przekazywanie elementow chrzesécijanskiego myslenia
studentom w procesie nauczania filozofii w Moskiewskim Instytucie Fizyko-Tech-
nicznym w latach 1990-2011. Dr Sztuki Natalia Fiedorowna Borowskaja mowita
0 nauczaniu chrzescijanskiej sztuki jako formie ewangelizacji, natomiast artysta
Lilij Nikotajewny Pater omowit wystawe grafiki zdobiacej salg naszych spotkan;
tytut wystawy: Razem z Nim i w wigezieniu jestesmy wolni. Bez Niego i na wolnosci

Jestesmy w wigzieniu. Pamigci nowych meczennikow, otwartej w Centrum Kultury
,,Pokrowskije Worota” w dni Forum. Ostatnie stowo tego dnia mial ks. dr hab.
Kazimierz Pek (zdazyt przylecie¢ samolotem): Z Ewangeliq na nowo. Katolickie
podstawy ewangelizacji kultury.

18.11.2011 — piatek. Sala kurii, ktora goscita nas w pierwszym dniu, przyjeta nas
takze w dniu ostatnim. Po liturgii w katedrze (prowadzit Dubinin) wystuchalismy
5 wyktadow: Dr Walu$, Obrazy mezczyzny i kobiety we wspolczesnej kulturze oraz
Wybitne kobiety z Kosciele katolickim, Anna Wtadimirowna Forostenko, dr filozofii
pracujaca na Uniwersytecie im. L.omonosowa, ,, Cos si¢ zepsuto w dunskim krole-
stwie”, czyli ocena wptywu wspolczesnej kultury na ttumaczenie Swietego tekstu,
Oleg Michail Martinow, cztonek stowarzyszenia Migdzynarodowa Federacja UNA
VOCE, Jezyki sakralne i wspotczesna Europa, wreszcie dr Irina Konstantinowna

246 TwP 11,1 (2017)



TwP 11,1 (2017) - dokumentacja

Jazykowa, Czy moze istnie¢ kultura bez pamieci? Oraz S.C. Napiorkowski, Za
Asyzem w Rosji.

Poniewaz popotudnie przeznaczylismy na Galeri¢ Tretiakowska, stowo pod-
sumowujace musiato by¢ (i byto) bardzo zwiezte.

W Galerii Tretiakowskiej (bilet wstepu 450 rubli, czyli mniej wigcej 45 zt) —
thumow nie ma. Wybrali$my dziat ikon. Krzysiu Lesniewski byl wniebowzigty
— nie tylko przed Trojca Swicta Rublowa. Ja przezywatem dziwny stan: z jednej
strony swiadomo$¢ wielkos$ci takiego muzeum: kilka wielkich sal ikon = arcy-
dziet. Z drugiej — mysl o zeSwiecczeniu $wietych obrazow poprzez konwencje
muzeum. Nadto mysl: Jak godzi¢ tez¢ o obecno$ci w ikonach przedstawianych
postaci z tym zattoczeniem... Niedawno w telewizji byt program o tretiakowskim
nagromadzeniu ikon. Podniesiono problem: raczej w muzeum czy raczej powrot
do cerkwi? Zaproszony do programu prawostawny swieszczennik nie radzit sobie
z problemem.

19.11.2011 — sobota. Ok. 5 — start naszym petersburskim busikiem w kie-
runku Wilna. Ponuro, ciemno — ergo — spanie. Po drodze 2—3 krotkie przystanki
na stacjach benzynowych z butikami. Bezskutecznie poszukuje jakichkolwiek
produktéw z mojej kochanej Polski. Daremnie. Jana z duma znajduje stowackie
piwo, i to dwa rodzaje. Podobno w Moskwie mozna kupi¢ polski chleb. Na granicy
rosyjsko-totewskiej bez problemow. Jeszcze przed wieczorem ladujemy u siebie,
czyli u siostr od Aniotéw w Wilejce. Maly przerywnik 1 wizyta w ko$ciele, gdzie
czci sie obraz Pana Jezusa Milosiernego s. Faustyny, nastepnie do Ostrej Bramy.
Dotaczamy do koncelebry w kosciele przy Bramie. Koncowka oktawy uroczystosci
Matki Boskiej Ostrobramskie;j. ,,Polska msza”. Ko$ciot ,,nabity”. Nie pamigtam,
czy i kiedy widziatem taki ttok. Spiewa mtodziezowy zesp6t wokalno-muzyczny,
oczywiscie polski, prowadzony przez Siostr¢ od Aniolow. Zespot $piewa picknie
i porywajaco. Szkoda tylko, ze wierni stloczeni w kosciele nie zaspiewali ani jednej
piesni: — koscidt milczacy. O 19.00 uroczysta koncelebra przed Cudownym Obra-
zem — pod przewodnictwem kard. Baczkisa, w towarzystwie nuncjusza. Msza po
facinie. Na poczatku kardynat pozdrawia wiernych w kilku jezykach: angielskim,
francuskim, wloskim, niemieckim, hiszpanskim i portugalskim. Nie pozdrowit
W jez. rosyjskim i polskim.

20.11.2011 — niedziela. W kaplicy siostr Msza $w. dla naszej druzyny, $nia-
danie, pozegnanie z siostrami i — na kawusi¢ do franciszkanéw (ul. Pirciupio 3).
Uprzedzeni telefonicznie — podjeli polskich ,,moskwiczan” jak nalezy. Gwardian
0. Marek Dettlaff, mdj magister, a pézniej doktor wyspecjalizowany w historii
Kosciota na Litwie, bogacit nas wiedzg o jego wczoraj i dzisiaj. Z pozytywnym
zainteresowaniem przyjat mysl o Forum na Litwie, wspotorganizowanym z Fran-
ciszkanskim Centrum Kulturalnym na Litwie (w naszym klasztorku przy Pirciupio
3: Pranciskany Kultiiros Centras). Ostatecznie — mamy tam dwu doktorow historii
Kosciota, w dodatku z rozprawami doktorskimi na temat Kos$ciota na Litwie i na
Biatorusi; oprocz Marka — jeszcze o. Jozef Makarczyk w Grodnie. Po kawie krotkie
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nawiedzenie cmentarza Na Rossie z grobami wielu wybitnych Polakéw, z grobem
matki Jozefa Pitsudskiego i sercem jej syna, a takze rodzonego brata tegoz. Po
Rossie brat Aleksiej nastawil zdumiewajacego kosmicznego sterownika PGZ na
Suwatki. Ok. 12 stangliSmy przed franciszkanami. Obiad i — na Lublin. Wieczo-
rem — na podworku przy Pszennej 9 — dzigkczynne ,,Chwata Ojcu” za przedziwna,
picknie udang wyprawe moskiewska. Aleksiej tu zanocuje; jutro — myjnia i mate
naprawy samochodu, zatadunek rosyjskich mszatow (drukowane w pelplinskim
Bernardinum, jako ze w Rosji wybitnie drozej), zakup paczuszek ,,czerwonego
barszczu” i,,biatego zurku”, o ktore telefonicznie prosit gwardian z Petersburga —
porankiem 24 start na Petersburg przez Biatorus$ (Aleksiej jest Bialorusinem, nie
ma wigc problemow wizowych; po drodze odwiedzi mameg).

24-26.11.2011 — praca nad sprawozdaniem z moskiewskiego Forum.

Wyprawa na Moskwe, czyli VI Forum Teologdéw Europy Srodkowo-Wschod-
niej: 12-21.11.2011

Wozitem ze sobg brulion, gdzie nanositem notatki z tej wyprawy, by sporzadzi¢
obszerne sprawozdania. Po powrocie zasiadlem do sprawozdania i stwierdzitem,
ze nie mam brulionu. Zaginat. Po prostu zgubilem. A jednak sprawozdanie napisac
nalezy. Jasne, ze bedzie inne, pozbawione wielu konkretow.

Rozestanie sprawozdania do cztonkéw mojej brygady oraz do ks. bp. Nitkie-
wicza, odpowiedzialnego za ekumenizm w Polsce (ze strony naszego Kosciota),
takze do Karola Karskiego — z sugestig, by w jakiej$ formie wykorzystal w kwar-
talniku SiDE.

30.12.2011 — poczta przyniosta moj brulion z moskiewskimi notatkami. Zosta-
wilem go w Nowej Wilejce, w hoteliku Siostr od Aniotéw, gdzie nocowali ,,busi-
kowczycy”. Chwata Panu!

9.12.2011 — start do VII Forum Europy Srodkowo-Wschodniej. Konsultacja ze
Stowacja (Jana Moricova) i z Gruzja (C. Waza Vardidze). Musimy rozstrzygnac
chronologiczne pierwszenstwo i ustali¢ tematyke.

Praca nad materiatami ze skoku na Moskwe — do Internetu.

2.01.2012. Kaziu Pek u mnie. Kolejny raz prositem, by po moim przejéciu do
Ojca, wziat w swoje rece akcje Forum Teologéow Europy Srodkowo-Wschodniej
(FTESW). Zabrzmiato to jak testament. Nastepnie — wspotmyslenie nad publika-
cjg materialow z dwu poprzednich foréw — w Petersburgu i w Moskwie — i nad
nasza angielska ksigzeczka o mariologii Jana Pawta II, przygotowana z mysla
o0 Ameryce (wydrukujemy w Lublinie, ale pod firmg amerykanskiego wydawnictwa
Marian6w). Chodzi o nasz polski gltos w rozkrecanej przez Amerykandow akcji
ogloszenia pigtego dogmatu mariologicznego o Wspoétodkupicielce, Oregdowniczce
i Posredniczce.

15.01.2012 — niedziela. Gos¢ — dr Andrzej Szabaciuk. Jeszcze jako dokto-
rant uczestniczyt w V FTESW w Petersburgu. U franciszkanow jako stypendysta
mieszkat, pracujac nad podlaskimi unitami — w $wietle archiwow dawnej stolicy
Rosji. Obecnie jest asystentem na politologii Wydzialu Nauk Spotecznych KUL,

248 TwP 11,1 (2017)



TwP 11,1 (2017) - dokumentacja

u prof. Gila. Wypozyczyt wiele ksigzek do skserowania — szczegolnie o sytuacji
chrze$cijanstwa na Ukrainie.

19.01.12 — w Niepokalanowie — na pogrzebie br. Krzysztofa, ktoérego poznatem
w Petersburgu i Moskwie. Wcigz robit i rozdawat rozance. 52 lata.

29.01.2012 — niedziela. Komputerowa praca — nie praca, zabawa — nie zaba-
wa, z ktorej wyrasta polska wersja ksigzki z petersburskiego Forum o Chrystusie
wezoraj i dzi§ w Rosji. Serce ro$nie. Umowa z Kaziem, Ze on to przejmie, by
konczy¢. Dopisze si¢ jako drugi redaktor.

20.02.2012 — przyjechat z Odessy Sasza Dobroyer, absolwent Instytutu Eku-
menicznego KUL, a wigc moj uczen, z corka, ktora konczy szkote srednig i marzy
z tatg o studiowaniu anglistyki na KUL-u. Spotkali$my si¢ u Kiryta Voytsela,
tego z Whadywostoku, doktoranta dogmatyki, z Karla Bartha — u ks. prof. bpa
Czai. Dhugie rozmowy o FTESW. Przeciez Dobroyer wspétorganizowat 11 Forum
w Odessie i Jalcie. Sprawdzit si¢. Wspdlnie wydalismy ksigzke po rosyjsku. Zade-
klarowal gotowo$¢ uruchomienia i prowadzenia witryny poswieconej FTESW.
Trzeba uzgodni¢ z Dubininem w Moskwie. To on wystapit z propozycja Internetu
zaraz po Forum moskiewskim.

24.02.2012 — do ,,Rocznikéw Teologii Dogmatycznej” obszerne sprawozdanie
z wyprawy na Moskwe (ss. 23, dysk + wydruk).

27.03.2012. — Odessa pracuje nad witryna FTESW. Oczekuje na teksty z Lublina.

8.04.2012 — Wielka Niedziela — zredaguje obszerniejsza informacj¢ o swoich
planach dwu witryn internetowych: w Lublinie — wlasng (bibliografia integralna
i tematyczna, doktoraty i magisteria u mnie pisane i wybrane publikacje) oraz
w Odessie (realizuje Sasza Dobroyer), by promowaé umitowane dziecko: FTESW.,
To informacja dla brata prowincjala — z prosba o pozwolenie i blogostawienstwo.

24.04.2012 — wczoraj i dzi$ praca nad przygotowaniem do publikacji rosyjskiej
wersji materiatow z moskiewskiego forum. Dubinin, ktory zgodzit si¢ wziac te
sprawe w swoje rece, prosi o podanie liczby stron (dane potrzebne dla instytucji
zachodnich, do ktorych zwroci sie o dotacje; jak to obliczy¢, skoro wielu tekstow
jeszcze nie ma?).

18.06.2012 — bp Pikus pyta, co sadze w takiej sprawie:

Biskupi polscy i prawostawny Kosciot Rosji maja podpisaé tekst wspolnej
ugody. Przyjechali wysocy przedstawiciele Patriarchatu Moskiewskiego. Problem,
gdzie podpisa¢. Wykluczaja miejsce katolickie, nie tylko Centrum Konferencji
Episkopatu Polski, ale takze inne miejsca. Z analogicznych racji wykluczaja miej-
sca prawostawne. Proponuja Zamek Krolewski w Warszawie. Bp Pikus pyta, co
o tym sadze. Zaskoczony zwlekam z odpowiedzig. Dostrzegam racje, dla ktore;
wyklucza si¢ miejsce wyraznie nasze lub ich, co mogtoby by¢ interpretowane jako
znak przewagi jednej ze stron. Poszukuje w mysli miejsca godnego a neutralnego.

— Moze Laski? — mysle glos$no.

— Laski katolickie — zauwaza biskup.

TwP 11,1 (2017) 249



TwP 11,1 (2017) - dokumentacja

Moj rozmowca spieszy sie. Zdazylem wyrazi¢ swojg degustacje Zamkiem
Krélewskim z racji mieszania wiary i polityki.

19.06.2012 — mail do Moskwy w sprawie publikacji rosyjskiej wersji mojego
podrecznika mariologii. List w tej sprawie do bpa Jerzego Mazura (Elk). To jego
inicjatywa jeszcze z czasu, gdy byt w Irkucku. Problem: jak zdoby¢ 3 tys. euro.
Wspominam biskupowi o 2 tys. zt dawnego jego wktadu.

22.06.2012 — Moskwe koniecznie trzeba kopnaé¢ do przodu. Materialy
z moskiewskiego Forum nawet jeszcze nie sg zebrane.

25.06.2012 — obrona pracy doktorskiej Rosjanina Kiritta Voytsela Menschlichke-
it Gottes wedtug Karla Bartha. Promotor — ks. prof. bp Andrzej Czaja. Ja recenzujg.

To nie tylko nauka, to takze budowanie mostow miedzy narodami. Natasza,
zona Kiritta, tego samego dnia, tuz przed obrong me¢za, obronita swoje magisterium
z psychologii. Przy obiedzie uroczyscie przekazatem nowemu doktorowi stawng
rozpraw¢ Hansa Kiinga o usprawiedliwieniu wedtug Bartha (w jez. niemieckim),
a wszystkim obecnym ksigzeczke Kocha mnie jak wariat — z wyjasnieniem: Wykta-
dajac na pierwszym roku teologii dla §wieckich, miatem na uwadze, by nie tylko
informowac, ale takze formowac¢. Dlatego do zaliczenia studenci pisali krotkie
prace domowe o swoim spotkaniu z Chrystusem. Kirilt w swojej pracy dziwit
si¢, ze Pan Jezus kocha go, mimo ze jest okropnym tobuzem. ,,Kocha mnie jak
wariat” — napisat. Polozytem te stowa na oktadke ksigzeczki z pracami (lub ich
fragmentami), co wzbudzito w Niepokalanowie u niektérych braci stanowczy
protest, z zadaniem spalenia catego naktadu... Udalo si¢ ocalié.

4-5.07.2012 — prof. Jana Moricova i ks. prof. Anton Adam ze Slowacji (oboje
doktorzy teologii KUL, obecnie oboje na Stowacji samodzielni pracownicy nauko-
wi), Kaziu Pek i ja — gléwkujemy nad VII Forum Teologéw Europy Srodkowo-
-Wschodniej — tym razem na Stowacji.

5.07.2012 — niedziela. Na prosbe radia Echo Katolickie Siedlce pisanie i wysta-
nie krétkiego komentarza do zblizajgcego si¢ o§wiadczenia Patriarchatu Moskiew-
skiego i Episkopatu Katolickiego w Polsce (zapowiedziane na 17 sierpnia) o pojed-
naniu rosyjsko-polskim.

8.08.2012 — przy Wieniawskiej nad kolejnym FTESW narada z Rosjaninem,
doktorem teologii KUL Kirittem Voytselem, i Ukraincem, Wiaczestawem Stecka,
doktorem teologii z Uniwersytetu w Opolu (po studiach podstawowych na KUL).
Beda charakteryzowac aktualng sytuacje teologii w swoich krajach. Sporo intere-
sujacych uwag o losie $wieckich teologéw — nietatwym, ale interesujacym i pozy-
tywnym. Stecko 5 lat pracowat na Slasku, obecnie przeniost si¢ do Hrubieszowa,
gdzie buduje domek, dojezdzajac do Lucka; naucza tu Biblii w prawostawnym
seminarium duchownym!

13.08.2012 — Panorama Lubelska, indagowana przez media stolicy, zwrocita
si¢ do KUL-u o wywiad nt. oredzia Patriarchatu Moskwy i Kosciota Katolickiego
w Polsce do narodow polskiego i rosyjskiego oraz ich przywo6dcow o przebaczenie
i pojednanie. Odestatem do pracownikow Instytutu Ekumenicznego. Jednak wro-
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cili do mnie. Przedzwonitem do o. prowincjata z pytaniem, czy mogg. Dat ciepla
pozytywna odpowiedz. Ekipa Panoramy wtargneta do mojej celi. Ustawili mnie
na tle regatu z pracami dyplomowymi. Pytali, pytali, pytali.

17.08.2012 — podpisanie orgdzia moskiewsko-warszawskiego — jednak na
Zamku Krolewskim. Bogata informacja w I programie TVP. Obejrzatem niemal
wszystko. Spoznitem si¢ ok. pot godziny. Dobry program. Obszerne komenta-
rze tysego dziennikarza — bardzo wywazone. Rozmowy z prymasami Glempem
1 Muszynskim. Méwili w sposéb bardzo wywazony..., pozytywnie, perspekty-
wicznie. Przemoéwienie abpa Jozefa podobnie. W sumie — wydarzenie wielkie,
otwierajgce nowa karte historii nie tylko relacji polsko-rosyjskich.

Propozycja — za posrednictwem KUL-u — rozmowy w telewizji (czy w radiu)
nt. dialogu katolicko-prawostawnego. Skierowatem do Hryniewicza, ktory kilka-
nascie lat uczestniczyt w tym dialogu.

ZENIT. Servizio quotidiano — 17 agosto 2012. Il mondovisto da Roma — ani
stowa o wydarzeniu moskiewsko-warszawskim.

23.08.2012 — Michat Stanchyshyn, Ukrainiec, ktory u mnie zrobit magisterium
z ekumenizmu na Ukrainie, nast¢pnie doktorat w Niemczech (pociagnat ten sam
temat), obecnie jezuita, od pazdziernika podejmuje wyktady i seminaria magi-
sterskie na grecko-katolickim uniwersytecie we Lwowie i w WSD (rzymskokat.)
w Brzuchowicach pod Lwowem. Przyjechatl na konsultacje. Dtugie serdeczne
rozmowy. Zabral sporo ksigzek, przede wszystkim ,,muszelkowa” Dogmatyke.
Droga mailowg zamowilismy dalsza literature — na mdj adres. Michat wkrotce
pojawi si¢ po te skarby:.

Organizacyjne przygotowania VII FTESW na Stowacji.

25.08.2012 — ksigzka dla Kazachstanu. Chodzi o opublikowanie konferencji
wygtoszonych do duchowienstwa i zakonnic w Astanie. Biskup wyrazit zgod¢ na
publikacje, ale sprawy przektadu i druku pozostawit franciszkanom. Tam odpowie-
dzialny Pawel Blok OFMConv, tutaj — autor. Jednak troska o przektad i o finanse
na cato$¢ — z zaufaniem powierzono autorowi.

17.09.2012 — 73. rocznica sowieckiego noza w polskie plecy.

19.09.2012 — wreszcie udato si¢! Dluga rozmowa telefoniczna z o. Jozefem
Makarczykiem w Grodnie. Pracuje nad referatem o sytuacji teologii na Bialorusi
(FTESW na Stowacji 9-12.10.2012). Rozprawa habilitacyjna juz opublikowana.
Kilka powaznych akcji naraz... Dzigkuje Bogu za swoje choroby, ktére traktuje jako
faske uzyzniajaca jego apostolat. Praca nad referatem o dialogu (stowackie Forum).

2-3.10.2012 — kilka nieco zalegtych spraw: organizacja VII Forum na Stowacji,
moja ksiazka dla Kazachstanu (o. Blok zagubit przektad...).

6.10.2012 — u mnie spotkanie z Kaziem Pekiem: jego sprawy, moje sprawy,
nasze sprawy. ,,Nasze” — znaczy VII Forum na Stowacji. UstaliliSmy, co on, a co
ja bedziemy podnosi¢, charakteryzujac teologi¢ polska.

9.10.2012 — wyjazd do Koszyc na Stowacji. Samochod osobowy ks. Grzegorza,
ktory prowadzi doktoranta ks. Peka, Pek i ja.
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10.10.12 — VII Forum Teologdéw Europy Srodkowo-Wschodniej na Wydziale
Teologicznym w Koszycach. Mieszane uczucia: Z jednej strony poczucie zawodu:
brak audytorium: zadnych studentéw. Miato by¢ sympozjum teologéw stowackich
na temat jezyka w teologii. Nie przyjechali. Z drugiej strony satysfakcja: byto kilku,
ale wyjatkowo wazni: dziekani czy prodziekani stowackich wydzialow teologicz-
nych. Do nich przede wszystkim kierowali§my informacje o FTESW i o sytuacji
teologii w naszych krajach. Od nich gtéwnie zalezg losy naszej wspdlpracy.

Moje zmartwienie: nie ma co publikowaé ze stowackiego Forum. Udalo sie
zebra¢ zaledwie kilka referatow. Ksiazki z tego bez cudu nie da si¢ zrobi¢. Wspot-
organizatorka, prof. Jana Moricova, radzi poprzesta¢ na publikacji w Internecie.

3.12.2012 — na KUL sesja nt. ,,600 lat Archidiecezji Lwowskiej”. Specjalne
zaproszenie. Wielka uroczysta aula 1031 — niemal pusta (21 oséb). Zaproszo-
ny na mownic¢ (bez wczesniejszego ustalenia czy jakiejkolwiek wczes$niejszej
informacji) wskazatem na owocowanie dziatalnos$ci Fundacji Jana Pawta II (jest
z kim wspolpracowac na Ukrainie — wielu naszych absolwentéw), przypomnia-
tem FTESW w Odessie i Jalcie oraz Lucku; zwrocitem uwage na mocng obec-
no$¢ kultury polskiej na tamtych terenach (w bibliotece seminarium rzymskokat.
w Wojtselu — ponad 90% ksigzek w jez. polskim).

26.02.2015 — braciom w Moskwie wystatem elektroniczng forme przygotowanej
do publikacji ksiazki Jezus Chrystus w Rosji wezoraj i dzis. W czg$ci | — materia-
ty z V FTESW na ten temat, w cz. Il — materialy z przygotowan do beatyfikacji
16 rzymskokatolickich meczennikéw z okresu czerwonego ateizmu. Staramy si¢
o finanse z Kirche in Not na publikacje rosyjskiej wersji tej ksigzki, a takze mojego
podrecznika mariologii w j¢z. rosyjskim.

Pod koniec 2015 roku (chociaz na stronie tytulowej widnieje wyttuszczone:
2016) wreszcie ,,narodzit si¢” w Moskwie nasz petersburski Jezus Chrystus z taka
strong tytutowa:

NUCYC XPUCTOC B POCHUUN

B YEPA 1 CEI'OIHA

V ©@opym 6orocnoBoB LlentpanHoii u Bocrounoit EBprisr
Cankt-ITerepOypr, 23-28 oktsi6ps 2010 roma

ITon pemakuneii cesir. Cranncnasa Llenectuna Hamopkoseckoro OFMConv
W3narenctBo @paHIuCKaHIIEB

Mocksa 2016°

21.12.2015 — ktos$ wstawit do furty w klasztorze torbe z 5 egz. dopiero co wyda-
nej w Moskwie Bogorodicy, mojego podrgcznika mariologii. Podniebna rados¢:

¢ Naktad 300 egz. E-mail wydawnictwa: franmosc@df.ru.
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Cranncnas Yenecrun Hamopkosekuit OFMConv, BOTOPOIMIIA B BUEPOYYE-
HUNWU ITPEJAHUN KATOJIMLIECKOW LHEPKBU noco6ue o Mapronorun’.

Inicjatywa wyszta od Kosciota katolickiego w Rosji. O taki podrgcznik w jez.
rosyjskim prosit w 2000 (czy 2001) roku bp Jerzy Mazur, 6wczesny ordynariusz
diecezji irkuckiej na Syberii Wschodnie;j.

Naktad: 500 egzemplarzy. Finansowe wsparcie: Kirche in Not.

Pierwszy od stworzenia $wiata podrgcznik mariologii katolickiej wydany
w Rosji w jez. rosyjskim. Ach, ten KUL!

28.07.2016 — lata ptyna, a materiaty z naszego moskiewskiego Forum nie moga
si¢ edytorsko narodzi¢. Napisze w tej sprawie do wspotorganizatorow w Moskwie,
Mikotaja Dubinina OFMConv oraz jego ,,prawej reki” w wydawnictwie, Igora
Baranowa:

Kochani Bracia Mikotaju oraz Igorze!

Cel tego pisania: kopna¢ do przodu sprawe publikacji materiatdéw naszego VI Forum
Teologdéw Europy Srodkowo-Wschodniej z 2011 r. o kulturze na poczatku nowego
wieku (a moze lepiej: tysiaclecia?.

Uplyneto sporo latek, ale lepiej pézno niz wcale — jak mowig starsi.

Zamierzacie rzuci¢ te materiaty w Internet. Jasne, ze jestem bardzo ZA. Ale — jednak
najpierw tradycyjnie — ksigzka. Ksigzka to ksigzka. Pozostaje, §wiadczy... Swiadczy
takze o naszym moskiewsko-franciszkanskim Instytucie... Wyslemy do znaczacych
osrodkéw naukowych (bibliotek) na Zachodzie — z Watykanem wiacznie.

Umiecie juz pisa¢ wnioski o finanse do Kirche in Not. Napiszcie i tym razem przy
okazji dzigkowania za poprzednie.

Dokonuje¢ przegladu materiatow, jakie posiadam. Co znajduje, przesylam poczta
internetowa. Pierwsze zadanie bojowe, zdobywac brakujace teksty — przede wszyst-
kim wyktadowcoéw z Rosji! Nade wszystko Sizonienki — przedstawiciela patriarchatu.
Zainteresuje on zwlaszcza ludzi w Watykanie i naszych hierarchow w Rosji.

Trochg wstyd prosi¢ referentow o teksty ich wystapien po latach... Ale potraficie
pokorniutko usprawiedliwi¢ i wyprosié¢... Mozna mnie obcigzac..., ze mialem wciaz
wazniejsze sprawy, az wreszcie... Jesli uznacie za sensowne i potrzebne — podajcie
mi ich adresy, a takze ja bedg prosil i przepraszal. ,,Proscie a otrzymacie, szukajcie
a znajdziecie...”

Nie musimy zebra¢ wszystkiego. Wystarczy przyzwoita ilo$¢. Przyjmuje si¢ takze
dotgczenie tekstow, ktore nie byty gloszone, a sg na temat, sg warto$ciowe i godne upub-
licznienia (np. wybor wazniejszych wypowiedzi JP II, Benedykta XVI i Franciszka!).

Tytut lekko zmieniony w stosunku do tytutu Forum, ale to dopuszczalne.

Przektad: Stanistaw Celestyn Napiorkowski OFMConv, Bogurodzica w nauczaniu i przekazie
wiary Kosciota katolickiego. Podrecznik mariologii, Wydawnictwo Franciszkanow, Moskwa
2016. Nihil obstat: ks. Mikotaj Dubinin OFMConv, cenzor z Miasta Moskiewskiego, imprima-
tur: + Paulus Pezzi, abp moskiewski Matki Bozej, przektad: Kirill Vojtsel, Aleksandr Dobrojer.
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Chwata Panu! Alleluja!
Wasz wspolpracownik w swietym dziele apostolstwa
br. Celestyn z Niepokalanowa
Niepokalanéw, 28.07.2016
PS. Pozdrowcie wszystkie gwiazdy, ktore §wiecg nad Moskwa! Nie tylko nad

Moskwa, ale nad calg Rosja!

Czy mozna jeszcze naby¢ podrecznik mariologii? Ile kosztuje? W jaki sposob mozna

go kupi¢? Podobne pytania o MMCYC XPUCTOC B POCHUMN.
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Ks. Wincenty Granat, O katolickim zZyciu w Swietle nauki o tasce, oprac. Halina
Irena Szumil, Wydawnictwo Diecezjalne i Drukarnia w Sandomierzu, San-
domierz 2016, ss. 131.

Powszechnie znany i ceniony profesor teologii dogmatycznej i1 rektor Kato-
lickiego Uniwersytetu Lubelskiego, obecnie Stuga Bozy, ks. Wincenty Granat
w swoich traktatach teologicznych, napisanych w $wietle Bozego objawienia
i Tradycji Ko$ciota, zamieszczat takze rozwazania i praktyczne wnioski dla zycia
chrzescijanskiego. Tak tez jest w traktacie o tasce, po raz pierwszy opublikowa-
nym w tomie V Dogmatyki katolickiej: O tasce Bozej udzielanej przez Chrystusa
Odkupiciela (Lublin 1959), z ktérego fragmenty wybrata Halina Irena Szumit,
0 czym pisze we Wstepie.

Ta mata ksigzeczka zawiera Wstep (s. 11-18), pie¢ rozdziatéw: rozdz. 1. Zycie
katolickie rozpatrywane w stosunku do swej ostatecznej przyczyny, tj. Boga
(s. 19-34), rozdz. 11. Zycie katolickie w swej istocie (s. 35-54), rozdz. 111. Postulaty
katolickiego zycia (s. 55-75), rozdz. IV. Przeszkody katolickiego zZycia (s. 77-82),
rozdz. V. Przejscie ku wiekuistemu zyciu (s. 83—88). O modlitwie (s. 89—131), aneks
o modlitwie i wykaz skrotow

Pierwszy rozdzial ma charter wprowadzajacy w gtéwny problem, czyli cel
i styl zycia cztonkdéw Kosciota katolickiego. Autor, opierajac si¢ na objawieniu
Bozym (opis stworzenia $wiata i czlowieka) i tajemnicy odkupienia oraz w §wie-
tle nauczania, zwlaszcza §w. Augustyna i §w. Tomasza, opisuje relacje cztowieka
jako stworzenia do Boga, jego Stworcy, 1 wynikajace z tego wazne konsekwencje.
Cztowiek stworzony na obraz Bozy, jako osoba rozumna i wolna, a nastgpnie
obdarzony godnoscig przybranego dziecka Bozego ma przeksztalca¢ $wiat oraz
doskonali¢ siebie samego, zdazajac do zycia wiecznego (o tym traktuje ostatni
rozdzial). Na tym gléwnie polega istota zycia katolickiego, aby wykorzystujac
wszystkie wrodzone zdolnosci, z pomoca Bozej faski ksztaltowaé swoje cztowie-
czenstwo jako osoby ukierunkowanej ku Osobom Tréjcy Swietej (personalizm).
Wyjasnia takze, jak nalezy rozumiec¢, ze Bog jest centrum calego $§wiata (teocen-
tryzm), a cztowiek jest takze w centrum stworzonego przez Boga $wiata (antro-
pocentryzm). Dzieki tasce Bozej cztowiek mimo skazonej przez grzech natury
moze realizowa¢ w swoim zyciu plan Bozy. Wsrod wielu postulatow katolickiego
zycia szczegdlng uwage zwraca na prawdg, mitos¢ i dobro, realizm ontologiczny
1 etyczny, personalizm, zachowanie hierarchii wartosci, zdrowej ambicji, ale takze
pokory i ascezy. Z rozwazan ks. W. Granata promieniuje chrzescijanski optymizm,
zbudowany na realizmie kondycji cztowieka jako stworzenia. Gtéwna przeszkoda
dla katolickiego zycia jest grzech, ale mozliwy do pokonania dzigki tasce Bozej.
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Pierwsza czg$¢ ksigzki moze by¢ trudna w odbiorze dla 0s6b bez przynajmniej
ogo6lnej znajomosci pojec filozofii chrzescijanskiej i teologii katolickiej. Natomiast
aneks O modlitwie, napisany bardzo przystgpnym jezykiem, z pewnoscig moze
pomodc w rozumieniu sensu modlitwy i koniecznosci jej ciggtego doskonalenia.

ks. Czestaw Krakowiak

Halina Irena Szumil, Profesor i Mistrz. Stuga Bozy ks. Wincenty Granat, TN KUL,
Lublin 2017, ss. 308.

W stulecie swego istnienia KUL publikuje m.in. znaczacg pozycje poswiecong
swemu rektorowi, ks. Wincentemu Granatowi. Zwigzang z tym olbrzymig prace
(opracowanie redakcyjne, indeks, sktad komputerowy, tamanie, przygotowanie
fotografii do druku) wykonat aniot ks. Wincentego Granata, Halina Irena Szumit,
ktora od wielu lat skutecznie czuwa nad spuscizng swego Profesora i Mistrza oraz
ja promuje. Ks. K. Guzowski zauwazyt w Slowie wstepnym, ze 6w ,,aniol” juz
w 1993 roku dat ,,pierwsza probg kompletnego przedstawienia sylwetki naukowe;j
kulowskiego profesora” (s. 7), a omawiana ksigzka ,,prezentuje dorobek naukowy
lubelskiego teologa oraz dokumentacje wszystkich dotychczasowych opracowan
drukowanych i prac dyplomowych (doktoratow i magisteriow) z lat 1972-2016
wraz z wykazem ich spisu tresci. Jest to gtowny walor tej publikacji, gdyz pokazuje
nam, w jakim kierunku idzie refleksja prowadzona na kanwie dorobku Ksigdza
Profesora” (s. 8).

We Wprowadzeniu Irena Szumit, prawdopodobnie jeden z najznakomitszych
(jesli nie najznakomitszy) znawcow naukowego dziedzictwa ks. Wincentego Gra-
nata, za ks. Jozefem Swastkiem proponuje taka jego charakterystyke:

»Stawat na katedrze profesorskiej jako skromny i pokorny stuga prawdy ewan-
gelicznej, zapalony szermierz teologii Zywej, zawsze mocno powigzanej ze zrodta-
mi Objawienia, a przy tym dziwnie oryginalnej, nowoczesnej, popartej filozofia,
historig a nierzadko i naukami przyrodniczymi, opartej na tym, co nowe i zmie-
niajace si¢ w §wiecie. A $wiat ten jako Boze dzieto, naznaczone «boskg pieczecia
Chrystusa», kochat bardzo i umiat tez uczy¢ nietatwej sztuki kochania §wiata
i rozpoznawania w nim $ladéw Stworcy. Nie uznawat teologii schematycznej, pod
kazdym wzgledem wykonczonej, gdyz twierdzit, ze zadaniem teologa jest stale
poszukiwanie i troska, aby prawdy Boze przyblizy¢ wszystkim ludziom wszystkich
czasow 1 wszystkich pokolen” (s. 9).

Czese 1. Ksigdz Wincenty Granat (1900—1979) — ogranicza biograficzng infor-
macje¢ (tylko s. 11-22). Dzigki za koncowke o drodze na ottarze: ,,Dnia 12 czerw-
ca 1995 r. Kosciot Sandomierski rozpoczat dochodzenie kanoniczne w sprawie
wyniesienia do chwaty oftarzy zmarlego w opinii §wigtosci [...]. Obecnie pro-
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ces beatyfikacyjny stugi Bozego ks. Wincentego Granata zbliza si¢ ku koncowi,

przygotowywana jest dokumentacja do zakonczenia procesu beatyfikacyjnego na

szczeblu diecezjalnym” (s. 20-21).

W czesci 11, pt. Dziatalnosé dydaktyczna, praca na uniwersytecie znalazta
si¢ w kontekscie innych form i etapéw pracy ks. Granata: w szkotach Radomia,
w sandomierskim WSD, w Instytucie Wyzszej Kultury Religijnej w Radomiu,
jako nauczyciel na kompletach tajnego nauczania i jako prelegent na zjazdach
naukowych.

Czes¢ 11l Dziatalnosé pisarska (s. 83—106) — to przedruk z uzupetlieniami
z: H.I. Szumit, Deo et Ecclesiae. Zycie i dziatalnosé ks. Wincentego Granata,
Opole 1993, s. 57-113.

Cze$¢ 1V przynosi Bibliografie podmiotowg (s. 107-158) — to nie tylko teksty
opublikowane, ale takze 26 tekstow ks. Granata pozostawionych w rekopisach
(s. 144-145). Osobno zestawiono pozycje, ktore redagowat czy wspodiredago-
wal ks. Granat (s. 146-147), prace magisterskie i licencjackie, ktore firmowat
(s. 147-153), 41 prac doktorskich, ktorych byt promotorem (s. 154-156), m.in.:
B. Pylaka, F. Zaplaty, J. Mazura, J. Myskowa, S. Moysy-Rosochackiegio, W. Stom-
ki, A. Nossola, B. Holy, A. Skowronka, F. Blachnickiego, S. Moskwy, K. Zie-
laska, W. Hryniewicza, T. Wilskiego, J. Misiurka, E. Ozorowskiego, R. Kafla
i B. Sneli; 15 recenzji habilitacyjnych (s. 157-158), napisanych: W. Pietkunowi,
B. Waczynskiemu, H. Bogackiemu, B. Pylakowi, A. Wawrzyniakowi, J. Mys$kowo-
wi, S. Nagiemu, L. Szafranskiemu, A. Skowronkowi, W. Stomce, W. Hryniewiczo-
wi, M. Majewskiemu, A. Nossolowi, E. Ozorowskiemu i L. Balterowi, 6 recenz;ji
do unadzwyczajnienia: S. Poplatka, E. Kopcia, H. Bogackiego, A. Skowronka,
A. Zuberbiera i T. Kuca oraz 1 do uzwyczajnienia — [. Rozyckiego.

Cze$¢ V zawiera Bibliografie przedmiotowg (s. 159-210), wigc to, co napi-
sano o ks. W. Granacie (on jako przedmiot badan). Zdumiewajacy zakres stron.
O zadnym teologu polskim — od samego stworzenia swiata — az tyle nie napisano!
Okoto pot tysigea roznych artykutéw i wspomnien (s. 159-210). To nie wszystko.
L. Szumit w czgsci VI zamiescita Wykaz prac dyplomowych z mysli teologicznej ks.
Wincentego Granata z lat 1972—2016. Spenetrowata 3 uniwersytety i 7 wydziatow
teologicznych:

Krakow, PAT i UP JP II: prace magisterskie (oczywiscie o ks. W. Granacie) — 19.

Lublin, KUL: prace doktorskie — 10; prace licencjackie — 3; prace magister-
skie — 50.

Doktoraty:

1) Zbigniew Targonski, Wolnos¢ jako zasada rozumienia osoby ludzkiej i jej
rozwoju wedtug ks. Wincentego Granata, 1989, XXXIV, ss. 318, promotor
ks. Walerian Stomka.

2) Anton Adam CM, K personalistickemu chapaniu milosti. Studium nad charito-
logiou Wincenta Granata (Ku personalistycznemu rozumieniu taski. Studium
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nad charytologig Wincentego Granata), 1996, XXX, ss. 256, promotor Stanistaw
Celestyn Napiorkowski OFMConv.

3) Zofia Palubska, Duchowos¢ Stugi Bozego ks. Wincentego Granata. Studium
teologiczno-zrodtoznawcze, 2001, ss. 269, promotor ks. Jerzy Misiurek.

4) Ks. Marcin Hotaj, Misterium unitatis Christi w pismach Wincentego Granata,
2002, ss. 264, promotor ks. Jerzy Szymik.

5) Vilodymyr Kovalkovskyy (Wotodymyr Kowalkowskyyj), Antropologia persona-
listyczna Wincentego Granata, 2002, ss. 428, promotor ks. Czeslaw Stanistaw
Bartnik.

6) Ks. Marian Puchata OMI, Kulturotworczy wymiar chrzescijanstwa jako motyw
Jjego wiarygodnosci w ujeciu ks. Wincentego Granata, 2002, ss. 229, promotor
ks. Marian Rusecki.

7) Grzegorz Barth, Personalizm integralny w mysli filozoficzno-teologicznej
ks. Wincentego Granata, 2007, ss. 252, promotor ks. Krzysztof Guzowski.

8) Jerzy Grochowski, Humanizm w teologii ks. Wincentego Granata, 2010, pro-
motor ks. Krzysztof Guzowski.

9) Tomasz Serwn, Personalistyczna wizja sakramentow ks. prof. Wincentego Gra-
nata (1900—1979). Studium dogmatyczno-liturgiczne, 2012, ss. 220, promotor
ks. Bogustaw Edward Migut.

10) Michat Kosche, Spofeczny wymiar osoby. Studium poréwnawcze w opar-
ciu o pisma W. Granata, K. Wojtyly, Cz. Bartnika, 2014, ss. 330, promotor
ks. Krzysztof Guzowski.

Warszawa, UKSW: praca doktorska — 1, prace magisterskie — 11.

Praca doktorska: Wtodzimierz Artyszuk, Osoba ludzka w teologii ks. Wincen-
tego Granata, 1995, ss. 174, promotor ks. Lucjan Balter.

Wydziaty teologiczne:

Katowice, WTUS: prace licencjackie — 3, prace magisterskie — 6.

Olsztyn, WT Uniwersytetu Warminsko-Mazurskiego: prace magisterskie — 8.

Opole, WT Uniwersytetu Opolskiego: prace doktorskie — 1, prace magister-

skie — 8.

Praca doktorska: Lestaw Stefanik, Tajemnica cztowieka w swietle proktologii
ks. prof. Wincentego Granata, 203, ss. 273, promotor ks. Piotr Jaskota.

Poznan, WT Uniwersytetu Adama Mickiewicza: prace magisterskie — 15.

Szczecin, WT Uniwersytetu Szczecinskiego: praca doktorska — 1.

Praca doktorska: ks. Jarostaw Grabko, Chrystocentryzm teologii w ujeciu Win-
centego Granata, 2012, ss. 172, promotor ks. Tadeusz Czapiga.

Warszawa, Papieski Wydziat Teologiczny: prace magisterskie — 5; prace licen-

cjackie — 2.

Wroctaw, Papieski Wydzial Teologiczny: prace magisterskie — 10.

I. Szumit wskazuje nie tylko autoréw i promotoroéw oraz opis bibliograficzny
prac, ale takze tytuty rozdziatow oraz ich wewngetrzny podziat, przyblizajac w taki
sposob owoce badan mysli ks. Wincentego Granata. Inicjatywa bezkonkurencyjna
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i bardzo pozyteczna dla wszystkich, ktorzy podejmuja studia nad zyciem i nauko-
wym dorobkiem naszego Profesora i Mistrza.

Ksigzka zastuguje na zdecydowane zalecenie jako wyjatkowo cenna oraz nie
do zastgpienia introdukcja do studiéw nad jej Bohaterem.

Stanistaw Celestyn Napiorkowski OF MConv
Kolbianum, Niepokalanow

Jestem Mitosciq i Milosierdziem samym. Fatima a Milosierdzie, praca zb. pod red.
ks. Krzysztofa Czapli SAC i s. M. Elzbiety Siepak ZMBM, Apostolicum
Wyd. Ksigzy Pallotynow, Zabki 2015, ss. 208.

Pod koniec Wielkiej Nowenny Fatimskiej 2009-2017 otrzymali$my interesu-
jaca ksiazke na temat oredzia fatimskiego. Zawdzigczamy ja szesciu pallotynom
i jednej zakonnicy z zakonu Matki Bozej Milosierdzia. Oni napisali po jednym
artykule, ona dwa.

Na prozno szukaé Wstepu, ktory odstania koncepcje dzieta. Zamiast Wstepu
otrzymujemy kilka krotkich tekstow z Dzienniczka $w. s. Faustyny. Tym cenniejsze
jest stowo z ostatniej strony oktadki: ,,Podj¢ta problematyka, forma oraz tres$¢ tej
pozycji stanowi cenng i praktyczng pomoc katechetyczno-katechizmowa ukazujaca
tres¢ Fatimskiego Przestania w kontekscie oredzia o Bozym Mitosierdziu”. Rze-
czywiscie ksigzka opowiada o objawieniach §w. Lucji oraz $w. Faustyny. Autorzy
konsekwentnie zestawiajg orgdzie fatimskie z oredziem Dzienniczka Faustyny.

Zanim zabierajg gtos pallotyni z s. Siepak, przemawia papiez Franciszek swoja
bullg Misericordiae vultus z 11 kwietnia 2015 roku o Milosierdziu Bozym (s. 7-33).

Jest to praca zbiorowa pod red. ks. Krzysztofa Czapli SAC i s. M. Elzbiety
Siepak ZMBM, zbudowana z nastepujacych rozdziatlow: 1. Zrédlo nadziei (tu
Franciszek Mickiewicz SAC pisze nt. Objawienia Boga mitosiernego w Pismie
Swietym [s. 37-60] i Krzysztof Czapla SAC: Przez Niepokalane Serce Maryi do
zrodel milosierdzia. Fatima a Mitosierdzie Boze [s. 61-95]), 1. Jezusowe ore-
dzie mitosierdzia (z 4 tekstami: Elzbieta Siepak, Oredzie o Bozym Mitosierdziu
[s. 99-108], Grzegorz Suchodolski SAC, Kult Mitosierdzia Bozego [109-120],
Eugeniusz Matachwiejczyk SAC, Czerpanie ze zZrodet Bozego Milosierdzia
[s. 121-135] i Franciszek Gomulczak SAC, Apostotowie Bozego Mitosierdzia
[s. 136-150)), L. W stuzbie oredzia o Bozym Mitosierdziu (z dwoma tekstami:
s. M. Elzbieta Siepak ZMBM, Sanktuarium Mitosierdzia Bozego w Lagiewnikach
[s. 151-158], Jarostaw Rodzik SAC, Dolina Mifosierdzia [s. 159-162]). Ksiazke
zamyka bardzo cenny Dodatek (s. 165-206) z najwazniejszymi tekstami Jana
Pawtla II zwigzanymi z Fatimg i s. Faustyng 1 Wystgpienie Delegata Papieskiego
Arcybiskupa Angelo Amato Prefekta Kongregacji ds. Beatyfikacji i Kanonizacji
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oraz Homilia kard. Stanistawa Dziwisza podczas Mszy sw. beatyfikacyjnej
ks. Michata Sopocki.

Otrzymali$my cenny skarbczyk informacji o objawieniach Matki Bozej w Fati-
mie i objawieniach Mitosierdzia Bozego s. Faustynie. Z zainteresowaniem przyj-
mujemy informacje ,,topograficzne” — o ,,Dolinie Mitosierdzia”, gdzie pallotyni
konsekwentnie buduja drugi co do znaczenia o$rodek promocji oredzia s. Faustyny.
Z zainteresowaniem zapoznajemy si¢ z gtownym osrodkiem analogicznej promocji,
tj. krakowskimi Lagiewnikami, dzieki stowu s. Siepak. Optymizmem napetnia
zréznicowanie form owej promocji oraz jej dynamika.

Ks. Czapla podjal probe rozjasnienia relacji migdzy Lucja a Faustyng, mig-
dzy Fatima a polskimi objawieniami Mitosierdzia Bozego. Wskazuje ,,na jed-
nos$¢, podobienstwo czy zbieznos$ci migdzy prawda o Bozym Mitosierdziu a tre-
$cig Fatimskiego Przestania” (s. 63). ,,Przestanie z Fatimy, powtdrze jeszcze raz
wczesniejsza teze, jest przypomnieniem, wskazaniem, uwrazliwieniem na wielki
dar Bozy w postaci Oredzia o Bozym Mitosierdziu” (s. 66). Zdaniem ks. Czapli
Jan Pawet II ,,jednoznacznie potaczyt Niepokalane Serce Maryi z Mitosierdziem
Bozym” (s. 69), a fatimskie objawienie na temat kultu Serca Maryi oraz pierwszych
sobot ,,picknie wspotgra z tresciami Traktatu $w. Ludwika [...]. Ona jedna rozdziela
wszystkie dary, komu chce, ile chee, jak chce i1 kiedy chce (§w. Bernardyn)” (s. 68).

Czytelnicy znajduja godne uznania wyktady nt. Milosierdzia Bozego oraz jego
kultu. Autorzy nie poprzestaja na teologii, ale przypominajg szczegoty objawien
i biografii ich bohaterow. Nie zawahali si¢ przed informacjg o dziewietnastoletnim
(1959-1978) zakazie propagowania kultu Milosierdzia Bozego wedtug objawien
s. Faustyny (s. 145).

Szczesliwy pomyst ks. Franciszka Gomulczaka — prezentacja apostotow Bozego
Mitosierdzia: Maryi, Matki Mitosierdzia, s. Faustyny, apostotki Bozego Mitosier-
dzia, ks. Michata Sopocki oraz Jana Pawta II.

Wszystkie autorzy tej ksiazki zastlugujg na wdzigcznos¢ czytelnikow. Poda-
rowali nam bardzo warto$ciowa lekture o Fatimie w zestawieniu z objawieniami
Bozego Mitosierdzia przekazanymi przez s. Faustyne¢. Nie znaczy, oczywiscie,
ze to propozycja doskonata, bo przeciez po grzechu pierworodnym $miertelni
nie tworzg dziet doskonatych. Poza brakiem bardzo potrzebnego Wstepu nie ma
petniejszego wyjasnienia relacji Bozego Mitosierdzia do Bozej Sprawiedliwosci.
Tytut ksigzki brzmi: Jestem Mitosciq i Mitosierdziem samym. Fatima a Mitosier-
dzie, tymczasem ksigzke otwieraja cytaty z Dzienniczka s. Faustyny, ktore zdaja
si¢ sta¢ z tym w sprzecznosci:

,Dzien 25 marca. Rano w czasie rozmy$lania ogarneta mnie obecnos¢ Boza
W sposob szczegblny [...]. Wtem ujrzatam Matke Boza, ktdéra mi powiedziata:
0, jak bardzo mita dusza jest Bogu, ktora idzie wiernie za natchnieniem Jego taski;
ja datam Zbawiciela $wiatu, a ty masz mowi¢ swiatu o Jego wielkim mitosierdziu
1 przygotowac §wiat na powtdrne przyjscie Jego, ktéry przyjdzie nie jako mitosier-
ny Zbawiciel, ale jako Sedzia sprawiedliwy. O, on dzien jest straszny. Postanowio-
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ny jest dzien sprawiedliwos$ci, dzien gniewu Bozego, drza przed nim aniotowie.
Mow duszom o tym wielkim mitosierdziu, poki czas zmitowania; jezeli ty teraz
milczysz, bedziesz odpowiada¢ w on dzien straszny za wielka liczbe dusz” (s. 5-6).

,»Wrzesien. Pierwszy piagtek. Wieczorem ujrzatam Matke Boza, z obnazong
piersia i zatknigtym mieczem, rzewnymi tzami ptaczaca, i zastaniata nas przed
straszng karg Boza. Bog chce nas dotkna¢ straszng karg, ale nie moze, bo nas
zastania Matka Boza” (s. 6).

Jak si¢ to ma, Kochani, Wspaniali Autorzy omawianej tu ksigzki, do jej tytulu
Jestem Mitoscig i Mitosierdziem samym?

Nieco $wiatta rzuca na ten problem zamieszczona przed pierwszym rozdziatlem
(s. 7-33) bulla papieza Franciszka Misericordiae vultus z 11 kwietnia 2015 roku,
nie mozna jednak zasadnie stwierdzi¢, ze go rozwigzuje (zniewala do zatrzymania
si¢ przy zdaniu: ,,Jego [tj. Chrystusa] osoba jest niczym innym jak tylko mitoscig”
[s. 14]). Nie rozwiazuja go takze teksty zataczone w Dodatku [s. 165-206]), ktore
ograniczaja si¢ do Mitosierdzia: homilia Jana Pawla II w Fatimie (13 V 1982)
i tekst na poswiecenie $wiata Niepokalanemu Sercu Maryi (Fatima, 13 V 1982,
1 Watykan, 25 11l 1984), Akt zawierzenia Matce Bozej przez JP II (Fatima, 13 V
1991), homilia Jana Pawta 11 podczas beatyfikacji Franciszka i Hiacynty (Fatima,
13 V 2000), jego homilia podczas beatyfikacji s. Faustyny (Rzym, 18 IV 1993)
oraz w czasie jej kanonizacji (Rzym, 30 IV 2000), a takze przemdwienie dele-
gata papieskiego, abp. Angela Amata, prefekta Kongregacji ds. Beatyfikacji oraz
Kanonizacji, wreszcie homilia kard. Stanistawa Dziwisza podczas beatyfikacji
ks. Michata Sopocki. Pomyst przyblizenia nam tych waznych dla tematyki obja-
wien Milosierdzia Bozego tekstow zastuguje na szczerg wdzigczno$¢. Ich lektura
nie rozwigzuje jednak trudnego problemu relacji milosierdzia i sprawiedliwosci
Boga Ojca i Boga-Czlowicka.

Dziekujac za omawiang ksigzke, przyjmijcie, Drodzy Autorzy, prosbe o nastep-
ng publikacj¢ z pomocnym $swiatlem na zgloszony problem.

Stanistaw Celestyn Napiorkowski OFMConv
Kolbianum, Niepokalanow

Ks. Marek Jagodzinski, Trynitarno-komunijna teologia stworzenia, Wydaw-
nictwo KUL, Lublin 2016, ss. 175.

Najnowsza ksigzke ks. prof. Marka Jagodzinskiego pt. Trynitarno-komunijna
teologia stworzenia nalezy potraktowac jako konsekwencj¢ zainteresowan auto-
ra i owoc dotychczasowych publikacji. Gdy $ledzi si¢ jego dorobek, trudno nie
zauwazy¢ coraz wnikliwszej refleksji, obejmujacej zagadnienie komunikacji, ktora
realizuje si¢ w petni i wyczerpuje, odnajdujac niejako swoj sens oraz cel w mie-
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dzyosobowej komunii. W tym kontek$cie wystarczy wspomnie¢ m.in. takie prace
autora, jak: Communio dzigki komunikacji. Teologiczny wymiar teorii komunika-
tywnego dziatania w eklezjologii Medarda Kehla SJ (Radom 2002); Sakramenty
w stuzbie communio. Studium teologiczno-komunikacyjne (Warszawa 2008); Komu-
nijna wizja Kosciota wedtug Medarda Kehla SJ (Krakow 2009); Weztowe zagad-
nienia chrystologii komunijnej (Radom 2013); Antropologia komunijna (Lublin
2015). W omawianej pracy chodzi zatem o konieczne nastgpstwo — jesli mozna
si¢ tak wyrazi¢ — bedace wyrazem podazania M. Jagodzinskiego w kierunku jak
najlepszego zrozumienia istoty komunii, co najbardziej dane jest w jej podstawie.
Przy czym nalezy tu mowi¢ o podstawie w sensie fundamentalnym — wzorczym
i zarazem finalnym. Innymi stowy stworczym i eschatologicznym. I nie zmienia
tego zwigzany z rzeczywisto$ciag wewnetrznego zycia Bozego wymiar tajemnicy,
pojawiajacy si¢ na drodze ludzkiego rozumu, ktory o$wiecony wiarg, okazuje
postuszenstwo objawiajgcemu si¢ Bogu, czyli pragngcemu, aby tak wtasnie zostat
przez cztowieka poznany.

Przy czym w swojej ksiazce M. Jagodzinski nie ogranicza si¢ jedynie do aktow
poznawczych cztowieka, nawet jesli dowartoSciowanych nadprzyrodzong taska
wiary, na problemie ich wiarygodno$ci w porownaniu z analiza procesu poznawcze-
go, skierowanego na inne wymiary rzeczywistosci, niejako wymuszajace odmienng
metodologie, niz ta wlasciwa chrzescijanskiej teologii. Dostrzega zwigzane z tym
problemy, odwotuje si¢ do historii oraz tradycji zawigzujacej sic wokot prob ich
rozwigzywania. Przede wszystkim jednak dazy do ukazania obrazu przeciwsta-
wiajacego sie powszechnemu — metodologicznemu i przedmiotowemu — rozbiciu,
pokawatkowaniu, co z istoty sprzeciwia si¢ nie tylko komunii, poniewaz jest skut-
kiem braku komunikacji, ale nawet jednosci. Ich przyczyna jest tzw. badawcza
i naukowa specjalizacja, ktorej osiggnigcia nie usprawiedliwia zatamany lub wprost
utracony sens, co jest juz bezposrednio odno$ne do zadania, jakie zlecone zostato
teologom w Kosciele. W Kosciele rozumianym nie tylko jako najlepsze srodowisko
uprawiania chrze$cijanskiej refleksji wiary, ale rowniez jako wspolnota — communio
— zdajaca sobie sprawe z odpowiedzialno$ci za cztowieka poznajacego i dziata-
jacego w podzielonym oraz rozbitym §wiecie, w ktorym zawodzi komunikacja.
Noszacego jednak w sobie pragnienie jednosci, harmonii i wspdlnoty. Co wigcej,
dostrzegajacego nie tylko w sobie wyrazny $lad tej jednosci 1 komunii, ale rowniez
W otaczajacym go swiecie, takze w tym nieozywionym. Autora zajmuje wi¢c czto-
wiek, jego poznanie i $wiat — rzeczywistos¢, do ktorej byt ludzki jest odniesiony,
jakos$ od niej zalezny i za nig odpowiedzialny. Nade wszystko odniesiony do Boga,
objawiajacego si¢ jako odwieczne, doskonale i przekazane wszystkiemu, co od
Niego pochodzi, Communio, poniewaz tak tylko mozna mowi¢ o refleksji wiary
skonfrontowanej z tajemnica Trojcy Swictej i stojacej przed wyzwaniem, jakie
niesie ze sobg prawda o stworzeniu.

O czym jest zatem ksigzka M. Jagodzinskiego poswiecona teologii stworzenia?
Autor w centrum swoich rozwazan stawia cztowieka. I jest to godne podkreslenia,
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bo czesto w chrzescijanskiej teologii rezygnowano z trudu zwigzanego z wyczer-
pujacym jego opisem, tym bardziej z proba definicji. To znaczy w jego strukturze
osobowej, pozwalajgcej lepiej poznawaé Boga oraz wlasciwie ocenia¢ przyczyny
braku komunikacji i komunii zarowno miedzy osobami, jak i pomigdzy osoba
a $wiatem nieosobowym, jednak stworzonym przez Boga, noszacym na sobie
slad Jemu wlasciwej jednosci i komunii, do ktorej tez cztowiek w swoim zwigzku
z calg stworzong rzeczywistoscig jest wezwany. M. Jagodzinski, stawiajgc problem
w swojej ksigzce, stara si¢ ukaza¢ znaczenie osiggnigcia chrzescijanskiej teologii,
jakim byto wskazanie na Trojcg Swigta jako podmiot stworzenia. Przy czym jako
kontekst wyostrzajacy ten problem przywotuje utrzymujaca si¢ bardzo dtugo
w historii teologii katolickiej — jak ja okresla — ,,obco$¢” miedzy Trojcg Swieta
a stworzeniem, co trzeba takze uzna¢ za niekonsekwencje w refleksji wiary wobec
danej jej w objawieniu communio w Bogu, czyli najbardziej doskonatej jednos$ci
jako przyczyny i1 zarazem celu roznego od Boga i sktadajacego si¢ z bytow o rozne;j
od Niego naturze — stworzenia.

Rozwiazujac postawiony problem, postepuje w sposob klasyczny i sigga do
tradycji biblijnej, Ojcoéw Kosciota, sredniowiecznych mistrzow i wspotczesnych
teologdw; nie pomija poswigconych temu zagadnieniu dokumentow Magisterium
Kosciota. Czyni to w sposéb syntetyczny, ukierunkowany przez konkretna, anali-
zowang przez siebie tez¢. Niemniej na potrzeby wyjasnienia czytelnikowi sedna
problemu i jego zakorzenienia w teologii, wystarczajacy. W warstwie biblijnej
prawda o Trojcy Swietej, choé obecna, nie zostala opracowana, co miato miejsce
dopiero po zamknieciu kanonu ksiag natchnionych. Jednak interesujace autora
stworzenie juz w warstwie biblijnej — jak zauwaza w swojej pracy — nosi na sobie
nie tylko $lady trynitarnej rzeczywistosci Boga, ale rowniez Jego obecnos¢. Przede
wszystkim przez wcielenie i wywyzszenie Stowa, w ktorym Bog jest podstawa
istnienia i ostatecznym celem kazdego stworzonego przez siebie bytu. Podkreslajac
te obecno$¢ Boga w stworzeniu, M. Jagodzinski powotuje si¢ na stwierdzenie Sw.
Tomasza z Akwinu, wedhug ktérego ,,Bég musi by¢ obecny we wszelkiej rzeczy-
wistosci w najbardziej wewngtrzny sposob”, co przesadza o Jego dziataniu jako
trojjedyny, czyli w jednakowym stopniu stanowigc przyczyne wszystkich bytow
iich ostateczny cel; zrealizowanie wypelniajace si¢ w jednosci komunii, poniewaz
cate stworzenie, nie tylko byty osobowe, jest nacechowane obrazowoscig trynitarng.
Autor odwotuje si¢ do tradycyjnej metafizyki, pozwalajacej wyrdznia¢ w kazdym
bycie jego istote i istnienie, czyli réznice i jednos¢, ktore nie tylko nie przekreslaja
komunijnego obrazu rzeczywisto$ci stworzonej, ale ja warunkuja.

Niewatpliwie wartoscig tej pracy jest bardzo konsekwentne, cho¢ wymaga-
jace od kazdego autora przetamywanie do§¢ mocno zakorzenionego w teologii
rozpatrywania cztowieka i innych istot zywych, glownie Swiata rzeczy, na roz-
nych i wyraznie separowanych od siebie ptaszczyznach. M. Jagodzinski stara
si¢ to osiggnac przez takie spojrzenie na cztowieka, dzigki ktéremu jego ztozona
struktura osobowa najlepiej thumaczy otaczajacy go swiat, z jednej strony, i z dru-
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giej najbardziej wskazuje na Boga, poniewaz ze wszystkich stworzonych bytow
W najwyzszym stopniu jest on Jego obrazem, takze przez to, ze realizuje si¢ we
wspolnotowo splecionej relacji do drugich osob. Sposob ujecia, przywotujacy
dawny — cho¢ jak si¢ okazuje nie az tak bardzo odlegly w teologii — wlasciwy
$w. Augustynowi antropocentryzm, u M. Jagodzinskiego przyjmuje postac¢ nie
tylko personocentryzmu, w ktorym ma wielu uznanych poprzednikow, zaréwno
w polskiej, jak i zagranicznej refleksji wiary. W tym wypadku trzeba raczej mowic
0 personalnym rozjasnieniu, moze otwarciu, dzicki ktéoremu kazde mowienie
o Bogu skuteczniej zbliza do najpowazniejszych problemoéw cztowieka, a jakie-
kolwiek zajmowanie si¢ $wiatem pozaosobowym, materialnym, poglebia poczucie
sensu. Cztowiek bez zewnetrznego $wiata rzeczy nie bedzie w petni zrozumiaty,
wlasciwie opisany i zdefiniowany. Tym bardziej bez $§wiata drugich 0sob, w ktérym
rozwigzywanie wlasciwego mu napi¢cia migdzy jednostkowoscia a spotecznos$cia
mozliwe okazuje si¢ we wspdlnocie. Potrzebujacej jednego i1 drugiego wymiaru
oraz wskazujacej na gtbwnego Autora tego rozwigzania, nie tylko wzorczego, ale
i przez swoja obecnos$¢ w cztowieku i §wiecie tworzacego je — stwarzajacego.
Jesli mowa o walorach tej pracy, to na pewno trzeba zwroci¢ uwage na siggnigcie
przez M. Jagodzinskiego do tradycji, ktéra wylaniala si¢ juz z prob opisywania
$wiata przez pierwszych starogreckich pisarzy poganskich. Naturalnie nie mieli
oni ani takiej wiedzy o $wiecie jak my, ani takiego obrazu cztowieka, pozwa-
lajacego zachwycac si¢ jego strukturg osobowa, cho¢ wcigz okryta wymiarem
tajemnicy. Starali si¢ jednak nie pomija¢ problemu cztowieka w swoim dazeniu
do zrozumienia $wiata, wnikaniu w jego struktury, co pdzniej, a szczegdlnie obec-
nie, zostato zniesione przez do$¢ swoistg prawidtowos¢, zgodnie z ktorg stopien
mikroskopijnosci tych struktur i ich ztozenia ma usprawiedliwia¢ nieobecno$¢
cztowieka w refleksji na temat $wiata. Praca M. Jagodzinskiego — zwlaszcza we
fragmentach poswigconych osobowej strukturze cztowieka, przez ktora nie tylko
Bég w Trojcy Osoéb jest poznany (skoro istotg Boga jest Komunia, istotg osoby
ludzkiej jest takze komunia), ale i ktorego objawienie t¢ strukture pozwala odkry-
wac — jest udang proba pokazania, ze wigksza znajomos¢ cztowieka przybliza nas
do lepszego zrozumienia otaczajacego nas Swiata. A poznawany, przy zachowaniu
metodologicznej rzetelnosci, §wiat prowadzi nas do cztowieka, gdzie jeden i drugi
kierunek przecina si¢ z prawda o Bogu w Tréjcy Swietej jedynym, bez ktorego
— jako podstawy myslenia o §wiecie i zyciu w $wiecie — zarowno czlowiek, jak
i $wiat istot pozaludzkich, takze rzeczy, pograza si¢ w kryzysie. Czyli sytuacji,
wobec ktorej wspdlnota jest najbardziej radykalnym przeciwienstwem.

Autor, analizujac pod wzgledem trynitarno-komunijnym byt ludzki, przywotuje
rzeczywisto$¢ malzenstwa i rodziny, ktora przez wszczepiong stworzeniu imago
Trinitas, postrzegana by¢ musi jako szczeg6élna droga stawania si¢ komunig os6b
ludzkich w statej relacji do Osob Bozych. Cztowiek bowiem przez swojg osobowa
strukture 1 wyptywajace z niej mozliwosci najbardziej ze wszystkich bytow jest do
Boga podobny. Communio malzenskie i rodzinne, nawet jesli nie jest jedyna forma
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realizacji trynitarno-komunijnego przeznaczenia, stanowi niewatpliwie wyjatkowe,
jesli nie uprzywilejowane miejsce. Dlatego tez z wielka stanowczo$cig trzeba sie
sprzeciwia¢ wszelkim probom demontazu matzenstwa, rozktadu, chocby przez
falszywe rozumienie, poniewaz wptywa to bezposrednio na btedne rozumienie
cztowieka, zafatszowany obraz Boga i w efekcie gleboki kryzys cztowieka, ktory
pozbawiony warunkow zycia we wspolnocie, alienuje si¢ zarowno jako jednost-
ka, jak i jako numeryczny tylko sktadnik jakiej$ spolecznosci. Natomiast ujete
w trynitarno-komunijnym kluczu stworzenie odstania swéj ostateczny cel i swoja
najglebsza istote, co mozna stresci¢ jako stawanie si¢ komunia — trynitaryzacje,
dzigki uzdolnieniu i sile no$nej stwarzajacego oraz podtrzymujacego wszystko
w istnieniu Tréjjedynego Boga.

W tym jednak miejscu przywigzanie autora do rozwigzan wyprowadzajacych
rozumienie ewolucji z nauk biologicznych mogtoby by¢ nieco skorygowane. Cho-
ciazby ze wzgledu na zaburzong proporcj¢ w odwolywaniu si¢ do tradycji, w ktore;j
konstruuje si¢ modele, a nie probuje wyjasnia¢ stworzenie przez wlasciwe jezykowi
religijnemu symbole. M. Jagodzinski pisze: ,,Cecha Boga wydaje si¢ stwarzanie
przez ewolucje i rozwdj”. Nie chodzi tu o jaki§ btad, a nawet stabos$¢ tej pracy,
poniewaz nieco dalej autor to bardzo dobrze wyjasnia i porzadkuje, piszac: ,,Nauki
przyrodnicze podsuwaja nam obraz $wiata relacji konstytutywnych, a teologia
odnosi go do tréjjedynego Boga, istniejgcego w relacjach wewnatrztrynitarnych”.
Problem ten — aczkolwiek marginalny w catej pracy — wydaje si¢ wynika¢ z powo-
lywania si¢ M. Jagodzinskiego na innych autorow, ktérym w tematyce stworze-
nia bliskie sg rozstrzygniecia wynikajace z naukowego konkordyzmu. Niemniej
jednak stworzenie, bedace owocem relacji osobowych w Trojcy, postrzegane jest
przez teologie jako swoisty sakrament komunii, co jest fundamentem trynitarno-
-komunijne;j teologii stworzenia, poniewaz kazda istota stworzona uczestnicy jako$
w zyciu Boskiej Komunii Osob.

Wyznaczong niejako sobie zasade postepowania, zgodnie z ktorg cztowieka
ujmuje si¢ w stalym zwiagzku z otaczajaca go natura, cho¢ przy poszanowaniu
wszystkich istotnych réznic, autor potwierdza w zwigzku z zagadnieniem grzechu.
Ukazuje go jako odmowe przez cztowieka komunii — wspolnoty z Bogiem, do
ktorej jako stworzenie zostat powotany 1 w ktorej tylko moze si¢ w petni zreali-
zowaé. Odmowa ta nie zatrzymuje si¢ jedynie na cztowieku, na jego indywidu-
alnym, jednostkowym losie. Tak jak obejmuje i zaburza relacje migdzyosobowe,
wprowadza rowniez nieporzadek do catego stworzenia, co rozumiane by¢ musi
jako negatywne potwierdzenie trynitarno-komunijnego obrazu tegoz. Sam czlowiek
natomiast przez odmow¢ komunii z Bogiem i przez zaburzenie jedno$ci stworzenia,
takze przez wlasng niewlasciwg z nim relacje, jest wspotautorem grzesznej histo-
rii, ktora potrzebuje odkupienia, czyli przywrocenia komunii najpierw z Bogiem.
A wlasciwie ofiarowania Ducha Swigtego w Synu, ktory wprowadza czlowieka,
a przez niego stworzony $§wiat, w taka relacje mitosci z Ojcem, jaka jest whasci-
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wa Ojcu i Synowi, czego Syn przez swoja obecnos¢ w swiecie dzieki misterium
paschalnemu pozostaje najbardziej skuteczng gwarancja.

Autor w swojej koncepcji trynitarno-komunijnej teologii stworzenia nie pomija
takze stworzonych przez Boga duchow, aniotow. Przywotujac toczace si¢ na prze-
strzeni wiekow spory o przynaleznos¢ aniotéw do Kosciola niebianskiego czy tez
ziemskiego, ostatecznie wlasnie Kosciot jako wspolnote, posiadajaca swoj wymiar
niebieski i doczesny, ukazuje jako najbardziej wlasciwe zakorzenienie problema-
tyki trynitarno-komunijnej w angelologii. Ko$ciét Jezusa Chrystusa, ze wzgledu
na obecny w nim Boski wymiar, niepozwalajacy go zamkna¢ w doczesnosci,
ale okreslajacy w niej charakter Kosciota (we wszystkich urzeczywistnieniach),
a zarazem odnoszacy go do Wspolnoty Osob Bozych, autor przedstawia jako pod-
stawe komunii zachodzacej migdzy doczesnoscia a wieczno$cia. | w tej ostatniej
odnoszacej si¢ do istot stworzonych — aniotow.

Z zasygnalizowanym ewolucyjnym paradygmatem autor jeszcze raz rozprawia
si¢ w ostatnim rozdziale swojej pracy, gdzie zauwaza, ze dopetnienie stworzen
rozumiane w kategoriach ewolucji musiatoby by¢ zaktdécone przez nieuchronna
selekcje, ofiare, zanikanie. Dlatego ujmuje ten proces w terminach eschatologicz-
nych, pozwalajacych mowi¢ o powrocie i odnowie wszystkiego w Bogu z moty-
wu mitosci, a nie wlasciwej ewolucyjnemu obrazowi koniecznosci. Naturalnie
najlepszym zdefiniowaniem tego powrotu i odnowy — z mitosci — pozostaje czlo-
wiek, najbardziej podobny w swojej strukturze bytowej do Tréjjedynego Boga,
stworcy wszystkiego. Stad owo wszystko poza nim samym jest dla niego wielkim
wyzwaniem, zwlaszcza w tych obszarach, w ktorych oddala si¢ od trynitarno-
-komunijnego obrazu.

Podsumowujac powyzsze refleksje, w pracy ks. Marka Jagodzinskiego
dostrzegam nie tylko probe, ale udang, ambitng realizacj¢ sformutowanego przez
ks. prof. Czestawa Bartnika postulatu wobec teologow w ich refleksji na temat
objawionej prawdy o Trojcy Swietej. Jak podkreslat to wielokrotnie lubelski teolog,
prawda ta powinna by¢ najbardziej fundamentalna w poszukiwaniu najglebsze-
g0 sensu rzeczywistosci, uprawiania chrzescijanskiej teologii i to w odniesieniu
do wszystkich interesujacych ja zagadnien. Tymczasem — jak zauwaza oprocz
ks. Czestawa Bartnika takze cytowany przez ks. Marka Jagodzinskiego ks. Wactaw
Hryniewicz — nauka o Trojcy Swictej zbyt dlugo pozostawata jedynie abstrakcyj-
nym modelem mys$lenia o Bogu i Jego zyciu wewnetrznym, a tradycyjna nauka
o wzajemnym przenikaniu si¢ oséb Boskich (perichoresis) rzadko znajdowata
w chrzescijanstwie powigzanie z ziemska rzeczywistoscig swiata. Nalezatoby ja
zatem odnie$¢ nie tylko do ludzi, ale w pewnym sensie takze do wszystkich stwo-
rzen. Ksigzka M. Jagodzinskiego jest bez watpienia takim odniesieniem. Przy czym
klasycznie sformutowanym, szanujacym wlasciwy teologii wymiar tajemnicy, ale
tez niewycofujagcym si¢ przed nim, co zawsze zwigzane jest z wielkimi trudno-
Sciami i w zwigzku z nimi narazone na krytyczng recepcje¢. Dlatego tez w petni
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zastugujacym na opublikowanie w wydawnictwie naukowym jako niewatpliwe
wzbogacenie teologicznej refleksji na temat stworzenia.

ks. Edward Sienkiewicz

Ks. Janusz Krolikowski, Nauka, mgdros¢ i powotanie. O naturze i misji teo-
logii, Uniwersytet Papieski Jana Pawla I — Wydawnictwo Naukowe, Krakow
2016, ss. 307.

Na poczatku 2016 roku ukazata sie ksigzka Janusza Krolikowskiego Nauka,
maqdros¢ i powolanie. O naturze i misji teologii. Autor jest katolickim duchownym,
profesorem Uniwersytetu Papieskiego Jana Pawta II w Krakowie, dogmatykiem.
Studiowat teologie na rzymskich uczelniach: Papieskim Instytucie Swigtego Krzy-
za, Papieskim Instytucie Wschodnim oraz Instytucie Swigtego Tomasza z Akwinu
»Angelicum”. Habilitowal si¢ w 2003 roku w zakresie teologii dogmatycznej na
Papieskiej Akademii Teologicznej w Krakowie. Obecnie jest cztonkiem m.in.
Towarzystwa Teologdw Dogmatykoéw oraz Migdzynarodowej Papieskiej Akademii
Maryjnej w Rzymie. J. Krolikowski to teolog o niezwykle szerokich horyzontach
badawczych, o czym $wiadcza liczne publikacje, ktére poruszajg zagadnienia
zawsze aktualne w akademickiej teologii.

Omawiana w niniejszej recenzji publikacja stanowi swoista metarefleksje nad
naturg i zadaniem teologii. Autor we Wstepie stusznie zauwazyt, iz punktem wyj-
Scia teologii jest pytanie o Boga. Jednakze refleksja teologa nie konczy si¢ wraz
z uzyskaniem odpowiedzi na to podstawowe oraz gldwne zagadnienie. ,,Mozna
powiedzie¢, ze punktem wyjscia teologii — nauki o Bogu — jest kwestia doglebnie
antropologiczna, gdyz szuka ona odpowiedzi dotyczacych cztowieka” (s. 5). W celu
zobrazowania specyfiki teologii J. Krélikowski odwotuje si¢ do problemu $mierci,
wobec ktorej w ostatecznosci staje kazdy cztowiek. Nie mozna w tym wypadku
oprze¢ si¢ jedynie na badaniach empirycznych lub zda¢ si¢ jedynie na ludzki rozum.
Konieczne jest spojrzenie z metaperspektywy, ktore bedzie odzwierciedla¢ sposob
widzenia samego Boga. W takim spojrzeniu autor upatruje specyfiki teologii, ktora
pyta nie tylko o Boga, ale takze o cztowieka i jego los.

Ksigzka J. Krolikowskiego podzielona jest szesnascie rozdziatow. Pierwszy
rozdziat to refleksja nad powotaniem teologa (s. 7—14). Na siedmiu stronach autor
ukazuje, iz Boze Objawienie domaga si¢ przekonujacego wyjasnienia. Tym, kto-
ry w sposob szczegolny zostat powotany do tego zadania, jest teolog. Jednakze
uprawianie teologii nie stanowi tylko pewnego wyuczonego rzemiosta, ale ,,jest
mozliwe tylko w oparciu o dyspozycyjno$¢ serca na przyjecie prawdy Bozej, ktora
jest wicksza od naszego serca i naszego rozumu” (s. 7). W pierwszym rozdziale
warta zauwazenia jest takze uwaga autorstwa francuskiego jezuity Louisa Bouyera,
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ktory ukazal, iz zycie kazdego §wigtego jest swoistg teologia. Inaczej mowiac, gdy
patrzy si¢ na apostotow, ojcow i doktorow Kosciota oraz inne postacie Kosciota,
mozna zauwazy¢ teologi¢ uprawiang niejako ,,w praktyce”. Wreszcie J. Krolikow-
ski podkresla podstawowe zadanie teologa, ktorym jest pomoc w przezywaniu
Objawienia prostym wiernym.

Drugi rozdziat podejmuje temat wyzwan, ktore stoja przed wspotczesnag reflek-
sja teologiczna (s. 15-37). ,,Kazda autentyczna teologia jest takg probg zrozumienia
wiary (auditus fidei), ktéra w sposob niemal bezposredni uwzglednia jej kontekst
historyczny (auditus temporis; s. 15). Zatem naukowe poszukiwania nie moga by¢
dokonywane w oderwaniu od czasoéw, w ktorych przyszto zy¢ teologowi. Autor
zauwazyl, iz wspotczesnie teologowie z jednej strony sa Swiadomi wielkosci
swoich mozliwosci, a z drugiej musza mie¢ na uwadze proby, ktoére chca raz na
zawsze skonczy¢ z tematem Boga, a teologii odebrac¢ prawo obywatelstwa posrod
nauk. Dzieje si¢ tak pomimo braku wielkich oryginalnych herezji, z ktérymi nale-
zatoby walczy¢. J. Krélikowski w tym rozdziale diagnozuje takze putapki obecne
w uprawianej teologii. Za najwicksza uwaza brak w teologii ,,wewnetrznej jedno-
$ci, ktorego konsekwencja jest brak spdjnosci poszczegdlnych traktatow oraz jej
spojnosci jako catosci” (s. 26). Autor nie pozostawia jednak otwartego problemu,
ale w poszukiwaniu rozwigzania odwotuje si¢ do dokumentow Kos$ciota, m.in.
Sapientia christiana oraz Donum veritatis.

Problematyka poruszana w kolejnym rozdziale zawiera si¢ w jego tytule, sfor-
mulowanym w formie pytania: Aktualnosc teologii apofatycznej? (s. 39-57). Dla
autora najwazniejszym wyzwaniem jest uchronienie teologii przed utozsamieniem
Boga ,,jako przedmiotu gramatycznego dyskursu religijnego z Bogiem zywym, kto-
ry poprzedza stowo i przekracza wszelki dyskurs ludzki” (s. 39). W poszukiwaniu
odpowiedzi na postawione w tytule rozdziatu pytanie, J. Krolikowski prezentuje
zrodta teologii apofatycznej, odwotujac sie do Starego Testamentu, dziedzictwa
Dionizego Areopagity, Maksyma Wyznawcy oraz Jana Szkota Eriugeny. Wreszcie
laczy te teologie z mistyka, uprawiang m.in. przez wielkich hiszpanskich mistrzow
— Jana od Krzyza i Teres¢ z Avila. Koniec pierwszego rozdziatu stanowi refleksja
nad zastosowaniem apofatyzmu.

Nastepna cze$¢ publikacji to ukazanie teologii jako drogi ku madrosci
(s. 59-75). Podazajac za przywolanym na poczatku rozdziatu adagium ,,Ubi Rat-
zinger, ibi hilaritas — Gdzie Ratzinger, tam pogoda ducha” (s. 59), autor obiera
za mistrza tego jednego z najwickszych myslicieli XX i XXI wieku. Zauwaza,
iz $redniowiecze postawito pytanie o nature teologii: czy jest ona wiedza, czy
madroscig? J. Krolikowski podkresla gtoéwna ceche teologii Benedykta X VI, czyli
chrystocentryzm. Wielka zaleta czwartego rozdziatu jest obfite przywotywanie
wypowiedzi Ratzingera. Taka metoda pozwala czytelnikowi na zetknigcie si¢
Ltwarzg w twarz” z teologia wybitnego Bawarczyka, zamiast zastgpowac ja dhugimi
komentarzami. To co charakterystyczne dla Ratzingera, zostato przez autora ujete
w sformulowaniu ,,zasada ascetyczna”. Jest to ,,madro$ciowa synteza zycia i wiary
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czy tez zycia zanurzonego w wierze” (s. 67). Jego teologia jest naznaczona gieboka
wiezig z Jezusem Chrystusem, teolog bowiem nie moze nie spotkac sercem Tego,
ktorego zglebia rozumem. Natomiast Kosciot stanowi dla Ratzingera kryterium
autentycznos$ci refleksji i dzialania chrzescijanskiego. Inaczej mowiac, teolog musi
by¢ cztowiekiem gleboko eklezjalnym, a teologia — stuzba Kosciotowi, ktdéra moze
stac si¢ prawdziwa madroscig o imieniu oraz obliczu Jezusa Chrystusa.

J. Krélikowski w rozdziale pigtym rozpatruje teologi¢ jako nauke poszukujaca
sensu, wolnos$ci i madrosci (s. 77-91). Cheac ukaza¢ nature oraz metode teologii,
odwotuje si¢ do Tomasza z Akwinu i prezentuje dziedzictwo scholastycznej mysli
Kosciota. Kolejno autor przekonujaco wskazuje, iz wspotczesnie przedmiot poszu-
kiwan cztowieka jest nadzwyczaj urozmaicony. Jednakze posrod wielu pozadanych
rzeczy gldbwne miejsce zajmuje sens istnienia czlowieka i §wiata. ,,Nawet jesli
kto$ twierdzi, ze wszystko jest absurdem, a jedyna odpowiedzig na to, co spotyka
cztowieka, jest samobojstwo, jak chciatl Albert Camus, to i tak jest to $wiadectwo
niepokojacego poszukiwania rozumienia siebie i historii, czyli poszukiwanie sensu”
— przekonuje (s. 85). Kolejnymi analizowanymi obszarami sg wolno$¢ i madrosc.
J. Krélikowski, odwolujac sie do Pisma Swietego, przekonuje, iz w ostatecznym
rozrachunku wymieniona triada jest wotaniem o Boga i zbawienie.

Szosty rozdziat stanowi namyst nad napigciem, ktore rodzi si¢ w spotkaniu
naukowej teologii z wymogami pastoralnymi (s. 93—109). Autor zauwaza, iz
wspoélczesnie w teologii poszukuje si¢ czegos w rodzaju ,,zadziwienia $wiata”
(s. 100-101). Jednakze teologia nie moze stac si¢ jedna z rozrywek dostarczajacych
ludzkosci chwilowej rado$ci, ale musi wciaz na nowo powracaé¢ do podstawowych
prawd wiary i z nich czerpac¢. J. Krolikowski obnaza w tym rozdziale takze niepo-
wodzenie rozwodu teologii z dziatalno$cig pastoralng, ktory skutkuje kreowaniem
wiary i duszpasterstwa, opierajacych si¢ na socjologii oraz psychologii, a nie na
Objawieniu.

Nastepny rozdziat porusza problem ,,nowej ewangelizacji” (s. 111-125). Autor
zaskakujaco rozpoczyna od stow Stefana Wyszynskiego oraz casusu podkrakow-
skiej Nowej Huty. Kolejno wskazuje, poprzez odwotanie do Magisterium historiae,
ze minione epoki posiadaty swoja ,,nowa ewangelizacj¢”, poniewaz kazdy wiek
byt wrazliwy na kontekst antropologiczno-kulturowy. Stanowisko, jakie powinna
zajac teologia wobec wspotczesnosci, zawiera si¢ w odczytaniu potrzeb i kultury
dzisiejszego cztowieka, do ktérego kierowana jest Ewangelia.

Osmy rozdziat sytuuje teologie pomiedzy ortodoksja a ortopraksja (s. 127-140).
Genezy ich separacji J. Krolikowski upatruje w uzasadnionej intelektualizacji teo-
logii. Autor w tym miejscu ukazuje interdyscyplinarno$¢ uprawianej przez siebie
refleksji, poniewaz dokonuje analizy biblijnych termindw: emunah, emet, pistis
oraz aletheia. Odwotuje si¢ takze do liturgii, wskazujac, ze ,,teologia otrzymuje od
liturgii swoj impuls witalny, a liturgia — ze swej strony — stuzy celebracji tajemnicy”
(s. 137). Inaczej moéwigc, liturgia staje si¢ wyrazicielka dogmatu, a teologia, jako
poprawne mowienie do Boga i o Nim, stanowi swoistg doksologie.
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Kolejny rozdziat to solidne studium z zakresu patrystyki (s. 141-164). W ramach
niniejszej recenzji ukazanie wszystkich watkéw poruszonych w tej czesci publikacji
jest niemozliwe. Recenzent ograniczy si¢ jedynie do zasygnalizowania niektorych
z nich. J. Krolikowski wskazuje na eklezjalno$¢ nauki ojcow Kosciota, jej impli-
kacje ekumeniczne, autorytet oraz konsekwencje dla wspodtczesnie uprawianej
teologii. ,,Pami¢¢ Kosciota” pozwala z jednej strony na docenienie starozytnej
spuscizny teologicznej, a z drugiej na wykorzystanie jej i rozwdj w aktualnym
kontekscie.

Rozdzial dziesiaty to prezentacja doskonalego historycznego przygotowania
autora (s. 165—188). Na dwudziestu czterech stronach tego rozdziatu J. Kroli-
kowski przekonuje, iz historia, jako dyscyplina naukowa, posiada swoje miejsce
posrod nauk teologicznych. Oprocz rozwoju Kosciota, rozumianego jako instytucja,
w Jego wnetrzu rozwijata sie teologia. Autor przekonuje, iz nie mozna separowac
od siebie tych dwoch rzeczywistosci, a dzieje Kosciota sg réwnoczesnie historig
teologii. W dalszej cze$ci nastepuje refleksja nad deontologia historyka, metoda
oraz pracg ze zrodtami.

Nastepna cze$¢ omawianej pracy to ponowne spotkanie z dziedzictwem Toma-
sza z Akwinu, tym razem w $wietle jego doswiadczenia duchowego i teologii
(s. 189-221). Nie mozna pozna¢ bowiem Akwinaty, oddzielajac wymiar inte-
lektualny od duchowosci. Ten rozdziat stanowi doskonaty komentarz nie tylko
do rozumowej sfery zycia Tomasza, ale takze do jego duchowej drogi i zmagan.
Jednocze$nie autorowi udato si¢ unikng¢ hagiograficznego tonu, ktory buduje
nieprzekraczalny mur pomigdzy §wigtymi a zwyklymi wiernymi. Czytelnik na
koncu rozdziatu jest zaproszony do duchowej pielgrzymki u grobu Akwinaty
poprzez przywotanie umieszczonej tam modlitwy.

Dwunasty rozdziat to refleksja nad niezwykle dyskutowanymi dzisiaj zagad-
nieniami: sensus fidei 1 sensus fidelium (s. 223-240). Autor wigze te dwa pojecia
z tajemnicg Kosciota. Odwoluje si¢ takze do wielkich teologéw, m.in. Augustyna,
Bonawentury czy Johna Newmana.

Kolejny rozdziat stanowi niespotykane potaczenie trzech wielkich tematow:
teologii, Kosciota i polityki (s. 241-259). Po sprecyzowaniu, czym jest teolo-
gia, autor ukazuje ja w eklezjalnym kontekscie. Wreszcie kresli wizje ,,teologii
w dziataniu”, ukazujac jej przetozenie na zycie chrzescijanskie. Relacja teologii
do Kosciota wedtug J. Krélikowskiego musi posiada¢ swoja kontynuacje miedzy
Kosciotem a zyciem spotecznym.

Czternasty rozdzial omawia wzajemna relacj¢ teologii i Magisterium Kos$ciota
(s. 261-276). Autor ukazuje rozwoj pojecia ,,Magisterium”, odwotujac si¢ m.in.
do soborowego dokumentu Lumen gentium. Po ukazaniu relacji teologii do Magi-
sterium Kosciota J. Krolikowski prezentuje owoc tej relacji, czyli katecheze. Pod-
sumowujac, stwierdza: ,,Nauczanie pasterzy moze zaproponowac¢ wspolny jezyk,
teologia moze zbudowac jezyk specjalistyczny i uniwersalny, ale na katechezie
spoczywa zadanie wprowadzenia w myslenie i méwienie, ktore odpowiadaja

270 TwP 11,1 (2017)



TwP 11,1 (2017) - recenzje

konkretnemu przezyciu i doswiadczeniu wierzacych oraz ktore prowadzg ich do
dojrzatosci w wierze” (s. 274).

Przedostatni rozdzial podejmuje wazny temat zwigzku teologii i pigkna
(s. 277-291). Nie dziwi odwotanie do Hansa Ursa von Balthasara, ktory podazat
w teologii ,,droga pigkna”. Zadaniem pigkna jest ukazanie wspaniato$ci mitosci
Bozej i samego Boga. Musi by¢ ono jednak ukazane w komunikatywny dla czto-
wieka sposob. Autor, powotujac sie na Akwinatg, wskazuje m.in. na metafore
1 harmoni¢ jako na sposoby ukazywania w teologii perfectum Boga.

Ostatni rozdziat to namyst nad zyciem oraz tworczoscig Tomasza z Akwinu
(s. 293-299). W perspektywie catej publikacji nie dziwi ponowne postawienie
przed oczyma czytelnikow postaci Doktora Anielskiego.

Spojrzenie J. Krolikowskiego na zagadnienie teologii jest na gruncie polskiej
teologii bez watpienia nowatorskie. Praca Nauka, mgdrosé i powolanie. O naturze
i misji teologii prezentuje oryginalno$¢ refleksji tego dogmatyka oraz jej interdy-
scyplinarno$¢. Czytelnik siegajacy po te pozycje znajdzie w niej nie tylko solidna
metarefleksje nad teologia jako nauka, ale rowniez zostanie zapoznany z patrystyka,
biblistyka, historig Kosciota oraz jego nauka spoteczng. Jgzyk omawianej publi-
kacji jest komunikatywny nie tylko dla 0s6b zawodowo zajmujacych si¢ teologia,
lecz takze dla tych, ktérzy poszukuja odpowiedzi na pytanie: czym jest wlasciwie
teologia? Mocng strong tej pracy jest takze przejrzysty uktad tresci i klarowno$¢
mysli. Jedynym minusem omawianej ksigzki jest brak thumaczenia tacinskich
tekstow 1 zwrotéw. Czytelnik nieznajacy taciny zmuszony jest poza publikacja
poszukiwaé znaczenia przywotanych fragmentow.

W rezultacie nalezy stwierdzi¢, iz recenzowana praca stanowi jedna z najlep-
szych publikacji poswigconych naukowe;j teologii. Jej plusem jest takze powiazanie
teologii z codziennym duchowym zyciem chrzescijan. J. Krolikowski w ten sposob
przypomina naukowcom, ze teologia bez duchowosci staje si¢ religioznawstwem
w waskim zakresie. Natomiast zwyklym wiernym wskazuje, iz wiara angazuje nie
tylko serce, lecz takze rozum poszukujacy zrozumienia. W §wietle przywotanych
argumentow ksigzka J. Krolikowskiego zastuguje na lekture i jest pozycja godna
polecenia szerszemu gronu chrzescijan, nie tylko katolikow, ktorzy pragna poglebic
swojg wiarg oraz poznaé teologiczne dziedzictwo Kosciota.

Pawel Beyga
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