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POSLUSZENSTWO JEZUSA CHRYSTUSA
W TAJEMNICY PRZYMIERZA

W ramach wspotczesnej chrystologii, ktora powrdcita do tradycji patrystycznej,
a zwlaszcza do teologii $w. Maksyma Wyznawcy, na nowo podkresla sie, ze
postuszenstwo stanowi najwyzsze wyrazenie zycia i postania Jezusa Chrystusa.
W postuszenstwie urzeczywistnia si¢ osobowe utozsamienie bytu i misji Jezu-
sa, wyrazajace Jego relacje do Boga Ojca i okreslajace Jego wyjatkowos¢. Na
tym gruncie mozna w sposob poglebiony dokonywa¢ interpretacji Jego dzieta
na rzecz cztowieka wykraczajacego poza wszelkie redukcje immanentne. Takie
ujecie staje si¢ potem punktem wyjscia do wlasciwego rozumienia i interpre-
towania dokonanego przez Niego dziela zbawienia, a tym samym zawartego
nowego przymierza. W niniejszym artykule zostaje ukazane postuszenstwo
Chrystusa w relacji do tajemnicy i dziejow przymierza, ktdre stanowi niejako
wstep do wlasciwego ukazania formy i tre$ci tego postuszenstwa, a tym samym
skonkretyzowania jego znaczenia soteriologicznego.

Czy mozna méwic o jakim$ wlasnym sposobie, czyli o specyficznej wyjatko-
wosci, dziatania Jezusa Chrystusa? Jaki jest najglebszy sens bytu i zycia Chrystu-
sa w Jego wedrowce posrdd ludzi w perspektywie krzyza i jej zwienczenia w cier-
pieniu i $mierci na Kalwarii? Pod jakim katem by si¢ nie patrzyto na osobe Jezusa
Chrystusa — zarowno w optyce wiary, ktora wyznaje w Nim Syna Bozego, ktory
stat si¢ cztowiekiem, oraz jedynego i powszechnego Zbawiciela ludzkosci, jak
i w prostej perspektywie ludzkiej podziwu dla szczegolnosci 1 nadzwyczajnosci
Jego wydarzenia — zawsze budzi si¢ najwyzszy zachwyt wielko$cig Jego zycia,
Jego osobowosci i zdolnosci duchowych oraz Jego nauczania. Jezus jawi sie
wszystkim jako doskonale i niedo$cigle harmonijna i spdjna osobowos$¢, wyrdz-
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niajaca si¢ nie tylko na tle Jemu wspoétczesnych, ale takze na tle calych dziejow
ludzkich. Jest on po prostu kim$ absolutnie jedynym.

Blask postaci Chrystusa odstania nadzwyczajng spojnos¢, w najwyzszym stop-
niu wykraczajaca poza wszelkie doswiadczenie ludzkie, zawsze wyjatkowa, a jest
to spojnos¢ migdzy nauczaniem i zyciem, mi¢dzy stowami i czynami, migdzy
misjg przyjeta i misjg spetniong. Pierwotna harmonia Jezusa Chrystusa, ktora po-
czagwszy od wecielenia i dziewiczych narodzin, sprawia, ze jest On ,,doskonaty
w bostwie 1 doskonaly w cztowieczenstwie, prawdziwy Bog i prawdziwy czto-
wiek” — jak ,,symfonicznie” (symphonos) nauczali ojcowie Soboru Chalcedon-
skiego!. Nic w Jego zyciu nie jest rezultatem jakich$ zaleznych od okoliczno$ci
i wptywow chwili, przystosowan lub wprowadzania p6zniej korekt, zaleznych
od ewolucji wiary i potrzeb ideowych lub egzystencjalnych pierwotnej wspolno-
ty popaschalnej. Przeciwnie, ta bosko-ludzka harmonia zakorzenia si¢ w samym
historycznym wydarzeniu Jezusa Chrystusa, jak jednoznacznie to poswiadczaja
najstarsze warstwy Nowego Testamentu. Jaki jest jednak ten specyficzny element,
ktoéry wprowadza doskonata harmoni¢ w dzieje Jezusa z Nazaretu, tgczac w in-
tegralng i wypetiong catos$¢ kazda chwilg Jego zycia od narodzin az do $mierci
na krzyzu, tak ze czyni wiarygodnymi Jego osobe¢ i oredzie? Na czym ponadto
polega podstawowy ,,motyw”, ktory wprowadza jednos$¢ w zycie Jezusa, zarowno
w Jego przyjscie ,,od Ojca”, jak i Jego przyjscie do ludzi, a potem powrdt do Boga?
Udzielenie odpowiedzi na te pytania oznacza podjecie badania nad swiadomoscia
siebie, ktorg miat Jezus i ktéra okresla Jego dzieto.

LPOWINIENEM BYC W TYM, CONALEZY DO MEGO OJCA” (LK 2,49)

Jesli patrzy si¢ uwaznie na posta¢ Chrystusa, unikajgc przesadow ideologicz-
nych lub metodologicznych, i jesli zaglebia si¢ w pierwotne orgdzie Nowego Te-
stamentu, spotyka si¢ jednoznaczng i stata odpowiedz na postawione wyzej py-
tania, a mianowicie koncentruje si¢ ona na postuszenstwie Jezusa Bogu Ojcu, na
co zwrocily uwage znaczace nurty wspotczesnej chrystologii’. Syn Bozy stat si¢
ciatem, w ktérym potem pokazat, Ze stat si¢ tak postuszny — factus oboediens, jak
w nawigzaniu do tajemnicy wcielenia stwierdzit $w. Pawet (Flp 2,8). Postuszen-
stwo jest tak konstytutywne dla bytu i dziatania Jezusa, Ze mozna nawet syn-
tetycznie powiedzie¢, iz Jezus Chrystus jest samym postuszenstwem. Jest On

' Soboér Chalcedonski, Definicja wiary, 11, w: Dokumenty soborow powszechnych, t. 1: (325-787),
uktad i oprac. A. Baron, H. Pietras, Krakéw 2001, s. 222-223.

Por. A. Nossol, Problem Jezusa Chrystusa dzis, w: Jezus Chrystus. Historia i tajemnica, red.
W. Granat, E. Kope¢, Lublin 1988, s. 52-54.
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osobowym postuszenstwem Bogu Ojcu w najwyzszym znaczeniu objawienia
trynitarnego, to znaczy przez nie ukazuje si¢ Jego boska natura i wieczna relacja
do Ojca. Jest On uosobieniem postuszenstwa wynikajgcego nie tylko z tajemni-
cy stworzenia cztowieka na obraz i podobienstwo Boze i bedacego odpowiedzig
na t¢ tajemnice, ale takze odpowiada ono strukturze przymierza mi¢edzy Bogiem
i ludzmi. Wynika to z faktu, ze Jezus jest ostatecznym przymierzem mi¢dzy Bo-
giem i ludzmi, zarowno jako dana im skuteczna propozycja zbawienia, jak i jako
osobowa odpowiedz na podstawowe wymogi samego przymierza, stanowigcego
,»ztotg ni¢” w historiozbawczej relacji Boga z czlowiekiem. W tym znaczeniu Je-
zus Chrystus jest osobowym przymierzem, w ktorym taczg si¢ ostatecznie z soba
i wzajemnie dopetniaja drogi Boga do cztowieka i czlowieka do Boga, a tym
samym znajduje w tym fakcie potwierdzenie, ze jest On jedynym Posrednikiem
i jedynym Zbawicielem wszystkich.

Postuszenstwo, ktorym Jezus odpowiedziat po synowsku na wole Ojca, nie tyl-
ko jest ,,linig zycia” wpisang w Jego egzystencje w ramach przygodno$ci $wiata,
ale okresla ono istote Jego bytu jako Syna Bozego i cztowieka przyjetego w Bogu
oraz spotkanego przez Boga we wcieleniu Stowa. Dlatego mozna juz tutaj stwier-
dzi¢, ze synowskie postuszenstwo Jezusa jest streszczeniem catej chrystologii,
okreslajac jej naturg i specyfike z formalnego punktu widzenia. Bez odniesienia
do postuszenstwa Chrystusa nie mozna autentycznie moéwi¢ o tym, kim On jest
i jaki charakter posiada Jego postac.

Cale zycie i cata misja Jezusa sg naznaczone zywotnym ,,motywem’ postu-
szenstwa, ktore ksztattuje Jego osobowos$¢, konfiguruje Jego egzystencje, wy-
znacza cel podejmowanych dziatan, ksztattujac doskonata harmoni¢ Stowa, ktore
stato si¢ ciatem i ktore zyjac w ciele, objawia najwyzsza tajemnice Ojca i urze-
czywistnia Jego zamyst mitosci. Ten ,,motyw”, ktory niejako okresla strukture ca-
tego bytu Chrystusa i inspiruje Jego dzieto, moze by¢ uchwycony w najwyzszym
stopniu — jak podkreslit §$w. Maksym Wyznawca® — juz w stowach wypowiedzia-
nych przez Jezusa w Ogrodzie Oliwnym w najbardziej mrocznym momencie Jego
ziemskiego zycia: ,,0jcze, jesli chcesz, zabierz ode Mnie ten kielich. Wszakze
nie moja wola, lecz Twoja niech si¢ stanie” (Lk 22,42; por. Mt 26,42; Mk 14,36;
J12,27-28).

Od narodzin do $mierci istnienie Chrystusa nie tylko jest naznaczone jakims$
og6lnym zamiarem wypelnienia woli Bozej, ale Jego wola jest stale poruszana
i wspierana doglebnym 1 stale aktualnym dazeniem do doskonalego wypehienia
zbawczej woli Ojca, ktory postal Go na $wiat celem zbawienia ludzi (J 3,17).
Zgodnie z tym pierwotnym faktem chrystologicznym autor Listu do Hebrajczy-

3 Maksym Wyznawca, Ad Marinum, de eo quod scriptum est: ,, Pater, si fieri potest, transeat a me
calix”, PG 91, 65-70.
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koéw, stosujac do Chrystusa kategorie i ducha przymierza oraz widzac w Nim de-
finitywne wypehienie go na mocy postuszenstwa, mogt w nawigzaniu do pro-
fetycznej zapowiedzi napisac:

Przeto przychodzac na $§wiat, mowi: ,,Ofiary ani daru nie chciates, ale Mi utworzytes ciato;
catopalenia i ofiary za grzech nie podobaty si¢ Tobie. Wtedy rzektem: Oto id¢ — w zwoju
ksiggi napisano o Mnie — aby spetni¢ wole Twoja, Boze” (Hbr 10,5-7).

Od pierwszej chwili swego zycia (,,przychodzac na swiat”) Jezus jest catko-
wicie nastawiony na wypetnienie woli Ojca; co wigcej, jej totalne wypehienie
jest celem i zwienczeniem Jego zycia: ,,0to idg [...], aby spelnia¢ wolg Twoja,
Boze”. Stowo Boze stalo si¢ wiec cztowiekiem, aby po ludzku doswiadczy¢ naj-
wyzszego postuszenstwa, a w ten sposob wyrazi¢ i potwierdzi¢ swoja absolutna
mito$¢ Ojca. Zewngtrzny szczyt tej wewnetrznej wedrowki postuszenstwa zostaje
ukazany 1 osiggnigty w mece i w Smierci Jezusa. Ona stanowi nowa i definitywna
ofiar¢ — ofiar¢ nowego przymierza — na odpuszczenie grzechow wszystkich ludzi.
W deklaracji psalmisty (Ps 40[39]) autor Listu do Hebrajczykoéw widzi proroc-
two, ktore wypehito si¢ w zyciu Jezusa, osiagajac swodj szczyt w Jego ofiaro-
waniu si¢ na krzyzu. W odréznieniu od ofiar obrzgdowych starego przymierza
to ofiarowanie si¢ polega na wewngtrznym i osobowym, swiadomym i dobro-
wolnym postuszenstwie, ktore zostaje przyjete przez Boga Ojca, poniewaz Jezus
w sobie doskonale wypehit Jego wole. Z osobowego postuszenstwa Jezusa wyra-
sta wszelkie nasze u§wigcenie — ,,uswigceni jestesmy” (Hbr 10,10) — i chwalebne
wywyzszenie Chrystusa, ktory ,,zasiadl po prawicy Boga” (Hbr 10,12). Postu-
szenstwo jawi si¢ wigc nie tylko jako najwigksza ofiara, ale takze jako przekrocze-
nie ofiary, co zostato zapowiedziane juz w Starym Testamencie (1 Sm 15,22). Na
mocy tego postuszenstwa i jego wyjatkowej roli zbawczej cztowiek mogt dosta-
pi¢ najwyzszego udziatu w doskonatej komunii z Bogiem*. Tradycyjna teologia
krzyza Chrystusa widzi go zawsze w relacji do udzielonego przez niego czlowie-
kowi zycia Bozego i otwarcia przez niego dostepu do nieba®. Chrze$cijanin jest
cztowiekiem ochrzczonym w $mierci Chrystusa, dzigki czemu moze uczestniczy¢
w Jego bostwie®.

Cale zycie Jezusa byto tak uksztattowane przez osobiste postuszenstwo Ojcu
i tak skoncentrowane na synowskiej i wolnej stuzbie Jego woli, ze tylko On —1 jest
to jedyny przypadek w dziejach zbawienia — mogt postawi¢ swoim krytycznym
obserwatorom pytanie, bedace zarazem wyzwaniem i prowokacja: ,,Kto z was

4 Por. A. Vanhoye, L Epistola agli Ebrei. ,, Un sacerdote diverso”, Bologna 2010, s. 219-230.
> Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 49 a. 5.
¢ Por. E.-H. Wéber, Le Christ selon saint Thomas d’Aquin, Paris 1988, s. 281-284.
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dowiedzie mi grzechu?” (J 8,46), to znaczy niewiernosci lub sprzeciwu w wypet-
nianiu misji otrzymanej od Boga? Pytanie-wyzwanie, ktore przytacza ewangelista
pojawia sie w kontek$cie wielkich dysput Jezusa z Zydami, jest pierwszorzednie
wyjatkowa chwilg boskiego samoobjawienia Chrystusa, a w zwigzku z tym nie
dotyczy tylko Jego czystosci moralnej lub rytualnej. Dotyczy ono poniekad jako-
Sciowego sensu catego Jego zycia i Jego dzieta. Mozna powiedzie¢, ze posiada
odniesienie do tego, kim jest Jezus, czyli do ontologicznych podstaw Jego bytu.
Jak stusznie zauwazyt Rudolf Schnackenburg,

[...] pytanie rodzi si¢ z samos$wiadomosci Jezusa, ktory umie zgadza¢ si¢ z Bogiem
(por. J. 8,29) przez swoje postuszenstwo woli Ojca az do ofiary ze swego zycia (J 10,18;
14,31), i dlatego daleki jest od wszelkiego grzechu’.

W Jezusie — jak mogli stwierdzi¢ Jego wspodtczesni — nie bylo zadnej dwu-
znaczno$ci czy sprzecznosci, gdyz byta w nim tylko petna wiernos¢ Bogu w naj-
wyzszym postuszenstwie w stosunku do Niego. Dlatego Apokalipsa powie, Ze jest
On ,,Amen, Swiadkiem wiernym i prawdoméwnym” (Ap 3,14).

Caly byt i stawanie si¢ Chrystusa rozwijaja si¢ pod znakiem postuszen-
stwa okazywanego Ojcu az do bedacej jego wypelnieniem agonii w Getsemani
(por. Mk 14,33-36; L.k 22,41-46) i do ostatniego ,,wotania” na krzyzu (Mk 15,37).
Te dwa skrajne momenty meki Chrystusa przenikaja si¢ wewnetrznie ze soba, sta-
jac si¢ jednym aktem absolutnego postuszenstwa Ojcu. Ponadto, ,,smutek”, we-
wnetrzna walka (Mk 14,33) 1 krwawy pot (Lk 22,24), doznawane w doglebnym
bolu przez Jezusa jako straszne doswiadczenie samotnosci i absurdalnej pustki,
takze zmierzaja do okazania osobistego postuszenstwa, wyrazonego ufng modli-
twa: ,,Abba, Ojcze” (Mk 14,36). W koncu, ostateczne opuszczenie przez Boga
na krzyzu, objawione w ,,gloSnym wotaniu”, osigga punkt kulminacyjny w ufnej
modlitwie, wspieranej przez synowskie postuszenstwo i w wewnetrznej determi-
nacji wypetnienia az do konca woli Ojca: ,,0jcze, w rgce Twoje powierzam ducha
mojego” (Lk 23,46). Ciato, ktore Jesus, ,,przychodzac na swiat”, otrzymat od Ojca
we wecieleniu, moze teraz ostatecznie odda¢ Ojcu, razem ze swoim ,,duchem”
w oczekiwaniu na chwalebne wywyzszenie. Zmartwychwstanie bedzie nagroda,
ktorg Bog Ojciec daje Jezusowi za Jego synowskie postuszenstwo, ,,az do $mierci
— 1 to $mierci krzyzowej” (Flp 2,8).

Z tego zarysu chrystologicznego dotyczacego postuszenstwa mozna juz wy-
prowadzi¢ niektore implikacje teologiczne o wielkim znaczeniu. Przede wszyst-
kim refleksja nad osobistym i synowskim postuszenstwem Jezusa jako specyficz-

7 R. Schnackenburg, 1/ Vangelo di Giovanni, cz. 2, Brescia 1977, s. 388.
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ng cecha Jego zycia i Jego misji zbawczej oznacza siggniecie okiem teologicznym
$w. Jana do samego serca bosko-ludzkiej postaci Jezusa, aby podjac probg uchwy-
cenia istoty chrystologii postuszenstwa i zbudowania na niej soteriologii zdecydo-
wanie poszerzonej o koncepcje odkupienia ludzkiej woli i opierajacego si¢ na nim
wyzwolenia (por. Ga 5,1). Pomijajac lub pomniejszajac ten istotny i wyrozniajacy
element chrystologiczny, tatwo pojawia si¢ niebezpieczenstwo postawienia Jezu-
sa z Nazaretu jedynie na linii prorokéw Starego Testamentu, sprowadzenia go do
roli zatozycieli wielkich religii badz uwigzienia Go w ramach kategorii, nawet
znaczacej z punktu widzenia historycznego, ,,geniuszy”, ktdrzy swoimi wyjatko-
wymi czynami oswiecili duchowg i kulturowg wedrowke jakiej$ epoki lub calej
ludzkosci. W takiej ,,oddolnej” perspektywie gubi si¢ to, od czego, wyszlismy,
a mianowicie cala oryginalno$¢ postaci i dzieta Jezusa Chrystusa i ulega drama-
tycznemu zakwestionowaniu zbawienie czlowieka, poniewaz traci si¢ mozliwos¢
odkupienia jego woli, a tym samym traci na znaczeniu jego wolnos¢®.

Tym, co okresla w sposob jak najbardziej pierwotny cata egzystencj¢ Jezusa
i odréznia ja od horyzontalnosci kondycji ludzkiej ujmowanej w perspektywie
,doskonatego cztowieczenstwa” oraz taczy ja w sposob niepodzielny z wymiarem
wertykalnym transcendencji, ktora jest Mu wiasciwa — w harmonii z ,,doskonatg
boskoscig” — jest Jego synowskie postuszenstwo Ojcu. Jezus Chrystus, w toz-
samosci swojej boskiej osoby, jest Synem Bozym, ktory stat si¢ cztowiekiem —
jest Synem jako Postuszny Ojcu. Innymi stowy, synowskie postuszenstwo Jezusa
widziane jako nieprzerwana otwarto$¢ na wole Ojca i absolutna gotowos¢, aby
otrzymywa¢ chwila po chwili swoja misj¢ — stanowi ontologiczny wymiar moz-
liwosci samego wcielenia Stowa 1 wyraza wewnetrzng nature Jezusa jako Syna
Bozego, ktory stat sie cztowiekiem. Weryfikacji tego faktu nalezy szuka¢ w oso-
bowym utozsamieniu Chrystusa z otrzymana misjg Bozg oraz z jej ludzkim wy-
pehieniem w postuszenstwie. Hans Urs von Balthasar zapisat w Teologii dziejow,
ze istnienie Jezusa jest

[...] istnieniem jako przyjmowaniem, jako otwarciem si¢ na wol¢ Ojca, jako samodziel-
nym spelnianiem tej woli w nieustajacej misji. Podobnie jak Syn w niebie nie jest najpierw
osobag samg dla siebie, ktora nastepnie oddaje si¢ na stuzbe Ojcu, tak Syn na ziemi nie
jest najpierw czlowiekiem samym dla siebie, ktory nastgpnie otwiera si¢ na Ojca, aby
wystuchaé Jego woli i petnic ja. Wtasnie fakt, ze jest On otwarty, przyjmujacy, stuchajacy
i spetniajacy, czyni Go — oczywiscie pewnym cztowickiem, ale tylko przez to, ze czyni
Go tym wlasnie cztowiekiem”.

8 Por. B. Sesbotié, Jezus Chrystus na obraz ludzi. Krétki przeglgd przedstawien Jezusa na prze-

strzeni historii, thum. P. Rak, Krakow 2006.
H.U. von Balthasar, Teologia dziejow, ttum. J. Zychowicz, Krakéw 1996, s. 37.
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Jesli nie uwzglednia si¢ wyraznie synowskiego postuszenstwa Jezusa jako
istotnej wlasciwosci chrystologii, wowczas nie mozna uchwycic¢ trynitarnej war-
tosci objawienia i aktualnosci zbawienia ludzi, dokonanego przez Ojca za posred-
nictwem Syna w Duchu Swictym. Jezus bez postuszenstwa bylby tylko jakim$
zewngtrznym ,,narzedziem” Ojca, nie tylko réznym od Niego, ale takze oddzie-
lonym od Niego w dziele objawienia i odkupienia, niewnoszacym w nie niczego
boskiego. Tymczasem w czasie calego swojego zycia Chrystus ,,nigdy nie po-
rzuca postawy Syna, ale zachowuje ja w samym wnetrzu swojej misji, w pierw-
szych, niedostrzegalnych poruszeniach swoich uczué¢. By¢ Synem jest formg Jego
istnienia”!’. Mozna wigc zrozumieé rzeczywisto$¢ synostwa Bozego Jezusa, je-
dynie zdecydowanie akcentujac boski charakter Jego postuszenstwa. ,,Jest ono
tego samego typu i porzadku, ktéremu jest On postuszny. On jest tym, ktory jest
postuszny, jak Ojciec jest tym, ktory nakazuje"'. W Jezusie Chrystusie zachodzi
wigc tozsamo$¢ osobowa miedzy byciem Synem i byciem Postusznym. Jak juz
zwrocilismy uwage, On jest uosobieniem wiecznego i boskiego postuszenstwa
oraz ludzkiej odpowiedzi w dziejach obietnic Bozych. Dlatego jest On kaptan-
skim Posrednikiem migdzy Bogiem i ludzmi, jak uzasadnia chrystologia Listu do
Hebrajczykow.

W synowskim postuszenstwie Jezusa ukazuje si¢ wigc nie tylko istota calej
chrystologii, ale takze ,,miejsce” lub wymiar, w ktorym sytuuja si¢ w doskonalej
jednosci tak zwana chrystologia ontologiczna i chrystologia funkcjonalna, po-
niewaz samo postuszenstwo stanowi niejako bijace serce osoby i dzieta zbaw-
czego Chrystusa, egzystencjalnie tagczac ze soba wszystkie wymiary Jego bytu
i Jego dzialania. Wydaje si¢, ze wiasnie w ramach przezywanej rzeczywistosci
synowskiego postuszenstwa mozna znalez¢ ,,punkt przecigcia”, to znaczy element
naturalny unifikujacy trzy glowne linie chrystologiczne, ktore prezentuje Nowy
Testament: chrystologi¢ Syna Czlowieczego, chrystologie Stowa (Logos) i chry-
stologi¢ Syna Bozego. Teologia synostwa Jezusa Chrystusa nie jest niczym innym
niz interpretacja i wyrazeniem tego, co jest ukryte w Jego postuszenstwie i odda-
niu Ojcu. To, co Jezus przezywal historycznie przed Pascha, zostalo potem wy-
razone ontologicznie w okresie popaschalnym, ale Jego osoba jest nieodlgcznie
zwigzana z Jego funkcja, przenikajac si¢ z nig wewnetrznie'>. Mozna wiec zde-
cydowanie powiedzieé, ze synowskie postuszenstwo Jezusa jest egzystencjalnym
kluczem do zrozumienia chrystologii, aby wejs¢ w Jego tajemnice Syna Bozego
i Odkupiciela cztowieka.

10 R. Guardini, La realta umana del Signore, Brescia 1970, s. 103.

"' Tamze.

12 Por. G. Segalla, La cristologia del Nuovo Testamento. Un saggio, Brescia 1985, s. 147-165;
J.-L. Ska, Abramo e i suoi ospiti. Il patriarca e i credenti nel Dio unico, Bologna 2002, s. 54-57.
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,DOKONALO SIE!” (J 19,30)

Wedhug czwartej Ewangelii ostatnim stowem Jezusa na krzyzu byto: ,,Doko-
nato si¢!” (J 19,30). To wotanie stanowi szczyt chrystologii Janowej, poniewaz
obejmuje ono cate zycie i misj¢ Jezusa na ziemi, dokonujac jego podsumowa-
nia; te stowa zapowiadajg zarazem wylanie Ducha Swigtego, ktérego ,,oddanie”
w rece Ojca jest Jego bliska zapowiedzig. Stowo ,,dokonato si¢” podkresla, ze
»Jezus umiera na krzyzu po wypekieniu na ziemi swojego dzieta, zrealizowane-
go w postuszenstwie zadaniu zleconemu Mu przez Ojca (por. J 14,31; 17,4)”%3,
Te same stowa oglaszajg zarazem ukryty tryumf Syna, ktory powraca do Ojca
po doskonatym doprowadzeniu do konca dzieta Ojca; sa one takze ,,wotaniem
zwycigstwa”, ktore oglasza ,,postuszne wypelnienie woli Ojca”'. Wobec $Smierci,
najwyzszego mementu prawdy dla kazdego cztowieka, Jezus moze zatem powie-
dzie¢, ze wiernie wypehit caty zamyst zbawczy zamierzony przez Ojca, ukazu-
jacy sie, poczawszy od stworzenia i upadku pierwszego cztowieka, od postusznej
wiary Abrahama i Mojzesza, az do ostatnich przedstawicieli starego przymierza.
Jezus nie tylko zawarl nowe przymierze w swojej krwi wylanej na krzyzu na
odpuszczenie grzechow 1 dla powszechnego zbawienia ludzi, ale takze wecielit
W swojej osobie samg istote przymierza jako taskawego daru zbawienia i jako
postusznej odpowiedzi cztowieka na komuni¢ z Bogiem. Odpowiedz wierzacego
na dar przymierza bedzie odtad wyraza¢ si¢ w relacji do Jezusa Chrystusa, stajac
si¢ przez Niego rzeczywistoscig trynitarng.

W wielkim dyptyku zawartym w Liscie do Rzymian (5,12-21), w ktérym
zostaty przeciwstawione dwie antytetyczne ,,postacie” zbawienia: ,,odwrocona”
figura Adama, poniewaz okazat niepostuszenstwo, oraz doskonata i $wietlana,
»prawidlowa”, posta¢ Chrystusa, sw. Pawel daje nam do dyspozycji nieprze-
kroczong synteze powszechnych dziejow cztowieka, ktora od zawsze wypowia-
da ,,dramat” napiecia migdzy grzechem i taskg, migdzy dobrem i ztem, migdzy
$miercig i zyciem:

Dlatego tez, jak przez jednego cztowieka grzech wszedt do $wiata, a przez grzech $mier¢,
i w ten sposob $mier¢ przeszta na wszystkich ludzi, poniewaz wszyscy zgrzeszyli [...].
A zatem, jak przestepstwo jednego sprowadzito na wszystkich ludzi wyrok potepiaja-
cy, tak czyn sprawiedliwy Jednego sprowadza na wszystkich ludzi usprawiedliwienie
dajace zycie. Albowiem jak przez niepostuszenstwo jednego czlowicka wszyscy stali
si¢ grzesznikami, tak przez postuszenstwo jednego wszyscy stang si¢ sprawiedliwymi
(Rz 5,12.18-19).

13 R. Schnackenburg, 1/ Vangelo di Giovanni, cz. 3, Brescia 1977, s. 462.
4 Tamze, s. 463.
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W tym paralelizmie antytetycznym (w. 19) zostato jasno powiedziane, ze akt
niepostuszenstwa jednego, czyli Adama, jest przyczyna, ktora sprawia, ze wszy-
scy ludzie stali si¢ grzesznikami, sprawcami i ofiarami grzechu, powodujacego
podziatl, konflikty i $mieré. Grzech jest ,,moca wroga Bogu, ktéra wprowadzo-
na na §wiat, daje cztowiekowi $mier¢ i konkretnie utozsamia si¢ ze sktonnoscia
wpisang w naszg natur¢ po grzechu Adama, ktory przeciwstawia go Bogu i nie-
omylnie prowadzi cztowieka zdolnego do rozeznania do popetiania grzechow
osobistych”. Smier¢, o ktérej mowi §w. Pawel, ,nie tylko jest $miercig fizyczna,
ale jest pozbawieniem zbawienia, $miercig duchowa i $§miercig ostateczng, escha-
tologiczng, definitywnym oddzieleniem od Boga™?s.

Cale dzieje Starego Testamentu sg nieustannym splataniem si¢ absolutnej
wiernosci Boga 1 powracajacej niewiernosci ze strony narodu wybranego. Ten
nar6d, powotany do udzielenia w postuszenstwie odpowiedzi na wezwanie Boze,
na Jego przymierze i na radosny dar wyzwolenia, bardzo czgsto reagowat bun-
tem, balwochwalstwem i ,,prostytucja”. Wobec tych tragicznych faktow Ezechiel,
prorok i kaptan, musiat z bolem i pasjg stwierdzi¢, ze Izrael jest ,,ludem bun-
townikow” — Ze sa ,,to ludzie o bezczelnych twarzach i zatwardziatych sercach”
(Ez 2,34; por. Pwt 9,7.24). Bez wzglgdu na to, jak Stary Testament okresla
grzech, bez wzgledu na to, czy widzi go bardziej indywidualnie czy wspolnotowo,
zawsze polega on formalnie i istotowo na niewiernosci wobec przymierza. Ta idea
wyraznie dominuje w biblijnym spojrzeniu na problem zla. Dlatego istota winy
teologicznej ,,polega na niepojetej odmowie odpowiedzenia mitoscig na niepoje-
cie ofiarowang odwieczng mito$¢™'.

Ponadto istotnym rysem rozumienia rzeczywisto$ci, ktore starozytny Izrael
uwypuklit w swojej wizji historycznej i religijnej, nie jest kwestia prawa i przy-
kazan, ale przede wszystkim wewngtrznego, ujmowanego niejako globalnie,
postuszenstwa. To ujecie pozostaje w Scistej relacji do raju, w ktérym zostato
dane przez Boga cztowiekowi tylko ,jedno” przykazanie — przykazanie postu-
szenstwa (Rdz 2,16—17). Takie ujecie sprawia takze, ze w Biblii, co jest widocz-
ne zwlaszcza u prorokéw, poznanie Boga utozsamia si¢ z bojaznig Boza, czyli
z postuszenstwem'”.

Z tej racji dzieje zbawienia w sensie wlasciwym rozpoczynajg si¢ absolutnie
od aktu doskonatego postuszenstwa okazanego Bogu przez Abrahama i stajg si¢
przez nie droga powrotu cztowieka do Boga'®. Na mocy aktu postuszenstwa, ufne-

15 S. Zedda, Prima lettura di san Paolo, Brescia 1973, s. 436.

¢ H.U. von Balthasar, Chwala. Estetyka teologiczna, t. 3/2: Teologia, cz. 1: Stary Testament, thum.
J. Fenrychowa, Krakow 2010, s. 184.

Por. E. Beaucamp, Sous la main de Dieu. Le prophétisme et I'élection d’Israél, Paris 1956.

8 Por. J. Lécuyer, Abraham, notre pére, Paris 1955, s. 11-22.
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go powierzenia si¢ stowu skierowanemu do niego przez Boga, Abraham zostawit
miasto Ur i spokojne zycie, prowadzone w swojej ziemi (Rdz 12,1-8), aby p6js$¢
w kierunku tego, co nieznane, wspierany jedynie obecnoscig Boga i wiarg w Nie-
go'. Abraham stal si¢ w ten sposdb prototypem postuszenstwa cztowieka Bogu,
poniewaz stat si¢ tak ulegly powotaniu Bozemu, ze wyrazit pelna gotowos¢ ztoze-
nia w ofierze swojego pierworodnego syna (Rdz 22,12). ,,Poniewaz uczynites to,
a nie odmoéwites Mi syna twego jedynego” — méwi Bog do Abrahama (Rdz 22,16)
— bedziecie wigc ,,blogostawieni”, ty i twoje potomstwo. Patriarcha stat si¢ w ten
sposob depozytariuszem obietnicy Bozej dotyczacej ziemi i potomstwa ,,liczne-
go jak gwiazdy na niebie i jak ziarnka piasku na wybrzezu morza” (Rdz 22,17).
Dzicki doskonatemu postuszenstwu Abrahama blogostawienstwo Boze nabrato
uniwersalnej wymowy i skutecznosci: ,,Wszystkie ludy ziemi beda sobie zyczy¢
szczesceia [takiego, jakie jest udziatem] twego potomstwa, dlatego ze ustuchates
mego rozkazu” (Rdz 22,18). Abraham postuszny Bogu stat si¢ typem prawdziwe-
go wierzacego 1 ,,0jcem wszystkich tych, ktorzy nie majgc obrzezania, wierza, by
réwniez im poczytano to za tytut do usprawiedliwienia” (Rz 4,11; por. Ga 3,6—18).

Prawdziwym potomstwem Abrahama nie bedg jednak tylko Zydzi (Mt 3,9),
ktorzy z niego jak ze ,,skaty zostali wyciosani” (Iz 51,1). Synostwo cielesne nie
ma najmniejszego znaczenia bez wiernosci Bogu, wlasciwej ,,sercu” Abrahama
(Ne 9,8). Jezus zakwestionowat przekonanie Zydow o wystarczalno$ci wiezi cie-
lesnej z Abrahamem w wielkiej dyspucie przytoczonej przez Ewangeli¢ $w. Jana
(J 8,31-59). Mimo uznania, ze pochodzg oni od Abrahama jako jego ,,pokolenie”,
Jezus zarzuca im niewierno$¢, ktora z ,,synow” Abrahama uczynita ich synami
diabta (J 8,37.44). Aby by¢ prawdziwymi ,,synami” Abrahama wedtug obietnicy,
trzeba petnic¢ dzieta (J 8,38-39), to znaczy wierzy¢ w Boga i w Jego Syna, Jezu-
sa Chrystusa, postanego przez Boga (J 8,42; 3,7-9). Trzeba z tego wyprowadzié
jeszcze powazniejszg konsekwencje, a mianowicie te, ze prawdziwym ,,potom-
stwem” Abrahama jest Jezus Chrystus, ,,syn Abrahama” (Mt 1,1). Tylko Chry-
stusowi, na ktorego byta skierowana obietnica Boza, przypieczetowana wiarg
i postuszenstwem Abrahama, nalezy si¢ petnia dziedzictwa, poniewaz to On jest
jego wiasciwym ,,potomkiem” (Ga 3,16)*°. Abraham byt niejako skierowany na
przyjscie Jezusa, poczawszy od swego powolania, a jego rado$¢ wynikata z tego,
ze widziat ten dzien, w ktorym wypelni si¢ blogostawienstwo zapowiedziane mu
przez Boga. Jezus jasno mowi: ,,Abraham, ojciec wasz, rozradowat si¢ z tego, ze
ujrzal moj dzien — ujrzat go i ucieszyt si¢” (J 8,56). W osobie Jezusa koncentruje
si¢ wigc blogostawienstwo Boze i wraz z Nim zbawienie osigga rzeczywiscie uni-
wersalne wymiary, poniewaz przez Chrystusa Duch Swicty zostaje wylany takze

19 Por. B. Costacurta, Abramo, Vibo Valentia 2001.
20 Por. W.J. Takuski, Wzér wiary Abrahama w Nowym Testamencie, Krakow 2021, s. 30-37.
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na pogan (por. Ga 3,14). Wiara Abrahama wypetniona w Jezusie Chrystusie staje
si¢ rzeczywiscie wiarg wypowiadang w imieniu wszystkich ludzi i dla wszystkich
pozostaje on punktem odniesienia i kluczowa inspiracjg w relacjach z Bogiem.

Nadzwyczajne doswiadczenie wiary i postuszenstwa Abrahama, ktory ,,stuzy
Bogu, gdy swoja wole oddaje jako stuzebne naczynie woli absolutnej!, prawie
nie znajduje jednak przedtuzenia w dalszym biegu dziejéw zbawienia w Starym
Testamencie. Szczegolne doswiadczenie ,,0jca wierzacych” pozostaje nigdy nie-
osiggnigtym szczytem az do przyjscia Jezusa Chrystusa.

Takze przymierze zawierane przez Boga z narodem wybranym za posrednic-
twem Mojzesza koncentruje si¢ na postuszenstwie. Jest ono pierwszorzednym
i zywotnym elementem, na ktorym przymierze opiera swoja skutecznos¢. Postu-
szenstwo jest podstawowym wymogiem Boga w akcie przymierza synajskiego,
jak réwniez stanowi ono pierwotne zadanie narodu wybranego w udzielanej Bogu
odpowiedzi: ,,Wszystko, co powiedzial Pan, uczynimy i bedziemy postuszni”
(Wj 24,7)2. W chwili, w ktorej starozytny Izrael na mocy przymierza stat si¢
ludem Boga (Pwt 27,9), zostal zaproszony do okazania Mu postuszenstwa: ,,Be-
dziesz stuchal glosu Pana, Boga swego, i wypelial Jego polecenia i prawa”
(Pwt 27,10); ,,.Bedziesz stuchat gtosu Pana, Boga swego, przestrzegajac Jego
postanowien i polecen” (Pwt 30,16). Za Gerhardem von Radem mozna wigc
powiedzie¢, ze ,lzrael winien byl bezwarunkowo uznaé te przykazania” i ze
»starotestamentalna oferta [zbawienia] stawiala adresatéw przed problemem po-
shuszenstwa”?. W odroznieniu jednak od wyboru Abrahama, na ktore odpowie-
dzial on pelng wiarg, ulegloscia i1 postuszenstwem stowu Bozemu, przymierze
zawarte na Synaju szybko zostato ztamane przez niewierno$¢ i niepostuszenstwo
narodu wybranego. Katastrofa wygnania stanie si¢ dla Izracla najbardziej bole-
snym skutkiem zerwania przymierza danego przez Boga nie jako niezno$ny cie-
zar, ale jako dar, przywilej i pomoc zakorzenione w Jego zyczliwo$ci, ostatecznie
zmierzajac do okazania narodowi najwyzszej przychylnosci. Jest wigc prawda, ze
»pierwsze miejsce zajmuje przy tym obietnica blogostawienstwa’>.

Istota religijno$ci starotestamentalnej, gwarantujacej ludowi dobrobyt, pokdj
i sprawiedliwos¢, jest postuszenstwo woli Bozej. Jej podstawowym motywem
jest uznanie Jahwe za jedynego Pana dziejow i kosmosu (por. Wj 20,2-6), ktory
z biegiem czasu zostanie wzmocniony na gruncie wypracowanej teologii Boga
Stworcy®. Tre$¢ teologiczna tego postuszenstwa wskazuje, ze jego petnia moze

2l H.U. von Balthasar, Chwafa. Estetyka teologiczna..., s. 190.

22 Por. A. Jankowski, Biblijna teologia przymierza, Krakow 1997, s. 36-44.

% G. von Rad, Teologia Starego Testamentu, tham. B. Widla, Warszawa 1986, s. 159.

2+ J. Schreiner, Teologia Starego Testamentu, tham. B.W. Matysiak, Warszawa 1999, s. 151.
25 Por. H. Cazelles, La Bible et son Dieu, Paris 1989, s. 89—106.
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si¢ urzeczywistni¢ tylko w Jezusie Chrystusie. Postuszenstwo, do ktorego byt
wezwany nardd wybrany — na wzor Abrahama — nie oznacza bynajmniej jakie-
go$ nacisku zewnetrznego lub biernego poddania absolutnemu Bogu. Jest ono
natomiast wewnetrznym i wolnym przylgnigciem do historycznego i zbawczego
zamyshu Boga, wyrazonego w czynnej wspotpracy z Nim w konkretnych wyda-
rzeniach zycia osobistego i wspolnotowego. Dlatego postuszenstwo, ktorego Bog
oczekuje i wymaga od cztowieka, jest i powinno by¢ w coraz wigkszym stopniu
osobowa, odpowiedzialng, pokorng i bezwarunkowa odpowiedzig. Na tym polega
starotestamentalna pobozno$¢. Zasada ogdlna, ktora rzadzi si¢ caty duch przy-
mierza, jest wigc nastgpujaca: ,,Czlowiekiem poboznym jest sprawiedliwy, ktory
okazuje postuszenstwo poleceniom Bozym™?¢. Postuszenstwo Bogu dotyczy wiec
ludzi, ktérzy rozumieja Jego postanowienia, ludzi, ktdrzy przylegaja do niego we-
wnetrznie, nawracajac swoje niegodziwe serca (Pwt 30,10), czyli czyniac z Boga
cel 1 sens swojego zycia, swoich wyborow i swoich dazen.

Personalistyczny aspekt postuszenstwa wynika takze z innych dwoéch cha-
rakterystycznych elementow duchowosci i teologii Starego Testamentu, a mia-
nowicie stuchania i mitosci. Powracajagca formuta: ,,Stuchaj, Izraelu”, od ktorej
zaczyna si¢ credo zydowskie (Pwt 6,4), w pewnym sensie jest zgodna z Nowym
Testamentem, odpowiadajac jej koncepcji wiary?'. ,,Stuchanie” stowa Bozego sta-
nowi podstawe postuszenstwa, ktore jest pilnym i uwaznym stuchaniem Boga,
a wigc osobista 1 ulegla odpowiedzig na poruszenia sprawiane przez Jego stowo,
aby niejako wej$¢ w Niego. Jezus mowi: ,,Kto jest z Boga, stow Bozych stucha”
(J 8,47). Misja i ofiara Chrystusa sg oparte na stuchaniu Ojca i okazaniu Mu petne-
go postuszenstwa, bedacego bezposrednig konsekwencja tego stuchania. Ponadto,
jak nieskonczona i faskawa mito§¢ Boga jest pierwotnym motywem uznania Izra-
ela za nar6d wybrany i zawartego z nim przymierza, tak samo w przypadku czto-
wieka darmowa mito$¢ jest ,,najglebszym osrodkiem postuszenstwa prawu’?.
Nieprzerwanej mitosci Boga do Jego narodu i do ludzkos$ci ze strony cztowieka
powinna odpowiadac¢ tak samo pelna mito$¢: ,,Bedziesz wigc mitowatl Pana, Boga
twojego, z catego swego serca, z catej duszy swojej, ze wszystkich swych sit”
(Pwt 6,5). Ta odpowiedZ mitosci na stowo Boga i na Jego przykazania sprawia,
ze stuzba Izraela wobec Boga nigdy nie opierala si¢ na niewolniczym strachu, ale
na wolnos$ci ludzi kierujacych si¢ ,,prostota serca” (Rdz 20,6), prawoscia i wier-
noscig (Pwt 10,20).

2 W. Eichrodt, Teologia dell’Antico Testamento, t. 1, Brescia 1975, s. 419.

2 Por. H. Schult, $m’ ascoltare, w: E. Jenni, C. Westermann, Dizionario teologico dell’Antico
Testaemnto, t. 2, Casale Monferrato 1982, kol. 879—-886.

2 Tamze, kol. 257.
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PELNIA POSLUSZENSTWA W CHRYSTUSIE

Caly profetyzm, tak wazny ruch w spotecznych i religijnych dziejach starozyt-
nego Izraela oraz w dokonywanej odnowie tradycji religijnej, jest w swojej calo-
$ci skierowany na odwrécenie narodu od zrywania przymierza, od zewnetrznego
lub jurydycznego przestrzegania prawa, samowystarczalnosci kultu $wigtynnego,
a skierowanie go do podjgcia wewnetrznej i odpowiedzialnej odpowiedzi, opartej
na pokornym stuchaniu stowa Boga i na postuszenstwie Jego przykazaniom. Juz
w Pierwszej Ksiedze Samuela czytamy:

Czyz milsze sa Panu catopalenia i ofiary krwawe od postuszenstwa gltosowi Pana? Wta-
$nie, lepsze jest postuszenstwo od ofiary, ulegto$¢ — od thuszczu barandéw. Bo opdr jest jak
grzech wrozbiarstwa, a krngbrno$é jak zto$¢ batwochwalstwa (1 Sm 15,22-23).

Procy beda w ciagu wiekéw konsekwentnie rozwijac t¢ wizje¢ kultu i religij-
nosci w ogole®.

Gotowos¢ do stuchania i do okazania postuszenstwa Bogu, ktory powotuje
(1 Sm 3,9), jest ,,w catych dziejach profetyzmu warunkiem koniecznym’°. Po-
wotany podejmuje stuzbg na rzecz stowa Bozego, staje si¢ ,,naczyniem, w kto-
rym przyjeta bedzie [...] taskawos¢é Boga” (Ps 18,36; 2 Sm 22,36)*!. Prorok nie
szuka w postuszenstwie magicznego poznania Boga, ale on ,,widzi Boga jedynie
na tyle, na ile Bog uwaza za dobre mu [to] ukazac” i staje si¢ ,,przekazicielem
stowa [Bozego] do ludu™?, az do wystawienia si¢ na przesladowanie i niena-
wis¢ grzesznikow: ,,Rzecza niestychang w tym procesie jest, ze w cierpieniach
i $mierci postusznych sobie prorokéw Bog sam poddaje si¢ grzechowi™?. Szczy-
tem tego ,,procesu”, nierozwiazalnego paradoksu dla rozumu ludzkiego, stanie
si¢ ,,szalenstwo krzyza” Chrystusowego (por. 1 Kor 1,18), ofiara postuszenstwa,
ktoére On podejmuje dla nas, grzesznikow. Sam Jezus, ,.ktory nie znal grzechu”,
dzigki postuszenstwu Ojcu pozwolit sie uczyni¢ tak solidarnym z grzeszng ludz-
koscia, aby by¢ ,,dla nas grzechem [...], aby$my sie stali w Nim sprawiedliwos$cia
Bozg” (2 Kor 5,21). Zwigzat On ludzi wewnetrznie ze swoim postuszenstwem
i ze swojg sprawiedliwoscig (2 Kor 5,14—15; por. Rz 5,19-21). Chrystus, aby wy-
zwoli¢ ludzi od przeklenstwa Bozego, spowodowanego ich niepostuszenstwem

2 Por. Am 5,21-25; Oz 6,6; 1z 1,11-20; Mi 6,6-8. Por. T. Brzegowy, Heksaemeron i inne studia
nad Starym Testamentem, Warszawa 2012, s. 552-581.

3 H.U. von Balthasar, Chwafa. Estetyka teologiczna..., s. 196.

31 Tamze.

2 Tamze, s. 199.

3 Tamze.
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prawu Bozemu, stal si¢ w najwyzszym stopniu uczestnikiem tego przeklenstwa.
Swiety Pawel stwierdza dobitnie, ze Chrystus ,,stal si¢ za nas przeklenstwem [...],
aby btogostawienstwo Abrahama stato si¢ w Chrystusie Jezusie udziatem pogan
i aby$Smy przez wiar¢ otrzymali obiecanego Ducha” (Ga 3,13-14).

Radykalne zaangazowanie Boga na rzecz zbawienia cztowieka, ktore ukazuje
si¢ w calym Starym Testamencie, jest juz wedrowka zmierzajacg konsekwentnie
i ostatecznie do wecielenia Stowa. Ta wedrowka zostala przygotowana przez
»schody postuszenstwa” prorokow, jak ja okreslit Hans Urs von Balthasar. Ta
stopniowo urzeczywistniajgca si¢ wedrowka wyjatkowo wplyneta na postuszen-
stwo chrystologiczne. Przez doswiadczenie prorockie, naznaczone uwaznym
sluchaniem stowa Boga, ulegtoscia i postuszenstwem Jego poleceniom, ,,Bog
wybiera ludzi, w ktérych buduje sobie schody majace Go prowadzi¢ w dot, az
po bez-bozng ciemnos¢. Schody postuszenstwa™*. Jezus bedzie nauczat, ze te
»schody” nieuchronnie prowadza do meczenstwa (Lk 13,33), jak w przeznacze-
niu mesjanskiej postaci ,,cierpigcego stugi Panskiego” (Iz 53). Jezus nie tylko
jest punktem dojscia lub szczytem tych ,,schodow”, ale w konkretnosci swojego
zycia i w istocie swojej osoby wciela On dynamike ruchu zstepujacego i wste-
pujacego, skoncentrowanego na postuszenstwie, urzeczywistniajgcego si¢ mig-
dzy Bogiem i ludzmi. Co wigcej, na tle odniesienia do Jezusa snu Jakuba 1 jego
wizji drabiny niebieskiej (J 1,51; Rdz 28,12) mozna powiedzie¢, ze On sam stat
si¢ schodami (drabing) postuszenstwa. Jezus, jako Stowo, ktore stato si¢ ciatem
(J 1,14), zarbwno w swojej transcendentnej kondycji Syna Bozego, jak i w poko-
rze Syna Czlowieczego, jest ,,brama nieba” (por. Rdz 28,17), otwarta na ziemi¢
przez definitywne objawienie Boga, jest ,,bramg” zbawienia (J 10,9), przez ktdéra
ludzie moga pozna¢ Boga, zyskac¢ dostep do Jego tajemnicy i do uczestniczenia
w chwale Bozej. Innymi stowy, na mocy swojej nierozerwalnej wi¢zi z Bogiem
Jezus jest miejscem petnego objawienia Boga posrod ludzi (J 1,14.18).

Jezus przeszedl przez wszystkie ,,schody postuszenstwa”, od wcielenia (Hbr
10,5-7) do $mierci (Flp 2,8), az do ostatecznego wydania siebie w mitosci do Ojca
i do ludzi (J 13,1). O wiele bardziej niz Abraham, Mojzesz i prorocy Jezus byt
narazony na pokuse¢ odrzucenia zamystu Ojca — pokusg¢ postawienia na siebie, aby
p6js¢ droga mesjanizmu doczesnego i politycznego zamiast droga mesjanizmu
zwigzanego z krzyzem (por. Mt 4,1-11; Mk 1,12-23; Lk 4,1-13). Jezus pokonat
jednak te pokusy i calg probe, ktorej byt poddawany przez cale zycie, poktadajac
catkowicie swojg ufnos¢ w Ojcu i postepujac w uleglosci Jego woli®s.

3 Tamze, s. 189.
3 Por. J. Krolikowski, Wiara, teologia i polityka. Studia z teologii politycznej, cz. 1, Krakow 2020,
s. 11-59.
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Jesli patrzy si¢ na cate dzieje ludzkie z wysokos$ci krzyza i widzi si¢ je oczami
Jezusa, wowczas Jego ostatnie stowo: ,,Dokonato sie!” (J 19,30) stanowi rzeczywi-
Scie rekapitulacje calej wedrowki przymierza migdzy Bogiem i cztowiekiem, ktore
wypetnito si¢ ,,w nowym przymierzu w krwi Chrystusa” (Lk 22,20). On ztozyt
»ofiare ciata” (Hbr 10,9) dla zbawienia wszystkich ludzi. Na mocy wcielenia i oka-
zanego w nim postuszenstwa Ojcu Jezus stat si¢ osobowym urzeczywistnieniem
przymierza — On stal si¢ Nowym Przymierzem, poniewaz w Nim cztowiek doko-
nat najpetniejszej odpowiedzi na wezwanie Boze, w pelnej wiernosci swojej woli
dzietu odkupienia i1 zbawienia. Wraz z nowym przymierzem Chrystusa na rzecz
ludzkosci urzeczywistnito si¢ nowe stworzenie ery mesjanskiej, czyli nadeszly juz
zapowiadane przez proroka ,,niebo nowe i ziemia nowa” (Ap 21,1; Iz 65,17).

Absolutne postuszenstwo Jezusa okazane Ojcu, przezywane w synowskiej mi-
losci, doprowadzito w koncu do ostatecznego wypelnienia najgtgbszego sensu
przymierza, zapowiadanego w Starym Testamencie, ale nigdy niezrealizowane-
go, czyli dialogu migdzy Bogiem i cztowiekiem. Podczas gdy grzech jest zawsze
zamknieciem si¢ cztowicka w sobie, w swojej samowystarczalnos$ci, izolacja
w stosunku do innych, to postuszenstwo jest w gruncie rzeczy relacja, komunig
i spotkaniem z drugim. Jezus, bedacy Wcielonym Stowem Ojca i odpowiedzig na
Jego zamyst mitosci przez swoje postuszenstwo, wprowadzit czlowieka na nowa
droge — droge dialogu, ktéry wyraza si¢ w stuchaniu i w gotowosci udzielania
odpowiedzi Bogu i braciom.

ZAKONCZENIE

W drugiej modlitwie eucharystycznej modlacy sie Kosciot podkresla, ze Chry-
stus ,,dobrowolnie wydal si¢ na mgke”. Stwierdzenie to wyrasta z poglebionego
biblijnie rozumienia tajemnicy Chrystusa, a zarazem tajemnicy zbawienia, ktorego
On dokonatl. Odwotanie si¢ do Jego dobrowolnosci jest rtownocze$nie odniesieniem
do pelni Jego postuszenstwa, w ktérym wyrazit swoja bosko-ludzka wiez z Ojcem
i z Jego zamyslem zbawczym. Nawigzujac do starozytnej tradycji chrystologicz-
no-soteriologicznej i wspotczesnych nurtdow chrystologicznych, czerpigcych z niej
inspiracje, zyskujemy petniejszy obraz samego Chrystusa, jak i Jego w pelni osobo-
wej decyzji, w ktorej wyrazita si¢ takze Jego ludzka wolnos¢ oraz zostato pokazane
cztowiekowi, ze na wolnoSci opiera si¢ jego udzial w tajemnicy zbawienia. Nie da
si¢ w petni uchwycic¢ tajemnicy Chrystusa bez odniesienia si¢ do Jego postuszen-
stwa Ojcu, w ktorym wyrazit swoje osobowe z Nim zjednoczenie, zakorzenione
w wspolnocie natury z Nim. Tajemnica wspoétistotnosci Ojca i Syna przez odniesie-
nie do Jego postuszenstwa nabiera bardziej egzystencjalnej wymowy i dynamizmu.
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THE OBEDIENCE OF JESUS CHRIST IN THE MYSTERY OF THE COVENANT
Summary

Within the frames of contemporary Christology, which has returned to patristic tradi-
tion, it is once again emphasised that the obedience constitutes the highest manifestation
of life and message of Jesus Christ. It is in obedience where personal identification of the
being and mission of Jesus, expressing His relation with God the Father and defining His
exceptionality, finds its realisation. This perspective allows a profound interpretation of
Jesus’s work for the benefit of man, which goes beyond all immanent reductions. This
view becomes also a starting point for the appropriate understanding and interpretation
of the act of salvation and by the same token of the new covenant with God. This article
presents the obedience of Christ in relation to the mystery and history of the covenant
which constitutes, to some extent, an introduction to the correct representation of the form
and content of this obedience and simultaneously to determination of its soteriological
meaning.

Keywords: Jesus Christ, Abraham, obedience, freedom, old covenant, new covenant

TwP 16 (2022) 1 23






Teologia w Polsce 16,1 (2022), s. 25-66
10.31743/twp.2022.16.1.02

Ks. Jozef Warzeszak*
Akademia Katolicka w Warszawie

TEOLOGIA MODLITW MARYJNYCH
PAPIEZA FRANCISZKA

Autor artykutu prezentuje tresci dwudziestu kilku modlitw papieza Franciszka
zanoszonych do Matki Bozej w réznych miejscach jej kultu. Ojciec Swiety od-
daje w nich cze$¢ Maryi, uzywajac przy tym Jej roznych, Scisle teologicznych
tytulow: Matko Niepokalana, Swigta Dziewico, Matko Boza, Matko Jezusa,
badz tez takich, ktore sam utworzyt: Matko ciszy, pigkna, czulosci, Niewia-
sto decydujaca, dziatania — dzialajaca, Matko nasza, a ktore ukazuja, kim dla
niego, jak i wiernych jest w istocie Maryja. Szczegdlnie uderzajaca wydaje
si¢ zarliwo$¢, z jaka Franciszek blaga ,,Matke strapionych”, aby wstawiata si¢
u milosiernego Boga i u swego Syna Odkupiciela za poszczegolne stany Ludu
Bozego, zwlaszcza za cierpiacych na duchu z powodu grzechu oraz na ciele,
tj. za ofiary niesprawiedliwos$ci, za ubogich, chorych, przesladowanych. Ozna-
cza to, ze Franciszek zdotat w swych w modlitwach zakodowac¢ gltgboka mario-
logi¢ ujawniajaca si¢ w zywej pobozno$ci maryjnej.

WSTEP

Mariologia papieza Franciszka, podobnie zreszta jak mariologia papieza Jana
Pawta II czy Benedykta XVI, cieszy si¢ obecnie duzym zainteresowaniem teo-
logdéw polskich. Na jej temat powstato wiele artykutow badz ksigzek!. Autorzy
tych publikacji podkreslaja na ogét jej korzenie poludniowoamerykanskie, jej

Ks. prof. dr hab. Jozef Warzeszak — kaptan archidiecezji warszawskiej, wyktadowca teologii
dogmatycznej w Akademii Katolickiej w Warszawie, przez kilkanascie lat w UKSW; e-mail:
jwarzeszak@gmail.com; ORCID: 0000-0002-2301-817X.

' Por. A. Wojtczak, Search for the Specifity of Pope Francis'’s Mariology, ,,Teologia w Polsce”
13 (2019) 1, s. 19-36; J. Bujak, Poboznos¢ ludowa jako kontekst mariologii J.M. Bergoglio/
papieza Franciszka, ,,Studia Nauk Teologicznych” 15 (2020), s. 127-134.
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specyfike oraz kontekst teologiczny i egzystencjalny, odwolujac si¢ z reguty do
takich zrodet, jak: katechezy, homilie czy przemdwienia papieskie. Wydaje sie
wigc, ze jedynie maryjne modlitwy Franciszka nie zostaly dotychczas wydobyte
z cienia i przez teologow przebadane. Dlatego wlasnie te niewykorzystane jesz-
cze modlitwy beda przedmiotem niniejszego opracowania. Znalaztem ich dotych-
czas ponad dwadziescia. Najwiecej modlitw maryjnych odméwit papiez na placu
Hiszpanskim w czasie corocznych uroczystosci Niepokalanego Poczecia. Kilka
takich modlitw odmowit tez w intencji ustania pandemii, jeszcze inne podczas
pielgrzymek do réznych sanktuaridéw maryjnych na catym swiecie. Wszystkie te
modlitwy wydaja si¢ w pewnym sensie ucielesnieniem charakterystycznych cech
zaréwno mariologii, jak i osobowosci Ojca Swietego.

Teologowie? zgadzaja si¢ na ogdt co do tego, ze Jorge Maria Bergoglio zo-
stal przede wszystkim uksztatltowany przez argentynska teologie ludowa, w ktorej
lud rozumiany jest jako podmiot wspoélnej historii 1 kultury, a nie jako uciskana
przez kapitalistow klasa spoteczna, jak to ujmuje teologia wyzwolenia. Filarami
tej duchowosci sg przede wszystkim Chrystus cierpigcy i Maryja, obecna zwlasz-
cza w sanktuariach w Guadalupe 1 w Aparecidzie. Jak uczy dokument CELAM
z Aparecidy zredagowany w dniach 13-31 maja 2007 roku, przy udziale samego
Bergoglio: ,,Nasze narody identyfikuja si¢ szczegdlnie z Chrystusem cierpigcym:
wpatruja si¢ w Niego, caluja Go lub dotykaja Jego zranionych stop, jakby mo-
wigc: Oto Ten, «ktory umitowal mnie i samego siebie wydat za mnie» (Ga 2,120).
[...] Odnajdujg rowniez czutos¢ Boga w Maryi’. Wspotautor tych stow podkresla
przy tym, ze religijno$¢ ludowa najdobitniej wyraza swg wiar¢ w sanktuariach
maryjnych, gdzie Bog przychodzi z pomoca swemu ludowi dzigki blagalnemu
wzywaniu Maryi 1 Jej taskami styngcym obrazom. Emocjonalnie przedstawiane
prosby ludnosci stanowia bowiem wyraz ,,dzieci¢cej” swiadomosci 0sob, kto-
re uciekajg si¢ pod opiekunczy plaszcz Matki. Tak wiec poboznos¢ ludowa jest
swoistym sposobem przezywania wiary przez ludzi ubogich i prostych, a tym
samym ukazuje w sposob bezposredni, jak Matka Ko$cidt kocha i jak lud wierzy
w Maryje. Papiez Franciszek wyrazit to rownie dobitnie w swym wywiadzie: ,,je-
sli chcemy wiedzie¢, kim jest Maryja, trzeba pytac o to teologow, a jesli chcemy
wiedzie¢, jak Ja kochad, trzeba sie pyta¢ ludu™.

Por. A. Wojtczak, Czute oblicze Matki. Przewodnie motywy mariologii papieza Franciszka,
Poznan 2019.

3 CELAM, V Ogolna Konferencja Episkopatow Ameryki Lacinskiej i Karaibow, Dokument
koncowy: ,,Jestesmy uczniami i misjonarzami Jezusa Chrystusa, aby nasze narody mialy w Nim
zycie”, Gubin 2014, s. 132.

Por. J. Bujak, Poboznosé¢ ludowa jako kontekst mariologii..., s. 131; A. Sapadaro, Intervista
a Papa Fancesco, ,,La Civilta Cattolica” 3918 (2013), s. 459.
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Jedna z najbardziej charakterystycznych cech jezyka papieza Franciszka wy-
daje si¢ stowo ,,czulos¢”. Papiez uzywa go dos¢ czesto, takze w modlitwach
maryjnych. Wedle Wojciecha Surmiaka’ papiez Franciszek dokonal w istocie
pewnego rewolucyjnego kroku, wprowadzajgc do teologii pojgcie ,,czulosc”.
I z pewnoscig tak si¢ stato, cho¢ zarowno Jan Pawet II, jak i Benedykt X VI tak-
ze od czasu do czasu uzywali tego pojecia, to jednak dopiero papiez Franciszek
uczynit je jednym z centralnych tematéw swego nauczania pastoralnego, a wigc
przyjal za zasadnicza cnote tak w wymiarze zycia osobistego, jak i wspdlnoto-
wego. Zwlaszcza w zyciu wspolnotowym wprost nicodzowne wydaje si¢ okazy-
wanie milo$ci i mitosierdzia bliznim nie tylko na sposob czysto wolitywny, czy-
li emocjonalnie obojetny, ale wtasnie w sposdb zaangazowany, z cala czuto$cia
wyrazajacy empatie. Oczywiscie, do rozwijania cnoty czutosci ludzi wierzacych
sktania przede wszystkim dobro¢ i czuto$¢ samego Boga, ktora objawila si¢ w
historii zbawienia, a szczegodlnie poprzez Stowo, ktore stato sie ciatem. Swia-
domos¢ tego, ze mito$¢ i milosierdzie Boga majg zardwno oblicze czutosci oj-
cowskiej, jak 1 macierzynskiej, pomaga wiernym, by chetniej przyjmowali Go
jako tego, ktory kocha ludzi; to za§ moze ich z kolei inspirowac do tego, by sami
czule odnosili si¢ do drugich, wtasnie w imi¢ czutosci Boga. Podobny przyktad
czulo$ci majg tez wierni w osobie Maryi. Wskazuje na to Franciszek w adhortacji
Evangelii gaudium. llekro¢ bowiem kto$ kieruje wzrok na Maryje, zaczyna od
razu ,,wierzy¢ w rewolucyjng moc delikatnosci i czutos$ci” (EG 288). Czutos¢ na
0g61 towarzyszy w sposob szczeg6lny mitosci macierzynskiej i ojcowskiej. Dla-
tego matka, ktora chroni ,,dziecko swoja czutoécig 1 wspotczuciem, tym samym
pomaga mu rozbudzi¢ zaufanie, doswiadczy¢, ze §wiat jest dobrym miejscem,
w ktorym znajduje petng akceptacje” (AL 175). Jezeli az taka jest moc naszej
matki ziemskiej, to przeciez moc Matki niebieskiej moze by¢ jeszcze wigksza.
Dlatego papiez w swych modlitwach zacheca wiernych, aby w tej wlasnie czulej
Matce szukali dla siebie pociechy, umocnienia i nadziei.

Warto tez zauwazy¢, ze w Franciszkowych modlitwach maryjnych odnajduje-
my jeszcze inng ceche wspolczesnej 1 zarazem — by¢ moze — przysziej mariolo-
gii, mianowicie mariologie w kontekscie®. A tym podstawowym kontekstem jest
w przypadku tych modlitw oczywiscie kontekst Trojcy Osob Boskich, a takze
konteksty: chrystologiczny, eklezjologiczny, kulturowy i egzystencjalny. Nie
moze by¢ inaczej, skoro juz Sobor Watykanski II przyjat mariologie w kontekscie,

Por. W. Surmiak, Teologia czutosci papieza Franciszka i jej dwudziestowieczne filozoficzno-teo-
logiczne antecedensy, ,,Studia Nauk Teologicznych” 15 (2020), s. 87-94.

¢ Por. K. Pek, Polskie perspektywy mariologii w kontekscie, ,,Studia Nauk Teologicznych”
16 (2021), s. 124-136.
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a papiez, wychowany na takiej wta$nie mariologii, na 6w sposob ja uprawia. Tekst
soborowy wymienia w zasadzie trzy tytuly Maryi: ,,Rodzicielka Syna Bozego,
Umitowana Céra Ojca i Przybytek Ducha Swigtego” (KK 53). I my$l ta odnaj-
duje swoje odzwierciedlenie przynajmniej w niektérych modlitwach maryjnych
Franciszka. To bowiem Osoby Boskie konstytuuja godnos¢ i misjg Maryi poprzez
swe specyficzne relacje do Matki Pana. Papiez umiejscawia tez wtasciwie Maryje,
okreslajac Ja jako posredniczke czy oredowniczke w odniesieniu do Chrystusa
lub Ducha Swietego. Natomiast z pewnoscia nie przypisuje Maryi ani roli Pocie-
szycielki, ani Obronczyni wiernych przed surowym Sedzig, jakim miatby by¢ Jej
Syn. Podkresla jednak mozliwo$¢ Jej macierzynskiego wstawiennictwa u swego
Boskiego Syna. Bardziej szczegdtowe za$ ujecia czytelnik bedzie mogt dostrzec
juz sam podczas dalszej lektury artykuhu.

Omawiane modlitwy zostaly w zasadzie pogrupowane wedlug dominujacych
w danej modlitwie tytutow maryjnych, czy tez mysli teologiczno-egzystencjalnych.
I tak w pierwszej grupie znalazly si¢ modlitwy oparte na osobistych wezwaniach
papieza Franciszka, w drugiej modlitwy oparte gtdéwnie na tytutach teologicz-
nych, w trzeciej za$ modlitwy, w ktérych Franciszek stawi niepokalane poczgcie
Maryi oraz modlitwy o ustanie pandemii. Nie nalezy jednak sadzi¢, ze modlitwy
zakwalifikowanej do jednej z tych grup nie mozna zakwalifikowa¢ réwniez do
innej grupy. Papiez nigdy bowiem nie uzywa w danej modlitwie jednego tylko
i wylacznie wezwania, czy jednej tylko teologicznej figury Maryi.

MODLITWY OPARTE NA OSOBISTYCH WEZWANIACH PAPIE-
7ZA FRANCISZKA

MATKO CISZY, MATKO PIEKNA, MATKO CZULOSCI

Mozna powiedzie¢, ze o ile Benedykt XVI uzywat zwykle teologicznych
tytulow Maryi, takich jak: ,Niepokalana Matka” czy ,,Matka Chrystusa”,
a tylko niekiedy tytulow osobistych, o tyle papiez Franciszek nadaje Jej przede
wszystkim tytuly wilasne, ktore podkreslajg jego osobista wigz z Matka Boza.
Oczywiscie nie oznacza to, ze odrzuca w ogole Jej tytuly teologiczne. Przykta-
dem takiej osobistej modlitwy moze by¢ jego pierwsza modlitwa maryjna, jaka
odmowil jako papiez na spotkaniu z biskupami wtoskimi, po wyznaniu wiary
w dniu 23 maja 2013 roku’. Skierowat t¢ modlitwg do Maryi, tytutujac Ja: ,,Matka

7 Por. Franciszek, Modlitwa do Maryi, Matki ciszy (wyciszenia — silenzio), odmdwiona po wyzna-
niu wiary z biskupami Konferencji Episkopatu Wtoch, 23.05.2013 .
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ciszy (silenzio), wyciszenia”, ,,Matka pigkna” (bellezza) 1 ,,Matka czutosci czy
wrazliwos$ci” (tenerezza). Dlaczego Maryja jest — dla niego — ,,Matka ciszy”?
Oto6z dlatego, ze wlasnie Ona strzeze tajemnicy Boga. Totez Franciszek btaga Ja,
by uwolnita nas od idolatrii terazniejszo$ci, na ktora skazujemy si¢, zapominajgc
o0 tej tajemnicy. Prosi nastgpnie, by Maryja oczyscita wzrok Pasterzy za pomoca
,kropli” na pamie¢ (collirio — krople do oczu), aby dzigki temu potrafili powrocié
do $wigtosci poczatkdw, tj. do Kosciota, ktory sie modli i pokutuje.

Drugim wezwaniem — ,,Matko pickna” (bellezza) — Franciszek przypomina,
ze Maryja ,.kwitnie” w wiernosci codziennej pracy. I dlatego prosi Ja, aby i nas
wyrywata z ospatosci, odretwienia (forpore) lenistwa, licho$ci, nedzy, podtosci
(meschinita), ducha porazki (disfattismo), a w zamian przyodziewata pasterzy we
wspoltczucie, ktore jednoczy i integruje, aby tak uwrazliwieni potrafili odkrywaé
rados¢ Kosciota, stuzebnicy pokornej i otwartej na braci.

Wreszcie w trzecim wezwaniu papiez nazywa Maryje ,,Matka czutosci”, po-
niewaz to Ona uzbraja cztowieka w cierpliwos¢ 1 mitosierdzie. I prosi Ja, aby po-
magata niweczy¢ smutki, niecierpliwo$¢ i surowos¢ tych, ktorzy nie czujg si¢ do
Niej przynalezni. Prosi tez, aby wstawita si¢ u swego Syna, by nasze r¢ce, nasze
stopy 1 nasze serca stawaly si¢ lekkie, delikatne, abysmy potrafili budowaé nasz
Kosciot w prawdzie i mitosci, oraz przyrzeka Maryi: ,,0 Matko, bedziemy Ludem
Bozym, pielgrzymujacym do Krélestwa”. Prosi zarazem Maryje o cnoty, o posta-
wy, ktoére pomoglyby nam stac si¢ tak rozumianym Ko$ciotem, a wigc Ko$ciotem
prawdziwym, tj. Ludem pielgrzymujacym do Krolestwa Bozego.

NIEWIASTO ZASLUCHANIA, DECYZJI, DZIALANIA

Bardzo podobng modlitwg papiez Franciszek odmowit tydzien podzniej
na zakonczenie modlitwy rézancowej na placu Swietego Piotra 31 maja 2013
roku®. W tej kolejnej modlitwie rowniez trzykrotnie wzywa Maryje, tytutujac
Ja: ,Niewiasta zasluchang” (ascolto), ,Niewiasta zdecydowana” (decisione)
oraz ,,Niewiastg dzialajacg”. Widzimy, ze w tym przypadku papiez wzywa Ma-
ryje imionami, ktore odzwierciedlaja niejako Jej postawy ukazane w Ewange-
liach. I tak ,,Maryje, Niewiast¢ zastuchang” prosi, by otwarta nasze uszy i tym
samym sprawila, ze posroéd gaszczu stow tego $wiata bedziemy zdolni usty-
sze¢ takze stowa Jej Syna Jezusa; ale ze zarazem bedziemy tez potrafili wshu-
chaé si¢ w rzeczywisto$¢, w ktorej przychodzi nam zyc¢, tj. ustysze¢ kazda oso-
be, ktorg napotkamy, zwlaszcza te uboga, potrzebujaca czy przezywajaca jakie$
trudnosci.

8 Por. Franciszek, Modlitwa do Maryi, Niewiasty stuchania, odmowiona na zakonczenie modlitwy

rézancowej, plac Swigtego Piotra, 31.05.2013 r.
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Wzywajac Ja po raz drugi, Franciszek wota: ,,Maryjo, Niewiasto decyzji”
i prosi, by o$wiecita nasze umysly oraz nasze serca, aby$my potrafili bez zadnych
wahan by¢ postuszni Stowu, ktérym jest Jej Syn Jezus. Prosi ja tez o odwagg,
kiedy przyjdzie nam podejmowac trudne decyzje, aby$Smy nie pozwolili, by nasza
droge wyznaczali (trascinare) nam inni, lecz bySmy umieli samodzielnie pokie-
rowaé wlasnym zyciem. Wreszcie w trzecim wezwaniu skierowanym do ,,Maryi,
Niewiasty dziatajacej”, papiez kieruje prosbe, by nasze rece i stopy ,,szybko”,
a nawet ,,pospiesznie”, zmierzaly ku innym, podobnie jak to uczynita Maryja
spieszaca do Elzbiety, aby zanie$¢ jej mito§¢ uczynng i mitos¢ swego Syna Je-
zusa. Franciszek prosi tez, bySmy — podobnie jak Maryja — nie$li $wiatu $wiatto
Ewangelii. Z modlitwy tej wynika, ze proszac Maryj¢ o wstawiennictwo, czyni Ja
roéwnoczesnie wzorem postepowania chrzescijanskiego, a jedng z jego prosb staje
si¢ prosba o pomoc w Jej nasladowaniu.

NASZA PANI, KROLOWO NIEZROWNANA

W dniu 25 lipca 2013 roku papiez Franciszek dokonat osobistego aktu oddania
Naszej Pani z Aparecidy’. Wyglaszajac 6w akt, zwraca si¢ do Niej i tytutuje Ja:
»Maryja Najswietszg” i ,,Krolowa niemajaca sobie rownej” (incomparabile). Na-
stepnie przypomina, ze NajSwietsza Maryja, dzigki zastugom naszego Pana Jezu-
sa Chrystusa 1 poprzez Jej umitowany obraz w Aparecidzie, rozdziela niezliczone
taski w calej Brazylii. Po czym po$wieca Jej siebie samego, zastrzegajac zarazem,
ze czuje si¢ tylko niegodnym dzieckiem posrod wielu Jej synow i corek. Wyznaje
jednoczesnie, ze przepetnia go pragnienie, by uczestniczy¢ w taskach udzielanych
przez Jej mitosierdzie; dlatego klgczac u Jej stop, ofiaruje Maryi swoj umyst, aby
zawsze potrafit pamieta¢ o mitosci, na ktérg Ona zastuguje; poswigca tez swoja
mowe, aby zawsze byta w stanie wielbi¢ i szerzy¢ Jej kult; po§wieca wreszcie swe
serce, aby po Bogu, mitowato Jg ponad wszystko inne.

Dalej prosi ,,Krolowa najwyzsza” (incomparabile), by przyjeta go pod swoja
opieke jako ta, ktorag Jej ukrzyzowany Syn dat za Matke niezliczonym synom
i corkom. Prosi tez, by zawsze spieszyta mu z pomocg we wszelkich potrzebach,
tak duchowych, jak i ziemskich, a zwlaszcza w chwili $§mierci. Prosi, by mu blo-
gostawita, bo jest niebianska wspotpracownica (nie uzywa stowa ,,posredniczka’)
swego Syna, i by poprzez Jej przemozne wstawiennictwo umacniala go w jego
stabosci, tak aby stuzac Jej wiernie w tym zyciu, mogt potem wielbi¢ Ja, kochaé
i dzigkowac Jej przez catg wieczno$¢ w niebie.

9

Por. Franciszek, Akt poswiecenia Naszej Pani z Aparecidy, 24.07.2013 .
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NASZA PANI Z BONARIA, MATKO NAJSEODSZA

W dniu 22 wrzesénia 2013 roku Franciszek dokonat kolejnego aktu poswigcenia
Naszej Pani z Bonaria!®. Tym razem po$wigca Jej jednak nie tyle siebie samego
— jak w akcie oddania Pani z Aparecidy — ile wiernych. Na wstepie zwraca si¢ do
naszej Pani, tytulujac Ja Beatissime Vergine — czyli: ,,Najbardziej btogostawiona
sposrod wszystkich Dziewic” 1 ,,Naszg Panig z Bonaria”, a potem ,,Matka naszg”
i,,Matka najstodsza”. Tej to Dziewicy nad wszystkie blogostawionej i Naszej Pani
z wielka ufnos$cig poswigca kazde z Jej dzieci, bo wie, ze Ona zna je wszystkie,
ze zna tez jego samego — i wszyscy wiedza, ze bardzo ich kocha. Totez w dniu
dzisiejszym po uwielbieniu Jej Syna Jezusa Chrystusa — ,,naszego starszego Bra-
ta i naszego Boga” — papiez prosi Maryje, by skierowata swe spojrzenie na nas
wszystkich i zarazem na kazdego z osobna. I zanosi do Niej modlitwe wstawien-
nicza za kazda rodzing tego miasta i tego regionu.

Dalej wyszczegolnia tych, za ktérych si¢ modli. A wigc prosi Maryje, aby
wstawiata si¢ zwlaszcza za dzie¢mi 1 mlodzieza, za osobami starszymi i chory-
mi, za samotnymi, za wi¢zniami, za niedozywionymi, za bezrobotnymi, za tymi,
ktorzy utracili w zyciu nadziej¢ 1 wiare w przysztos¢. Usilnie btaga tez o Jej
wstawiennictwo za rzadzacymi i nauczycielami. Zwracajac si¢ do Maryi jako do
,»Matki naszej”, prosi, by strzegta wszystkich z macierzynska czuto$cig i udzielata
sily oraz tak potrzebnej pociechy. Jeszcze raz powotuje si¢ na to, ze wszyscy —
lacznie z papiezem — czuja si¢ Jej dzie¢mi i dlatego uciekaja si¢ pod Jej opieke,
proszac, by w chwilach bdlu i doswiadczania prob zyciowych ich nie opuszczata.
Zapewnia, ze uciekajac si¢ i proszac o pomoc w chwilach trudnosci i cierpienia,
tak papiez, jak i wierni czynig to dlatego, ze zaufali ,,Jej macierzynskiemu Ser-
cu” 1 ze z tego powodu sg gotowi ztozy¢é w ofierze wszystko: zarowno to, czym
sa, jak 1 to, co posiadaja. Wszystkie te wypowiedziane prosby ukazuja wiclka
wrazliwo$¢ papieza na wszelkiego rodzaju ubdstwo i na cierpienia cztowieka,
a takze synowskie zawierzenie si¢ samego Franciszka Matce Bozej.

Warto by moze jednak doda¢, ze tym, co najwazniejsze, najcenniejsze, tym,
czego najbardziej potrzebujemy, a czego tylko Maryja, ,,Matka najstodsza”, moze
nam udzieli¢, jest ukazanie i doprowadzenie do Jezusa. Bo jedynie Ona moze
nas nauczy¢ czynienia zawsze tylko tego, co On nam powie, a wigc tym samym
ukaza¢ zarowno swoj, jak i nasz najwigkszy skarb, jakim jest Chrystus. Moze po
prostu nauczy¢ petnienia woli Bozej, co stanowi wazny warunek, by osiagngé
zycie wieczne.

10 Por. Franciszek, Akt poswigcenia Naszej Pani z Bonaria, Cagliari, 22.09.2013 r.
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BLOGOSLAWIONA MARYJO, DZIEWICO Z FATIMY

W dniu 13 pazdziernika 2013 roku Franciszek odmawia jeszcze jeden akt
zawierzenia, tym razem dedykujac go Matce Bozej Fatimskiej!!. Rozpoczyna,
zwracajgc si¢ do Niej tytutem: ,,Btogostawiona Maryjo, Dziewico z Fatimy”. Za-
pewnia nastepnie, ze zarowno on sam, jak 1 wierni uciekaja si¢ do Niej z nieusta-
jaca wdzigcznoscia za Jej macierzynska obecnosc¢. I napetnieni tg wdziecznoS$cia
wlaczaja swodj gltos w wotanie wszystkich pokolen, ktore nazywaly Maryje blo-
gostawiong. To w Jej osobie swigtowaly i nadal §wiectuja wielkie dzieta Boga,
ktory z niestrudzonym mitosierdziem pochyla si¢ nad ludzkoscia gnebiong przez
zto i poraniong grzechami, aby ja uleczy¢ i zbawié¢. Dalej papiez prosi Maryje,
by z calg zyczliwos$cia, jak Matka, przyjeta ten akt zawierzenia, ktéry sktadaja
wlasnie dzisiaj, z catg ufnoscia przed Jej — tak wszystkim drogim — wizerunkiem.
Nastepnie wyraza pewnos¢, ze kazdy, kto ofiaruje si¢ Maryi, jest drogi Jej oczom
i nic, co obecne w jego sercu, nie jest Jej obce. Totez wszyscy oni pragng jedynie
tego, by dosiggto ich najstodsze Jej spojrzenie, 1 chetnie przyjmuja pocieszajaca
pieszczote Jej usmiechu.

Nakresliwszy w ten sposob swoja i ludu postawe wobec Pani Fatimskiej, pa-
piez zaczyna zanosi¢ do Niej konkretne prosby. I tak prosi, by — podobnie jak
Matka, ktora trzyma w ramionach swe dziecko — swymi ramionami ochrania-
fa réwniez nasze zycie, tj. by btogostawila i umacniata w nas kazde pragnienie
dobra; by ozywiala obumartg wiarg, by ja karmita oraz zasilata, by rozniecala
i podtrzymywala nadzieje, by ozywiata nasza mito$¢ i prowadzita nas wszyst-
kich droga swigtosci. Mozna by wigc powiedzieé, ze Franciszek prosi tym samym
o najbardziej podstawowe dla cztowieka dary: o umocnienie wiary, nadziei i mi-
tosci, o prowadzenie do §wietosci.

I dalej prosi jeszcze, by Maryja nauczyta nas tego, co sama posiada w obfi-
tosci: a wiec, by nauczyta nas mitosci, ktéra ma szczegolne upodobanie w ma-
luczkich i1 ubogich, wykluczonych i cierpigcych, w grzesznikach i zagubionych
duchowo. Prosi na koniec, by zgromadzilta ich wszystkich pod swoja opieka,
a nastepnie przekazata swemu umitowanemu Synowi, Panu Jezusowi Chrystu-
sowi. Réwniez i ta modlitwa ujawnia wielkg wrazliwos$¢ papieza Franciszka na
los cierpiacych, ubogich, wykluczonych. Ujawnia zarazem jego §wiadomosc, ze
podobng —a moze nawet o wiele wieksza — wrazliwoscia na takich ludzi odznacza
si¢ Naj$wietsza Maryja Panna. Papiez postrzega wigc Maryje jako te, ktora pro-
wadzi lud do Chrystusa, bedac dla tego ludu Posredniczka.

" Por. Franciszek, Akt zawierzenia Maryi, Dziewicy z Fatimy, odméwiony na zakonczenie Mszy

$w. z okazji Dnia Maryjnego, plac Swictego Piotra, 13.10.2013 .
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DZIEWICO MILOSIERDZIA Z COBRE, PATRONKO KUBY

Papiez Franciszek, odbywajac podroz apostolska na Kube i do USA, modlit
si¢ w sanktuarium Dziewicy mitosierdzia del Cobre'?. W swojej modlitwie zwra-
cat si¢ do Maryi dwukrotnie, tytutujac Ja ,,Dziewicg mitosierdzia” (de/ Cobre),
a po jednym razie: ,,Matkg i Panig Kuby”, ,,Swieta Maryja, Matkg Boza”, a takze
,»Matka pojednania”. Rozpoczyna swa modlitwe, zwracajac si¢ do Maryi tytutem
»Dziewico mitosierdzia z Cobre, Patronko Kuby”, a wigc tytutem okreslajacym,
kim Maryja jest dla Kuby (Patronka) i dlaczego Nig jest oraz w jaki sposob obja-
wia swa obecnos$¢ na Kubie — poprzez okazywanie mitosierdzia. Nastgpnie uka-
zuje, kim jest Ona sama w sobie, wielbigc w ten sposob Jej wielkos¢. Postuguje
si¢ przy tym wersetem z modlitwy Zdrowas Maryjo: Ave Maria, gratia plena —
aby podkresli¢, ze zgodnie z pozdrowieniem archaniota Gabriela jest Ona przede
wszystkim pelna taski. Dalej ukazuje Jej odniesienie do poszczegolnych Osob
Boskich. I tak nazywa Ja umilowang corg Boga Ojca, Matka Chrystusa, naszego
Boga — Boga Czlowicka oraz zywa $wiatynia Ducha Swigtego. Nastepnie, pozo-
stajgc przy trynitarnym odniesieniu Maryi, papiez zastanawia si¢, co nam przy-
pomina samo Jej imi¢ ,,Dziewica Mitosierdzia”. Ot6z w jego przekonaniu przy-
pomina ono przede wszystkim, ze Bog jest Mitoscia, ze Jezus Chrystus zostawit
nam nowe przykazanie mito$ci; przypomina takze o mitosci, ktorg wlewa w nasze
serca Duch Swiety, tej mitosci podobnej do ognia, jaki spadt z nieba i zaptonat
w dzien Pigcdziesiatnicy w Kosciele, udzielajac nam daru peilnej wolnos$ci dzieci
Bozych. Dlatego Maryja jest — wedle Franciszka, ktéry wykorzystuje w tym mo-
mencie dalszg cze$¢ modlitwy Zdrowas Maryja — blogostawiong posrod niewiast,
podobnie jak btogostawiony jest owoc Jej tona, czyli Jezus.

Otéz ta whasnie Dziewica pelna laski, umitowana przez Osoby Tréjcy Swig-
tej, przybyla niegdys na Kube, aby nawiedzi¢ swoj lud; co wigcej, zechciala
z tym ludem — pielgrzymujacym drogami historii — pozostac. A z kolei wdzigcz-
ny lud uznat Jg za swa Matke i Panig narodu Kuby. Narod kubanski do tego
stopnia zaaprobowal Maryje Dziewicg z Cobre, ze Jej imie i1 Jej wizerunek sa
wprost wyrzezbione w umyslach i sercach wszystkich Kubanczykow, zarowno
tych mieszkajacych w swoim kraju, jak i przebywajacych poza ojczyzna. Zara-
zem 0w wizerunek pozostaje dla wszystkich waznym znakiem nadziei oraz ,,cen-
trum komunii braterskiej”, a wiec religijnym znakiem tozsamos$ci narodu kuban-
skiego. Te whasnie ,,Swicta Maryje, Matke Boza i nasza Matke” prosi papiez,
aby wstawiala si¢ za nich wszystkich u swego Syna Jezusa Chrystusa, ktadac
tym samym akcent na posredniczg rolg Maryi. Co wigcej, odwotuje si¢ takze do

12 Por. Franciszek, Modlitwa odmdéwiona w sanktuarium Dziewicy Milosierdzia w Cobre, Santiago
de Cuba, 21.09.2015 r.
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Jej macierzynskiej mitosci. Dlatego Te, ktorej Serce jest pelne ludzkiej mitosci,
a jednoczesnie przepelione mitoscig nadprzyrodzong, tj. mitoscig wlang przez
Ducha Swietego, prosi o to, co najwazniejsze w zyciu religijnym, a mianowicie,
by Maryja ,,umacniata naszg wiare, ozywiata nadziejg¢, powickszata i potegowala
w nas mito$¢”. Po tej prosbie o pomnozenie cnot teologalnych Franciszek roz-
poczyna modlitwe w intencji rodzin, dla ktérych chciatby uprosi¢, by Maryja je
strzegla, by chronita mtodziez i dzieci, pocieszata cierpigcych. Dalej prosi, by
po macierzynsku odnosita si¢ do wiernych i do pasterzy Kosciota oraz byta dla
wszystkich ,,wzorem i gwiazda nowej ewangelizacji”.

W ostatniej inwokacji papiez uzywa jeszcze innego Jej tytutu — mianowicie
nazywa Ja ,,Matkg pojednania”. Mozna ten tytul rozumie¢ w tym miejscu teo-
logicznie, jesli uswiadomimy sobie, ze Maryja jest w istocie Matka pojednania
pomiedzy Bogiem i cztowiekiem, dzieki temu, Ze zrodzita Jezusa Chrystusa, kto-
ry nie tylko pojednat ludzko$¢ z Bogiem, ale wciaz jedna ludzi pomigdzy soba.
A Maryja jest niewatpliwie Matkg pojednania dla samych Kubanczykow, zarow-
no tych zyjacych na Kubie, jak i tych, ktorzy nie zgadzajac si¢ z rezimem komuni-
stycznym, wyemigrowali z kraju. Z tekstu Franciszkowej modlitwy wynika wiec,
ze papiez chcialby, by Matka pojednania zjednoczyta swoj lud rozsiany po caltym
$wiecie 1 by uczynita Kube domem braci i siostr, aby wszyscy zostali tu — jako
bracia i siostry — przyjeci i tym samym stali si¢ domem braterskim. Papiez prosi
zatem, aby Maryja przyczynita si¢ do tego, aby ten nardd zjednoczyt si¢ dzigki
wierze w Jezusa Chrystusa, jedynego Zbawiciela i Odkupiciela. Aby jednak tak
mogto si¢ staé, trzeba, by Maryja przedtem sprawita, by umysty, serca i w ogole
cate zycie Kubanczykow otworzylo si¢ na Chrystusa Boga-Czlowieka i Zbawi-
ciela ludzkosci. W taki to sposob Franciszek wstawia si¢ u Maryi za nardd prze-
zywajacy przerdzne trudnosci.

MATKO BOZA BOLESNA, POCIESZYCIELKO STRAPIONYCH

Podczas podrdozy apostolskiej na Wegry i na Stowacje papiez Franciszek mo-
dlit si¢ wraz z biskupami Stowacji w Narodowym Sanktuarium Matki Bozej Bo-
lesnej'®. Papiez i biskupi skierowali swg modlitwe przede wszystkim do ,,Matki
Bozej Bolesnej”, co wybrzmiato juz w pierwszym wezwaniu. Zapewniaja, ze ze-
brali si¢ tu ze wzgledu na Maryje, jako bracia ,,wdzieczni Panu za Jego mitos¢
mitosierng”. Wyrazajg zarazem wiarg, ze na tym spotkaniu Gtowy Kosciota i bi-
skupow, ktorzy sa nastgpcami apostotow, obecna jest takze Ona sama, podobnie
jak byta obecna wsrdd apostotow zgromadzonych w Wieczerniku. Wspomnienie

13 Por. Franciszek, Modlitwa odméwiona wspdlnie z biskupami stowackimi w narodowym Sanktu-

arium Matki Bozej Bolesnej na Stowacji, 15.09.2021 r.
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Wieczernika nasuwa nam oczywiscie inny jeszcze tytul Maryi, tzn. tytut ,,Matki
Kosciota”, a z kolei nazwa Jej sanktuarium — litanijny tytut ,,Pocieszycielki stra-
pionych”. Ot6z wihasnie do ,,Pocieszycielki strapionych” zwracaja si¢ z ufnoscia
biskupi wraz z papiezem tak teraz, jak i w radosnych i trudnych chwilach swej
postugi, proszac, by spojrzata na nich czule i przyjeta ich z otwartymi ramionami.
Swiadomo$¢ papieza i biskupow, ze sa nastgpcami kolegium apostolskiego, kaze
im jednoczesnie zwracaé si¢ do Maryi jako do ,,Krolowej apostotow”, ale takze
jako do ,,Ucieczki grzesznikow”, ktora zna ich ,,ludzkie ograniczenia, duchowe
porazki, bol samotnos$ci i opuszczenia”. Dlatego prosza, by swoja tagodnoscia
uleczyta ich rany.

W ostatnim fragmencie modlitwy zwracaja si¢ jeszcze do Maryi, wzywajac
Ja jako: ,,Matke Boga” i ,,Matke nasza”. I wlasnie ,,Matce Bozej” oraz ,,Matce
naszej” powierzaja swe zycie, ojczyzne i komunie biskupig. Dalej prosza, aby
wyjednata im taskg wiernego przezywania stow codziennej modlitwy Ojcze nasz,
a wigc modlitwy, ktorej nauczyt nas sam Jej Syn — Jezus Chrystus; nast¢pnie od-
mawiajg t¢ modlitwe razem, zwracajac si¢ ,,w Nim i z Nim” do Boga Ojca. Fran-
ciszek za$ potem sam jeszcze odmawia modlitwe, zwracajac si¢ do Boga, ktory
»pozwala swemu Kosciotowi nasladowac¢ Najswietszg Maryje Panne w kontem-
placji Jezusa Chrystusa”, i dlatego prosi, by Jej wstawiennictwo pozwalato upo-
dabniac¢ si¢ do Jej Jedynego Syna, aby osiagna¢ petie¢ Jego taski.

MODLITWY OPARTE GEOWNIE NA TYTULACH
TEOLOGICZNYCH

MATKO KOSCIOLA, MATKO NASZEJ WIARY

Papiez Franciszek konczy swa pierwsza encyklike modlitwa skierowang do
»Maryi, Matki Kosciota i Matki naszej wiary”'*. Zrozumiate, Ze na zakonczenie
encykliki poSwigconej wierze papiez zwraca si¢ przede wszystkim do Maryi, by
wspomagala nasza wiarg, o co zreszta prosi czesto rowniez w swoich modlitwach.
Niewatpliwie nawigzuje tym gestem do encykliki Redemptoris Mater, w ktorej
Jan Pawet 11 obszernie uzasadnit odnoszenie si¢ Kosciota do Maryi jako swojej
Matki i Matki naszej wiary. Franciszek podtrzymuje t¢ mysl teologiczng. Choé
w swych modlitwach niezbyt czgsto uzywa tytulu ,,Matki Kosciota”, to jednak
czyni to w tej, ktorg zamiescit w encyklice. Proszac, by Maryja otworzyta nas
na stuchanie Stowa, nawigzuje zarazem do Jej postawy otwierania si¢ na nie

14 Por. Franciszek, Modlitwa za zakoriczenie encykliki ,, Lumen fidei”, 29.06.2013 .
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w wierze. Zauwaza, ze otwarcie na Stowo Boga zaktada rowniez umiejetnos¢ roz-
poznania Jego glosu i Jego wezwania, co na ogot — utrudnia nam — jak to papiez
ujal w innej modlitwie — zgielk tysigcy ludzkich stow.

Juz Jan Pawet II ukazywat Maryje¢ jako Matke naszej wiary, jako Te, ktora
pierwsza uwierzyta, ktora nam przoduje w wierze (RM). Ukazywat, porownujac
sytuacje Jej wiary do sytuacji, w jakiej uwierzyt i zawierzyt siebie Bogu Abraham.
Podobnie i papiez Franciszek; cho¢ nie wymienia Abrahama, to jednak, sadzac
po sformutowaniach, jakich uzywa, do niego nawigzuje. Prosi bowiem Maryje,
by obudzita w nas pragnienie podazania za Bogiem, bySmy mieli odwage wyjs$¢
,»Z haszej ziemi” 1 z wiarg przyja¢ Jego obietnice. Prosi tez o dar wiary i mitosci,
ktore nawzajem si¢ uzupetniajg. Prosi wreszcie, by Maryja pomogta nam otworzy¢
si¢ na Jego milos¢, pomogta dotkna¢ Boga poprzez mitos¢, ale tez i poprzez
wiarg, oraz by Jego mitos¢, podobnie jak i taska wiary, dotkneta i przemienita nas
samych. Prosi tez, by nasza wiara okazata si¢ tak silna, zeby nam pozwolita na
petne zawierzenie Bogu oraz na trwate zaufanie Jego mitosci oraz by okazata si¢
wystarczajaco silna, zwlaszcza w chwilach zgryzoty i krzyza, a wiec w chwilach,
kiedy naprawdg¢ dojrzewa.

W tym miejscu papiez podejmuje refleksje nad szczegdlnym otwarciem
w wierze na Chrystusa w chwilach krzyza i prosi zarazem, by Maryja ulatwiala
wszystkim otwarcie na rados$¢, jaka z kolei przynosi Zmartwychwstaty, podob-
nie jak sama na t¢ rado$¢ si¢ otworzyla. Prosi jeszcze, by nauczyla nas patrzeé
oczyma Jezusa, a wiec spojrzeniem Bozym, aby to On mogt stac si¢ $§wiatlem dla
naszej drogi. Prosi, by to §wiatto wiary jasniato coraz bardziej, az do momentu,
kiedy nadejdzie dzien bez zmierzchu, ktdorym jest sam Chrystus, Jej Syn, a nasz
Pan.

DZIEWICO I MATKO, GWIAZDO NOWEJ EWANGELIZACIJI

Papiez Franciszek konczy rowniez adhortacje Evangelii gaudium kolejng mo-
dlitwg do ,,Dziewicy i Matki Maryi”!®. Modlitwa ta sktada si¢ jakby z dwoch
czesci. W pierwszej papiez rozwaza postawe Maryi wobec ,,Stowa zycia”, przede
wszystkim, gdy chodzi o przyjecie tego Stowa, nastepnie o dzielenie si¢ nim
z Elzbietg; zachegca tez do rozwazenia zastug stojacej pod krzyzem Maryi.
W drugiej za$ cze¢Sci zanosi do Niej prosby, by pomagata Kosciotowi w spetnianiu
misji ewangelizowania.

Rozpoczynajac swa modlitwe wezwaniem ,,Dziewico 1 Matko”, Franciszek
podkresla najpierw udzial Maryi we wcieleniu Stowa zycia oraz Jej dziewicze

15 Por. Franciszek, Modlitwa do Dziewicy i Matki, Maryi, koriczqca adhortacje apostolskq ,, Evan-

gelium gaudium”, 24.11.2013 1.
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macierzynstwo. Bo bedac Dziewica, Maryja przyjeta — pod tchnieniem Ducha
Swietego wlasnie — ,,Stowo zycia”. Mozna by oczywiscie zastanawiaé sig, dla-
czego papiez okresla tym mianem Syna Bozego. Ot6z, ma to swoje podstawy bi-
blijne. Tak wtasnie w swoim prologu okresla Syna Bozego Jan Ewangelista, kiedy
stwierdza, ze ,,w Stowie byto zycie”. Ale takze dlatego, ze — jak okreslit to synod
i bedaca jego owocem adhortacja — Ko$ciot ma glosic¢ swiatu owe ,,Stowo zycia”.

Maryja Dziewica przyjeta wigc Stowo zycia ,,w glebi swej pokornej wiary”,
w ktorej to wierze byta catkowicie oddana Bogu Najwyzszemu i tym samym stata
si¢ Matka ,,Stowa zycia”. Totez papiez prosi Jg, by réwniez i nam wszystkim po-
magata w wypowiadaniu Bogu naszego ,,tak”, podobnego do Jej ,.tak”, zwlaszcza
wobec pilnej 1 naglacej — jak nigdy dotad — potrzeby, by ,,wszedzie rozlegla si¢
Dobra Nowina o Jezusie”, a wigc, by wspolczesny Swiat ponownie ustyszat ,,Stowo
zycia”, bo bardzo tego Stowa potrzebuje. Dalej Franciszek nawigzuje do kolejnego
wydarzenia z zycia Maryi, mianowicie do nawiedzenia $w. Elzbiety. Bowiem Ma-
ryja napetniona obecnoscig Chrystusa, tj. ,,Stowem zycia”, zaniosta plynaca z tego
faktu rado$¢ Janowi Chrzcicielowi, ktoremu owa rado$¢ z obecnosci ,,Stowa zycia”
do tego stopnia si¢ udzielita, ze — jak to ujmuje ewangelista — ,,rozradowat si¢ w
tonie swej matki”. W ten sposob ,,Stowo zycia” okazato si¢ zarazem Stowem rado-
$ci. Sama za$ Maryja w czasie nawiedzenia Elzbiety byta tak bardzo przepetiona
radoscia, ze zaczela ,,opiewa¢ cudowne dzieta Panskie” hymnem Magnificat.

Nastepnym wydarzeniem, do ktdrego nawigzuje papiez, a w ktorym objawita
si¢ niezwykta postawa Jej wiary, byta Jej obecnos¢ pod krzyzem. Papiez okresla te
Jej obecnos¢ w chwilach dokonujacego si¢ odkupienia, ktore kosztowato Jej Syna
zycie, jako wytrwalg i napelniong niewzruszona, heroiczng wiarg. Przypomina
réwnoczesnie, ze w tym bolesnym czasie Maryja otrzymata takze inng, radosng
nowing, mianowicie, ze Jej Syn — ,,Stowo zycia” — zmartwychwstal. I podkresla,
iz potem to wlasnie Ona zgromadzita uczniéw, aby wspoélnie oczekiwali Ducha
Swietego, by w dzien Jego zestania narodzit si¢ Ko$ciot, ktorego istota jest prze-
ciez ewangelizowanie $wiata.

Przypominajac o tym, czy tez powolujac si¢ na te opisane w Ewangelii wy-
darzenia z zycia Maryi, papiez zwraca si¢ do Niej z btaganiem, by takze w dzi-
siejszych czasach wypraszata nowy zapal dla ludzi ,,zmartwychwstatych”, tzn.
dla tych, ktorzy uwierzyli w zmartwychwstanie Jezusa i ktdrzy sami zmartwych-
wstali z grzechu, zaznajac w ten sposob radosci wskrzeszenia do nowego zycia.
Prosi wiec, by pomagata im w niesieniu do innych Ewangelii Zycia, tj. zawartego
w Ewangelii ,,Stowa zycia”; by pomagata w niesieniu Ewangelii, ktora gtosi nie
tyle $mier¢, ile zycie, ktore wprost przezwycigza $§mierc.

Po wyrazeniu tej prosby Franciszek prosi ponadto, aby wierni mieli ,,Swieta
odwage poszukiwania nowych drog”, by skutecznie dociera¢ do wszystkich ze
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Stowem Ewangelii, o ktorej w tym miejscu powiada, ze jest ,,darem pigkna, ktore
nie zaniknie”. Laczy wigc tym samym rado$¢ Ewangelii z Jej picknem, ktore na-
daje jej walor trwatosci.

W dalszej czgéci modlitwy papiez zwraca si¢ do Maryi stowami: ,,Dziewico
stuchajgca i kontemplujgca, Matko mitosci, Oblubienico wiecznych zaslubin”.
Tych kilka okreslen ma wyrdznia¢ postawe Maryi w momencie zwiastowania,
kiedy to wstuchiwata si¢ w Stowo Boze i je kontemplowata. Kiedy Franciszek ty-
tutuje Ja ,,Matka mitosci, Oblubienicg wiecznych zaslubin”, sugeruje tym samym,
ze Maryja poczeta Jezusa Chrystusa mocg Ducha Swictego. Dlatego prosi Ja, tak
szczegblnie zjednoczong z Duchem Swigtym, aby wstawiata si¢ zwlaszcza za
Koéciotem, ktorego jest ,,najczystsza ikong”. W tym momencie papiez wyraznie
nawigzuje do okreslenia Maryi jako ,,Matki Kosciota” — czyli do my$li soborowe;.
Maryja ma bowiem — zgodnie z tg myslag — wypraszaé, by Kosciot ,,nigdy nie za-
trzymywal si¢ w swej pasji odnawiania Krolestwa”, czy tez gloszenia Krolestwa
Bozego na ziemi.

W ostatniej czgsci swej modlitwy Franciszek zwraca si¢ jeszcze do Maryi,
nazywajac Jg ,,Gwiazda nowej ewangelizacji” i prosi, by pomagala Kosciotowi
w tym dziele ewangelizowania, moze nie tyle stowem, ile $wiadectwem zycia —
aby pomagata, by jasniat §wiadectwem komunii, stuzby, ale takze ,,§wiadectwem
zarliwej 1 ofiarnej wiary, sprawiedliwosci i mitosci do ubogich”. Bo papiez jest
przekonany, ze pomoc w urzeczywistnianiu tych cndt moze z pewnoscig przyczy-
ni¢ si¢ do tego, ze rados¢ Ewangelii dotrze ,,az po krance ziemi” i zadne peryferie
— geograficzne, spoteczne i moralne — nie zostang pozbawione jej Swiatta. Wresz-
cie w ostatnim wezwaniu Franciszek tytutuje Maryje ,,Matkg zywej Ewangelii”,
tj. Ewangelii wypowiadajacej si¢ w zyciu i mobilizujacej do zycia. Bowiem bedac
»~Matka zywej Ewangelii”’, Maryja stanowi szczegolne ,,zrodto radosci dla ma-
luczkich”. Franciszek prosi Ja wiec o wstawiennictwo za Bozy Lud, poniewaz za-
wsze mu towarzyszy swiadomos$¢ ludzkiego cierpienia, ubostwa i t¢ Swiadomos¢
zanosi Maryi w modlitwie.

MATKO AMAZONII, MATKO ZYCIA, MATKO O PRZEBITYM SERCU

Roéwniez kolejng adhortacje, Querida Amazonia, papiez Franciszek zamy-
ka modlitwg maryjna'®. Ten punkt wspomnianego dokumentu nosi nawet tytut
»Matka Amazonii”, cho¢ w papieskiej modlitwie samo to okreslenie nie pada.
We wprowadzeniu do modlitwy Franciszek zach¢ca, by wznie$¢ wzrok ku Ma-
ryi, jako ze ,,Maryja Matka”, ktorg dat nam Chrystus, cho¢ jest jedyna Matka

16" Por. Franciszek, Modlitwa konczqca adhortacje ,, Querida Amazonia”, 2.02.2020 r.
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wszystkich, to w Amazonii Jej macierzynstwo przejawia si¢ na rdézne szczegol-
ne sposoby. Przede wszystkim bywa tu nazywana ,,Matka Amazonii”, a ten Jej
tytut prawdopodobnie wywodzi si¢ z przekonania o Jej macierzynstwie wzgle-
dem wszystkich ludzi. Ale w Amazonii moéwi si¢ takze, ze: ,,jest jedyna Matka
wszystkich”, a wigc nie tylko Matka ludzi, lecz po prostu — jak w modlitwie
— ,,Matka zycia”, wszelkiego zycia, jakie w pigknej Amazonii kwitnie. Totez Jej
macierzynstwo okazuje si¢ tu do$¢ niezwykte. Papiez zwraca przy tym uwagg,
ze pierwotni mieszkancy Amazonii bardzo zywo przezywaja swoje relacje z Je-
zusem Chrystusem, ale — jak dodaje — do tego spotkania doprowadzita przede
wszystkim droga maryjna. Dlatego wtasnie koronuje t¢ adhortacje modlitwa
skierowang do Maryi.

Stowem, ktdre powtarza si¢ jak refren przed kazdym niemal gtownym wezwa-
niem Franciszka, jest stowo ,,Matka”, z r6znymi dopetniaczami. Papiez wota do
Niej: ,,Matko zycia”, ,,Matko wszystkich stworzen”, ,,Matko o przebitym Sercu”.
Dlaczego nazywa Jg ,,Matka zycia”? Otdz przede wszystkim dlatego, ze w Jej
,macierzynskim lonie uksztattowat si¢ Jezus, Pan wszystkiego, co istnieje”. Ale
réwniez dlatego, ze Chrystus ,,zmartwychwstaty [nie tylko] przemienil Maryje
«swoim $wiatlemy, ale rownocze$nie uczynit Jg «Krolowa calego stworzeniay”.
Totez Franciszek zwraca si¢ do Niej z prosba, by panowata ,,w [tym] pulsujacym
sercu Amazonii”, gdzie bujnie rozkwita zycie ro$lin i zwierzat.

A wigc ze wzgledu na to, ze w tonie Maryi uksztattowat si¢ Jezus, Stworca
i Pan wszelkiego stworzenia, ktory nastepnie uczynit Ja Krolowa tegoz stworzenia,
papiez zwraca si¢ do Niej, by ,,0kazata si¢ Matka wszystkich stworzen: w picknie
kwiatow, rzek, wielkiej rzeki, ktéra przez nig ptynie, 1 wszystkiego, co drga w jej
puszczach”. Wiasnie ze wzgledu na to bogactwo stworzen, tj. roslinnosci, wod
i zwierzat, prosi Maryje, by chronita ,,swg mitoscig te ekspansje pigkna”, oraz
by w sposob szczegdlny opiekowala si¢ Amazonig. Po tym opisaniu otoczenia,
w jakim zyja tutejsi ludzie, papiez prosi, by ,,Matka zycia”, ,,Matka Amazonii”,
rozlata calg swa mito$¢ na wszystkich mieszkancow tej krainy — na mezczyzn i na
kobiety — oraz by oni wszyscy doceniali pigkno krainy, ktora zamieszkuja, by jej
przyroda wprawiata ich w ciagly podziw i wywolywata ich zatroskanie.

Po wezwaniu do opieki nad §wiatem przyrody papiez zaczyna z kolei modli¢
si¢ o dary dla ludzi te kraing zamieszkujacych. A w jego przekonaniu najwiek-
szym darem dla nich moze by¢ jedynie to, by Jej ,,Syn narodzit si¢ w ich sercach”,
a wigc by Chrystus dotart do wszystkich, by oni wszyscy otrzymali taske chrztu,
ktory oznacza narodzenie si¢ Jezusa w cztowieku. Aby poprzez powszechne przy-
jecie wiary w Chrystusa Syn Maryi mogt jasnie¢ ,,w Amazonii, w jej ludziach
i kulturach”. Warto moze zwrdci¢ uwagg na to, jak wielki szacunek dla ludu Ama-
zonii wybrzmiewa w stowach, ktore wypowiada papiez.
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Dalej Franciszek probuje przyblizy¢ sposob, w jaki Chrystus miatby w tych lu-
dziach i kulturach jasniec. [ powiada, ze przede wszystkim moze On jasnie¢ $wiattem
swego stowa — czyli przemieniajgcym zycie stowem Ewangelii; moze tez jasnie¢ po-
ciechg swej mitosci, ktora przepelia ubogich i cierpigcych; badz swym oredziem,
w ktorym wzywa moznych tego Swiata, by po bratersku i sprawiedliwie traktowali
kazdego cztowieka, a wiec, by skonczyly si¢ krzywdy i niesprawiedliwe traktowanie
ludzi. Papiez wyraza jednoczesnie nadzieje, ze kazda Eucharystia bedzie przynosita
»wielki cud na chwate Ojca”; wielki cud przemiany, mitosci i braterstwa ku chwale
Boga Ojca i ze w ten sposob podczas Eucharystii Bog bedzie prawdziwie uwielbio-
ny. Konczac zas, dodaje: ,,Oby mogta by¢ dla tych ludzi dostepna...”.

Dalsza czegScig modlitwy Franciszek ogarnia ubogich oraz podejmuje moze
najgoretszy obecnie problem tej krainy, tj. niszczenie tropikalnych lasow Amazo-
nii. Dlatego prosi Maryje, by swym macierzynskim spojrzeniem objeta zwitaszcza
ubogich jej mieszkancow, gdyz ,,ich dom jest niszczony ze wzgledu na podte in-
teresy [moznych]”, co staje si¢ powodem ich nicogarnionego bolu i doprowadza
ich do nedzy. W tej — jak to ujmuje — ,,btogostawionej ziemi obfitujacej zyciem”
bywaja bowiem niezwykle arogancko wyrzucani ze swych siedlisk. Aby to si¢
zmienito, trzeba, by Maryja obudzita wrazliwos$¢ moznych i choc jest juz troche
za po6zno, by jednak wezwata ludzi dobrej woli do ocalenia tego, co jeszcze zyje.

Nakresliwszy z jednej strony obraz bolu i cierpienia ludnosci, z drugiej zas
niesprawiedliwos$¢ i arogancj¢ moznych, papiez zwraca si¢ do Maryi stowami:
»Matko o przebitym Sercu”. Dlaczego tak wiasnie Jg tytutuje? Ot6z dlatego, ze
gdy stata pod krzyzem, na ktérym umierat Jej Syn, ,,miecz bolesci — jak to ujmuje
ewangelista — przebit Jej serce”, a 1 teraz podobnie cierpi w swych zniewazanych
dzieciach i w poranionej przyrodzie. T¢ wlasnie ,,Matke — wraz ze swym ludem
i jego $srodowiskiem — bolejacg” wzywa papiez, by wraz ze swym Synem kro-
lowala w Amazonii jako Krolowa catego stworzenia. | wyraza pragnienie, by to
krolowanie byto na tyle przemozne, aby nikt inny ,,nie czut si¢ wlascicielem dzie-
ta Bozego”. Cho¢ obecna sytuacja jest niemal beznadziejna, a papiez okresla ja
jako ,,mroczng godzing”, to mimo wszystko w ostatnich stowach modlitwy wota:
. Tobie ufamy, Matko zycia, nie zostawiaj nas w tej mrocznej godzinie”.

MODLITWY SEAWIACE NIEPOKALANE POCZECIE
CALA PIEKNA JESTES, MARYJO

O ile Jan Pawet II, czy Benedykt XVI oddawali hotd Niepokalanej na placu
Hiszpanskim, wyglaszajac przy tym przemowienia, w ktore najczesciej wplatali
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tez modlitwe, o tyle papiez Franciszek wyraza Jej swdj hotd wylacznie poprzez
modlitwy. Podobnych modlitw odmoéwit dotychczas siedem (2013-2019), gdyz
w dwoch ostatnich latach (2020-2021) z powodu pandemii udawat si¢ na plac
Hiszpanski zupetnie prywatnie i modlit si¢ jedynie w ciszy. Wszystkie jego do-
tychczasowe modlitwy koncentrowaly si¢ wokot niepokalanego poczecia, choé
oczywiscie za kazdym razem podkreslaty odmienne jego aspekty.

I tak w pierwszej ze swych modlitw Franciszek skupia si¢ na godnosci Niepo-
kalanej i na szczeg6lnej mocy, z jaka potrafi Ona pociaggac innych do §wigtosci'’.
Tytutluje Maryje¢ ,,Dziewica $wigta 1 Niepokalang”; nastepnie wyraza ufno$¢ i mi-
1os¢ do Niej w swoim i ludu imieniu; przyznaje, ze Niepokalana jest ,,duma na-
szego ludu i troskliwg opiekunkg naszego miasta”. Mozna by nawet powiedzie¢,
ze potem cata swa modlitwe opiera na stowach: ,, Ty jeste$ cata Pigkna, Maryjo”,
poniewaz te stowa powracaja u niego jak refren. A Ona jest cata pickna, poniewaz
nie ma w Niej zadnego grzechu.

Totez pierwszg prosba, jaka Franciszek zanosi do Niepokalanej, jest prosba, by
wzbudzita we wszystkich nowe pragnienie §wietosci, czyli by Jej swietos¢ budzi-
a u ludu wole nasladowania. A owa Swigtos¢ przejawi si¢ wtedy, gdy w naszych
stowach zajasnieje blask prawdy i w czynach bedzie rozbrzmiewata piesn mitosci.
A w naszym ciele i sercu zamieszkajg prostolinijno$¢ i czystos¢ i w ten sposob
w calym zyciu uobecni si¢ pickno Ewangelii.

Powtarzajac po raz drugi: ,, Ty jeste$ cata Pigkna, Maryjo”, papiez taczy tym
razem swe prosby z tajemnicg wcielenia. I prosi Maryje, w ktorej ,,Stowo Boze
stato si¢ Cialem”, by pomagata nam shucha¢ z nieustanng uwagg gtosu Pana, po-
dobnie jak sama Go stuchata, zwlaszcza w chwili zwiastowania, ale i pdznie;.
A Jego glos bedzie si¢ rozlegal glownie w wotaniu ubogich i dlatego tak wazne
jest, by nigdy nie spotkat si¢ z obojetnoscia, by cierpienie chorych i potrzebuja-
cych nigdy nie uszto naszej uwagi, by nas wzruszata samotnos$¢ ludzi starszych
i bezbronnos¢ dzieci, a kazde zycie ludzkie byto zawsze otoczone czcig i mitoscia.

Po trzecim refrenie ,, Ty jestes$ cata Pigkna, Maryjo” Franciszek odnosi si¢ do
Jej zycia, ktére byto radosne i szczgsliwe, poniewaz prowadzita je w calkowitej
komunii z Bogiem. Z tego wlasnie wzgledu kieruje do Niej prosby, ktore dotycza
przezywania zycia w prawdzie. Przede wszystkim prosi Niepokalang, bysmy nie
zagubili znaczenia naszej ziemskiej drogi, zatem sensu naszego zycia, zwlaszcza
swiadomosci tego, ze powinnismy je przezywac z wielkg odpowiedzialno$cia,
ze winnismy w petni uswiadamia¢ sobie skutki, jakie sposob jego przezywania
moze powodowaé tak dla naszego ziemskiego losu, jak i dla zycia wiecznego.
Szczegoblnie za$ istotne dla wlasciwego przezywania zycia wydaja si¢ teologalne

17" Por. Franciszek, Modlitwa odmowiona w uroczystos¢ Niepokalanego Poczecia Najswigtszej

Maryi Panny, plac Hiszpanski, Rzym, 8.12.2013 r.
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cnoty: wiary, nadziei i mitosci. Stad prosba papieza, aby Maryja sprawita, by ta-
godne $wiatto wiary o$wiecato nasze dni na tym padole, by niosgca pociechg moc
nadziei kierowata naszymi krokami oraz by gorejacy zar mitosci napetniat nasze
serca. Aby w rezultacie te cnoty sprawily, ze nasze oczy beda wcigz wpatrzone
w Boga i w niebo, gdzie zawsze panuje prawdziwa radosc¢.

Po ostatnim refrenie ,,Ty jeste$ cala Pickna, Maryjo” Franciszek kieruje do
Niej jeszcze kilka bardziej ogdlnych prosb, tzn., by wystuchiwata naszych mo-
dlitw, by spelniata btagania tak, aby pickno mitosiernej mitosci Boga w Jezusie
napetnito wszystkich i aby to ,,Boze pickno zbawito [ostatecznie] nas, nasze mia-
sto i caty §wiat”.

NIEPOKALANA MATKO NASZA

W modlitwie, ktora papiez Franciszek odmowil podczas drugiego hotdu skta-
danego Niepokalanej na placu Hiszpanskim'®, skupit si¢ przede wszystkim na nie-
pokalanym poczeciu Maryi jako Jej szczegodlnej wolnosci od grzechu. Laczy przy
tym niepokalane poczgcie z Jej macierzynstwem wobec nas wszystkich. Mozna to
dostrzec juz w pierwszym wezwaniu, w ktorym papiez zwraca si¢ do Niej stowa-
mi: ,,Maryjo, Matko nasza”, i podkresla, ze Lud Bozy obchodzacy w dniu dzisiej-
szym Jej $wigto, czci Jg wlasnie jako Niepokalang, a wigc ,,0d zawsze zachowana
od zmazy grzechu”. Nazywajac Ja ,,Matka naszg” i Niepokalang, prosi, by przyje-
ta hotd, jaki on — jako papiez — sktada w imieniu Kosciota, Rzymu i catego $wiata.
A wiec, cho¢ sktada ten hold pod kolumna w centrum miasta Rzymu — to jednak
sktada go ,,Maryi Niepokalanej” w imieniu calego Kosciota. I podkresla dalej, ze
przekonanie, iz nasza Matka — Maryja, jest catkowicie wolna od grzechu, wlewa
w nas wiernych, tj. w ludzi dotknigtych grzechem, wielkg otuche. A ta otucha pty-
nie wlasnie stad, ze nasza Matka Maryja jest wolna od grzechu, co z kolei moze
swiadczy¢ o tym, iz zto nie ma nad Nig wladzy. Podobna $§wiadomos¢ napetnia —
w jego przekonaniu — szczegdlng nadzieja 1 sila nas wszystkich, ktorzy zmagamy
si¢ na co dzien z zasadzkami zta. Daje zarazem sile, bySmy podejmowali codzien-
ng walke ze ztem, oraz nadziej¢, ze to zto zostanie ostatecznie pokonane. Nasza
sita i nadzieja w walce ze ztem pochodzi wigc stad, ze uzmystawiamy sobie, iz
w tej walce nie jestedmy sami, Ze nie jesteSmy sierotami, gdyz mamy Matke, ktorg
dal nam umierajacy na krzyzu Jezus, ze pomimo naszej grzesznosci, pozostaje-
my jednak dzie¢mi wolnej od grzechu i najswigtszej sposrod wszystkich ludzi,
tj. Niepokalanej, a tym samym, ze zostali$my roéwniez powotani do $wigtosci, jaka
w Niej dzieki tasce Bozej jasnieje, ktora to taska od samego poczatku Jg napenia,

18 Por. Franciszek, Modlitwa odmowiona w uroczystos¢ Niepokalanego Poczecia Najswigtszej

Maryi Panny, plac Hiszpanski, 8.12.2014 r.
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tj. od Jej poczecia. Dlatego ozywieni tg nadziejg — zardbwno papiez, jak i wszyscy
wierni — wzywamy Jej matczynej opieki: opieki nad nami, nad naszymi rodzina-
mi, nad tym miastem i nad catym $wiatem.

Jak juz wczesniej papiez stwierdzil, Swietos¢ Maryi jasnieje dzigki temu, ze
od samego poczatku byta Ona napetniona taska Bozg. Teraz dodaje jeszcze, ze od
grzechu pierworodnego zachowata Ja moc mitosci Boga. I dlatego prosi, by przez
Jej wstawiennictwo owa moc uwolnita catg ludzkos¢ od wszelkiej duchowej i ma-
terialnej niewoli, a wigc by moc tej samej Mitosci, ktora Jg zachowata od grzechu,
takze 1 nas od grzechu uwalniata. Ale prosi zarazem, by ta Boza Mitos¢ nie tylko
wyzwalala nas od tego negatywnego stanu, jakim jest grzech, lecz by jednocze-
$nie napetnita zbawieniem, tj. — jak to ujmuje papiez — by sprawita, ze zar6wno
w sercach, jak i w wydarzeniach zwyci¢zy Bozy zamyst zbawienia.

Podobnie jak zasadnicza nicig przewodnig w tej modlitwie okazuje si¢ niepo-
kalane poczgcie, rozumiane jako wolnos$¢ od grzechu i $wigtosc, tak druga podob-
ng nicig wydaje si¢ z jednej strony macierzynskie odniesienie Maryi do wiernych,
a z drugiej to, ze wierni uznaja Ja za swoja Matke. Uwidacznia si¢ to najwyraz-
niej w nastepnym wersie modlitwy, w ktorym papiez prosi, by Maryja sprawila
W nas, Twoich dzieciach”, by taska przewazyla pyche i wierni obrali na jej miej-
sce mitosierdzie, bo milosierny jest Ojciec nasz niebieski — bowiem to przede
wszystkim pycha blokuje nasza mitosierng postawe wobec bliznich. A na czas ad-
wentu, ktory prowadzi do $§wiat Narodzenia Jezusa, Franciszek prosi, by Maryja
nauczyla nas podaza¢ ,,pod prad”, co mialoby polegaé na tym, ze ogoltacamy sie¢
z przywigzan ziemskich, ze przyjmujemy postawe unizenia — pokory, poswie-
cenia, stuchania, wyciszenia si¢, a nawet pewnego ,,zapomnienia” o sobie — aby
poprzez to otworzy¢ si¢ na Boga i przygotowac miejsce dla Niego, ktory stanowi
zrodto prawdziwej radosci. Papiez konczy ostatecznie te¢ modlitwe wezwaniem:
,,O nasza Matko Niepokalana, modl si¢ za nami”.

DZIEWICO MARYJO, MATKO MILOSIERDZIA

Czas nawiedzenia i oddania kolejnego hotdu Niepokalanej, 8 grudnia 2015 r.,
przypadat akurat w Swietym Roku Mitosierdzia'. Zrozumiale jest przeto, ze pa-
piez Franciszek w swej modlitwie u stop figury Niepokalanej nawigzuje do tego
wydarzenia 1 nazywa Maryje¢ ,,Matka Mitosierdzia”. Na poczatku zwraca si¢ do
Niej stowami ,,Dziewico Maryjo”, podkreslajac przede wszystkim Jej dziewic-
two. Zapewnia nastgpnie Maryje, ze przychodzi do Niej w swigto Jej niepokala-
nego poczecia, by ztozy¢ homagium wiary i mitosci §wietego Ludu Bozego, ktory

19 Por. Franciszek, Akt oddania czci Niepokalanej na placu Hiszpariskim, 8.12.2015 r., L’'OR
12 (2015), s. 7.
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zyje w wiecznym miescie i w jego diecezji, ale ze przychodzi réwniez w imieniu
rodzin, z ich rado$ciami i trudnosciami; dzieci i mtodych, otwartych na zycie;
0s6b w podesztym wieku, bogatych w lata i doswiadczenie. Jednak w szczego6l-
nosci przychodzi w imieniu chorych, wiezniow oraz tych, dla ktorych droga zycia
jest najbardziej ucigzliwa. Zaznacza jeszcze, ze przybywa nie tylko w imieniu
rdzennych Rzymian, lecz takze ,,w imieniu tych, ktorzy przybyli tu z dalekich
stron w poszukiwaniu chleba i pracy”, a wiec przybyszow z réznych stron §wiata.
I wyraza nadziej¢, ze dla nich wszystkich — tzn. zarowno dla mieszkancow, jak
i dla przybyszoéw — znajdzie si¢ miejsce pod ptaszczem ,,Matki Mitosierdzia”.
Po czym Franciszek zaczyna kresli¢ kontury takiego wtasnie obrazu Matki. Bo
wedle papieza Maryja istotnie jest ,,Matka Milosierdzia”, poniewaz Jej ,,Serce
jest pelne czutosci dla wszystkich Jej dzieci”. I to petne nie tylko czulosci czy-
sto ludzkiej, lecz réwniez ,,czutosci Boga, ktory od Niej przyjal cialo”, Jezusa
Chrystusa, 1 ,,stat si¢ naszym Bratem, Zbawicielem kazdego mezczyzny i kazdej
kobiety”. Franciszek podkresla wigc, ze to wlasnie Boska czutos$¢ Jej Syna — Je-
zusa Chrystusa — udzielila si¢ takze Maryi, Jego Matce, i Zze ubogacona w tak
niezwykty sposob mitosierdziem Bozym jest rzeczywiscie ,,Matka Mitosierdzia”.
Przelewa bowiem czuto$¢ Boza Jezusa Chrystusa na ludzi. Jest ,,Matka Mitosier-
dzia” réowniez dlatego, ze ,,dostrzegamy [w Niej] zwycigstwo mitosierdzia Bo-
zego nad grzechem i wszystkimi jego konsekwencjami”. A kiedy w pelni sobie
to us$wiadomimy, ,,rozpala si¢ w nas nadzieja na lepsze zycie, wolne od niewoli,
uraz i lekow”, a wiec wolne od grzechu i jego skutkow, tj. od tego wszystkiego,
co uprzykrza nam zycie.

Owa nadzieja, ze mogliby$smy uwolni¢ si¢ od grzechu i prowadzi¢ lepsze, bez-
grzeszne zycie, tj. zycie w tasce Bozej 1 $wigtosci, realizuje si¢ — w przekonaniu
papieza — w tym miejscu bardzo konkretnie. Bowiem nasza Niepokalana Mat-
ka pozwala nam uslysze¢ swdj gtos w samym sercu Rzymu, glos, ktory wzywa
wszystkich, aby wyruszyli w droge ku tym Drzwiom, ktére symbolizujg Jezusa
Chrystusa, a wigc ku Drzwiom mitosierdzia znajdujacym sie w bazylice Swietego
Piotra i innych bazylikach — przez ktore przychodzacy z wiarg i ufnoscig wierni
otrzymujg odpust zupehy. Sg to bowiem jednoczesnie te Drzwi, do ktorych przy-
znaje si¢ sam Chrystus, kiedy mowi, ze jest Brama, przez ktora wchodzi si¢ do
Jego owczarni.

Maryja zwraca si¢ wigc jakby do wszystkich: ,,Chodzcie, zblizcie si¢ z ufno-
Scig; wejdzcie, a otrzymacie dar mitosierdzia; nie Igkajcie si¢, nie wstydzcie sig;
Ojciec czeka na was z otwartymi ramionami, by wam przebaczy¢ i przyja¢ was
w swoim domu. Przychodzcie wszyscy do zrddta pokoju i radosci”. Konczac swo-
ja modlitwe, papiez dzigkuje Jej jeszcze za to, ze na t¢ droge pojednania nie posylta
nas samych, ale zawsze nam na niej towarzyszy. | Zegna Maryje stowami: ,,Jeste$
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z nami i wspierasz we wszelkich trudnosciach. Badz btogostawiona — uwielbiona,
teraz 1 na zawsze, Matko”.

MARYJO, MATKO NASZA NIEPOKALANA

Kolejna® modlitwe na placu Hiszpanskim papiez Franciszek rozpoczyna od
wezwania: ,,Maryjo, Matko nasza, niepokalana” i dalej koncentruje si¢ na macie-
rzynskiej roli Maryi wobec wiernych oraz na Jej niepokalanym poczeciu. O ile
w poprzednich modlitwach prosit Maryj¢ o mitosierng pomoc w uwalnianiu si¢
od grzechu i zta moralnego, o tyle teraz prosi przede wszystkim o macierzynska
opieke 1 wsparcie dla ludzi, ktorzy pozostaja w ubdstwie materialnym. Rozpoczy-
na od zapewnienia, ze nie przychodzi do Matki w tych sprawach sam, ale ze to-
warzyszg mu ci wszyscy, ktorych powierzyl mu Syn Bozy, Syn Maryi, w Rzymie,
a nawet na catym $wiecie; ze ich wszystkich duchowo tu przyprowadzit z prosba,
aby Maryja pobtogostawita ich i ocalita od wszelkich zagrozen. Odwotujac si¢ do
Jej macierzynskiej czuto$ci, wyznaje wreszcie, ze razem z nim sg rOwniez dzieci,
zwlaszcza samotne 1 opuszczone 1 z tego powodu czesto oszukiwane 1 wykorzy-
stywane. Przedstawia tez Matce rodziny ci¢zko pracujace, zwlaszcza ubogie, kto-
rym w zyciu jest trudno ,,ze wzgledu na liczne problemy wewnetrzne”, ale takze
iinne, zupeie od nich niezalezne. Przyznaje, ze z papiezem przyszli tez do Matki
robotnicy. Franciszek poleca Jej szczeg6lnie tych, ktorzy sa zmuszeni podejmo-
wac pracg niegodna, oraz tych, ktorzy w ogole jg utracili lub nie moga jej znalez¢.

Dalej btaga o pomoc dla tych wszystkich wymienionych wcze$niej ubogich
czy przezywajacych najwigksze zyciowe trudnosci i btagajac o t¢ pomoc, cztero-
krotnie wota: ,,Potrzebujemy Ci¢, Matko Niepokalana [...]”; ,,Potrzebujemy Twe-
go Niepokalanego spojrzenia [...]”; ,,Potrzebujemy Twego Niepokalanego Serca
[...]”; ,,Potrzebujemy Twoich niepokalanych rak [...]”; ,,Potrzebujemy Twoich
niepokalanych stop [...]”. A potrzebujemy Twego Niepokalanego spojrzenia po
to, aby odzyskac¢ zdolnos¢ patrzenia na ludzi i rzeczy z szacunkiem i wdzigcz-
nos$cig, a nie egoistycznie czy z obtuda. Papiez wyraza w ten sposoéb swa nieza-
chwiang wiar¢ w to, ze Niepokalana ma moc przemiany grzesznego sposobu wi-
dzenia ludzi i $§wiata — na Swiety. Dlatego podkresla, ze tak bardzo potrzebujemy
Jej Niepokalanego Serca, Serca mitujacego, aby przemienita rowniez nasze serca,
aby nauczylta nas bezinteresownie kocha¢, bez jakich$ ukrytych motywow, ale
z pragnieniem dobra dla innych, z prostota i szczeroscia, bez podstgpow 1 udawa-
nia, lecz prostolinijnie. Potrzebujemy takze Jej niepokalanych rak, aby czynami
mitosci 1 czutosci okazywaé pomoc samemu Ciatu Jezusa, obecnego w braciach

20 Por. Franciszek, Akt oddania czci Niepokalanej na placu Hiszpaniskim, 8.12.2016 1., L'OR
12 (2016), s. 67.
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ubogich, chorych, pogardzanych, aby podnosi¢ tych, ktérzy upadli, i wspieraé
tych, ktorzy sie chwieja; aby czyni¢ to wszystko, co mozna uczyni¢ wlasnymi
rekami dla biednych, schorowanych, pogardliwie traktowanych, podajac reke
upadajacym i tym, ktorzy si¢ chwieja. Potrzebujemy wreszcie Jej niepokalanych
stop, ktore zaniosty Ja do potrzebujacej pomocy Elzbiety, aby samemu wycho-
dzi¢ naprzeciw tym, ktorzy nie potrafig zrobi¢ ku nam pierwszego kroku, by po-
szukiwa¢ zagubionych na ich powiktanych, zyciowych drogach i by odwiedzaé
samotnych. Mozna powiedzie¢, ze papiez w tych blaganiach przeplata niejako
fizyczne i duchowe potrzeby cztowieka. Bo niewatpliwie duchowa potrzeba, jest
m.in. patrzenie na bliznich z szacunkiem i1 wdzigcznoscia, czy bezinteresowne ich
kochanie badz zabieganie o ich dobro, ale potrzebne sg przeciez takze konkretne
niepokalane re¢ce, ktore beda potrafity z czutoscig poglaskac i przytuli¢ cierpigce-
g0, nedzarza, pogardzanego, podnies¢ na duchu tego, ktdry czuje si¢ zawiedziony,
zdruzgotany zyciem, czy chwieje si¢ w wierze lub moralnosci.

Po tych wzruszajacych stowach ,,potrzebujemy Twoich [...] niepokalanych
rak [...], stop” papiez w imieniu swoim i zebranych dzigkuje ,,Matce naszej” za
to, ze objawiajac si¢ jako Niepokalana, a wigc wolna od wszelkiej zmazy, przypo-
mina nam, ze ponad wszystkim jeszcze goruje taska Boga, ktora Ja napehnita i nas
réwniez winna napetnia¢; ze istnieje mitos¢ Chrystusa, ktory oddat za nas zycie,
a wiec okazal nam mitosierdzie i utorowat nam droge do odpuszczenia grzechdw,
i ze jest tez moc Ducha Swietego, ktéry wszystko odnawia i ktory napehiajac
Maryje, uczynit Ja nowym stworzeniem; dlatego jest mocen odnowi¢ réwniez
nas, uczyni¢ nas nowymi ludzmi, nowym stworzeniem. W ostatnim wezwaniu
Franciszek prosi jeszcze, by ,,Niepokalana Matka” sprawita, abySmy nie ulegali
zniechgceniu, lecz wierzac w Jej nieustanng pomoc, angazowali si¢ w odnowe
siebie samych, tego miasta i catego $wiata. I konczy modlitwe stowami: ,,Modl
si¢ za nami, Swieta Boza Rodzicielko”.

NIEPOKALANA MATKO O OTWARTYCH DLONIACH

Zwracajac si¢ do Maryi tytulem ,,Matko Niepokalana”, papiez Franciszek
zaznaczyl, ze juz piaty raz przybywa na plac Hiszpanski do Jej stop, by ztozy¢
Jej hotd w imieniu wszystkich mieszkancow tego miasta*'. Rozpoczyna swa mo-
dlitwe od podzigkowania za nieustanng opieke, jaka Maryja otacza wszystkich,
niezaleznie od tego, jaka droga podazaja, czy to drogg rodzin, parafii, wspdlnot
zakonnych, czy tez wszelkimi innymi drogami; takze tych, ktoérzy w trudzie prze-
mierzaja swa codzienng droge do pracy; czy osoby chore, sedziwe, ubogie, ktore
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Por. Franciszek, Modlitwa do Maryi Niepokalanej odmoéwiona na placu Hiszpanskim, 8.12.2017,
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w ogoéle z trudem si¢ poruszajg; badz bardzo licznych migrantow, ktorzy przy-
byli z terenoéw, gdzie trwajg wojny albo panuje gtoéd. Franciszek dziekuje Maryi
zwlaszcza za to, ze pozwala im wszystkim zywo odczuwac swa obecnosé, czula
i mocng zwlaszcza w momentach, kiedy kieruja ku Niej swa mysl lub spojrzenie,
czy chocby pospieszne Zdrowas Maryjo.

Po wyrazeniu swej wdzigczno$ci papiez zwraca si¢ do ,,Matki Niepokalanej”
ze szczegolng prosbg o pomoc dla Rzymu. Charakterystyczne, ze t¢ pomoc okre-
sla — uzywajac czysto medycznej metafory — jako ,,przeciwciato”. Prosi bowiem
Maryje, by pomogta miastu wytworzy¢ wlasnie swego rodzaju ,,przeciwciato”,
ktére pomogtoby zwalczac takie ,,wspotczesne wirusy”, jak np. obojetnosé, ktora
zwykle postuguje si¢ wymowkami typu: ,,to nie moja sprawa”, czy marne wycho-
wanie obywatelskie, ktore z kolei odnosi si¢ z pogarda do dobra wspdlnego, a na-
wet niekiedy je niszczy; albo lek przed kazdym, kto wydaje si¢ ,,inny” badz obcy;
albo tez konformizm, ktory po prostu bywa traktowany jako transgresja — prze-
kraczanie pewnych granic spotecznych badz moralnych; czy obludne wytykanie
palcem innych, ktorych uwaza si¢ za gorszych, godnych potepienia, podczas gdy
samemu postepuje si¢ podobnie; wreszcie postawa rezygnacji w obliczu degra-
dowania i niszczenia srodowiska oraz upadku etycznego, co skutkuje wyzyskiem
bardzo wielu ludzi. Franciszek prosi wigc Maryje, by pomogla wiernym zwalczaé
te wirusy za pomocg owego specyficznego ,,przeciwciata”, w jakie wyposaza nas
Ewangelia.

Trzymajac si¢ nadal owej metafory ,,przeciwciata”, ktore wyprowadza
z Ewangelii, papiez prosi, przede wszystkim, by ,,Niepokalana Matka” sprawita,
aby wierni ,,nabrali dobrego nawyku czytania kazdego dnia fragmentu Ewangelii”
i dzigki temu za Jej przyktadem nauczyli si¢ zachowywacé w sercu Stowo, ktore
potem przynosi dobre owoce w zyciu codziennym. Aby ukazac, ze prawdziwe
nawrocenie dokonuje si¢ czesto pod wptywem Matki Bozej, Franciszek przypo-
mina stynne nawrocenie znanego ateisty i wroga Kosciota sprzed 175 lat, Alfonso
Ratisbonne’a, jakie dokonalo si¢ w pobliskim kosciele $w. Andrzeja delle Fratte.
Nawro6cit sie¢ on bowiem na chrzescijanstwo wskutek tego, ze Maryja ukazata sie
mu jako Matka taski i Milosierdzia. Dlatego papiez prosi dalej ,,Dziewice Nie-
pokalang”, by sktonita wiernych katolikow, aby zwtaszcza w chwilach proby czy
pokusy wpatrywali si¢ w Jej otwarte dlonie, ktore rzezbiarz figury Niepokalane;j
przedstawit tak wyraziscie, jakby chciat delikatnie zasugerowac, ze wtasnie przez
Jej otwarte dlonie ,,sptywajg na ziemie taski Pana”.

Te obdarowujaca ludzi taskami ,,Niepokalang Dziewicg” Franciszek prosi
wigc, by szczegolnie pomagata wiernym w wyzbywaniu si¢ grzechdw, a zwlasz-
cza w wyzbywaniu si¢ takich wad, ktore zwykle tkwig u korzeni wszelkiego grze-
chu, jak: pycha i arogancja, aby dzigki temu mogli uswiadomi¢ sobie, jacy sa
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rzeczywiscie, tzn., ze sg tylko matymi, nedznymi grzesznikami. Grzesznos$¢ ujaw-
nia bowiem nasza rzeczywista mato$¢. Mimo to pozostajemy dzie¢mi Maryi, bo
zostaliSmy ochrzczeni, bo stali$my si¢ bra¢mi Jej Syna Jezusa Chrystusa, a przez
to takze Jej dzie¢mi.

W dalszej czgsci modlitwy papiez prosi Niepokalang, bysmy dzieki Jej po-
mocy wyzbyli si¢ przeswiadczenia o swojej wielkosci, u§wiadomili sobie, ze
jestesmy Jej dzie¢mi i mocno uchwycili Ja za re¢ke, ,,pozwalajac prowadzi¢ si¢
do Jezusa, naszego Brata i Zbawcy oraz do Ojca niebieskiego, ktory niestrudze-
nie na nas czeka i nam przebacza, kiedy do Niego powracamy”. Podsumowujac
ostatecznie wszystkie swe podzigkowania i1 prosby, Franciszek wota: ,,Dzi¢ki,
o Matko, ze zawsze nas wyshuchujesz! Blogostaw Kosciotowi, ktory jest w Rzy-
mie, blogostaw temu miastu i calemu §wiatu”. W zakonczeniu podkresla jeszcze
swa gleboka ufnos¢, ze Maryja zawsze nas wystuchuje i z ta ufnoscia zanosi do
Niej wszystkie prosby oraz btagania, a takze cate dzigkczynienie.

MARYJO NIEPOKALANA, SWIETA DZIEWICO

W roku 2018 papiez Franciszek rozpoczyna modlitwe? na placu Hiszpanskim,
tytulujac Maryje: ,,Matka Niepokalang”, a w jej trakcie uzywa jeszcze trzech
nastepujacych tytulow Maryi: ,,Swigta Dziewico”, ,,Matko Jezusa” i ,,Maryjo
Niepokalana”. Na poczatku oswiadcza, ze przybyt do Maryi w dniu Jej swigta,
niezwykle drogiego ludowi chrzeécijanskiemu, aby ztozy¢ Jej hold, a w duchu
przynosi ze sobg wiernych catego Ko$ciota Rzymu, jak tez wszystkich jego miesz-
kancow, zwlaszcza chorych i borykajacych si¢ z réznymi problemami zyciowymi.
Przybywa wiec do Maryi, aby wraz z nimi wszystkimi podzickowa¢ Niepokala-
nej za macierzynska troske, z jaka towarzyszy ,,Judowi w drodze”. Moga o tym
swiadczy¢ — czesto we tzach wypowiadane — wyznania 0sob, ktore doznaty Jej
wstawiennictwa u Syna — Jezusa. Podkresla, ze oprocz tych task nadzwyczaj-
nych Maryja obdarza rowniez Rzymian taskami zwyczajnymi, jak choc¢by taska
cierpliwego mierzenia si¢ z trudami zycia codziennego. Dzickujac za owe taski
zwyczajne, papiez prosi zarazem Niepokalang o udzielanie ludowi sit, by nie pod-
dawat si¢ w obliczu trudnosci, lecz wnosit swoj wktad w ulepszanie i upigkszanie
miasta, by stawato si¢ ono coraz bardziej przyjazne dla wszystkich i zeby solidne
wypelnianie obowigzkow zapewniato wszystkim respektowanie ich praw. A dla
rzadzacych papiez prosi, by Maryja wyjednata im madros¢, dalekowzrocznosé
oraz ducha stuzby i wspotpracy.
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Nastepnie nazywajac Maryje: ,,Swicta Dziewica”, Franciszek zawierza Jej
przede wszystkim duchowienstwo zaangazowane w duszpasterstwie Rzymu oraz
licznych studentow, ktorzy wspotpracuja z parafiami. Prosi, by potrafili przezywaé
,,stodkg rado$¢ ewangelizowania” oraz mitosierne ojcostwo duchowe, by posiedli
takze dar bliskosci z ludzmi. Cheac jeszcze zawierzy¢ Maryi liczne konsekrowa-
ne kobiety — zarowno zakonne, jak i $wieckie — tworzgce w Rzymie wspanialg
mozaike narodowosci i kultur, Franciszek zwraca si¢ do Niepokalanej: ,,Niewia-
sto, catkowicie poswigcona Bogu” i prosi Jg, aby data im wszystkim — podobna
do wtasnej — rados¢ zycia, tak by staty si¢ ,,oblubienicami i matkami ptodnymi
w modlitwie, w milosierdziu, we wspdtczuciu”.

Wstawiajac si¢ za$ za rzymskimi rodzinami oraz za rodzinami na catym $wie-
cie, papiez wzywa Maryje jako ,,Matke Jezusa” i przywoluje na pamie¢ czas Jej
oczekiwania na narodzenie Jezusa, ktoremu to oczekiwaniu towarzyszyly troski
zwigzane z koniecznoscig udania si¢ z Nazaretu do dalekiego Betlejem. Do Matki,
ktoéra wiedziata, co znaczy nosi¢ w swym tonie Dziecig, a rownoczesnie doswiad-
cza¢ obojetnosci, odrzucenia, czy nawet niekiedy pogardy, papiez modli si¢, by
zawsze byla bliska rodzinom, aby nie byly one nigdy pozostawione samym sobie,
ale by Maryja je chronila i dbata o przestrzeganie ich ludzkich praw, ktére — jak
si¢ wydaje — sg wazniejsze od wszelkich, moze nawet stusznych przepisow.

Konczac swa modlitwe, Franciszek zwraca si¢ jeszcze do Niej stowami:
,»O Maryjo Niepokalana” i nazywa Ja ,,Jutrzenkg nadziei na horyzoncie ludz-
kosci”, byta bowiem niegdys$ jutrzenka zapowiadajaca przyjscie Zbawiciela,
Mesjasza, ktory wybawil ludzko$¢ z niewoli grzechu pierworodnego, a takze
z osobistych grzechow, a teraz moze by¢ rowniez jutrzenka nadziei dla brnacej
w grzechach ludzkosci, jutrzenka jasniejaca nad catym konglomeratem miejskie-
go zycia spotecznego, gdzie odbywa si¢ nauka, praca, leczenie, a nawet odsiady-
wanie kar. [ Franciszek prosi, by Maryja czuwata nad tym wszystkim, by czuwata
nad miastem, aby nigdy nie zabraklo tu tego, co calemu $wiatu wydaje si¢ najcen-
niejsze, a co Rzym wtasnie posiada, mianowicie testamentu, jaki Jezus zostawit
ludzko$ci w przykazaniu: ,,Mitujcie si¢ wzajemnie, tak jak Ja was umitowatem”
(J 13,34). Wida¢ tu ogromne zatroskanie papieza o zwyktych ludzi i o zwyczajne
ludzkie sprawy, ktore przedstawia Niepokalane;j.

MARYJO NIEPOKALANA, MATKO JEZUSA, MATKO BARANKA BOZEGO

W nastgpnej modlitwie na placu Hiszpanskim papiez Franciszek® zwraca si¢
do Maryi zawotaniem: ,,O Maryjo Niepokalana” i mowi, ze im dhuzej zyjemy, tym

2 Por. Franciszek, Modlitwa do Maryi Niepokalanej na placu Hiszpariskim, 8.12.2019 r.
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wigksza jest nasza wdzigczno$¢ wobec Boga za to, ze obdarowat nas, grzeszni-
kow, samg osoba Maryi, tj. ,,Matki Niepokalanie Poczetej”. Maryja jest przeciez
kim$ zupetie niezwyktym, gdyz Ja jedyna zachowat Bog od grzechu, aby uczy-
ni¢ Jg Matka Jezusa, Matkg Baranka Bozego, ktéry gladzi grzechy $wiata. Ten
niezwykty przywilej zostat udzielony Maryi takze ze wzgledu na nas wszystkich,
na Jej dzieci. Dobrodziejstwo tego przywileju polega na tym, ze patrzac na Niepo-
kalang, widzimy zarazem zwycigstwo Chrystusa, ktore jest zwycigstwem mitosci
Bozej nad ztem, o czym poucza nas $w. Pawel, piszac, ze gdzie obfitowat grzech,
tzn. w ludzkim sercu, tam jeszcze obficiej rozlala si¢ taska Boza ,,przez pokorng
moc Krwi Jezusa”.

Natomiast Maryja przez swe niepokalane poczgcie przypomina nam m.in.
o dwoch waznych sprawach: po pierwsze, ze pozostajemy wcigz grzesznika-
mi, oraz, po drugie, ze koniecznie potrzebujemy wyzwoli¢ od ,,zepsucia” na-
sze serca. Niepokalanie Poczeta uzmystawia nam zatem, ze przestaliSmy juz
by¢ niewolnikami grzechu, poniewaz jej Syn ,,przez swoja Ofiar¢ przetamat
panowanie zla i zwycigzyt swiat”. I wlasnie o tym dziele odkupienia, o tym
zwycigstwie mowi do wszystkich pokolen Serce Maryi, ktore jest czyste jak
niebo, gdy wiatr przewieje kazda najmniejszg chmurke. Tym samym Niepo-
kalana u$wiadamia nam roznic¢ pomiedzy tym, co znaczy by¢ grzesznikiem,
a tym, co znaczy by¢ ,,zepsutym”. Bo inng sprawg jest upadek, ale ,,potem poku-
ta i powstanie z pomoca mitosierdzia Bozego”, a czyms zupehie innym ,,obtud-
na zmowa ze ztem”, czyli ,,zepsucie serca, ktore na zewnatrz prezentuje si¢ jako
nieskazitelne, ale w §rodku jest pelne ztych intencji” i wszelkich form egoizmu.
W tej zwlaszcza sytuacji najczystsza czysto$¢ Niepokalanej wzywa wiernych
do odrzucenia kretactwa, do przyjecia postawy szczero$ci i prostolinijnosci. Nie
ulega watpliwosci, ze bardzo potrzebujemy wyzwoli¢ si¢ od ,,zepsucia” ser-
ca, ktore jest najwigkszym nieszczgsciem, bo zagraza utratg zycia wiecznego.
I cho¢ to wyzwolenie z uzaleznienia wydaje si¢ niemozliwe, to jednak, dzigki
Niepokalanej, jest w istocie na wyciagnigcie reki. Wystarczy wznie$¢ oczy ku
gbrze 1 spojrze¢ na Jej macierzynski usmiech, na Jej nieskazitelne pigkno, aby
na nowo zrozumie¢, ze nie zostaliSmy stworzeni, aby czyni¢ zto, lecz dobro, ze
jestesmy dla mitosci, dla Boga. I aby wszyscy ludzie na §wiecie w to uwierzyli,
papiez zawierza ich Dziewicy Maryi, zawierza ich wszystkich: przytloczonych
grzechami, tych, ktorym brak ufnosci, ze mogg si¢ z nich wyzwoli¢, ktorym
brak juz nadziei, bo ich grzechy sg zbyt liczne i zbyt ci¢zkie, by Bog miat si¢
nimi bezskutecznie zajmowac. Tych wszystkich, ktorzy utracili juz nadzieje,
ze mogliby jeszcze podnies¢ si¢ z upadku, Franciszek zawierza Maryi, gdyz
Ona jest prawdziwa Matka i nigdy nie przestaje kocha¢ swych dzieci, a ponadto
jest takze ,,Niepokalanym Poczeciem”, tj. zostala napetniona taska i jako taka
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moze roz$wietla¢ najwigksze ciemnosci, gdyz sama jest promieniem $wiatla
Zmartwychwstatego Chrystusa. A Zmartwychwstaty Pan jest jedynym, ktory
moze skruszy¢ kajdany zta i wyzwoli¢ z najwickszych natogow, czy uzaleznien,
potrafi rozku¢ nawet najci¢zsze, kryminalne kajdany i1 zmigkczy¢ najtwardsze
serca. A kiedy dokonuje tej przemiany w poszczegdlnych osobach, to w rezul-
tacie zmienia si¢ rowniez oblicze miasta. Mozna to dostrzec zarowno w matych
gestach, jak 1 w doniostych decyzjach; rozmaite ,,btedne kota” zostaja bowiem
przerwane, a wszystko inne wyprostowane i uszlachetnione. Jakos$¢ naszego zy-
cia staje si¢ wigc lepsza, a klimat spoleczny zaczyna pozwala¢ na swobodniej-
szy oddech. Widzimy tutaj glgboka wiarg w Chrystusowa moc przemieniajgca
cztowieka, do ktorego prowadzi Niepokalana.

W koncowej czgsci modlitwy papiez powraca raz jeszcze do podzigkowan
Matce Bozej za to, ze nam przypomina, iz dzicki mitosci Chrystusa nie jesteSmy
juz niewolnikami grzechu, ale Ze mamy mozliwos¢ z niego si¢ wyzwoli¢ i znowu
sta¢ si¢ wolnymi ludzmi, ktérzy mitujg bliznich i okazujg im dobro¢, czy spieszg
sobie nawzajem z pomocg, nawet jesli ci blizni od nas si¢ r6znig i moze dzigki
Bogu, ze si¢ roznig. Papiez dzigkuje tez ,,Niepokalanej” za to, ze swa czystoscia,
bezgrzesznoscia zachegca nas do tego, by$my nie wstydzili si¢ dobra, lecz zta. Dla-
tego tez Franciszek prosi, by Maryja pomagata nam trzymac si¢ z dala od Ztego,
ktory podstepnie wabi nas do siebie, aby nas speta¢ wigzami duchowej $mierci.
W sytuacji, gdy przychodzi nam zmagac si¢ z grzechem i ztem, Maryja wspiera
nas ,,stodkg pamigcia”, ze jesteSmy dzie¢mi Boga — ,,0jca niezmierzonej dobroci
oraz wiecznym zrodtem zycia, pigkna i mitosci”. Widzimy, ze papiez poswigcit
calg t¢ modlitwe roli, jaka odgrywa Niepokalanie Poczeta w zmaganiu si¢ z grze-
chem i szatanem, wielbiac Jg za to i dzigkujac, a zarazem wlewajac ufnos¢ w tych,
ktorzy razem z nim si¢ modla, ze odpuszczenie grzechow jest mozliwe.

MODLITWY O USTANIE PANDEMII

W zwigzku z pandemig powstaly trzy dtuzsze modlitwy maryjne papieza Fran-
ciszka — nie wspominajac juz o wielu krotkich, ktére papiez odmawial w tym
czasie przy roznych okazjach. Dwie z nich przygotowat na samym poczatku pan-
demii: pierwszg odméwit w dniu 11 marca 2020 roku, druga zamiescit 24 kwiet-
nia 2020 roku w Liscie do wszystkich wiernych, przeznaczajac ja do odmawiania
w maju tegoz roku; trzecig natomiast odmoéwit w czasie modlitwy rézancowej
w kaplicy gregorianskiej w bazylice Swigtego Piotra 1 maja 2021 roku?*. Intencje

2% Por. Franciszek, Modlitwa do Maryi na miesigc maj o ustanie pandemii. List do wszystkich wier-

nych, 24.04. 2020 r.; Modlitwa rézancowa prowadzona przez papieza Franciszka o zakonczenie
pandemii, kaplica Gregorianska, bazylika Swictego Piotra, 1.05.2021 r.
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przedstawione w tych modlitwach zostaty sformutowane do$¢ podobnie, nato-
miast tytuty, jakimi zwraca si¢ Ojciec Swiety do Maryi, sg nieco odmienne.

MATKO BOLEJACA, MATKO MILOSIERDZIA

Lektura modlitw maryjnych papieza Franciszka sugeruje, ze obrazem Maryi,
do jakiego w tym czasie najczgsciej si¢ odwoluje, jest obraz: ,,Matki bolejacej”,
»Matki wspotcierpigcej” badz ,,Matki mitosierdzia”. I tak z okazji dnia modlitw
i postu w intencji ustania pandemii papiez odmawia w sanktuarium del Divino
Amore 11 marca 2020 roku® modlitwe, w ktorej zwraca si¢ do Madonny, tytutu-
jac Ja: ,,Uzdrowieniem chorych”, ,,Zbawieniem ludu rzymskiego” oraz ,,Matka
Bozej Mitosci”. Zwracajac si¢ do Niej w ten sposob, papiez podkresla, ze Maryja
zawsze jasnieje na naszej drodze jako znak zbawienia i nadziei. Dlatego powie-
rza Jej wszystkich wiernych i siebie samego oraz wzywa Ja jako ,,Uzdrowienie
chorych”. Przypomina zarazem, ze ten Jej tytul wywodzi si¢ stad, Ze stojac u stop
krzyza, tak $cisle ztaczyta si¢ z cierpieniem Jezusa, iz nawet w najtrudniejszych
chwilach swego zycia, kiedy dane Jej byto patrze¢ na cierpigcego Syna — ,,trwala
mocna w wierze”. A dzi$ jest to bardzo potrzebne roéwniez wszystkim chorym,
ktorzy cierpig nie tylko na ciele, ale i na duchu. Dalej Franciszek wzywa Mary-
je, tytutujac Ja ,,Zbawieniem ludu rzymskiego”, ktory to tytut zostat Jej nadany
w chwilach wielkiego zagrozenia epidemiami i chorobami. Nasze czasy, kiedy
wcigz zagraza nam pandemia, sg rowniez czasami proby i pod tym wzgledem
przypominajg epidemie z poprzednich wiekdéw. Totez Franciszkowe odwotanie
si¢ do dawnego tytutu Maryi wydaje si¢ dzi$ jak najbardziej odpowiednie. Papiez
zapewnia jednocze$nie o swej ufnosci, ze Maryja wie, czego nam w tym trudnym
czasie potrzeba, 1 ze jest pewien, iz Ona zatroszczy si¢ o swoj lud — podobnie jak
zatroszczyta sie w Kanie Galilejskiej — 1 dzigki temu rado$¢ i S$wigto powroca.

W czwartym wezwaniu Franciszek tytutuje Maryje ,,Matka Bozej Milosci”
i prosi Jg, aby pomogta nam pogodzi¢ si¢ z wolg Boga Ojca, a takze czynic¢ to, co
powie nam Jezus, ktory obarczyt si¢ naszymi cierpieniami i dzwigat nasze bole-
$ci, a wiec te nasze cierpienia i choroby nie sg Mu obce. A jesli juz obarczyt si¢
naszymi cierpieniami, to po to, by poprowadzi¢ nas przez krzyz ku rado$ci zmar-
twychwstania. W ten sposob papiez zacheca nas, bySmy w chwilach cierpienia
wypatrywali, podobnie jak Chrystus, $wiatla zmartwychwstania, ktore napetnia
radoscig nawet wowczas, gdy wokot panuje ciemnosé. Na zakonczenie Franci-
szek odmawia jeszcze modlitwe Pod Twojg obrone.

2 Por. Franciszek, Modlitwa z okazji dnia modlitw i postu w sanktuarium Bozej Mitosci, 11.03.2020
roku.
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MILOSIERNE OCZY TWOJE NA NAS ZWROC

Druga modlitwe maryjng papiez przygotowal w kwietniu, kiedy pandemia,
zwlaszcza we Wloszech ,,szalata”, zbierajac ogromne $miertelne zniwo. Przygo-
towat ja, aby odmawiali ja takze wierni. Rozpoczyna ja stowami powszechnie
znanej juz od 11l wieku antyfony: ,,Pod Twoja obrong, ucickamy sie, Swigta Boza
Rodzicielko”. I po tych stowach, w tej szczegdlnie nabrzmiatej, ,,dramatycznej
sytuacji, petnej cierpienia i udreki, ktora ogarneta caty $wiat”, zaczyna wotaé
do ,,Maryi Matki Boga i Matki naszej”. Tytutuje Ja: ,,Dziewicg Maryja” i aby
wzmocni¢ swe prosby, przywotuje jeszcze stowa zaczerpnigte z innej antyfony
btagalnej — Witaj Krolowo, tj. stowa: ,,mitosierne oczy Twoje na nas zwrd¢”. Ape-
lujac przede wszystkim do Jej mitosierdzia, wota do tej naszej mitosiernej Mat-
ki: ,,Pociesz! Wspieraj! Wzbudz!”. Pociesz tych, ktorzy optakuja swoich zmar-
lych; wspieraj zaniepokojonych o osoby chore; wzbudz zaufanie u zatroskanych
o przyszto$¢ gospodarki i pracy.

Nastepnie zwraca si¢ do Maryi: ,,Matki Boga i naszej Matki”, proszac, aby
przez wstawiennictwo u Boga Ojca milosierdzia wybtagala nam, by ,,ta cigzka
proba skonczylta sie i powrdcita perspektywa nadziei i pokoju”. Bo tylko Boza
Opatrznos¢ moze tak pokierowaé wszystkim, ze taka cigzka proba si¢ skonczy
i powrdci otucha i pokoj. Franciszek prosi tez Maryje, by podjeta interwencje
u swego Syna, podobnie jak interweniowata w Kanie Galilejskiej, aby przyszedt
z pociechg do rodzin chorych oraz tych, co padli ofiarg pandemii, i napehit ich
serca ufnoscia. ,,Matke Boga i Matke nasza” prosi tez, by sama rowniez chroni-
fa lekarzy i wszystkich, ktorzy z narazeniem swego zycia starajg si¢ ocali¢ zy-
cie powierzonych im o0sob, by podtrzymywata ich heroiczne wysitki i dodawata
im sil, potggowata ich dobro¢ i chronita ich zdrowie. Prosi tez, by byta blisko
opiekujacych si¢ chorymi oraz blisko kaptanow, ktorzy ,,z troska duszpasterska
i zaangazowaniem ewangelicznym starajg si¢ pomagac i wspiera¢ wysitki wszyst-
kich”. Zwracajac si¢ do Maryi tytutem ,,Najswigtsza Dziewico”, prosi dalej, by
o$wiecita umysty naukowcow, aby byli w stanie wynalez¢ wtasciwe $rodki, ktore
pokonatyby koronawirusa. A dla przywddcow panstw prosi o wsparcie, aby dzia-
fali madrze, ,,z troska i wielkoduszno$cia”, by udzielali potrzebujacym pomocy
oraz na przyszto$¢ proponowali rozwigzania spoteczne i ekonomiczne w duchu
solidarno$ci. Zwracajac si¢ do Maryi wezwaniem ,,Najswigtsza Maryjo”, papiez
prosi ponadto, by poruszyta sumienia decydentow, aby zamiast przeznaczac §rod-
ki na zbrojenia, wykorzystywali je na badania zapobiegajace podobnym katastro-
fom w przysztosci. Tytutujac Ja za$ ,,Najukochansza Matka”, prosi, by sprawila,
iz w $wiecie bedzie narastato poczucie przynaleznosci do jednej wielkiej rodziny
oraz ,,Swiadomos¢ wigzi tgczacych nas wszystkich”, aby$émy w duchu braterstwa
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i solidarnosci pomagali sobie nawzajem w sytuacjach nedzy. W ostatnim we-
zwaniu skierowanym do Maryi ,,Pocieszycielki strapionych” Franciszek blaga,
by wzigta w swe ramiona wszystkie zaniepokojone sytuacja pandemii dzieci
i wyprosita dla nich u Boga, by uzyt swej wszechmocnej r¢ki, aby nas uwolni¢ od
tej straszliwej pandemii, by nasze ,,zycie moglo powréci¢ do normalnego, spokoj-
nego biegu”. ,,Matce Boga i Matce naszej”, ,,Pocieszycielce strapionych” papiez
zawierza wreszcie siebie 1 wszystkich wiernych, jako tej, ktora ,,jasnieje na naszej
drodze jako znak zbawienia i nadziei”. | konczac, wota do Niej stowami antyfony:
,O taskawa, o litosciwa, o stodka Panno Maryjo!”. Wszystkie te prosby wypowia-
da z wielkim modlitewnym Zarem, zwracajac si¢ do tej, ktora moze si¢ przyczynié
do odwrdcenia nieszcze$é, jakie spadty w tych latach na ludzkosé.

POCIESZYCIELKO STRAPIONYCH

Modlitwa ro6zancowa, ktora Franciszek prowadzit 1 maja 2021 roku w inten-
cji ustania pandemii, zostata poprzedzona modlitwg wstepng i rowniez modlitwa
zakonczona. W owym wstepie papiez zapowiada, ze w miesigcu poswigconym
czci Matki Bozej bedziemy codziennie modli¢ si¢ — w tacznosci ze wszystkimi
sanktuariami na $wiecie, wraz z wiernymi, ktorzy beda chcieli si¢ w t¢ modlitwe
wlaczy¢. A celem tej ogolnoswiatowej modlitwy jest zawierzenie ,,Matce Mito-
sierdzia” calej ludzkosci, tak dotkliwie doswiadczanej pandemia. Wierni beda
zawierza¢ wszystkich, ktorzy zostali dotknigei koronawirusem, tj. chorych, leka-
rzy oraz wszystkich tych, ktorzy sa jako$ zaangazowani w proces leczenia, takze
zmartych i rodziny pozostajace w zatobie oraz tych, ktorzy niosg im pocieche,
ofiary przemocy wyniktej z przymusowego zamknigcia w domach i tych, ktérzy
chcieliby teraz rozpoczaé zwykte, codzienne zycie. Zwracajgc si¢ do Maryi no-
wym tytutem, ,,Matko Pomocy”, Franciszek prosi, by ostonita wszystkich swoim
ptaszczem, by wspierata nas w godzinie proby i zapalata w naszych sercach $wia-
tlo nadziei na przysztosc.

W czasie drugiej, odméwionej juz po rézancu modlitwy papiez zasadniczo
powtarza modlitwe przygotowang rok wczesniej, z kilkoma tylko niewielkimi
zmianami. Tytuly Maryi, jakich papiez uzywa w tej modlitwie, pokrywaja sie
w zasadzie z tytutami modlitwy poprzedniej. Wzywa wiec Maryje jako Swie-
ta Matke Boza, Matke Bozg i Matke nasza, Dziewice Maryje, Swieta Dziewice,
Swieta Maryje, Umitowana Matke i Pocieszycielke cierpigcych. We wszystkich
tych wezwaniach Franciszek widzi Maryje jako Posredniczke z Bogiem Ojcem
mitosierdzia, ktory jest w stanie powstrzymaé to nieszczescie, takze jako Po-
$redniczke ze swym Synem — jak w Kanie Galilejskiej — aby przyniost pocieche
i nadzieje rodzinom chorych. My, wierni, ufamy bowiem, ze Maryja, Matka Boza,
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nas ochroni, oraz prosimy, aby wspierata zwlaszcza chorych i ich rodziny, per-
sonel medyczny i opiekunczy, by im towarzyszyta, by byta blisko kaptanow, by
o$wiecala umysty, wspomagata przywodcow, poruszata sumienia, sprawila, by
wzrastato poczucie jednosci rodziny ludzkiej. By zachecata do nieztomnej wiary
i chronita przed jej zachwianiem w tak trudnych sytuacjach, by podtrzymywata
w wytrwatej stuzbie i w modlitwie. By oslonita swoim plaszczem dzieci prze-
zywajace niepokoje, kierowata krokami pielgrzymow, ktorzy pragng modli¢ si¢
o Jej wstawiennictwo w roznych sanktuariach na catym $wiecie, i by dla kazdego
byta bezpieczng przewodniczkg.

O MARYJO, MATKO BOGA I NASZA MATKO

Akt poswiecenia*® Matce Bozej catego $wiata, a zwlaszcza Ukrainy i Rosji,
jakiego dokonal ostatnio, tj. 25 marca 2022 roku, papiez Franciszek, wpisuje
si¢ w stuletnig juz histori¢ ponawiania tych aktow. Jak wiadomo, prosita o nie
sama Pani Fatimska objawiajaca si¢ trojce dzieci, dzi$ Swietym, Franciszkowi
i Hiacyncie, oraz studze Bozej siostrze Lucji. Jej zyczenie spetnit po raz pierwszy
Pius XII w roku 1942, a potem jeszcze w roku 1952. Nie zdecydowat si¢ jednak
wymieni¢ nazwy Rosji; napomknat jedynie o narodach, ktore czczg po kryjomu
Maryje w ikonach. Zawierzenia $wiata wraz z Rosja dokonat Jan Pawet Il w Fa-
timie 13 maja 1982 roku, a potem po raz wtory 25 marca 1984 roku w Rzymie.
Owe zawierzenie potwierdzili rowniez kolejni papieze: Benedykt XVI w Fatimie
13 maja 2010 roku, a ostatnio obecny papiez Franciszek. Akty oddania wszyst-
kich ludéw i narodéw Matce Bozej i zarazem modlitwy o pokdj na $wiecie okazu-
ja si¢ wigc jakby zwyczajng trescig maryjnych modlitw papieskich.

Akt zawierzenia papieza Franciszka rozpoczyna si¢ swego rodzaju — skiero-
wang do Maryi — inwokacja. Papiez zwraca si¢ do Niej Jej wlasnym imieniem:
,»O Maryjo” — imieniem zapewne najbardziej znanym i najczesciej stosowanym
przez przyzywajacych Jej opieki wiernych. Wraz z tym imieniem stosuje jedno-
czes$nie tytul teologicznie podstawowy: ,,Matko Boza i nasza Matko”. Jak wia-
domo, Boze macierzynstwo jest oczywiscie tym, co najlepiej okresla godnosé
i wielko$¢ Maryi oraz stanowi podstawe wszystkich Jej przywilejow, a wigc jest
najbardziej wlasciwym Jej tytutem.

2 Franciszek, Akt poswigecenia Niepokalanemu Sercu Najswigtszej Maryi Panny, 25.03.2022. Na
temat rozumienia po$wigcenia, zawierzenia, oddania zob. Zawierzenie Maryi ku przysziosci.
Sympozjum mariologiczne, Jasna Gora 6-8.12.1993 r., t. 58, red. Z.S. Jabtonski, Jasna Géra—
Czgstochowa 1994; B. Kochaniewicz, Wybrane zagadnienia z mariologii Jana Pawta 11, Niepo-
kalanéw 2007.
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Z godnoscig boskiego macierzynstwa ztaczone jest Jej macierzynstwo wobec
ludzi. Jan Pawet Il uzytby zapewne w tym przypadku tytutu, ktory zresztg czg-
sto stosowal, tj. ,,Matko Kosciota”, cho¢ oczywiscie uzywat takze tytutu ,,Matko
nasza”. Jednak papiez Franciszek uzywa tego tytulu w trochg szerszym sensie.
Jego rozumienie macierzynstwa Maryi wyraznie bowiem wykracza poza ramy
Jej macierzynstwa wobec Kosciota katolickiego, ktory uwaza Jg za swg ducho-
wa Matke. Papiez wykracza poza te ramy, przyjmujac, ze Jej macierzynstwo jest
jeszcze bardziej powszechne, tzn., ze w istocie jest duchowym macierzynstwem
wobec calego rodzaju ludzkiego (Ewa — Maryja). A tytutujagc w ten sposdb Mary-
je, Franciszek chcialby zarazem ukazaé, jak niezwykle bliska pozostaje kazdemu
cztowiekowi, co formutuje krotko: ,,mitujesz nas i znasz nas” do tego stopnia, ze
,»Nic, co nosimy w naszym sercu, nie jest przed Toba ukryte”; ani zto, ani dobro,
ani stabosci, ani szlachetne postawy, ani upadki, ani wzloty. Po tym wezwaniu
zwraca si¢ do Maryi jeszcze innym tytulem, ktory — by¢ moze — najlepiej oddaje
te Jej bliskos¢ wobec calego rodzaju ludzkiego, tj. tytutem ,,Matki mitosierdzia”.
I — jak wyjasnia — nazywa Jg tak dlatego, ze ludzkos¢ wiele razy do§wiadczata —
podobnie jak i my sktadajacy ten akt zawierzenia — Jej obecnosci, ktorg cechuje
»opatrzno$ciowa czulos¢”. A blogostawione dziatanie tej czutosci sprowadza si¢
do tego, ze przywraca ona ludziom wewnetrzny, ale tez i zewngtrzny pokoj przez
to, ze zawsze prowadzi do Jezusa, ktory jest Ksieciem Pokoju.

Przystepujac do analizy teologicznej tego aktu po§wiecenia, nalezatoby moze
najpierw zwroci¢ uwage na liczne tytuty maryjne, jakich uzywa papiez Franci-
szek. Dwukrotnie bowiem stosuje wezwania: ,,Matko Boga i nasza Matko” —1i to
w dwoch najistotniejszych momentach, tj. na poczatku modlitwy oraz w samym
akcie zawierzenia: ,,Matko Boga i nasza Matko, uroczys$cie zawierzamy i poswig-
camy [...]”. Boze macierzyfstwo Maryi podkresli jeszcze wezwaniem: ,,Swicta
Boza Rodzicielko”, kiedy nawigze do Jej obecnosci pod krzyzem. Oprocz tego
dwukrotnego uzycia wezwania: ,,nasza Matko”, potaczonego z tytutem: ,,Matko
Boga”, papiez uzywa po prostu stowa: ,,Matko” i to az czterokrotnie: ,,jeste$ na-
sza Matka”, ,,O Matko, [...] powtdrz”, ,,0 Matko, przyjmij”, ,,niech Twoj ptacz,
o Matko, poruszy”, ,,Matko, chcemy Ci¢ przyja¢”. Ale takze w nieco innych sfor-
mutowaniach: ,,Czyz to nie jestem tu Ja, twoja Matka?” badz: ,,Oto Matka twoja”.
Stowo ,,Matka” pojawia si¢ u niego takze w jeszcze $cislejszym kontekscie teo-
logicznym, bo zwigzanym z mitosierdziem Bozym: ,,Matko mitosierdzia”, czy ze
$wigtoscig Maryi, a wiec z niepokalanym poczgciem i pelnig posiadanych przez
Nig task, czyli ,,Najswigtsza Matko”. Z niepokalanym poczgciem tgczy sig tak-
ze Scisle intytulacja Niepokalane Serce — papiez méwi bowiem: (Bog) ,,uczynit
Twoje Niepokalane Serce schronieniem dla Ko$ciota i ludzkosci”. Dzigki temu
»pukamy do drzwi Twego Serca”. A wobec uciekinieréw powiada: ,,niech Twoje
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bolejace Serce poruszy nas do wspotczucia”. Dalej wyraza pewnosé, ze: ,,Two-
je Serce bije dla wszystkich narodow zdziesigtkowanych przez wojne [...]".
A w kulminacyjnym momencie aktu Franciszek az trzykrotnie odwotuje si¢ do
Serca Maryi, wotajac: ,,uroczyscie zawierzamy i po§wiecamy Twojemu Niepo-
kalanemu Sercu [...]”. Zaraz potem ponownie odwotuje si¢ do Jej Serca: ,,Niech
«taky, ktore wyptynelo z Twojego Serca, otworzy bramy dziejow dla Ksigcia Po-
koju; ufamy, ze poprzez Twoje Serce nastanie pokdj”. Bo naprzeciw Jej serca
stoja ,,nasze oschle serca”, totez papiez prosi, aby Maryja je ozywila, gdyz tylko
Ona jest zywg krynica nadziei zarowno na ozywienie tych serc, jak i na budowa-
nie jakiejkolwiek pomyslnej przysztosci.

Najbardziej charakterystyczna cecha papieskiej modlitwy wydaje si¢ wigc to,
ze Franciszek bardzo czesto zwraca si¢ do Maryi tytulem ,,Matko nasza”. Druga
takg ceche stanowitoby z kolei to, Zze niemal wcigz uzywa pierwszej osoby liczby
mnogiej, to znaczy: ,,my”, ,nas”, ,nam”. Oznacza to oczywiscie, Ze nie zwraca
si¢ do Niej tylko we wlasnym imieniu, lecz wraz ze wszystkimi, ze stara si¢ by¢
glosem wszystkich, ktorzy wiaczajg si¢ w ten akt zawierzenia, ze ten akt poswig-
cenia plynie jak najbardziej od Kosciota powszechnego. Kiedy wigc chciatby po-
swiadczy¢, ze nasza Matka nas miluje, wota do Niej: ,,mitujesz nas i znasz nas”,
jak rowniez wtedy, gdy ze skruchg wyznaje nasze ludzkie zaniedbania i winy:
,»My jednak zagubiliémy droge pokoju. Zapomnieli$my [...]”. Ty jednak ,,w na-
szych trudach i stabo$ciach [...] przypominasz nam”. Takze wtedy, gdy zanosi
btagania: ,,Zatem ucieckamy si¢ do Ciebie, pukamy [...]”. Wyczerpali$my wino
nadziei [...]”. ,,Matko, chcemy Cig teraz przyja¢ w naszym zyciu i naszej histo-
rii”. ,,Uroczyscie zawierzamy i poswigcamy Twojemu Niepokalanemu Sercu sie-
bie samych [...]”. Nalezaloby tu jeszcze doda¢ takie sformutowania, jak: ,,Twoje
matczyne dlonie niech bedg ukojeniem dla tych, ktorzy cierpig i musza uciekad
pod nawatg bomb” czy: ,,Twoje macierzynskie objecia niech pociesza tych, ktorzy
zostali zmuszeni do opuszczenia swoich domow i swej ojczyzny”. Tak ze mozna
by nawet dopatrze¢ si¢ w tych jego sformutowaniach jakiego$ urealnienia wizji
opisanej w trzeciej tajemnicy fatimskiej, ktora ukazuje otoczonego ludem papie-
za, ktory wstawia sie za calg ludzkoscia.

W dalszym fragmencie tej modlitwy papiez postuguje si¢ nadal tym samym
,»my”, lecz juz nie po to, by wyrazi¢ wspolnot¢ modlitwy, lecz by podkresli¢ po-
wszechnos$¢ trapigcego ludzkos¢ grzechu. Ludzie na ogdét chetnie okazujg soli-
darno$¢ w dobru, jednak solidarno$¢ w zhu spotyka sie juz z wielkim oporem.
Ale papiez ujmuje te jednos¢ nie tyle w sposob arytmetyczny, ile raczej ducho-
wy. Podkresla zatem, ze mimo iz do$wiadczyliSmy: ,,Twojej obecnosci”, ktora
prowadzi nas do Ksiecia Pokoju, to ,,zagubili§my droge pokoju. Zapomnielismy
o nauce ptynacej z tragedii minionego wieku”, o milionach ofiar §wiatowych wo-
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jen. ,,Zlekcewazylismy zobowigzania podjete jako wspolnota Narodow 1 wciaz
zdradzamy marzenia narodow o pokoju oraz nadzieje ludzi mtodych. Stalismy si¢
chorzy z chciwosci, zamkneliSmy sie¢ w nacjonalistycznych interesach, pozwoli-
liSmy, by sparalizowaty nas oboj¢tnos¢ i egoizm. Wolelismy [...] zy¢ w naszym
fatszu, podsycac agresje, niszczy¢ zycie i gromadzi¢ bron, zapominajac o tym, ze
jesteSmy opiekunami naszego blizniego i wspolnego domu”, stowem — zbudo-
walismy antykultur¢ §mierci, zamiast budowac¢ kulture zycia. Ludzie moga oczy-
wiscie szerzy¢ zto, ale — jak to wyrazit Pius XII w akcie z 1942 roku — powinni
liczy¢ si¢ z tym, ze wczesniej czy pozniej padng: ,,ofiarg wlasnej niegodziwosci”.
W obliczu obecnej wojny widzimy bowiem, do jakich potwornosci potrafia po-
suwac si¢ ludzie pozbawieni Boga i sumienia, oraz do jakich konsekwencji pro-
wadzi wspieranie i czynienie zta. Cho¢ wydawaloby sig, ze cztowiek XXI wieku
powinien osiggnaé juz wyzszy poziom moralny, to jednak w wielu przypadkach
bywa, niestety, inaczej. Papiez stara si¢ jednoczesnie wskazaé na przyczyny, ja-
kie doprowadzity do trwajacej w Europie wojny, ale nie tylko do tej wojny, lecz
rowniez do wielu innych wojen, ktdre tocza si¢ dzis na catym $wiecie. Chodzi
mu przede wszystkim o cigzkie przewinienia i zaniedbania wobec ludzi, wobec
zobowigzan podejmowanych na forach migdzynarodowych, a rownoczesnie o za-
pomnienie o tym, co doprowadzato do wczesniejszych konfliktow.

Franciszek podkresla zarazem, Ze te popeklnione przeciwko cztowiekowi wy-
stepki byly zarazem grzechami przeciw Bogu. Wigzaly si¢ bowiem z lekcewaze-
niem Boga i Jego prawa, jak rowniez z zywieniem zafatszowanego przekonania,
ze Bog nie jest nam do niczego potrzebny, bo nie moze uczyni¢ naszego zycia
lepszym. Co wigcej, wigzaty si¢ takze z tym, ze ,,grzechem zraniliSmy serce na-
szego Ojca, ktory pragnie, abysmy byli bra¢mi i siostrami”. Bo poprzez wojne
zniszezyli$my ziemski ogrod, a wige Boze stworzenie, ktore Bog powierzyt czto-
wiekowi, by si¢ nim opieckowal, a nie niszczyt. W tej sytuacji fatwo nam popas¢ w
rezygnacj¢ i zwatpi¢ w mozliwos¢ lepszej przysztosci. Wiasciwsza jednak bylaby
po prostu postawa pokuty i nawrdcenia, gdy ,,ze wstydem méwimy: przebacz
nam Panie!”. Przyznajemy si¢ do winy, jesteSmy $wiadomi, ze znalezliSmy sie¢
w nedzy grzechu, ze zmagamy si¢ ze stabosciami, ze jestesmy zanurzeni w ,,ta-
jemnicy nieprawo$ci zla 1 wojny”, a mimo to mozemy mie¢ jeszcze nadzieje,
poniewaz ,, Ty, Najswietsza Matko, przypominasz nam, ze Bog nas nie opuszcza,
ale wcigz patrzy na nas z mito$cia, pragnac nam przebaczy¢ i nas podnies¢”. Po-
winnis$my wigc przede wszystkim wzywa¢ Maryje tytutem, ktory jest radykalnym
przeciwienstwem zta i grzechu: ,, Ty, Najswietsza Matko!”, czyli Ty, ktéra jeste$
uosobieniem $wietosci, a jednoczes$nie pozostajesz nam bliska, bo przeciez jestes
Matka. Ta Najswigtsza Matka przypomina nam bowiem, ze Bog nie pozostawia
nas w stanie grzechu, do ktoérego sami si¢ doprowadzilismy, ale nieustannie patrzy
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na nas z mitoscig i pragnie nam przebacza¢ i nas podzwigna¢. Na dowdd tego,
ze Bog pragnie nas wyprowadzac z grzechu, dal nam wtasnie Najswictszg Mat-
ke, a Jej ,,Niepokalane Serce uczynit schronieniem dla Ko$ciota i ludzkosci”. To
,»Z Bozej dobroci jestes z nami — powiada papiez — i przeprowadzasz nas z czuto-
$cig nawet przez najbardziej skomplikowane dziejowe zakrety”.

Papiez ufa wiec, ze Bog dal nam Maryjg, aby nas przeprowadzata przez dzie-
jowe zwroty. Dlatego dodaje: ,,uciekamy si¢ do Ciebie, pukamy do drzwi Twego
Serca, my [pomni na nasza grzeszno$¢, a jednak], Twoje umitowane dzieci, ktore
w kazdym czasie niestrudzenie nawiedzasz i zachg¢casz do nawrocenia”, jak to ma
miejsce w kazdym objawieniu, czy to w Lourdes, czy w Fatimie, czy w wielu in-
nych sanktuariach. Zatem jest to mocna r¢kojmia, by mie¢ nadziejg i prosic, zeby
,»W tej mrocznej godzinie” Maryja przyszta nam z pomocg i nas pocieszyla. A Jej
pomoc i pocieszenie bedzie wynika¢ juz z samej przy nas obecnosci i na szeptaniu
niejako do kazdego z nas: ,,Czyz to nie jestem Ja, twoja Matka?”. Dlatego Fran-
ciszek zapewnia Maryje: jezeli dasz nam zna¢ o swej obecnosci, to juz bedzie dla
nas nadzieja, gdyz Ty wiesz, ,,jak rozplatywac peta naszego serca i wezty naszego
czasu”, nawiazujac w tych stowach do czcicieli Matki Bozej rozwiazujacej wezty.
W Jej obecnosci i w Jej umiejetnosciach rozsuptywania skomplikowanych pet
naszego serca oraz weztow naszego czasu poktadamy wigc calg nadziejg¢. Znajac
Twa mitos¢ 1 dobroé, ,,jesteSmy pewni, ze Ty, zwlaszcza w chwili proby, nie gar-
dzisz naszymi prosbami i przychodzisz nam z pomocg”, jak to uczynita§ w Kanie
Galilejskie;j.

W akcie poswiecenia Franciszek odwoluje si¢ do dwoch wydarzen z zycia
Maryi: za pierwszym razem do wydarzenia w Kanie Galilejskiej, kiedy to Ona
przyspieszyla ,,godzing dziatania Jezusa” i zapowiedziala Jego pierwszy w $wie-
cie znak. Jak wtedy ucztowanie zamienito si¢ w smutek i dopiero Maryja swoim
stowem skierowanym do Jezusa: ,,wina nie maja” (J 2,3) przywroécita rados¢, tak
teraz, gdy nasze zycie przepehia ciggle przerazenie, papiez prosi ,,Matke”, by
jeszcze powtorzyta to samo Panu Bogu, gdyz ,,dzi§ wyczerpaliSmy [juz] wino
nadziei, znikngta rado$¢, rozmyto si¢ braterstwo”. A stato si¢ tak dlatego, ze ,,za-
gubilismy cztowieczenstwo, zmarnowalismy pokoj. Stalismy si¢ zdolni do wszel-
kiej przemocy i wszelkiego zniszczenia”, a wigc dopusciliSmy si¢ potwornych
wystepkow, ktore zburzyly pokdj. W tej sytuacji papiez podsumowuje: ,,Jakze
pilnie potrzebujemy Twojej matczynej interwencji”, bo tylko ona moze uchroni¢
nas od dalszego samozniszczenia.

We fragmencie modlitwy btagalnej, odmawianej w réznych potrzebach, pa-
piez uzywa kilku tytutlow Maryi odpowiednio do zanoszonych do Niej prosb. I tak
btagajac, ,,bysmy nie zostali rozbitkami [w niemieckim tlumaczeniu jest prosba,
aby$my nie utongli] w czasie wojennej burzy”, zwraca si¢ — znanym ze stynnego
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kazania $w. Bernarda z Clairvaux — zawotaniem: ,,Gwiazdo morza”. Nawigzujac
z kolei do biblijnego okreslenia Maryi jako ,,Arki Przymierza”, w ktorej byt obec-
ny Bog — Syn Bozy, ktory zawart z ludzkos$cig Przymierze pojednania, btaga, aby
»inspirowala w nas plany i drogi pojednania”, co w thumaczeniu niemieckim chy-
ba lepiej wyrazono jako ,,wskaz nam mozliwosci i drogi pojednania”. Do Maryi
nazwanej ,,Ziemig Nieba”, po wtosku ,,terra del Cielo”, co Niemcy przettumaczyli
jako: ,,du Irdische Himmel”, a co na jg¢zyk polski mozna by przettumaczy¢: ,, Ty,
ziemskie niebo — niebiosa”. Wersje wloska, czyli: ,,terra del Cielo” —,,Ziemio Nie-
ba — Ziemio niebios” mozna by oczywiscie odnies¢ do tajemnicy wcielenia, Ona
bowiem sama stata si¢ w istocie ziemig, na ktorej spoczat Syn Bozy, czyli spoczeto
Niebo, czy tez do Jej zycia w $wigtosci, ktore byto tak §wiete, ze mozna je nazwad
,hiebem na ziemi”. Natomiast thumaczenie niemieckie wskazywatoby raczej na
Jej obecnos¢ w niebie: Ty, istoto ziemska, cielesna, obecna w niebie, ,,przywroé
w $wiecie zgodg”. Takie jednoznaczne rozumienie ma wersja angielska: ,,Queen
of Heaven” — Krolowo nieba. Franciszek prosi takze, by Maryja pomogta nam
w wyzbyciu si¢ zlych emocji, ktore stanowig podstawe, czy staja si¢ punktem
wyjscia do wielorakiej niezgody. Totez prosi: ,,Ugas nienawis¢, usun pragnienie
zemsty, naucz nas przebaczenia”, a wigc naucz nas ewangelicznej mitosci nie-
przyjaciol. I dalej btaga: uwolnij nas od rozpe¢tanej wojny, a ponadto zachowaj
$wiat od najgorszego kataklizmu, jakim jest zagrozenie nuklearne.

Po przedstawieniu tych czysto ludzkich prosb papiez przechodzi do wotania
o dary $cisle religijne. Zwracajac si¢ do ,.Krolowej Rozanca Swictego”, wska-
zuje, jak potezng i1 skuteczng modlitwg btagalng moze by¢ modlitwa rézancowa,
zwlaszcza w obecnej chwili totalnego zagrozenia. Prosi wigc, by Krolowa Ro-
zanca rozbudzita w nas pragnienie modlitwy oraz ksztattowanej na tej modlitwie
mito$ci. Proszac dalej o rozbudzenie pragnienia modlitwy, Franciszek uswiada-
mia wspotczesnemu $wiatu, ze ta wewnetrzna potrzeba dramatycznie dzi$ zani-
kta. Jesli wiec chcemy unikna¢ dalszych nieszcze$¢ 1 zagrozen, to jego zdaniem
powinnismy powrdci¢ do modlitwy, bo modlitwa i mitos¢ sg naprawde niezbed-
ne. Nastepnie papiez prosi ,,Krolowa rodziny ludzkiej”, by wskazywala narodom
droge braterstwa; wszyscy jesteSmy przeciez stworzeni przez Boga i dlatego sta-
nowimy jedng ludzka rodzing, a dzigki temu, ze Syn Bozy przyjat ludzka nature,
wszyscy stalismy si¢ takze Jego bra¢mi, a Maryja, Jego Matka, zostata naszg du-
chowa Matka. Totez Franciszek wota: ,,Krélowo pokoju, wyjednaj $wiatu pokoj”,
wyjednaj, czyli wypro$ u Boga, gdyz pokoj jest owocem ludzkich staran, ale takze
darem Boga; btaga zatem, by Opatrzno$¢ Boza tak pokierowata wypadkami, aby
na §wiecie znowu zapanowat pokdj.

Drugim wydarzeniem z zycia Maryi, na ktore powotuje si¢ papiez, jest scena
pod krzyzem, i to wspomniana nawet dwukrotnie. Po raz pierwszy Franciszek
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wola: ,,Niech Twoj ptacz, o Matko”, przypominajac tym samym Jej ptacz pod
krzyzem, jaki utrwalita piesn Stabat Mater dolorosa iuxta crucem lacrimosa.
Placz Matki bywa zawsze wzruszajacy. Papiez zaczyna jednak rozwazaé, nad
czym w istocie ptacze nasza Matka Maryja, 1 uznaje, ze przyczyna Jej ptaczu
moze by¢ zawzietos¢ naszych serc. Prosi zatem, by ptacz Maryi skruszyt ,,nasze
zatwardziate serca”, abysSmy przejeli si¢ Jej matczynym ptaczem. Dalej wymie-
nia gesty i czyny Maryi, ktore — w jego przekonaniu — moglyby si¢ przyczynic
do przemiany naszych postaw. | powiada: ,,Niech 1zy, ktore przelatas, sprawia,
ze znoéw zakwitnie owa dolina, ktéra wysuszyla nasza nienawi$¢”, ukazujac
W sposob obrazowy szczegodlne przeciwienstwo: otdz izy przelane nawadniajg —
a nienawis¢ wysusza zyzne doliny.

Bezposrednio przed stowami samego poswigcenia Franciszek zwraca sig jesz-
cze do Maryi tytutem , Swieta Boza Rodzicielko” i przywotuje kolejny moment
spod krzyza, kiedy to Jezus oddal Jej swego ucznia za syna i w ten sposob zawie-
rzyt Matce kazdego z uczniow, tj. kazdego z nas. Papiez wskazuje tym samym,
ze zawierzenie, jakiego wtasnie dokonuje, ma swoje najglebsze zrodto czy opar-
cie 1 dlatego w rezultacie jest pewna kontynuacja zawierzenia, jakiego dokonat
z krzyza sam Jezus, zawierzajac Matke uczniowi, a ucznia — Matce Maryi, Swietej
Bozej Rodzicielce. Jan przyjat potem Maryje do swego domu, tj. do swego zy-
cia. Podobnie teraz papiez wraz z catym Kos$ciolem i calg ludzkoscia chce przy-
ja¢ Maryje do siebie w tym szczegdlnym momencie naszej historii. Bo zaistniala
szczegolna tego potrzeba — w chwili gdy ludzkos$¢ wstrzasnieta wydarzeniami stoi
wraz z Maryja pod krzyzem: ,,I potrzebuje zawierzy¢ si¢ Tobie, potrzebuje przez
Ciebie poswigcic¢ sie¢ Chrystusowi”. A zwlaszcza potrzebuja tego narody ukrainski
i rosyjski, totez ,,uciekajg si¢” do Tej, ktdrg czczg ,,z mitoscig” w ikonach, ukry-
wanych w czasach komunizmu i przechowywanych na lepsze czasy — jak to ujat
Pius XII w akcie po$wiecenia z 1942 roku. Podobna mito$¢, jaka okazujg wierza-
cy sposrod tych dwoch narodow (a nie tylko sposrod jednego z nich, jak cheieliby
Rosjanie, twierdzac, ze tylko oni sg tym jedynym narodem), nie moze pozostaé
przez Maryje nieodwzajemniona, poniewaz — jak ujmuje to papiez: ,,Twoje Ser-
ce bije dla nich”, o czym ewidentnie zaswiadcza Pani Fatimska, ktora polecita
poswigcenie Rosji Jej Niepokalanemu Sercu. Jednak mito$¢ Niepokalanego Ser-
ca Maryi nie pata jedynie do tych dwoch narodéw, Jej Serce bije bowiem: ,,dla
wszystkich narodéow zdziesigtkowanych przez wojng, gtod, niesprawiedliwosé
i ngdze”. Dlatego papiez zawierza w tym akcie calg ludzkos$¢ uginajaca si¢ pod
cigzarem cierpienia i r6znego rodzaju nieszczesc.

W szczytowym punkcie modlitwy papiez wota: ,,My zatem, Matko Boga i na-
sza Matko, uroczyscie zawierzamy i poswiecamy Twojemu Niepokalanemu Ser-
cu siebie samych, Kosciotl i catg ludzkosé, a zwtaszcza Rosje 1 Ukraing”. W mo-
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dlitwie poswigcenia rozpoczynamy od zawierzenia i poswigcenia samych siebie,
nastepnie Kosciota, dalej catej ludzkosci, w tym zwlaszcza Rosji 1 Ukrainy. Warto
moze zwrdci¢ uwage, ze papiez wymienia w tym miejscu nazwy tych krajow, do
ktorych wezeéniej uzyt stowa ,,narody”, podkreslajac, ze zwlaszcza Ukraina jest
niepodlegtym panstwem.

Tego aktu zawierzenia i poswigcenia — jak podkresla papiez — dokonujemy
z ufno$cig i mitoscia, dlatego tym bardziej prosi naszg Matke, aby go przyjela
i sprawita, ze 6w akt zawierzenia potozy kres wojnie i zapewni pokdj. Oby stowo
fiat, ktore wyptyneto niegdys z Jej Serca i otwarto bramy dziejow Zbawicielowi
Swiata, takze 1 teraz otworzyto bramy dziejow dla Ksigcia Pokoju. Oby podobnie
jak niegdys, gdy dzieki Jej Sercu zrodzito si¢ przyzwolenie na przyjscie Zba-
wiciela, tak obecnie przez to Jej Serce, ktoremu Kosciot sktada akt poswigce-
nia, nastat pokoj. Napehieni ta ufnoéciag — zapewnia Franciszek — po§wigcamy,
czyli zawierzamy Jej opiece, zabezpieczamy niejako w Jej Niepokalanym Sercu
»przysztos¢ catej ludzkiej rodziny, potrzeby i oczekiwania narodéow, niepokoje
i nadzieje $wiata”, gdyz mamy nadziejg, ze Jej opieka jest w stanie przeprowadzié
je przez to wszystko pomyslnie i w pokoju.

W koncowej czesci modlitwy papiez wraz z wiernymi zwraca si¢ jeszcze do
Maryi z prosba, aby za Jej posrednictwem Boze milosierdzie rozlato si¢ po catej
ziemi i dzigki temu, by ,,stodki rytm pokoju” na nowo uksztattowat nasze dni.
Odwotujac si¢ do Maryi jako Niewiasty, ktora powiedziata Bogu ,,tak” i na kto-
rg zstapit Duch Swiety, prosi Ja, aby przywrocita ,,posréd nas Boza harmonie™:
,» 1y, ktoras utkala czlowieczenstwo Jezusa”, przemien nas, abysmy si¢ stali bu-
downiczymi komunii. ,, Ty, ktora przemierzatas nasze drogi, prowadz nas drogami
pokoju”.

PODSUMOWANIE

W przedstawionych tu dwudziestu kilku modlitwach, jakie papiez Franciszek
w czasie swego dotychczasowego pontyfikatu zanosit do Matki Bozej w Rzymie,
zwlaszcza do Niepokalanej na placu Hiszpanskim, jak tez w réznych sanktuariach
$wiata, a takze w dwoch dokumentach papieskich, mozna dostrzec zaréwno jego
cechy osobowe, jak tez ksztalt jego mys$li mariologicznej. Prosbe, jaka skierowat
do niego wspotbrat po wyborze na Stolice Piotrowsa, by nie zapominat o ubogich,
realizuje w calej pelni nie tylko w swym przepowiadaniu, czy poprzez peine czu-
tosci wobec nich gesty, a takze blisko$¢ 1 szacunek, jaki im nie tylko okazuje, lecz
takze wypowiada w zanoszonych do Maryi modlitwach. Niewatpliwie ubodzy,
chorzy, cierpiacy, majg w papiezu Franciszku swego wyjatkowego oredownika
przed Bogiem mitosiernym, Jezusem ukrzyzowanym i Jego Matka, ,,Pocieszy-
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cielka strapionych”. Nie ma wsrdd jego modlitw takiej, w ktorej za ludzmi cier-
piacymi by si¢ nie wstawial. Na przyktad prosi Maryje¢, by pomogta stucha¢ gtosu
Pana, jaki rozlega si¢ w wotaniu ubogich. W jego modlitwach przebija bardzo
gleboka ufnos¢ w macierzynska opiekg Matki Boze;j.

Warto rowniez zauwazy¢, ze Franciszek nadaje swoim modlitwom nie tyl-
ko wtlasny, osobisty koloryt, ale rowniez teologiczng glebig. Cho¢ moze nie we
wszystkich, ale z pewno$cig w bardzo wielu jego modlitwach mozna dostrzec to,
co teologowie nazywaja ,,mariologia w kontekscie”, w tym przypadku zwtaszcza
w kontekscie trynitarnym, chrystologicznym oraz eklezjalnym. I tak wielokrotnie
przewija si¢ w jego modlitwach mysl, ze wraz z Maryja opiewamy wielkie dzieta
Boga milosiernego; ze Maryja Matka i Dziewica pod tchnieniem Ducha Swietego
przyjeta Stowo zycia i w glebi swej wiary catkowicie oddata si¢ Przedwieczne-
mu; ze Maryja przypomina nam, iz wszystko inne przewyzsza taska Boza, mitos¢
Jezusa Chrystusa, ktory za nas oddat swe zycie, oraz moc Ducha Swigtego, ktory
z kolei wszystko odnawia. Maryje jako hodegetrie, czyli te, ktora wskazuje droge
do Jezusa, wyczuwamy choc¢by w prosbie Franciszka, by Maryja zgromadzita
wszystkich pod swoja opieka i potem przekazata ich swemu Synowi. Cho¢ papiez
bardzo rzadko formalnie wzywa w swych modlitwach Maryje jako Matke Ko-
Sciota, to jednak wszystkie modlitwy tchna jego prawdziwie synowskim duchem,
kiedy zanosi btagania za poszczegolne dzieci Ludu Bozego do swej najukochan-
szej Matki.

Mozna by si¢ zastanowi¢, czy te wszystkie modlitwy taczy jakas jedna prze-
wodnia mys$l teologiczna. Poniewaz siedem modlitw zostato skierowanych do
Niepokalanej, to, mozna by przyjaé, ze takg dominujaca mysla przewodnig be-
dzie niepokalane poczecie. Tym bardziej ze papiez zauwaza rozne aspekty tej
tajemnicy: Przede wszystkim ukazuje pigkno Niepokalanej, ktore mowi o Jej
swigtosci 1 zarazem podkres$la, ze Maryja z jednej strony pocigga wiernych do
nasladowania tego pigkna i zarazem — dzigki swemu wstawiennictwu — pomaga
uwalniac¢ si¢ od nie-§wigtosci, czyli od grzechu. Cho¢ dla papieza Niepokalana
jest w sposéb oczywisty ,,Matkg Stowa Wcielonego”, to jednak czgsSciej mowi
o Niej jako o ,,Matce Naszej”, czyli Matce ludzi. Franciszek modli si¢ tez do
Niepokalanej jako do ,,Matki Mitosierdzia”, ktora wyprasza dla nas potrzebne
taski Pana, jakie splywaja przez Jej ,,otwarte dtonie”. W dwoch adhortacjach
papiez zwraca si¢ takze do Maryi jako do ,,Dziewicy i Matki”, uwypuklajac w
ten sposob Jej dziewicze macierzynstwo. Niemniej jednak takg gtdowng mysla
teologiczng Franciszka, ktora moze najprecyzyjniej charakteryzuje zawartg w
tych modlitwach mariologi¢, wydaje si¢ wezwanie ,,Matka nasza”. A macie-
rzynstwo Maryi wzgledem nas samych wynika, po pierwsze, z Jej duchowego
macierzynstwa wobec wszystkich ludzi (Ewa — Maryja), a po wtore, z Jej ma-
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cierzynstwa wobec Kosciota. Jesli wiec Franciszek tak czesto zwraca si¢ do
Maryi tytulem ,,Matko nasza”, to tym samym wyraza osobistg wi¢z, jaka taczy
Maryje z nami wszystkimi; wyraza zwlaszcza Jej macierzynski sposob odnosze-
nia si¢ do kazdego z nas, a rdwnoczesnie i to, ze my z kolei do§wiadczamy Jej
macierzynskiej opieki. Papiez podkresla przy tym, ze ta ,,Nasza Matka” — pelna
czuto$ci, opiekuncza i serdeczna (Niepokalane Serce) — wzbudza u ludzi posta-
we pelng ufnosci, oddania i dziecigcego wprost zawierzenia, postawe zarazem
dzigkczynng i btagalng. Dlatego mozna by nawet okresli¢ te relacje jako inter-
personalna, co przeciez rownoczesnie oznacza, ze my te relacj¢ interioryzujemy
i przyswajamy.
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www.vatican.va/content/francesco/it/prayers/documents/papa-francesco_preghie-
re 20191208 immacolata.html.

Modlitwa konczgca adhortacje ,, Querida Amazonia”, 2.02.2020 r., https://www.vatican.
va/content/francesco/pl/apost_exhortations/documents/papa-francesco_esortazione-
-ap_ 20200202 querida-amazonia.html.
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Modlitwa z okazji dnia modlitw i postu odmowiona w sanktuarium Bozej Milosci (del
Divino Amore), 11.03.2020 r., https://www.vatican.va/content/francesco/pl/prayers/
documents/papa-francesco_preghiere 20200311 madonna-divinoamore.html.

Modlitwa do Maryi na miesigc maj o ustanie pandemii. List do wszystkich wiernych,
24.04.2020 r., https://www.vatican.va/content/francesco/pl/prayers/documents/papa-
-francesco_preghiere 20200425 preghiera-mariana-maggio.html.

Modlitwa wspolna za Ziemig i Ludzkos¢, z okazji pigtej rocznicy encykliki ,, Laudato Si”,
Regina coeli, plac Swigtego Piotra, 24.05.2020 r., https://www.vatican.va/content/
francesco/it/prayers/documents/papa-francesco_preghiere 20200524 preghiera-an-
no-laudatosi.html.

Modlitwa rozancowa prowadzona przez papieza Franciszka o zakonczenie pandemii,
Kaplica gregorianska, bazylika Swietego Piotra, 1.05.2021 r., https://www.vatican.
va/content/francesco/it/prayers/documents/papa-francesco_preghiere 20210501 pre-
ghiera-finepandemia.html.

Modlitwa odmowiona wspadlnie z biskupami stowackimi w narodowym Sanktuarium Matki
Bozej Bolesnej na Stowacji, 15.09.2021 r., https://www.vatican.va/content/francesco/
pl/prayers/documents/20210915-preghieraaffidamento-slovacchia.html.

Stowa kluczowe: papiez Franciszek, modlitwy maryjne, sanktuaria maryjne
THE THEOLOGY OF THE MARIAN PRAYERS BY POPE FRANCIS
Summary

The author of the article presents the content of more than twenty prayers of Pope
Francis addressed to Our Lady in various Shrines dedicated to Her. The Holy Father hon-
ors Mary in them, using her various, strictly theological titles: (Immaculate Mother, Holy
Virgin, Mother of God, Mother of Jesus), or those that he himself has formed: (Mother
of silence, beauty, tenderness, Woman of decisions, actions, our Mother). At the same
time, he shows who in fact Mary is for him as well as for the faithful. Pope Francis’ zeal
with which he pleads with the “Mother of the Afflicted” seems particularly striking. He
begs Our Lady so that She would intercede with the merciful God and with her Son, the
Redeemer on behalf of individual statuses of the People of God, especially for those suf-
fering in spirit because of sin and in the body, i.e. for the victims of injustice, for the poor,
the sick and the persecuted. This means that Pope Francis managed to code in his prayers
a profound Mariology that manifests itself in a living Marian devotion.

Keywords: pope Francis, marian prayer, marian shrines
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MISTERIUM DZIEWICZEJ MATKI BOGA W CIENIU
JEROZOLIMSKIEJ SWIATYNI.
CZY MARYJA WYCHOWYWALA SIE W SWIATYNI?

Artykut przypomina wzmiankowang tylko jeden raz w Ewangeliach po-
sta¢ prorokini Anny, ktéra ,,nie rozstawata si¢ ze $wigtynia, stuzac Bogu
w postach i modlitwach dniem i nocg” (Lk 2,37). Powstaje pytanie o znacze-
nie tak szczegdlowego jej opisu. Nastepnie poddano analizie kwestie moz-
liwosci wychowywania Maryi w obrebie jerozolimskiej §wiatyni pod okiem
Anny. Wreszcie w treSci opracowania zaprezentowano podstawy biblijne
potwierdzajace takg mozliwos¢, ktora ma oparcie w opiniach teologéow i tra-
dycji liturgicznej Kosciota. Artykut wydobywa teologiczne implikacje §lubu
Dziewicy Maryi oraz Jej przebywania we wczesnych latach swego zycia
w najs$wietszym miejscu religijnego kultu Izraela. Koncowe wnioski ogni-
skuja sie na przecigciu soteriologii i antropologii, teologii duchowosci i ma-
riologii obiektywnej, dla ktorej osig interpretacji wydarzen zbawczych jest
realizacja odwiecznych zamystow Trojcy Przenajswigtsze;.

Scena Zwiastowania Dziewicy z Nazaretu odstania glebie tajemnic Bozych, kto-

re stang si¢ czgscia Jej ukrytego zycia. Jednak Jej postawa i przebieg rozmowy z po-

*

Ks. dr Stawomir Kunka — kaptan diecezji pelplinskiej, ojciec duchowny w Wyzszym Semina-
rium Duchownym w Pelplinie, adiunkt Katedry Teologii Systematycznej na Wydziale Teolo-
gicznym UMK w Toruniu. Autor ksigzek: Teologiczna wizja cielesnosci cztowieka w nauczaniu
Karola Wojtyly — Jana Pawta II (Lublin 2012), Elementarz cztowieka wolnego (Pelplin 2014),
Piesn dla Pana na osiem akordow. Teologia na ustugach mitosci (Torun 2016), Niepokalana
zawsze zwycieza! (Pelplin 2018), Niepokalana Matka Stowa (Pelplin 2019) oraz Mitosierdzie
Niepokalanego Poczecia (Pelplin 2020), ,, Nie chce Wam Go wydaé, ale ofiarowac za Was”.
O duchowosci kaptanskiej dla klerykow i nie tylko (Pelplin 2021). Zainteresowania: teologia cia-
fa §w. Jana Pawta II, chrystologia integralna oraz mariologia obiektywna; e-mail: ks.slawek@
wp.pl; ORCID: 0000-0002-2249-0683.
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stancem z nieba §wiadczg o Jej uprzednim przygotowaniu!. Czy kto$ z ludzi wspierat
Maryje w Jej wewnetrznym pragnieniu oddania si¢ Panu przez dozgonne dziewic-
two, czy kto$ Jg przygotowywat do tego, thumaczyt sens i warto$¢ $lubu trwatego
dziewictwa w narodzie, ktory z utesknieniem wyczekiwat na zrodzenie Mesjasza?

W scenie ofiarowania Jezusa w $wiatyni jest mowa o dwoch starcach. Pierw-
szym jest Symeon?, a drugg prorokini Anna. Czytamy u $w. Lukasza:

Byta tam rowniez prorokini Anna, corka Fanuela z pokolenia Asera, bardzo podeszta
w latach. Od swego panienstwa siedem lat Zyta z me¢zem i pozostata wdowa. Liczyta juz
osiemdziesiaty czwarty rok zycia. Nie rozstawata si¢ ze §wiatynia, shuzac Bogu w postach
i modlitwach dniem i noca. Przyszedlszy w tej wtasnie chwili, stawita Boga i mowita
o Nim wszystkim, ktorzy oczekiwali wyzwolenia Jerozolimy (Lk 2,36-38).

Czy opis ten ma glebsze znaczenia dla dalszych losow Bozego Syna i Jego
dziewiczej Matki?

TAJEMNICZA OBECNOSC PROROKINI ANNY

Uwage czytelnika musi zwroci¢ stosunkowo precyzyjny opis Anny. Te wyjat-
kowo doktadne informacje ,,nastr¢gczaja wprawdzie egzegetom pewnych trudno-
$ci [...], ale sugeruja, ze chodzit o posta¢ historyczna. [...] Szczegoly te Swiadcza
raczej o skrupulatnym przechowywaniu wspomnien o Annie przez Kosciot pier-
wotny™. Swiety Lukasz Ewangelista okresla ja jako prorokinie (profefis), jednak
nic nie moéwi o jej proroczej misji ani nie przytacza zadnego jej stowa*. By¢ moze
Anna w swoim $rodowisku byta traktowana jako osoba obdarzona ,,szczegol-
nym darem Bozym, dzi¢ki ktéremu mogta shuzy¢ innym dobrg rada i przyktadem
zycia poboznego™. Uwage zwraca to, ze $w. Lukasz po podaniu imienia ojca
Anny wskazuje na jej korzenie rodowe, ktoére dochodza az do ,,czasow dwuna-
stu patriarchow, co we wszystkich czterech Ewangeliach zachodzi jedynie w tym

' Zob. Lk 1,34.

2 Wiecej na temat teologicznego znaczenia proroctwa Symeona zob. J. McHugh, Maryja
w Nowym Testamencie, ttum. A. Czarnocki, Niepokalanow 1998, s. 141-149.

F. Mickiewicz, Ewangelia wedtug sw. Lukasza. Rozdzialy 1-11. Wstep. Przektad z oryginatu.
Komentarz, cz. 1, w: Nowy komentarz biblijny, red. A. Paciorek i in., Czg¢stochowa 2011 [dale;j:
Komkk], s. 184.

,Prorocki charyzmat kobiet jest spotykany w wielu miejscach Starego Testamentu. Z tekstow
biblijnych najbardziej znana jest Miriam, ktéra stawita Pana pie$nig pod natchnieniem Ducha
(Wj 15,20), Debora, zyjaca w czasach sgdziow (Sdz 4,4-10), oraz Chulda, zyjaca w czasach
proroka Jeremiasza (2 Krl 22,14)” (Komkk, s. 190).

> Tamze.
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miejscu”®. Zaznaczenie, ze Anna pochodzita z pokolenia Asera zdaniem ks. prof.
Franciszka Mickiewicza SAC traktowa¢ mozna ,,jako szczegoél, ktory zarowno
Lukasz, jak tez swiadkowie przekazujacy mu te wspomnienia traktowali jako co$
niezwyklego, poniewaz osoby z izraelskich plemion péinocnych byty w Jerozo-
limie zjawiskiem bardzo rzadkim™’. W jakiej$ mierze thumaczy to przyjeta przez
Ewangeliste formg opisu spotkania w $§wigtyni.

Wreszcie $w. bukasz charakteryzuje Anng jako wdowe, ktéra zachowa-
ta wiarg i poboznos$¢ przez wszystkie lata wdowienstwa, cho¢ jako mtoda zona
— najprawdopodobniej bezdzietna — utracita meza®. Warto dodaé, ze w grec-
kich ksiggach Starego Testamentu mowa jest o Judycie. Ona tez byta wdowa,
ktora ,,poscita [prawie] przez wszystkie dni swojego wdowienstwa” (Jdt 8,6).
Z niej uczynit Bog narzedzie wybawienia Izraela z rak wrogiego Holofernesa,
asyryjskiego wodza. By¢ moze ,,zycie tej bohaterki narodowej mogto w jakis spo-
sob stuzy¢ za wzor do uksztaltowania postawy prorokini Anny’”, cho¢ moze to
tylko przypuszczenie.

Ewangelista zapisal, Zze Anna ,,nie rozstawala si¢ ze Swiatynia, stuzac Bogu
w postach i modlitwach dniem i nocg” (Lk 2,37). To zdaniem ks. Mickiewicza
,»0czywiscie nie oznacza, ze mieszkata w §wiatyni, lecz ze codziennie po otwar-
ciu jej bram udawata si¢ na dziedziniec przeznaczony dla kobiet, aby tam si¢
modli¢ (podobnie jak psalmista z Ps 61,5)”'°. Przytoczone nieco pdzniej $wia-
dectwa z roznych ksiag Starego Testamentu oraz opinie teologéw pozwalajg nam
zrezygnowacé z tej proponowanej przez egzegete ,,oczywistosci”, wykluczajacej
zamieszkanie prorokini w obregbie §wigtyni. Wroémy jednak do samej Anny. War-
tos¢ religijng jej modlitw 1 praktyk pokutnych ewangelista oddaje przez czasow-
nik latreuo. U Lukasza zawsze oznacza on stuzenie Bogu. Z racji swego wdo-
wienstwa byla uboga, niezdolna do sktadania catopalen, wigc ofiarowata Bogu
sama siebie w postach i modlitwach $wigtynnych.

Glegboka byta wiara i poboznos¢ sedziwej Anny oraz jej otwarto$¢ na natchnie-
nia Ducha Swietego, skoro przyszta do §wiatyni ,,w tej whasnie chwili” (Ek 2,38),

¢ Tamze.

7 Komkk,s. 191.

8, W biblijnym Izraclu wdowa jawi si¢ jako osoba samotna i nieszcze$liwa. Nie mogta ona dzie-
dziczy¢ po mezu, jesli wiec byta bezdzietna, po jego $mierci czgsto pozostawata bez srodkow do
zycia. Dlatego tworca Prawa w wielu miejscach chroni wdowy i kaze Izraelitom troszczy¢ si¢ o
nie tak samo jak o sieroty i cudzoziemcdéw” (tamze).

Tamze.

Tamze. Podobne opinie zob. J. Guitton, Maryja, thum. J. Rybalt [T. Dmochowska], Warszawa
1956, s. 43; oraz R. Laurentin, Maryja Matka Odkupiciela, tham. T. Zeleznik, Warszawa 1988,
s. 28. Zupetnie odmienng koncepcje znajdziemy w opracowaniu R.-M. de la Broise (Najswigtsza
Maryja Panna) oraz A. Nicolas’a i E. Dabrowskiego (Zycie Maryi Matki Bozej), o czym pozniej
bedzie jeszcze mowa.
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aby moc spotka¢ nowo narodzonego Mesjasza, Bozego Syna, i to na rekach Jego
Niepokalanej, dziewiczej Matki. Z pewnoscig ,,w tak szczegodlnej chwili postawa
Anny bedzie dla Maryi i Jozefa znakiem od Pana, or¢dziem oswieconej wiary
i wytrwatej shuzby”!'. Ich spotkanie, podobnie jak z Symeonem, nie jest dzie-
tem ,,przypadku”, lecz zamystem Bozym. ,,U poczatkéw dziela odkupienia po-
sta¢ prorokini Anny symbolizuje wszystkie kobiety, ktore dzigki §wigtosci zycia
i modlitewnemu oczekiwaniu gotowe sa do przyjecia Chrystusa i do wystawiania
Boga kazdego dnia za wszystkie wspaniate dzieta”!?, ktorych inni w codziennym
zabieganiu mogga w ogole nie zauwazac i nie odczuwaé wdzigcznos$ci za nie wo-
bec Mitosiernego Ojca.

Powr6émy do pytania o zasadno$¢ podawania przez sw. Lukasza tylu szcze-
g6tow o zyciu postaci, ktdra pojawia si¢ tylko w jednym miejscu Ewangelii. Czy
Maryja mogta pozna¢ prorokini¢ Ann¢ wcezesniej? Jesli tak, to w jakich okolicz-
nosciach, skoro ta przez wszystkie dotychczasowe lata zycia Dziewicy z Naza-
retu bez reszty oddana byta stuzbie Panu w jerozolimskiej $wiatyni? Wreszcie,
c6z mogta Anna w przesztosci powiedzie¢ Maryi na tyle waznego, ze pozostato
w pamigci, a teraz okazalo si¢ proroctwem, stowem od Pana? C6z bowiem po-
zwala nazywac jg prorokinig, co przeciez jest okresleniem bardzo rzadkim w No-
wym Testamencie?"?

SWIATYNIA JEROZOLIMSKA A WYCHOWANIE MARY]I

Przekaz ewangeliczny pozwala przyjac, ze ,,Maryja pochodzita od Dawida,
krola i Psalmisty, i od Salomona, ktérego przepych i wspaniato$¢ ol$nity kro-
lowa Saby”". Swicty Mateusz zapisat, ze Jesse byl ojcem krola Dawida'®. Nic
zatem dziwnego, ze wlasnie jego imig ,,jako protoplasty rodu widnieje na wstepie
proroctwa Izajasza majacego charakter niewatpliwie mesjaniczny”'®. Czytamy
tam, ze ,,wyrosnie r6zdzka z pnia Jessego, wypusci si¢ odrosl z jego korzeni. [...]
Owego dnia to si¢ stanie: Korzen Jessego sta¢ bedzie na znak dla narodéw. Do

Jan Pawet 1I, Proroctwo Symeona lqczy Maryje z przeznaczeniem Syna, w: Katechezy Ojca

Swietego Jana Pawla II. Maryja, Krakow—Zabki 1999, Katecheza nr 40, p. 4.

Jan Pawet 11, Ofiarowanie Jezusa w swiqtyni zapowiada wspotprace Niewiasty w Odkupieniu,

w: Katechezy Ojca Swietego Jana Pawla II. Maryja. .., Katecheza nr 41, p. 4.

Poza tym miejscem (Lk 2,36) zob. jeszcze Dz 21,9. W znaczeniu negatywnym mowa o ,,proro-

kini” w Ap 2,20.

4 A. Nicolas, E. Dabrowski, Zycie Maryi Matki Bozej, ttum. J. Rybatt [T. Dmochowska], Warsza-
wa 1955 [dalej: ZMMBY, s. 79; zob. 1 Krl 10,23-24.

15 Zob. Mt 1,6.

¢ ZMMB, s. 79.
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niego ludy przyjda po radg i stawne bedzie miejsce jego spoczynku” (Iz 11,1.10).
Jako ,taski petna” (Lk 1,28), musiata obfitowa¢ we wszelkie cnoty i dary Ducha
Swietego, ktorego miata byé najwznioslejsza $wiatynia posrod catego stworzenia.
Z pewnoscig darzona byta wieloma ,,natchnieniami Przedwiecznej Madrosci, kto-
rej miata stac si¢ Stolica, wreszcie o§wiecona wszystkimi promieniami Ojca $wia-
ttosci, ktory przeznaczat Jg na Matke swego Syna”!’. Od najmtodszych lat Niepo-
kalanie Poczeta musiata wykazywac szczeg6lne przywigzanie do spraw Bozych!s.
Mozemy tez przypuszczac, ze Jej rodzice ,,nie odmawiali Jej Temu, ktory cheiat
ja mie¢ calg dla siebie; prawa bowiem Boga, Jego mito$¢ ku Niej i wewnetrzne w
Niej dziatanie przewyzszaly tak bardzo ich prawa rodzicielskie, troskliwo$¢ 1 mi-
tos¢ ku Niej”". Niewykluczone, Ze ,,moze nawet juz z gory §lubowali poswigci¢
ja na wylaczna stuzbe Pana przy jego Swiatyni”. Gdyby tak byto, to z pewnoscia
spotkatoby si¢ to z radosnym przyjeciem z strony mtodziutkiej Maryi.

Z relacji $w. Lukasza dowiadujemy si¢, ze Dziewica Maryja, ,,poslubiona me-
zowi, imieniem Jozef, z rodu Dawida” (por. Lk 1,27), mieszka w Nazarecie?'.
Jednak ,,bardzo stara i szanowana tradycja mowi, ze spedzita swoje wczesne lata
w $wigtyni w Jerozolimie??. Sugeruje to liturgia uroczystosci Ofiarowania Najswiet-
szej Maryi Panny, 21 listopada. A stara tradycja raczej si¢ nie myli”*. Faktycznie

[...] owa ,starodawna tradycja” ma wlasciwie jedng podstawe, to jest Protoewangelie Ja-
kuba, a wigc apokryf nie odr6zniajacy historii od legendy. Czy jednak wolno nam nie bra¢
pod uwage okreslonych danych apokryfu, dodajmy: jednego z najstarszych, jakie znamy,
tylko dlatego, ze razi nas ten lub 6w szczeg6t legendarny w nim zawarty?**

Po roztropnym oddzieleniu pewnej liczby legendarnych szczegétow apokry-
ficznego pochodzenia nie bedzie trudno domniemywacé, ze Corka Anny i Joachi-
ma jako kilkuletnie dziecko ,,zostata zaprowadzona do Swiatyni, tam ofiarowana
Bogu, Zze zamieszkata w zabudowaniach, nalezacych do Swiatyni, by tam spe-

7 ZMMB, s. 80.

18 Tym przywigzaniem ,,wykarmi” potem tez swego Syna. Zob. Lk 2,49.

19 R.-M. de la Broise, Najswigtsza Maryja Panna, oprac. J. Andrasz, Krakow 1934 [dalej: BRS], s. 67.

2 Tamze.

2 Zob. Lk 1,26.

Podobna opini¢ znajdziemy w: ZMMB, s. 81. Nie wszyscy wspotczesni teolodzy przyjmuja

takie rozwigzanie. Zarzucaja mu bazowanie na ,,przedsoborowe;j” literaturze, ktéra ich zdaniem

nadinterpretowuje teksty biblijne.

B W.G. Most, Maryja Wspétodkupicielka, thum. A. Wozniak, Plock 2019, s. 29. Tutaj Most odnosi
do dwoch opracowan: D.O’Shea, Mary and Joseph, Milwaukee 1949, s. 46 i n.; J. Patsch, Our
Lady in the Gospel, tham. B. Wrighton, Westminster 1958, s. 27-30.

2 ZMMB;s. 81.
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dzi¢ czas swego wychowania”?. Nie potwierdzajg tego zadne pewne $swiadectwa
historyczne. Nawet obchody liturgiczne §wieta Ofiarowania Najswigtszej Maryi
Panny nie idg w parze z koscielng gwarancjg historycznosci tego wydarzenia.
»Niemniej jednak przypuszczenia czysto historyczne zgadzajg si¢ z ogolng trady-
cja. Dzieciectwo bowiem Maryi stanowi wazng cze$¢ Jej zycia™®, gdyz ukierun-
kowuje na wydarzenia, ktore okaza si¢ przelomowe dla catej ludzkosci.

Choc¢ starozytnos¢ chrzescijanska nie cieszyla si¢ glebszg znajomoscig szcze-
gotow z wezesnego zycia Najswigtszej Maryi Panny, wyda si¢ catkiem prawdopo-
dobne, ze mogta ,,wiedzie¢, czy pierwsze lata uptynety jej w domu rodzicielskim,
czy tez poza nim”?’. Nie mozemy poming¢ tego, ze starozytno$¢ nie przekazata
nam zadnej sprzecznej tradycji z tg juz wspomniang. Gdy dawnie pisarze mowia
wyraznie o latach dziecinstwa Maryi, widza Ja wlasnie w $wiatyni, a nie w innym
miejscu. Wynika z tego, ze

[...] fakt wychowania si¢ Maryi przy miejscu swigtem wchodzit w t¢ kanwe historyczna,
ktora nam przekazaty pierwsze pokolenia chrzescijanskie. Autorzy ,,Protoewangelii Jaku-
ba”, ,,Ewangelii pseudo-Mateusza”, ,,Ewangelii o narodzeniu Maryi” wiele haftowali na
tej kanwie, nie wydaje si¢ jednak, zeby sama kanwa byta ich pomystem. A fakt, ze Ojco-
wie greccy tak jednomyslnie przyjeli i gtosili Ofiarowanie Naj$wigtszej Panny w Swiaty-
ni, ze koscioty wschodnie od tak dawna obchodzily t¢ uroczystosé, ze nawet sam Kosciot
rzymski $wigci je od kilku wiekow, stanowi bardzo powazny argument, przemawiajacy za
ta tradycja; choc sg to argumenty innego rzedu niz czysto historyczne®,

Przeciez nie ma w tym nic niedorzecznego czy nieprawdopodobnego, aby ta-
kie dziecko jak Maryja zostato ofiarowane Bogu i mogto pobiera¢ nauki w pobli-
zu $wiatyni®.

SWIADECTWA BIBLIJNE O ZAMIESZKIWANIU KOBIET
W OBREBIE SWIATYNI

Pismo Swigte potwierdza, ze ,,mozna bylo «$lubowa¢ Bogu duszen, i ze to
slubowanie stosowato si¢ zarowno do me¢zczyzn, jak do kobiet, do dzieci jak do

» BRS,s. 67.

% BRS, s. 68.

¥ Tamze.

28 Tamze. Potwierdzenie tej opinii znajdziemy w ZMMB, s. 82. Bez watpienia cata merytoryczna
waga tego rozwazania ogniskuje si¢ wtasnie w tym spostrzezeniu de la Broise.

~Pewna ilo$¢ dokumentéw bardzo dobrze si¢ zgadza z tym $wiadectwem chrzescijanskiej
starozytnosci” (BRS, s. 68).

29
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dorostych™’. W kwestii przebywania kobiet w obrgbie muréw $wiatyni pojawia
si¢ watpliwos¢. Mozna ja rozwiaé, poszukujac odpowiedzi na pytanie: ,,czy znaj-
dowalo si¢ dla nich jakie$ miejsce i zajecie przy miejscu $wigtym?*!,

Pojawiajacy si¢ czasami ,,argument, ze w $wiatyni jerozolimskiej nie byto po
prostu pomieszczenia, w ktorym moglyby mieszkaé kobiety, jest tylko pozornie
niepokojacy’2. Istniejg bowiem biblijne podpowiedzi, ktore zdaja si¢ dobrze po-
piera¢ wspominang wyzej tradycj¢. Zwroémy uwage na szes¢ watkow. Pierwszy
moze wydawac si¢ najstabszy, gdyz pozostawia miejsce na powazne watpliwos$ci.
Chodzi o kwestie, ,,czy «dziewice zamknigte», ktore w chwili $wigtokradzkiego
zamachu Heliodora nadbiegty przerazone do arcykaptana, byly wiasnie tymi, kto-
re si¢ wychowywaly przy swiatyni”*. Mozliwe, ze mowa tu po prostu o mtodych
dziewczgtach, ktore zostaty zamknigte w swoim rodzicielskim domu.

Dwa kolejne watki wynikaja z faktu, ze ,.kobiety mogty pracowaé dla domu
Bozego, a nawet w specjalny sposob towarzyszy¢ liturgii’*. Zatem drugi wa-
tek bazuje na przekonaniu, Ze ,,0d czaséw Mojzesza i Aarona kobiety «o zrecz-
nym sercu» haftowaty dla Przybytku ptotna Iniane i materie bogato farbowane
w kolorach hiacyntu i szkartatu®; a jasna jest rzecza, ze najbardziej przywigzane
do Boga Izraclskiego mogly zawsze oddawac si¢ podobnym zajeciom™®. Trzeci
watek nawigzuje do opisoOw niewiast i mlodych dziewczat, ktore ,,idg w $wig-
tych orszakach, uderzajg w bebenki i $piewaja piesni’’. Moze nawet chor kobie-
cy laczyt sig, przynajmniej czasami i z oddali, ze §piewami liturgicznymi, ktore
wykonywano w Swiatyni”. Watek $piewu psalmow jeszcze szerzej powrdci
w dalszej czg$ci opracowania.

Wreszcie, chyba najbardziej przekonujacy, czwarty watek. Wypltywa on z fak-
tu, ze ,,Biblia mowi nam dwukrotnie o kobietach, ktore od najdawniejszych cza-
sow kultu mojzeszowego tworzyly niejako straz honorowa przed wejsciem do
Przybytku®. Moze do jednego z tych ustepow Biblii, moze do jakiej$ ustnej tra-
dycji stosuja si¢ stowa $w. Ambrozego: «Czytamy, ze byly dziewice przynalezne
do samej Swiatyni w Jerozolimie»*. Mozemy $miato przyja¢, ze ,.dla tych ko-

3 BRS, s. 69; zob. Kpt 27,1-9.
31 BRS, s. 69.

2 ZMMB, s. 82.

3 BRS, s. 69; 2 Mch 3,19.

3 BRS,s. 69.

3 Wj35,25-26.

36 BRS, s. 69-70.

37 Wj 15,20-21; Ps 68,26.

% BRS, s. 70.

¥ Wj38,8; 1 Sm2,22.

4 BRS, s. 70; zob. De Virginibus, 1, 3, P.L., XVI, 192.
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biet, ktore wskutek swoich zaje¢ musiaty czesto przebywaé w poblizu zabudowan
$wiatyni, byly jakie$ mieszkania tuz w jej sasiedztwie. Mogty to by¢ domy bardzo
blisko Swiatyni, mogta by¢ na ten cel oddana w samej Swigtyni czesé tych poko-
jow 1 mieszkan, o ktorych Biblia czgsto wspomina™', a o ktorych pisze rowniez
Jozef Flawiusz*, zydowski historyk z I wieku po Chrystusie.

Piaty watek opiera si¢ na opisie dtuzszego ,,zamieszkiwania kobiet na terenie
Swigtynnym; tam matoletni krélewicz Joas [Joasz] ukrywal si¢ wraz z mamka
przed krolowa Atalig (842—836), ktora w celu objecia rzadéw wytracita wszyst-
kich pretendentow do tronu™®. Juz sam fakt, ze Joszeba przez sze$¢ lat ukrywata
w $wigtyni Panskiej Joasza z jego opiekunkg*, ,,wystarczytby za dowdd, ze ko-
bietom wstep nie byt tam wzbroniony™*.

Ostatni, szosty watek mozna uzna¢ za do$¢ marginalny, ale jest on o tyle istot-
ny, ze odnosi si¢ do opisu ewangelicznego. Chodzi mianowicie o ,,zdanie Ewan-
gelii Lukasza o Annie prorokini: «Bgdac wdowa [...] nie opuszczata Swiatyni,
sluzac Bogu 1 dniem, i nocg, w postach i modlitwach» (2,37), [ktore] rowniez
wskazuje na takg mozliwos¢”*, ze w Swiatyni jerozolimskiej mogty by¢ pomiesz-
czenia mieszkalne dla kobiet*.

Mozemy domniemywac¢, ze dla umieszczenia Maryi w $wiatyni starsi juz ro-
dzice skorzystali z pomocy krewnego, kaptana Zachariasza®.

Ewangelie apokryficzne i Ojcowie greccy mowia, ze rodzice przyprowadzili Maryje do Swig-
tyni, gdy miala trzy lata. Szczegot ten nie jest historycznie stwierdzony, lecz nie jest pozba-
wiony prawdopodobienistwa®.

Przypuszczalnie, ofiarowujac Niepokalang Corke na stuzbe w $wiatyni,
Joachim i Anna ztozyli naprzod ofiarg; stojac z dzieckiem swoim w dziedzincu niewiast,

wielbili Boga, sktadali Mu dzi¢ki i prosili Go, by przyjat ich przeczysta dziecing, dar cen-
niejszy niz wszelkie catopalenia, ktore przywiedli przed Jego ottarz™.

4 2Krl 23,2; 1 Krn 9,26-27.33.

2 BRS, s. 70; zob. Antiquitates iudaicae, 8,3; 15,11.

#  ZMMB,;s. 82.

# 2Kirl 11,3; 2 Krn 22,12.

% BRS;,s. 71.

% ZMMB, s. 82.

47 Zamieszkiwanie prorokini Anny na terenie §wigtyni — o czym juz wcze$niej wspomniano — sta-
nowczo odrzuca ks. F. Mickiewicz. Zob. Koml.k, s. 191.

4 Zob.Lk 1,51 36.

4 BRS,s. 72.

% BRS,s. 73; por. 1 Sm 1,24-28.
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Wyobraznia podpowiada, ze nastgpnie $wieta corka zbolatych rozstaniem
rodzicéw zostata od nich odlgczona. Pewnie i Ona cierpiata, gdy opuszczala
tych, ktorych ,,mtodziutkim sercem swoim tak bardzo juz umitowata, nad ktorych
jedynie Boga wyzej stawiata™!. Musiala to przezy¢, zanim w dniu Zwiastowania
wypowie swoje: ,,niech Mi si¢ stanie [...]” (Lk 1,38), co bedzie jednoznaczne
z wyznaniem Oblubienicy: ,,0to cialo moje [...], zamieszkaj w nim Panie!”, aby
sta¢ si¢ ,,jednym Cialem” z Bogiem, jedynym Oblubiencem swojej duszy*?. Teraz
mtodziutka Maryja — z mitosci do Boga, ale jeszcze nieSwiadoma glgbi znaczenia
wydarzenia — ,,opuszcza swojego ojca 1 matke”, aby przygotowac si¢ na dzien,
gdy stanie si¢ Matka Boga, ,,jednym Ciatem” z Przedwiecznym Stowem Ojca™.

Jeszcze jedna okoliczno$¢ domaga si¢ zauwazenia. Ogoélnie wiadomo, ze
,»W $wiatyni jerozolimskiej §piewano psalmy. W znanej dzisiaj kolekcji 150 psal-
mow wiele bylo utozonych wylacznie na uzytek liturgiczny, inne do liturgii wcho-
dzity stopniowo™*. Jesli przyjmiemy, ze Maryja wychowywata si¢ w $wiatyni, to
za oczywiste nalezy przyjac, ze byta naocznym $wiadkiem wydarzen, ktore tam
miaty miejsce. Widziata licznych kaptanow i lewitow $pieszacych do Swietych
postug oraz cate rzesze pielgrzymdw przybylych, aby w §wiatyni zlozy¢ ofiary
dla Pana. Z pewnoscig tez miata czestg sposobnosé nie tylko stucha¢ §piewanych
psalmow, ale tez sama ,,$piewata je wraz z innymi, a stowa gleboko zapadaty
w Jej dusze™3. Dlatego po latach, gdy uda si¢ do krewnej Elzbiety, bedzie mogta
zaspiewac z radosci na chwale Pana. ,,Bez trudu w tym $piewie poznamy dawne
tony, tony psalmow $wigtynnych, ich mysli, idee, a nawet stowa [...]%%, ktore oto
spotkajg si¢ razem i poznaja w tym wspaniatym kantyku Nawiedzenia: w Magni-
ficat’’. Niedopatrzeniem bytoby nie wspomnie¢ o tym fakcie.

Mtodziutka Dziewica Maryja w swoim przylgnigciu do Boga nie zwlekata, nie
pozwolita sobie na wahanie.

Oddata si¢ z prostota, bez zastrzezen i catkowicie; zadne przywigzanie ziemskie nie wstrzymy-
walo w szybkim i prostym wznoszeniu si¢ Jej serca, oczarowanego nieskonczong Dobrocig™.

S BRS, s. 73.

52 Zob. Lk 1,34: ,Jakze si¢ to stanie, skoro nie znam meza?”. Pytaniem tym Maryja Panna wyraza
swoje postanowienie zachowania statego dziewictwa. Zob. Sw. Tomasz z Akwinu, Suma teolo-
giczna, 3, q. 28, a. 4; T. Herrmann, Tajemnica Maryi. Zarys teologii maryjnej, Warszawa 1999, s. 57.

3 Por. Rdz 2,24; Mt 19,5; Mk 10,7-8; Ef 5,31.

% ZMMB,;s. 82.

% ZMMB, s. 83.

% Zob. Ps 35,11; 72,19; 90,11; 99,3; 104,13; 108,9.

7 ZMMB,; s. 83-84.

% BRS, s. 73. Wigcej na ten temat zob. Cz.S. Bartnik, Matka Boza, Lublin 2012, s. 44-45: Reka-
pitulacja Maryjna.
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Z pewnoscig wszystkie poswigcone Bogu dusze, ,,czy to dla stuzby ottarza,
czy tez dla praktykowania cnot ewangelicznych, zachwycaja si¢ widokiem Nie-
pokalanej”. Nic zatem dziwnego, ze ,,kaptani, zakonnicy i dziewice lubig pona-
wia¢ swe najswigtsze obietnice w dniu jej Ofiarowania; jej przyktad pociaga ich
i ozywia ich zapal mlodzienczy; w modlitwach swoich prosza ja, by w shuzbie
Bozej zachowali az do konca co$ z tej prawosci i czystosci, ktorg jasniata Jej
dziecigca dusza”®, utkana w odwiecznym zamysle Ojca z Jego mitosci do swoich
stworzen, do wszystkiego, co zaistnieje z Jego najswietszej woli.

Nie trzeba obawiac¢ si¢ przyjecia ,,samego faktu przebywania Maryi w $wiaty-
ni jerozolimskiej az do czasu przeniesienia si¢ do Nazaretu, z pominigciem oczy-
wiscie wielu niewatpliwie legendarnych szczegdtow tego pobytu podawanych
przez apokryfy”. Za takim rozwigzaniem opowiadajg si¢ wybitni mariolodzy,
a wérdd nich: E. Campana®, R.M. de la Broise, A. Nicolas, czy z polskich bibli-
stow E. Dabrowski. Fakt dorastania Maryi w cieniu $wiatyni jest takze oczywisty
dla Michaela Hesemanna, niemieckiego historyka i badacza®. Podobnie francu-
ski biblista 0. Frédéric Manns OFM ,,podaje szereg tekstow z apokryfow i Tal-
mudu, ktére mowia o przebywaniu w $wigtyni grupy dziewic tkajacych zastone
Swigtynng”®. To tez znaczacy fakt dla naszych rozwazan, godny wyraznego pod-
kreslenia. Oczywiscie, sg takze opinie zupetnie odmienne®.

Potwierdzenie opinii przywolanych teologow, ze Maryja wychowywala si¢
w $wiatyni, znajdujemy tez w relacjach mistyczek®. Posrednio po$wiadcza to tak-

¥ BRS,s. 73.

% BRS,s. 74.

¢ Zob. ZMMB, s. 81; E. Campana, Maria nel dogma cattolico, Torino 1946, s. 814-820.

02 Zob. M. Hesemann, Miriam z Nazaretu. Historia, archeologia, legendy, tham. B. Grunwald-Haj-

dasz, Poznan 2014.

Apokryfy Nowego Testamentu. Ewangelie apokryficzne, cz. 1: Fragmenty — narodzenie i dziecin-

stwo Maryi i Jezusa, red. M. Starowieyski, Krakéw 2003, s. 274, przyp. 92. O tym pobycie wspo-

mina réwniez Jan z Wiirtzburga w XII w. Por. D. Baldi, Enchiridion locorum sanctorum, Jerusa-

lem 1982, s. 681; zob. F. Manns, Essais sur le judéo-christianisme, Jérusalem 1977, s. 106—114.

¢ Np. J. Guitton, Maryja, thum. J. Rybalt [T. Dmochowska], Warszawa 1956, s. 43; R. Laurentin,
Maryja Matka Odkupiciela..., s. 28.

65 Zob. Mistyczne Miasto Boze, czyli Zywot Matki Bozej. Wedlug doznanych objawier napisata
Maria z Agredy, oprac. i red. E. Odachowska-Zielinska, A.R. Zielinski, red. H. Pracelowa,
Warszawa-Struga 2015, s. 58-67, rozdz. XI: Zywot Najswietszej Panny w swigtyni Jerozo-
limskiej. Smier¢ Jej $wietych rodzicéw. Wewnetrzne cierpienia; Zywot i Bolesna Meka Pana
Naszego Jezusa Chrystusa i Najswietszej Matki Jego Maryi wraz z Tajemnicami Starego Przy-
mierza wedftug widzen btogostawionej Anny Katarzyny Emmerich. Z zapiskow Klemensa Bren-
tano, t. 11 2, thum. W. Rakowski, Wroctaw [b.r.w.], s. 123—127: t. 1, nr 11: Maryja wstepuje
do swigtyni, rodzice ofiarujq jq stuzbie Bozej; M. Valtorta, Poemat Boga-Czlowieka, ksi¢ga 1:
Przygotowanie, tham. A. Mintowt-Czyz, M. Kaszowski, red. E. Bromboszcz, Katowice 2016,
s. 53-59, nr 13: Oddanie Maryi do Swigtyni.
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ze ewangeliczna wzmianka o prorokini Annie, ktéra mogta by¢ wychowawczynia
w szkole przy$wiagtynnej dla dziewczat. Przebywanie kobiet i dziewczat na tere-
nie $wigtynnym, z racji pelnionych postug albo pobieranych nauk, zdajg si¢ dos¢
przekonujaco potwierdza¢ wskazane powyzej fragmenty ze Starego Testamentu.

ek

Najwicksze Boze sprawy dokonujg si¢ dyskretnie, czesto ,,na pustyni”. Laska
Boza najszybciej wzrasta i owocuje w ludzkiej duszy w milczeniu, modlitwie
i pokornej stuzbie. Czy dzisiaj nie potrzeba nam powrotu ,,do wngtrza”, aby wyjsé
naprzeciw Oblubiencowi naszych dusz?

Tu miejsce na kilka spostrzezen i przypuszczen. Rut Moabitka, ktorej imi¢ po-
jawia si¢ w genealogii Jezusa Chrystusa (Mt 1,5), jest starotestamentalng figura
Maryi®. Migdzy innymi taczy je opuszczenie domu ojca i matki dla spetnienia Bo-
zych dziet, mozna najprosciej powiedzie¢ — dla Mesjasza, Odkupiciela cztowieka
i rodzin. By¢ moze podobnie jak Anna oddata Helemu synka®’, tak Anna oddata do
$wigtyni corke, Niepokalanie Poczeta. Mozna przypuszczac, ze rodzice wiedzie-
li od poczatku zycia swego upragnionego dziecka o tajemnicy Jej wyjatkowego
i cudownego poczecia. Maryja swoim odlaczeniem od rodziny zapowiada oddzie-
lenie Baranka Paschalnego od stada®, ktorym ostatecznie jest Jej Jednorodzony
Syn. Wreszcie, jak Jezus przez trzy lata byt ze swymi apostotami i uczniami, aby
przygotowac ich do dzieta gtoszenia krolestwa Bozego, tak Jego Matka przez trzy
lata wzrastata posrdd swoich bliskich, aby ich przygotowac na czas roziaki, gdy
zostanie powierzona wychowawczyniom ze $wiatyni w Jerozolimie.

Zachowanie wspomnienia Ofiarowania Najswigtszej Maryi Panny (21 listopa-
da) w najnowszej liturgii jest wymownym znakiem dla katolikow. Ma ona przy-
pomina¢ nam, ze w swoim Synu narodzonym z Maryi Panny

[...] wybral nas przed zatozeniem $wiata, aby$my byli Swigci i nieskalani przed Jego ob-
liczem. Z milosci przeznaczyt nas dla siebie jako przybranych synow przez Jezusa Chry-
stusa, wedlug postanowienia swej woli, ku chwale majestatu swej taski, ktora obdarzyt
nas w Umitowanym (Ef 1,4-6).

6 Zob. G. Ravasi, Oblicza Maryi w Biblii. Trzydziesci jeden ,,ikon” biblijnych, thum. B. Zurow-
ska, Krakow 2001, s. 45-48: Z Rut urodzit sie Obed, ktory ,,jest ojcem Jessego, ojca Dawida”;
D. Ruotolo, Maryja Niepokalana. Matka Boga i Matka nasza. Ksiega I: Przedstawienie Maryi
w harmonii dzieta stworzenia. Niewiasta. Blogostawiona miedzy niewiastami. Figury i rzeczy-
wistos¢, tham. K. Stopa, Warszawa 2021, s. 158.

¢ Zob. 1 Sm 1,26-28; D. Ruotolo, Maryja Niepokalana..., s. 159.

% Zob. Wj 12,1-10; por. Kpt 20,26.
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W przedwiecznym planie Boga ma miejsce Wcielony Syn Bozy, a w Nim Jego
Niepokalana Matka, wszyscy ,,odkupieni przez Jego krew” (Ef 1,7), ktorych po-
wierzyt Jej Matczynej trosce, a wreszcie cale stworzenie, ktorego poczatkiem jest
odwieczna mitos¢ Tréjjedynego Boga.
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riologia

THE MYSTERY OF THE VIRGIN MOTHER OF GOD IN THE SHADOW
OF THE TEMPLE IN JERUSALEM. DID MARY GROW UP IN THE TEMPLE?

Summary

This article recalls the figure of the prophetess Anna, mentioned only once in the
Gospels, who “never left the temple but worshipped night and day, fasting and praying™
(Lk 2:37). A question arises as to the meaning of such a detailed description of it. Then the
question of the possibility of rearing Mary in the Jerusalem temple under the supervision
of Anna was analyzed. Finally, the content of the study presents the Biblical foundations
confirming such a possibility, which is based on the opinions of theologians and the litur-
gical tradition of the Church. The article seeks to reveal the theological implications of the
Virgin Mary’s vow and her staying in the most holy place of Israel’s religious worship in
the early years of her life. The final conclusions are focused on the area of intersection of
soteriology and anthropology, theology of spirituality and objective Mariology, for which
the axis of interpretation of salvific events is the implementation of the eternal plans of
the Holy Trinity.

Keywords: prophetess Anna, temple in Jerusalem, Virgin Mary’s vow, Mariology

Ttum. Janusz Poludniok
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SW. BENEDYKT Z NURSJI JAKO PATRON EUROPY
W NAUCZANIU JANA PAWLA 11

Wspolczesna Europa przezywa powazny kryzys, przejawiajacy si¢ migdzy in-
nymi w problemach demograficznych oraz w pustce aksjologicznej wywotane;j
wyrugowaniem religii z wszystkich dziedzin zycia. Przyczyny tego kryzysu
sg znaczne glebsze i nie znajdujg si¢ tylko na poziomie gospodarczym i poli-
tycznym. Mamy do czynienia z kryzysem tozsamos$ci. Trwaja poszukiwania
antidotum na t¢ sytuacje. Jednym z autorytetow, ktory czesto wypowiadal sig¢
na tematy zwigzane z tozsamoscig Europy, jest Jan Pawet 11, ktory przez nie-
mal dwadziesécia siedem lat pontyfikatu poswiecil tej sprawie wiele inicjatyw,
przemowien, homilii i dokumentdéw. Propozycja papieskiego nauczania doty-
czy miedzy innymi odwolania si¢ do dziedzictwa §wigtych patronéw Starego
Kontynentu: Benedykta, Cyryla i Metodego, Brygidy Szwedzkiej, Katarzyny
Sienenskiej oraz Teresy Benedykty od Krzyza. Nie chodzi tutaj tylko o przy-
wolanie ich zastug historycznych, ale przede wszystkim o aktualnos¢ ich prze-
stania dla wspolczesnych Europejczykow. Swiety Benedykt, nazywany Za-
konodawcg Zachodu, poprzez stworzenie pierwszej reguty zakonnej uczy nas,
jak w §wiecie opanowanym przez konsumpcje dostrzegac to, co jest wieczne.
Dzigki wypracowanej regule ora et labora przeciwstawia si¢ panujacej dezinte-
gracji i uczy nas wlasciwego podejscia do pracy ludzkiej. Od niego wspodtczesne
spoleczenstwa, skazone ,,kryzysem ojcostwa”, mogg nauczy¢ si¢, co znaczy by¢
prawdziwie ojcem.

W ostatnich latach Europa zmaga si¢ z wieloma problemami. Po pandemii
koronawirusa pojawit si¢ kryzys gospodarczy powodujacy zubozenie spote-
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czenstw europejskich i pogtebianie si¢ niesprawiedliwosci spotecznych. Do tego
wojenna agresja Rosji na Ukraing ujawnita, ze wspolczesny cztowiek zdolny jest
do najwiekszych okrucienstw i zbrodni. Wrocity ,,stare demony” Europy, ktore
wskazuja na jaki§ powazniejszy kryzys, dotykajacy nie tylko sfery gospodarczej
i ekonomicznej. Przyczyny tego kryzysu wywodza si¢ z najgtebszych poktadow
europejskiej tozsamosci. Stad problemy polityczne i gospodarcze sg tylko po-
chodna glebszych spraw, dotykajacych samych korzeni kultury europejskiej. Nie
rozwigzg ich jakie§ dorazne decyzje w dziedzinie polityki czy ekonomii. Potrzeb-
ne sa rozwigzania, ktore pozwola nam na nowo odkry¢ warto$§¢ Ewangelii, prze-
nikajacej wszystkie dziedziny zycia.

Celem niniejszego opracowania jest ukazanie, ze Kosciot katolicki, nadajac
kontynentowi europejskiemu patronat $wigtych, nie tylko chciat ukaza¢ ich wktad
historyczny w rozwoj cywilizacji europejskiej, ale przede wszystkim pragnat wy-
eksponowaé prawde, ze dzieto pozostawione przez patrondw moze stac si¢ recep-
ta na aktualny kryzys. W tym artkule skupimy si¢ na dziedzictwie $w. Benedykta
z Nursji. Dzieta pozostatych patronéw (sw.sw. Cyryla i Metodego, $w. Brygidy
Szwedzkiej, $w. Katarzyny ze Sieny i §w. Teresy Benedykty od Krzyza) beda
przedmiotem oddzielnych opracowan.

KROTKIE SPOJRZENIE NA PRZEJAWY KRYZYSU W EUROPIE

Posrod réznych przejawow kryzysu mozemy na pierwszym miejscu wymie-
ni¢ problemy demograficzne poszczegdlnych panstw, powodujgce nieustanne
wydhuzanie wieku emerytalnego. Jest to pochodna spustoszenia, jakie w spote-
czenstwach Starego Kontynentu dokonato znieksztatcenie instytucji matzenstwa
i rodziny. Specjali$ci alarmuja, ze Europa podaza w kierunku ,,samobojstwa de-
mograficznego”. Chociaz analitycy szukaja przyczyn tych zjawisk wylacznie we
wskaznikach i indeksach gospodarczych, a politycy przescigaja si¢ w propozy-
cjach tzw. polityki prorodzinnej, jako lekarstwa na zbyt niski przyrost naturalny, to
jednak doktadniejsza analiza pokazuje, Ze sa to tylko pochodne innego, gltgbszego
kryzysu, kryzysu tozsamosci. Obecne zatamanie gospodarki spowodowane jest
nie tylko pandemig, ale przede wszystkim ludzka chciwoscia, a to z kolei przejaw
prymatu ,,mie¢” nad ,,by¢”.

Mozna przypuszczaé, ze Europa nie rozwigze swoich problemow gospodar-
czych czy demograficznych tylko przez dorazne i krétkowzroczne decyzje. Ko-
nieczna jest gleboka przemiana, ktoéra pozwoli dostrzec i wprowadzi¢ w zycie
prymat solidarno$ci nad zyskiem, poswigcenia nad wygodnictwem, wolnos$ci nad
zniewoleniem, duchowego bogactwa nad materialnym posiadaniem. Wtedy eu-
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ropejskie rodziny zrozumieja, jaka warto$¢ ma kazde nowe zycie, jak wazna jest
sama instytucja rodziny w wychowaniu mtodego cztowieka i relacjach migdzy
ludZzmi w ,,zdrowym spoteczenstwie”.

Kolejnym problemem wspotczesnej Europy jest laicki model panstwa, po-
przez ktory z zycia spotecznego maja znikna¢ wszelkie przejawy religijnosci.
Dzi$ mowi si¢ o dyskryminacji chrzescijanskich wartosci. Mit $wieckiej Europy
bez religii prowadzi w koncu do powstania pewnej pustki aksjologicznej (brak
jakichkolwiek warto$ci). A bez zasad moralnych takie obszary, jak polityka,
ekonomia czy gospodarka, zamiast stuzy¢ cztowiekowi, zniewalaja go. Jaka be-
dzie wigc przyszto$¢ Starego Kontynentu? Odpowiedz na to pytanie zalezy od
tego, czy odnajdziemy wtasng duchowg tozsamos¢. Powstaje takze inne pytanie:
u kogo szuka¢ antidotum na te problemy?

DLACZEGO W SPRAWACH EUROPY WARTO SEUCHAC
JANA PAWLA 11

Posroéd wielu autorytetdéw wypowiadajacych si¢ na temat sytuacji Starego
Kontynentu rozbrzmiewa nauczanie Jana Pawta II. Zanim zaczniemy bardziej
szczegotowe analizy, warto uzasadni¢, dlaczego to wilasnie jego poglady zastu-
guja na szczegblng uwage. Na pewno nie chodzi tutaj o jaki$ sentyment do pa-
pieza Polaka czy papieza Stowianina. W ciagu niemal dwudziestu siedmiu lat
pontyfikatu Ojciec Swicty poswiccit tej sprawie wiele przemowien, dokumentow,
audiencji i spotkan. Odwiedzit prawie wszystkie kraje Europy (nie dotart tylko
do Rosji, Biatorusi, Motdawii, Macedonii i Czarnogory). Podréze apostolskie
zawsze wigzaly si¢ z przypomnieniem poszczegolnym narodom ich chrzescijan-
skich korzeni oraz tego, ze uczestnicza w szerszej wspodlnocie europejskiej, zbu-
dowanej na chrzescijanskich warto§ciach. Do najbardziej znaczgcych wydarzen
dotyczacych kwestii europejskiej mozna zaliczy¢ zwotanie przez papieza kolejno
w 1991 1 1999 roku dwoch nadzwyczajnych synodoéw biskupdw, ktore w catosci
poswigcone byly sytuacji duchowej Starego Kontynentu (owocem II Synodu sta-
ta si¢ adhortacja Ecclesia in Europa), ogtoszenie w 1980 roku $wigtych Cyryla
i Metodego wspotpatronami Europy, a w 1999 roku dotaczenie do tej grupy trzech
swigtych kobiet: Katarzyny Sienenskiej, Brygidy Szwedzkiej oraz Teresy Bene-
dykty od Krzyza. Nie nalezy tez zapomina¢ o odwiedzinach Ojca Swigtego w in-
stytucjach odpowiedzialnych za ksztalt obecnej Europy. Papiez byt i przemawiat
w siedzibie Europejskiej Wspolnoty Gospodarczej' oraz w Parlamencie Europej-

' Zob. Jan Pawet II, Przemowienie w Siedzibie EWG — Kontynent Europejski (20 maja 1985), w:
Drziela zebrane [dalej: DZ], t. X, Krakow 2008, s. 888—893.
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skim?. Oprocz tego swoje stowa kierowat do roznych agend europejskich® oraz do
parlamentarzystow, politykow i dziataczy na rzecz wspodlnej Europy*.

Biorac pod uwagg niezwyklg aktywnos¢ papieza, mozna powiedzie¢, ze pro-
blematyka ta odgrywa wyjatkowa rolg w jego nauczaniu i byta mu szczegdlnie
bliska. Sam zresztg stwierdzik:

Nie sposob wypowiedzie¢, jak bardzo wazna dla mnie i dla mojej misji jest znajomos¢ Eu-
ropy, tego, co z niej wynika. Dla Kosciota i dla Stolicy Piotrowej, ktora raz na zawsze wy-
brata Rzym na swoja siedzibg, czynigc zen centralny punkt Kosciota katolickiego i jego
misji, wiedza o tym, czym jest Europa, czym bytla, jakie sg tego konsekwencje, jest sprawa
niezwyklej wagi, tak jak znajomosc¢ konsekwencji historycznego, a zarazem opatrznoscio-
wego wyboru dokonanego przez $w. Piotra przed dwoma tysigcami lat®,

Na tej podstawie mozemy powiedzieé, ze nauczanie papieskie dotyka glebo-
ko tematu, nie jest powierzchownym ,,$lizganiem si¢”, ale wniknigciem w samo
sedno sprawy.

W nauczaniu Jana Pawta Il na temat korzeni Europy punktem wyjscia jest ewan-
gelizacja poszczegdlnych ludow. Nasz kontynent tworzony byl przez misjonarzy
i pielgrzymow, ktorzy gloszac Stowo Boze, nie niszczyli rodzimych kultur, lecz
przez proces inkulturacji przeobrazali je i w duchu Ewangelii nadawali im charakter

Zob. Jan Pawetl 1I, Przemowienie do Zgromadzenia Parlamentarnego Rady Europy — Jezeli
Europa chce pozostac sobie wierna (8.10.1988), DZ, t. X, s. 239-244.

Zob. Jan Pawetl 11, Przemowienie do Komitetu Ekonomiczno-Spotecznego Wspolnoty Europejskiej
— Rozszerzajgce sie braterstwo (22.03.1979), DZ, t. X1V, s. 828; Przemowienie do Prezydium
Parlamentu Europejskiego — Europejska odpowiedzialnosé i solidarnosc (5.04.1979), DZ, t. X1V,
s. 829-830; Przemowienie do Grupy Demokratycznej Parlamentu Europejskiego — Klimat zyczli-
wosci jest konieczny do rozwoju wspolpracy (13.11.1980), DZ, t. X1V, s. 831; Przemowienie do
Komitetu Zgromadzenia Parlamentarnego Rady Europejskiej ds. Stosunkow z Parlamentami Kra-
Jjowymi — O podstawowq tozsamos¢ Europy (17.03.1988), DZ, t. X1V, s. 838-839; Przemowienie
do przewodniczqcych parlamentow Unii Europejskiej — Stuzy¢é dobru wspolnemu (23.09.2000),
DZ, t. X1V, s. 843-844; Przemowienie do uczestnikow Konferencji Ministrow Rady Europy —war-
tosci religijne i moralne wspolnym dziedzictwem (3.11.2000), DZ, t. X1V, s. 845-846; Przemowie-
nie do ministrow spraw wewnetrznych krajow Unii Europejskiej (31.10.2003), DZ, t. XIV, s. 847—
849; Przemowienie do przewodniczgcego Komisji Europejskiej (28.10.2004), DZ, t. X1V, s. 850.
Zob. Jan Pawel 1I, Przemowienie do grupy katolickich parlamentarzystow europejskich —
odpowiedzialnos¢ Europy za pokoj i sprawiedliwos¢ w swiecie (10.11.1983), DZ, t. XIV,
s. 832-835; Przemowienie do parlamentarzystow Unii Europejskiej — Europejska cywilizacja
umocni sie, jesli zachowa swq dusze (29.10.1984), DZ, t. X1V, s. 836-837; Przemowienie do
grupy chrzescijanskich deputowanych do Parlamentu Europejskiego — Budujmy Europe wierni
oredziu Chrystusa (6.03.1997), DZ, t. X1V, s. 840.

Jan Pawet 11, Przemowienie do uczestnikow migdzynarodowego kolokwium w Castel Gandolfo
(20-22.08.1987), ,,L’Osservatore Romano” [wyd. pol.] 93 (1987) 8, s. 28.
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uniwersalny. Przyjmujac taka perspektywe poczatkéw Europy, Jan Pawet 11 wska-
zuje takze na $wietych Kosciota, bez ktorych nie da si¢ zrozumie¢ dziejoéw Europy,
jej dziedzictwa i jej duchowej tozsamosci. Juz w pierwszych wiekach $wieci ode-
grali istotng rolg w procesie stapiania si¢ w organiczng cato$¢ poszczeg6lnych ele-
mentow dziedzictwa semickiego, greckiego, rzymskiego, celtyckiego i wszystkich
wedrownych plemion, szukajacych swego miejsca na naszym kontynencie®. Fakty
historyczne wskazuja, ze ich imionami nazywano miasta, ziemie, prowincje, drogi.
Posrdod nich mozemy spotkac ludzi roznych stanéw i zawodow. Mowi sie o Swig-
tych wiesniakach, jak Izydor z Sewilli i Maria z Cabezy, pasterzach, rzemie$lni-
kach, murarzach, mysliwych, adwokatach, piekarzach kupcach, poetach, pisarzach,
prawnikach, analfabetach, a nawet zebrakach (jak Jozef z Labre)’.

Jan Pawel II, méwigc o budowaniu uniwersalnej cywilizacji naszego
kontynentu, dodaje:

[...] ksigzeta 1 kupcy, pielgrzymi i uczeni, artysci i mistycy przemierzali drogi Europy;
byli tworcami badz Swiadkami imponujacego rozwoju wiedzy spekulatywne;j i praktycz-
nej, a takze zrywow duchowych, ktore ozywily ewangeliczny sens ubostwa, otwarcia si¢
na drugiego cztowieka, nadziei. W epoce $redniowiecza Europa zbudowata podziwu god-
ng, w znacznym stopniu spoista w skali catego kontynentu cywilizacjg, ktorej wiele zdo-
byczy przetrwato po dzien dzisiejszy®.

Stad ich znaczenie dla tworzenia si¢ cywilizacji europejskiej jest ogromne —
nawet gdyby prébowano temu calkowicie zaprzeczac.
Papiez podkresla:

[...] specyficzny charyzmat prowadzonego przez nich dzieta ewangelizacji polega na tym,
ze nowe formy i sposoby wecielania Ewangelii w rzeczywisto$¢ kulturalng i spoteczna
oraz umystowos$¢ ksztattujacych si¢ wowczas ludow europejskich staty si¢ zaczatkiem
i podstawa nowej i trwalej syntezy zycia chrzescijanskiego. Swigci Patronowie, ktorych
dzieto jest kamieniem milowym i istotnym punktem odniesienia dla historycznego pro-
cesu ewangelizacji Europy, pozostaja takze dla nas wcigz aktualnym wzorem i zrodtem
inspiracji, bowiem w szczegolnej sytuacji, w jakiej znajduje si¢ dzi§ Europa, dzieto ewan-
gelizacji musi stawiac sobie za cel nows, tworczg syntez¢ Ewangelii i zycia’.

¢ J. Mirewicz, Wspottworcy Europy, Krakow 2003, s. 6.

7 Por. H. Misztal, Rola swigtych w ksztaltowaniu cywilizacji Europejskiej, ,,Stoneczna Skata.
Kwartalnik o wychowaniu” (2001) 37, s. 7.

8 Jan Pawel 11, Przeméwienie w siedzibie EWG Kontynent Europejski (20.05.1985), s. 889.

Jan Pawet 11, Przemowienie do uczestnikow VI Sympozjum Biskupéw Europejskich ,, Sekulary-

zacja i ewangelizacja w dzisiejszej Europie” (11.10.1985), w: Nauczanie papieskie [dalej: NP],

VIII, 2, Warszawa 1985, s. 465-466.
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Wypowiedz ta ukazuje mysl papieska, ktora widzi nie tylko zastugi historycz-
ne, ale dostrzega takze aktualno$¢ tych postaci dla wspotczesnej Europy!®. Podob-
nie w Gnieznie, przy grobie $w. Wojciecha, Ojciec Swiety z naciskiem podkreslat:

To patroni Europy — $§w. Benedykt, $wigci Cyryl i Metody — wszczepili w europejska
kulture prawdg o Bogu i o cztowieku. To orszak §wigtych misjonarzy, ktorych dzis przy-
pomina nam $w. Wojciech, niést europejskim ludom nowing o mitosci blizniego, o mitosci
nieprzyjaciot nawet — nowing po§wiadczong za nich oddaniem zycia. Tq dobra nowing
— Ewangelia, zyli w Europie przez kolejne stulecia, az po dzien dzisiejszy, nasi bracia
i siostry. Powtarzaly ja mury ko$ciolow, opactw, szpitali i uniwersytetow. Gtlosity ja fo-
liaty, rzezby, obrazy, obwieszczaly strofy poezji i dzieta kompozytorow. Na Ewangelii
ktadziono podwaliny duchowej jednosci Europy!''.

Dla papieza ich rola jest nieoceniona i owoce ich dziatalnos$ci trwaja po dzien
dzisiejszy. Ponadto sytuacja obecna naszego kontynentu przypomina w jakims
stopniu warunki historyczne, w jakich poszczegdlni patroni dziatali. Kazda z tych
postaci niesie z sobg wazne przestanie dla Europy, ktora wkroczyta w nowe mi-
lenium.

DLACZEGO EUROPIE POTRZEBA AZ TYLU PATRONOW

Musimy zauwazy¢, ze nadanie patronatu poszczegdlnych swigtych dla nasze-
go kontynentu dokonato si¢ w okreslonym kontekscie historycznym. W drugiej
potowie XX wieku Kos$cidt, kierujac swoja refleksje ku Europie targanej wow-
czas sprzeczno$ciami ideologicznymi, uznat za stosowne ustanowienie dla Sta-

10" Podczas wizyty w siedzibie Europejskiej Wspolnoty Gospodarczej w 1985 roku Jan Pawet 11

powiedziat: ,,Owe postacie zalozycieli moga by¢ symbolem powolnego wykluwania si¢ europe;j-
skiego ducha pos$rdéd ludzi, ktdrzy uzyzniajg ziemig, tworza kulture, jednocza si¢ w wierze” (Jan
Pawet 11, Przemowienie w siedzibie EWG Kontynent Europejski [20 maja 1985], s. 889).

Jan Pawet 11, Homilia w czasie Mszy sw. odprawionej na placu przed katedrq (3.06.1997), DZ,
t. IX, s. 691. Podkreslajac ich wielkos¢ i zashugi, papiez powiedzial: ,,Byli oni prawdziwymi
realistami. We wszystkich wydarzeniach dostrzegali zmaganie si¢ mocy zta; ale widzieli tez
dziatanie Ducha Swictego. Czesto wice przeczuwali, ze w ich terazniejszoéci rodza sig rzeczy
przyszte. Niektore sposrdd tych wybitnych $wigtych ukazuja kute w brazie drzwi katedry [cho-
dzi o katedre w Spirze — przyp. A.K.]: Hugo z Cluny, Bruno z Kolonii, Norbert z Xanten, Bernard
z Clairvaux. Ich dzieto kontynuowali Franciszek z Asyzu, Dominik, Ignacy. Oni i ich zakony
stanowia trwaty element tozsamosci kultury i historii Europy. Trzech spo$rdd tych $wietych,
jako oficjalni patronowie Europy, symbolizuje calg jej rozpietos¢ z zachodu na wschod: Bene-
dykt z Nursji oraz Apostotowie Stowian, Cyryl i Metody” (Jan Pawet 11, Homilia podczas Mszy
$w. Jedyna droga ku zjednoczonej duchowo Europie [4.05.1987], DZ, t. IX, s. 143).
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rego Kontynentu patronatu $wigtych. Dokonato si¢ to etapami. Najpierw 24 paz-
dziernika 1964 roku papiez Pawet VI listem apostolskim Pacis nuntius ustanowit
patronem Europy $w. Benedykta z Nursji. Nastepnie 31 grudnia 1980 roku Jan
Pawet II w liscie apostolskim Egregiae virtutis ogtosit §wetych Cyryla i Metode-
go wspoOltpatronami Starego Kontynentu, a pig¢ lat pdzniej opublikowat poswigco-
ng im encyklike Slavorum apostoli. Pod koniec XX wieku, 1 pazdziernika 1999,
papiez uznat za konieczne dotaczenie do grona patronéw postaci kobiecych 1 lis-
tem apostolskim motu prioprio Spes aedificandi oglosit §w. Katarzyne Sienenska,
$w. Brygide Szwedzka oraz $w. Teres¢ Benedykte od Krzyza (Edyte Stein) kole;j-
nymi wspotpatronkami naszego kontynentu.

Wobec tych waznych wydarzen pojawily si¢ rozne komentarze i stanowiska.
Niektorzy pytali: czy Stary Kontynent potrzebuje az tylu patronow? W obiegowych
opiniach §w. Benedykt uznawany jest za patrona zachodniej, a Swieci Cyryl i Me-
tody wschodniej czeséci naszego kontynentu. Jan Pawet I odrzuca takie myslenie.
Wedtug niego $w. Benedykt jest w takiej samej mierze patronem Europy Wschod-
niej, jak §wieci Cyryl i Metody Zachodniej. Nie mozna zapomina¢, ze wartosci
zaproponowane przez $w. Benedykta zostaty zaakceptowane i w jakim$ stopniu
przyjete przez mieszkancow Wschodu, a ideaty i §wiadectwo zycia Apostolow
Stowian wplyngty na mentalnos$¢ i kultur¢ mieszkancow Europy Zachodniej'.
Ponadto papiez wskazuje, ze cecha Swietych jest ich powszechno$¢ 1 uniwersal-
no$¢. Jesli wzig¢ pod uwage miejsce urodzenia i obszary dziatania wszystkich
sze$ciu patronow Europy, mozna doj$¢ do wniosku, Ze ostateczne Wschod spotkat
si¢ z Zachodem, a przede wszystkim Ponoc z Poludniem. Ta ,$wicta geografia”
pozwolita papiezowi ukazaé scalajace znaczenie patrondw i patronek Europy'.
Sam nastepca §w. Piotra ttumaczy bardzo kroétko, ze ,,ich $§wigto$¢ urzeczywistni-
ta si¢ w okreslonych kontekstach historycznych i geograficznych, ktore sprawiaja,
ze sg to postacie szczegodlne wazne dla kontynentu europejskiego™'*.

Podobnie odpowiada Jan Pawet II na opinie, ktore pojawity si¢ po ogloszeniu
trzech §wietych kobiet wspotpatronkami Europy. Niektorzy sadzili, ze w ten spo-
sob Ojciec Swiety uczynil tylko ukton w strong feminizmu, zarzucajacemu, ze
zwlaszcza w Kosciele rola kobiety jest niedoceniana. Sam Jan Pawet 11 ttumaczy,
ze ,,wybor padt na kobiece wzorce $wietosci, zgadza si¢ to bowiem z opatrzno-
Sciowa tendencja, coraz silniejszag w Kosciele i spoteczenstwie naszych czasow,
do petniejszego uznania godnosci kobiety i whasciwych jej darow”'. Powyzsza
wypowiedz wskazuje, ze papiez zauwazyt potrzebe dowartosciowania roli ko-

12 Por. L. Grygiel, Europa $w. Cyryla i Metodego, ,,W Drodze” 145 (1985) 9, s. 41.

13 Por. J. Majewski, Nowe patronki Starego Kontynentu, ,,Wi¢z” 493 (1999) 11, s. 5-7.
14 Jan Pawel I1, Spes aedificandi... 3.

5 Tamze.
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biet, niedocenianych w poprzednich wiekach. Za tym niedocenieniem przemawia
fakt, ze w beatyfikacjach i kanonizacjach w latach przed Soborem Watykanskim I1
przewazajg zdecydowanie mezczyzni'®. Z pewnoscig ten motyw byt brany przez
Jana Pawtla II pod uwage, ale nie byl on najistotniejszy. Na pierwszym miejscu
pozostaje docenienie dzieta, ktore w historii nowe patronki Europy dokonaty, oraz
ukazanie aktualnosci ich przestania.

Istniejg takze glosy, ze posrod patronek i patrondow Europy nie ma zadnej oso-
by $wieckiej, nie ma tez malzenstwa. A tymczasem jednym z najwazniejszych
kryzysow, jakich do§wiadcza wspotczesny Koscidl, szczegolnie europejski, jest
kryzys eklezjalnej swiadomosci i odpowiedzialnosci laikatu. Ukazanie chrzesci-
janina, ktory §wiecie i do $mierci przezyt swoje swieckie zycie, jako kolejnego
patrona Europy mogloby pomdc w przezwyci¢zaniu tego kryzysu. Kanonizacja
pary malzenskiej bytaby za$ wspaniata odpowiedzig na wspotczesny kryzys mat-
zenstwa i rodziny'”.

Kontekst historyczny nadania patronatu nie pozostaje bez znaczenia. Dlatego,
chcac dobrze zrozumiec tres¢ oredzia, jakie niosa poszczegdlni patroni dla nasze-
go kontynentu, musimy pokrdtce wnikna¢ w ich zyciorysy i kontekst historyczny
dziatalno$ci.

SWIETY BENEDYKT Z NURSJI - ZAKONODAWCA ZACHODU

Papiez Pawet VI listem apostolskim Pacis nuntius z 24 pazdziernika 1964 roku
ogtosit §w. Benedykta patronem Europy. Wybor tego swigtego nie jest przypad-
kowy. Jan Pawet II wskazuje na dwie glowne przestanki przemawiajace za jego
zasadnoscia. Pierwsza z nich koncentruje si¢ wokoét przesztosci, dorobku kultu-
rowego i tradycji chrzescijanskiej odziedziczonej po wielkim dziele Benedykta.
Druga natomiast stanowi istotny punkt odniesienia oraz wyzwanie dla tozsamosci
jednoczacej sie Europy i kondycji moralnej jej spoteczenstw!®. Wybor ten znajdu-
je takze uzasadnienie w podstawowym fakcie historycznym, jakim jest zatozenie
przez Benedykta zakonu. Badania historyczne ukazuja, ze bez tego dzieta i bez
zwigkszajacej si¢ liczby zakonow benedyktynskich nie mozna by mowi¢ o jed-
nosci kulturowej naszego kontynentu. Wazny jest kontekst historyczny jego zycia
i dziatalnosci, ktory pozwala nam zrozumie¢ doniostos¢ jego dzieta.

16 Por. S. Sowinski, R. Zenderowski, Europa drogq Kosciola. Jan Pawel II o Europie i europej-
skosci, Wroctaw 2003, s. 48.

Por. J. Majewski, Nowe patronki Starego Kontynentu..., s. 6.

8 Por. S. Sowinski, R. Zenderowski, Europa drogqg Kosciola..., s. 36-37.
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Urodzit si¢ ok. roku 480, na przetomie dwoch epok, antyku i sredniowiecza,
w czasie szczegdlnie niespokojnym i nacechowanym niepewnoscia'®. Przyszedt
na $wiat w Nursji?® (Umbria) cztery lata po upadku cesarstwa zachodniorzym-
skiego, gdy insygnia wladzy cesarskiej zostaty juz odestane do Konstantynopola.
W tym samym czasie, gdy na Wschodzie system cesarski ulegl wzmocnieniu
i konsolidacji, Europa Zachodnia stanowila areng walk migdzy przemieszczaja-
cymi si¢ ludami. Rowniez organizacja koScielna przezywata pewien kryzys, co
dodatkowo poglebiato jeszcze istniejacy chaos. Jan Pawet 11 stwierdzit, ze patron
znajdowal si¢ w sytuacji, w ktorej

[...] $mier¢ doczesnej potegi, najwigkszej z tych, jakie si¢ wyrazity w §wiecie starozytnym,
przemawia do duszy jezykiem spraw ostatecznych, a rownoczes$nie Chrystus i Ewangelia
mowig o jakim$ innym dazeniu, o innym wymiarze zycia, o innej sprawiedliwosci,
o innym krolestwie?'.

Jednoczesnie w tych okolicznosciach zaczgta ksztattowac si¢ Europa jako ro-
dzina narodéw. Zadomowili si¢ w niej barbarzyncy, ktorym imponowata uniwer-
salnos$¢ chrystianizmu — imperium ducha i sumienia wspoélnoty Zachodu. Przy-
gasaja takze spory dogmatyczne i herezje*>. W tych warunkach Benedykt potrafit
bardzo dobrze czyta¢ znaki czasu i na tym polega jego geniusz.

Czytajac znaki swoich czasow, widzial, Ze trzeba byto, aby radykalny program $wigtosci
ewangelicznej mogt by¢ realizowany pod postacig zwyczajng, pod postacig zycia codzien-
nego wszystkich ludzi®.

Z tego wlasciwego odczytania znakow czasu przez $w. Benedykta narodzila
si¢ regula, ktorg udato si¢ skutecznie rozpropagowaé w krotkim czasie w Eu-

19 Jan Pawet II okreslit ten czas nastepujaco: ,,Rok 480, w ktérym zgodnie z tradycja ujrzat $wia-
tlo dzienne $wiety Benedykt, znajduje si¢ bardzo blisko owej proroczej, a raczej ztowieszczej
daty dla Rzymu — mam na mysli rok 476 po Chrystusie, kiedy to z chwilg przestania do Kon-
stantynopola insygniow cesarskich cesarstwo rzymskie po dtuzszym okresie upadku oficjalnie
przestato istnie¢. Rozpadta si¢ w tymze roku pewna struktura polityczna, to znaczy system,
ktéry uwarunkowat przez prawie tysiac lat postep i rozwdj ludzkiej cywilizacji w obrebie catego
basenu Morza Srédziemnego” (Jan Pawet I, Homilia wygloszona w Nursji ,, Odnalez¢ sens
zycia na miare Sw. Benedykta” [23.03.1980], NP 1 (1980), s. 282).

20 Jan Pawet 1T 23.03.1980 r. nawiedzit Nursj¢, miasto narodzin $w. Benedykta. Wygtosit tam ho-

milie, w ktorej szczeg6lng uwage zwrocil na role, jaka odegral ten §wigty w ksztattowaniu Eu-

ropy, oraz na dziedzictwo, jakie po sobie pozostawil.

Jan Pawet 11, Homilia wygtoszona w Nursji..., s. 282.

Por. J. Mirewicz, Wspottworcy Europy...,s. 157.

Jan Pawet 11, Homilia wygtoszona w Nursji..., s. 283.

21
22
23
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ropie Zachodniej. Miata ona kolosalne znaczenie dla przysztosci kontynentu?*.
Posiadata przede wszystkim znaczenie religijne, natomiast ze wzgledu na swoja
specyfike wywotata konsekwencje spoteczno-kulturowe. Po raz pierwszy zacze-
ta obowigzywa¢ w klasztorze na Monte Cassino®, w miejscu szczegolnym?* ze
wzgledu na potozenie oraz ze wzgledu na to, Zze miegjsce to byto kiedy$ poswieco-
ne poganskiemu bostwu Apollinowi. Zawierata postulaty wyrzeczenia si¢ $wiata,
pokory, przywigzania do miejsca pobytu?’ i zasade bezwzglednego postuszenstwa
wobec przetozonego — opata. Reguta jest przyktadem wczesnochrzescijanskiej
symbiozy tradycji klasztornych i rzymskiego ducha wojskowego?. Ze wzgledu na
swoj charakter zachgcata rzesze wiernych chetnych do podporzadkowania si¢ jej
wymaganiom. Stad papiez argumentuje, ze w tamtej dobie potrzebujacej reformy

[...] trzeba byto, aby to, co heroiczne, stawalo si¢ zwyczajne, codzienne — i aby, to, co
zwyczajne i codzienne, stawato si¢ heroiczne. W ten sposob ojciec mnichow, Zakono-
dawca Zachodu, stawal si¢ posrednio pionierem nowej cywilizacji. Wszedzie tam, gdzie
ludzka praca warunkuje rozwdj kultury, gospodarki (ekonomii), zycia spotecznego, wsze-
dzie tam docierat benedyktynski program ewangelizacji, ktory taczyt pracg z modlitwa
i modlitwe z pracg®.

24

Por. S. Sowinski, R. Zenderowski, Europa drogg Kosciota..., s. 36-37.

2 Monte Cassino jest bardzo bliskie papiezowi. W liscie na jubileusz opactwa tynieckiego Jan
Pawetl II napisal, ze w miejscu tym ,,zacze¢to bi¢ serce nowej Europy. Stamtad przez wieki
promieniowa¢ bedzie autentyczny duch europejski i tam tez bedzie si¢ odradzal” (Jan Pawet 11,
List na jubileusz opactwa tynieckiego, w: P. Szczaniecki, Swiety Benedykt, Krakow 2000, s. 230).
W innym miejscu Ojciec Swicty klasztor na Monte Cassino nazwat , kolebka chrzescijanskiego
humanizmu” (Jan Pawet 1I, List z okazji rozpoczecia benedyktynskich obchodow 1500-lecia
przybycia do Subiaco $w. Benedykta, patrona Europy, w: P. Szczaniecki, Swiety Benedykt...,
s. 234).

26 Na miejscu potozenia klasztoru byta kiedy$ $wigtynia po$wiecona Apollinowi. Papiez w 1994 1.

wygtosit orgdzie z okazji 50. rocznicy bitwy pod Monte Cassino. Zawarl w nim stowa: ,,Nazwa

Monte Cassino ma swoje znaczenie o wiele wezeséniejsze niz to, jakie nadat jej rok 1944. Trzeba

si¢ cofnac 15 wiekow wstecz, do czasow $w. Benedykta. To wlasnie tu, na Monte Cassino, pow-

stato jedno z tych opactw benedyktynskich, ktore dato poczatek ksztattowaniu si¢ Europy. His-
torycy ukazuja, jak w oparciu o benedyktynska zasadg¢ «modl si¢ i pracuj» po upadku imperium
rzymskiego na Zachodzie i po wedrowkach ludéw zaczgta si¢ wytania¢ ta Europa, ktorej zrgby
kulturowe 1 cywilizacyjne zachowuja si¢ do dnia dzisiejszego” (Jan Pawet 1I, Polska bronita

chrzescijanskiej przysztosci Europy [18.05.1994], ,,L’Osservatore Romano” [wyd. pol.] 164

(1994) 6-7, s. 55).

Przywigzanie do miejsca posiadato wielkie znaczenie i bylo pewnego rodzaju antidotum na

cigglte przemieszczanie si¢ ludnosci (wedrowki ludow).

Por. R. Ludwig, Narodziny chrzescijanskiej Europy. Wczesne sredniowiecze. 500-999, w: Kro-

nika chrzescijanstwa, Warszawa 1998, s. 79-81.

Jan Pawet 11, Homilia wygtoszona w Nursji..., s. 283.

27
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ORA ET LABORA — ODPOWIEDZ NA DEZINTEGRACIE

Dzigki temu $w. Benedykt przeciwstawit dezintegracji spotecznej, moralnej
i religijnej koncepcje dobrej organizacji, opartej na wspomnianej juz zasadzie ora
et labora. Jan Pawet 11 podkresla, ze

Benedykt z pewnoscia czytat przenikliwie znaki 6wczesnych czasoéw, kiedy uktadat swa
regute, w ktorej zespolenie modlitwy i pracy ma si¢ stawac dla tych, co ja przyjmuja, za-
sadg dazenia do wiecznosci®.

To krotkie, lakoniczne wezwanie okazalo si¢ niezwykle ptodne kulturowo. Pa-
tron Europy zrozumiatl, Zze w obliczu chylacych si¢ ku upadkowi wielowiekowych
struktur spotecznych i politycznych reforma powinna zaczg¢ si¢ od przemiany
umystow 1 mentalno$ci pojedynczych ludzi, od rezygnacji z biernosci i malkon-
tenctwa na rzecz tworzenia matych wspdlnot spotecznych, ktorych osiagnigcia
beda zaraza¢ pozostatych i zachgca¢ do wytrwatej pracy nad sobg. To zadanie do-
skonale spelity domy benedyktynskie, ktore byty samowystarczalne, doskonale
zorganizowane i uporzadkowane, co silnie konkurowato z bylejakos$cia i chaosem
$wiata zewnetrznego, nacechowanego zwatpieniem w mozliwo$¢ utozenia zycia
spotecznego w epoce silnych zawirowan historycznych®!.

Ojciec Swicty podkresla:

[...] nalezy podziwiaé prostote tego programu, a rOwnoczesnie jego uniwersalizm. Mozna
powiedzie¢, ze program ten stangt u podstaw chrystianizacji nowych ludow kontynentu
europejskiego, a rownoczesnie stangt tez u podstaw wiasnej historii tych ludéw — ktora
mierzy si¢ wigcej niz tysigcleciem. W ten sposob §w. Benedykt stawat si¢ patronem Europy
poprzez stulecia: o wiele weze$niej, nim zostal nim ogloszony przez papieza Pawta VI*2,

Doswiadczenie historyczne pokazuje, ze intuicja $w. Benedykta wydata owoce
w poszczegolnych krajach 1 narodach Europy. W oredziu z okazji 1500-lecia uro-
dzin $w. Benedykta Jan Pawet 11, komentujac doniostos¢ tradycji benedyktynskiej
dla rozwoju jednos$ci europejskiej, stwierdza:

Podczas pierwszych szesciu stuleci, ktore uptynety od jego $Smierci — Reguta Benedyk-
tynska pokojowo podbita cata Europe, z wyjatkiem panstw kultury bizantynskiej, chociaz
i one odczuwaty jej wptyw. Oprocz Whoch bardzo szybko takze w Galii, Anglii, Belgii,

30 Tamze, s. 283-284.
31 Por. P. Szczaniecki, Swiety Benedykt. .., s. 54—63.
32 Jan Pawel I, Homilia wygloszona w Nursji..., s. 284.
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Fryzji i catych Niemczech oraz Szwajcarii zaroilo si¢ od opactw benedyktynskich. Juz po
pewnym czasie takze Potwysep Iberyjski, Holandia, Irlandia, Czechy, Dania, Szwecja,
Norwegia, Polska, Wegry, Dalmacja, Albania, a nawet i Palestyna, Syria i Konstantynopol

poznatly uswigcajace i cywilizacyjne dzieto synow $w. Benedykta®.

Przeméwienie to potwierdzaja fakty historyczne mowigce o wielkiej liczbie

powstajacych zakonow na wzor reguty benedyktynskie;j.

Obszar o duzej
gestosci Klasztoréw

Rozwoj klasztorow benedyktynskich w sredniowiecznej Europie

33

92

Jan Pawet 11, List apostolski ,, Sanctorum Altrix Mater Ecclesiae” z okazji 1500-lecia urodzin
Sw. Benedykta (11.07.1980), DZ, t. 111, s. 639. Z okazji 950-lecia opactwa tynieckiego papiez
Jan Pawet Il wystosowat list, w ktérym ukazuje, jaki wplyw miata dla naszej ojczyzny reguta
benedyktynska i opactwo w Tyncu. Papiez mowi: ,,I oto powracamy nad Wisle, do prastarego
opactwa benedyktynskiego, ktore obchodzi swoje 950-lecie. Jest to Jubileusz niezwykle do-
niosty, zar6wno dla Kosciota w Polsce, jak i dla catej naszej ojczyzny. Wowczas kiedy tworzyly
si¢ zreby polskiej tozsamosci narodowej i kulturowej, Opactwo Tynieckie stato si¢ ogniskiem,
z ktérego dzigki modlitwie i pracy duchowych synow sw. Benedykta — promieniowata na mtode
wowczas panstwo 1 kosciol polski duch ewangelii, chrzescijanskiej kultury, duch chrzesci-
janskiej Europy. Misj¢ t¢ Tyniec spetniat przez stulecia i spetnia ja do dzisiaj. Potwierdza si¢
w ten sposob prawda o tym, jak gteboko my Polacy, od samego poczatku naszej historii, bylismy
zakorzenieni w Europie: pozwalalismy si¢ jej ksztattowac a rownoczesnie dawalismy do wspol-
nego skarbca kultury europejskiej swoj tworczy wktad” (Jan Pawet 11, List na jubileusz opactwa
tynieckiego, w: P. Szczaniecki, Swiety Benedykt..., s. 230).
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Oprocz tego, ze regula stworzona przez $w. Benedykta okazata si¢ niezwykle
inspirujaca dla ludéw powstajacej na gruzach imperium rzymskiego chrzesécijan-
skiej Europy, istnieje jeszcze jeden wazny powod, wypetniajacy trescig europej-
ski patronat tegoz swigtego, powod zwigzany z historycznymi zastugami. Papiez
zwraca uwage, ze ,,milczgca, wytrwala i madra praca [...] mnichow przyczynita
si¢ zarowno do zachowania kulturalnego dziedzictwa antyku, jak i do przekaza-
nia go ludom Europy, a takze catej ludzko$ci”*. Zdaniem Ojca Swigtego dzigki
rozprzestrzeniajacej si¢ po Europie sieci domow zakonnych mozliwe byto zacho-
wanie cigglosci kultury europejskiej, zachowanie dla nastgpnych pokolen tego
wszystkiego, co byto cenne w §rodziemnomorskiej kulturze antycznej. W mia-
re ustgpowania wptywow wiladzy cesarskiej zakony w coraz wigkszym zakresie
przejmowaty rol¢ podtrzymywania nauki. Z powodzeniem taczono nauke chrze-
Scijanskg z uznaniem dla greckiej filozofii i autorow tacinskich®>. Spadkobier-
cy $w. Benedykta konsekwentnie ratowali spod gruzéw Cesarstwa Rzymskiego
zabytki starozytnej cywilizacji, dowodzac tym samym, ze chrzescijanstwo nie
uzurpuje sobie pretensji do budowy catkowicie nowej kultury (a tym samym
zniszczenia innych), ale raczej dazy do przepajania istniejacych kultur duchem
Ewangelii.

Papiez wyraznie podkresla:

Europa stata si¢ chrzeécijanska przede wszystkim dlatego, ze synowie $w. Benedykta dali
naszym przodkom bardzo wszechstronne wyksztatcenie. Uczyli ich nie tylko rzemiosta,
ale przede wszystkim wpajali im ducha Ewangelii, ktory jest nicodzowny dla ustrzezenia
skarbow duchowych osoby ludzkiej. Poganstwo, niegdy$ pozyskane dla Ewangelii przez
liczne zastgpy mnichéw-misjonarzy, dzi$ szerzy si¢ coraz bardziej w §wiecie zachodnim
i jest zardwno przyczyna, jak i skutkiem porzucenia chrzescijanskiej koncepcji pracy
i szacunku dla niej*.

Oddziatywanie na histori¢ przez $w. Benedykta jest niewatpliwie wielkie i Jan
Pawet II byt tego $wiadomy.

34

Jan Pawet 11, List z okazji rozpoczecia benedyktynskich obchodow 1500-lecia przybycia do Su-
biaco sw. Benedykta..., s. 234.

3 N. Davies, Europa. Rozprawa historyka z historig, Krakow 1998, s. 300.

3¢ Jan Pawel I, List z okazji rozpoczecia benedyktyriskich obchodéw 1500-lecia przybycia do Su-
biaco sw. Benedykta..., s. 210.
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CZEGO MOZE SW. BENEDYKT NAUCZYC WSPOLCZESNYCH
EUROPEJCZYKOW

Ojciec Swiety nawiazuje nie tylko do jego zashug historycznych, ale przypo-
mina o aktualnos$ci przestania, jakie ta posta¢ moze wnie$¢ do wspodtczesnej Eu-
ropy. Jest patronem ,,nie tylko ze wzgledu na swoje szczegodlne zastugi dla konty-
nentu, dla jego historii i jego cywilizacji. Jest nim ze wzgledu na nowg aktualnos¢
swojej postaci dla wspotczesnej Europy”™’. Obecna sytuacja naszego kontynentu
w jakims§ stopniu przypomina zawirowania historyczne z czaséw $w. Benedykta®.
Ojciec Swicty podkresla:

Wyczuwa si¢ przewage ekonomii nad moralnoscig. Przewage doczesnosci nad ducho-
woscia. Z jednej strony wylaczne prawie nastawienie na konsumpcje dobr materialnych
odbiera glgbszy sens zyciu ludzkiemu. Z drugiej praca staje si¢ przymusem czlowieka,
podporzadkowanego kolektywom, a t¢ prace za wszelka ceng odrywa si¢ od modlitwy,
odbierajac zyciu ludzkiemu pozadoczesny sens®.

Dzieto dokonane przez §w. Benedykta moze sta¢ si¢ antidotum na wyzej
wspomniane problemy.

Analizujac doniostos¢ dzieta zakonodawcy Zachodu, na pierwszym miejscu
papiez podkresla, ze patron Europy przypomina nam, iz: ,,JJezus Chrystus jest
o$rodkiem naszego zycia absolutnie nieodzownym, do ktérego nalezy wszystko
odnosi¢, aby moglto otrzymac swoj sens i rzeczywistg trwato$¢*. Dlatego

[...] obowiazki, ktére mamy do spetniania na ptaszczyznie zwanej ,,wertykalng” — znaj-
duje ona przede wszystkim swoj wyraz w zyciu modlitwy — sg wtedy dopiero wlasciwie
zrownowazone, gdy tacza si¢ w nalezyty sposob z tym, czego wymaga si¢ od nas na ptasz-
czyznie ,,horyzontalnej”, gdzie najwicksza role odgrywa praca*!.

37 Jan Pawel 11, Homilia wygloszona w Nursji..., s. 284.

3% W liscie apostolskim na 1500. rocznice narodzin $w. Benedykta Jan Pawet II tak charakteryzuje
czasy jego dziatalnosci i ich podobienstwo do obecnej sytuacji: ,,W czasach §w. Benedykta
zardwno wspoélnota koscielna, jak i cale spoleczenstwo ludzkie zyto w $wiecie przypominajg-
cym pod wieloma wzgledami $wiat dzisiejszy. Przewroty polityczne, niepewno$¢ przysziosci,
grozace lub szalejace juz wojny niosly z sobg nieszczescie i przejmowaly ludzi ustawicznym
lekiem. I dlatego to ludziom zaczglo si¢ zdawaé, ze zycie nie ma zadnej wartosci ani sensu”
(Jan Pawet 11, List z okazji rozpoczecia benedyktynskich obchodow 1500-lecia przybycia do
Subiaco sw. Benedykta..., s. 203).

Jan Pawet 11, Homilia wygtoszona w Nursji..., s. 284.

Jan Pawet 11, List z okazji rozpoczecia benedyktynskich obchodow 1500-lecia przybycia do Su-
biaco sw. Benedykta..., s. 203.

4 Tamze, s. 204.
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Dla wspotczesnego Europejczyka $w. Benedykt pokazuje droge zycia,

[...] ktorej charakterystyczng cecha jest wielka rownowaga. Tq droga, taczaca samotnosc¢
ze wspoélzyciem z ludzmi, a modlitwe z praca, powinien i§¢ takze cztowiek swiecki na-
szych czasow — chociaz oczywiscie réznym elementom bedzie on przypisywat odmienng
wage — aby w pelni realizowa¢ swoje powotanie*.

Kolejny punkt przestania dla naszego kontynentu, ktdry niesie dzieto
sw. Benedykta, koncentruje si¢ wokot sprawiedliwosci spolecznej i nadania
wlasciwego sensu ludzkiej pracy. Zakonodawca Zachodu zyt w spoteczenstwie
znieksztatconym niesprawiedliwoscia, w ktérym osoba ludzka nic nie znaczyla
i byla traktowana jak rzecz. W tamtej klasowej strukturze spoteczenstwa
najbiedniejsi byli po prostu niewolnikami, biedni stawali si¢ coraz biedniejsi,
a bogaci coraz bogatsi. Patron chcial zbudowa¢ wspdlnote monastyczna na
fundamencie Ewangelii, dlatego — jak podkresla Jan Pawet I1 —

[...] przywrocit kazdemu petne prawa ludzkie, niezaleznie od tego, z jakiej klasy pocho-
dzit. Wedle zasad madrej sprawiedliwos$ci rozdzielczej zatroszezyt si¢ o potrzeby kaz-
dego. Wszystkim przydzielit obowiazki, ktore si¢ nawzajem uzupetnialy i powigzal je
miedzy sobg w sposob wlasciwy*.

Kazdy wypehial swoje zadania przez prace, ktora nie jest przykrym obowigz-
kiem, lecz staje si¢ $rodkiem do jednosci z Bogiem*.

Reguta utozona przez $w. Benedykta odegrata ogromne znaczenie w znie-
sieniu praktyki niewolnictwa na naszym kontynencie. Hasta rownosci, sprawie-
dliwosci 1 stuzby drugiemu cztowiekowi poprzez prace daty poczatek nowemu
porzadkowi, opartemu na ewangelicznej zasadzie mito$ci blizniego. Aktualizu-
jac te tresci do wspoélczesnej epoki, Jan Pawet 11 podkreslat, ze §w. patron mowi
nam, iz

[...] po uplywie pigtnastu wiekow wielu ludziom oraz réznorakim spoteczenstwom trze-
ba uwolni¢ si¢ z réznorodnych wspodtczesnych form zniewolenia czlowieka. [...] Czy
w dzisiejszych czasach, na horyzoncie naszego $wiata, to orgdzie benedyktynskie nie jest
przypadkiem wezwaniem do wyzwolenia z niewoli konsumpcyjnosci sposobu myslenia

2 Tamze.

“ Jan Pawel I1, List apostolski na 1500. rocznice narodzin $w. Benedykta, w: P. Szczaniecki, Swiety
Benedykt..., s. 208.

Por. tamze, s. 209.
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i oceniania, ustalania naszych planéw i prowadzenia naszego stylu zycia tylko na miare
ekonomii?*

Aby dobrze zrozumie¢ papieskie przestanie, nalezy najpierw uswiadomi¢ so-
bie znaczenie kultury pracy w Europie XX i XXI wieku. Jan Pawet 11 podkresla,
ze dzi$ praca w Europie jest skazona — na Zachodzie konsumpcjonizmem, a na
Wschodzie jeszcze kolektywistyczng ideologia, w mysl ktorej sam cztowiek sta-
je si¢ narzedziem w procesie produkcji*®. W ten sposob praca byta pojmowana
w panstwach ideologii komunistycznej. I w jednym, i w drugim przypadku za-
myka si¢ ona w horyzoncie spraw doczesnych. Przestaje stuzy¢ celom najistot-
niejszym: zapewnieniu ludzkiej egzystencji oraz przede wszystkim spotkaniu
z drugim cztowiekiem i stuzbg jemu w mitosci?’. Wobec tych probleméw norma
wypracowana przez $w. Benedykta, wiazac prace z modlitwa (ora et labora), sta-
la si¢ ,,wazng po dzi§ dzien reguta rownowagi osobowej i spolecznej, zagrozonej
przewaga «mie¢» nad «bycé»’8,

W zyciu spotecznym naszych czasow, ktore gdzieniegdzie mozna by scharak-
teryzowac jako ,,spoteczenstwo bez ojca”, §w. Benedykt pomaga w przywroceniu
znaczenia tej podstawowej zasady, o ktdrej zbyt czesto zapominajg sprawujacy
wiladzg, a ktorg nazywamy ojcostwem*. Zasady funkcjonowania benedyktynskich
domow zakonnych opieraty si¢ migdzy innymi na bezwzglgdnemu postuszenstwu
opatowi, ktory wobec mnichow zastgpuje samego Chrystusa®®. W sprawowaniu
wladzy oczekuje si¢ od ojca wspdlnoty, aby na pierwszym miejscu postawit mi-
los¢. Stad dla kazdego,

[...] kto sprawuje wladze w jakiejkolwiek grupie spotecznej, na jakimkolwiek poziomie,
musi coraz bardziej rozwijaé w sobie dar ojcostwa i coraz bardziej go uzewnetrzniac, bo
tylko ojcostwo moze potaczy¢ ludzi wigzami braterstwa. To oni w pokoju beda budowali
lepszy $wiat i organizowali spoteczenstwo, w ktorym przez modlitwe i prace cztowiek
stanie sie bliskim wspotpracownikiem i wspotrozmowcg Boga’'.

45

Por. Jan Pawel 11, Sw. Benedykt— czlowiek Bozy, na nowo ukazuje catosé Ewangelii (28.09.1980),
NP I1I, 2 (1980), s. 405.

4 Ta sytuacja zmienita si¢ po 1989 r., kiedy w wielu krajach upadt komunizm, niemniej jednak $la-
dy wspomnianej przez papieza ideologii pozostaty jeszcze w wielu krajach Europy Wschodniej
jako spadek po tamtym systemie.

Por. Jan Pawet 11, Laborem exercens..., 2, 5.

Jan Pawet 11, Akt Europejski Powotanie ludzkie i chrzescijanskie narodow kontynentu europej-
skiego (9.11.1982), DZ, t. X, s. 507.

Por. Jan Pawet 11, List z okazji 1500 rocznice narodzin sw. Benedykta..., s. 210.

% Por. tamze.

SI Tamze, s. 213.
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Problemy wyzej nakre§lone moga zosta¢ przezwyci¢zone miedzy innymi dzig-
ki wnikliwej analizie dzieta §w. Benedykta i wdrozeniu go w dzisiejszy kontekst
historyczny i kulturowy Europy. Jan Pawel Il mowi, ze wspolczesni ludzie nie
moga si¢ cofnac do czasow Benedykta, ale ,,musza sens zycia ludzkiego odnalez¢
na miar¢ Benedykta. Wtedy tylko beda zy¢ dla przysztosci. I pracowac dla przy-
szto$ci. T umiera¢ w perspektywie wieczno$ci’™?,
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ST. BENEDICT OF NURSIA AS THE PATRON OF EUROPE
IN JOHN PAUL II’S TEACHING

Summary

Contemporary Europe is experiencing a serious crisis, manifested, among others in
demographic problems and in the axiological vacuity caused by the expelling of religion
from all areas of life. The causes of this crisis are much deeper and not are only on the
economic and political level. We have the crisis of the identity. One must to look for an
antidote to this situation. One of the authorities who often speaks on themes linked with
the identity of Europe is John Paul II, who for almost 27 years of his pontificate devoted
many initiatives, speeches, homilies and documents to this matter. The proposal of the
papal teaching concerns, among others, references to the heritage of the Saint Patrons of
the Old Continent: Benedict, Cyril and Methodius, Brigitte of Sweden, Catherine of Siena
and Teresa Benedicta of the Cross. We don’t just mean here about recalling their historical
merits, but above all about the actuality of their message for contemporary Europeans.
St. Benedict, called the Western Founder of Religious Order, teaches us, by creating the
first religious low, how to perceive what is eternal in a world dominated by consumption.
Thanks to the developed principle of ora et labora, it opposes the prevailing disintegration
and teaches us the correct approach to human work. From his teaching, contemporary so-
cieties marked by the “crisis of fatherhood” can learn what it means to be a real “Father”.

Keywords: Europe, the identity of Europe, John Paul II, Patrons of Europe, St. Be-
nedict

TwP 16 (2022) 1 99






Teologia w Polsce 16,1 (2022), s. 101-137
10.31743/twp.2022.16.1.05

Rev. Enrique Lopez Imbernon®
WT KUL, Lublin

LA CARTA PLACUIT DEO DESDE
UNA MIRADA IRENEANA

San Ireneo, obispo de Lyon, defensor de la verdadera doctrina cristiana y, a lo lar-
go de los siglos, reconocido maestro de las verdades de fe, ha sido recientemente
proclamado Doctor Unitatis de la Iglesia universal por el papa Francisco. El pre-
sente estudio es una respuesta a la exhortacion del papa a conocer los tesoros del
magisterio del santo doctor. Con este fin, propongo una relectura ireneana de la
carta Placuit Deo de la Congregacion para la doctrina de la fe sobre la salvacion
cristiana. Sus principales aspectos han sido desarrollados en profundidad gracias
a los precedentes estudios sobre este Padre de la Iglesia, desvelando asi la actual-
idad e importancia teologica de sus obras para el desafio de exponer la verdad de
la salvacion de Jesucristo al mundo contemporaneo.

Doctor Unitatis es el titulo que el papa Francisco ha conferido a san Ireneo de

Lyon con la intencion de que “las ensefianzas de tan gran Maestro animen cada
vez mas el camino de todos los discipulos del Sefior hacia la plena comuniéon™'. El
presente estudio es una respuesta a la exhortacion del papa a conocer los tesoros
de la doctrina del santo doctor. Con este fin propongo una relectura ireneana de
la carta Placuit Deo? de la Congregacion para la doctrina de la fe sobre algunos
aspectos de la salvacion cristiana. El motivo que ha llevado a la Congregacion
a la elaboracion de dicho documento viene definido en el primer capitulo de la

*

Ks. dr Enrique Lopez Imbernon — kaptan diecezji kijowsko-zytomierskiej; e-mail: enriquelo-
pezimbernon@gmail.com; ORCID: 0000-0003-4060-5787.

Decreto del Santo Padre per il conferimento del titolo di Dottore della Chiesa a Sant [reneo di
Lione, http://www.causesanti.va/it/notizie/notizie-2022/decreto-del-santo-padre-per-il-conferi-
mento-del-titolo-di-dottor.html.
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(2018) 3, pp. 427-436. Se citara en el texto como PD entre paréntesis junto a los nimeros a los
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misma: “La presente Carta pretende resaltar, en el surco de la gran tradicion de la
fe y con particular referencia a la ensefianza del Papa Francisco, algunos aspec-
tos de la salvacion cristiana que hoy pueden ser dificiles de comprender debido
a las recientes transformaciones culturales” (PD 1). Las ensenanzas del Maes-
tro Ireneo, “el verdadero fundador de la teologia sistematica en su forma catoli-
ca’, han llegado hasta nosotros gracias a Adversus haereses (Contra las herejias)
y Epideixis (Demostracion de la ensefianza apostdlica), dos obras que sin duda
pertenecen a la “gran tradicion de la fe” mencionada en la carta. Si bien esta cita
solo una vez directamente a san Ireneo*, veremos como toda la teologia del docu-
mento es muy ireneana, pues se centra en el misterio de la encarnacion del Verbo,
por la que Dios asumi6 y vivié una verdadera y plena humanidad.

EL VERBO ENCARNADO ES MEDIADOR Y PLENITUD
DE TODA LA REVELACION

La carta comienza con una referencia directa a la Constitucion dogmatica Dei
Verbum del Concilio Vaticano Il que expone la naturaleza y el objeto de la reve-
lacion:

Dispuso Dios en su sabiduria revelarse a Si mismo y dar a conocer el misterio de su vo-
luntad (cf. Ef 1,9), mediante el cual los hombres, por medio de Cristo, Verbo encarnado,
tienen acceso al Padre en el Espiritu Santo y se hacen consortes de la naturaleza divina
(cf. Ef 2,18; 2 P 1,4). [...] Pero la verdad intima acerca de Dios y acerca de la salva-
cién humana se nos manifiesta por la revelacion en Cristo, que es a un tiempo mediador
y plenitud de toda la revelacion (PD 1: DV 2).

De este modo, la Congregacion se adhiere al cambio novedoso de perspectiva
respecto a la revelacion que supuso la Dei Verbum presentando en primer lugar la
revelacion personal del Dios de la salvacion en Jesucristo para luego hablar de la
revelacion de Dios por la creacion y en la historia. El Concilio declara que la reve-
lacion es esencialmente una iniciativa del Dios absconditus. Por pura gracia quiso

3 J. Ratzinger, El espiritu de la liturgia. Una introduccién, Madrid 2009°, p. 224; cf. H.U. von Bal-
thasar, Gloria: una estética teologica. Il. Estilos eclesiasticos: Ireneo, Agustin, Dionisio,
Anselmo, Buenaventura, Madrid 1986, p. 33.

4 PD 10: “Es precisamente asumiendo la carne (cf. Rm 8,3; Hb 2,14: 1 Jn 4,2), naciendo de
una mujer (cf. Ga 4,4), que «se hizo el Hijo de Dios Hijo del Hombre» y nuestro hermano (cf.
Hb 2,14)”; donde la expresion “se hizo el Hijo de Dios hijo del Hombre” procede de Ireneo,
Adversus haereses (= Adv. haer.) 111, 19,1.
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libremente revelarse al hombre en una economia de carne. La revelacion es a la
vez automanifestacion y autodonacion de Dios en persona que invita al hombre
a una comunion de vida con éI°. La intencion evidente de la carta, al igual que la
del Concilio Vaticano II, es personalizar la revelacion. Podemos concluir que ya
en el inicio de la carta se recoge la doctrina que a continuacion vendra expuesta.
San Ireneo desarrolla asi la cuestion:

Nadie puede conocer al Padre sin el Verbo de Dios, es decir, sin que el Hijo se lo revele;
y nadie puede conocer al Hijo sin el beneplacito del Padre. Pero el Hijo cumple el bene-
placito, ya que el Padre lo envia, y el Hijo es enviado y viene. Y el Padre, aunque para
nosotros es invisible e inexpresable, es conocido por su propio Verbo; y aunque es inex-
plicable, el Verbo nos lo explica para nosotros (cf. Jn, 1,18). Reciprocamente, el Verbo
solo es conocido de su Padre. Esta es la doble verdad que nos manifesto el Sefior. Por esta
razén, el Hijo, con su manifestacion, revela el conocimiento del Padre, ya que la manifes-
tacion del Hijo es conocimiento del Padre, puesto que todas las cosas son manifestadas
por el Verbo. [...] nadie puede conocer a Dios excepto por medio de Dios, incluso que sea
El conocido es también voluntad del Padre. [...] el Padre se revelo a todos, haciendo que
su Verbo fuera visible a todos; y de la misma manera el Verbo, dejandose ver de todos,
manifestaba al Padre y al Hijo®.

La teologia de la revelacion se fundamenta en la expresion Deus per Deum
cognoscitur, que recoge la doctrina de Ireneo. Dios solo puede ser alcanzado si él
mismo se comunica. Dios es conocido por su manifestacion. La revelacion y el
revelador se identifican.

No habia manera de que llegaramos a conocer las cosas de Dios, si nuestro Maestro, sin
dejar de ser el Verbo, no se hubiera hecho hombre. Porque nadie mas podia explicarnos las
cosas del Padre fuera de su propio Verbo. [...] Por otra parte, nosotros no podiamos apren-
der de otra forma si no es viendo con los ojos a nuestro Maestro, y oyendo con nuestros
oidos su voz, de esta forma, haciéndonos imitadores de sus obras y cumplidores de sus
palabras, podiamos llegar a tener comunion con €él.

Ireneo defiende la fe en la verdadera divinidad de Cristo, pues era necesario
que el revelador fuese de naturaleza divina, al mismo tiempo que la verdadera

5 Cf. R. Latourelle, Teologia de la revelacion, Salamanca 1982, pp. 355-362.

¢ Treneo, Adv. haer.1V, 6,3—5. Traduccion espafiola A. Ropero, Obras escogidas de Ireneo de Lyon.
Contra las herejias. Demostracion de las ensefianzas apostolicas, Viladecavalls (Barcelona)
2018. De dicha edicion han sido tomadas las citas empleadas en este articulo.

7 Ireneo, Adv. haer. V, 1,1.

TwP 16 (2022) 1 103



Rev. Enrique Lopez Imbernén

humanidad, pues era necesario que el Verbo fuese visible y palpable. Al mismo
tiempo, el santo asegura que mucho antes de la encarnacion, el Verbo revelaba
a Dios por medio de la creacion, del mundo, de la ley y los profetas (Antiguo
Testamento). Las teofanias no requerian asumir la naturaleza humana para reve-
larse al hombre®. La revelacion del Hijo, humana por su destino, acabaria siendo
también humana por el medio escogido, la encarnacion, revelando de este modo
con una eficacia suficiente para nuestra salvacion. La economia de la salvacion
anunciada por el Verbo se presenta como universal y necesaria’.

Por ultimo, se puede afirmar que es precisamente el Verbo encarnado quien,
segin aquella conocida expresion de la Gaudium et spes, “revela el hombre
al hombre” (GS 22). Efectivamente, Ireneo afirma, partiendo de la expresion
de Rom 5,14, donde san Pablo llama a Adan «tipo del que ha de venir», que
“el Verbo, artifice del universo, habia bosquejado de antemano en Adan la fu-
tura economia de la humanidad de que se revestiria el Hijo de Dios™°. O di-
cho con otras palabras, para Irenco el modelo a cuya imagen y semejanza cred
Dios al hombre fue el Verbo Encarnado''. Sobre esta cuestion volveremos mas
adelante.

LA RECONCILIACION EN LA CARNE DE CRISTO

El capitulo II de la carta presenta dos tendencias reduccionistas que ofuscan
la confesion de la fe cristiana: el neopelagianismo y el neognosticismo. La pre-
suncion de autorrealizacion del hombre, de una salvacién por si mismo viene
definido como neopelagianismo. Ante esta vision erronea de la autonomia del
hombre, la carta presenta a Jesucristo como “Aquel que transforma la condicion
humana, incorporandonos en una nueva existencia reconciliada con el Padre
y entre nosotros a través del Espiritu” (PD 2). Basandose en 2 Co 5,19 y Ef 2,18
viene mencionada la categoria soterioldgica de la reconciliacion como caracteristi-
ca del nuevo orden de relaciones con Dios y entre los hombres (cf. PD 4).

La teologia de la reconciliacion se encuentra en la obra de san Ireneo, es mas, los concep-
tos intercesion y reconciliacion son practicamente sindbnimos, pues une la idea de recapitu-
lacion, entendida como renovacion de la comunidn con Dios, con la idea de la restauracion

8 Cf. Ireneo, Adv. haer. IV, 6,6-7.

Cf. A. Orbe, La revelacion del Hijo por el Padre segun san Ireneo, “Gregorianum” 51 (1970) 1,
p- 31. Ver también en “Gregorianum” 46 (1965) 508 ss., sobre la necesidad de la encarnacion.
10" Treneo, Adv. haer. 111, 22,3.

1" Cf. A. Orbe, El hombre ideal en la teologia de s. Ireneo, “Gregorianum” 43 (1962) 3, p. 459.
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del hombre por Jesucristo. La reconciliacion, la restauracion y la renovacion se sitian en
el centro de su reflexion cristologica'>. En polémica con los marcionitas y los gnésticos,
Ireneo dice asi en su comentario exegético a Col 1,21-22:

Y por eso el apostol dice en la carta a los Colosenses: “Ya vosotros, que fuisteis un dia
extrafios y enemigos en vuestra mente a causa de las malas obras, ahora, en cambio, os
reconciliéo completamente en el cuerpo de su carne por la muerte, para presentaros limpios
¢ inmaculados e irreprensibles ante su presencia” (Col 1,21-22). “Vosotros, dice, habéis
sido reconciliados en su cuerpo de carne”. Porque su carne ha reconciliado precisamente
a la carne que estaba cautiva del pecado. Y la ha vuelto a la amistad de Dios'.

Ireneo subraya “en su cuerpo de carne” para despejar la duda sobre a qué
cuerpo se refiere. Es la carne crucificada del Sefior, la carne cautiva del pecado,
la carne de Adan. No es la Iglesia, cuerpo de Cristo, como afirmaba Marcion'®. El
fundamento de la reconciliacion consiste en que la carne del Sefior es de la misma
sustancia que la nuestra — al contrario que lo que sostenian los marcionitas y los
gnosticos valentinianos — y por eso pudo reconciliar con Dios aquello mismo que
se habia enemistado'’. Para Ireneo, cuerpo (corpus) y carne (caro) son dos térmi-
nos distintos. Cuerpo es genérico y podria hacer también referencia a la psique.
Aqui Ireneo se refiere a la substancia terrena y corruptible de la carne, al plasma
venido del polvo. La tnica distincion entre la carne de Cristo y la nuestra es que la
suya es justa, en cambio, la nuestra es pecadora y, por tanto, necesitada de recon-
ciliacion. La reconciliacion, segin Irenco, afecta a la carne, no al alma. La carne
es la que peca, si bien todo lo realiza con ayuda del alma'®. El pecado en la carne
de Adan consiste en su desobediencia:

Mas por aquello por lo que desobedecimos a Dios y no creimos su palabra, por ello mismo
introdujo la obediencia y la sumision a su Palabra. Con ello muestra abiertamente que
uno mismo es el Dios a quien ofendimos en el primer Adan al transgredir el mandato,
y con quien nos reconciliamos en el segundo Adan por la obediencia hasta la muerte.
Con nadie mas teniamos deuda, sino con aquel cuyo precepto originariamente habiamos
violado'”.

12 Cf.J. Lekan, Posredniczka w Chrystusie, “Salvatoris Mater” 4 (2002) 3, p. 89.

3 Treneo, Adv. haer.V, 14,2.

4 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la doctrina de la reconciliacion, “Gregorianum” 61 (1980) 1, p. 7.
15 Cf. Ireneo, Adv. haer. V, 14,3; 111, 16,9.

16 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la doctrina de la reconciliacion..., pp. 17-19.

17 Treneo, Adv. haer. V, 16,3.
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Retomando el texto de la Placuit Deo, podemos especificar junto a san Ireneo
que el Sefior nos incorpora a la nueva existencia gracias a su obediencia reconci-
liadora en una carne de la misma naturaleza que la nuestra. Esta nueva existencia
continua en la carne y en ella se realiza. La salvacion no es la liberacion de todo
lo carnal, sino que se efecta precisamente en nuestra carne. De ahi que el santo
doctor nos exhorte asi:

Por tanto, amado, acuérdate que has sido redimido por medio de la carne de nuestro Sefior
y adquirido con su sangre; y uniéndote a la Cabeza, por la que todo el cuerpo de la Iglesia
“recibe cohesion y crecimiento” (Col 2,19), es decir adhiriéndote a la venida carnal del
Hijo de Dios; confesando su divinidad y uniéndote firmemente a su humanidad; utilizando
también las pruebas sacadas de las Escrituras, destruiras facilmente, como lo hemos de-
mostrado, todas las opiniones inventadas después por los herejes'®.

LA RECAPITULACION EN CRISTO

Segun la Placuit Deo, el neognosticismo consiste en una vision de la salvacion
meramente interior que no llega a asumir, sanar y renovar nuestras relaciones con
los demas y con el mundo creado (cf. PD 2y 3).

Mediante la categoria de la “recapitulacion” (dvaxepoiainoic) Ireneo concibe
a Jesucristo como aquel que contiene en si la totalidad de los hombres, del mundo
y de su historia, asumiendo, sanando y renovando todo lo humano. Esta vision
soteriologica es central en el pensamiento de san Ireneo y esta basada en Ef 1,10.
Contra cualquier fragmentacion de la historia de la salvacion, contra cualquier
separacion entre la Alianza antigua y la nueva, contra cualquier dispersion de la
revelacion y de la accion divina, san Ireneo exalta al inico Sefior, Jesucristo, que
en la encarnacién une en si mismo toda la historia de la salvacion, a la humani-
dad y a la creacion entera: “El, como rey eterno, recapitula en si todas las cosas”
(Adv. haer. IIT, 21,9)". Veamos el pasaje en el que el padre de la Iglesia comenta
las palabras del apdstol san Pablo:

Este es Jesucristo, nuestro Sefior, el mismo que padecid por nosotros, y resucitd por
nosotros, y que vendra de nuevo con la gloria del Padre para resucitar a toda carne
y para hacer patente la salvacion y mostrar la norma del justo juicio en todo el universo a El
sometido. Asi pues, uno es Dios Padre, como hemos mostrado; y uno es Jesucristo, nuestro
Sefior, que viene a través de toda la “economia” y recapitula en si mismo todas las cosas

8 Treneo, Adv. haer.V, 14 ,4.
19 Juan Pablo II, Audiencia general (14 de febrero de 2001).
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(Ef 1,10). Entre “todas las cosas” queda también comprendido el hombre, que ha sido
modelado por Dios, y de invisible se hace visible, de inasequible se hace asequible, de
impasible se hace pasible; de Verbo se hace hombre, recapitulando en si mismo todas las
cosas, de suerte que asi como el Verbo de Dios es cabeza del mundo supraceleste e invisi-
ble y espiritual, asi también tenga el principado en el mundo de lo visible y de lo corporal,
asumiendo en si mismo la primacia y constituyéndose a si mismo en cabeza de la Iglesia,
atrayendo a si todas las cosas en el tiempo conveniente (cf. Col 1,18; Ef 1,22; Jn 12,32)%,

Como bien nos explica la Comision Teolodgica Internacional, “el terminus
a quo de la redencion es la liberacion del dominio de Satanas y la recapitulacion
de la historia previa de la humanidad. El terminus ad quem es el aspecto positivo:
la renovacion de la imagen y semejanza de Dios”. Lo que la Placuit Deo llama
el aspecto curativo de la salvacion, por el que Cristo nos rescata del pecado, y el
aspecto edificante, por el cual él nos hace hijos de Dios, participes de su naturaleza
divina (cf. PD 9). El primer Adén lleva en si mismo la semilla de todo el género
humano; el segundo Adan, por medio de la encarnacion, recapitula a toda persona
que ha vivido hasta entonces y se dirige a todos los pueblos y lenguas®':

Pero en el momento en que se encarnd y se hizo hombre, recapituld en si mismo la
larga linea de la raza humana entera y nos concedié en compendio nuestra salvacion
(in compedio nobis salutem praestans), de manera que lo que perdimos en Adan, es decir,
el ser “a imagen y semejanza de Dios”, esto mismo lo recibiéramos en Jesucristo®.

Esta logica de la recapitulacion requeria que el Verbo se encarnase necesaria-
mente en el seno virginal de Maria:

Y asi como la sustancia del primer hombre, Adan, fue tomada de la tierra intacta y todavia
virgen, [...] asi el Verbo, al recapitular en si mismo al mismo Adan tom¢ sustancia de Maria,
siendo ésta todavia virgen, con una generacion que reproduce debidamente la de Adan®.

Cristo es el nuevo Adan, asi pues, debe eliminar la obra del pecado, las horri-
bles idolatrias, las violencias y todo lo que Adan diseminé en la historia secular
de la humanidad®:

20 Treneo, Adv. haer. 111, 16,6; cf. Epideixis (= Dem. ap.) 30.

2l Comision teoldgica internacional, Cuestiones selectas sobre Dios redentor, 1994, n. 6; cf.
Ireneo, Adv. haer. 111, 22,3.

22 Treneo, Adv. haer. 111, 18,1; cf. 111, 18,7; 111, 23,1; 1V, 32,4; IV, 37,1.

B Treneo, Adv. haer. 111, 21,10. Cf. Dem. ap. 33.

24 Cf. Juan Pablo II, Audiencia general (14 de febrero de 2001).
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La recapitulacion de la sangre de los justos y profetas, derramada desde el principio, se
haria en El y buscaria por si mismo su sangre.”

Con su pasion y muerte — que continuando la logica de Ireneo sucedio el dia
anterior al sabado, el sexto dia de la creacion, coincidiendo con la muerte de
Adan?® — Cristo es el Vencedor definitivo y recapitulador que nos salva del peca-
do, del diablo y de la muerte:

El Seflor se confiesa a si mismo Hijo del hombre, recapitulando asi en si mismo aquel
hombre original del cual habia sido modelada la mujer, para que asi como por un hombre
vencido se propago la muerte en nuestro linaje, asi también por un hombre vencedor po-
damos levantarnos a la vida. Y asi como la muerte obtuvo la victoria contra nosotros por
culpa de un hombre, asi también nosotros obtengamos la victoria contra la muerte gracias
a un hombre*".

Para finalizar, veamos brevemente el caracter pneumatico y escatologico de
la recapitulacion. La Comision Teoldgica Internacional afirma que segun las en-
sefanzas del Doctor Unitatis, el aspecto pneumatico de la recapitulacion es im-
portante porque la posesion permanente de la vida es posible solo por el Espiritu
Santo (cf. Ireneo, Adv. haer. V, 7,2). La efusion del Espiritu Santo, que ha sido
inaugurada en la resurreccion, dirige la historia hacia el éoyatov y hace la recapi-
tulacion verdaderamente universal®®.

LA CREACION DE LA MATERIA

Los puntos 3 y 7 de la carta Placuit Deo se refieren en comun a la cuestion
del origen del mal y la bondad del cosmos. La comision advierte que el neog-
nosticismo pretende liberar a la persona del cuerpo y del cosmos material, en los
cuales ya no se descubren las huellas de la mano providente del Creador, sino
que ve solo una realidad sin sentido, ajena de la identidad ultima de la persona,
y manipulable de acuerdo con los intereses del hombre (cf. PD 3). Ante esta vision
erronea, el documento afirma que, de acuerdo con la fe biblica, el origen del mal
no se encuentra en el mundo material y corporeo, experimentada como un limite

25 TIreneo, Adv. haer. V, 14,1.

% Treneo, Adv. haer. V, 23,2.

27 TIreneo, Adv. haer. V, 21,1.

28 Cf. Comision teoldgica internacional, Cuestiones selectas sobre Dios redentor, 1994, parte 111,
n. 6.
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o prision de la que debemos ser salvados. Por el contrario, la fe proclama que
todo el cosmos es bueno en cuanto creado por Dios y que el mal que mas dafa al
hombre es el que procede de su corazon (cf. PD 7).

Ya en el segundo siglo, el dualismo gnostico negaba la fe en el tnico Dios,
Padre de todos, creador y salvador del hombre y del mundo. Para explicar el mal
en el mundo, afirmaban que junto al Dios bueno existia un principio negativo que
habria producido la materia. Basandose firmemente en la doctrina biblica de la
creacion, san Ireneo refuta el dualismo y el pesimismo gndstico que devaluan las
realidades corporales y reivindica la bondad originaria de la materia, del cuerpo,
de la carne, al igual que la del espiritu®.

Primero vamos a estudiar la cuestion de la bondad de la materia. Para ello nos
centraremos en la doctrina de la creatio prima del santo de Lyon, dejando aparte
la demiurgia. Por creatio prima entendemos el origen del primum esse, el cual,
dentro de la mentalidad del siglo II, puede también convenir a un substrato invi-
sible. Esta aparicion del primum esse interesa por la materia, principio inmediato
del cosmos terreno™.

Ireneo expone su doctrina en la regula veritatis siguiendo el logion de Hermas
que considera inspirado, insertando ademas algunas glosas contra los gnosticos’!:

En cambio nosotros guardamos la regla de la verdad, segtn la cual hay un solo Dios todo-
poderoso, quien por su Palabra cre6 todas las cosas, y las dispuso, haciéndolas de la nada,
para que existieran. Asi lo dice la Escritura: “Por la Palabra del Sefior fueron establecidos
los cielos, y por el aliento de su boca todas las potestades que hay en ellos” (Sal 33,6).
Y en otra parte: “Todas las cosas fueron hechas por su Palabra; sin ella nada se hizo” (Jn
1,3). Al decir “todas las cosas”, nada queda excluido. Todo lo hizo el Padre por si mismo,
lo visible y lo invisible, lo sensible y lo inteligible, lo temporal a causa de su economia y lo
duradero. No las ha hecho por medio de angeles o de ciertos poderes independientemente
de su voluntad, pues Dios no tiene necesidad de nada de eso, sino que hizo todas las cosas
por su Verbo y por su Espiritu, disponiéndolas y gobernandolas y dandoles la existencia.
Este es el Dios que hizo el mundo, que se compone de todas las cosas; el Dios que modeld
al primer hombre*2.

La creacion ex nihilo se atribuye a Dios Padre, el cual es racional y espiritual,
de ahi la participacion de la Palabra y del Espiritu. Ireneo presenta a Dios Padre

2 Cf. Benedicto X VI, Audiencia general (28 de marzo de 2007).

30 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la creacién de la materia, “Gregorianum” 59 (1978) 1, p. 72.
31 Cf. ibid., p. 74.

32 Treneo, Adv. haer. 1, 22,1; cf. Dem. ap. 3-5.
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como autor unico del universo ya que la determinacion o “predefinicion” es suya,
aunque se sirviera de “sus propias manos’>?.

Existe un Dios de tanta grandeza, que por si mismo cred, dispuso, ordend y mantiene todas
las cosas, entre las que nos hallamos también nosotros, con todo lo que hay en el mundo,
hemos sido hechos por El. [...] Dios no necesitaba de ellos (= los angeles) para realizar lo
que El mismo habia determinado realizar de antemano. jComo si El no tuviera sus propias
manos! Porque con El estan siempre el Verbo y la Sabiduria, su Hijo y su Espiritu, por me-
dio de los cuales y en los cuales realizo todo libre y espontaneamente. [...] El ha tomado
de Si mismo la sustancia de las cosas que han sido creadas y el modelo de las cosas que
han sido hechas y la forma de las cosas que han sido ordenadas®.

Ireneo sustituye asi la triada platonica de materia, paradigma y demiurgo por
la del Padre (sustancia), el Hijo (el modelo/paradigma) y el Espiritu Santo (forma/
figura). Segun el santo, el Padre ha tomado de Si mismo (a semetipso) la sustancia
(materia) de las cosas. El Creador la profiere por su Poder y Voluntad (cf. II, 10,4),
no de su propia sustancia (no procedia ex substantia Patris, pero si ex Deo, a se-
metipso). Se atribuye a la persona del Padre la creacion del primum esse. Esta es
la creatio prima, el paso del no ser a la primera substantia creaturarum, la materia
informe anterior a la intervencion de sus dos manos. Dios no es ningiin demiurgo
que esté frente a una materia que le imponga unos limites. La materia ha recibido
su ser de Dios y a él se somete®. Veamos como lo expresa Ireneo cuando argu-
menta la resurreccion de los cuerpos a la vida inmortal e incorruptible:

Dios es mas poderoso que la naturaleza: El tiene a su disposicion el querer, porque es bu-
eno, el poder, porque es poderoso, y el perfeccionar, porque es rico y perfecto®.

Cuando Ireneo expone la venida del Verbo a su propia creacion, la describe
como procedente de la sabiduria y del poder de Dios, haciendo una posible refe-
rencia al Logos y la Sophia, las dos manos del Padre”’.

El Sefior realizaba esta prodigiosa “economia” no por medio de una creacion ajena, sino
con la ayuda de su propia creacion; no por medio de cosas que provenian de la ignorancia
y de la deficiencia, sino por medio de cosas salidas de la sabiduria y del poder de Dios.

3 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la creacion de la materia..., pp. 75-76.
3 Treneo, Adv. haer. 1V, 20,1.

3 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la creacion de la materia..., pp. 77-87.
3 Treneo, Adv. haer. 11, 29,2.

37 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la creacion de la materia..., p. 92.
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Porque ni era injusto, para codiciar los bienes ajenos, ni indigente, para no poder producir
la vida en los suyos con la ayuda de lo que es propio, utilizando su creacion para la sal-
vacion del hombre. Porque la creacion de ninguna manera hubiera podido sostenerle, si
hubiera sido un producto de la ignorancia y de la deficiencia®.

La procedencia inmediata de la substantia materiarum y el origen del mal son
dos cuestiones ligadas entre si. El paganismo se encontraba en dificultad para
comprender la creacion divina de una substancia material, origen de tantas limita-
ciones y aun males. Ante tantos prejuicios de los gnosticos contra la materia, san
Ireneo presenta el caso de la transgresion de los espiritus creados (cf. Adv. haer. 11,
28,7; 111, 23,3), para separar el tema del mal del de la materia. Ni la substantia ma-
teriae conduce al pecado, ni lo intelectivo puro se libra necesariamente de él. Para
los gnosticos el origen primero de lo creado era fruto y a su vez causa de desorden.
Por el contrario, para Ireneo la substantia materiae era incontaminada y asi debia
mantenerse, puesto que su fin ultimo seria su principio, Dios*. Por tanto, el origen
del mal no se encuentra en el mundo material (cf. PD 7), es mas, “la creacion no
tiene sentido mas que para hacer posible la venida de Jests y la comunicacion de
la vida divina a la criatura capaz de recibirla”™.

EL ADMIRABLE INTERCAMBIO

Contra el individualismo neo-pelagiano y el desprecio neo-gndstico del cuerpo,
la carta Placuit Deo reafirma que la salvacion consiste en nuestra union con Cris-
to, quien, con su encarnacion, vida, muerte y resurreccion, ha generado un nuevo
orden de relaciones con el Padre y entre los hombres, y nos ha introducido en este
orden gracias al don de su Espiritu, para que podamos unirnos al Padre como hijos
en el Hijo, y convertirnos en un solo cuerpo en el primogénito entre muchos her-
manos (cf. PD 4). El documento presenta asi la salvacion como una introduccion
en un nuevo orden de relaciones con el Dios Trino y entre los hombres. Ademas, en
el punto 9 se menciona la divinizacion*' del hombre como una de las categorias —

3 TIreneo, Adv. haer. V, 18,1.

3 Cf. A. Orbe, San Ireneo y la creacién de la materia..., pp. 101-102.

% L.F. Ladaria, Teologia del pecado original y de la gracia, Madrid 2004, p. 24.

41 Sobre la divinizacion como salvacion del hombre véase: B. Sesboiié, Jesucristo el uinico
mediador. Ensayo sobre la redencion y la salvacion I. Problematica y relectura doctrinal,
Salamanca 1990, pp. 215-241; P. Urbano Lopez de Meneses, Theosis. La doctrina de la
divinizacion en las tradiciones cristianas. Fundamentos para una teologia ecuménica de la
gracia, Pamplona 2001.
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figuras dice exactamente el texto — soteriologicas descendentes que expresa la
obra salvadora del Hijo encarnado.

La divinizacion del hombre, la inhabitacion trinitaria y la filiacion adoptiva son
una misma realidad teologal que es esencialmente trinitaria. El hombre entra en
relacion con las tres divinas Personas en cuanto distintas entre si. La divinizacion
del hombre es ante todo relacion filial al Padre, principio de la vida intratrinita-
ria, segin los padres de la Iglesia, y principio de la creacion y la redencion. La
filiacion se da por la union real con Cristo por obra del Espiritu Santo. Los santos
padres han llamado a esta union transformadora del hombre con el término theosis
o deificatio®.

San Ireneo fue el primero de los padres de la Iglesia en resumir la economia de
la salvacion, y especialmente la razon de la encarnacion, en el principio del admi-
rable intercambio®. Este intercambio entre desiguales significa que Dios se hace
lo que nosotros somos sin perder lo que €l es para que nosotros lleguemos a ser lo
que €l es, llevando asi a la perfeccion nuestra propia naturaleza*. Para Ireneo, el
Verbo se ha encarnado para deificar al hombre:

Verbo de Dios, Jesucristo nuestro Sefior, quien, a causa de su inmenso amor, se hizo como
nosotros, a fin de que nosotros nos hiciésemos como EI*.

Y en otro lugar:

Esta es la razon por la que el Verbo de Dios se hizo hombre, y el Hijo de Dios, Hijo del
hombre, para que el Hombre, recibiendo en si al Verbo y adquiriendo la filiacion, se hicie-
se hijo de Dios*.

Aqui el lugdunense comprende la encarnacion como un acto salvifico, como
union-comunion de la condicion humana y divina en el Verbo encarnado y de ahi
pasa a la comunion de la humanidad en general con Dios*. Este axioma recoge
tres verdades de fe fundamentales: la preexistencia del Verbo, su real encarnacion
y la filiacion-divinizacion del hombre. Para los padres de la Iglesia no hay mas
destino del hombre que la vision de Dios y la divinizacion, hecha posible porque

2 Cf. L.F. Mateo-Seco, Salvacion y divinizacién (La leccién de los padres), “Scripta Theologica”
31(1999) 2, p. 453.

# J.L. Lorda, La Gracia de Dios, Madrid 2004, p. 89.

Cf. R. Polanco, La encarnacion en la teologia de san Ireneo de Lyon, “Anales de la Facultad de

Teologia” 51 (2000) 2, p. 58.

4 TIreneo, Adv. haer. V, Praef.

4 Treneo, Adv. haer. 111, 19,1; cf. 1V, 20,4; cf. Dem. ap. 3.5.7.

47 Cf. R. Polanco, La encarnacion en la teologia de san Ireneo de Lyon..., p. 57.
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el Hijo ha asumido la naturaleza humana. La divinizacidn es un puro don que no
responde a la naturaleza del hombre, sino a la libre voluntad de Dios*. En un pasa-
je anterior, Ireneo defiende la verdadera encarnacion del Verbo ante el docetismo
que consideraba aparente la humanidad de Cristo:

(Como podriamos ser hijos de adopcion por participacion si no hubiésemos recibido por
medio del Hijo la comunion que éste tiene con Dios, es decir, si el Verbo no la hubiese
comunicado con nosotros haciéndose carne?*

Para Ireneo la encarnacion es la del unico Jesucristo, esto significa que uno
solo se encarnd, nacid, y tiene una vida plenamente humana, incluso sometida al
sufrimiento de la pasion y de la muerte™. Unicamente uniéndose la misma Inco-
rruptibilidad e Inmortalidad a la carne, el hombre, que es corruptible y mortal, po-
dria recibir la incorruptibilidad y la inmortalidad de Dios’'. La encarnacion no es
un mero acontecimiento historico, es un acto divinizante de la naturaleza humana
(cf. PD 10). Como hemos visto anteriormente, Cristo es el mediador de la creacion
y la gracia “original” de la que gozaba Adan antes de pecar no puede ser mas que
una anticipacion de la plenitud que trajo Cristo encarnandose. Lo que Cristo nos
da, la divinizacion del hombre, es superior a lo que Adan nos puede transmitir®2,
En palabras de Ireneo:

Leed con mayor atencion el Evangelio que nos ha sido entregado por los apoéstoles
y leed también con mayor atencion las profecias y constataréis que toda la obra, toda la
enseflanza y toda la pasion de nuestro Seflor estan predichas en ellas. Si os atormenta el
deseo de saber qué novedad trajo nuestro Sefior con su venida, sabed que toda la novedad
que trajo consiste en traerse a si mismo, tal como habia sido anunciado. Porque esto era lo
que se anunciaba previamente, que vendria a innovar y vivificar al hombre*.

Por ultimo, recordemos que la carta de la Congregacion acentua el caracter tri-
nitario de la divinizacién, declarando que Cristo “nos ha introducido en este orden
gracias al don de su Espiritu, para que podamos unirnos al Padre como hijos en el
Hijo” (PD 4). Esto es justamente la linea teoldgica que habia establecido Ireneo:

48

Cf. L.F. Ladaria, Teologia del pecado original y de la gracia..., p. 6.
4 Treneo, Adv. haer. 111, 18,7.

0 Cf. Ireneo, Adv. haer. 111, 18,3; 111, 16,5 y 9; PD 11.

St Cf. Ireneo, Adv. haer. 111, 19,1.

2 Cf. L.F. Ladaria, Teologia del pecado original y de la gracia..., p. 43.
3 TIreneo, Adv. haer. 1V, 33,1.
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Nuestro nuevo nacimiento, el bautismo, tiene lugar por estos tres articulos, y nos otorga el
nuevo nacimiento en Dios Padre, por medio de su Hijo en el Espiritu Santo. Porque los que
llevan el Espiritu de Dios son conducidos al Verbo, es decir, al Hijo; el Hijo los presenta
al Padre, y el Padre les confiere la incorruptibilidad. Asi pues, sin el Espiritu no es posible
ver al Hijo de Dios, y sin el Hijo nadie tiene acceso al Padre, ya que el conocimiento del
Padre es el Hijo, y el conocimiento del Hijo de Dios se obtiene por medio del Espiritu
Santo. En lo que se refiere al Espiritu, segtn el beneplacito del Padre lo dispensa el Hijo,
como ministro, a quien el Padre quiere y como el Padre quiere™.

EL HOMBRE CREADO A IMAGEN Y SEMEJANZA DE DIOS

La carta Placuit Deo afirma que la salvacion que la fe nos anuncia no concierne
solo a nuestra interioridad, sino a la persona completa, en cuerpo y alma, que ha
sido creada por el amor de Dios a su imagen y semejanza, y esta llamada a vivir
en comunion con Aquel que es fuente de comunion y de vida (cf. PD 7). Con el fin
de comunicar a cada persona la comunion salvifica con Dios, el Hijo se ha hecho
carne (cf. PD 10).

La teologia de Ireneo esta construida en torno a la salus hominis. Esta teologia la
elabora Ireneo en dos movimientos: un primer momento es la creacion, en la que el
hombre es plasmado, por voluntad divina, a imagen y semejanza del Creador. Ireneo
identifica en los dos relatos del Génesis dos aspectos de un mismo acto creador de
Dios. A las palabras del Creador: “Hagamos al hombre a nuestra imagen y semejan-
za” (Gn 1,26) responde el cumplimiento con la plasis (Gn 2,7). Un segundo momen-
to es el cumplimiento final de esta creacion en Jesucristo que revela al hombre su
verdadera vocacion —ser imagen y semejanza de Dios —y la lleva a plenitud™.

Ya habiamos dicho que una de las finalidades de la encarnacion era revelar el
hombre al hombre. Cristo ha manifestado en si mismo al hombre hecho a imagen
y semejanza de Dios:

Entonces se manifestd este Verbo, cuando el Verbo de Dios se hizo hombre, asemejan-
dose al hombre y asemejando el hombre a si, a fin de que por la semejanza con el Hijo el
hombre pasara a ser estimado del Padre. Porque en los tiempos pasados se decia que el
hombre habia sido hecho a imagen de Dios, pero no se podia comprobar, porque el Verbo
era todavia invisible, y era a imagen de El que el hombre habia sido hecho.

3% Treneo, Dem. ap. 7.

% Cf. J. Retamar, La creacion del hombre en la obra de san Ireneo de Lyon, “Teologia Espiritual”
63 (2019), pp. 52-58.
% TIreneo, Adv. haer. V, 16,2.
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Segun el doctor, la revelacion de la verdad sobre la naturaleza del hombre no
es la inica funcion del Verbo encarnado, sino que lleva a la plenitud la imagen
y semejanza de Dios en el hombre. En otro lugar especifica ademas que el hombre
fue creado a imagen y semejanza de Cristo:

La imagen de Dios es el Hijo, a cuya imagen ha sido hecho el hombre. He aqui por qué, en
los Gltimos tiempos, se ha manifestado, para dar a entender que la imagen era semejante a si*’.

Centrémonos ahora en la creacion del hombre. Segun Ireneo, existe una gran
diferencia entre la creacion del mundo y la de Adan. Para plasmar al hombre se
excluye cualquier intervencion angélica, puesto que inicamente Dios (con sus dos
manos: Logos y Sophia)®® podria plasmar al hombre a su imagen y semejanza. Es
mas, el plasma modelado, la carne de por si sola es creada a imagen y semejanza
de Dios. Veamos la singularidad y la excepcionalidad de la creacion de Adan:

Por lo que se refiere al hombre, lo plasmé Dios con sus propias manos, tomando el polvo
mas fino y puro que hay en la tierra y mezclando proporcionalmente su propio poder dio
a aquel plasma su propia forma, de manera que lo visible mismo tuviera una forma divina,
ya que el hombre fue puesto en la tierra precisamente como imagen de Dios. Y para que
pasara a ser viviente, Dios sopld sobre su rostro un halito de vida, de modo que tanto por
lo que se refiere al soplo, como por lo que se refiere a la carne plasmada el hombre fuera
semejante a Dios®.

Dios origina al hombre por amor® y exclusivamente en ¢l dibuja su propia
forma. Ireneo afirma el caracter cristologico de la creacion del hombre. La car-

57 Treneo, Dem. ap. 22; cf. Adv. haer. 1V, 33 4.

8 “La expresion manus Dei aparece en las obras de Ireneo una veintena de veces para designar al

Hijo y al Espiritu Santo, expresando asi su intima union con el Padre en cada una de las etapas

del disefio creador y redentor de Dios en favor del hombre” (J. Retamar, La creacion del hombre

en la obra de san Ireneo de Lyon..., p. 61).

Ireneo, Dem. ap. 11.

¢ “En un principio Dios cred a Adan, no porque tuviera necesidad del hombre, sino para tener en
quien depositar sus beneficios. [...] Ni fue porque necesitara de nuestros servicios por lo que
nos mandod que le obedeciéramos, sino para darnos la salvacion. Porque obedecer al Salvador es
participar en la salvacion, y seguir a la luz es tener parte en la luz. [...] Servir a Dios no es hacer
a Dios un beneficio, ni tiene Dios necesidad de las atenciones de los hombres; al contrario, El
da a los hombres que le siguen y le sirven la vida, y la incorrupcion y la gloria eterna. [...] En la
misma proporcion, en que Dios no necesita de nada, el hombre necesita de la comunicacion de
Dios. Esta es, en efecto, la gloria del hombre: perseverar y permanecer en el servicio de Dios.
[...] Participando de la gloria del Sefior, el cual nos formd y nos prepar6 para esto, para que,
estando con El, participemos de su gloria” (Ireneo, Adv. haer. 1V, 14,1; cf. 1V, 14,2).
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ne de Adan recoge el misterio de la imagen divina, misterio que era inaccesible
a los angeles. El Verbo-Imagen de Dios plasma su propia imagen en el hombre, no
solamente en Adan, sino en cada uno de nosotros®'. Por eso dice el doctor en otro
lugar: “somos modelados por el Verbo en el seno materno” (4dv. haer. V, 15,3).

El modelo a cuya imagen y semejanza cre6 Dios al hombre fue, segln s. Ire-
neo, el Verbo Encarnado, mas exactamente la humanidad gloriosa de Jests. Uni-
camente Cristo resucitado con un cuerpo glorioso constituye el hombre perfecto,
a cuya imagen y semejanza fue plasmado el cuerpo de Adan, no como puro anticipo
del Verbo humanado, sino con impulso hacia ¢él, teniéndole como meta suprema®.

La Comision Teologica Internacional destaca el desarrollo teologico signifi-
cativo a partir del relato biblico que impulsoé san Ireneo con la distincion que
hace entre imagen y semejanza, segun la cual «imagen» denota una participacion
ontologica (methexis) y «semejanzay» (mimesis) una transformacion moral®. “La
imagen indica la marca del Hijo en el cuerpo, en referencia al Hijo que habia de
tomar carne; y la semejanza indica la marca del Espiritu en el alma, en referencia
a la participacion de la vida divina por el Espiritu”®. La imagen suele relacionarse
con la figura externa, con don inicial, es decir, la marca que el hombre lleva en su
cuerpo desde el mismo momento de su creacion; la semejanza, en cambio, tiene
que ver con la cualidad dinamica por la cual el ser humano esta siempre en deve-
nir y crecimiento hasta configuracion gloriosa con Cristo resucitado gracias a la
accion del Espiritu Santo®. “Dios no se contenta con crear al hombre a su imagen,
y quiere en ¢l un principio de similitud dinamica, destinada a incrementar, a pro-
gresar, a asemejarsele vitalmente hasta adquirir su misma perfeccion”*:

Por ahora hemos recibido el Espiritu de una manera parcial, que ha de ser completada
y que nos prepara para la incorruptibilidad acostumbrandonos gradualmente a recibir
y tener con nosotros a Dios®”.

¢ Cf. A. Orbe, El hombre ideal en la teologia de s. Ireneo, “Gregorianum” 43 (1962) 3, p. 454.

¢ Cf. ibid., pp. 460-461.

% Cf. Comision teologica internacional, Comunion y servicio: la persona humana creada a imagen

de dios, 2004, n. 15. Ver: Irenco, Adv. haer. V, 6,1;V, 81;V, 16,2.

J.L. Moreno, “Gloria Dei, vivens homo”. Uso actual de la formula de Ireneo, Esperanza del

hombre y revelacion biblica: XIV Simposio Internacional de Teologia de la Universidad de

Navarra, ed. J.M. Casciaro, Servicio de Publicaciones de la Universidad de Navarra 1996,

p. 229.

¢ Cf. J. Retamar, La creacion del hombre en la obra de san Ireneo de Lyon, “Teologia Espiritual”
63 (2019), pp. 72-73.

¢ Tbid., p. 75.

7 TIreneo, Adv. haer. V, 8,1.
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La salvacion en Cristo consiste en incorporarnos a nosotros mismos en su vida,
recibiendo su Espiritu (cf. PD 11). “La semejanza dada por el Espiritu Santo intro-
duce un nuevo y final periodo de la owovopia que se completd en la resurreccion,
cuando todo el género humano recibié la forma del nuevo Adan®. Con estas pa-
labras, la Comision continta la linea maestra de san Irenco de defender un tnico
plan de salvacion que descifra la conexion entre la creacion, la obra salvifica del
Verbo encarnado y el fin ultimo del hombre. Veamos a continuacion otros textos
de san Ireneo donde explica la interaccion entre el Espiritu y el hombre. Primero
detengamonos en la definicion ireneana de hombre:

El hombre es una mezcla de alma y carne que fue formado a semejanza de Dios y fue
plasmado por sus manos, esto es, por medio del Hijo y del Espiritu®.

Y mas adelante, en el quinto libro de la obra Adversus haereses el obispo afir-
ma:

El hombre completo es un compuesto y una unién del alma, que recibe en si el Espiritu
del Padre, combinada con la carne que ha sido modelada segun la imagen de Dios. [...]
Es cuando este Espiritu de Dios mezclado con el alma pasa a unirse a la carne, cuando se
realiza el hombre espiritual y perfecto, por medio de la efusion del Espiritu’.

Para Ireneo, gracias al Espiritu, se realiza primero un proceso de perfeccion del
hombre antes de la divinizacion. La perfeccion del hombre se alcanza por medio
de la obediencia y el sometimiento a la accion de las manos de Dios’!. Asi lo ex-
plica en un bellisimo pasaje:

Su mano fabrico tu sustancia; El te cubrira por dentro y por fuera con oro puro y plata,
y te adornara de tal manera que el mismo rey codiciara tu hermosura. [...] Si le entregas
a El lo que es tuyo, que es la fe en El y la sumision, recibiras el efecto de su arte y seras
una obra perfecta de Dios™.

El Lugdunense explica a continuacion que si falta al alma el Espiritu, el re-
sultado seria un hombre animal, imperfecto, debido a la ausencia de la plena se-
mejanza con Dios. Por otra parte, si se prescinde del cuerpo carnal, de la imagen

% Comision teoldgica internacional, Cuestiones selectas sobre Dios redentor, 1994, parte 111, n. 6.
®  Treneo, Adv. haer. IV, Praef, 4.

0 Treneo, Adv. haer. V, 6,1.

I Cf. A. Orbe, Deus facit, homo fit: Un axioma de san Ireneo, “Gregorianum” 69 (1988) 4, p. 634.
72 Treneo, Adv. haer. 1V, 38,2.
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material, ya no estariamos hablando del hombre, sino de algo distinto. Ireneo llega
a la conclusion que es la compenetracion y union de todos los elementos, carne,
alma y Espiritu, lo que hace al hombre completo, perfecto y espiritual. Este hom-
bre es objeto de la tinica salvacion™. Esto es lo que la Placuit Deo sostiene cuando
afirma: “La salvacion integral del alma y del cuerpo es el destino final al que Dios
llama a todos los hombres” (PD 15).

EL PECADO, ELMALY LA MUERTE

Pecando, el hombre ha abandonado la fuente del amor y se ha perdido en formas espurias
de amor, que lo encierran cada vez mas en si mismo. Esta separacion de Dios — de Aquel
que es fuente de comunidn y de vida — que conduce a la pérdida de la armonia entre los
hombres y de los hombres con el mundo, introduciendo el dominio de la disgregacion
y de la muerte (PD 7).

Con estas palabras, la carta Placuit Deo seniala cual es el origen del mal y de
la muerte segin la Revelacion, para proclamar al final del documento la buena
noticia de la salvacion en Cristo que la Iglesia anuncia en su mision de evangeli-
zar a todos los hombres: “La salvacion del hombre se realizara solamente cuan-
do, después de haber conquistado al ultimo enemigo, la muerte (cf. 1 Co 15,26),
participaremos plenamente en la gloria de Jesus resucitado, que llevara a plenitud
nuestra relacion con Dios, con los hermanos y con toda la creacion” (PD 15). Vea-
mos a continuacion como san Ireneo de Lyon ha interpretado las fuentes biblicas
y ha expuesto estas cuestiones fundamentales, también para el hombre de hoy,
como son el pecado, el mal y la muerte y la respuesta de la salvacion en Cristo.

El pecado, segun Ireneo, vino del hombre, no de su plasmador. De que el hom-
bre, antes de tiempo, quiso ser dios. El hombre ha sido creado con naturaleza
mortal y accede a la inmortalidad divina, a que le destina su Creador por medio de
la fe y la sumision’™. Este pecado de Adan tuvo su consecuencia: la muerte:

El bien consiste en obedecer a Dios, confiarse a El, y guardar lo que manda. El mal es
desobedecer a Dios, y esto es la muerte del hombre”. ;Como sera inmortal el que, siendo
de naturaleza mortal, no se sometié a su Creador?’®

3 Cf. Ireneo, Adv. haer. V, 6,1.

" Cf. A. Orbe, Deus facit, homo fit: Un axioma de san Ireneo..., p. 634-635.
5 TIreneo, Adv. haer. 1V, 38,1.

76 TIreneo, Adv. haer. 1V, 38.2.
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El hombre recién modelado mortal en natura, fue colocado en el Paraiso en
régimen no mortal en praeternatura, en su dia se volvera inmortal como dios en
Dios. Dios no podia comunicar a la naturaleza humana recién modelada, la atha-
nasia de su propio Espiritu. Seria lo mismo que hacerle inmediatamente dios y no
hombre. La athanasia prometida por Dios al linaje humano esta subordinada al
cumplimiento de su voluntad. El hombre creado en naturaleza mortal, en si mis-
mo, esta bajo la amenaza de la muerte. Al hombre le toca obedecer, dejarse hacer
en la naturaleza imperfecta y mortal que recibié de Dios. Solo asi se hara digno,
en cuerpo y alma, de revestir la inmortalidad y la incorrupcion a que el Hacedor le
destina”. La inmortalidad del hombre perdida por el pecado era don sobrenatural,
asi como es sobrenatural la inmortalidad recuperada en Cristo. Por consiguiente,
la muerte consecutiva al pecado es ante todo muerte sobrenatural — ruptura de la
comunion con la incorruptibilidad de Dios que implica como ulterior consecuen-
cia la muerte fisica, es decir, la disolucion natural del compuesto humano’. Pero
Ireneo va mas alla del concepto de muerte fisica como separacion del cuerpo y del
alma. Segun él, el alma tampoco es de por si vida:

Porque asi como el cuerpo animal de por si no es el alma, pero participa del alma todo el
tiempo que Dios quiere, asi el alma de por si no es la vida, pero participa de la vida que
Dios le confiere. [...] Asi pues, siendo Dios el que da la vida y la duracion indefinida,
es posible que las almas que originariamente no existian sigan existiendo mientras Dios
quiera que existan y que duren”.

Frente a la muerte como consecuencia del pecado, Ireneo subraya la magnani-
midad de Dios hacia Adan, el cual es victima del demonio raptor®’:

Porque, si el hombre, al que Dios habia hecho para la vida, cuando perdio esta vida como
consecuencia de la herida de la serpiente corruptora, ya no hubiese podido ser revivifica-
do, sino que se hubiese hundido en una muerte definitiva, Dios hubiese fracasado, mien-
tras que la malicia de la serpiente hubiese triunfado sobre el designio de Dios. Mas como
Dios es invencible y magnanimo, ha comenzado a usar de su magnanimidad, para que el
hombre sea corregido y tenga la experiencia de todas las situaciones, como lo hemos dicho

7 Cf. A. Orbe, Deus facit, homo fit: Un axioma de san Ireneo..., p. 637-638.

8 Cf.J. Vives, Pecado original y progreso evolutivo del hombre en Ireneo, “Estudios Eclesiasticos”
43 (1968), pp. 561-589.

7 Treneo, Adv. haer. 11, 34,3.

Cf. B. Sesboii¢, La racionalizacion teologica del pecado original, “Concilium” 304 (febrero

2004), p. 13; Ireneo, Adv. haer.1V, 39,3: “se compadecid del hombre, que acogi6 la desobediencia

por inadvertencia y no por malicia”.
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ya. Después, por medio del “segundo hombre”, ha atado al fuerte y se ha apoderado de sus
“vasijas” y ha destruido la muerte, devolviendo la vida al hombre que habia sido castigado
con la muerte®!.

Para Irenco, el pecado de Adan es ante Dios una pérdida de la vida, una pre-
cipitacion injusta a la transgresion incitada por Satanas a través de una falsa pro-
mesa de inmortalidad, encadenando de este modo al hombre®?. Pero el obispo de
Lyon no se satisface con dar una explicacion sobre el pecado original. Va mas alla
y profundiza en el origen del mal:

Desde entonces este Angel se hizo apéstata y enemigo, tuvo envidia de la obra modelada
por Dios y pretendi6 hacerle también enemigo de Dios®. El diablo, que no es mas que un
angel apdstata, solo puede hacer lo que hizo al principio, es decir seducir y arrancar el
espiritu del hombre, para que pueda quebrantar el mandamiento de Dios. [...] Esto es lo
que hace el diablo: es uno de aquellos angeles [...] y por envidia del hombre, desert6 de la
ley de Dios, pues la envidia es enemiga de Dios™.

Satanas cometio dos pecados, segun sefiala Ireneo: la apostasia y la envidia al
plasma de Dios por los muchos dones que le habian sido concedidos, especial-
mente la vida:

El angel le hizo perder el sentido, a causa de los celos y la envidia que sentia con respecto
al hombre, por los multiples dones que Dios le habia otorgado. [...] El angel, habiéndose
convertido por una mentira en caudillo y originador del pecado, fue él mismo expulsado
por haberse enfrentado con Dios, e hizo que el hombre fuera expulsado del jardin®.

Se da a entender implicitamente que el angel envidi6 al plasma por la imagen
y semejanza divina impresas en ¢él. Pero de este modo no solo atentaba contra el
hombre, sino que atentaba contra el Cristo a cuya imagen y semejanza habia sido
hecho. El Verbo encarnado y glorioso, modelo y fin Gltimo del hombre, quedaba
injustificado con la pérdida de Adan®.

81 Treneo, Adv. haer. 111, 23,1.

8 Cf. Ireneo, Adv. haer. 111, 23,1.

8 TIreneo, Adv. haer. 1V, 39,3.

8 TIreneo, Adv. haer. V, 24,3—4.

Ireneo, Dem. ap. 16.

8 Cfr. A. Orbe, El hombre ideal en la teologia de s. Ireneo, “Gregorianum” 43 (1962) 3, p. 487.
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La envidia llevo al diablo a tentar a Eva por medio de la mentira. Ireneo dedica
todo un capitulo del libro V a explicar la mentira de Satanas®’. Adan y Eva caen en
la tentacion y seguidamente aparecen las consecuencias:

Entonces, en primer lugar, hizo caer sobre ella (la serpiente) la maldicion para proceder
después, solamente, al castigo del hombre; porque Dios 0di6 a aquel que habia seducido
al hombre, en tanto que fue compadeciéndose poco a poco del hombre que habia sido
seducido®.

El castigo o reprimenda (lat. increpatio) no tiene caracter definitivo como la
maldicion. Al contrario, Dios aparta al hombre de Satanas, poniendo enemistad
entre ambos. La increpatio insta a la conversion, a entrar de nuevo en el camino
de la obediencia a Dios. Asi pues, la culpa de Adan queda limitada temporalmente
y no perdura hasta la eternidad®:

Puso fin (Dios) a su transgresion interponiendo la muerte y haciendo cesar el pecado al
imponerle la disolucion de la carne en la tierra; de suerte, cesando el hombre en un deter-
minado momento de vivir al pecado, y muriendo al pecado, podia empezar a vivir para
Dios™.

Se inici6 asi el régimen de la muerte. La inmortalidad del hombre ha sido re-
cuperada en Cristo, el cual, “como primogénito de los muertos, es origen y sefial
de la vida de Dios” (Dem. ap. 39).

Y esto lo realizd mediante el proceso de recirculatio, esto es, deshaciendo la obra mal
hecha por el primer hombre (cf. Adv. haer. 111, 18,6-7; V, 21,1-2): si el hombre pecd por
desobediencia al Padre y por eso fue condenado a la muerte, Cristo acepta la muerte por
obediencia al Padre para darnos la vida®'.

Adan mortal fue absorbido por la inmortalidad de Cristo-Recapitulador resuci-
tado. El es el modelo que Dios tuvo delante al modelar a Adan. Por tanto, Cristo es
el objetivo al que ha de llegar la carne humana. El hombre es un ser «in fieri», se

8 Treneo, Adv. haer. V, 23.

8 Treneo, Adv. haer. 111, 23,5.

% Cf. H. Pietras, Pierwszy grzech ludzi wedlug sw. Ireneusza (Adv. haer. V, 23,1-2), en: Grzech
pierworodny, ZMT 12, Krakow 1999, p. 36.

% Treneo, Adv. haer. 111, 23,6.

%L N. Martinez-Gayol, Ireneo de Lyon: la idea de «reparaciony en el contexto de la
“recapitulacion”, “Estudios eclesiasticos” 85 (2010) 332, p. 18.
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esta haciendo, solamente después de la resurreccion llegara a ser perfecto hombre,
cuando su carne haya adquirido la incorruptibilidad y la inmortalidad®?, “porque
la salvacion del hombre esta en la destruccion de la muerte” (Adv. haer. 111, 23,7).

UNA ECONOMIA DE SALVACION

En el punto 8 de la carta de la Congregacion se nos presenta la fe en un Dios
que busca ininterrumpidamente a los hombres a lo largo de toda la historia para
salvarlos, para compartir su vida con ellos, invitindolos a una alianza de amistad
y para vivir en comunién con El. Gracias a su intervencion salvifica para Israel, ha
preparado el envio al mundo de su Hijo en la plenitud de los tiempos. La Placuit
Deo profesa la unicidad de Dios y de la economia de salvacion por él realizada.
Se mencionan algunos acontecimientos de la historia sagrada: en el orden crea-
cional, la alianza con todos los hombres en Noé y la alianza con Abraham y su
descendencia; a modo general, la historia del pueblo de Israel y su preparacion;
y por ultimo, “en la plenitud de los tiempos”, la venida de Jesucristo (cf. PD 8).
Veremos a continuacion como entiende san Ireneo la preparacion que menciona el
texto y su relacion con la encarnacion del Verbo.

San Irenco insiste en la unicidad de Dios Creador y Redentor®. Para la gran
tarea de especificar la funcion del Hijo como Revelador del Padre, ofrece argu-
mentos muy significativos para hacer una lectura de la historia enfocada en el Hijo
encarnado que ha unido el fin con el principio®. Escribe asi:

Nuestro Seflor Jesucristo, el cual, en los Gltimos tiempos se ha hecho hombre entre los
hombres en orden a unir el fin con el principio, esto es, el hombre con Dios®.

El Hijo que se ha encarnado en los “Gltimos tiempos™ ha estado siempre pre-
sente entre los hombres. Cristo es la clave para la comprension de toda la historia
humana y la manifestacion de la unidad de la economia en la que Dios se relaciona

%2 Cf. ibid., pp. 11-12.

% Treneo, Adv. haer. 111, 18,1: “Puede mostrarse con evidencia, que el Verbo, que desde el principio
estaba en Dios, aquel por medio del cual fueron hechas todas las cosas y que desde siempre
estaba presente en el género humano, en los ltimos tiempos, en el momento predeterminado
por el Padre, se unié a lo que El mismo habia modelado y se hizo hombre capaz de padecer”.

% Cf. B. Benats, “Qui enim finem intulit, hic et initium operatus est” (A.H. IV, 12,4). Rilettura
della storia a partire dell’evento del Figlio incarnato in Ireneo di Lione, “Pontificia academia
theologica” 8 (2009) 2, p. 300.

% TIreneo, Adv. haer. 1V, 20,4.
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con el hombre. Las prefiguraciones, las profecias y los patriarcas igualmente han
preparado la venida de Cristo:

Esta claro que son los patriarcas y los profetas, que fueron figura de nuestra fe y sembraron
en la tierra la venida del Hijo de Dios, anunciando quién y cémo seria, a fin de que los
hombres que habian de venir, teniendo temor de Dios, recibieran facilmente, enseiados
por los profetas, la venida de Cristo, instruidos por las Escrituras®’.

Ireneo explica de qué modo la encarnaciéon mediadora y recapituladora de
Cristo alcanza el Antiguo Testamento. La primera razon es debida a la unicidad
de la encarnacion como medio de comunicacion entre Dios y el hombre, que se
extiende por medio del anuncio profético. Ireneo afirma que el Verbo dio a los
profetas el carisma profético para anunciar su encarnacion con palabras y acciones
(ctf. Adv. haer. 1V, 20,4), capacitandolos para ello (cf. Adv. haer. 1V, 20,5). Una
segunda razon consiste en el significado que le concede a la profecia: anuncio ade-
lantado de los acontecimientos futuros, es decir, de la encarnacion (cf. Adv. haer.
1V, 20,5; Dem. ap. 34). Y asi como la encarnacion es una forma de ver a Dios, los
profetas anunciaron que Dios seria visto. Y lo que anunciaron eso mismo vieron
por medio del Espiritu en forma profética’:

Anunciaban de antemano los profetas que Dios seria visto de los hombres. [...] Dios lo
puede todo, y asi fue visto entonces proféticamente por medio del Espiritu, y ha sido visto
segun la adopcion por medio del Hijo, y sera visto seglin su paternidad en el reino de los
cieelos, ya que el Espiritu prepara al hombre para hacerlo hijo de Dios, y el Hijo lo lleva
al Padre, y el Padre le da la incorrupcion y la vida eterna, cosas todas que resultan a cada
uno del hecho de ver a Dios”.

El santo obispo hace ver como las tres formas graduales de ver a Dios (pro-
fética, adoptiva y paterna) estan relacionadas con la encarnacion. Llegamos asi
a la tercera razon. La profecia era el medio por el que el Espiritu preparaba al
hombre capacitandolo para ver a Dios y asi alcanzar la incorrupcion. Esta pre-
paracion consiste en la donacion de la participacion en Dios, en su vida, en su
gloria'®: “Porque la gloria de Dios es el hombre que vive, y la vida del hombre
es la vision de Dios” (Adv. haer. 1V, 20,7). La preparacion ya era salvifica, por ser

% Cf. B. Benats, “‘Qui enim finem intulit, hic et initium operatus est” (A.H. IV, 12,4), pp. 304-305.
97 Treneo, Adv. haer. 1V, 22,1.

% Cf. R. Polanco, La encarnacién en la teologia de san Ireneo de Lyon..., pp. 68—69.

% Treneo, Adv. haer. IV, 20,5.

10 Cf. R. Polanco, La encarnacion en la teologia de san Ireneo de Lyon..., pp. 70-71.
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la preparacion de la encarnacion del Hijo de Dios. Todos los justos, a lo largo de
la economia, “se van ejercitando para la incorrupcion y se van preparando para
la salvacion” (Adv. haer. V, 35,2). El paso de la forma deuterotestamentaria de la
economia de salvacion a la neotestamentaria lo constituye la encarnacion de Cris-
to. Es la novedad de su carne la que, como hemos visto, da continuidad y unidad
a la gran economia de salvacion'®'.

Ireneo especifica que el delito de Adan no entraba en la economia primera de
Dios; como tampoco la muerte de Adan y de su linaje, ni en consecuencia la Dis-
pensacion de la Muerte de Cristo, remedio de la de Adan. La muerte de Cristo vie-
ne a enmendar el desorden introducido por el pecado de la carne en el mundo'*:

Era preciso que, por tanto, que el que tenia que dar muerte al pecado y rescatar al hombre
de su pena de muerte, se hiciera precisamente lo que éste era, es decir, hombre, reducido
a esclavitud por el pecado y cautivo de la muerte. Asi el pecado recibiria muerte de mano
de un hombre, y el hombre escaparia de la muerte. Asi como por la desobediencia de un
hombre, modelado el primero de la tierra virgen, muchos fueron hechos pecadores y per-
dieron la vida, asi fue preciso que por la obediencia de un hombre, que nacio el primero de
una virgen, muchos han sido justificados y han alcanzado la salvacion'®.

La trayectoria lineal de la historia de la humanidad esta centrada en Cristo,
paradigma del hombre. Pero no estrictamente en la muerte de Cristo, sino en su
inmediata clarificacion segun la carne. Hacia Cristo glorificado en la carne, como
a su modelo, se dirige el hombre desde Adan. Y de Cristo glorificado en la carne
fluye el Espiritu Santo sobre el hombre orientandole hacia la consumacion. Tal
concepcion lineal de la historia no depende, segtn Ireneo, del pecado humano; ni,
por tanto, esta necesariamente vinculada a la muerte redentora de Jests'™.

CRISTO SUMO SACERDOTE DE LA NUEVA ALIANZA

Si seguimos leyendo la carta Placuit Deo nos encontramos con un punto que
presenta una sintesis de las distintas categorias soterioldgicas con las que la teolo-
gia a lo largo de su historia ha expresado el misterio de la salvacion. Hasta aqui,
habiamos mostrado algunas de estas figuras con perspectiva descendente, como

101 Cf. A. Orbe, Vision del Padre e incorruptela segin san Ireneo, “Gregorianum” 64 (1983) 2,
p- 202; cf. Ireneo, Adv. haer. 1V, 31; 33,3.

12 Cf. A. Orbe, Introduccion a la teologia de los siglos II y III, tomo 11, Roma 1987, p. 770.

103" Treneo, Adv. haer. 111, 18,7.

104 Cf. A. Orbe, Introduccion a la teologia de los siglos I y II..., p. 781.
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son: revelacion y divinizacion. “Asumiendo la perspectiva ascendiente (desde los
hombres que acuden a Dios), El es el que, como Sumo Sacerdote de la Nueva
Alianza, ofrece al Padre, en el nombre de los hombres, el culto perfecto: se sa-
crifica, expia los pecados y permanece siempre vivo para interceder a nuestro
favor” (PD 9). Veamos ahora lo que dice la teologia sobre sacerdocio de Cristo
del Doctor Unitatis:

No venia El a abolir la ley, sino a cumplirla, ejecutando la obra del Sumo Sacerdote,
haciendo a Dios benévolo en favor de los hombres, y limpiando a los leprosos, y curan-
do a los enfermos, y muriendo El, para que el hombre desterrado saliera de su destierro
y volviera valerosamente a su heredad'®,

El ejercicio del Salvador era de Sumo Sacerdote. Y como tal, hacia a Dios
benévolo en favor de los hombres, limpiaba a los leprosos, curaba a los enfermos
y moria para la redencion del hombre. Ireneo otorga singular peso a la muerte,
acto supremo del sacerdocio de Jesus. La frase “muriendo El, para que el hombre
desterrado (exiliatus homo) saliera de su destierro y volviera valerosamente a su
heredad” hace referencia a Num 35,25ss y a Jos 20,6. Tras la muerte del Sumo
Sacerdote se anunciaba una amnistia general. Su defuncion equivalia al parecer
aun acto de expiacion, tras el cual el asesino involuntario podia salir impune de la
ciudad de refugio. Ireneo asigna a la muerte de Cristo la virtud propiciadora de la
muerte del Sumo Sacerdote en Israel; extendiéndola para todo el mundo al pecado
de Adan, origen del exilio fuera del Edén'*.

En estos ultimos tiempos, el Sefior, por medio de su encarnacion, ha tenido que resti-
tuirnos su amistad, haciéndose “mediador entre Dios y los hombres” (1 Tim 2,5). El hizo
que el Padre, contra el cual habiamos pecado, nos fuera benévolo, pues con su obediencia
le consold de nuestra propia desobediencia, y nos ha otorgado la gracia de la conversion
y de la sumision a nuestro Autor!'?’.

La encarnacion le constituye Sacerdote Sumo, mediador supremo entre Dios
y los hombres. Pero fue la muerte sacrificial en la cruz la que otorgd eficacia —
frente al pecado de Adan - a los misterios de la vida de Jestis. Todos sus actos eran
sacerdotales por su orientacion al sacrificio en la cruz en obediencia al Padre. Por
la obediencia, todo acto en la carne de Cristo era sacerdotal'®.

195 Treneo, Adv. haer. 1V, 8,2.
1% Cf. A. Orbe, Introduccion a la teologia de los siglos IT y IlI..., pp. 777-779.
07 Treneo, Adv. haer. V, 17,1.
18 Cf. A. Orbe, Introduccion a la teologia de los siglos II y III, tomo 11, p. 778.
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Como Sumo Sacerdote de la Nueva Alianza, ofrece al Padre, en el nombre de los hombres,
el culto perfecto: se sacrifica, expia los pecados y permanece siempre vivo para interceder
a nuestro favor (PD 9).

Con estas palabras, la carta cita tres acciones del culto sacerdotal perfecto de
Cristo: el sacrificio, la expiacion y la intercesion ante el Padre de Cristo resucita-
do. Veamos que dice Ireneo de estas connotaciones del sacerdocio de Cristo.

Todos los sacrificios del AT son interpretados por Ireneo como dones que Dios
hace a su pueblo, y como una forma de educarlos, de prepararlos y de acostumbrar-
los a ser depositarios de su Espiritu y participes de la comunion con Dios (Adv. haer.
1V, 14,2-3), la cual llegara a su culmen en el Hijo, pasando también por el sacrificio,
para que en él podamos ir también acostumbrandonos y creciendo en cercania con
Dios!®. Dios rechaza todo sacrificio que sea iniciativa del hombre para que le sea
propicio, pues nada aprovechan para la justificacion (4dv. haer. 1V, 17,1). Lo que
¢l quiere es “la fe, la obediencia y la justicia para salvarlos” (Adv. haer. 1V, 17,4).

En fin, también nosotros con justo titulo recibiendo la misma fe, que tuvo Abraham, y
tomando la cruz como Isaac tomo la lefia, le seguimos. Porque en Abraham habia apren-
dido y se habia acostumbrado el hombre a seguir al Verbo de Dios. Abraham segun la fe,
habiendo seguido el mandato del Verbo de Dios, con animo pronto ofrecio a su unigénito
y querido hijo en sacrificio a Dios; para que también Dios tuviera a bien ofrecer por toda su
descendencia en sacrificio para nuestra redencion a su Unigénito y querido Hijo Jests'®.

Nuestra participacion consiste en tomar la cruz y seguir en la fe a Cristo que
se entrega en sacrificio “para nuestra redencion”. Respecto a la expiacion, Dios
no tiene ninguna necesidad de ella. Es en el hombre donde nace esta necesidad de
reparacion como resultado de una relacion de amor en la que quiere permanecer.
La expiacion no es el precio que tenemos que pagar para ser perdonados o recon-
ciliados, sino la posibilidad que Dios nos dona de responder al amor reconciliador
y gratuito que nos ofrece, para que la gracia del perdon sea efectivamente posible
para nosotros'!!,

Por la misericordia de Dios Padre, que se apiado de la obra modelada por El, y le otorgd
la salvacion, restableciéndola por medio del Verbo, esto es, por medio de Cristo, para que

>

199 Cf. N. Martinez-Gayol, Ireneo de Lyon: la idea de ‘‘reparacion” en el contexto de la

“recapitulacion” ..., pp. 30-31.

10" Treneo, Adv. haer. 1V, 5,4.

- Cf. N. Martinez-Gayol, Ireneo de Lyon: la idea de ‘reparacion” en el contexto de la
“recapitulacion”..., p. 31.
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el hombre sepa por experiencia que no recibe la incorrupcioén por si mismo, sino por puro
don de Dios''%.

En la obra Epideixis, o como es conocida en castellano, Demostracion aposto-
lica, Ireneo escribe un bello pasaje sobre la intercesion de Cristo:

Alli donde haya alguien que creyendo en El y haciendo su voluntad le recuerde e invoque,
Jesus se hace presente y atiende las suplicas de quien le invoca con corazéon puro. De este
modo, habiendo obtenido la salvacion, nosotros permanecemos en constante accion de
gracias a Dios, nuestro Salvador, el que por su magna ¢ insondable sabiduria, nos salva
y proclama la salvacion desde lo alto de los cielos, salvacion que es la venida visible de
nuestro Sefior, es decir, su vida humana, salvacion que por nuestras propias posibilidades
no podiamos conseguir'".

LA MEDIACION SALVIFICA DE LA IGLESIA

En los capitulos V=VI encontramos la parte eclesiologica de la carta Placuit
Deo. A partir del punto 12 se afirma que “el lugar donde recibimos la salvacion
traida por Jesus es la Iglesia, comunidad de aquellos que, habiendo sido incorpo-
rados al nuevo orden de relaciones inaugurado por Cristo, pueden recibir la pleni-
tud del Espiritu de Cristo” Esta mediacion salvifica de la Iglesia viene propuesta
como “una ayuda esencial para superar cualquier tendencia reduccionista” (PD
12), como son el neognosticismo y el neopelagianismo. La carta nos recuerda
aquello que habia dicho la Constitucion dogmatica Lumen Gentium del Concilio
Vaticano II, que la Iglesia es “el sacramento universal de la salvacion” (LG 48), es
en Cristo “el signo y el instrumento de la union intima con Dios y de la unidad de
todo el género humano” (LG 1). La mediacion salvifica de la Iglesia asegura que
la salvacion consiste en “la incorporacion en una comunion de personas que par-
ticipa en la comunioén de la Trinidad” (PD 12). La Constitucion dogmatica Lumen
Gentium también afirma que el “caracter de universalidad que distingue al Pueblo
de Dios es un don del mismo Sefior con el que la Iglesia catdlica tiende, eficaz
y perpetuamente, a recapitular toda la humanidad, con todos sus bienes, bajo Cris-
to Cabeza, en la unidad de su Espiritu” (LG 13). En este punto, los padres con-
ciliares se refieren a unas palabras de san Ireneo de su libro Adversus haereses:

2 Treneo, Adv. haer.V, 21,3.
113 Treneo, Dem. ap. 97.
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De Verbo se hace hombre, recapitulando en si mismo todas las cosas, de suerte que asi
como el Verbo de Dios es cabeza del mundo supraceleste e invisible y espiritual, asi tam-
bién tenga el principado en el mundo de lo visible y de lo corporal, asumiendo en si mismo
la primacia y constituyéndose a si mismo en cabeza de la Iglesia, atrayendo a si todas las
cosas en el tiempo conveniente'*,

En otro lugar, el santo doctor define a la Iglesia como el cuerpo de Cristo, quien
es cabeza (cf. IV, 33,4) y dador de su fundamento divino y universal de vida. De
Cristo la Iglesia toma su principio, su crecimiento y en torno a él se retine. El prin-
cipio de vida que estd siempre presente, y continuamente vivifica, es el Espiritu
Santo''s:

Este es el don de Dios, que ha sido confiado a la Iglesia misma, tal como habia sido el
halito de vida a la obra modelada (Gn 2,7), a fin de que sean vivificados todos los miem-
bros que lo reciban. En El estd fundada la comunion con Cristo, es decir, en el Espiritu
Santo, prenda de incorruptibilidad. [...] Porque alli donde esta la Iglesia, alli esta también
el Espiritu de Dios; y donde esta el Espiritu de Dios, alli esta la Iglesia y toda gracia''.

La Iglesia ofrece esta mediacion para participar en el Espiritu de la vida de
Cristo. Ella es universal porque el Espiritu no conoce barreras. El Espiritu Santo
no esta disperso difusamente por la tierra, sino que se da a conocer en la constitu-
cion historica de la Iglesia, “comunidad visible” (PD 12)!7.

LA ECONOMIA SACRAMENTAL

Los puntos 13 y 14 de la carta Placuit Deo se enfrentan a la vision individua-
lista neopelagiana y la vision interna meramente neognostica, que contradicen
abiertamente la economia de los sacramentos, a través de la cual Dios ha querido
salvar a cada persona humana. La participacion en la Iglesia al nuevo orden de
relaciones inaugurado por Jesus sucede a través de los sacramentos. Con la gra-
cia de los siete sacramentos, los creyentes crecen y se regeneran continuamente
(cf. PD 13). En el documento expone la causa de la efectividad de la economia

14 Treneo, Adv. haer. 111, 16,6; 111, 22,1-3.

15 J. Kadylak, Wielos¢ w jednosci: elementy eklezjologii sw. Ireneusza z Lyonu, “Rocznik Teolo-
giczny” 51,1-2 (2009), pp. 127-128.

16 Treneo, Adv. haer. 111, 24,1.

7 A.E. Nicola, La dimension pneumatolégica de la Iglesia segun Ireneo de Lyon, “Teologia
y Vida” 64 (2013), p. 18.
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sacramental: El cuerpo humano ha sido modelado por Dios (sobre la plasis en san
Ireneo ya hemos hablado anteriormente), quien ha inscrito en él un lenguaje que
invita a la persona humana a reconocer los dones del Creador y a vivir en comu-
nién con los hermanos. El Salvador ha restablecido y renovado, con su encarna-
cion y su misterio pascual, este lenguaje originario y nos lo ha comunicado en la
economia corporal de los sacramentos. Gracias a los sacramentos, los cristianos
pueden vivir en fidelidad a la carne de Cristo y, en consecuencia, en fidelidad al
orden concreto de relaciones que El nos ha dado (cf. PD 14). Como ya podemos
apreciar, el fundamento teologico de la economia sacramental esta plasmado ya
en el pensamiento antropoldgico, cristologico y eclesiologico de san Ireneo. Nos
vamos a centrar en los tres sacramentos que menciona la carta: el Bautismo, la Eu-
caristia y la Penitencia (cf. PD 13). Cabe decir que Ireneo coloca los sacramentos
en el marco de la economia de salvacion, es decir, en la disposicion eterna de Dios
que se cumple en la “carne” del tiempo''®,

El bautismo, seglin san Ireneo, que se recibe en nombre de las tres Personas
divinas para remision de los pecados, es el sello (sphragis) de la vida eterna y el
nuevo nacimiento en Dios como hijos suyos!!’. La fe confiesa que somos salvados
por el bautismo, que nos da el caracter indeleble de pertenencia a Cristo y a la
Iglesia. Por el bautismo apostdlico la Iglesia se instituye y se funda, distribuyendo
y suministrando a los creyentes el Espiritu Santo que ha recibido del Sefior mismo
para la purificacion de alma y cuerpo'.

Sobre la eucaristia, la doctrina del obispo de Lyon se puede presentar en los
siguientes puntos: a) la participacion en la eucaristia es fundamento de la esperan-
za en la resurreccion; b) la eucaristia demuestra que la carne es capaz de recibir el
don de Dios; ¢) la invocacion (epiclesis) hace la eucaristia; d) emplea el término

“eucaristizado” equivalente a consagrado'?!.

Ofreciendo la Iglesia su ofrenda con simplicidad, su ofrenda es justamente tenida como
sacrificio puro delante de Dios [...]. Porque es necesario que nosotros presentemos una
ofrenda a Dios y seamos en todo agradecidos a nuestro Creador, ofreciéndole con disposi-
ciones puras, con una fe sin hipocresia, con una esperanza cierta y con un amor ardiente,
las primicias de sus propias criaturas. Solo la Iglesia ofrece esta ofrenda pura al Creador,
pues ella le ofrece en accion de gracias lo que es parte de su creacion'?. Nuestras creencias

118 Cf. J.M. Rovira, Los Sacramentos, simbolos del Espiritu, Barcelona 2001, p. 48.

119 Cf. Ireneo, Dem. ap. 3.

120 Cf. Ireneo, Dem. ap. 41.

12 Cf. J. Rico, Los sacramentos de la iniciacion cristiana. Introduccion teoldgica a los Sacramentos
del Bautismo, Confirmacion y Eucaristia, Toledo 2006, p 153.

122 Treneo, Adv. haer. 1V, 18,4.
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estan en armonia con la Eucaristia, y a su vez la Eucaristia es confirmacion de nuestras
creencias. Porque ofrecemos lo que es de El, proclamando de una manera adecuada la co-
municacion y la unidad que se da entre la carne y el Espiritu. Porque asi como el pan que
procede de la tierra al recibir la invocacioén de Dios ya no es pan comun, sino Eucaristia,
compuesta de dos elementos, terreno y celestial, asi también nuestros cuerpos, al recibir la
Eucaristia, ya no son corruptibles, sino que tienen la esperanza de la resurreccion eterna'?.

El texto afirma que la eucaristia es dogma de fe y, al mismo tiempo, expre-
sion de ésta. Es tnico sacrificio puro ante Dios porque responde a la logica de
la economia de salvacion cuya iniciativa es de Dios. Se afirma la presencia real
del cuerpo y la sangre de Cristo. El pan y el vino aseguran la comunion con el
Verbo, la redencion. Alimentarse de la Eucaristia es garantia de resurreccion para
gloria de Dios (4dv. haer. V, 2,3). Ireneo asegura que el caliz de la eucaristia es
la comunion con la sangre del Sefor, igual que el pan que partimos es la comu-
nién con su cuerpo (cf. Adv. haer. V, 2,2). Los dones son muestra de la bondad de
las criaturas y desacreditan cualquier concepcion maniquea de la materia!?*, Para
nuestro santo existe una relacion entre la creacion, la encarnacion, la eucaristia
y la resurreccion:

Asi pues, en cuanto el caliz de vino templado y el pan amasado reciben la Palabra de Dios
y se hace eucaristia del cuerpo de Cristo, la sustancia de nuestra carne recibe de ella incre-
mento y la asimila. [...] asi también nuestros cuerpos que se alimentan con ella, resurgiran
a su propio tiempo, cuando la Palabra del Sefor les haga el don de la resurreccion para
gloria de Dios Padre'®.

Analicemos ahora la doctrina de san Irenco respecto al sacramento de la pe-
nitencia. El santo obispo de Lyon nos informa de algunos casos en que personas
que habian cometido pecados de fornicacion y apostasia de la fe eran admitidas
de nuevo en la comunidad eclesiastica después de haber confesado publicamente
su culpa y haber hecho penitencia:

Los hay que se relacionan en secreto con las mujeres que adoctrinan, como lo han recono-
cido con frecuencia, con otros errores suyos, las mujeres seducidas por ellos y convertidas
después a la Iglesia de Dios!*.

123 Treneo, Adv. haer. 1V, 18,5.

124 Cf. G.L. Miiller, Dogmatyka katolicka, Krakow 2015, p. 699.
125 Treneo, Adv. haer.V, 2,3.

126 Treneo, Adv. haer. 1, 6,3.
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A finales del siglo II aparece una forma de penitencia para el perdon de los
pecados graves, una “segunda penitencia” que Ireneo llama exomologesis. Esta
es un ritual por la cual la persona confesaba piblicamente su pecado y adquiria el
estatuto de penitente. Segun Irenco, la conversion lleva a la vida eterna:

A los que han permanecido en su amor, unos desde el principio, otros desde su conversion,
a los que han guardado sus mandamientos, les dara como gracia la vida, la incorruptibili-
dad y la gloria eterna'?’.

El lugdunense no excluye ningun pecado de la penitencia, salvo el pecado
contra el Espiritu Santo:

Otros, en cambio, para rechazar el don del Espiritu [...] pecan contra el Espiritu de Dios
y caen en el pecado imperdonable'?.

Estos “otros” son definidos por Ireneo como aquellos que sostienen la existen-
cia de falsos profetas y rechazan el Espiritu profético de la Iglesia. Parece ser que
habla aqui de los montanistas que rechazaban el evangelio de san Juan y algunas
cartas de san Pablo. En opinion del apologeta, el pecado imperdonable se encua-
dra entre los de apostasia, es decir, la negacion del Padre, del Hijo y, directamente,
del Espiritu Santo porque consiste en el rechazo al don de profecia y a otros dones
que proceden del Espiritu para el bien de la Iglesia'®.

MARIA, LA VIRGEN MADRE DEL SALVADOR Y NUEVA EVA

La breve conclusion de la Carta menciona la mision evangelizadora de la Igle-
sia y la dimension escatoldgica de la vida cristiana:

Fundados en la fe, sostenidos por la esperanza, trabajando en la caridad, siguiendo el
ejemplo de Maria, la Madre del Salvador y la primera de los salvados, estamos seguros
de que “somos ciudadanos del cielo, y esperamos ardientemente que venga de alli como
Salvador el Sefior Jesucristo. El transformara nuestro pobre cuerpo mortal, haciéndolo
semejante a su cuerpo glorioso, con el poder que tiene para poner todas las cosas bajo su
dominio” (Flp 3,20-21) (PD 15).

127 Treneo, Adv. haer. 1, 10,1; cf. 11, 3,4; 1, 13,5; 1, 6,3.

128 Treneo, Adv. haer. 111, 11.9.

129 Cf. W. Turek, Odrzucenie daréw Ducha Swietego a grzech nieodpuszczalny w ujeciu $w. Ire-
neusza, “Studia Ptockie” 27 (1999), pp. 31-33.
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Al final de esta exposicion general de la doctrina del Doctor Unitatis, quiero
brevemente presentar su mariologia'*. Las ensefianzas sobre Maria brotan en la
obra del santo, por una parte, de la necesidad de defender la verdad de las dos
naturalezas de Cristo. Frente al docetismo, tanto marcionita como valentiniano, el
obispo argumenta la verdadera y real maternidad de Maria. Por otra parte, defien-
de la maternidad virginal y divina de Maria frente a las doctrinas de los ebionitas.
Veamos a continuacion un texto que resume muy bien toda su mariologia y mues-
tra como la teoria cristologica de la recapitulacion impregna toda ella.

El Verbo, al recapitular en si mismo al mismo Adan tom¢ sustancia de Maria, siendo ésta
todavia virgen, con una generacion que reproduce debidamente la de Adan. [...] Si el
primer Adéan fue tomado de la tierra y modelado por el Verbo de Dios, era necesario que
el mismo Verbo, al obrar en si mismo una recapitulacion de Adan, tuviera una generacion
semejante a la de éste. Pero entonces, se objetara, ;por qué no tomd Dios por segunda vez
el polvo de Ia tierra, sino que modeld su nueva obra tomando sustancia de Maria? Para
que no fuera otra diferente la obra modelada, ni fuera otra la obra modelada que obtuviera
la salvacion, sino que se recapitulara la misma obra manteniendo intacta la semejanza'’!.

Aqui, como en tantos otros pasajes!®?, Ireneo se remite al paralelismo entre
los dos Adanes modelados de “tierra virgen” y argumenta a favor de la verdadera
humanidad de Cristo desde la verdadera maternidad de Maria, de la que “tomo
sustancia”. Facilmente pasa el santo obispo a defender desde un punto de vista
siempre cristologico la maternidad virginal de Maria!®:,

Un elemento central caracteristico de la mariologia de san Irenco es el parale-
lismo que hace entre Eva y Maria. Siempre siguiendo la logica de la recapitula-
cion, el santo doctor emplea el principium recirculationis'>* para presentar a Maria

130 He aqui algunos estudios sobre la mariologia de san Ireneo: L.F. Mateo-Seco, “Envié Dios a
su Hijo, nacido de mujer” (Galatas 4,45 en el pensamiento patristico anterior al Concilio
de Efeso), “Scripta Theologica” 32 (2000) 1, pp. 13-46; A. Orbe, La recirculacion y la Virgen
Maria en san Ireneo, en: La mariologia nella catechesi dei Padri (eta prenicena), ed. S. Felici,
Roma 1989, pp. 101-122; B. Cz¢sz, Maryja w nauczaniu sw. Ireneusza z Lyonu, “Salvatoris Ma-
ter” 11 (2009) 2, pp. 70-85; B. Kochaniewicz, Antyteza Ewa — Maryja w “Adversus haereses”
Sw. Ireneusza z Lyonu. Perspektywa apologetyczna, “Poznanskie Studia Teologiczne™ 23 (2009),
pp- 89-102.

B Treneo, Adv. haer. 111, 21.10; cf. 18,1.

132 Cf. Treneo, Adv. haer. 111, 18,7; 19,3; 21,9; 22,1-2; Dem. ap. 32.

133 Cf. Ireneo, Adv. haer. 111, 16,2; 19,1; 21,4-10; 22,1-4; V, 1; 19; Dem. ap. 33; 63.

134 Seglin Lucas F. Mateo-Seco, el principio de recirculacion es “la consideracion de que entre
la caida y su reparacion existe un paralelismo antitético — se trata de desandar el camino
erroneamente andando, p. e€j., desatando el nuevo Adan por su obediencia lo que atd el primer
Adéan por su desobediencia — , es un principio general que se aplica a toda la obra redentora
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como Nueva Eva. Ambas virgenes, ambas esposas, ambas escuchan a un angel,
sin embargo, “frente a la seduccion de Eva, la evangelizacion de Maria; frente a la
transgresion que Eva comete huyendo de Dios, la obediencia de Maria que le hace
llevar en su seno a Dios”!*s,

De la misma manera que el Sefior, también la Virgen Maria es hallada obediente cuando
dice: “He aqui la esclava del Sefior, hagase en mi seglin tu palabra” (Lc 1,38). Eva, en
cambio, habia sido desobediente: habia desobedecido cuando era virgen todavia. Porque,
asi como Eva, teniendo a Adan por esposo siendo virgen todavia — porque estaban desnu-
dos los dos en el Paraiso y no se avergonzaban (Gn 2,25), porque creados poco antes no
tenian nocién de la procreacion; y les era necesario primero crecer, y so6lo después mul-
tiplicarse — y de la misma manera que Eva, desobedeciendo, vino a ser causa de muerte
tanto para si como para todo el resto del género humano, asi Maria, teniendo por esposo
al que le habia sido designado de antemano, siendo virgen, obedeciendo, vino a ser causa
de salvacion tanto para si como para todo el resto del género humano. [...] Asi también el
nudo de la desobediencia de Eva ha sido desatado por medio de la obediencia de Maria,
porque lo que la virgen Eva habia atado con su incredulidad, la virgen Maria lo ha desa-
tado con su fe'*.

La maternidad de Maria en la economia de la gracia ha sido reconocida desde
los origenes de la Iglesia por los santos padres. San Ireneo, entre otros, ha de-
mostrado la inseparable comunion y colaboraciéon de Maria con Cristo en su obra
redentora'?’. La eficacia del acto de obediencia de Maria o de desobediencia de Eva
se basaba en la virginidad. La eficacia del pecado de Eva, la muerte, seguira la linea
genealogica descendente, igual que su maternidad fisica. La virgen Maria sigue el
camino inverso en su eficacia de vida, ascendiendo por el arbol genealdgico desde
su parto hasta Adan. Virgen y casada, Eva atd6 matrimonialmente con el pecado
a sus hijos. Casada y virgen, Maria desatd, por su obediencia espiritualmente fe-
cunda, del pecado a sus hijos, cuando tuvo a Jests. Es igualmente importante que
ambas virgenes estuvieran ligadas en matrimonio. Si Eva no fuese mujer de Adan,
su obediencia o desobediencia extramatrimonial a Dios no acarrearia consecuencia

y a Santa Maria porque se inserta en esa obra. [...] Este principio de recirculacion aplicado
a Maria encuentra su primera formulacion en Justino y es clave en el pensamiento marioldgico
de Ireneo. Muestran asi la orientacion totalmente cristocéntrica de su teologia sobre la Madre
de Jesus”, L.F. Mateo-Seco, Maria, Nueva Eva, y su colaboracion en la Redencion segun los
Padres, “Estudios Marianos* 50 (1985), p. 55.

135 1.F. Mateo-Seco, Maria, Nueva Eva, y su colaboracién en la Redencion segiin los Padres..., p. 59.

136 Treneo, Adv. haer. 111, 22,4.

137 Cf. J. Lekan, Macierzyristwo duchowe Maryi w zbawczym planie Boga Ojca, “Salvatoris Mater”
1(1999) 1, p. 164.
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(buena ni mala) sobre el género humano. Si tampoco Maria fuese mujer de José, su
obediencia a Dios no tendria consecuencias sobre el género humano. Tres cosas se
requerian para hacer de Maria, la nueva Eva, madre del género humano: a) union
matrimonial; b) virginidad; c¢) predestinacion divina. La primera coligacion en-
tre Adan y Eva quedé matrimonialmente contaminada mediante su desobediencia
a Dios y trajo fruto de pecado. La segunda pareja, José y Maria, quedo virginal-
mente liberada mediante la obediencia de Maria a Dios y trajo fruto de bendi-
cion'*®. El primer nudo no habria podido desatarse fuera del matrimonio'®.

En el pensamiento de san Ireneo, ambas mujeres estan tan relacionadas que
Maria no solo recapitula en si a Eva, sino que se convierte en su abogada, en el
sentido de que la obediencia de Maria destruye la obra de Eva y, consecuentemen-
te, defiende a la misma Eva, la consuela, al interrumpir el funesto proceso causal
que ella inici6 con su desobediencia'*. Leamos a continuacion el pasaje donde el
santo doctor llama a Maria, abogada de Eva:

Pues asi como Eva fue seducida por las palabras de un angel para escapar al dominio de
Dios y despreciar su palabra, asi Maria recibi6 el anuncio de las palabras de un angel a fin
de que llevara a Dios haciéndose obediente a su palabra. Y si aquélla desobedecid a Dios,
ésta aceptd obedecer a Dios, a fin de que la virgen Maria se convirtiera en abogada de la
virgen Eva. Y asi como el género humano fue sometido a la muerte por obra de aquella
virgen, asi recibe la salvacion por obra de esta virgen'*!,

A MODO DE CONCLUSION

Alo largo de estas paginas hemos podido verificar el caracter incarnativo de la
soteriologia de la Placuit Deo. La carta, manteniendo siempre una linea argumen-
tativa contra el neognosticismo y el neopelagianismo, ha extraido de la Tradicion
de la Iglesia sus tesoros para presentarnoslos con un lenguaje contemporaneo.
Uno de estos padres ha sido san Ireneo'*. La doctrina del Doctor Unitatis sobre

138 Cf. Pablo VI, Alocucion al movimiento “Equipes Notre Dame”, AAS 62 (1970), p. 431; Juan

Pablo 11, Exhortacion Apostélica “Redemptoris Custos”, n. 7, AAS 82 (1990).

Cf. A. Orbe, Ipse tuum calcabit caput (S. Ireneo y Gen. 3,15): Parte Segunda San Ireneo,

“Gregorianum” 52 (1971) 2, pp. 240-244.

Cf. L.F. Mateo-Seco, Maria, Nueva Eva, y su colaboracion en la Redencion segun los Padres. ..,

pp- 59-60.

41 Treneo, Adv. haer.V, 19,1.

142 San Agustin es otro de los Padres de la Iglesia cuya doctrina estd presente en la carta. Ver:
https://www.feadulta.com/es/buscadoravanzado/item/9560-placuit-deo-es-uno-de-los-mejores-
documentos-de-magisterio-que-la-iglesia-ha-publicado-en-los-ultimos-decenios.html.

139

140
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el misterio del Verbo encarnado para nuestra salvacion, ha resonado con toda su
actualidad, como hemos podido comprobar en este estudio. De este modo hemos
visto como, para la plena revelacion de Dios, ha sido necesaria la encarnacion del
Verbo, cuya obediencia en una carne humana nos ha reconciliado con el Padre.
Mediante la categoria de la «recapitulacion», central en el pensamiento de Ireneo,
hemos conocido a Jesucristo como aquel que contiene en si la totalidad de los
hombres, del mundo y de su historia, asumiendo, sanando y renovando todo lo
humano y conduciéndolo hasta su plenitud, pues solamente hay una economia de
salvacion. El fin altimo de todo lo creado es Dios y de él tiene su origen, por eso
el santo obispo defiende la bondad del cosmos. Y en la cumbre de la creacion, el
hombre, creado a imagen y semejanza de la humanidad gloriosa de Jesucristo,
alcanza su destino gracias al admirable intercambio, por el que “el Verbo de Dios
se hizo hombre, y el Hijo de Dios, Hijo del hombre, para que el Hombre, recibien-
do en si al Verbo y adquiriendo la filiacion, se hiciese hijo de Dios” (4dv. haer.
111, 19,1). El sacrificio de Jesucristo Sumo Sacerdote, en nombre de los hombres
y por todos los hombres, ha obtenido para ellos la inmortalidad de la que estaban
privados por su pecado. Hemos podido ver también como la Iglesia ofrece la me-
diacion para participar en el Espiritu de la vida de Cristo a través de la economia
corporal de los sacramentos, por los que los hombres comparten un nuevo orden
de relaciones con Dios y entre si. Por tltimo, aprovechando que la carta Placuit
Deo menciona brevemente a Maria, la Madre del Salvador y la primera de los sal-
vados (titulos marianos concordes a la tematica del documento, la salvacion), nos
hemos puesto a los pies del santo doctor para conocer la real, verdadera, virginal
y divina maternidad de la Nueva Eva, que por su obediencia vino a ser causa de
salvacion para el género humano.
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PLACUIT DEO FROM THE PERSPECTIVE OF ST. IRENAEUS
Summary

St. Irenacus, Bishop of Lyons, defender of true Christian doctrine, for centuries consid-
ered an authority on the truths of faith, was recently proclaimed by Pope Francis the Doc-
tor Unitatis of the universal Church. This study responds to the Pope’s exhortation to know
the richness of the saint doctor’s theology. For this purpose, I propose an Irenaean reading
of the letter Placuit Deo of the Congregation for the Doctrine of the Faith on certain as-
pects of Christian salvation. Its main aspects have been thoroughly developed thanks to
the studies on this Father of the Church so far, thus revealing the topicality and theological
significance of his works for showing the modern world the truth about Christ’s salvation.

Keywords: St. Irenaeus, Placuit Deo, incarnation, salvation, recapitulation
LIST PLACUIT DEO W PERSPEKTYWIE TEOLOGII SW. IRENEUSZA
Streszczenie

Swiety Ireneusz, biskup Lyonu, obrofica prawdziwej doktryny chrzescijanskiej i przez
wieki uznany mistrz prawd wiary, zostat ostatnio mianowany przez papieza Franciszka
Doctor Unitatis Ko$ciota powszechnego. To studium jest odpowiedzig na zachete papie-
za, aby poznaé bogactwo teologii $§wigtego doktora. W tym celu proponuj¢ Ireneuszo-
wa relekture listu Placuit Deo Kongregacji Nauki Wiary na temat niektorych wymiarow
chrzescijanskiego zbawienia. Jego glowne aspekty zostaty doglgbnie opracowane dzigki
dotychczasowym studiom nad tym ojcem Kosciota, ujawniajagc w ten sposob aktualnosé
i teologiczne znaczenie jego dziet dla wyzwania, jakim jest ukazanie wspolczesnemu
$wiatu prawdy o zbawieniu Jezusa Chrystusa.

Stowa kluczowe: $w. Ireneusz, Placuit Deo, wcielenie, zbawienie, rekapitulacja
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PROGRAM PRAKTYCZNEGO EKUMENIZMU
WEDLUG CHRETIENS DESUNIS YVES’A CONGARA

Autor artykutu analizuje dzieto Yves’a Congara Chrétiens désunis. Principes d 'un
,,eecumeénisme” catholique (Paris 1937). Wyr6znia w nim dwa watki, stanowisko
braci roztaczonych oraz Kosciota katolickiego w zakresie ekumenizmu, oraz
cztery wymiary praktycznego ekumenizmu, ktére dla Kosciola proponuje fran-
cuski dominikanin: uznanie pierwszenstwa dziatania Boga, wyjscie poza uprze-
dzenia wobec braci, powr6t do zrodet, odnowienie dialogu doktrynalnego.

W $rodowisku ekumenicznej Rady Kosciotéw Yves Congar zostal nazwany
,»ojcem ekumenizmu katolickiego™'. Niniejszy artykul ma za zadanie przedstawic
nowatorskie ujecie ekumenizmu, jakie ten francuski dominikanin wypracowat
w ramach nauki katolickiej, oraz zwroci¢ uwage, jak niematg role pelni w tym
zagadnieniu aspekt praktyczny. Congar zajat si¢ problematyka jednosci chrzesci-
jan juz w swoim pierwszym wigkszym dziele, ktore nosi tytut Chrétiens désunis.
Principes d’un ,,cecuménisme” catholique®.

*

Ks. dr Pawet Pielka — adiunkt Katedry Eklezjologii Wydziatu Teologicznego UPJPII; e-mail:
p-viator@op.pl; ORCID: 0000-0001-6124-754X.

! Tym tytutem Congar okre$lony zostal m.in. przez bytego sekretarza Swiatowej Rady Kosciotow
W. Visser’t Hoofta. Por. L. Gorka, Ekumenizm w Kosciele rzymskokatolickim, w: Ku chrzesci-
Janstwu jutra. Wprowadzenie do ekumenizmu, red. W. Hryniewicz, J.S. Gajek, S.J. Koza, Lub-
lin 1996, s. 27; A.A. Napiorkowski: Zagadnienia ekumeniczne. Skrypt dla studentow teologii,
Krakow 1999, s. 335.

Korzystamy z francuskiej wersji dziela, opublikowanej w 1961 r., ktdra jest identyczna z pier-
wotng, opublikowana w 1937 r. Cytowane fragmenty sa w thumaczeniu autora artykutu, gdyz nie
istnieje polski przektad tej ksigzki.
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Zanim jednak teolog dominikanski opisatl swoje przekonania, zapoznal si¢
z rozwijang we wspolnotach chrzescijan roztaczonych® teologia ekumenizmu. Po-
czatki jej tworzenia wigzg si¢ ze srodowiskiem protestantow i z tak zwanym ruchem
ekumenicznym. Congar kontaktowat si¢ z przedstawicielami tego ruchu, aby wy-
pracowac i dostarczy¢ katolikom pierwszych doktrynalnych podstaw dla ich doj-
rzewajacej potrzeby wejscia w dialog z bra¢mi roztaczonymi. Podkreslajac swe od-
danie Kosciotowi, Congar sytuowal swoja mysl w przestrzeni, ktorag Magisterium
przeznacza dla wolnych teologicznych dociekan. W jednym z listéw dominikanin
stwierdza: ,,nie chce za zadng ceng ani w zaden sposob pracowaé poza tg bazg™.

Zwraca uwagg wielki szacunek, z jakim Congar odnosi si¢ do stanowiska Magi-
sterium. ,,Rola hierarchii — 1 wcale tu nie pobtadzita — jest strzezenie nienaruszonym
depozytu i $wiadczenie o niezmiennej prawdzie™. Francuski teolog ocenia wysoko
poziom dokumentow oficjalnych Kosciota poswigconych omawianemu zagadnieniu.
Stwierdza wprost, ze ,,nie ma juz nic do definiowania, bo doktryna Kos$ciota na temat
jednosci 1 podziatu bardzo jasna od zawsze co do swej istoty, byta za naszych czasow
sformutowana w sposob bardzo precyzyjny w licznych dokumentach oficjalnych™.

Teksty publikowane przez Magisterium, okreslajac doktryne Kosciota, ,,ustala-
ja idealny kres, ku ktoremu trzeba zmierza¢, nie dajac prawie wcale wskazoéwek na
temat konkretnego punktu wyjscia ani mozliwos$ci podazania ku temu kresowi’”’.
W ten sposob powstaje szeroki obszar dla rozwazan teologicznych i weryfiko-
wania mozliwosci interpretacyjnych. Congar podkresla, ze jest Swiadomy roznicy
kompetencji migdzy Magisterium Kosciota i wypowiedziami z obszaru poszuki-
wan teologicznych. ,,Rolg teologdw — a ci czesto tu btadzili — jest wypracowanie
poje¢ chrzescijanskiej rzeczywistosci ujetej w samych warunkach jej weielenia™®.

Warto podkresli¢, ze francuski jezyk nie oddaje niuanséw znaczeniowych pomig¢dzy polskim
»roztaczeni” 1,,0dlgczeni”, jednak tres¢ wywodow Y. Congara sugeruje wlasnie takie rozumienie se-
mantyczne stowa désunis. Jest to przymiotnik nawigzujacy do pozbawienia jedno$ci wéréd wyznan
chrzescijanskich, jednak nie tak radykalny jak divisés — ,,podzieleni”. Ponadto ukazuje chrzescijan
rozlaczonych, co jest opisem faktu, pozostawia za$ niejako na stronie sytuacj¢ teologiczng.

E. Fouilloux, Les catholiques et | 'unité chrétienne du XIX® au XX° siecle. Itinéraires européens
d’expression frangaise, Paris 1982, s. 257.

Y. Congar, Chrétiens désunis. Principes d’un ,,cecuménisme” catholique, Paris 1961, s. XIV:
,Le role de hiérarchie — et elle n’y a point failli — est de garder intact le dépot et de témoigner de
I’immuable vérité”.

¢ Tamze, s. XIII: ,,Et certes, en un sens, il n’y a plus rien a definir, car la doctrine de I’Eglise sur
I’unité et la dissidence, trés nette au fond depuis toujours, a été, de notre temps, formulée de
maniére fort précise dans plusieurs documents officiels”.

Tamze: ,,ils fixent le terme idéal ou il faut en venir: ils ne donnent guére d’indication ni sur le
point de départ concret, ni sur les possibilités du mouvement vers le terme”.

Tamze, s. XIV: ,,il est du rdle des théologiens — et ils y ont souvent manqué — d’¢laborer la notion
de la réalité chretienne prise dans les conditions mémes de son incarnation en humanité”.
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Zaprezentujemy obecnie stanowisko braci roztaczonych w zakresie ekumeni-
zmu oraz — w dalszej cze$ci — postawe owczesnego Magisterium KosSciota w tym
wzgledzie.

ROZUMIENIE EKUMENIZMU U BRACI ROZLACZONYCH

Ekumenizm rozpoczyna si¢, kiedy przyjmie si¢, ze inni — i nie tylko jednostki, ale ciata
eklezjalne jako takie — majg rowniez racje¢, chociaz mowig cos$ innego niz my, majg takze
prawde, $wigtos¢, dary Boga’.

Nie ma zatem ekumenizmu, jesli nie uzna si¢, ze inne wspolnoty chrzesci-
janskie w jakim$ wymiarze rowniez zachowuja prawde, $wicto$¢ 1 dary Boga.
W tym kontekscie Congar przytacza wypowiedz patriarchy Leona Zandera, we-
dtug ktorego: ,,ekumenizm istnieje [...], kiedy wierzy si¢, ze inny jest chrzescija-
ninem, nie mimo swego wyznania, ale w nim i przez nie”'°.

Stwierdzenia te okreslaja postawe potrzebng kazdej ze stron, jesli wlacza sig
ona w kontakty ekumeniczne. Postawg t¢ cechuje:

[...] szacunek wobec innych wyznan, [wobec] dziatania Ducha Swietego w nich (nie tyl-
ko w duszach jednostek); poczucie i przyznanie si¢ do historycznych btedéw swojego
wlasnego wyznania, jego granic, upadkow, pragnienie poznania innych wyznan, darow,
ktore Bog im uczynit, wejscie w przyjazn z nimi, oczekujac pelnej jednosci w komunii
mozliwie efektywnej'!.

Od uczestnikow dialogu oczekiwac nalezy wzajemnego szacunku, pokory wo-
bec wiasnej stabosci i1 szczerego pragnienia jednos$ci.

Obok okreslenia postawy ekumenicznej autor Chrétiens désunis opisuje cha-
rakterystyczne dla dotychczasowych uczestnikow dialogu ,,sposoby uzasadnienia

> Y. Congar, Chrétiens désunis..., s. 173: ,,L’cecuménisme commence quand on admet que les

autres — et pas seulement les individus, mais les corps ecclésiastiques comme tels — ont aussi
raison, bien qu’ils disent autre chose que nous, qu’ils ont aussi de la vérité, de la sainteté, des
dons de Dieu”.

10 Tamze: ,,Il y a cccuménisme [...] quand on croit qu’un autre est chrétien, non malgré sa confes-
sion, mais en elle et par elle”.

" Tamze: ,,le respect des autres confessions, de 1’action du Saint — Esprit en elles (et pas seule-
ment dans les ames des individus); le sentiment et I’aveu des péchés historiques de sa propre
confession, de ses limites, de ses défaillances; le desir de connaitre les autres confessions, les
dons que Dieu leur a faits, d’entrer avec elles en amitié et, en attendant I’unité plénicre, dans une
communion aussi effective que possible”.
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i interpretacji” tej postawy!'?. Odpowiadajg one trzem grupom uczestnikéw ruchu
ekumenicznego, a tym samym trzem reprezentowanym przez te grupy rodzajom
teologii ekumenizmu. Kazde z wyznan wypracowato w ramach wlasnej refleksji
swoiste rozumienie i interpretacj¢ wspomnianej postawy ekumenicznej. Przysta-
pimy obecnie do przedstawienia zasadniczych rysow tych trzech stanowisk.

Jako pierwsze charakteryzuje francuski teolog stanowisko tej grupy protestan-
tow uczestniczacych w ruchu ekumenicznym, ktora (zgodnie z luteranska inspira-
cja rozdzialu miedzy Kosciotem widzialnym i niewidzialnym) uwaza, ze ,,zaden
Ko$ciodt nie jest w nim samym prawdziwym Ko$ciotem i Ze, co jest prawdziwe, nie
jest nim zaden z Ko$ciotéw rzeczywiscie istniejacych, ale po prostu chrystianizm
i w koncu Chrystus”!®. W konsekwencji takiego zalozenia jednos$¢ chrzescijan
realnie istnieje juz w chwili obecnej. ,,Wszyscy chrzescijanie sg juz rzeczywiscie
jednym™*. Tym za$, do czego sprowadza¢ ma si¢ dziatalno$¢ ekumeniczna, win-
no by¢ ,,oczyszczenie, uzewnetrznienie tej jednosci, uczynienie jej widzialng”"s.

Krytyka kierowana pod adresem tego stanowiska zarzucata mu ,,poszukiwa-
nie abstrakcji pod pretekstem spirytualizmu'®. Jej przedstawiciele, w osobach
Karla Bartha i jego uczniow, utrzymywali bowiem, ze: ,,nie moze si¢ by¢ w Una
Sancta invisibilis, jesli nie jest si¢ w Una Sancta visibilis”"". Obecno$¢ zas w Ko-
$ciele widzialnym rozumiano przy tym jako bycie w jednym z wyznan Kosciola
podzielonego. Gdzie wedtug Bartha nalezy szuka¢ prawdziwego Kosciota? Otoz
jest on tam, ,,gdzie jest si¢ postusznym Chrystusowi i1 gdzie Stowo Boze jest stu-
chane w wierze”'®. Odnajdujemy go wiec po czeéci we wszystkich wyznaniach,
nie za$ w jednym, ktore cieszyloby si¢ pelnig udzielonych przez Boga darow.
Stad i1 dziatalno$¢ ekumeniczna polega¢ ma, zdaniem Bartha, na ,,postgpie w po-
shuszenstwie Stowu Bozemu, ktore moze i powinno si¢ rozwija¢ we wszystkich
Kosciotach odwotujacych si¢ do Chrystusa™".

Dla anglikanizmu, ktorego stanowisko rozni si¢ od pogladdéw protestantow
w omawianej kwestii,

12 Tamze, s. 174: ,,maniéres de justifier et d’interpréter cette attitude”.

13 Tamze: ,,aucune Eglise n’est en elle-méme la véritable Eglise et que, ce qui est vrai, ce n’est
aucune des Eglises effectivement existantes, mais tout simplement le christianisme, et finalment
le Christ”.

14 Tamze: ,tous chrétiens sont déja effectivement un”.

IS Tamze: ,,purifier et de manifester cette unité, de la rendre visible”.

16 Tamze, s. 175: ,,chercher une abstraction, sous prétexte de spiritualisme”.

17" Tamze: ,,On ne peut étre [...] dans I’Una Sancta invisibilis que si 1’on est dans 1’Una Sancta
visibilis ¢’est-a-dire quelque part dans I’Eglise désunie”.

18 Tamze: ,,1a ou I’on obéit au Christ et ou la Parole de Dieu est entendue dans la foi”.

19 Tamze, s. 177: ,le progrés dans 1’obéissance a la Parole de Dieu qui peut et doit se poursuivre
dans toutes les Eglises se réclamant du Christ”.
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Kosciol wigze si¢ z Chrystusem przez ciaglos¢ historyczng i widzialng, ale ta ciaglosc,
kryterium autentycznoéci dla Ko$ciota, ma warunki minimum, ktére pozostawiaja Ko-
sciotom partykularnym bardzo wielka wolno$¢ w porzadku instytucjonalnym, kultowym
i przede wszystkim doktrynalnym?®.

Spetienie wspomnianych ,,warunkéw minimum” okresla wigc, wedtug angli-
kanizmu, przynalezno$¢ do Kosciota Chrystusowego jako takiego, zatem ,,ruch
ekumeniczny musi zmierza¢, w szacunku ich odrebnosci, ktore sg darami Boga, do
ustanowienia jednosci i interkomunii eklezjalnej migdzy réznymi Kosciotami na
bazie fundamentalnych warunkéw chrystianizmu historycznego™!.

Stanowisko prezentowane przez Ko$ciot prawostawny jest dla nas tym bar-
dziej interesujace ze wzgledu na to, ze podobnie jak Kosciot rzymskokatolicki
uznaje on siebie za filar i podporg prawdy” (1 Tm 3,15). W stanowisku tym wy-
r6znia Congar dwie opcje. Pierwsza z nich sprowadza dziatalno$¢ ekumeniczna
na ,,margines aktywnosci mozliwych i otwartych dla nowych inicjatyw Ducha
Swietego, niesprowadzalnych do normalnych wymiaréw i do logiki teologow™2,
Druga opcja wyroznia ,,Kosciot ekumeniczny, gdzie musi znalez¢ si¢ petnia praw-
dy i Kosciot prawostawny jako wyznanie noszace nieuchronnie znaki ludzkie-
go ograniczenia”?. Relacja migdzy nimi okreslona jest w ten sposob, ze Kosciodt
prawostawny jest ,,bardziej prawdziwy niz inne, lecz prawda nickompletng, tak
jak petia Ko$ciota ekumenicznego nie zrealizowata si¢ naraz w niej i poza nia,
W niej i poza jej obecnymi granicami $cisle wyznaniowymi”**. Oba stanowiska
prawostawne, z zaznaczeniem konieczno$ci pewnych uszczegodtowien, okresla
Congar jako ,,teologicznie do przyjecia”™.

Po nakresleniu zasadniczych nurtéw refleksji ekumenicznej w obregbie chrze-
Scijan roztaczonych, w ich ujeciu prezentowanym przez Congara, wypada przed-

2 Tamze, s. 175: ,,L’Eglise se rattache au Christ par continuité historique et visible, mais cette
continuité, critére d’ authenticité pour une Eglise, a des conditions minima qui laissent aux
Eglises particuliéres une trés grande liberté dans I’ordre institutionnel, cultuel, et surtout doctri-
nal”.

Tamze, s. 177: ,,Le «mouvement cecuménique» doit viser, dans le respect de leurs particularités
qui sont des dons de Dieu, a établir I'unité et I’intercommunion ecclésiastique entre les diverses
Eglises sure la base des conditions fondamentales du Christianisme historique”.

Tamze, s. 176: ,,une marge d’activité disponible et ouverte pour des initiatives nouvelles du
Saint-Esprit, irréductibles aux cadres normaux et a la logique des théologies”.

Tamze: ,,l’Eglise cecumenique, ou doit se trouver la plénitude de la vérité, et 'Eglise orthodoxe
comme confession, portant inévitablement les marques de la limitation humaine”.

Tamze: ,,plus vraie que les autres, mais d’une vérité incompléte tant que la plénitude de I’Eglise
cecuménique ne s’est pas réalisé a la fois en elle et au-déla d’elle, en elle et au-déla de ses pré-
sentes limites étroitement confessionnelles”.

2 Tamze: ,théologiquement recevable”.
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stawi¢ stanowisko oficjalne Kosciota katolickiego w kwestii ekumenizmu i jego
uzasadnienie.

DOKTRYNALNE STANOWISKO KOSCIOLA

Wobec wielokrotnych zaproszen kierowanych ze strony uczestnikow ruchu
ekumenicznego do wilaczenia si¢ w dialog Kosciot katolicki konsekwentnie zaj-
mowat stanowisko odmowne. Congar przedstawia motywy takiego wtasnie stano-
wiska Kosciota. Autor rozroznia wérod nich racje natury doktrynalnej i te, ktore
okresla jako ,,motywy matczynej troski i duchowego do$wiadczenia™®. W tym
miejscu zostang przedstawione argumenty $cisle doktrynalne.

Wyrazne jest zrozumienie przez Congara sytuacji Kosciota wobec przedsta-
wionych w ramach ruchu ekumenicznego twierdzen:

Kosciodt katolicki, z punktu widzenia doktrynalnego, wypowiada kategoryczne nie w za-
kresie, w ktorym ,,ekumenizm” implikowalby, ze Kosciol Chrystusowy nie jest aktualnie
dany w $wiecie?’.

Zdaniem dominikanina tak zdecydowane stanowisko formutuje Magisterium
z uwagi na — niemozliwg do przyjecia przez Kosciol — sugestie, jakoby miat on
dopiero zosta¢ utworzony i ku czemu zmierza¢ mialyby podejmowane dziatania
ekumeniczne.

Podobne do katolickiego twierdzenie francuski teolog znajduje u Mikotaja
Bierdiajewa:

[...] kongresy, konferencje, zebrania mi¢dzywyznaniowe moga by¢ symbolem pojawienia
si¢ nowego ducha ekumenicznego w tonie chrzescijanstwa, ale nie moga pretendowac do
stworzenia KoSciota, ktory po raz pierwszy bylby autentycznie ekumeniczny?®.

Podobnie nie do przyjecia dla katolickiego Magisterium jest teza o ,,ostabieniu
Kosciota i zerwaniu zywotnej ciggtosci, ktora [...] wiagze go z Panem historyczne-

% Tamze, s. 179: ,,des motifs de prudence maternelle et d’expérience spirituelle”.

7 Tamze: ,,L’Eglise catholique prononce, du point de vue doctrinal, un non catégorique, dans la
mesure ou 1’cecuménisme impliquerait que I’Eglise du Christ n’est pas actuellement donnée
dans le monde”.

2 Tamze: ,Les congrés, les conférences, les réunions interconfessionnelles peuvent étre le
symbole de I’apparition d’un nouvel esprit cecuménique au sein de la chrétienté, mais ils ne
peuvent prétendre a la création d’une Eglise qui, pour la premiére fois, serait authentiquement
cecumenique’.
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go Wcielenia i Odkupienia™. W tej kwestii Congar powotuje si¢ ponownie na sto-
wa Bierdiajewa, ktory stwierdzit: ,,Jezeli on [Kos$ciot] nie istniat caty czas, jezeli
jego korzenie nie wiodg do Jezusa Chrystusa, znaczy to, ze go nigdy nie bedzie”.

Zasadnicze motywy odmowy wejscia przez Kosciol katolicki w dialog eku-
meniczny dotycza zatem eklezjologii, a w szczegolnosci tego, jak Kosciot po-
strzega sam siebie. W mysl 6wczesnie obowigzujacych koncepcji teologicznych
,,Kosciol, jedyny Kosciot Chrystusowy jest Kosciotem katolickim™!. Jest wigc on
dany od swego poczatku i trwa w chwili obecnej. Dlatego poszukiwanie jednosci,
ktora nie bylaby juz dana, statoby sie, jak stwierdza Congar, ,,wydaniem siebie na
abstrakcje i iluzje™2.

W tak zarysowanym konteks$cie mozna doceni¢ wypracowany i zaproponowa-
ny przez Congara plan dzialan ekumenicznych dla Kosciota katolickiego. Przej-
dziemy do jego szczegdlowego przedstawienia.

CZTERY ZASADY EKUMENIZMU KATOLICKIEGO

Spotkania dominikanina z osobami r6znych wyznan, wstuchiwanie si¢ w ich
postulaty, zastrzezenia i opinie, zaowocowatly z jego strony sformutowaniem pro-
gramu praktycznych dziatan ekumenicznych. Znamienne jest, ze nie powstat on
w salach bibliotek czy przy biurku w klasztornej celi, ale wyptywa z praktyki:
z zaangazowania Congara w kontakty ze srodowiskiem ekumenicznym francuskim
i europejskim. Wiasnie dlatego jest tak cenny. Uwazna lektura Chrétiens désunis
pozwala wyr6zni¢ cztery postulaty zawierajace si¢ w tym programie. Wydaja si¢
niezbedne i zasadnicze, aby katolicy 1 wszyscy uczestnicy dialogu ekumenicznego
skutecznie zblizali si¢ do upragnionej przez Pana i zadanej nam jednosci.

PIERWSZENSTWO DZIALANIA BOGA

Congar oddaje pierwszenstwo dziatania ekumenicznego samemu Bogu. Pod-
kresla, ze dziatalno$¢ ekumeniczna nie jest rezultatem ludzkiego tylko wysitku

2 Tamze: ,,défaillance de I’Eglise et rupture de la continuité qui [...] la rattache au Seigneur de

I’Incarnation et de la Rédemption historiques”.

3 Tamze: ,,si elle n’a pas toujours existée, si son orgine ne remonte pas a Jésus-Christ, cela signifie
qu’elle ne sera jamais”.

31 Tamze, s. 278: ,,pour nous, I’Eglise, I’unique Eglise, est I’Eglise catholique”.

2 Tamze, s. 178: ,,chercher ’unité d’une Eglise qui ne serait pas donnée, serait se vouer & 1’abs-
traction et au fantastique”.
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i stwierdza: ,,naszym najglebszym przekonaniem jest to, ze zjednoczenie bedzie,
jak sama jedno$¢ Kosciota, dzielem Ducha Swigtego™®. Podobnie traktuje fran-
cuski dominikanin zagadnienie sposobu, wedtug ktorego realizowaé si¢ bedzie
proces jednania chrzescijan. ,,Nie znamy tego i nie powinnisSmy stara¢ si¢ tego
przejrzeé™. Kosciot uznaje wyjatkowa role Ducha Swietego w dziele jednania
chrzescijan i wprost ,,oczekuje jedynie od Ducha Swigtego zgromadzenia wszyst-
kich chrzescijan w jedno$ci™.

Istnieje przestrzen otwarta na mozliwosci interwencji Ducha Swigtego, w kto-
rg wpisywalby si¢ takze fenomen ruchu ekumenicznego. Tym, co budzi zastrze-
zenia i obawy ze strony Kosciota katolickiego, jest obecne po stronie uczestnikow
ruchu ,,przeswiadczenie, ze istnieje pragnienie Boga wobec Jego Kosciota, ktory
nie jest w pelni dany w przesztosci [...], ale w przysztosci i na co Kosciol musi
sie otworzy¢™¢, Tymczasem

[...] nie przeczac, ze Bog interweniuje i méwi w historii, Kosciot katolicki obawia sig
[...], aby troska o uslyszenie mowy Boga w 1937 roku i postuszenstwo wobec niej, nie
kazata zapomnie¢ obietnic i stworczych stow, ktore sg u korzeni Kosciota?’.

Tak wiec wysitek owego odczytywania dokonywaé si¢ musi z uwzglednie-
niem dotychczasowej tradycji w tym wzgledzie. Wiodaca role pozostawi¢ nalezy
zatem tworczej dziatalnosci Ducha Swietego. Jak zatem widzi autor role ludzkie-
go wysitku w dziele jednoczenia?

W odpowiedzi na to pytanie autor Chrétiens désunis stwierdza, ze ,,jedna rzecz
jest wymagana od nas: aby$my byli w jego r¢kach dobrymi i postusznymi na-
rzgdziami i, jesli czujemy si¢ wezwani, przygotowali si¢ skutecznie do tego, by
w momencie, ktory nadejdzie, postuzy? si¢ nami, instrumentami prawdziwie uzy-
tecznymi”*®, W jednym ze swych listow dominikanin pisze:

3 Tamze, s. 309: ,,Notre conviction la plus profonde est que I’union sera, comme I’unité elle-
méme de ’Eglise, ’ceuvre du Saint Esprit”.

3 Tamze: ,,Nous ne le savons pas et ne devons pas chercher a le supputer”.

3 Tamze,s. 181: ,,L’Eglise attend du seul Saint Esprit la réunion de tous les chrétiens dans 1’unité”.

36 Tamze: ,,.La conviction qu’il existe un vouloir de Dieu sur son Eglise qui n’est pas entiérement
donne en arriére [...] mais en avant, et a quoi 1’Eglise doit s’ouvrir”.

%7 Tamze, s. 182: ,,sans nier que Dieu intervienne et parle dans histoire, 1’Eglise catholiqué craint
[...] que le souci d’entendre parler de Dieu en 1937 et de lui obéir, ne fasse oublier les promesses
et les paroles créatrices qui sont a I’orgine de 1’Eglise”.

3% Tamze, s. 310: ,,Une seule chose est requise de nous: ¢’est que nous soyons dans ses mains de
bons et dociles instruments et que, si nous nous y sentons appelés, nous nous preparions effec-
tivement a étre, pour le moment ou il voudra se servire de nous, des instruments veritablement
utiles”.
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O ile zjednoczenie istotnie jest dzietem Ducha Swietego i nie sprawg ludzka, prawda jest
jednak, ze Duch Swiety postuguje si¢ ludzmi. Wedlug mnie chodzi tylko o to, by byé
narzgdziem jak najmniej godnym pozatowania i mozliwie najmniej niewiernym, ktorym
bedzie mogt postuzyé sie Duch Swiety [...], jesli tego chce®.

Nasze ludzkie dziatanie jest postrzegane przez Congara jako instrumentalne
i podporzadkowane Bozemu dziataniu. To ono ,,przemieni serca, zburzy falszywe
oczywistosci, oswieci drogi, ktore my oceniamy jako niemozliwe”*. Niemniej
jednak ludzkiego zaangazowania oczekuje ,,przygotowanie zjednoczenia, zrobie-
nie wszystkiego, by uczyni¢ je mozliwym, usunigcie, o ile s3 w nas, trudnosci,
ktore moglibysSmy czyni¢ dzielu Boga, wreszcie uczynienie si¢ dyspozycyjnym
do bycia mozliwie najmniej niedoskonatymi instrumentami Boga pokoju™!.

Owo przygotowanie przebiega¢ moze w roéznych aspektach. Pierwszy dotyczy
samego sposobu myslenia o podziatach i zjednoczeniu, czyli jest kwestiag mental-
nosci uczestnikow dialogu ekumenicznego. Przystapimy teraz do jego omowienia.

WYJSCIE POZA UPRZEDZENIA

Zjednoczeniu stoja na przeszkodzie, zdaniem Congara, ,,niesamowite uprze-
dzenia, ktoére mamy jedni przeciw drugim, i 6w utajony resentyment, ktory mamy
— nawet nie§wiadomie — jedni przeciw drugim, a ktére uniemozliwiaja wszelki
zywy i prawdziwy kontakt”™?. Do przyczyn takiego stanu rzeczy zalicza autor
przede wszystkim niewiedze. Wierni, a nawet duza cz¢$s¢ duchownych kazde-
go z wyznan chrze$cijanskich, znajduja si¢ w glebokiej niewiedzy co do tego,
w co wierzg inni. Niewiedza, nad ktorg ubolewa autor, nie dotyczy zreszta samych
kwestii wyznawanej wiary. W jeszcze wigkszym stopniu dotyczy ona konkretnej
rzeczywistosci zycia religijnego, racji, punktdéw widzenia, realnych problemow
zyciowych przedstawicieli innych wyznan®.

3 E. Fouilloux, Les catholiques..., s. 248.

4 Y. Congar, Chrétiens désunis..., s. 310: ,,C’est Dieu qui changera les fausses evidences, eclairera
des chemins que nous estimons impossibles”.

4 Tamze: ,,il nous appartient de la preparer, de tout faire pour la rendre possible, d’enlever, autant

qu’il est en nous, les obstacles que nous pourrions mettre a 1’ceuvre de Dieu, enfin de nous dis-

poser a étre, le moins imparfaitemaent possible, des instruments du Dieu de paix”.

Tamze, s. 326: ,,ces incoyables préjugés que nous avons les uns sur les autres, ce ressentiment

secret que nous avons, méme a notre insu, les uns contre les autres, qui empéchent tout contact

vivant et vrai”.

# Por. tamze.

42
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Niezbedna jest w tej sytuacji praca na rzecz zdobycia wiedzy. Chodzi nie tyl-
ko o znajomos$¢ czysto formalna, lecz ,,znajomos$¢ bardziej intymna, idacg az do
umiejscowienia si¢ we wlasciwej perspektywie wewnetrznej, ktorg podaza mysl
naszych roztaczonych braci”*. Na znaczenie (ale zarazem niewystarczalno$¢) sa-
mej wiedzy wskazuje nastepujace stwierdzenie Congara: ,,jesli wiedza jest baza
wszystkiego, nie moze ona niczego dokona¢”®. O wiele lepiej i bardziej auten-
tycznie pozna¢ mozna si¢ nawzajem poprzez ,,zwykla praktyke prawdziwej, nad-
przyrodzonej mitosci™*. Jedynie mitos¢ buduje — we wszystkich znaczeniach tego
stowa — i to ona poprawnie odbudowuje jednos¢.

Nalezy unika¢ ducha triumfalizmu po ktorejkolwiek ze stron dialogu.

Nie chodzi o zwycigstwo jednego systemu nad drugim, ale pomoc bratnim duszom
w pelnym urzeczywistnianiu si¢ w prawdzie i prawdziwie katolickiej komunii. Trzeba
nam wigc nie tyle pragna¢ nad nimi zdoby¢ przewagg, ile widzie¢ spetniajace si¢ dobro,
ktore juz w nich jest*.

Bytoby to kolejne podkreslenie postulatu spotkania migdzy braémi oraz wy-
chodzenia z postawy oczekiwania ich powrotu.

Trzecim postulatem w dziele poszukiwan jednosci jest wspolny wysitek zwro-
cenia si¢ ku samym zrédtom wspolnej wiary w Chrystusa.

POWROT DO ZRODEL

Congar uznaje postulat ,,powrotu do zrédel” za istotng cechg, ktdra powinna
przejawiac si¢ w dialogu ekumenicznym. W konsekwencji wiele zalezy od kaz-
dego z nas. ,,Kos$ciol z punktu widzenia wykonywania jego zywotnych zdolnosci
zalezy w duzej mierze od nas™®. Powrot do zrodet to powrdt do ,,glebi zycia™.

Tamze, s. 327: ,,une connaissance plus intime qui aille jusqu’a se placer dans la perspective

intérieure propre que suit la pensée de nos freres séparés”.

4 Tamze: ,,si la connaissance est la base de tout, elle ne peut rien consommer”.

4 Tamze: ,,la pratique habituelle d’un véritable et surnaturel amour”.

47 Tamze: ,,il ne s’agit pas de faire triompher un systéme sur un autre systéme, mais d’aider des
ames fraternelles a s’acomplir dans la vérité et dans une communion véritablement catholique.
1l nous faut donc désirer non tant de gagner des points sur eux que de voir s’accomplir en eux le
bien qui s’y trouve déja”.

“  Tamze: ,’Eglise, au point de vue de ’exercice de ses capacités vivantes, dépend dans une
grande mesuer de nous”.

4 Tamze, s. 330: ,,a la vie profonde”.
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Samo bowiem ,,zycie na powierzchni nie ma zadnej mozliwosci asymilacji™®.
Réwnoczesnie im bardziej ,,zycie si¢ poglebia, [...] tym bardziej rozwija ono
swojg moc asymilacji i odpowiedzi™!. Zwracanie si¢ ku innym z pozycji ,,Syste-
mu’? spontanicznie wywotuje takg samg postawe z ich strony.

Taki postulat Congar formutuje w odniesieniu do badania dogmatow w ramach
dialogu ekumenicznego. Wskazuje przy tym na dogmat ,,zwigzany ze swym zy-
wotnym zrodtem, ktorym jest taska wiary i glebokie zycie Duchem Swigtym ozy-
wiajgcym Kosciot™3. Owo odniesienie do zrodet jest wyjSciem poza aspekt syste-
matyczny, doktrynalny. ,,Dogmat nie jest uczyniony dla samego dogmatu, chociaz
ma warto$¢ samg w sobie, ale dla zycia dusz™*. Dogmaty pomagajg ksztattowac
tozsamos¢, wartosci zyciowe 1 decyzje wierzacego.

W konsekwencji dominikanin nie oczekuje porzucenia aparatu systematycz-
nego zwigzanego z dogmatem: chodzi mu raczej o kontemplacje tegoz dogmatu
dokonujaca si¢ ,,w zywym kontakcie z jego zrodtami i w duchowej perspektywie,
w realnej stuzbie potrzebom ludzi i dzielu Ducha Swietego™. Na ile sami be-
dziemy ozywieni prawdziwym zyciem ptynacym ze zrodta dogmatu, przezytego
1 uwewnetrznionego, na tyle bedziemy mogli ,,wywierac [...] wptyw i przyciaga-
nie, ktore [...] bytoby powoli pedagogia jednosci’™®.

PRACA NAD KONTROWERSJAMI DOKTRYNALNYMI -
ASPEKT PRAKTYCZNY

Zjednoczenie powinno by¢ w swej istocie ,reintegracja w katolicko$ci™’.
Chodzi o reintegracje w autentycznym bogactwie wartosci chrzescijanskich. Na
drodze tak pojmowanej integracji chrzescijanie napotykaja przeszkody. Otéz po
stronie braci rozlgczonych sa to bledy w interpretacji wartosci chrzescijanskich

0 Tamze: ,,la vie en surface n’a aucune possibilité d’assimilation”.

51 Tamze: ,la vie s’approfondit, [...] plus elle développe sa puissance d’assimilation et de ré-
ponse”.

2 Tamze: ,,|’esprit de systéme”.

3 Tamze, s. 331: ,,relié a sa source vivante qui est la grace de la foi et la vie profonde du Saint-Es-

prit animant I’Eglise”.

Tamze: ,,le dogme n’est pas fait pour lui-méme bien qu’il ait valeur en soi, mais pour la vie des

ames”.

Tamze: ,,au contact vivant de ses sources et dans une perspective spirituelle, au service réel des

besoins des ames et de 1’ceuvre du Saint-Esprit”.

% Tamze, s. 333: ,,exercer sur les ames et au profit des ames sincéres qui vivent dans la dididence,
une influence et une attraction qui, en faisant ceuvre de vie seraient, petit a petit, une pédagogie
de I"unité”.

57 Tamze, s. 334: ,la réintégration dans la catholicité”.

54

55
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oraz podazajace w $lad za tym btgdne wyobrazenia na temat samego Kosciota
katolickiego. Naprzeciw takiej wtasnie sytuacji wyj$¢ powinny dziatania, ktore
Congar okresla jako ,,podwojna praca krytyki i wyjasnienia’s.

To podejmowane od wiekow zadanie wypada zintensyfikowac i podja¢ w no-
wym duchu. W odniesieniu do naszego roztaczonego brata ,,nie chodzi o to, by
odebra¢ mu, cokolwiek by to byto, ale doda¢ mu, pomoc mu wydoby¢ si¢ z za-
przeczenia, aby nas razem dopetni¢ w pelni afirmacji i petni tak™.

Narzgdziem krytyki winien by¢, wedlug Congara, wyktad prawdy. Katolicy sa
jednak zazwyczaj postrzegani przez roztaczonych braci jako cztonkowie

[...] systemu dominacji sumien, w ktorym kaptani monopolizuja zycie religijne; dla pra-
woslawnych nieomylno$¢ papieska nie ma zadnego zwiazku z zyciem w prawdzie catosci
Ciata Kosciota, dla protestantow skuteczno$¢ sakramentow ex opere operato oznacza sku-
tecznos$¢ wlasciwg dziehu cztowieka, implikujaca zaufanie w element ludzki ze szkoda dla
taski Boga: podczas gdy jest doktadnie na odwrot®.

Te znieksztatcone opinie ukazuja — w sposdb pojeciowy — na liczne rany za-
dane jednosci chrzescijanskiej poprzez skazenie rozumienia wyktadni katolickiej
r6znymi, mozliwymi do wskazania w historii konfliktami, polemikami i oskarze-
niami.

Zatem obok krytycznego wyjasniania potrzeba innego jeszcze wysitku, ktory
dokonywatby si¢ rownoczesnie wobec braci roztaczonych 1 w samym wnetrzu
Kosciota. Congar uznaje go za ,.,kamien wegielny prawdziwego ekumenizmu’®!.
Pisze w Chrétiens désunis:

Jest niemozliwe, aby zjednoczenie dokonato sie, jesli zamiast ukazywac si¢ im jako Petnia,
nasz Kosciot ukazuje si¢ chrzescijanom, ktorzy widza go jeszcze z zewnatrz jako szczegdl-

ne wyznanie, system posrod innych, ,,izm” rownie szczegdlny i wytaczny jak inne ,,izmy”®.

8 Tamze: ,,un double travail de critique et d’explication”.

% Tamze: ,,il na s’sgit de lui enlever quoi que ce soit, mais de lui gjouter, de I’aider a se dégager de
la négation pour nous accomplir ensemble dans la plénitude de ’affirmation et du oui”.

®  Tamze, s. 335: ,,systétme de domination des consciences ou les prétres monopolisent la vie reli-
gieuse; pour les orthodoxes, I’infaillibilité pontificale n’a aucun rapport a la vie du corps total de
’Eglise dans la vérité; pour les protestants, I’efficacité des sacrements ex opere operato signifie
une efficacité propre de 1’ccuvre de ’homme, impliquant une confiance dans 1’élément humain
au détriment de la grace de Dieu: alors que c’est juste I’inverse”.

¢ Tamze, s. 338: ,,la piéce maitresse d’un véritable cecuménisme”.

¢ Tamze: Il est inpossible que la réunion se fasse si, au lieu de leur apparaitre comme la Plénitude,
notre Eglise apparait aux chrétiens qui la voient encore du dehors, comme une confession particu-
liére, un systéme parmi les autres, un «isme» aussi particulier et exclusif que les autres «ismes»”.
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A wiec Kosciotowi potrzeba wysitku wewnetrznego. ,,Trzeba po to, aby zjed-
noczenie okazato si¢ im najpierw mozliwe, potem pozadane, aby Kosciot ukazat
si¢ im jako bedacy katolickoscia catego dziedzictwa Chrystusa”®.

Stad Kosciol musi by¢ w ciagtej reformie samego siebie. Jedynie ,,reformujac
si¢, zyje, 1 intensywnos$¢ jego wysitku reformowania oznacza w danym momencie
skuteczno$¢ jego witalnego tonu”*. Congar wskazuje rowniez na kierunki doko-
nujacej si¢ reformy: wewngtrzne odnowienie teologii poprzez powrdt do zrodet.

Praca w rezultacie najskuteczniejsza na rzecz ekumenicznego zjednoczenia nie moze for-
mutowac sig, Scisle méwigc, w ,,programie”: bo polega on dla Kosciota na zyciu, na zyciu
bardziej intensywnym. Nie chodzi, $cisle méwigc, aby robi¢ pewne rzeczy, wykona¢ plan
lub seri¢ projektow — chociaz pewne rzeczy sq takze konieczne i jest miejsce na plany
i projekty — chodzi przede wszystkim o to, aby zy¢ w pewien sposob®.

Kosciot we wszystkim tym, czym jest i czym zyje, pracuje dla ekumenizmu®.

Rozwazania o ekumenizmie sprowokowaty Congara do postawienia na nowo
pytania o Ko$ciot w jego tozsamos$ci i samorozumieniu. Prowadzily go do roz-
budowania i wskazywania waznych punktow katolickiej eklezjologii i to w ich
zywotnym dla Kosciota aspekcie. Jak pisze we wstepie do Chrétiens en dialogue,
bedacym rodzajem jego ekumenicznej autobiografii: ,,ekumenizm nie jest specja-
lizacjg™®". Jest on raczej dla Congara ,,prawdziwym wymiarem wszystkich rzeczy
w Kosciele. Oto wlasnie zasadnicza zasada eklezjologiczna [...]. Ani ekumenizm,
ani misja, ani obecno$¢ w $wiecie nie sg dodatkiem czy przybudowka, ale stano-
wig cze$¢ istoty Kosciota™®®. Mijajace lata diagnoze t¢ uczynity bardziej jeszcze
aktualng.

63 Tamze: ,,Il faut, pour que la réunion leur apparaisse d’abord possible, puis désirable, que I’Eglise

se montre a eux comme étant la catholicité de tout I’héritage du Christ”.

% Tamze: ,,[L’Eglise] elle ne vit qu’en se réformant, et ’intensité de son effort a se réformer
marque, a un moment donné ’efficacité de son tonus vital”.

% Tamze, s. 340: ,,le travail finalement le plus efficace ev vue d’une réunion cecuménicque ne peut
se formuler, & proprement parler, dans un «programme»: car il consiste, pour I’Eglise, & vivre,
a vivre plus intensément. Il ne s’agit pas, a prpprement parler, de faire certaines choses, de
mettre & exécution un plan ou une série de projets — bien que certaines «choses» soient aussi
nécessaires et qu’il y ait place pour des plane ou des projets —; il s’agit sur tout de vivre d une
certaine maniere”.

% Por. tamze, s. 341.

¢ Y. Congar, Chrétiens en dialogue, Paris 1964, s. XXXI.

J.-P. Jossua, Le pere Congar. La théologie au service du peuple de Dieu, Paris 1967, s. 67.
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THE PROGRAM OF PRACTICAL ECUMENISM ACCORDING TO YVES
CONGAR’S CHRETIENS DESUNIS

Summary

The author of the article analyzes the work of Yves Congar Chrétiens désunis. Prin-
cipes d’un ,,ceccuménisme” catholique (Paris 1937). He distinguishes two themes: the po-
sition of the separated brethren and of the Catholic Church on ecumenism and the four
dimensions of practical ecumenism that the French Dominican proposes for the Church:
recognizing the primacy of God’s action, going beyond prejudices against the brethren,
returning to the sources, renewing doctrinal dialogue.

Keywords: Yves Congar, practical ecumenism, dialogue, unity, Christians
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THE GIFT OF REASON: ST. IRENAEUS
AND JOHN PAUL IT IN DIALOGUE

St. Irenaeus as a western figure has a different exegetical account of Genesis
which provides some of the foundational principles for his theological concepts of
the ‘new Adam’ and recapitulation. The western theological tradition has instead
taken the approach handed down by St. Augustine which is seen in St. John Paul
II’s Theology of the Body. This article will describe the difficulties of Irenaeus’s
view while also showing the faults of the Augustinian position as shown in John
Paul Il while comparing the fruit of both in order to develop a synthesis that can
encapsulate the fruit of both positions.

Pope Francis recently named St. Irenaeus of Lyon a Doctor of the Church on
January 21%, 2022' as an ecumenical gesture between the Eastern and the Western
churches as St. Irenaeus has influenced both eastern and western theology.

I have accepted the proposal which has come from many quarters, and proclaimed Saint
Irenaeus of Lyon a doctor of the universal Church. The teaching of this saintly shepherd
and teacher is like a bridge between East and West: this is why we call him a Doctor of
Unity, Doctor Unitatis.?

The French bishop’s conference, led by the Archbishop of Lyon, asked the
other bishop conferences to gather support for St. Irenaeus being made a Doctor of

Jacob W. Francois (Ph.L, M.A.) is a graduate of Uniwersytet Papieski Jana Pawta I w Krakowie
(The Pontifical University of John Paul II in Krakow) and is a seminarian of the Archdiocese
of Dubuque (Iowa, USA). He is currently studying at the University of St. Mary of the Lake —
Mundelein Seminary in Mundelein, Illinois (USA); ORCID: 0000-0002-7973-0908.

' Pope Francis, Decree of the Holy Father for the conferral of the title of Doctor of the Church on
Saint Irenaeus of Lyon, January 21, 2022.

Pope Francis, Angelus, Given in St. Peter’s Square on Sunday, January 23, 2022.
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the Church. “During their 2019 fall assembly, the U.S. bishops’ conference added
their assent to a motion made by the Archdiocese of Lyon, France to have the
second-century bishop declared a doctor of the church.” Due to his prominence
in the history of theology and his relationship with Polycarp, many had already
thought that he had been given this honor. It is likely that the thought and life of
Irenaeus is needed more than ever and should not be dismissed as some old ves-
tige of past theology. Pope Benedict XVI spoke of the great theological gravitas
which is contained in the Doctor of Unity’s teaching from his intellectual heritage
as follows:

The Gospel preached by Irenacus is the one he was taught by Polycarp, Bishop of Smyr-
na, and Polycarp’s Gospel dates back to the Apostle John, whose disciple Polycarp was.
The true teaching, therefore, is not that invented by intellectuals which goes beyond the
Church’s simple faith. The true Gospel is the one imparted by the Bishops who received it
in an uninterrupted line from the Apostles.*

In taking the words of the Pope Emeritus to heart, it is with great interest that
I desire to excavate St. Irenaeus’ account of Genesis in contrast with a contem-
porary foil of St. John Paul II’s account of Genesis in his Theology of the Body.
St. John Paul the Great’s interpretation of Genesis is not only a synthesis of the
Western’s thought on Genesis (based primarily on St. Augustine’s interpretation
of Genesis where man and woman breach their relationship with God in enacting
a grave moral evil) but John Paul II’s interpretation has become and will stand
the test of time and be looked at as the Western Church’s theological synthesis of
Genesis in post-modernity. Furthermore, the Polish Pope shows a contrary view
to that of St. Irenaeus, and in doing so, compromises some of St. Irenacus’s under-
lying foundations. This article seeks to hold both Wojtyla and Irenaeus in tension
with one another in order for a greater synthesis to emerge. Both theologians de-
sire to explicate “Christ, the final Adam, by the revelation of the mystery of the
Father and His love, fully reveals man to man himself and makes his supreme
calling clear.” Therefore, it is the task of this article to re-present the Doctor Uni-
tatis § interpretation of Genesis and show his influence on Wojtyla and the Second
Vatican Council.

3 J.A. Esteves, Pope to Name St. Irenaeus of Lyon a Doctor of the Church, ,National Catholic
Reporter” October 8, 2021.

4 Benedict XVI, General Audience: St. Irenaeus of Lyon, Given in St. Peter’s Square on March
28", 2007.

5 Vatican 11, Gaudium et spes (henceforth: GS), 22.
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ST. IRENAEUS’S ACCOUNT OF GENESIS

In reading Irenaeus’s account of Genesis, he makes a patristic claim in saying
that Adam and Eve were infants, or youths, in the Garden of Eden. “‘Infant’ here is
a literal translation of the Latin infans, itself is a translation of the Greek vfimog.”
In using this word literally, [renaeus removes the ambiguity of the analogy of child-
likeness’ in man’s experience of novelty in being newly created. Here, Irenaeus is
not alone in his use of the term infans to describe Adam and Eve. St. Clement of
Alexandria uses the term as well, but uses infans in the metaphorical sense; Irenae-
us, however, uses vijmiog (infans) more literally to move beyond a mere analogy of
childlikeness and makes it foundational in his anthropology. The garden also has
a different connotation for Irenaeus than that of later thinkers. Irenaeus understands
the garden to be a place of nourishment and growth because the garden was a nurs-
ery of development and education for our first parents who were infans.

The gift of rationality is an infinite gift, ontologically contained within the con-
fines of a finite creature as seen in the human person. /nfans for Irenaeus principal-
ly deals with the belief that man is by nature, created in a ‘broken’ state because he
lacks the education to responsibly enact the nature of the gift. Irenaeus describes
the garden as follows:

The man, was a little one; for he was a child and had need to grow so as to
come to his full perfection. And so that he might have nourishment and grow up
in luxury, a place was prepared for him better than this world, well-favoured in
climate, beauty, light, things good to eat, plants, fruit, water, and all other things
needful to life; and its name is the Garden. And so fair and goodly was the Gar-
den, the Word of God was constantly walking in it; He would walk round and talk
with the man, prefiguring what was to come to pass in the future, how He would
become man’s fellow, and talk with him, and come among mankind, teaching
them justice. But the man was a little one, and his discretion still undeveloped,
wherefore also he was easily misled by the deceiver.’

Irenaeus believes that man’s rationality is an impossible burden to the imma-
ture and is doomed to failure simply because the gift of rationality is simply too
high for man as a maturing infans to grasp. Furthermore, Irenaeus holds that the
garden was intended as an environment for education and maturity in light of the
divine pedagogue. Man’s finite mind and reason needed time in order to mature
and use his reason.

¢ M.C. Steenberg, Children in Paradise: Adam and Eve as ,, Infants” in Irenaeus of Lyons, ,,Jour-
nal of Early Christian Studies” 12 (2004) 1, p. 4.

7 St. Irenaeus, Proof of the Apostolic Preaching, trans. J.P. Smith, vol. 16, Westminster, MD 1952,
p- 55.
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Because of the greatness of the task which man was entrusted with — to grow as
the imago dei through rationality — he needed to learn how to be a rational creature
in relation with God Himself. Man, in being the finite logos and imago dei, at-
tempts to mirror the infinite Logos. Mankind found the school of his own maturity
challenging and fell from grace. This path chosen for man by God displays God’s
plan for man’s maturity to realize his potential as imago dei. Irenaeus beautifully
illustrates this point in his analogy of where God is a motherly figure who gives
their child strong milk to grow and receive hard food:

For as it certainly is in the power of a mother to give strong food to her infant
[but she does not do so], as the child is not yet able to receive more substantial
nourishment; so also it was possible for God himself to have made man perfect
from the first, but man could not receive this [perfection] being as yet an infant.
[...] Therefore, it was He, who was the perfect bread of the Father, offered Him-
self to us as milk, [because we were] as infants.®

Man, in his postlapsarian state must receive the ‘milk,’ the ‘bread of the father’
which allows him to mature to the point of being capable of living to his potential
as imago dei. Therefore, man’s rationality, the highest of all his gifts, was not
disclosed from the possibility of fallenness. This imagery of man as infans shows
that even though now outwardly mature, man’s heart is still in a state of need; just
as a child is in need of its mother. The state of infancy of which Irenaeus is speak-
ing seems, above all else, to be a state of want: the first man is a child because he
‘falls short of the perfect’ because he cannot receive perfection, because he cannot
endure God’s greatness.’ This state of want which is seen in man is present as man
cannot perfect his ‘imperfect’ nature as he is in need of God’s fatherly care and his
regimen of maturity in order to actualize the fullness of his potential.

The problem that arises with this view, is that Irenaeus believes that “God cre-
ated an imperfect Adam not solely because it was His desire at a later time to con-
fer upon him a proper perfection, but because Adam could not have been created
into any other state than the imperfect.”'° Man is created as an unfinished creation
because finite rationality requires it. Irenacus believes that man’s becoming is an
ongoing process: “having been created, [mankind] should receive growth; and
after having received growth, should be strengthened, and having been strength-
ened, should abound; and having abounded, should recover [from the disease of
sin]; and having recovered, should be glorified; and having been glorified, should
see his Lord.”"" Therefore, Irenaeus believes that man must to ‘die’ in his created

8 St. Irenacus, Against Heresies, Salt Lake, UT 2010 (hereafter: AH), IV.XXXVIILIL.
®  M.C. Steenberg, Children in Paradise..., p. 15.

10 TIbid., p. 17.

" AH, IVXXXIX.III.
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substance through a lapse in his nature in order to necessitate a redeemer and in
doing so, allows man to fully participate in the gift of rationality which he only
partly enjoyed in the garden.

This is the plan of redemption as seen in Irenaeus’s theology shows not only
man’s ability to participate in the gift of rationality, but in doing so, shows God’s
plan to assimilate Creation into himself through man who is the apex of creation.

He [God] knew the infirmity of human beings, and the consequences which
would flow from it; but through [His] love and [His] power, He shall overcome the
substance of created nature. For it was necessary, at first, that nature should be ex-
hibited; then after that, that what was mortal should be conquered and swallowed
up by immortality, and the corruptible by incorruptibility, and that man should be
made after the image and likeness of God, having received the knowledge of good
and evil.'?

Thus, we see that Irenaeus’ anthropology is profoundly and pivotally sote-
riological. Man was destined to fall from grace because of the gravitas of the gift
that he needed to mature in. Man’s finite nature and creatureliness needed to be
‘swallowed up by immortality’ in order for him to participate in the fullness of the
divine life, he was never intended to be complete at the time of his creation. Thus,
man’s maturity as seen in Genesis displays the beginning stages of that maturity
which allows God to consummate himself with creation. It is here where we must
remark that Irenaeus’s account of Genesis shows that the creation narrative takes
place before Adam and Eve’s arrival at the age of reason. Whether or not Adam
and Eve were infants or children is up for debate, especially when one thinks of
the implications of a child being left alone to their own devices and the image of
God being a neglectful babysitter. However, what remains true is that for “the
second-century bishop, Adam and Eve were created not as the perfect man and
woman that both earlier and later tradition assert them to be, but as vnmotr.”"?
St. Irenaeus’ view of Genesis, which predates St. Augustine’s idea of Adam and
Eve as mature agents, gives a new theological reading to Genesis which allows the
reader to think deeply upon St. Irenaeus’s theological and soteriological thought
which predates the traditional Augustinian view; a view to which St. John Paul II
ascribed.

Regardless of Irenacus’ different exegetical account of Genesis, he western
theology the notion of Jesus and Mary as the ‘new Adam’ and the ‘new Eve’ which
bring about the theological parallels that come from his analogy of these pivotal
figures. “Adam had necessarily to be restored in Christ, that mortality be absorbed
in immortality, and Eve in Mary, that a virgin, become the advocate of a virgin,

2 AH, IVXXXIX.IV.
13 M.C. Steenberg, Children in Paradise..., p. 2.
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should undo and destroy virginal disobedience by virginal obedience.”'* Irenaeus’
idea of the ‘new Adam’ and the ‘new Eve’ being fulfilled in Christ and his mother
have been a cause for great theological study for a millennium and his conception
of Adam and Eve being virgins in the garden at the time of the fall are essential to
his idea of Christ and the Blessed Mother being the fulfillment of humanity’s first
parents. It is through this parallel idea that Irenaeus also believes that it is fitting
that Christ came in the form of a child int he incarnation, which is why Irenacus
believes it is important to see Adam and Eve as infans in the garden as well. It was
for this reason that the Son of God, although He was perfect, passed through the
state of infancy in common with the rest of mankind, partaking of it thus not for
His own benefit, but for that of the infantile stage of man’s existence, in order that
man might be able to receive Him.!> Thus, for western theology to use the idea of
St. Irenaeus, we cannot simply take the fruit of his thought and undercut the logic
behind his idea of Christ as the ‘new Adam.’

The childlike nature and virginity of Adam and Eve in the garden is the ana-
logical link that keeps St. Irenaeus’ concept of the ‘new Adam and Eve’ grounded.
Many of the Church Fathers believe the idiom ‘what God had not assumed, he
could not save.” Thus, for the Early Church theologians, it would make sense
that Jesus’s incarnation would occur through Christ becoming an infant through
the fiat of Mary. Therefore, it is fitting that Christ came as a small child, which
is fitting to St. Irenaeus’ interpretation of Christ as the ‘new Adam.’ There is lit-
tle doubt that Irenacus understood Jesus’ infancy in a most literal and genuinely
physiological sense. [...] If Adam was never an infant, was never a child, the
parallelism behind Christ’s recapitulative activity is substantially hindered.'® Tt
is this parallel that gives some substance to Irenaeus’s’ claim of Adam and the
‘new Adam’ as children that is lacking in the thought of St. Augustine. Although
St. Augustine makes a very compelling case for the maturity of Adam and Eve
in the garden, St. Irenacus’ account of Genesis should not be taken lightly as it is
a much more ancient account that was possibly held by many of the apostles.

In modern biblical scholarship, it is widely known that in Genesis, the biblical
language of the marital act does not occur until after Adam and Eve’s expulsion
from the Garden. To ‘know’ each other in the biblical sense, means that the figures
in the Bible had relations with each other. The first time this language of ‘know-
ing’ the other spouse occurs immediately after they are cast out of the garden.
“Now Adam knew Eve his wife, and she conceived and bore Cain” (Gn 4:1).
Adam and Eve’s act of concupiscence which occurred after their expulsion from

14 St. Irenaeus, Proof of the Apostolic Preaching..., p. 69.
5 AH, IIL.XXILIV.
16 M.C. Steenberg, Children in Paradise..., p. 12.
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the garden displays man’s fallenness to the level of succumbing to their animal-
istic passions and thereby forgetting the gift of the rational nature. This event oc-
curred because of man’s longing and desire to be in the comfort of the Garden. It
is from this act of concupiscence of mankind’s first parents that Cain is conceived
and will later become the first murderer within human civilization. This martial
act which occurs after mankind’s expulsion from the garden acknowledges Adam
and Eve’s sexual maturity which would correlate to their intellectual development
and thereby shows that they have transgressed beyond the age of reason. It is from
this maturity that St. Irenacus believes that Adam and Eve had grown beyond the
age of reason and fallen into sin, even if not mortally; they are nonetheless ex-
pelled from the garden because they are no longer worthy to mature in the garden
because of their rebellion through sin. What seems to be neglected in the view of
St. Augustine and subsequently in St. John Paul 11, is the lack of acknowledgment
in the biblical language of ‘knowing’ which does not occur until outside the gar-
den when Adam and Eve conceive Cain. Thus, according to the view of St. Irenae-
us, there is a lack of the consummation of Adam and Eve’s marriage and thereby
does not show the beauty of the pure mature martial bond which is displayed in
St. John Paul II’s Theology of the Body. Thus, it is this lack of the biblical lan-
guage of ‘knowing’ the other which gives credence to St. Irenaeus’ interpretation
of Genesis and his subsequent theological conclusions.

Although St. Irenaeus’s idea of Adam and Eve as youths or infants in the nar-
ration of Genesis is unique, it provides a bedrock for the patristic thought of edu-
cation and maturity in man’s rationality. This narrative allowed him to make
a patristic exegesis of the principles and mystery of man’s journey towards free-
dom and redemption both anthropologically and soteriologically. This tradition
bourgeoned by St. Irenacus must be recovered and held in tension with the Au-
gustinian reading of Genesis.

IRENAEUS & VATICAN II

St. Irenaeus’s thought has been influential to the Church’s tradition for many
years, most recently in the thought of the Second Vatican Council. The Council
relied on Irenaeus’s idea that Adam and Eve required maturing in accordance with
their human nature. “Christ, the final Adam, by the revelation of the mystery of
the Father and His love, fully reveals man to man himself and makes his supreme
calling clear.”’” The Council Fathers show with clarity the maturation that must

7 GS, 22.
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take place in man in light of the Incarnate Word. Only through Christ, the ‘new
Adam,’ can man can fully realize his capacity to be integrated into God. Man’s
journey in maturation can only be accomplished through the example he has re-
ceived in Jesus of Nazareth. St. John Paul II unites St. Irenaeus’ idea of Christ as
the ‘new Adam’ and the Council Father’s idea of Christ revealing man to himself
in his encyclical, Redemptor Hominis.

Christ the Lord. Christ the new Adam, in the very revelation of the mystery of the Father
and of his love, fully reveals man to himself'and brings to light his most high calling”. And
the Council continues: ”He who is the ‘image of the invisible God’” (Co/ 1:15), is himself
the perfect man who has restored in the children of Adam that likeness to God which had
been disfigured ever since the first sin. Human nature, by the very fact that it was assumed,
not absorbed, in him, has been raised in us also to a dignity beyond compare. For, by his
Incarnation, he, the son of God, in a certain way united himself with each man."

John Paul II understood the connection of St. Irenaeus’ teaching of the ‘new
Adam,” which becomes a fundamental basis on which his Theology of the Body
rests. Furthermore, it is the task in this article to show the convergence and diver-
gence which the Polish Pope makes to the Doctor Unitatis in their different views
of the Genesis account; and see why a synthesis of the traditional Augustinian
view of Genesis in light of the contributions made by Irenaeus would be beneficial
to the view of the council fathers that ‘Christ fully reveals man to himself.’

Irenaeus’ believes Jesus Christ is the fullness of humanity that man needs to
mature into and that He is the only way in which man can become fully united in
himself. This full humanity, the whole, and complete man, is for Irenaeus unequiv-
ocally the person of Jesus Christ. [...] Irenacus’ references to Adam as ‘child’ are
established in connection and contrast to Adam as ‘adult’ (perfectus homo), that
is, Adam as perfected in Christ, and this is the key to his entire notion of human
development.' It is from this notion of man’s fallenness and the integration of
man into Christ who is the perfectus homo that man can become completely whole
again. Thus, the idea that Christ is the ‘new Adam’ and man’s human perfection
which resides in Christ’s humanity becomes a major theme within western theolo-
gy, most recently in Vaticanum Secundum. The Council Fathers truly believed that
Christ reveals man to himself, which shows that the human person’s perfection
lies in a maturing process that can only happen through, with, and in Christ. This
theme was originally being played out in the Garden as ‘adam (man) and God
would walk in the garden together. However, due to the rupture —which Irenaeus

18 John Paul I, Redemptor hominis, 8.
19 M.C. Steenberg, Children in Paradise..., p. 16.
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believed inevitably had to happen— man’s perfection necessitated a Savior who
could swallow up man’s sinfulness and restore him back into a relationship of
parental maturity with God.

The Second Vatican Council provided the Church to come together and reas-
sess the important theological ideas of the Church’s past; which exfoliated into
a ressourcement approach that eventually won out as seen in the council documents.
Therefore, many of the themes of the council refocus on an ad fontes approach; one
of the fruits of this methodology is a re-presentation of the thought of St. Irenacus
who becomes a major figure of the council. This ressourcement approach allowed
new energy to take place inside the Church though a renewal in patristic thought,
ad fontes, and became a formative moment in the life of the Church, including for
its future leaders in the post-conciliar period. It particularly had a deep impact on
St. John Paul II who called the council a ‘seminary of the Holy Spirit.” This event
would later become one of the most foundational and fundamental events which
changed the course of his pastoral life. Therefore, to look at the Council is to look
at the teaching and thought of John Paul II whose mission was to fully implement
the Council in his own Papacy. One of the most quoted paragraphs in John Paul II’s
writings is in Gaudium et Spes located in paragraph twenty-four.

Indeed, the Lord Jesus, when He prayed to the Father, ,.that all may be one as we are
one” (John 17:21-22) opened up vistas closed to human reason, for He implied a certain
likeness between the union of the divine Persons, and the unity of God’s sons in truth and
charity. This likeness reveals that man, who is the only creature on earth which God willed
for itself, cannot fully find himself except through a sincere gift of himself.?

From this important passage, the reader also can detect the parallel of per-
sonhood in the Divine persons and man’s co-share within it which can also be
described as imago dei. This underlying thought of St. Irenaeus in the council is
of utmost importance to this study. Irenacus associates all human beings as ‘child-
like’ in their participation because they are unable to give of themselves fully as
persons and live out the telos of their human nature. Gaudium et Spes shows that
there is a link between the Divine Persons and humanity, which is why Christ
becomes the ‘new Adam’ to show man how to live to his capacity as imago dei. It
is through Christ’s determination to show man how to live his capacity as imago
dei and that we see Christ as the rabbi who wants to teach mankind how to mature
into the Divine nature because mankind and God have an ‘implied likeness.” This
‘implied likeness’ of the Trinitarian Persons and God’s sons, show the need for

2GS, 24.
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Christ become the teacher to demonstrate to humanity how to live their giftedness
like Trinitarian Persons. Therefore, man must be recapitulated into Christ as man
enters into the Body of Christ through the sacrament of Baptism. It is from this
moment of sacramental grace that the human person becomes a new creation in
order to attempt to live and act as a person worthy of paradise in communio with
the Divine Persons. Only in man’s maturity in his human nature can he eventually
grow into a more participatory form of the imago dei.?' Furthermore, in Genesis
Irenaeus describes Adam, the first man, as a figure of Christ who was to so that
God could conquer the world and allow it to participate it fully in Himself, includ-
ing man’s who should be “conquered and swallowed up by immortality, [...] and
that man should be made after the image and likeness of God, having received
the knowledge of good and evil.”* Thus, man was destined in the thought of the
Doctor Unitatis to be corrupted, but also to be glorified in Christ who makes all
things new.

THE FRUIT OF THE AUGUSTINIAN TRADITION
IN POST-MODERNITY: THE THEOLOGY OF THE BODY

In St. John Paul II’s Theology of the Body, there is only one reference to St. Ire-
naeus in a footnote in all of his Wednesday audiences.” It is in this audience
that John Paul II credits St. Irenaeus with the concept of the protoevangelium.
“Christian exegesis, beginning with St. Irenaeus (adv. Haer. 111, 23, 7), sees this
text [Gen. 3:15] as the ‘protoevangelium [first gospel],” which tells in advance the
victory over the Satan won by Jesus Christ.”** John Paul II knows the influence
of Irenaeus’s presentation of Christ as the second Adam; which is also intrinsical-
ly tied to Irenaeus’ idea of recapitulation which John Paul II also gives devotes
a whole Wednesday audience outside of the classical Theology of the Body audi-
ences.” John Paul II’s reference to Irenacus shows Papa Wojtyla’s understanding
of the importance of the idea of the protoevangelium which is intrinsically tied
to the concept of recapitulation and Christ as the figure who fully reveals man’s

21

Th.G. Weinandy, St. Irenaeus and the Imago Dei: The Importance of Being Human, ,,Logos.

A Journal of Catholic Thought and Culture” 6 (2003) 4, p. 22-23.

2 AH, IV.XXXIX.IV.

% John Paul I, Man and Woman He Created Them: A Theology of the Body, trans. by M. Wald-
stein, Boston, MA 2006 (henceforth: TOB), 144. From the General Audience of September 26,
1979.

2 TOB, 144.

2 John Paul 11, General Audience: All Creation will be ‘Recapitulated’in Christ, Given on Febru-

ary 14, 2001.
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humanity to himself. Although the Polish Pope uses St. Irenacus sparingly, he
does reference him, which is a huge compliment as Wojtyla was never extremely
academic in his work as he was very busy with his pastoral work in addition to be-
ing a professor which is when Theology of the Body was written. Theology of the
Body was only disseminated in the Wednesday audiences after being elected from
a manuscript that Wojtyla had not yet published. This unpublished text which was
used for a series of Wednesday audiences is has now become the greatest preach-
ing series ever seen in papal history. However, despite the lack of footnotes and
references, there is no lack of depth in the Wednesday audiences that John Paul II
gave on the Theology of the Body.

Although John Paul II uses many of the foundational principles of Irenaeus,
including that of Christ as the ‘new Adam,’ protoevangelium, and the idea of re-
capitulation, John Paul II does not use the same understanding of Adam and Eve
as youths in the Genesis narrative. Instead, John Paul holds to the traditional view
which is upheld by St. Augustine which displays Adam and Eve as mature agents
in the garden. Perhaps unaware of Irenaeus’ analysis of Genesis, there are points
of contact within St. John Paul II’s interpretation with the thought of St. Irenaeus
where a dialogue can take place. Thus, it is the task for the concluding part of this
article to show the points of departure of Irenaeus’s view that the Polish thinker
upholds and the reasons for doing so. The Theology of the Body can be discussed
in comparison to the thought of Irenaeus; in three ways: 1) the ‘wedding song’ and
the full perfection of marriage as seen in prelapsarian man, 2) the complementari-
ty and division of the sexes, and 3) the wholistic view of the human person before
the fall. These three major themes as seen in the Theology of the Body display the
beauty of the traditional Augustinian notion of Adam and Eve as mature agents in
the garden, which should not be neglected when trying to incorporate the theology
of both into a greater synthesis.

THE “WEDDING SONG’ & THE COMPATIBILITY OF THE SEXES

John Paul II displays the moment of encounter in which Adam meets Eve for
the first time in Genesis as a primordial moment in which marriage is born and
coins this first encounter as the ‘wedding song.’ It is in this song where Adam
exclaims “flesh of my flesh and bones of my bones” (Gn. 2:23). This moment of
self-identification with the other is the moment of marriage par excellence in the
pope’s thinking. It is in this moment of existential bliss where Adam sees the sig-
nificance and giftedness of his bride that becomes a fundamental scriptural event
which the Theology of the Body is based upon. The ‘wedding song’ becomes is
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the basis of what John Paul terms the ‘complementarity of the sexes.” Not only
does Adam see the beauty of Eve as she is similar to himself, but she becomes for
him a suitable partner. Because of Adam’s original solitude where he discovered
his longing for a human partner, he also understood the intrinsic need for reci-
procity. This would become abundantly clear when he looks upon Eve and sees
that she shows his complementarity through looking at their biological anatomy.
To describe this, Wojtyla coins the phrase the ‘compatibility of the sexes’ which
demonstrates the need for reciprocity which is desired as the male/female to make
sense of themself as a human person in his recognition of the reciprocity which
his/her own sex necessitates. It is here we see in the reciprocity of the sexes that
“the basic conditions that make it possible to exist in a relation of reciprocal gift”*®
are met as man looks at him/herself in comparison to that of the other. Without
the other, sex is not sex at all, it is just vague humanity; which is why John Paul
I makes the distinction that this moment of the ‘wedding song’ not only shows
the reciprocity and complementarity of the sexes but the division of the sexes
as well.

Man (*adam) falls into that “torpor” in order to wake up as “male” (’1§) and “female”
(’i83ah). In fact, it is here in Genesis 2:23 that we come across the distinction between 1§
and ’i88ah for the first time. Perhaps, therefore, the analogy of sleep indicates here not so
much a passage from consciousness to the subconscious, but a specific return to nonbeing
(sleep has within itself a component of the annihilation of man’s conscious existence),
or to the moment before creation, in order that the solitary “man” may by God’s creative
initiative reemerge from that moment in his double unity as male and female.”’

John Paul understands that Adam should not only see himself as a comple-
mentary agent to Eve, and vice versa, but also John Paul sees this as a moment of
solidarity with the other as Eve (who shares in the being of Adam), being taken
from his side, share in the same humanity.?® This humanity is seen in John Paul II’s
distinction that man (adam) now becomes differentiated as two separate sexes:
male (’i8) and female (issa). Thus, “masculinity-femininity—namely, sex— is the
original sign of a creative donation and at the same time «the sign of a gift that»
man, male-female, becomes aware of as a gift lived so to speak. In an original way.
This is the meaning with which sex enters into the theology of the body.”* This
separation of the sexes from mankind or ’adam shows the beauty which occurs at

% TOB, 181.
27 Ibid., 159.
2 Ibid., 160.
¥ Ibid., 183.
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the moment of the ‘wedding song’ that not only shows the unity of the figures of
male and female but also the compatibility of the sexes and differentiation of the
sexes that occur in the song expressed by Adam. Therefore, the giftedness which
is discovered in this ‘wedding song’ shows the ability of man to give himself as
a self-donation to the and in doing so, concretely finds himself and the meaning of
his own body; the complementarity which is found in the male’s masculinity and
its mirror found in the female’s femininity (and vice versa).

THE MEANING OF SHAME

John Paul II’s idea of the marriage which springs forth from the moment of
found in the ‘wedding song,” one can see the need for both Adam and Eve to be
mature agents who can conceive of the other sexually, not as an object of use, but
as a fitting partner for the other. This is in direct contrast to St. [renaeus’ account
of the ‘wedding song.’

Adam and Eve (for this is the name of the woman) were naked and were not ashamed,
for their thoughts were innocent and childlike, and they had no conception or imagination
of the sort that is engendered in the soul by evil, through concupiscence, and by lust. For
they were then in their integrity, preserving their natural state, for what had been breathed
into their frame was the spirit of life; now, so long as the spirit still remains in proper order
and vigour, it is without imagination or conception of what is shameful. For this reason
they were not ashamed, as they kissed each other and embraced with the innocence of
childhood.*

Now, as naive as some might think of Irenaeus in his vision of the creation of
Eve, it does give an explanation of why we don’t see the biblical idea of ‘knowing’
the other until after the fall. Thus, there is a real argument to be made on whether
or not Adam and Eve consummated their marriage in the Garden, and whether
or not they were actually capable due to their maturity. Nevertheless, John Paul
does not take this biblical language of ‘knowing’ into account when he speaks of
‘wedding song’ in Genesis. He does so to speak of the theological conception of
‘non-presence of shame’ which was experienced in the mature marriage of Adam
and Eve in the Garden to show the beauty and divine plan for marriage before
the fall.

30 St. Irenaeus, Proof of the Apostolic Preaching, trans. J.P. Smith, vol. 16, Westminster, MD 1952,
p. 56.
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What is the meaning, by contrast of its original absence [of shame] in Genesis 2:25,
“They were naked, but did not feel shame?” We must establish, first of all, that it is
a true non-presence of shame [...]. It excludes even more the possibility of explaining it
by analogy with positive human experiences, e.g., those of childhood or those of the life
of so-called primitive peoples.*!

John Paul makes it clear that his conception of shame, or rather, the lack there-
of'in the garden goes beyond the childlike minds of Irenacus’ conception of Adam
and Eve in the garden. The Polish thinker’s idea of shame in the garden becomes
a moment of paramount reflection for him as an accomplished professor of ethics.
Shame in the garden becomes a beautiful moment of reflection in the Theology of
the Body that cannot be explained as a lack of maturity of ‘youths’ who were not
aware of the full dignity of their humanity. Wojtyla believes this to be a cheap in-
terpretation of ‘being without shame.” To suppose that Adam and Eve were with-
out full knowledge of themselves as sexually mature beings would denigrate the
encounter contained within the ‘wedding song.” Although John Paul I does not
agree with Irenaeus in this regard, he does show Irenaeus’ reasoning of why the
Doctor Unitatis believes that Adam and Eve needed to be children in the garden
in a fairly sophisticated philosophical manner.

The tendency to conceal sexual values themselves, particularly in so far as they constitute
in the mind of a particular person ‘a potential object of enjoyment’ for persons of the other
sex. For this reason, we do not encounter sexual shame in children at an age when the sex-
ual values do not exist for them because their minds are not yet receptive to those values.
As they become conscious or are made conscious of the existence of the sphere of value
they begin to experience sexual shame — not as something imposed on them from the out-
side, by the milieu in which they live, but as an interior need of an evolving personality.*

John Paul makes it clear, that he agrees with Irenaeus (at least implicitly), that
children do not possess this shame of the sexual parts as they do not know that
they could be sexualized by an onlooker. It is only through one’s full grasp of
self-knowledge, which comes when a person comes to an age of maturity. It is
in this personal maturity that one sees through self-reflection that they could be
looked at as an object of use by the other because they themselves have done the
same to someone else.

Although John Paul II shows an understanding and maybe even sympathy
towards Irenaeus’s view; the Pope wants to show the value of a couple being

3 TOB, 174.
32 K. Wojtyla, Love and Responsibility, trans. by H.T. Willetts, New York 1981, p. 176.
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without shame, which is contained most perfectly in the view of Adam and Eve
before the fall. It is this view of marriage that more perfectly emulates the lack
of shame that is seen in the original view of marriage of man and woman that
John Paul II wants to more fully recognize. This display of the integral character
of marriage as seen in the garden allows each person to view the other not as an
object of use, but as a gift for the other as other. By seeing the mature agents in
the garden, the Pope shows that man and woman can move beyond their fallen
state to the primordial moment of the ‘wedding song’ where there is no lust. The
pope wants to show that mature agents can indeed look at the other sex as a person
as being complementary to the other, not for use (or even mutual use) but to see
the person as a person. Thus, the spousal meaning of the body allows the couple
to rediscover their original innocence which they lost in the fall. What becomes
perhaps most of all directly apparent in Genesis 2:25 is precisely the mystery of
this innocence [...] about reciprocal nakedness free from shame — is a statement
unique in its kind in the whole Bible, so much so that it was never to be repeated.™
It is of vital importance here, that man is created good, he has no shame and is not
insecure in himself because of some lack in his nature. Therefore, man’s shame
being driven by his sexual desire and using someone as a means to an end displays
man’s fragmented character which John Paul seeks to reconcile with his adequate
anthropology. It is through looking at the human person in a personalistic sense
that provides the impetus to move beyond the realm of sin and degradation of
using the other as a means to an end but showing man’s unique transcendental
character and living in the integrity of and moving towards the unity that he had
before the fall. Thus, there is still hope through a felix culpa that man could still
be designed and is destined for full maturity as imago dei and will have an even
greater relationship with God.

ORIGINAL SOLITUDE AND PERSONHOOD

Although John Paul denies the idea that Adam and Eve were youths in the gar-
den because of his emphasis on the lack of shame in the garden which is displayed
in the ‘wedding song’ sung by Adam in the garden, it is clear that Wojtyla does
not throw out all of St. Irenaeus’ ideas on Genesis. John Paul II’s idea of ‘original
solitude’ which was the idea that man should not be alone displays the commu-
nitarian character of man as he is trying to discover who he is in the garden. It is
the idea of original solitude which correlates to Irenaeus’s idea of man’s need for

3 TOB, 191.
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maturity in the garden, both of these concepts involve a questioning of man’s role
and nature as an imago dei. Man is ‘alone’: this is to say that through his own hu-
manity, through what he is, he is at the same time set into a unique, exclusive and
unrepeatable relationship with God himself** Tt is in this relationship with God
himself that in the Garden, man comes to discover who he is as he tills the garden
a subdues it.*® Karol Wojtyla’s philosophical anthropology comes on display in
John Paul II’s thought as he speaks of man’s self-discovery of himself through
self-mastery and self-knowledge which takes place in man’s interior subjectivity.

Solitude also signifies man’s subjectivity, which constitutes itself through self-knowledge.
Man is alone because he is “different” from the visible world, from the world of living
beings. When we analyze the text of Genesis, we are in some way witnesses of how man,
with the first act of self-consciousness, “distinguishes himself” before God-Yahweh from
the whole world of living beings (animalia), how he consequently reveals himself to him-
self and at the same time affirms himself in the visible world as a “person.”?¢

John Paul II shows the youthful character of man in the primitive sense when
man is discovering the nature and freedom contained in personhood. In a very real
way, historical man has come to know more of himself as a person through the
incarnation of Christ who has taught man how to be human in the fullest sense. It
is in Christ that the human person can know the fullness of their drama and their
destiny, even more so than our first parents. Thus, it is here in the garden that man
learns to understand himself as a subject in the drama of human history and to see
his destiny within the history of human sinfulness.

He [“historical man”] participates not only in the history of human sinfulness, as a hered-
itary, and at the same time personal and unrepeatable, subject of this history, but he also
participates in the history of salvation, here too as its subject and co-creator. He is thus not
merely shut out from original innocence due to his sinfulness, but also at the same time
open to the mystery of the redemption realized in Christ and through Christ.*’

John Paul displays that man’s original innocence, which is lost due to his sin,
at the same time does not display that character of true personhood displayed in
Christ as he has not yet seen the model of which he can direct his zelos. In a sense,

3% Ibid., 151.

35 More of John Paul II’s idea of finding man’s dignity through work can be seen in his encyclical
Laborem exercens.

36 Ibid., 150.

37 Ibid., 144.
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mankind does not yet know the gravitas of their rational nature which can take
them down the path of sinfulness.

The tree of the knowledge of good and evil is a boundary line between the two original
situations about which Genesis speaks. The first situation is that of original innocence in
which man (male and female) finds himself, as it were, outside of the knowledge of good
and evil, until the moment in which he transgresses the Creator’s prohibition and eats the
fruit of the tree of knowledge.*®

Therefore, the gift of rationality can only be fully grasped when in fact man
falls from grace in order to see the full repercussions of that gift. Regardless of
man’s maturity in the garden, both Irenaeus and John Paul II should agree that
there is a distinct coming together in humanity that comes when the God-man
recapitulates himself as the head of humanity. It is here that the Council Fathers
(including Wojtyla), would declare that Christ reveals man to himself.

CONCLUSION

“Christ, the final Adam, by the revelation of the mystery of the Father and His
love, fully reveals man to man himself and makes his supreme calling clear.”*
Irenaeus’ literal interpretation of infans has shown the magnitude and radicality of
man’s rationality. This anthropological stance taken by the Doctor of Unity pres-
ents man’s original need to be educated by God in the garden, and postlapsarian
man by Christ outside the garden. The Council Fathers recognized this founda-
tional need when they stated ‘Christ fully reveals man to himself” in Vatican II.
It is from St. Irenaeus’s theological concepts of recapitulation and the concept of
the ‘new Adam’ that he has been widely recognized and has culminated to our
present-day for him to be given his new title as ‘Doctor of the Church.’

However, Western theology fails to realize the foundations on which Irenaeus’
thought is built and as such, uses the fruit of his thought without recognizing its
origin. Wojtyla (and the Augustinian tradition) disregards Irenaeus’s interpreta-
tion of his Genesis account and believes that Adam and Eve were mature sexual
agents in the garden. They do so while also using Irenaeus’ idea of recapitulation
and Christ as the ‘new Adam;’ both of which were developed upon Irenaeus’ con-
ception of Genesis and have become intertwined with the tradition itself, most
recently in the thought of Vatican II.

3% Ibid., 140.
¥ GS, 22.

TwP 16 (2022) 1 169



Jacob W. Francois

Despite Wojtyla’s disregard of Irenaeus through his use of the Augustinian tra-
dition, Wojtyla in his brilliance shows Adam and Eve as fully developed and ma-
tured agents who possess their cognitive and sexual faculties which displays the
divine intention of marriage before the fall. Wojtyla’s concepts of the ‘wedding
song,” lack of shame, and original solitude show man’s original position in the
garden as not destined for failure as an ontological broken creature, but as agents
in full possession of their mature goodness. Wojtyla luminously displays the peace
and beauty of man and woman in the marriage act as mature adults which is not
theologically possible in the approach taken by St. Irenaeus. Wojtyla’s approach
as seen in The Theology of the Body cuts to the heart of contemporary problems as
seen in the philosophical influences as seen in the Hegelian master-slave dialect or
the Nietzschean will to power; both of which can be read into the Genesis account
and cause further division amongst the Christian faithful. ““Your desire shall be for
your husband, and he shall rule over you” (Gn. 3:16). It is Wojtyla’s foresight in
using the Augustinian tradition and presenting it for his own time which allowed
him to show the integrity of man and woman’s original design as full mature per-
sons who were designed for full unity with each other to participate in communio.

The two different exegetical accounts of Genesis, as seen in the work of Ire-
naeus and John Paul 11, are different theologies which have sprung forth from their
interpretations which have become embedded in the western church and most re-
cently seed in the Second Vatican Council’s dogmatic constitution on the Church.
Furthermore, St. Irenacus’ new title as ‘Doctor of Unity,” the Church should not
necessarily disregard his irregular idea of Adam and Eve as children in the garden.
Although there is the traditional western view of Adam and Eve as mature agents,
which becomes a necessary concept for John Paul II’s Theology of the Body, there
is much soteriological and anthropological material to see man as a maturing
agent, as infans, who eventually fell from grace because the gift of rationality was
too large for man to grasp alone without the Incarnation. It is here that mankind
experiences the poignant truth that “apart from me you can do nothing.”® Al-
though it may be possible to adhere to some parts of the theology of St. Irenaeus
without following his ideas of Genesis, there is much exegetical work that can
be done here to assist in reconciling his view to the Augustinian idea of Genesis.
Despite the different views on Genesis, which by all accounts is not a strictly
historical view of what actually occurred in the garden, the protoevangelium is
a cause for hope as the Council Fathers instill in us that “fully reveals man to man
himself and makes his supreme calling clear.”* Tt is this anthem, regardless or not
of one’s exegetical conception of Genesis that both St. Irenacus and St. John Paul

4 John 15:5.
4GS 22 (Emphasis added).
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the Great did with great vigor and great enthusiasm because it is Christ the Lord
who created man and who has cast his lot with humanity pro nobis.
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DAR ROZUMU: SW. IRENEUSZ [ JAN PAWEL I1 W DIALOGU
Streszczenie

Swigty Ireneusz jako postaé teologii zachodniej wyrdznia sie swoista egzegeza Ksiegi
Rodzaju, ktéra wyznaczyta fundamenty dla jego teologicznych koncepcji ,,nowego Ada-
ma” i rekapitulacji. Zachodnia tradycja teologiczna przyje¢ta zamiast tego podejscie prze-
kazane przez $§w. Augustyna, ktore wida¢ w teologii ciata $w. Jana Pawta I1. W niniejszym
artykule opisuje trudnosci pogladu Ireneusza, jednoczes$nie ukazujac wady stanowiska
Augustyna rozwijanego przez Jana Pawta I, i poréwnuje owoce obu koncepcji w celu
wypracowania ich syntezy.

Stowa kluczowe: Jan Pawet 11, Karol Wojtyta, Ireneusz z Lyonu, teologia ciata, Ksi¢ga
Rodzaju, antropologia
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Krzysztof Paczos, Mama. Traktat teologiczny, Didaskalos Editions, Béziers
2018, ss. 245

Polska poboznos$¢ maryjna, czy si¢ to komus$ podoba, czy nie, wciaz jest bar-
dzo silna. Maryjne nabozenstwa, pielgrzymki, maryjne symbole i wizerunki,
wreszcie propagowane oredzia pochodzace z tak zwanych objawien prywatnych
— wszystko to wcigz zajmuje sporo miejsca na mapie polskiego katolicyzmu. Ina-
czej jednak jest z teologia akademicka, w ktorej Maryja raczej nie jest dzi$ te-
matem szczeg6lnie popularnym. Po Soborze Watykanskim 11 mowi si¢ gtdwnie
o egzemplarycznym charakterze postaci Matki Bozej, odnosi si¢ jej misterium do
Kosciota (eklezjotypiczno$¢) i czlowicka (antropotypiczno$é). Maryja jest wigc
raczej pewnym przyktadem i wzorem niz samodzielnym obiektem teologicznej
spekulacji. Co wiecej, teologowie zajmujacy si¢ mariologia koncentruja si¢ czesto
gldwnie na tym, by poddawac rzetelnej krytyce wszystkie niezdrowe formy czci
Matki Bozej oraz niefortunne teorie na jej temat. Krytyka mariologii maksyma-
listycznej jest niewatpliwie bardzo potrzebna i wazna, a w rodzimej debacie nie
do przecenienia sg pod tym wzgledem teksty i dziatalno$¢ Stanistawa Celestyna
Napiorkowskiego i jego ucznidow. W obliczu walki z niezdrowa mariologia ging
jednak teologiczne proby pozytywnego ukazania misterium Maryi. Brakuje tek-
stow, ktore probowatyby od strony pozytywnej pokazac teologiczny obraz Matki
Pana w sposob tworczy i ciekawy. Na pewno wyjatkiem sa prace niezyjacego
juz jezuity Jacka Bolewskiego, ktory wigzal osobg¢ 1 symbolike Maryi z teologia
madrosci. Wyjatkiem jest takze praca Krzysztofa Paczosa zatytulowana Mama.
Traktat teologiczny.

Krzysztof Paczos jest duchownym polskiego pochodzenia, przez wiele lat
byt cztonkiem zgromadzenia ksiezy marianow. Obecnie jest ksiedzem diecezjal-
nym w potudniowej Francji i przelozonym wspdlnoty Synodia Marii Matki. Jest
takze doktorem filozofii. Omawiana ksigzka zostata wydana wltasnym sumptem
autora, przez co jej zasigg jest z pewnoscig bardzo ograniczony. Warto jednak
zwrdci¢ uwage na te pozycje, poniewaz reprezentuje ona mato dzi§ popularny
w teologii akademickiej nurt spekulatywnej mariologii, w ktorej osobiste do-
swiadczenia i duchowosc¢ tacza sie z glebokim namystem i systematyczng reflek-
sja. Tym samym ksigzke Paczosa mozna traktowaé jako probe zburzenia muru
pomigdzy zywa poboznoscig maryjng katolikdw a systematyczng refleksja teo-
logii akademickiej.
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Juz we wstepie czytelnik dowiaduje si¢, ze — troche na przekor podtytutowi —
nie bedzie mial do czynienia z suchym traktatem teologicznym. Refleksje zawarte
w ksigzce zrodzity si¢ z osobistych doswiadczen autora. ,,Nigdy nie napisatbym
tej ksigzki, gdybym nie doswiadczyt silnie jej obecnosci” — pisze Paczos o swoim
odniesieniu do Maryi (s. 10). By¢ moze komus przyzwyczajonemu do radykalne-
go oddzielania naukowej teologii od osobistej drogi wiary takie wyznanie wyda
si¢ szokujace. Jednak czy z zatozenia teologia nie jest wlasnie refleksja nad do-
swiadczeniem wiary? Wydaje si¢, ze pewna jawnos¢ takiego postawienia sprawy
przemawia wtasnie na korzysc¢ refleksji Paczosa. Nikt nie ukrywa sig tu za teolo-
gicznymi konstrukcjami, a zamiast tego autor mowi wprost o swoim doswiadcze-
niu i duchowej drodze. Jednoczes$nie nie sprawia to, ze ksigzka przestaje by¢ trak-
tatem. Mamy tu cate dtugie strony skomplikowanych rozwazan, odwotujacych sie
mocno do filozofii klasycznej, szczeg6lnie do mysli sw. Tomasza z Akwinu.

Ksigzka sktada si¢ z az dwunastu rozdzialow, sposrod ktorych kazdy zaty-
tutowany jest jednym wyrazem, na zasadzie pewnego hasta-symbolu. Pierwszy
rozdziat nosi tytut 7ata i przedstawia ewangeliczng nowos¢ w sposobie, w jaki
Jezus odnosit si¢ do Boga. Imi¢ Abba, cho¢ tak dobrze i wyraznie poswiadczo-
ne w Nowym Testamencie, nie zrobilo wcale zwrotnej kariery w pozniejszym
chrzescijanstwie (s. 15). By¢ moze Igk przed bliskoscig Boga i1 intymnym prze-
zywaniem wiezi z Nim uniemozliwil nazywanie Go Tatg. Paczos zaczyna od tego
watku, poniewaz bez perspektywy odnoszenia si¢ do Boga jako Taty niemozliwe
jest dojscie do nazywania Maryi Mama. Maryjno$¢ jest zawsze wtdrna i uwarun-
kowana naszym stosunkiem do Boga samego.

Drugi rozdzial nosi tytut Ziemia i odnosi si¢ do materialnego wymiaru zbawie-
nia cztowieka i $wiata. Tu juz poznajemy zasadniczy zamyst autora, ktory bedzie
przekonywat, ze symbolike maryjng nalezy kojarzy¢ wilasnie z pewna cielesng
podstawa zbawienia. Maryja to uosobienie tego, co stanowi podstawe i grunt zba-
wienia. Zbawia tylko Bog, ale zbawia konkretnych ludzi, z ich cialem, zbawia kon-
kretng ziemi¢. Maryja jest uosobieniem tej ziemi i tej cielesnosci, jest swego ro-
dzaju gleba, na ktorej wzrastamy ku Bogu. Watek ten rozwija takze piaty rozdzial,
zatytutowany Materia. Paczos odnosi w nim do Maryi, co moze wydawacé si¢ na
pierwszy rzut oka dziwne, kategori¢ materii pierwszej, bardzo wazng w filozofii
starozytnej 1 Sredniowiecznej. Z kolej rozdziat trzeci, Pelnia, ukazuje Maryje jako
pelnig taski w nawigzaniu do Lukaszowego terminu keyaprtopévn. W rozdziale
czwartym, zatytulowanym Przyczyna, Paczos broni radykalnych tez $§w. Ludwika
Marii Grignion de Montforta o pewnym przyczynowaniu Matki Bozej w dziele
zbawienia oraz o jej posrednictwie rozumianym w ramach modelu pigtrowego. To
z pewnoscig jedna z bardziej kontrowersyjnych czesci ksigzki, ktora kaze stawiac
pytania, czy naprawde da si¢ broni¢ tez skadinad wielkiego swigtego.
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Rozdzialy szésty, siodmy i 6smy noszg kolejno tytuty: Woda, Wino i Cia-
fo. Jak mozna si¢ domysli¢, dotycza one relacji Maryi do sakramentow chrztu
i Eucharystii. Paczos przedstawia ciekawa teorig, wedle ktorej, o ile sam chrzest
symbolizuje, jak kazdy sakrament, Chrystusa i Jego Paschg, o tyle element wody
uzywanej w czasie chrztu symbolizuje Maryje. Rodzac si¢ z wod chrztu, rodzimy
si¢ zatem z Maryi na podobienstwo Pana i w zjednoczeniu z Nim. Jesli chodzi
o Eucharystie, to Paczos, ciekawie przedstawiajgc koncepcje Tomasza z Akwinu
i momentami z nimi polemizujac, ostatecznie ukazuje Maryje¢ jako pragnienie, dla
ktorego Bog w Eucharystii jest spetnieniem. Nasze pragnienie, ktore doprowa-
dza nas do udziatu w $wietej uczcie, jest w jaki§ sposob Maryjne, jest udziatem
w pragnieniu Maryi.

Rozdziat dziewigty (Krew) kontynuuje watek Eucharystii i odnosi si¢ do obec-
nosci Maryi w tajemnicy $mierci Chrystusa. Matka Boza jest tu przedstawiona
jako ta, ktéra — w nawiazaniu do Janowej sceny spod krzyza — rodzi uczniéw
Jezusa. Zradza ich w tajemnicy meki Syna i bedzie ich rodzi¢ az do konca.
Jej wspolcierpienie sigga az po kres czasu: ,,mozemy powiedzie¢, ze skonczy-
ta si¢ meka Marii, ale w pewnym szerokim, kosmicznym, metafizycznym sen-
sie trwa dalej w jekach i bolach rodzenia si¢ cztonkdéw Chrystusowego Ciata”
(s. 190).

Rozdzial dziesiaty, zgodnie ze swoim tytutem, pokazuje Maryj¢ jako droge
dla uczniow Jezusa. Zycie maryjne to zarazem zycie paschalne, to przechodzenie
przez kolejne etapy umierania dla §wiata. Z kolei rozdziat jedenasty, zatytutowa-
ny Zono, méglby wzbudzi¢ niemale wzburzenie osob, ktore walczg z wszelkimi
formami esencjalizacji ptci. Paczos przedstawia maryjnos¢ jako pewna tajemnice
zwigzang z kobieco$cig (w glebokim, symbolicznym sensie). Na tej kanwie po-
kazuje tez duchowe powotanie kobiety i mgzczyzny w ich wzajemnych relacjach.
O ile mezczyzni sa szczegodlnie wezwani do pokazywania synowskiego odniesie-
nia do Boga, o tyle kobiety, na wzor Maryi, s3 wezwane do ujawniania oblubien-
czego charakteru wiezi cztowieka z Bogiem.

Ostatni rozdzial (Sekret) przedstawia szczeg6lng role Matki Bozej w historii
zbawienia 1 w duchowosci chrzescijanskiej jako pewien ,,sekret”. Nie kazdemu
jest dana taska dostrzezenia tak istotnej obecnosci Maryi w zyciu cztowieka —
stwierdza Paczos, powolujac si¢ znéw na sw. Ludwika. Nie oznacza to jednak, ze
maryjnos¢ jest czyms niejako fakultatywnym. Wydaje si¢, ze dla autora odkrycie
szczegblnej roli Maryi wprowadza cztowieka w samo serce chrzeécijanstwa. Co
wigcej, tajemnica maryjnosci jest Sci§le zwigzana z oczekiwang Paruzja. Paczos
rozumie drugie przyj$cie Pana jako czas pojawienia si¢ radykalnych i ufnych
uczniow Jezusa, ktorzy do Boga beda odnosi¢ si¢ jako do Taty, a obecnos¢ Maryi
beda przezywac jako obecnos¢ Mamy. W czasie oczekiwania na eschatologiczne
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spetnienie chrzescijanin musi trwa¢ w maryjnym unizeniu i pokorze, nie poddajac
si¢ pokusie zwatpienia we wlasng godnos¢ i darowang od Boga wielkos¢.

W zakonczeniu ksigzki Paczos spoglada na swojg refleksje mariologiczng
z dystansu. Przedstawia swoj apofatyczny manifest, stwierdzajac, ze wszelkiego
rodzaju rozumowa refleksja nie moze zastapi¢ duchowego doswiadczenia i mimo
swojej wartosci zawsze pozostaje czyms niepelnym i utomnym.

Odwazny mariologiczny traktat Krzysztofa Paczosa, cho¢ zrelatywizowany
zakonczeniem, zostal jednak wydany drukiem i podany do ewentualnej dyskus;ji.
Pozostaje wigc ocena tego tekstu. Od razu trzeba powiedzie¢, ze trudno whasciwie
dyskutowac¢ z Mamgqg ze wzgledu na charakter tej ksigzki. Co prawda, ma ona by¢
— 1 faktycznie jest — systematycznym traktatem, jednak rozwazania w niej prezen-
towane tak mocno osadzone sa w osobistej drodze duchowej autora, ze klasyczna
polemika wydaje si¢ czyms$ nie na miejscu. Czy mozna zaprzeczy¢ temu, czego
kto$ doswiadczyt? Na pewno mozna w kazdym razie zapyta¢ o pewne konkretne
rozwigzania i tezy, bo te juz sa spekulacja na temat tego, co przezyte. I tak na
przyktad wydaje si¢ karkotomne i trudne do przyjecia, gdy Paczos broni teorii po-
$rednictwa pictrowego. Nawet przy tak szerokim i symbolicznym rozumieniu po-
staci Maryi, jakie przedstawione jest w Mamie, model posredniczki stojacej mie-
dzy ludzmi a Posrednikiem wydaje sie nie do obrony. Swiety Ludwik i inni wielcy
$wigel w tym wzgledzie po prostu si¢ mylili — miejmy odwage to powiedzie¢. Nie
oznacza to, ze ich zachwyt nad tajemnicg Maryi czy doswiadczenie jej obecnosci
byty nieprawdziwe. Oznacza, ze znalezli dla swojego do§wiadczenia niewlasciwy
i nieewangeliczny opis, ktory podwaza or¢dzie o bezposredniej bliskosci kocha-
jacego Boga i o prawdziwym czlowieczenstwie Chrystusa i Jego bliskosci wobec
nas. Sa takze i inne watki, ktore mozna by podda¢ dyskusji. Na przyktad warto
byloby ustali¢, jak wlasciwie Maryja jako pewien symbol ma si¢ do Maryi jako
konkretnej postaci. Watpliwosci mogg budzi¢ tez kwestie egzegetyczne. Moc-
no symboliczna i filozofujaca egzegeza wielu tekstow biblijnych przytaczanych
w ksigzce czasem jawi si¢ jako nieco przesadzona i pomijajgca zbyt poSpiesznie
sens pierwotny, uwarunkowany historycznie i kulturowo.

Ksiagzka Paczosa z pewnoscia jednych zachwyci, a innych zniecheci. Na pew-
no jednak jest proba godng uwagi i wyrdzniajacg si¢ w polskiej mariologii. Po-
wigzanie Maryi z kategorig przyczyny materialnej czy okreslanie jej jako ciele-
snej podstawy zbawienia to z pewnoscig tezy, z ktdrymi nie spotykamy si¢ na co
dzien i obok ktérych trudno przejs¢ obojetnie. Czy kazdego to przekona i pocia-
gnie? By¢ moze dla wielu taka maksymalistyczna mariologia nadal pozostanie
sekretem. Ale nawet dla nich ksigzka Paczosa stuzy za przyktad tego, ze teologia
moze i musi mie¢ zwigzek z duchowa droga i osobistym doswiadczeniem, by
naprawde pelni¢ swojg funkcje¢ i nie osuna¢ si¢ w czcze i suche elaboraty. Teolo-
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gia spekulatywna i doswiadczenie serca czlowieczego nie muszg si¢ wykluczaé,
moga dobrze wspoétgrac. O tym musi pamietac kazdy, kto chce si¢ zajmowac nie
tylko mariologia, ale jakakolwiek teologia. Druga za$ rzecz, o ktorej trzeba pa-
mictac, to ograniczony i niepetlny charakter wszelkiej refleksji teologicznej. To,
co Paczos podkresla w zakonczeniu swojej ksigzki, moze by¢ przypomnieniem
dla wielu: teologiczne konstrukcje zawsze sg ograniczone, nigdy nie ujma w petni
misterium zywego Boga.

Marcin Walczak

Joseph Ratzinger/ Benedykt X VI, Prawdziwa Europa. Tozsamos¢ i misja, Fun-
dacja Rozwoju KUL, Lublin 2022, ss. 240

Czasy, w ktorych zyjemy, naznaczone niepokojem we wschodniej czeéci Eu-
ropy, imperialistyczne zapedy Rosji z jednej, a zachowawcze i egocentryczne
dziatania wielu panstw zachodnich z drugiej strony stanowig doskonala okazje
do postawienia pytania o to, jaki jest zakres semantyczny pojecia ,,Europa”. Czy
zakres ten wyznaczajg granice geograficzne i czy rzeczywiscie polozenie danego
panstwa na tej, a nie innej czg¢sci globu upowaznia je do miana europejskosci, bez
wzgledu na to, jaka lini¢ polityki prezentuja jego dowodcy, czy tez to miano jest
rzeczywistoscia niepetryfikowalng, przystugujaca tym, ktérzy wyrastajg z korzeni
wlasciwych dla Europy, a niedozwolong dla tych, ktérzy si¢ od nich odzegnuja,
zaréwno w teorii, jak 1 w praktyce? Co stanowi istote, a co przypadtosci Europy,
gdzie szuka¢ zrodet jej tozsamosci i czego strzec ze zdwojong sita, by tych zrodet
nie zatru¢? Wreszcie, jaka jest misja Starego Kontynentu wobec samego siebie,
a takze na zewnatrz? To nie sg pytania teoretyczne, wlasciwe dla tak gérnolot-
nych, jak hermetycznie zamknietych debat akademickich, ale realne watpliwosci
i dylematy, z ktérymi mierza si¢ nie tylko naukowcy, ale i wszyscy uczestnicy
oraz tak wewngetrzni, jak i zewnetrzni obserwatorzy areny, na ktérej dzieje si¢ to
wszystko, co Joseph Ratzinger, pdzniejszy papiez Benedykt XVI, wypunktowat
w swoich homiliach, wykladach, przeméwieniach i innych tekstach, stanowig-
cych swoistg probke pogladéw tego wielkiego Europejczyka, a pozwalajacych
dojs¢ do pewnej jego metadefinicji tozsamosci 1 misji ,,prawdziwej Europy”.

Autora zebranych przez Pierluce Azzaro i Carlosa Granadosa w omawiany
tom tekstow, Josepha Ratzingera, nie trzeba nikomu — tak ze $wiata teologii, jak
i spoza niego — szczegolnie przedstawiac¢. To urodzony 16 kwietnia 1927 roku
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niemiecki najpierw kaptan, potem biskup, arcybiskup i kardynat, wybitny profe-
sor teologii fundamentalnej i dogmatycznej, duszpasterz i wyktadowca, a zawsze
wierny przyjaciel Jezusa Chrystusa, ktory w dialogu z Nim widziat zrédto catej
swojej kaptanskiej, jak i teologicznej aktywnosci. Od 1981 roku prefekt Kon-
gregacji Nauki Wiary, jeden z najblizszych wspotpracownikow $w. Jana Pawta
11, zwlaszcza w zakresie teologii, wybrany zostal 19 kwietnia 2005 roku jego
nastgpca, a zarazem 265. papiezem. Znamienne w konteks$cie omawianego dzieta
jest to, ze przybrat on imi¢ Benedykta XVI, co — jak zaznacza w swoim wstg-
pie do Prawdziwej Europy Ojciec Swiety Franciszek — uczynit ,,po to, by przy-
pomnie¢ Europie o jej korzeniach” (s. 7), ktore siggaja wielkiego zakonodawcy,
$w. Benedykta z Nursji, ktorego za patrona swojego pontyfikatu obral Ratzinger.
Pasterzowanie Ko$ciotowi powszechnemu Benedykt XVI zakonczyt majacym
po raz drugi w historii tegoz Kosciota miejsce aktem abdykacji, ktorego wobec
zgromadzonych kardynatéw dokonat 11 lutego 2013 roku. Wszedt on w zycie
28 lutego tegoz roku. Od tego dnia Joseph Ratzinger nosi tytut Papa emeritus,
czyli emerytowany papiez, proszac jednoczesnie, by zwracac si¢ do niego po pro-
stu ,,0jcze Benedykcie”.

Trafiajace do rak polskich czytelnikow dzigki staraniom ks. prof. Krzysztofa
Go6zdzia 1 prof. KUL Marzeny Goreckiej, wydane przez Katolicki Uniwersytet
Lubelski Jana Pawta II w obecnym roku dzieto to §wiadectwo glebokiej mitosci
Josepha Ratzingera do Europy, a takze do Kosciota, ktorego istnienia i znaczenia
— jak kilkakrotnie to podkresla — nie da si¢ tak po prostu wymazac¢ z kart europe;j-
skiej historii 1 terazniejszosci bez naruszenia jej istoty.

Na dzieto sktadaja sic dwie przedmowy: obecnego Ojca Swictego Franciszka
oraz samego Benedykta XVI, a takze cztery rozdzialy: pierwszy zatytutowany
jest U zrodel tozsamosci europejskiej: Ateny, Jerozolima, Rzym, drugi — Euro-
pa: upadki i odrodzenia, trzeci nosi tytut Kosciot i odrodzenie Europy: wyzwanie
edukacyjne i nowa ewangelizacja, czwarty zas — Prawdziwa Europa i jej misja.
Calosc¢ konczy postowie Bog i Europa.

Na pierwszy rzut oka zdumiewa akcent, ktory w przedmowie do dzieta, zaty-
tutowanej Zy¢ zgodnie z naszq ludzkq misjq przed Bogiem, ktadzie autor — Bene-
dykt XVI. Podnosi on tam bowiem problem legalizacji ,,matzenstw homoseksu-
alnych”, co dokonato si¢ w szesnastu panstwach europejskich. Przywotujac ten
fakt, Ratzinger z odpowiedzialnosciag stwierdza, ze ,,nie mozna na to odpowie-
dzie¢ kilkoma drobnymi moralizmami ani kilkoma wskazéwkami egzegetyczny-
mi”, gdyz ,,problem jest gleboki i dlatego musi by¢ rozpatrywany zasadniczo”
(s.9). Zagadnienie pozornie drugoplanowe wobec wielu innych naglacych chorob
trawigcych Stary Kontynent, Benedykt X VI uznaje za czytelny i wielce niepoko-
jacy przejaw antropologicznego paradygmatu, w mysl ktorego cztowiek jawi sie

178 TwP 16 (2022) 1



TwP 16 (2022) 1 - recenzje

»jako produkt, ktory on sam [cztowiek] potrafi wytworzy¢”, nie za$ jako ,,Boze
stworzenie, Bozy obraz, Bozy dar” (s. 10). ,,Takze cztowiek — przypomina papiez
— posiada nature, ktéra mu jest dana i ktorej gwatt lub negacja prowadzi do samo-
destrukcji” (tamze). To przypomnienie staje si¢ w ustach Ratzingera jednoczesnie
postulatem konkretyzacji ,,ckologii cztowieka”, ktdrej poszanowanie umozliwia
,»oddanie sprawiedliwosci naszej misji na rzecz cztowieka przed Bogiem” (s. 11).
Tak doglebne siggniccie w strong filozoficznych i teologicznych fundamentow
jednego z wielu przejawow odejscia Europy od jej korzeni, jakim sg przywotane
»,malzenstwa homoseksualne”, wydaje si¢ czyni¢ koncentracje autora na tym jed-
nym, wybranym zagadnieniu — z ktérego czyni on swoista ,,probke”, pozwalajaca
przynajmniej czesciowo zdiagnozowac reszt¢ — catkowicie uprawniong i uspra-
wiedliwiong.

Pierwszy rozdziat tomu, noszacy tytut U zrodet tozsamosci europejskiej: Ate-
ny, Jerozolima, Rzym, to zbior tekstow Josepha Ratzingera pokazujacych korzenie
Europy 1 istote tego, co ja stanowi. Rozdzial ten otwiera zastugujaca na szcze-
g6lng uwage homilia, ktorg kard. Ratzinger wyglosit w monachijskiej katedrze
z okazji Dnia Europy w 1979 roku. Przywotuje on w niej opisane przez Dzieje
Apostolskie (16,6-10) wydarzenie, w ktorym Pawel Apostol jest przez Ducha
Swietego prowadzony do ewangelizacji Macedonii. Dokonuje si¢ to we $nie,
w ktorym Apostot Narodow widzi Macedonczyka wotajacego o jego przybycie,
a wiec ostatecznie wolajacego o Ewangeli¢ Jezusa Chrystusa. Ratzinger mowi, ze
w osobie tego $nionego przez Pawta Macedonczyka caty ,,duch greckiego $wiata
wota o Jezusa Chrystusa”, gdyz ,,w swoim najwyzszym oczyszczeniu duch grecki
byt tesknota za Ewangelig — otwartg czarg wyciagnigta ku niemu. I w ten sposob
zrodzita si¢ Europa, w ktorej zyjemy” (s. 15). Ta egzegeza Dziejow bedzie jesz-
cze nieraz wraca¢ w wypowiedziach pdzniejszych Benedykta XVI. Jasno daje on
do zrozumienia, ze ,,posta¢ Jezusa Chrystusa zajmuje centralne miejsce w dzie-
jach Europy i stanowi podstawe prawdziwego humanizmu” (s. 20), a ,,gdzie Bog
jest kim$ nieznanym, tam nieznanym pozostato to, co decydujace” (s. 16). Te
i podobne stwierdzenia Ratzingera stanowig podwaliny pod zasygnalizowany
w niniejszym rozdziale — zasadniczy dla kultury Europy tak bardzo, Ze nazwany
jej »sercem” — tak zwany ,,humanizm Wcielenia”.

Drugi rozdziat, Europa: upadki i odrodzenia, to przyktad wiasciwej dla Be-
nedykta X VI perspektywy dogmatyczno-historiozbawczej. Wychodzac od zasad-
niczych dla dziejow Europy wydarzen minionego stulecia, Ratzinger formutuje
zadanie chrzes$cijan, ktorym jest jego zdaniem ,,wlgczenie naszego pojecia Boga
w spor o cztowieka”. Co godne zauwazenia, Benedykt X VI nie stroni od spojrze-
nia na wydarzenia takie, jak Il wojna $wiatowa, z perspektywy swojej niemieckiej
narodowosci. Podobnie jak miato to miejsce w omoéwionym juz wprowadzeniu,
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takze 1 w tym rozdziale autor pochyla si¢ nad dwoma, wydawatoby si¢ nierepre-
zentatywnymi, problemami wspolczesnosci, a mianowicie nad narkotykami i ter-
roryzmenm, i analizujac przyczyng tychze problemow, dokonuje syntezy na temat
problemow moralnych naszych czasdéw (s. 82 i n.). Koncowa cz¢s$¢ tego rozdzia-
hu to wielkie podkreslenie pilnosci poglebionej i rozumnej wiary dla zaradzenia
upadkom i umozliwienia odrodzenia.

Trzeci rozdziat, pod tytutem Kosciol i odrodzenie Europy: wyzwanie eduka-
cyjne i nowa ewangelizacja, to kontynuacja podjetej juz wezesniej proby przy-
wrbcenia wierze Kosciota wlasciwego, a wiec fundamentalnego miejsca w eu-
ropejskim sposobie myslenia. Joseph Ratzinger zauwaza tam i podkresla z mocg
to, co wybrzmiewa rowniez w kilku innych miejscach publikacji: Ze tylko wiara
gloszona i przezywana w swojej petni, nieokrojona z tego, co jako$ niewygodne,
ma autentyczng moc oddziatywania na zycie cztowieka i spoteczenstwa, ktore
tworzy. Benedykt stwierdza rowniez, ze wlasciwy kierunek ewangelizacji, kate-
chezy i1 duszpasterstwa to podniesienie najpierw wspomnianej juz kwestii pilnosci
Boga. Dopiero z niej moze wypltywaé cata reszta naszej koscielnej aktywnosci
(s. 149). Jako tytut do obowigzku przepowiadania peini wiary Ratzinger przed-
stawia ludzkie ,,prawo do zycia wiecznego” (s. 146), ktére to zycie wieczne sta-
je sie perspektywa porzadkujaca spojrzenie na doczesno$¢ i chronigcg je przed
uleganiem zludnemu i nietrwalemu blaskowi tak napietnowanej w dziele utopii.
Teksty Benedykta X VI ujete w ten rozdzial wskazujg takze dwie drogi teologii
po Il wojnie $wiatowej — wiara jako ,,od$wiatowienie” oraz wiara jako polityka
(s. 166—-169), oraz ukazuja miejsce Kosciota w Europie poprzez szczegolne pod-
kreslenie spotecznej i $wiatowej odpowiedzialnosci wiary (s. 169—174).

Ostatni rozdziat, Prawdziwa Europa i jej misja, to synteza nierenegocjowal-
nych paradygmatoéw europejskosci, rozumianej jako jej obecne trwanie w tym,
co wyrasta z wielowiekowych chrzeécijanskich korzeni. Wydaje si¢, ze tak, jak
Joseph Ratzinger rozumie sukcesje apostolska jako nie tylko przekazanie apostol-
skiej wladzy zawartej w ordo potestas, ale jako przekazanie catego apostolskiego
tancucha wiary i Tradycji, tak i przez ,,prawdziwg europejskos$¢” rozumie on nie
tylko fakt zamieszkiwania na terenie Europy czy posiadanie obywatelstwa jedne-
go z europejskich panstw, ale cos w rodzaju ,,europejskiej sukcesji” — pokornego
i wdziecznego przyjecia faktu bycia ,,kartem niesionym na ramionach olbrzyma”.
Pelna nadziei i chrze$cijanskiego optymizmu, nieprzestanialnego mankamentami
i stabosciami, Ratzingerowa ,,refleksja na temat idealow Europy jutra” (s. 187),
ktora podejmuje w tym rozdziale, doskonale wpisuje si¢ w te perspektywe: jesli
»Europa jutra” bedzie widzie¢ wigcej i1 dalej niz Europa ,,wczoraj i dzisiaj”, to
tylko dlatego, Ze siedzi ,,na ramionach olbrzyma” i wyrasta z poteznych korzeni
europejskiej ,,sukcesji”.
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Dzieto wienczy postowie redaktora wydania polskiego, ks. prof. Krzyszto-
fa Go6zdzia, umocowujgce zawarte w publikacji przestanie Josepha Ratzingera
w ,,duchu mysli genialnego $w. Augustyna” (s. 235), ze szczegdlnym akcentem
potozonym na jego koncepcje civitas Dei i civitas terrena.

Publikacja Prawdziwa Europa. Tozsamosé i misja to bez watpienia ksigzka
na dzis. Chociaz nie jest to ciagla refleksja Benedykta XVI, ale antologia jego
tekstow powstatych w ciggu wielu dekad, to jednak w bardzo przystepnym i kla-
rownym jezyku przedstawia czytelnikowi poglebiong analiz¢ kondycji Europy
widzianej oczyma teologa, a zarazem wyplywajacy z wiary i rozumu drogowskaz
na przysztos¢. Pozycja jest godna polecenia szerokiemu gromu odbiorcow, takze
spoza $wiata akademickiego. Obecna sytuacja wojny na Ukrainie wraz ze wszyst-
kimi jej implikacjami i konsekwencjami sktania do lektury Benedykta z jeszcze
wigkszg moca. Europa — jak stwierdzit — konstytuuje si¢ tam, gdzie grozi jej nie-
bezpieczenstwo (s. 25). Warto zatem przez obecny czas, w oczywisty sposob
rekonstytuujacy obecny ksztatt Europy, przej$¢, majac za przewodnika jednego
z najwybitniejszych teologow Starego Kontynentu — Josepha Ratzingera.

ks. Karol Godlewski
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