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W ktorej u poczatku swej papieskiej poshugi zwraca sie do czcigodnych braci w biskupstwie,
do Kaplanow, do rodzin zakonnych, do drogich synow i corek Kosciota
oraz do wszystkich ludzi dobrej woli

Czcigodni Bracia i Drodzy Synowie,
Pozdrowienie i Apostolskie Blogostawienstwo!

|
DZIEDZICTWO

1. U kresu drugiego tysiaclecia

1. ODKUPICIEL CZLOWIEKA Jezus Chrystus jest osrodkiem wszech§wiata 1 historii. Do
Niego zwraca si¢ moja mysl i moje serce w tej doniostej godzinie dziejow, w ktorej znajduje
si¢ Koscidt i cata wielka rodzina wspotczesnej ludzkosci. Oto bowiem czas, w ktorym Bog w
swoich tajemniczych zamiarach powierzyt mi po moim umitowanym Poprzedniku Janie
Pawle I postuge powszechna zwigzana ze Stolica §w. Piotra w Rzymie, ogromnie si¢ juz
przyblizyl do roku dwutysigcznego. Trudno jeszcze w tej chwili powiedzie¢, co bedzie
oznaczal 6w rok na zegarze dziejow ludzkosci, jaka okaze si¢ data dla poszczegdlnych ludow
1 narodow, krajow i kontynentow, cho¢ zapewne niejedno staramy sig juz teraz przewidywac.
Dla Kosciota, dla Ludu Bozego, ktéry — chociaz nieréwnomiernie — rozprzestrzenit si¢ juz
jednak na cata ziemig az po jej krance, bedzie to rok wielkiego Jubileuszu. Zblizamy si¢ do
daty, ktora przyjmujac wszelkie poprawki wymagane przez $cisto$¢ chronologiczng —
przypomni nam i odnowi w sposob szczegdlny swiadomos¢ tej kluczowej prawdy wiary,
ktoérej dal wyraz $w. Jan na poczatku swej Ewangelii: ,,Stowo stalo si¢ ciatem 1 zamieszkato
wsrod nas” (J 1, 14), a na innym miejscu: ,,Tak bowiem Bog umitowat §wiat, ze Syna swego
Jednorodzonego dal, aby kazdy, kto w Niego wierzy, nie zginat, ale miat Zycie wieczne”
(J 3, 16).

Jestesmy wigc poniekad w okresie nowego Adwentu, w okresie oczekiwania.
,» Wielokrotnie i na rozne sposoby przemawiat niegdy$ Bog do ojcdéw przez prorokdow, a w
tych ostatecznych dniach przeméwit do nas przez Syna” (Hbr 1, 1 n.), przez Syna-Stowo,
ktory stat sig¢ cztowiekiem i narodzit si¢ z Dziewicy. W tym zbawczym wydarzeniu dzieje
cztowieka w Bozym planie mitosci osiagnety swoj zenit. Bog wszedt w te dzieje, stat si¢ —
jako cztowiek — ich podmiotem, jednym z miliardow, a réwnocze$nie Jedynym!
Uksztattowat przez swe Wcielenie ten wymiar ludzkiego bytowania, jaki zamierzyt nada¢
cztowiekowi od poczatku. Uksztattowal w sposob definitywny, ostateczny — w sposob Sobie
tylko wlasciwy, stosowny dla swej odwiecznej Mitosci 1 Milosierdzia, z cata Boska wolnos$cia
— a réwnoczes$nie z ta szczodrobliwos$cia, ktéra pozwala nam wobec grzechu pierworodnego
1 wobec calej historii grzechow ludzkosci, wobec manowcow ludzkiego umystu, woli i serca,
powtarza¢ z podziwem te stowa: ,,0 szczg$liwa wino, ktéras zastuzyta miec takiego i tak
poteznego Odkupiciela!” (hymn Exsultet z Wigilii Wielkanocnej).

2. Pierwsze slowa nowego pontyfikatu

2. Do tego wigc Chrystusa-Odkupiciela zwrocily si¢ moje mysli i serce w dniu 16
pazdziernika, gdy po kanonicznie dokonanym wyborze postawiono mi pytanie: ,,Czy
przyjmujesz?”’. Odpowiedziatem wowczas: ,,W postuszenstwie wiary wobec Chrystusa,
mojego Pana, zawierzajac Matce Chrystusa i Kosciota — §wiadom wielkich trudnos$ci —
przyjmuj¢”. I dzisiaj t¢ moja odpowiedz jawnie powtarzam, aby byta wiadoma wszystkim bez




wyjatku i aby thumaczyta, ze postuga, ktora wraz z przyjeciem wyboru na Biskupa Rzymu 1
Nastgpcg Apostota Piotra stata si¢ na tej Stolicy moim szczeg6lnym obowiazkiem, jest
zwiazana z ta wlasnie pierwsza i podstawowa prawda Wcielenia.

Przyjatem rowniez te same imiona, jakie wybral mgj umitowany Poprzednik Jan Pawet 1.
Juz bowiem w dniu 26 sierpnia, kiedy wobec Swigtego Kolegium ujawnil, ze chce sig
nazywac Jan Pawel — a ta dwoisto$¢ imienia byta bez precedensu w historii — dostrzegtem
w tym jakby wymowny znak taski na drodze nowego pontyfikatu. A poniewaz pontyfikat ten
trwal tylko 33 dni, wypada mi go nie tylko kontynuowa¢, ale niejako podja¢ w samym
punkcie wyjscia, o ktérym §wiadczy naprzdd wybor tych dwu wiasnie imion. Przyjmujac je w
slad za moim umilowanym Poprzednikiem, pragng przez to — mniemam, ze podobnie jak On
— da¢ wyraz umitowania dla tego szczegolnego dziedzictwa, jakie pozostawili Papieze Jan
XXII i Pawet VI, oraz gotowosci jego kontynuowania z Boza pomoca.

Poprzez te dwa imiona i dwa pontyfikaty nawiazuje taczno$¢ z cala tradycja tej Swigtej
Stolicy, z wszystkimi Poprzednikami w wymiarze tego dwudziestego stulecia i w wymiarze
stuleci poprzednich, taczac si¢ coraz dalszymi jakby etapami z cata ta ciagloscia postannictwa
1 stuzby, ktora wyznacza szczegdlne miejsce Stolicy Piotrowej w Kosciele. Jan XXIII i Pawet
VI stanowia etap, do ktérego bezposrednio pragng nawiazywa¢ — prog, od ktorego wspolnie
poniekad z Janem Pawlem I zamierzam i8¢ ku przysztosci, kierujac si¢ tym bezgranicznym
zaufaniem oraz postuszenstwem wobec Ducha, ktérego Chrystus Pan obiecat i zestat
swojemu Kosciotowi. Mowil wszakze do Apostoléw w przeddzien swojej meki: ,,pozyteczne
jest dla was moje odejscie, bo jesli nie odejde, Pocieszyciel nie przyjdzie do nas, a gdy
odejde, posle Go do was” (J 16, 7). ,,Gdy jednak przyjdzie Pocieszyciel, ktérego Ja wam
posle od Ojca, Duch Prawdy, ktory od Ojca pochodzi, On bedzie swiadczyt o Mnie. Ale wy
tez $wiadczycie, bo jestescie ze Mna od poczatku™ (J 15, 26 n.). ,,Gdy za$ przyjdzie On, Duch
Prawdy, doprowadzi was do catej prawdy. Bo nie bedzie méwil od siebie, ale powie
wszystko, cokolwiek styszy i oznajmi wam rzeczy przyszie” (J 16, 13).

3. W zawierzeniu Duchowi prawdy i mitosci

3. W glebokim zawierzeniu Duchowi Prawdy podejmuj¢ bogate dziedzictwo wspotczesnych
nam pontyfikatow. Jest to zas dziedzictwo glgboko osadzone w tej swiadomosci Kosciola,
ktorej w mierze przedtem nieznanej przystuzyt si¢ Sobor Watykanski 11, zwotany 1
zapoczatkowany przez Jana XXIII, z kolei za$ szczg$liwie doprowadzony do kofica i
wytrwale realizowany przez Pawta VI, na ktorego dziatalnos¢ mogtem patrze¢ z bliska,
podziwiajac Jego gleboka madros$¢ i odwage, a rownoczes$nie wytrwatos¢ 1 cierpliwosé w
nietatwym posoborowym okresie pontyfikatu. Jako sternik Piotrowej todzi Ko$ciota zachowat
On opatrzno$ciowy spokoj i rownowage nawet w momentach krytycznych, ktére ta todzia
zdawaty si¢ wstrzasa¢ od wewnatrz, utrzymujac niezachwiana ufnos¢ dla jej spoistosci. To
bowiem, co poprzez Sobdr naszych czaséw ,,Duch powiedziat Kosciotowi”, co w tym
Kosciele mowi ,,wszystkim Kosciotom™ (Ap 2, 7), nie moze — pomimo doraznych
niepokojow — shuzy¢ czemu innemu, jak tylko jeszcze dojrzalszej spoistosci catego Ludu
Bozego, swiadomego swej zbawczej misji.

Te to wlasnie wspodtczesna swiadomos¢ Kosciota uczynit Pawet VI pierwszym tematem
swej podstawowej Encykliki zaczynajacej si¢ od stow Ecclesiam suam, do ktorej niech mi
bedzie wolno przede wszystkim si¢ odwotac i przede wszystkim nawigza¢ w tym pierwszym,
niejako inauguracyjnym dokumencie obecnego pontyfikatu. Stale poglebiajaca sig
$wiadomo$é oéwiecanego i prowadzonego przez Ducha Swietego Kosciota, zaréwno jego
Boskiej tajemnicy, jak tez ludzkiego postannictwa, a nawet wszystkich ludzkich stabosci, jest
1 musi pozosta¢ pierwszym zrodtem mitosci. tego Kosciota — tak jak mitos$¢ ze swej strony
przyczynia si¢ do ugruntowania i pogtebienia $wiadomosci. Swiadectwo takiej niestychanie




wyostrzonej §wiadomosci Kosciota pozostawil nam Pawet VI. Poprzez wszystko, co sktada
si¢ na Jego pontyfikat, niejednokrotnie naznaczony cierpieniem, uczyl nas tej nieustraszonej
niczym mitosci Kosciota, ktéry — jak gtosi Sobor — jest ,,niejako sakramentem, czyli
znakiem 1 narzedziem wewngtrznego zjednoczenia z Bogiem i jednos$ci catego rodzaju
ludzkiego™1.

1. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 1: AAS 57 (1965) 5.

4. W nawigzaniu do pierwszej encykliki Pawla VI

4. 1 dlatego $wiadomos¢ Kosciota musi taczy¢ sig z jego wszechstronng otwartoscia, aby
wszyscy mogli w nim znajdowac owe ,,niezglebione bogactwo Chrystusa” (Ef 3, 8), o ktorym
moéwi Apostol Narodow. Taka otwarto$é, organicznie potaczona ze swiadomoscia wlasnej
istoty, z pewnoscia wlasnej prawdy — tej, o ktorej powiedziat Chrystus: ,,nie jest moja, ale
Tego, ktory Mnie postal, Ojca” (J 14, 24) — stanowi 0 apostolskim, czyli postanniczym
dynamizmie Kosciota. Wiasnie w imi¢ tego dynamizmu, Kosciot, wyznajac i gtoszac bez
zadnego uszczerbku prawdg otrzymana od Chrystusa, pozostaje rownoczesnie ,,w dialogu”,
ktory Pawel VI w swojej Encyklice Ecclesiam suam nazwat ,,dialogiem zbawienia”,
rozrozniajac precyzyjnie poszczegolne kregi, w ramach ktorych winien by¢ prowadzony?2.
Gdy dzisiaj nawiazuj¢ do tej programowej Encykliki Pawlowego pontyfikatu, nie przestaj¢
réwnoczes$nie dzigkowa¢ Bogu za to, ze ten wielki mo6j Poprzednik, a zarazem prawdziwy
ojciec, potrafit — mimo roéznych stabosci wewnetrznych, ktorych w okresie posoborowym
doznawal Kosciot — ukazaé ,,ad extra”, ,,na zewnatrz” jego prawdziwe oblicze. W ten sposob
tez cala rodzina ludzka, w ré6znych zakresach swej wielorako zréznicowanej egzystencji, stata
si¢ — jak mniemam — bardziej $wiadoma tego, jak zasadniczo potrzebny jest jej Kosciot
Chrystusowy, jego postannictwo 1 jego stuzba. Moze nawet czasem ta §wiadomos$¢ okazywata
si¢ silniejsza niz rozne kierunki krytyki, jakiej Koscidt, jego instytucje i struktury, ludzie
Kosciota i ich dziatalno$¢ bywaty poddawane ,,ad intra”, ,,od wewnatrz”. Ten wzrost
krytycyzmu miat z pewnoscia rézne przyczyny. JesteSmy pewni, ze nie zawsze byt on
oderwany od autentycznej mitosci Kosciota. Z pewnoscia przejawiala si¢ w nim takze
daznos$¢ do przezwycigzenia tzw. tryumfalizmu, o ktorym nieraz byta mowa w czasie Soboru.
Jesli jednak jest rzecza stuszna, azeby Kos$ciot na wzor swego Mistrza, ktory byt ,,pokorny
sercem” (Mt 11, 29), réwniez kierowat si¢ pokora, zeby byt krytyczny w stosunku do
wszystkiego, co stanowi o jego ludzkim charakterze i ludzkiej dziatalnosci, zeby nieustannie
wiele od siebie wymagat — to rownoczesnie owa postawa krytyczna musi posiada¢ stuszne
granice. W przeciwnym razie przestaje by¢ twdrcza, nie wyraza si¢ w niej prawda, mitos¢ 1
wdzigcznos¢ za taske, ktorej wlasnie w Kosciele i przez Kos$ciot stajemy sig uczestnikami.
Nie wyraza si¢ w nim takze postawa stuzby, ale che¢ rzadzenia opinia drugich przy pomocy
wlasnej opinii, zbyt pochopnie nieraz rozpowszechniane;.

Nalezy si¢ wdzigczno$¢ Pawtowi VI za to, ze szanujac kazda czastkg prawdy zawartej] w
jakiejkolwiek ludzkiej opinii, zachowal réwnoczesnie tg opatrznosciowa rownowagg sternika
Lodzi3. Kosciot, ktéry — poprzez Jana Pawta I — po Nim niejako zostat mi powierzony, jest
Kos$ciotem zapewne nie wolnym od wewngtrznych trudnosci i napig¢, ale rOwnocze$nie
bardziej wewngetrznie zabezpieczonym wobec przerostow autokrytycyzmu — mozna
powiedzie¢ — ,,bardziej krytycznym wobec rdéznych nieopatrznych krytyk”, bardziej tez
odpornym wobec réznych ,,nowinek”, bardziej dojrzalym w duchu ,,rozeznania”, bardziej
uzdolnionym do tego, aby z odwiecznego Skarbu wydobywac ,,rzeczy nowe i stare” (Mt 13,
52), bardziej skupionym na swej whasnej Tajemnicy — i przez to wszystko bardziej gotowym




stuzy¢ postannictwu zbawienia wszystkich. Bog bowiem ,,pragnie, by wszyscy ludzie zostali
zbawieni i doszli do poznania prawdy” (1 Tm 2, 4).

2. PAWEL VI, Enc. Ecclesiam suam: AAS 56 (1964) 650 nn.

3. Tu wypada wymieni¢ wazniejsze dokumenty pontyfikatu Pawta VI. O niektorych z nich on sam moéwit w homilii
wygloszonej w czasie Mszy $wigtej w uroczysto$¢ §w.. Apostotow Piotra i Pawta w 1978 r.: Enc. Ecclesiam suam AAS 56
(1964) 609-659; List apost. Investigabiles divitias Christi AAS 57 (1965) 298-301; Enc. Mysterium fidei AAS 57 (1965) 753-
774; Enc. Sacerdotalis caelibatus AAS 59 (1967) 657-697; Sollemnis professio fidei AAS 60 (1968) 433-445; Enc. Humanae
vitae: AAS 60 (1968) 481-503; Adhort. apost. Quinque iam anni AAS 63 (1971) 97-106; Adhort. apost. Evangelica
testificatio: AAS 63 (1971) 497-535; Adhort. apost. Paterna cum benevolentia: AAS 67 (1975) 5-23; Adhort. apost. Gaudete
in Domino AAS 67 (1975) 289-322; Adhort. apost. Evangelii nuntiandi AAS 68 (1976) 5-76.

5. Kolegialnos¢ i apostolstwo

5. Jest to Kosciot — whrew pozorom — o wiele bardziej zjednoczony wspoélnota stuzby i
swiadomoscia apostolatu. Owo zjednoczenie wyrasta z przypomnianej przez Sobor
Watykanski II zasady kolegialno$ci, ktora sam Chrystus Pan zaszczepit w apostolskim Gronie
Dwunastu z Piotrem na czele i ktora ciagle odnawia w stale na catym okregu ziemi rosnacym
Kolegium Biskupow, skupionych wokol Nastgpcy §w. Piotra i poddanych Jego kierownictwu.
Tg to zasadg kolegialno$ci Episkopatu Sobor nie tylko przypomnial, ale niestychanie ozywit,
zapowiadajac migdzy innymi ustanowienie statej Instytucji, ktoéra Pawet VI definitywnie
okreslit, powotujac do zycia Synod Biskupow. Dziatalno$¢ tego Synodu nadata jakby nowy
wymiar calemu pasterzowaniu Pawta VI, a z kolei odezwata si¢ zywym echem od pierwszych
dni pontyfikatu Jana Pawta I, jak tez jego niegodnego Nastgpcy.

Ow wymiar okazat si¢ szczegélnie na czasie w trudnym okresie posoborowym, kiedy to
wspolne 1 jednomys$lne stanowisko Kolegium Biskupiego, ujawniajacego zwtaszcza poprzez
Synod swoje zespolenie wokot Nastgpcy Piotra, dopomagato w rozproszeniu watpliwosci, a
roOwnoczes$nie wskazywalo w wymiarze uniwersalnym wtasciwe drogi odnowy Kosciota. Z
Synodu tez wyrost migdzy innymi 6w zasadniczy impuls ewangelizacyjny, ktorego wyrazem
stata si¢ Adhortacja Apostolska Evangelii nuntiandi4, z taka rado$cia przyje¢ta jako program
odnowy o charakterze apostolskim i duszpasterskim zarazem. W tym samym kierunku poszly
roOwniez prace ostatniej sesji zwyczajnej Synodu Biskupow — niespetna rok przed $§miercia
Papieza Pawla VI — poswigconej katechezie, ktorej owoce czekaja jeszcze na syntetyczne
ujecie 1 wypowiedzenie ze strony Stolicy Apostolskie;j.

Kiedy mowa o odczuwalnym postepie r6znych form, w ktdrych wyraza si¢ kolegialno$¢
Episkopatu, trudno bodaj nie wspomnie¢ o konsolidowaniu si¢ w calym Kos$ciele Konferencji
Krajowych Biskupow, a takze innych struktur kolegialnych o charakterze migdzynarodowym
czy kontynentalnym. Wchodzac za$ na slady wielowiekowej tradycji Kosciota, nalezy
uwydatni¢ dzialalno$¢ réznych synodéw — o charakterze lokalnym. Taka bowiem byta mysl
Soboru, ktora Pawet VI konsekwentnie wcielal w zycie, azeby takie od wiekéw wyprobowane
struktury KoS$ciota, a zarazem formy kolegialnej wspoipracy Biskupow, jak np. metropolia,
nie méwiac juz o kazdej z osobna diecezji, pulsowaly petna §wiadomoscia swej tozsamosci 1
zarazem swej oryginalno$ci w uniwersalnej jedno$ci Kosciota. Ten sam duch wspolpracy i
wspotodpowiedzialnosci udzielat sie réwniez kaptanom, jak o tym swiadczy powstawanie po
Soborze tak wielu Rad Kaptanskich. Przenosit si¢ on réwniez na $wieckich, nie tylko
potwierdzajac dawne formy organizacji apostolskich laikatu, ale takze rodzac nowe, czg¢sto o
nowym profilu i niestychanej dynamice. Poza tym, $wieccy $wiadomi swej
odpowiedzialnosci za Kosciot, chetnie podejmowali wspotpracg z duszpasterzami czy
przedstawicielami zakonow w obrgbie synodow diecezjalnych czy tez rad duszpasterskich w
poszczegolnych parafiach 1 diecezjach.




Trzeba to wszystko sobie uswiadomi¢ na poczatku nowego pontyfikatu, dzigkujac Bogu,
wyrazajac zywa zachete wszystkim Braciom i Siostrom, wdzigczng w koncu pamigcia
otaczajac dzielo Soboru Watykanskiego Il oraz wielkich Poprzednikow, ktorzy dali poczatek
tej nowej fali zycia Kosciota. Jest ona potgzniejsza od symptomdw zwatpienia, zatamania,

kryzysu.

4. PAWEL VI, Adhort. apost. Evangelii nuntiandi: AAS 68 (1976) 5-76.

6. Droga do zjednoczenia chrzescijan

6. A co6z powiedzie¢ o wszystkich poczynaniach, ktore wynikty z nowej orientacji
ekumenicznej? Niezapomniany Papiez Jan XXIII z cata ewangeliczna jasno$cia postawit
sprawe zjednoczenia chrzescijan jako prosta konsekwencje woli samego naszego Mistrza
Jezusa Chrystusa, wyrazonej tylokrotnie, a zwltaszcza w tych stowach modlitwy
wypowiedziane] w Wieczerniku w przeddzien §mierci: ,,Prosze (...) aby wszyscy stanowili
jedno (...) jak Ty, Ojcze, we Mnie, a Ja w Tobie” (J 17, 21; por. J 17, 11. 22 n.; 10, 16, £k 9,
49 n. 54). Sobor Watykanski Il nadat temu zwarty ksztalt Dekretu o ekumenizmie. Papiez
Pawet VI, postugujac si¢ dziatalnoscia Sekretariatu Jednosci Chrzescijan, wziat na siebie trud
pierwszych krokéw na drodze realizacji tej jednosci. Czy zaszliSmy daleko na tej drodze? Nie
wchodzac tutaj w szczegoty mozemy $miato powiedzieé, ze osiagnegliSmy na tej drodze
prawdziwy i widoczny postep, ze pracowalismy wytrwale i konsekwentnie, ze czynili to
wspolnie z nami przedstawiciele innych Kosciotow — i Wspdlnot chrzescijanskich, za co
jestesmy im szczerze zobowiazani. Pewne jest takze 1 to, ze nie widzimy na tym etapie
dziejow chrzescijanstwa i dziejow $wiata innej mozliwo$ci wypetnienia powszechnego
postannictwa Ko$ciota w dziedzinie ekumenicznej, jak tylko tg, aby rzetelnie, wytrwale,
pokornie i odwaznie zarazem szuka¢ drog zblizenia i jednosci, tak jak tego przyktad osobisty
dal nam Papiez Pawet VI. Musimy jej wigc szuka¢ bez wzgledu na to, jakie trudnosci na tych
drogach moga si¢ pojawiac i spigtrzac. Inaczej nie dochowaliby$my wierno$ci stowu
Chrystusa, nie wypehiliby$my Jego testamentu. Czy wolno nam na to si¢ wazy¢?

Sa czasem ludzie, ktorzy widzac trudnosci, a takze ujemnie oceniajac skutki
zapoczatkowanych staran ekumenicznych, chcieliby wycofac si¢ z tej drogi. Niektorzy nawet
wyrazaja poglad, ze szkodzi ona sprawie Ewangelii, Ze przynosi z soba dalsze rozbicie
Kosciota, ze wywotluje zamieszanie poje¢ w sprawach wiary 1 moralnosci, ze prowadzi do
swoistego indyferentyzmu.

Moze 1 dobrze, ze rzecznicy takich pogladéw ujawniaja nam swoje obawy, chociaz i tutaj
nalezy zachowac stuszne granice. Rzecz jasna, iz ten nowy etap zycia Ko$ciota domaga si¢ od
nas szczegolnie §wiadomej, poglebionej i odpowiedzialnej wiary. Prawdziwa dziatalnos¢
ekumeniczna oznacza otwartos¢, zblizenie, gotowos¢ dialogu, wspolne szukanie prawdy w jej
pelnym znaczeniu ewangelicznym i chrze$cijanskim, ale Zadna miara nie oznacza i nie moze
oznacza¢ zacierania granic tej prawdy wyznawanej i nauczanej przez Koscidét. Wobec tych
przeto, ktorzy z jakichkolwiek wzgledow chcieliby odwies¢ Kosciot od szukania uniwersalnej
jednosci chrzescijan, trzeba raz jeszcze powtorzy¢: czy mozemy tego nie czyni¢? Czy wolno
nam nie zaufa¢ — przy catej stabosci ludzkiej, przy wszystkich obciazeniach wielowiekowej
przesztosci — tasce naszego Pana, ktora si¢ objawita w ostatnim czasie poprzez t¢ mowe
Ducha Swigtego, ktora ustyszelismy na Soborze? Przeciez wowczas zaprzeczyliby$my tej
prawdzie o sobie samych, ktora tak wspaniale wyrazil Apostot: ,,za taska Boga jestem tym,
czym jestem, a dana mi faska Jego nie okazata si¢ daremna” (1 Kor 15, 10).

W inny sposéb i w innej mierze nalezy odnie$¢ to samo do dzialalnosci majacej na celu
Zblizenie z przedstawicielami innych religii, poza chrzes$cijanskich, wyrazajacej si¢ w dialogu,




w spotkaniach, we wspolnej modlitwie, w odkrywaniu tych skarbow ludzkiej osobowosci,
ktorych — jak dobrze wiemy — nie brak réwniez wyznawcom tych religii. A czy
niejednokrotnie zdecydowane przekonania w wierze wyznawcow religii poza
chrze$cijanskich — bedace rowniez owocem Ducha Prawdy przekraczajacego w swym
dziataniu widzialny obreb Mistycznego Ciata Chrystusa — nie mogloby wprawi¢ w
zaklopotanie chrzescijan, tak nieraz zbyt sktonnych do powatpiewania w prawdy objawione
przez Boga 1 gloszone przez Kosciot, zbyt pochopnych w rozluznianiu zasad moralnosci 1
torowaniu drog etycznego ,,permisywizmu”? Szlachetna jest gotowo$¢ rozumienia kazdego
czlowieka, analizowania kazdego systemu, przyznawania racji wszystkiemu co sluszne — nie
moze ona jednak oznacza¢ gubienia pewnosci wlasnej wiary5 ani tez podkopywania zasad
moralnosci, ktorych brak bardzo szybko daje si¢ odczu¢ w zyciu catych spoleczenstw,
réwniez po swych optakanych skutkach.

5. Por. SOBOR WAT. I, Konst. dogm. o wierze katol. Dei Filius, Can. Il De fide, n. 6: Conciliorum Oecumenicorum
Decreta, Wyd. Istituto per le Scienze Religiose, Bologna 1973, s 811 .

I
Tajemnica Odkupienia

7. W kregu tajemnicy Chrystusa

7. Jesli drogi, na ktore Sobor wprowadzit Koscidl naszego stulecia, ktore wskazat w swej
pierwszej Encyklice nieodzalowany Papiez Pawel VI, nie przestaja na dtugi czas by¢ tymi
drogami, po ktorych wszystkim nam kroczy¢ wypada — to rownoczesnie na tym, nowym
etapie stusznie mozemy stawiac¢ sobie pytanie: jak? W jaki sposob dalej nalezy nimi
postgpowac? Co czynié, aby ten nowy Adwent Kos$ciota, zwigzany ze zblizajacym si¢ kresem
drugiego tysiaclecia, przyblizyt nas do Tego, o ktorym Pismo Swiete mowi: ,,Wielkie bedzie
Jego panowanie”, Pater futuri saeculi? (I1z 9, 6). Jest to podstawowe pytanie, ktore musi sobie
stawia¢ nowy Papiez, kiedy w duchu postuszenstwa wiary przyjmuje Chrystusowe wezwanie
tyle razy wyrazone pod adresem Piotra: ,,pa$ baranki moje” (J 21, 15), co znaczy: badz
pasterzem mojej owczarni, a kiedy indziej znowu: ,, Ty ze swej strony utwierdzaj swoich
braci” (£k 22, 32).

I tutaj wlasnie, Drodzy Bracia, a zarazem umitowani Synowie i Corki, jedna narzuca sig
odpowiedz, zasadnicza i podstawowa. Jeden zwrot ducha, jeden kierunek umystu, woli 1
serca: ad Christum Redemptorem hominis, ad Christum Redemptorem mundi. Ku Niemu
kierujemy nasze spojrzenie, powtarzajac wyznanie §w. Piotra: ,,Panie, do kogoz pojdziemy?
Ty masz stowa zycia wiecznego”, bo tylko w Nim, Synu Bozym, jest nasze zbawienie (J 6,
68; por. Dz 4, 8 nn.). Poprzez cala tak bardzo wraz z Soborem rozbudowana §wiadomos$¢
Kosciota, poprzez wszystkie warstwy tej §wiadomosci, poprzez wszystkie kierunki
dziatalnosci, w ktorej Kosciot wyraza siebie, odnajduje i potwierdza siebie — stale musimy
dazy¢ do Tego, ktory jest Gtowa (por. Ef 1, 10. 22; 4, 25; Kol 1, 18), do Tego, ,,przez ktoérego
wszystko sig¢ stato i dzigki ktoremu takze my jestesmy” (1 Kor 8, 6; por. Kol, 17), ktory
réwnoczesnie jest ,,droga i prawda” (J 14, 6) i ,,zmartwychwstaniem i zyciem” (J 11, 25); do
Tego, ktorego widzac, widzimy takze i Ojca (por. J 14, 9), do Tego, ktérego odejScie przez
Krzyz, a potem Wniebowstapienie byto pozyteczne dla nas (por. J 16, 7), azeby Pocieszyciel
przyszedt do nas i stale przychodzil: Duch Prawdy (por. J 16, 7. 13). W Nim sa ,,wszystkie
skarby madros$ci i wiedzy” (Kol 2, 3), Kosciot jest Jego Ciatem (por. Rz 12, 5; 1 Kor 6, 15;
10, 17; 12, 12. 27; Ef 1, 23; 2, 16; 4, 4; Kol 1, 24; 3, 15), ,,jest w Chrystusie niejako




sakramentem, czyli znakiem i narzedziem wewngtrznego zjednoczenia z Bogiem i jednosci
catego rodzaju ludzkiego” 6, ktdrego Zrodlem jest On! On Sam! Redemptor!

Kosciot nie przestaje stuchaé¢ Jego stow, odczytuje je weiaz na nowo, kazdy szczegdt Jego
zycia odtwarza z najwigkszym pietyzmem. Ale przeciez tych stoéw stuchaja nie tylko
chrzescijanie. To zycie przemawia rownoczesnie do tylu ludzi, ktérzy nie potrafia na razie
powiedzie¢ wraz z Piotrem: ,, Ty jeste§ Mesjasz, Syn Boga zywego” (Mt 16, 16). ,,Chrystus,
Syn Boga zywego”, przemawia do ludzi rownoczesnie jako Czlowiek. Przemawia Jego zycie,
Jego cztowieczenstwo, Jego wierno$¢ prawdzie, Jego mitos¢ wszystkich ogarniajaca.
Przemawia z kolei Jego $mier¢ na Krzyzu, zdumiewajaca glebia cierpienia 1 oddania. Kosciot
nie przestaje przezywac Jego $mierci na Krzyzu i Jego Zmartwychwstania. Sa one trescia
codziennego zycia Kos$ciota. Z ustanowienia bowiem samego Chrystusa — swojego Pana —
Kosciot stale sprawuje Eucharystie, znajdujac w niej ,,zroédto zycia i §wigtosci” (por. Litania
do Najswigtszego Serca Pana Jezusa), znak skuteczny taski 1 pojednania z Bogiem, zapowiedz
zycia wiecznego. Kosciot zyje Jego tajemnica, czerpie z niej bez wytchnienia i stale szuka
drog, azeby te tajemnicg swojego Mistrza i1 Pana przybliza¢ ludzkos$ci: ludom, narodom, coraz
nowym pokoleniom, kazdemu cztowiekowi — jakby wciaz powtarzal za Apostotem:
»postanowilem (...) nie zna¢ niczego wigcej, jak tylko Chrystusa, i to ukrzyzowanego™ (1 Kor
2, 2). Kosciotl trwa w kregu Tajemnicy Odkupienia, ktora stala si¢ najglebsza zasada jego
zycia i jego postannictwa.

6. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Koéciele Lumen gentium, nr 1: AAS 57 (1965) 5.

8. Odkupienie odnowionym stworzeniem

8. Redemptor mundi! W Nim objawita si¢ niejako na nowo ta podstawowa prawda o
stworzeniu, ktora Ksigga Rodzaju wyznaje, powtarzajac po tylekro¢: ,,widziat Bog, Ze byto
dobre (...) ze byto bardzo dobre” (por. Rdz 1). Dobro ma swoje zrédto w Madro$ci i Mitosci.
W Jezusie Chrystusie $wiat widzialny, stworzony przez Boga dla cztowieka (por. Rdz 1, 26
nn.) — $wiat, ktory wraz z grzechem zostal poddany marno$ci7 — odzyskuje na nowo swa
pierwotna wig¢z z samym Boskim zrédtem Madrosci 1 Milosci, Tak bowiem ,,B6g umitowat
swiat, ze Syna swego Jednorodzonego dat” (J 3, 16). I tak jak w cztowieku-Adamie ta wigz
zostala zerwana, tak w Cztowieku-Chrystusie zostaje ona nawigzana na nowo (por. Rz 5, 12
nn.). Czyz do nas, ludzi XX wieku nie przemawiaja swa wstrzasajaca wymowa stowa
Apostota Narodéw o stworzeniu, ktore ,,az dotad jeczy 1 wzdycha w bolach rodzenia” (Rz 8,
22) 1 ,,0czekuje objawienia si¢ synéw Bozych...” (Rz 8, 19), o stworzeniu, ktore ,,poddane jest
marnosci”? Czyz olbrzymi, nie znany przedtem postgp, jaki dokonat si¢ w ciagu tego
zwlaszcza stulecia w dziedzinie opanowania §wiata przez cztowieka, nie ujawnia zarazem w
stopniu przedtem nieznanym owego wielorakiego ,,poddania marno$ci”’? Wystarczy
wspomnie¢ chocby o takich zjawiskach jak zagrozenie ludzkiego §rodowiska w miejscach
gwattownej industrializacji, jak wciaz wybuchajace 1 odnawiajace si¢ konflikty zbrojne, jak
perspektywa samozniszczenia przy pomocy broni atomowej, wodorowej, neutronowej i
innych, jak brak poszanowania dla zycia nie narodzonych. Czyz swiat nowej epoki, §wiat
lotéw kosmicznych, nieosiagalnych przedtem zdobyczy nauki i techniki, nie jest
réwnoczesnie tym §wiatem, ktory ,,jeczy 1 wzdycha” (Rz 8, 22), gdyz wciaz ,,z upragnieniem
oczekuje objawienia si¢ synéw Bozych”? (Rz 8, 19).

Soboér Watykanski I w swej wnikliwej analizie ,,§wiata wspotczesnego™ stale docierat do
tego najwazniejszego w widzialnym stworzeniu punktu, ktorym jest cztowiek, zstepujac —
tak jak Chrystus — w glab ludzkich sumien, dotykajac wewngtrznej tajemnicy cztowieka, tej
ktora w jezyku biblijnym i pozabiblijnym réwniez wyraza ,,serce”. Chrystus-Odkupiciel




swiata jest Tym, ktory dotknat w sposob jedyny i niepowtarzalny tajemnicy cztowieka, ktory
wszedl w Jego ,,serce”. Stusznie przeto Sobor Watykanski II uczy: ,,Tajemnica cztowieka
wyjasnia si¢ naprawde dopiero w tajemnicy Stowa Wcielonego. Albowiem Adam, pierwszy
cztowiek, byl figura przysztego, mianowicie Chrystusa Pana. Chrystus, nowy Adam, juz w
samym objawieniu tajemnicy Ojca i Jego Mitosci objawia w petni cztowieka samemu
cztowiekowi 1 okazuje mu najwyzsze jego powotanie”, I dalej: ,, Ten, ktory jest «obrazem
Boga niewidzialnego» (Kol 1, 15), jest cztowiekiem doskonatym, ktory przywrocit synom
Adama podobienstwo Boze, znieksztatcone od czasu pierwszego grzechu. Skoro w nim
przybrana natura nie ulegta zniszczeniu, tym samym zostala ona wyniesiona réwniez w nas
do wysokiej godnosci. Albowiem On, Syn Bozy, przez wcielenie swoje zjednoczyt sie jakos z
kazdym czlowiekiem. Ludzkimi r¢kami pracowal, ludzkim myslat umystem, ludzka dziatat
wola, ludzkim sercem kochat, urodzony z Maryi Dziewicy, statl si¢ prawdziwie jednym z nas,
we wszystkim do nas podobny oprocz grzechu” 8. Redemptor hominis!

7. Por. Rz 8, 20. 19 nn.; SOBOR WAT. II, Konst. duszpast. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym, Gaudium et spes, nr 2; 13:
AAS 58 (1996) 1026; 1034 n.
8. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, nr 22: AAS 55 (1966) 1042 n.

9. Boski wymiar tajemnicy Odkupienia

9. Rozwazajac na nowo te wspaniale zdania nauki soborowej, nie zapominamy ani na chwilg,
ze ,,Jezus Chrystus — Syn Boga zywego, stal si¢ naszym pojednaniem u Ojca” (por. Rz 5, 11,
Kol 1, 20). Ze to On wtasnie i On jeden uczynil zado$é tej odwiecznej milosci, wtasnie temu
Ojcostwu, ktére od poczatku wyrazito si¢ w stworzeniu §wiata, w obdarowaniu cztowieka
calym bogactwem tego stworzenia, w uczynieniu go ,,niewiele mniejszym od istot
niebieskich” (Ps 8, 6), bo stworzonym na obraz Bozy i Bogu podobnego (por. Rdz 1, 26) —a
z kolei przeciez Ojcostwu 1 mitosci niejako odepchnigtej przez cztowieka wraz ze ztamaniem
pierwszego Przymierza (por. Rdz 3, 6 nn.) i tamaniem tych dalszych, ktore Bog wielokrotnie
zawieral z ludzmi (por. IV Modlitwa Eucharystyczna). Odkupienie §wiata — owa
wstrzasajaca tajemnica mitosci, w ktorej niejako na nowo ,,powtarza si¢” tajemnica
stworzenia9 — jest w swoim najglebszym rdzeniu ,,usprawiedliwieniem” cztowieka w
jednym ludzkim Sercu: w Sercu Jednorodzonego Syna, azeby mogto ono stawac si¢
sprawiedliwoscig serc tylu ludzi, w tym Przedwiecznym Jednorodzonym Synu przybranych
odwiecznie za synéw (por. Rz 8, 29 n.; Ef 1, 8) i wezwanych do Laski, wezwanych do
Mitosci. Krzyz na Kalwarii, poprzez ktory Jezus Chrystus-Cztowiek, Syn Maryi Dziewicy,
przybrany Syn Jozefa z Nazaretu — ,,odchodzi” z tego §wiata, jest rownocze$nie nowym
otwarciem odwiecznego Ojcostwa Boga, ktory w Nim na nowo przybliza si¢ do ludzkos$ci, do
kazdego cztowieka, obdarzajac go tym trzykro¢ §wigtym ,,Duchem Prawdy” (J 16, 13).

W tym objawieniu Ojca, w tym wylaniu Ducha Swietego, ktore wyciskaja jakby
niezniszczalng piecze¢ na Tajemnicy Odkupienia, ttumaczy si¢ sens krzyza i $§mierci
Chrystusa. Bog stworzenia objawia si¢ jako Bog odkupienia, jako Bég, ktory jest wierny
Sobie Samemu (por. 1 Tes 5, 24), wierny swej mitosci do cztowieka i do $wiata, wyrazonej w
dniu stworzenia. A mito$¢ Jego nie cofa si¢ przed niczym, czego w Nim Samym domaga si¢
sprawiedliwos¢ 1 dlatego Synowi swojemu nie przepuscit, ale Go ,,dla nas grzechem uczynit”
(2 Kor 5, 21; por. Ga 3, 13). Jesli ,,uczynit grzechem” absolutnie Bezgrzesznego, to dlatego,
aby objawi¢ mitos¢, ktora zawsze jest wigksza od calego stworzenia, ktore jest Nim Samym,
gdyz ,,Bog jest mitoscia” (1 J 4, 8. 16). A nade wszystko jest Ona wigksza od grzechu, od
stabosci, od ,,marnosci stworzenia” (Rz 8, 20), pot¢zniejsza od $mierci — Stale gotowa
dzwiga¢, przebaczac, stale gotowa wychodzi¢ na spotkanie marnotrawnego dziecka (por. £k
15, 11 nn.), stale szukajaca ,,objawienia si¢ synow Bozych” (Rz 8, 19), ktorzy sa wezwani do




chwaly (Rz 8, 18). To objawienie mito$ci nazywa si¢ rowniez mitosierdziem10. To
objawienie mitosci i milosierdzia ma w dziejach czlowieka jedna postac i jedno imig. Nazywa
si¢: Jezus Chrystus.

9. Por. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Ko$ciele w $wiecie wspolczesnym Gaudium et spes, nr 37: AAS 58 (1966) 1054 n.;
Konst. dogm. o Kosciele, Lumen gentium, nr 48: AAS 57 (1965) 53 n.
10. SW. TOMASZ Z AKWINU, Summa Theologiae 11, g. 46, a. 1, ad .3.

10. Ludzki wymiar tajemnicy odkupienia

10. Cztowiek nie moze zy¢ bez mitosci. Cztowiek pozostaje dla siebie istota niezrozumiata,
jego zycie jest pozbawione sensu, jesli nie objawi mu si¢ Mitos¢, jesli nie spotka si¢ z
Mitoscia, jesli jej nie dotknie i nie uczyni w jaki$ sposob swoja, jesli nie znajdzie w niej
zywego uczestnictwa. I dlatego wlasnie Chrystus-Odkupiciel, jak to juz zostato powiedziane,
»objawia w pelni cztowieka samemu cztowiekowi”. To jest 6w — jesli tak wolno si¢ wyrazi¢
— ludzki wymiar Tajemnicy Odkupienia. Cztowiek odnajduje w nim swoja wlasciwa
wielkos¢, godnos¢ 1 warto$¢ swego czlowieczenstwa. Cztowiek zostaje w Tajemnicy
Odkupienia na nowo potwierdzony, niejako wypowiedziany na nowo. Stworzony na nowo!
,,Nie ma juz Zyda ani poganina, nie ma juz niewolnika ani czlowieka wolnego, nie ma
mezczyzny ani kobiety, wszyscy bowiem jeste$cie kim$ jednym w Chrystusie Jezusie” (Ga 3,
28). Cztowiek, ktory chce zrozumie¢ siebie do konca — nie wedle jakichs tylko doraznych,
czg$ciowych, czasem powierzchownych, a nawet pozornych kryteriow i miar swojej wlasnej
istoty — musi ze swoim niepokojem, niepewnoscia, a takze stabo$cia i grzesznos$cia, ze
swoim zyciem 1 $§miercia, przyblizy¢ si¢ do Chrystusa. Musi niejako w Niego wejs¢ z soba
samym, musi sobie ,,przyswoic¢”, zasymilowa¢ cata rzeczywisto$¢ Weielenia i Odkupienia,
aby siebie odnalez¢. Jesli dokona sig w cztowieku 6w doglebny proces, wowczas owocuje on
nie tylko uwielbieniem Boga, ale takze gigbokim zdumieniem nad soba samym. Jakaz
warto$¢ musi mie¢ w oczach Stworcy cztowiek, skoro zastuzyt na takiego i tak potgznego
Odkupiciela (por. hymn Exsultet z Wigilii Wielkanocnej), skoro Bog ,,Syna swego
Jednorodzonego dal”, azeby on, cztowiek ,,nie zginat, ale mial zycie wieczne” (por. J 3, 16).

Witasnie owo glebokie zdumienie wobec wartosci. 1 godnosci cztowieka nazywa sig
Ewangelia, czyli Dobra Nowing. Nazywa si¢ tez chrzescijanstwem. Stanowi o postannictwie
Kosciota w §wiecie — rowniez, a moze nawet szczegdlnie — ,,w §wiecie wspotczesnym”.
Owo zdumienie, a zarazem przeswiadczenie, pewnos¢, ktora w swym glebokim korzeniu jest
pewnoscia wiary, ale ktora w sposéb ukryty ozywia kazda posta¢ prawdziwego humanizmu
— pozostaja najscislej zwiazane z Chrystusem. Ono wyznacza zarazem Jego miejsce. Jego —
jesli tak mozna si¢ wyrazi¢ — szczeg6lne prawo obywatelstwa w dziejach cztowieka i
ludzkosci. Kosciot, ktory nie przestaje kontemplowac catej tajemnicy Chrystusa, wie z cata
pewnoscia wiary, ze Odkupienie, ktore przyszio przez Krzyz, nadalo cztowiekowi ostateczna
godnos¢ i sens istnienia w §wiecie, sens w znacznej mierze zagubiony przez grzech. | dlatego
tez to Odkupienie wypeknito si¢ w tajemnicy paschalnej, prowadzacej przez krzyz i $mier¢ do
zmartwychwstania.

Jest to podstawowe zadanie Kosciota we wszystkich epokach, a w szczeg6lnosci w epoce
naszej, aby skierowywat wzrok cztowieka, aby skierowywat swiadomos¢ i do§wiadczenie
catej ludzkos$ci w strong tajemnicy Chrystusa, aby pomagat wszystkim ludziom obcowac z
glebia Odkupienia, ktora jest w Jezusie Chrystusie. Przez to samo dotykamy rownocze$nie
najwigkszej glebi cztowieka: ludzkich serc, ludzkich sumien, ludzkich spraw.

11. Tajemnica Chrystusa u podstaw Misji Kosciola i Chrzescijanstwa




11. Soboér Watykanski II dokonat olbrzymiej pracy dla uksztalttowania owej petnej 1
wszechstronnej §wiadomosci Kosciota, o jakiej pisat Papiez Pawet VI w swej pierwszej
Encyklice. Swiadomo$¢ ta — czy raczej samo$wiadomos¢ Koéciota — ksztattuje sie
réwnoczesnie ,,w dialogu”, ktory zanim stanie si¢ rozmowa, musi naprzdd by¢ skierowaniem
wlasnej uwagi w strong ,,drugiego”, tego wtasnie z kim mamy rozmawiaé. Sobor
Watykanski I dokonat podstawowej pracy dla uksztattowania samoswiadomosci Kosciota
wlasnie przez to, ze tak trafnie i kompetentnie pozwolit nam spojrze¢ na ten wielki obszar
ludzkosci, ktory pokryty jest ,,mapa” r6znych religii. Ukazat rowniez, jak na te mapg religii
naktada si¢ — nieznang przedtem, a znamienna dla wspolczesnosci warstwa — zjawisko
ateizmu w réznych postaciach, przede wszystkim ateizmu programowego, ktory jest cecha
pewnych systemdw politycznych.

Jesli mowa o religii, to chodzi tu naprzod o religi¢ jako zjawisko powszechne,
towarzyszace dziejom cztowieka od poczatku — chodzi z kolei o rdzne religie poza
chrzescijanskie oraz o samo chrzescijanstwo. Dokument, jaki Sobor poswigcit religiom poza
chrzescijanskim, jest przede wszystkim peten glgbokiego poszanowania dla wielkich warto$ci
duchowych, owszem — dla pierwszenstwa tego, co duchowe, a co w zyciu ludzkim wyraza
si¢ poprzez religig, a 1 kolei przez moralnos$¢, promieniujac na cata kulturg. Stusznie Ojcowie
Kosciota widzieli w réznych religiach jakby refleksy jednej prawdy ,,semina Verbi” 11, ktore
$wiadcza o tym, ze na roznych wprawdzie drogach, ale przeciez jakby w jednym kierunku
postepuje to najglebsze dazenie ducha ludzkiego, ktére wyraza si¢ w szukaniu Boga — a
zarazem w szukaniu poprzez dazenie do Boga — pelnego wymiaru czlowieczenstwa, pelnego
sensu zycia ludzkiego. Osobna uwagg poswigcit Sobor religii Izraela, wspominajac ogromne
dziedzictwo duchowe wspolne chrzescijanom i Zydom. Odniost si¢ z szacunkiem do
wyznawcOw Islamu, ktoérych wiara chetnie nawiazuje do Abrahamal?.

Poprzez otwarcie, jakiego dokonal Sobor Watykanski II, Koscidt i wszyscy chrzescijanie
mogli osiagnac jeszcze petniejsza $wiadomos¢ tajemnicy Chrystusa Jest to ,,tajemnica (...)
ukryta od wiekow” (Kol 1, 26) w Bogu po to, aby objawi¢ si¢ w czasie, aby objawi¢ si¢ w
Czlowieku Jezusie Chrystusie — i aby wciaz si¢ objawiaé, nieustannie, w kazdym czasie.

W Chrystusie i1 przez Chrystusa najpetniej objawit si¢ ludzkosci Bog, najbardziej si¢ do niej
przyblizyl — i rownoczes$nie w Chrystusie i przez Chrystusa czlowiek zdobyt petna
swiadomo$¢ swojej godnosci, swojego wyniesienia, transcendentnej warto$ci samego
cztowieczenstwa, sensu swojego bytowania.

Trzeba przeto, azebySmy wszyscy — Wyznawcy Chrystusa — spotkali si¢ i zjednoczyli
wokot Niego Samego. Zjednoczenie to w réznych zakresach zycia, tradycji, ustroju,
dyscypliny poszczegolnych Kosciotow czy Wspodlnot koscielnych, nie moze dokonac si¢ bez
gruntownej pracy zmierzajacej do wzajemnego poznania i usunigcia przeszkod na drodze
peniejszej jednos$ci. Jednakze w tym jednym mozemy i1 winni$my juz teraz osiagnac i
ujawni¢ §wiatu nasza jedno$¢: w gloszeniu tajemnicy Chrystusa, w ujawnianiu Boskiego, a
réwnoczesnie ludzkiego wymiaru Odkupienia, w zmaganiu si¢ wytrwalym i niestrudzonym o
te godnos¢, jaka kazdy cztowiek osiagnat i stale osiaga w Chrystusie, ktdra jest godno$cia
Laski Bozego przybrania, a rownoczes$nie godnos$cia wewngtrznej prawdy cztowieczenstwa,
ktéra — skoro w powszechnej swiadomosci §wiata wspolczesnego zastuguje na tak
zasadnicze uwydatnienie — jeszcze bardziej si¢ uwydatnia dla nas w $wietle tej
Rzeczywistosci, jaka jest On: Jezus Chrystus.

Jezus Chrystus jest statym poczatkiem i nieustajacym osrodkiem Misji, jaka Sam Bog
skierowat do czlowieka. W tej Misji musimy wszyscy uczestniczy¢, musimy skupi¢ w niej
wszystkie nasze sily, jest ona bowiem jakby bardziej jeszcze potrzebna ludzkos$ci naszej epoki
niz kiedykolwiek. A jesli Misja ta zdaje si¢ napotykaé we wspolczesnej epoce na opory
wigksze niz kiedykolwiek, to okoliczno$¢ ta rowniez §wiadczy o tym, Ze jest ona w tej epoce




bardziej potrzebna i bardziej — pomimo oporéw — oczekiwana niz kiedykolwiek. Dotykamy
tutaj posrednio owej tajemnicy Bozej Ekonomii, ktéra zbawienie i task¢ potaczyta z Krzyzem.
Nie na darmo Chrystus mowit, ze ,,Krolestwo niebieskie doznaje gwattu i ludzie gwattowni
zdobywaja je” (Mt 11, 12). Moéwit tez, ze ,,synowie tego $wiata roztropniejsi sa (...) niz
synowie §wiattosci” (£k 16, 8). Przyjmujemy chetnie t¢ nagang, aby jak owi ,,gwattownicy
Bozy”, na ktorych patrzyliSmy tyle razy w dziejach KoS$ciota i patrzymy takze dzisiaj,
zjednoczy¢ si¢ w poczuciu wielkiej misji: okazywac swiatu Chrystusa, pomagac kazdemu
cztowiekowi, aby odnalazl siebie w Nim, pomaga¢ wspotczesnemu pokoleniu naszych braci

1 si6str, ludom, narodom, ustrojom, ludzkosci, krajom, ktore znajduja si¢ dopiero na drodze
rozwoju i krajom ,,przerostu”, wszystkim — poznawac ,,niezglgbione bogactwo Chrystusa”
(Ef 3, 8), bo ono jest dla kazdego cztowieka. Ono jest dobrem kazdego cztowieka.

11. Por. SW. JUSTYN, | Apologia, 46, 1-4; Il Apologia 7 (8) 1-4; 10, 1-3; 13, 3-4: Florilegium Patristicum 11, Bonn 1911,
81, 125, 129, 133; $w. Klemens Aleksandryjski, Stromata |, 19, 91-94: Sources Chrétiennes, 30, 117 n.; 119 n.; SOBOR
WAT. II, Dekr. o dziatalno$ci misyjnej Kosciota Ad gentes, nr 11: AAS 58 (1966) 960; Konst. dogm. o Ko$ciele Lumen
gentium, nr 17: AAS 57 (1965) 21.

12. Por. Dekl. o stosunku Kosciota do religii niechrze$cijanskich, Nostra Aetate, nr 3-4: AAS 58 (1966) 741-743.

12. Misja Kosciola a wolnos¢ czlowieka

12. W tej jednosci Misji, o ktorej stanowi przede wszystkim Sam Chrystus, Kos$cidt 1 wszyscy
chrzescijanie musza odnalez¢ to, co juz ich taczy wcezesniej, zanim dojrzeje pelne ich
zjednoczenie. Jest to jedno$¢ apostolska i misyjna — misyjna i apostolska. W tej jednosci
zblizamy sig¢ do calego wspaniatego dziedzictwa ducha ludzkiego, ktére wypowiedziato si¢
we wszystkich religiach, jak o tym mowi Deklaracja Soboru Watykanskiego 1113. Zblizamy
sig; rownoczesnie do wszystkich kultur, swiatopogladow, do wszystkich ludzi dobrej woli.
Zblizamy sig z ta czcia 1 poszanowaniem, jakie od czasoOw apostolskich stanowily o postawie
misyjnej i misjonarskiej. Wystarczy przypomnie¢ §w. Pawta, chocby jego przeméowienie na
atenskim Areopagu (Dz 17, 22 nn.). Postawa misyjna i misjonarska zaczyna si¢ zawsze w
poczuciu glebokiego szacunku dla tego, co ,,w czlowieku si¢ kryje” (J 2, 25), dla tego, co juz
on sam w glebi swojego ducha wypracowal w zakresie spraw najglebszych i1 najwazniejszych
— szacunku dla tego, co juz w nim zdzialal ten Duch, ktory ,tchnie: tam, gdzie chce” (por. J
3, 8). Misja nie jest nigdy burzeniem, ale nawigzywaniem i nowym budowaniem, cho¢
praktyka nie zawsze odpowiadala temu wzniostemu ideatowi. Nawrocenie za$, ktore z niej
ma wzia¢ poczatek — wiemy dobrze — jest dzietem Laski, w ktorym cztowiek ma siebie
samego w petni odnalez¢.

I dlatego Kosciol naszej epoki przywiazuje wielka wage do tego wszystkiego, co Sobor
Watykanski I wypowiedziat w Deklaracji o wolnosci religijnej, zarbwno w pierwszej, jak i
drugiej czesci tego dokumentuld. Odczuwamy glgboko zobowiazujacy charakter Prawdy,
ktora zostata nam objawiona przez Boga. Odczuwamy szczegdlnie wielka za t¢ prawde
odpowiedzialnos¢. Kosciot z ustanowienia Chrystusa jest jej strozem i nauczycielem,
obdarzonym szczegdlna pomoca Ducha Swietego, aby tej Bozej prawdy wiernie mogt strzec,
aby mogt jej bezbtednie nauczaé (por. J 14, 26). Spetniajac to postannictwo, patrzymy na
samego Jezusa Chrystusa, na Tego, ktory jest Pierwszym Ewangelizatorem15, patrzymy
rowniez na Jego Apostotow, Meczennikow 1 Wyznawcow. Deklaracja o wolnosci religijnej w
sposob przekonywujacy ukazuje, jak Chrystus Pan, a z kolei Apostotowie, w przepowiadaniu
prawdy, ktora nie jest ludzka, ale Boza — ,,Moja nauka nie jest moja, lecz Tego, ktory Mnie
postal”, (J 7, 16) Ojca — postgpujac z cata moca ducha, rownoczesnie zachowuja glebokie
poszanowanie dla cztowieka, dla jego rozumu i woli, dla jego sumienia i wolnoscil6. W ten
sposob sama osobowa godnos¢ cztowieka staje sig trescia tego przepowiadania, nawet bez




stow, ale przez sposéb odnoszenia si¢ do niej. Ten sposob dzisiaj zdaje si¢ odpowiadac na
szczegblna potrzebg naszych czasow. Skoro za$ nie wszystko to, w czym rozne systemy, a
takze poszczeg6lni ludzie, widza wolnos$¢ 1 propaguja wolnos¢, okazuje si¢ prawdziwa
wolnoscia cztowieka, tym bardziej Kosciot w imig swej Bozej misji staje si¢ strozem tej
wolnosci, ktora warunkuje prawdziwa godnos¢ osoby ludzkie;.

Jezus Chrystus wychodzi na spotkanie cztowieka kazdej epoki, rowniez i naszej epoki, z
tymi samymi stowami: ,,poznacie prawdg, a prawda was wyzwoli” (J 8, 32); uczyni was
wolnymi. W stowach tych zawiera si¢ podstawowe wymaganie i przestroga zarazem. Jest to
wymaganie rzetelnego stosunku do prawdy jako warunek prawdziwej wolno$ci Jest to
rownocze$nie przestroga przed jakakolwiek pozorna wolnoscia, przed wolno$cia rozumiana
powierzchownie, jednostronnie, bez wniknigcia w cala prawdg o cztowieku 1 o $wiecie
Chrystus przeto rowniez 1 dzi$, po dwoch tysiacach lat, staje wérdd nas jako Ten, ktory
przynosi cztowiekowi wolno$¢ oparta na prawdzie, ktory cztowieka wyzwala od tego, co t¢
wolno$¢ ogranicza, pomniejsza, famie u samego niejako korzenia, w duszy cztowieka, w jego
sercu, w jego sumieniu. Jakze wspaniatym potwierdzeniem tego byli i stale sa ci wszyscy
ludzie, ktorzy dzigki Chrystusowi i w Chrystusie osiagngli prawdziwa wolnos¢ 1 ukazali ja,
cho¢by nawet w warunkach zewngtrznego zniewolenia.

A Jezus Chrystus sam — wowczas, kiedy juz jako wigzien stanat przed trybunalem Pitata,
kiedy byt przez niego pytany, o co oskarzali Go przedstawiciele Sanhedrynu — czyz nie
odpowiedziat: ,,Ja si¢ na to narodzitem i na to przyszedtem na $wiat, aby da¢ §wiadectwo
prawdzie” (J 18, 37)? Tymi stowami, ktére wypowiedzial wobec sgdziego w decydujacym
momencie, jakby raz jeszcze powtorzyt wygloszone ongi$ zdanie: ,,poznacie prawde, a
prawda was wyzwoli”. Czyz przez tyle stuleci i pokolen, poczynajac od czasow apostolskich,
Jezus Chrystus nie stawat wielokrotnie obok ludzi sadzonych z powodu prawdy, czyz nie
szedl na $mier¢ z ludzmi skazywanymi z powodu prawdy? Czyz wciaz nie przestaje On by¢
wyrazem i rzecznikiem cztowieka zyjacego ,,w duchu i prawdzie” (por. J 4, 23)? Tak jak nie
przestaje nim by¢ wobec Ojca, tak tez i wobec dziejow cztowieka. Kosciot zas — pomimo
wszystkich ludzkich stabosci, ktore sa rowniez udziatem jego ludzkich dziejow — nie
przestaje podaza¢ za Tym, ktory powiedzial: ,,nadchodzi jednak godzina, owszem juz jest,
kiedy to prawdziwi czciciele beda oddawac czes¢ Ojcu w Duchu i prawdzie, a takich to
czcicieli chce mie¢ Ojciec. Bog jest Duchem; potrzeba wigc, by czciciele Jego oddawali Mu
cze$¢ w Duchu i prawdzie” (J 4, 23 n.).

13. Por. SOBOR WAT. II, Dekl. o stosunku Kosciota do religii niechrzescijanskich, Nostra Aetate, nr 1 nn.: AAS 58 (1966)
740 nn.

14. Por. SOBOR WAT. II, Dekl. o wolnoéci religijnej Dignitatis humanae, nr 1-15: AAS 58 (1966) 929-946.

15. PAWEL VI, Adhort. apost. Evangelii nuntiandi, nr 6: AAS 68 (1976) 9.

16. Por. AAS 58 (1966) 936 nn.

i
Czlowiek odkupiony i jego sytuacja w Swiecie wspolczesnym

13. Chrystus zjednoczy! si¢ z kazdym czlowiekiem

13. Kiedy poprzez doswiadczenia rosnacej jakby w przyspieszonym tempie rodziny ludzkiej
wpatrujemy si¢ w tajemnicg Jezusa Chrystusa, coraz jasniej rozumiemy, ze u podstaw tych
wszystkich drég, jakimi zgodnie z wielka madroscia Papieza Pawta VI17 winien kroczy¢
Kosciot naszych czasow, znajduje si¢ jedna jedyna droga; droga wyprobowana poprzez
stulecia, ktora jest zarazem droga przysztosci. Te przede wszystkim droge wskazal nam
Chrystus Pan, gdy — jak gtosi Sobér — ,,0n, Syn Bozy, przez wcielenie swoje zjednoczyt sie




jako$ z kazdym cztowiekiem” 18. Ko$cidt widzi wige swoje podstawowe zadanie w tym, aby
to zjednoczenie nieustannie moglo si¢ urzeczywistnia¢ i odnawia¢. Kosciot temu jednemu
pragnie stuzy¢, azeby kazdy cztowiek mogt odnalez¢ Chrystusa, aby Chrystus mogt z kazdym
18¢ przez zycie moca tej prawdy o cztowieku i o $wiecie, ktora zawiera si¢ w Tajemnicy
Woecielenia i Odkupienia, moca tej mitosci, jaka z niej promieniuje. Na tle narastajacych w
dziejach proceséw, ktdre w naszej epoce w szczegdlny sposob zdaja si¢ owocowac, w obrgbie
roznych systemow, §wiatopogladow, ustrojow, Jezus Chrystus staje si¢ jak gdyby na nowo
obecny — wbrew wszystkim pozorom Jego nieobecno$ci, wbrew wszystkim ograniczeniom
instytucjonalnej obecnosci 1 dziatalnosci Kosciota — Jezus Chrystus staje si¢ obecny moca tej
prawdy i milosci, ktora w Nim wyrazita si¢ w jedynej i niepowtarzalnej petni, chociaz Jego
zycie na ziemi byto krotkie, a dziatalnos¢ publiczna jeszcze o wiele krotsza.

Jezus Chrystus jest ta zasadnicza droga Ko$ciota. On sam jest nasza droga ,,do domu Ojca”
(por. J 14, 1 nn.). Jest tez droga do kazdego cztowieka. Na tej drodze, ktora prowadzi od
Chrystusa do czlowieka, na tej drodze, na ktorej Chrystus ,,jednoczy si¢ z kazdym
cztowiekiem”, Ko$ciot nie moze by¢ przez nikogo zatrzymany. Domaga si¢ tego doczesne i
wieczne dobro cztowieka. Kosciot ze wzgledu na Chrystusa, z racji tej tajemnicy, ktora jest
wlasnym zyciem Kos$ciola, nie moze tez nie by¢ wrazliwy na wszystko, co stuzy
prawdziwemu dobru cztowieka — jak tez nie moze by¢ oboj¢tny na to, co mu zagraza. Sobor
Watykanski II na wielu miejscach, wypowiedziat t¢ podstawowa troske Kosciota, aby ,,zycie
ludzkie na ziemi uczyni¢ godnym cztowiekal9 pod kazdym wzgledem, aby czyni¢ je ,,coraz
bardziej ludzkim” 20. Jest to troska samego Chrystusa — Dobrego Pasterza wszystkich ludzi.
W imig tej troski — jak czytamy w Konstytucji pastoralnej Soboru — ,,Kosciot, ktory z racji
swego zadania i kompetencji w zaden sposob nie utozsamia si¢ ze wspolnota polityczna, ani
nie wiaze si¢ z zadnym systemem politycznym, jest zarazem znakiem i zabezpieczeniem
transcendentnego charakteru osoby ludzkiej” 21.

Chodzi wigc tutaj o cztowieka w catej jego prawdzie, w pelnym jego wymiarze. Nie
chodzi o czlowieka ,,abstrakcyjnego”, ale rzeczywistego, o cztowieka ,.konkretnego”,
»historycznego”. Chodzi o cztowieka ,.kazdego” — kazdy bowiem jest ogarnigty Tajemnica
Odkupienia, z kazdym Chrystus w tej tajemnicy raz na zawsze si¢ zjednoczyt. Kazdy
cztowiek przychodzi na ten §wiat, poczynajac si¢ w tonie swej matki i rodzac si¢ z niej, jest z
tej wlasnie racji powierzony trosce Kosciota. Troska ta dotyczy cztowieka catego,
roOwnoczesnie jest ona na nim skoncentrowana w szczegdlny sposéb. Przedmiotem tej troski
jest cztowiek w swojej jedynej i niepowtarzalnej rzeczywistosci cztowieczej, w ktorej trwa
niczym nienaruszony ,,obraz i podobienstwo” Boga samego (por. Rdz 1, 27). Na to wlasnie
wskazuje rowniez Sobor, gdy moéwiac o tym podobienstwie przypomina, ze cztowiek jest
,jedynym na ziemi stworzeniem, ktorego Bog chciat dla niego samego” 22. Czlowiek, tak jak
jest ,,chciany” przez Boga, tak jak zostat przez Niego odwiecznie ,,wybrany”, powotany,
przeznaczony do taski i do chwaty — to jest wtasnie cztowiek ,,kazdy”, najbardziej
,konkretny” i najbardziej ,,realny”: cztowiek w calej pelni tajemnicy, ktora stata si¢ jego
udzialem w Jezusie Chrystusie, ktora nieustannie staje si¢ udziatem kazdego z tych czterech
miliardow ludzi Zyjacych na naszej planecie, od chwili kiedy si¢ poczynaja pod sercem matki.

17. Por. PAWEL VI, Enc. Ecclesiam suam: AAS 56 (1964) 609-659.

18. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, nr 22: AAS 58 (1966) 1042.
19. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, nr 91: AAS (1966) 1113.
20. Tamze, nr 38: AAS 58 (1966) 1056.

21. Tamze, nr 76: AAS 58 (1966) 1099.

22. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, nr 24: AAS 58 (1966) 1045.

14. Wszystkie drogi Kosciola prowadza do czlowieka




14. Kosciot nie moze odstapi¢ czlowieka, ktérego ,,los” — to znaczy wybranie i powotanie,
narodziny i $§mier¢, zbawienie lub odrzucenie — w tak $cisly i nierozerwalny sposéb
zespolone sa z Chrystusem. A jest to rOwnoczesnie przeciez kazdy cztowiek na tej planecie —
na tej ziemi — ktora oddat Stworca pierwszemu cztowiekowi, mgzczyznie i kobiecie,
mowiac: czyncie ja sobie poddanag (por. Rdz 1, 28). Kazdy cztowiek w calej tej
niepowtarzalnej rzeczywistosci bytu i1 dziatania, Swiadomosci 1 woli, sumienia 1 ,,serca”.
Czlowiek, ktéry — kazdy z osobna (gdyz jest wtasnie ,,0s0b3”’) — ma swoja wtasna historig
zycia, a nade wszystko swoje wtasne ,,dzieje duszy”. Cztowiek, ktory zgodnie z wewngtrzna
otwarto$cia swego ducha, a zarazem z tylu 1 tak r6znymi potrzebami ciata, swej doczesnej
egzystencji, te swoje osobowe dzieje pisze zawsze poprzez rozliczne wigzi, kontakty, uktady,
kregi spoleczne, jakie tacza go z innymi ludzmi — i to poczawszy juz od pierwszej chwili
zaistnienia na ziemi, od chwili poczgcia i1 narodzin. Cztowiek w catej prawdzie swego
istnienia i bycia osobowego i1 zarazem ,,wspolnotowego”, i zarazem ,,spotecznego” — W
obrebie wlasnej rodziny, w obrgbie tylu roznych spotecznosci, srodowisk, w obrebie swojego
narodu czy ludu (a moze jeszcze tylko klanu lub szczepu), w obrgbie catej ludzkosci — ten
czlowiek jest pierwsza droga, po ktérej winien kroczy¢ Kosciol w wypehianiu swojego
postannictwa, jest pierwszq i podstawowq drogq Kosciota, droga wyznaczong przez samego
Chrystusa, droga, ktéra nieodmiennie prowadzi przez Tajemnice Wcielenia i Odkupienia.

Tego to wiasnie cztowieka w calej prawdzie jego zycia, jego sumienia, w jego nieustannie
si¢ potwierdzajacej grzesznosci, a rtOwnoczesnie w nieustannie si¢ ujawniajacej daznosci do
prawdy, dobra, pigkna, do sprawiedliwos$ci i mitosci, miat przed oczyma Sobor
Watykanski II, gdy rysujac jego sytuacje w swiecie wspotczesnym, od zewngtrznych
komponentow tej sytuacji zstgpowat stale w immanentna prawde cztowieczenstwa:

,»W samym bowiem czlowieku wiele elementéw zwalcza si¢ nawzajem. Bedac bowiem
stworzeniem, dos§wiadcza on z jednej strony wielorakich ograniczen, z drugiej strony czuje si¢
nieograniczony w swoich pragnieniach i powotany do wyzszego zycia. Przyciagany wielu
pongtami, musi wciaz wybiera¢ migdzy nimi 1 wyrzekac sig niektorych. Co wiecej, bedac
stabym 1 grzesznym, nierzadko czyni to, czego nie chce, nie zas$ to, co chciatby czyni¢. Stad
cierpi rozdarcie w samym sobie, z czego z kolei tyle i tak wielkich rozdzwigkdéw rodzi si¢ w
spoteczenstwie” 23.

Ten cztowiek jest droga Kosciota — droga, ktora prowadzi niejako u podstawy tych
wszystkich dréog, jakimi Kosciot kroczy¢ powinien, poniewaz cztowiek — kazdy bez wyjatku
— zostat odkupiony przez Chrystusa, poniewaz z cztowiekiem — kazdym bez wyjatku —
Chrystus jest w jaki$ sposob zjednoczony, nawet gdyby cztowiek nie zdawat sobie z tego
sprawy: ,,Chrystus, ktory za wszystkich umart i zmartwychwstal, moze cztowiekowi przez
Ducha swego udzieli¢ swiatla i sil, aby zdolny byt odpowiedzie¢ najwyzszemu swemu
powotaniu” 24.

Poniewaz wigc ten cztowiek jest droga Kosciota, droga jego codziennego zycia i
doswiadczenia, postannictwa i trudow — Kosci6t naszej epoki musi by¢ wciaz na nowo
swiadomy jego ,,sytuacji” — to znaczy $wiadomy rownoczesnie jego mozliwosci, ktore wcigz
na nowo si¢ ukierunkowuja i w ten sposob ujawniaja. Musi by¢ rownocze$nie Swiadomy
zagrozen, Swiadomy tego wszystkiego, co wydaje si¢ by¢ przeciwne temu, aby ,,zycie ludzkie
stawalo si¢ coraz bardziej ludzkie” 25, aby wszystko, co na to zycie si¢ sktada, odpowiadato
prawdziwej godnos$ci cztowieka; po prostu musi by¢ swiadomy wszystkiego, co jest temu
przeciwne.

23. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspdtczesnym Gaudium et spes, nr 10: AAS 58 (1966) 1032.
24. Tamze, AAS 58 (1966) 1033.

25. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, nr 38: AAS 58 (1966) 1056;
PAWEL VI, Enc. Populorum progressio, nr 21: AAS 59 (1967) 267.




15. Czego leka si¢ wspolczesny czlowiek

15. Zachowujac przeto w zywej pamigci obraz, jaki w sposob tak bardzo wnikliwy 1
kompetentny nakreslit Sobor Watykanski 11, postaramy si¢ obraz ten raz jeszcze dostosowac
do ,,znakéw czasu”, a takze do wymogow sytuacji, ktdra stale si¢ zmienia i narasta w
okreslonych kierunkach.

Czlowiek dzisiejszy zdaje si¢ by¢ stale zagrozony przez to, co jest jego wlasnym
wytworem, co jest wynikiem pracy jego rak, a zarazem — i bardziej jeszcze — pracy jego
umystu, dazen jego woli Owoce tej wielorakiej dziatalno$ci cztowieka zbyt rychto, i w sposéb
najczesciej nie przewidywany, nie tylko i nie tyle podlegaja ,,alienacji” w tym sensie, ze
zostaja odebrane temu, kto je wytworzyt, ile — przynajmniej czg$ciowo, w jakim$
pochodnym i posrednim zakresie skutkéw — skierowuja si¢ przeciw cztowiekowi. Zostaja
przeciw niemu skierowane lub moga zosta¢ skierowane przeciw niemu. Na tym zdaje si¢
polega¢ gtowny rozdzial dramatu wspoétczesnej ludzkiej egzystencji w jej najszerszym i
najpowszechniejszym wymiarze. Cztowiek coraz bardziej bytuje w leku. Zyje w leku, ze jego
wytwory — rzecz jasna nie wszystkie i1 nie wigkszos¢, ale niektore, 1 to wtasnie te, ktore
zawieraja w sobie szczego6lna miarg ludzkiej pomystowosci i przedsigbiorczosci — moga
zosta¢ obrocone w sposob radykalny przeciwko cztowiekowi. Moga stac si¢ Srodkami 1
narzgdziami jakiego$§ wrgez niewyobrazalnego samozniszczenia, wobec ktorego wszystkie
znane nam z dziejow kataklizmy i katastrofy zdaja si¢ bledna¢. Musi przeto zrodzic si¢
pytanie, na jakiej drodze owa dana cztowiekowi od poczatku wtadza, moca ktorej miat czynié
ziemig sobie poddana (por. Rdz 1, 28), obraca si¢ przeciwko czlowiekowi, wywotujac
zrozumialy stan niepokoju, §wiadomego czy tez podswiadomego leku, poczucie zagrozenia,
ktére na rézne sposoby udziela si¢ wspotczesnej rodzinie ludzkiej i w réznych postaciach sig
ujawnia.

Ow stan zagrozenia czlowieka ze strony wytworéw samego cztowieka ma rézne kierunki i
roézne stopnie nasilenia. Zdaje sig, ze jesteSmy coraz bardziej $wiadomi, iz eksploatacja ziemi,
planety, na ktorej zyjemy, domaga si¢ jakiegos racjonalnego i uczciwego planowania.
Roéwnoczesnie eksploatacja ta dla celow nie tylko przemystowych, ale takze militarnych,
niekontrolowany wszechstronnym i autentycznie humanistycznym planem rozwoj techniki,
niosa z soba czgsto zagrozenie naturalnego srodowiska cztowieka, alienuje go w stosunku do
przyrody, odrywa od niej. Czlowiek zdaje si¢ czgsto nie dostrzegaé innych znaczen swego
naturalnego $rodowiska, jak tylko te, ktére stuza celom doraznego uzycia i zuzycia.
Tymczasem Stworca chcial, aby czlowiek obcowat z przyroda jako jej rozumny i szlachetny
»pan” 1 ,str6z”, a nie jako bezwzgledny ,,eksploatator”.

Rozw@j techniki oraz naznaczony panowaniem techniki rozwdj cywilizacji wspotczesnej
domaga si¢ proporcjonalnego rozwoju moralnos$ci i etyki. Tymczasem ten drugi zdaje sig,
niestety, wciaz pozostawac w tyle. I stad tez 0w skadinad zdumiewajacy postgp, w ktorym
trudno nie dostrzega¢ rowniez tych rzeczywistych znamion wielkosci cztowieka, jakie w
swych tworczych zalazkach objawity si¢ na kartach Ksiggi Rodzaju juz w opisie jego
stworzenia (por. Rdz 1-2), musi rodzi¢ wielorakie niepokoje. Niepokdj za$ dotyczy
zasadniczej 1 podstawowej sprawy: czy 6w postep, ktorego autorem 1 sprawca jest cztowiek,
czyni zycie ludzkie na ziemi pod kazdym wzgledem ,,bardziej ludzkim”, bardziej ,,godnym
cztowieka”? Nie mozna zywi¢ watpliwosci, ze pod wielu wzgledami czyni je takim. Pytanie
jednak, ktore uporczywie powraca, dotyczy tego co najistotniejsze: czy czlowiek jako
cztowiek w kontekscie tego postepu staje si¢ lepszy, duchowo dojrzalszy, bardziej swiadomy
godnosci swego czlowieczenstwa, bardziej odpowiedzialny, bardziej otwarty na drugich,




zwlaszcza dla potrzebujacych, dla stabszych, bardziej gotowy §wiadczy¢ i nies¢ pomoc
wszystkim?

Jest to pytanie, ktore musza stawiaé sobie chrzescijanie wtasnie dlatego, ze Jezus Chrystus
tak wszechstronnie uwrazliwit ich na sprawe cztowieka. Ale pytanie to musza stawia¢ sobie
réwnoczes$nie wszyscy ludzie, a zwlaszcza te srodowiska i te spoteczenstwa, ktore maja
szczegblnie aktywny udzial w procesach wspotczesnego postgpu. Patrzac na te procesy i
uczestniczac w nich, nie mozemy tylko poddawac si¢ euforii, nie mozemy wpada¢ w
jednostronne uniesienie dla naszych osiagnig¢, ale musimy wszyscy stawia¢ sobie z cala
rzetelnos$cia, obiektywizmem 1 poczuciem moralnej odpowiedzialnosci zasadnicze pytania
zwiazane z sytuacja cztowieka dzi$ 1 w dalszej perspektywie. Czy wszystkie dotychczasowe i
dalsze osiagnigcia techniki ida w parze z postgpem etyki i z duchowym postepem cztowieka?
Czy cztowiek jako cztowiek w ich kontekscie rowniez rozwija si¢ i postepuje naprzod, czy tez
cofa si¢ 1 degraduje w swym czlowieczenstwie? Czy ro$nie w ludziach, w ,,Swiecie
cztowieka”, ktory jest sam w sobie $§wiatem dobra i zta moralnego, przewaga tego pierwszego
czy tez tego drugiego? Czy w ludziach, pomigdzy ludzmi, pomigdzy spoteczenstwami,
narodami, panstwami ro$nie sprawiedliwos$¢, solidarno$é, mito$¢ spoleczna, poszanowanie
praw kazdego — zardwno czlowieka, jak narodu czy ludu — czy tez, wrecz przeciwnie,
narastaja egoizmy réoznego wymiaru, ciasne nacjonalizmy w miejsce autentycznej mitosci
ojczyzny, a wreszcie dazenie do panowania nad drugimi wbrew ich stusznym prawom i
zastugom, dazenie zwlaszcza do tego, aby caly rozwoj materialny, techniczno-produkcyjny,
wykorzysta¢ dla celow wylacznego panowania nad drugimi, dla celow takiego czy innego
imperializmu?

Oto pytania zasadnicze, ktorych nie moze nie stawia¢ Kosciol, poniewaz w sposob mnie;j
lub bardziej wyrazny stawiaja sobie te pytania miliardy ludzi zyjacych we wspotczesnym
swiecie. Temat rozwoju i1 postgpu nie schodzi z ust, tak jak nie schodzi ze szpalt dziennikéw 1
publikacji we wszystkich prawie jezykach wspotczesnego swiata. Nie zapominajmy wszakze,
iz w tym temacie zawiera si¢ nie tylko twierdzenie i pewnos¢, zawiera si¢ w nim rowniez
pytanie i1 niepokoj. To drugie jest nie mniej wazne jak pierwsze. Odpowiada ono naturze
ludzkiego poznania. Jeszcze bardziej odpowiada podstawowej potrzebie troski cztowieka o
cztowieka, o samo jego cztowieczenstwo, o przyszto$¢ ludzi na tej ziemi. Ko$ciol, ktory jest
ozywiony wiara eschatologiczna, uwaza rownoczesnie t¢ troske o czlowieka, o jego
cztowieczenstwo, o przyszto$¢ ludzi na tej ziemi, a wigc o kierunek catego rozwoju 1 postgpu
— za istotny dla swego postannictwa, za nierozerwalnie z nim zwiazany. Poczatek tej troski
Kosciot znajduje w samym Jezusie Chrystusie — jak o tym $wiadcza Ewangelie — w Nim
tez stale pragnie ja rozwijac, odczytujac sytuacje cztlowieka w Swiecie wspotczesnym wedle
najwazniejszych znakow naszego czasu.

16. Postep czy zagrozenie?

16. Jesli przeto ten nasz czas, czas zblizajacego si¢ do konca drugiego tysiaclecia naszej
chrze$cijanskiej ery, jawi si¢ nam jako czas wielkiego postepu, to rownocze$nie tez jako czas
wielorakiego zagrozenia cztowieka, o ktorym Kos$ciot musi mowi¢ do wszystkich ludzi dobre;j
woli, o ktérym musi z nimi wciaz rozmawia¢. Sytuacja bowiem cztowieka w Swiecie
wspotczesnym wydaje si¢ daleka od obiektywnych wymagan porzadku moralnego, daleka od
wymagan sprawiedliwosci, a tym bardziej mitosci spotecznej. Chodzi tutaj nie o co innego,
tylko wlasnie o to, co znalazto wyraz juz w pierwszym oredziu Stworcy skierowanym do
cztowieka, gdy oddawat mu ziemig, by czynit ja sobie ,,poddang” 26. To pierwotne wezwanie
zostato potwierdzone w Tajemnicy Odkupienia przez Chrystusa Pana, czemu wyraz daje
Sobdor Watykanski II, poswigcajac szczeg6lnie pigkne rozdzialy swego magisterium
,krolewskosci” cztowieka, to znaczy jego powolaniu do uczestniczenia w krolewskiej misji




(in munere regali) samego Chrystusa27. Istotny sens tej ,,krolewskosci”, tego ,,panowania”
czlowieka w §wiecie widzialnym, zadanym mu przez samego Stworcg, lezy w pierwszenstwie
etyki przed technika, lezy w prymacie osoby w stosunku do rzeczy, lezy w pierwszenstwie
ducha wobec materii.

I dlatego tez trzeba gruntownie $ledzi¢ wszystkie procesy rozwoju wspodtczesnego, trzeba
niejako przeswietla¢ poszczegolne jego etapy pod tym wiasnie katem widzenia. Chodzi o
rozwo6j 0sob, a nie tylko o mnozenie rzeczy, ktorymi osoby moga si¢ postugiwac. Chodzi o to,
aby — jak to sformutowal wspotczesny mysliciel, a powtorzyt Sobor — nie tyle ,,wigcej
miec”, ile ,,bardziej by¢” 28. Istnieje bowiem bardzo realne 1 wyczuwalne juz
niebezpieczenstwo, ze wraz z olbrzymim postgpem w opanowaniu przez cztowieka $wiata
rzeczy, cztowiek gubi istotne watki swego wsrod nich panowania, na rézne sposoby
podporzadkowuje im swoje cztowieczenstwo, sam staje si¢ przedmiotem wielorakiej —
czasem bezposrednio nieuchwytnej — manipulacji poprzez cala organizacje zycia
zbiorowego, poprzez system produkcji, poprzez nacisk srodkéw przekazu spotecznego.
Czlowiek nie moze zrezygnowac z siebie, ze swojego wlasciwego miejsca w swiecie
widzialnym, nie moze sta¢ si¢ niewolnikiem rzeczy, samych stosunkéw ekonomicznych,
niewolnikiem produkcji, niewolnikiem swoich wiasnych wytworow. Cywilizacja o profilu
czysto materialistycznym — z pewnoscia nieraz wbrew intencjom i zatozeniom swych
pionierow — oddaje czlowieka w taka niewolg. U korzenia wspodtczesnej troski o czlowieka
lezy z pewnoscia ta sprawa. Nie chodzi tu tylko o abstrakcyjna odpowiedz na pytanie, kim
jest cztowiek, ale o caty dynamizm zycia i cywilizacji, o sens réznych poczynan zycia
codziennego, a rOwnoczesnie zatozen wielu programow cywilizacyjnych, politycznych,
ekonomicznych, spotecznych, ustrojowych i wielu innych.

Jesli sytuacje cztowieka w §wiecie wspdlczesnym osmielamy si¢ okresli¢ jako daleka od
obiektywnych wymagan porzadku moralnego, daleka od wymagan sprawiedliwosci, a tym
bardziej mitosci spolecznej — to przemawiaja za tym dobrze znane fakty 1 porownania, ktore
wielokrotnie juz znajdowaty swoj oddzwigk na kartach wypowiedzi papieskich, soborowych,
synodalnych?29. Sytuacja cztowieka w naszej epoce nie jest oczywiscie jednolita, jest
wielorako zr6znicowana. Roznice te maja swoje przyczyny historyczne. Maja jednak
roéwnoczes$nie swoj potezny wydzwigk etyczny.

Jest przeciez dobrze znany fakt cywilizacji konsumpcyjnej, ktora ma swoje zroédlo w
jakims$ nadmiarze dobr potrzebnych dla cztowieka, dla catych spoteczenstw — a chodzi tu
wlasnie o spoleczenstwo bogate i wysoko rozwinigte — podczas gdy z drugiej strony inne
spoteczenstwa, przynajmniej szerokie ich kregi, gtoduja, a wielu codziennie umiera z gtodu, z
niedozywienia. W parze z tym idzie jakie$ naduzycie wolnosci jednych, co taczy si¢ wlasnie z
niekontrolowang etycznie postawa konsumpcyjna, przy rownoczesnym ograniczaniu wolnosci
drugich, tych, ktérzy odczuwaja dotkliwe braki, ktorzy zostaja zepchnigci w warunki nedzy i
uposledzenia.

To powszechnie znane poréwnanie i przeciwstawienie, do ktorego odwotywali sig w
swych wypowiedziach Papieze naszego stulecia, ostatnio Jan XXIII jak tez Pawet VI30, jest
jak gdyby gigantycznym rozwinigciem biblijnej przypowiesci o bogaczu i Lazarzu (por. £k
16, 19 nn.). Rozmiary zjawiska kaza mysle¢ o strukturach i mechanizmach zwiazanych ze
sfera finansow, pieniadza, produkcji i wymiany, ktore w oparciu o r6zne naciski polityczne
rzadza w $wiatowej ekonomii. Struktury te 1 mechanizmy okazuja si¢ jakby niezdolne do
usunig¢cia niesprawiedliwych uktadow spotecznych odziedziczonych po przesztosci i do
stawienia czota naglacym wyzwaniom i etycznym imperatywom wspotczesno$ci. Utrzymujac
cztowieka w wytworzonych przez siebie napigciach, trwoniac w przys$pieszonym tempie
materialne i1 energetyczne zasoby, narazajac naturalne srodowisko geofizyczne, struktury te
pozwalaja tym samym na state powigkszanie si¢ obszaréw nedzy i zwiazanej z nia rozpaczy,
frustracji i rozgoryczenia31.




Stoimy tutaj wobec wielkiego dramatu, wobec ktérego nikt nie moze pozosta¢ oboj¢tny.
Podmiotem, ktory z jednej strony stara si¢ wydoby¢ maksimum korzysci — z drugiej strony
za$ tym, ktory ptaci haracz krzywd, ponizen — jest zawsze cztowiek. Fakt, ze w bliskim
sasiedztwie uposledzonych egzystuja sSrodowiska uprzywilejowane, fakt istnienia krajow
wysoko rozwinigtych, ktére w stopniu nadmiernym gromadza dobra, ktorych bogactwo staje
si¢ nieraz przez naduzycie przyczyna réznych schorzen — dramat ten jeszcze zaostrza.
Niepok¢j inflacji 1 plaga bezrobocia — oto inne jeszcze objawy tego moralnego nietadu, jaki
zaznacza si¢ w sytuacji §wiata wspotczesnego, ktora przeto domaga sig¢ rozwigzan odwaznych
1 tworczych, zgodnych z autentyczna godnoscia cztowieka3?2.

Zadanie to nie jest niemozliwe do realizacji. Szeroko rozumiana zasada solidarno$ci musi
tu by¢ natchnieniem dla skutecznego poszukiwania wtasciwych instytucji oraz wtasciwych
mechanizmow. Chodzi o dziedzing wymiany, gdzie nalezy si¢ kierowa¢ prawami zdrowego
tylko wspdtzawodnictwa. Chodzi rowniez o ptaszczyzng szerszego i bardziej bezposredniego
podzialu bogactw 1 wtadzy nad nimi, aby ludy zap6znione w rozwoju ekonomicznym mogty
nie tylko zaspokoi¢ swe podstawowe potrzeby, ale takze stopniowo 1 skutecznie si¢ rozwijac.

Po tej trudnej drodze, po drodze koniecznych przeksztatcen struktur Zycia ekonomicznego,
bedzie mozna postepowac naprzod tylko za ceng prawdziwej przemiany umystow, woli 1 serc.
Zadanie to wymaga stanowczego zaangazowania si¢ poszczegolnych ludzi oraz wolnych i
solidarnych narodéw. Zbyt czgsto myli si¢ wolno$¢ z instynktem indywidualnego czy
zbiorowego interesu lub nawet z instynktem walki i panowania, niezaleznie od zabarwienia
ideologicznego, jakie mu si¢ nadaje. Jest rzecza oczywista, Ze te instynkty istnieja 1 dziataja,
jednakze zadna prawdziwie ludzka ekonomia nie bedzie mozliwa, jesli nie zostana one uj¢te,
odpowiednio ukierunkowane i opanowane przez glgbsze sity, jakie tkwia w cztowieku, przez
sily, ktére stanowia o prawdziwej kulturze narodéw. Z tych to zrédet musi zrodzi¢ si¢
wysitek, w ktérym wyrazi si¢ prawdziwa wolno$¢ cztowieka i ktéry rowniez w dziedzinie
ekonomicznej potrafi ja zabezpieczy¢. Sam postgp ekonomiczny, z tym wszystkim, co nalezy
do jego tylko wiasnej prawidtowosci, winien stale by¢ planowany i realizowany w
perspektywie powszechnego i solidarnego rozwoju poszczeg6lnych ludzi i narodow, jak to
przypomnial w sposob przekonywujacy moj Poprzednik Pawetl VI w Populorum progressio.
Jesli tego zabraknie, wowczas sama kategoria ,,postgpu ekonomicznego™ staje si¢ kategoria
nadrzedna, ktéra swym partykularnym wymogom podporzadkowuje catoksztatt ludzkiej
egzystencji — i ktora dusi cztowieka, dzieli spoteczenstwa, by ugrzezna¢ w koncu we
wiasnych napigciach i przerostach.

Ze podjecie tych zadan jest mozliwe, o tym $wiadcza pewne fakty i osiagniecia, ktore tutaj
trudno szczegdtowiej rejestrowac. Jedno jest pewne: u podstaw tej gigantycznej dziedziny
nalezy przyjac, ustali¢ 1 poglebi¢ poczucie odpowiedzialnosci moralnej, ktéra musi
podejmowac cztowiek. Zawsze — cztowiek. Dla nas, chrzescijan, odpowiedzialno$¢ ta staje
si¢ szczegolnie wyrazista, gdy przypomnimy sobie — a stale trzeba to sobie przypominaé¢ —
obraz Sadu Ostatecznego wedle stoéw Chrystusa, ktére zostaly zapisane w Ewangelii §w.
Mateusza (por. Mt 25, 31 nn.).

Ten eschatologiczny obraz stale trzeba ,,przyktada¢” do dziejow cztowieka, stale trzeba
czyni¢ miara ludzkich czynow, jakby podstawowym kwestionariuszem w rachunku sumienia
kazdego i wszystkich. ,,Bylem glodny, a nie daliScie Mi je$¢ (...) bylem nagi, a nie
przyodziali$cie Mnie; bytlem chory i w wigzieniu, a nie odwiedzili$cie Mnie” (Mt 25, 42 n.).
Stowa te nabieraja jeszcze wigkszej grozy, gdy pomyslimy, ze zamiast chleba i pomocy
kulturalnej — nowym, budzacym si¢ do samodzielnego zycia narodom czy panstwom
dostarcza si¢ nieraz w obfitosci nowoczesnej broni, sSrodkdéw zniszczenia, aby stuzyly w
zbrojnych konfliktach i wojnach, ktorych domaga sig nie tyle obrona ich stusznych praw, ich
suwerennosci, ile r6znego rodzaju szowinizmy, imperializmy i neokolonializmy. Wszyscy
wiemy dobrze, ze obszary ngdzy i glodu, jakie istnieja na naszym globie, mogtyby wkrotce




by¢ ,,uzyznione”, gdyby gigantyczne budzety zbrojen, produkcji militarnej, ktore shuza wojnie
I zniszczeniu, zostaly zamienione w budzety wyzywienia stuzace zyciu.

Moze rozwazanie to pozostanie czgSciowo ,,abstrakcyjne”. Moze da okazje do oskarzania
o wing jednej ,,strony” przez druga, zapominajaca o swojej wlasnej winie. Moze tez wywota
nowe oskarzenia pod adresem Kos$ciota. Kosciol, ktory nie dysponuje zadna bronia, tylko
bronia ducha, bronia Stowa i Miloéci, nie moze zrezygnowac z tego nakazu: ,,gto§ naukg,
nastawaj w porg, nie w porg” (2 Tm 4, 2). I dlatego nie przestaje prosi¢ kazdej ze stron, prosi¢
wszystkich w imi¢ Boga i w imig cztowieka: Nie zabijajcie! Nie gotujcie ludziom zniszczenia
1 zaglady! Pomyslcie o cierpiacych gtdd 1 niedolg waszych braciach! Szanujcie godnosé
1 wolnos¢ kazdego!

26. Rdz 1, 28; por. SOBOR WAT. II, Konst. duszpast. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym, Gaudium et spes, nr 74. 78: AAS
58 (1966) 1095 n. 1101 n.: Dekr. o $rodkach spotecznego przekazywania mysli, Inter mirifica, nr 6: AAS 56 (1964) 147.

27. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 10. 36: AAS 57 (1965) 14 n. 41 n.

28. Por. Konst. duszp. o Ko$ciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 35: AAS 58 (1966) 1053; PAWEL VI, Enc.
Populorum progressio, nr 14: AAS 59 (1967) 264; Przemoéwienie do Korpusu Dypl., 7 stycznia 1965: AAS 57 (1965) 232.
29. Por. PIUS XII, Przeméwienie radiowe z okazji 50 rocznicy Enc. Rerum novarum wygloszone w dniu 1 czerwca 1941:
AAS 33 (1941) 195-205; Przemdwienia radiowe z okazji Bozego Narodzenia 24 grudnia 1941: AAS 34 (1942) 10-21; 24
grudnia 1942: AAS 35 (1943) 9-24; 24 grudnia 1943:; AAS 36 (1944) 11-24; 24 grudnia 1944: AAS 37 (7945) 10-23; 24
grudnia 1947: AAS 40 (1948) 8-16; Przemowienie do Kardynatow, 24 grudnia 1945: AAS 38 (1946) 15-25; 24 grudnia 1946:
AAS 39 (1947) 7-17; JAN XXIII, Enc. Mater et Magistra: AAS 53 (1961) 401-464; Enc. Pacem in terris AAS 55 (1963) 257-
304; PAWEL VI, Enc. Ecclesiam suam AAS 56 (1964) 609-659; Przemowienie do zgromadzenia Ogolnego Narodow
Zjednoczonych, 4 pazdziernika 1965: AAS 57 (1965) 877-885; Enc. Populorum progressio: AAS 59 (1967) 257-299;
Przemowienie do ,,Campesinos” kolumbijskich, 23 sierpnia 7968: AAS 60 (1968) 619-623; Przemowienie do Konf. Gen.
Episk. Ameryki Lac., 24 sierpnia 1968: AAS 61 (1968) 639-649; Przemowienie na Konf. FAO, 16 listopada 1970: AAS 62
(1970) 830-838; List Apost. Octogesima adveniens: AAS 63 (1971) 401-441; Przeméwienie do Kardynatdow, 23 czerwca
1972: AAS 64 (1972) 496-505; JAN PAWEL II, Przeméwienie na trzeciej Konf. Gen. Episk. Ameryki Lac., 28 stycznia
1979: AAS 71 (1979) 187 nn.; Przeméwienie do Indian i do ,,Campesinos” w Oaxaca 29 stycznia 1979: AAS 71 (1979) 207
nn.; Przeméwienie do robotnikow w Guadalajara, 31 stycznia 1979: AAS 71 (1979) 221 nn.; Przemdwienie do robotnikéw w
Monterrey, 31 stycznia 1979: AAS 71 (1979) 240 nn.; SOBOR WAT. II, Dekl. o wolnosci religijnej, Dignitatis humanae AAS
58 (1966) 929-941; Konst. duszpast. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym, Gaudium et spes: AAS 58 (1966) 1025-1115;
Dokumenty Synodu Biskupow, O sprawiedliwosci w swiecie AAS 63 (1971) 923-941.

30. Por. JAN XXIII, Enc. Mater et Magistra: AAS 53 (1961) 418 nn.; Enc. Pacem in terris: AAS 55 (1963) 289 nn.; PAWEL
VI, Enc. Populorum progressio: AAS 59 (1967) 257-299.

31. Por. JAN PAWEL I, Homilia wygloszona w Santo Domingo (25 stycznia 1979) nr 3: AAS 71 (1979) 157 nn,;
Przemowienie do Indian i do ,,Campesinos” w Oaxaca (29 stycznia 1979) nr 2.

32. Por. PAWEL VI, List apost. Octogesima adveniens, nr 42: AAS 63 (1971) 431.

17. Prawa czlowieka: ,litera” czy ,,duch”

17. Stulecie nasze byto jak dotad stuleciem wielkich niedoli cztowieka, wielkich zniszczen
nie tylko materialnych, ale i moralnych, moze nade wszystko wtasnie moralnych. Na pewno
nie tatwo jest porownywaé pod tym wzgledem epoki i stulecia, jest to bowiem takze funkcja
zmieniajacych si¢ kryteridw historycznych. Niemniej jednak, nie stosujac nawet takich
porownan trzeba stwierdzi¢, ze byt to jak dotad wiek, w ktorym ludzie ludziom ogromnie
wiele zgotowali krzywd i cierpien. Czy ten proces zostal zdecydowanie zahamowany? W
kazdym razie trudno tutaj nie wspomnie¢ z uznaniem i glgboka nadzieja na przysztos¢ o tym
wspaniatym wysitku, jaki podjeto wraz z powotaniem do zycia Organizacji Narodow
Zjednoczonych — o wysitku zmierzajacym do tego, aby okresli¢ i ustali¢ obiektywne i
nienaruszalne prawa cztowieka, zobowiazujac si¢ wzajemnie do ich przestrzegania.
Zobowiazanie to zostato przyjete i ratyfikowane przez wszystkie prawie panstwa
wspotczesne, co powinno by¢ gwarancja, ze prawa cztowieka stana si¢ wszedzie na §wiecie
podstawowa zasada pracy dla dobra cztowieka.

Ko$ciot nie musi zapewniac, jak bardzo ta sprawa wiaze si¢ z jego wlasnym
postannictwem we wspotczesnym swiecie. Ona takze wiasnie lezy u samych podstaw pokoju




spotecznego i migdzynarodowego, jak temu dat wyraz Jan XXIII, Sobér Watykanski 11, a z
kolei Pawet VI w szczegdtowych dokumentach. Pokdj sprowadza si¢ w ostateczno$ci do
poszanowania nienaruszalnych praw cztowieka — dzielem sprawiedliwosci jest pokdj —
wojna za$ rodzi si¢ z ich pogwalcenia i taczy si¢ zawsze z wigkszym jeszcze pogwalceniem
tych praw. A jesli prawa cztowieka sa gwatcone w warunkach pokojowych, to staje si¢ to
szczegblnie dotkliwym i z punktu widzenia postgpu niezrozumialym przejawem walki z
cztowiekiem, czego nie sposob pogodzi¢ z zadnym programem okreslajacym siebie jako
,humanistyczny”. A jakiz program spoleczny, polityczny, cywilizacyjny, mogtby
zrezygnowacé z takiego okreslenia? Zywimy glebokie przekonanie, ze nie ma takiego
programu w dzisiejszym $wiecie, w ktorym nawet na gruncie przeciwstawnych sobie
Swiatopogladow nie wysuwa si¢ zawsze czlowieka na pierwszy plan.

Jesli przeto pomimo takich zalozen prawa cztowieka bywaja na rézny sposob gwatcone,
jesli w praktyce jestesmy swiadkami obozow koncentracyjnych, gwattow, tortur, terroryzmu,
a takze r6znorodnych dyskryminacji, to musi to by¢ konsekwencja innych przestanek, ktore
podkopuja, a czesto niejako unicestwiaja skutecznos¢ humanistycznych zatozen owych
wspotczesnych programoéw i systemow. Nasuwa si¢ wniosek o koniecznosci poddawania
tychze statej rewizji wtasnie pod katem obiektywnych i nienaruszalnych praw cztowieka.

Deklaracja tych praw zwiazana z powstaniem Organizacji Narodow Zjednoczonych nie
miata z pewnoscia na celu tylko tego, aby odciac si¢ od straszliwych do$wiadczen ostatniej
wojny §wiatowej, ale takze 1 to, aby stworzy¢ podstawe do statej rewizji programow,
systemow, ustrojow wiasnie pod tym jednym, zasadniczym katem widzenia: jest nim dobro
cztowieka — osoby we wspolnocie — ktore jako podstawowy wyznacznik dobra wspdlnego
musi stanowi¢ istotne kryterium wszystkich programow, systemow czy ustrojow. W
przeciwnym razie zycie ludzkie réwniez i w warunkach pokojowych skazane jest na
wielorakie niedole, a w parze z nimi rozwijaja si¢ rozne formy przemocy, totalizmu,
neokolonializmu, imperializmu, zagrazajace rOwnoczesnie wspotzyciu narodow. Jest bowiem
rzecza znamienna, potwierdzong wielokrotnie przez doswiadczenia dziejoéw, iz naruszanie
praw czlowieka idzie w parze z gwalceniem praw, narodu, z ktérym cztowiek bywa zwiazany
organicznymi wig¢zami jakby z rozlegta rodzina.

Juz w pierwszej potowie niniejszego stulecia, w okresie narastajacych wowczas
totalizmow panstwowych, ktore doprowadzity, jak wiadomo, do straszliwej katastrofy
wojennej, Kosciot sformutowat wyraznie swoje stanowisko wobec tych ustrojow, ktore
rzekomo na rzecz dobra wyzszego, jakim jest dobro panstwa — historia za§ wykazata ze jest
to dobro okreslonej tylko partii utozsamiajacej siebie z panstwem33 — ograniczaly prawa
obywateli, pozbawiaty ich tych wlasnie nienaruszalnych praw cztowieka, ktore mniej wigcej
w polowie naszego stulecia doczekaly si¢ sformutowania na forum migdzynarodowym.
Radujac si¢ z tego osiagniecia wraz z wszystkimi ludzmi dobrej woli, z ludzmi prawdziwie
mitujacymi sprawiedliwo$¢ 1 pokoj, Kosciot §wiadom tego, ze sama ,,litera” moze rowniez
zabija¢, podczas gdy tylko ,,duch ozywia” (por. 2 Kor 3, 6), musi wraz z tymi ludzmi dobre;j
woli stale pyta¢, czy Deklaracja praw cztowieka, akceptacja ich ,,litery”, wszedzie oznacza
zarazem realizacj¢ ich ,,ducha”. Powstaja bowiem uzasadnione obawy, ze bardzo cz¢sto
znajdujemy si¢ jeszcze daleko od tej realizacji, a niejednokrotnie duch zycia spotecznego i
publicznego pozostaje w bolesnej sprzecznosci z deklarowana ,,litera” praw cztowieka. Taki
stan rzeczy, uciazliwy dla odno$nych spoteczenstw, czynitby zarazem w szczeg6lny sposob
odpowiedzialnymi wobec tychze spoleczenstw, a zarazem wobec dziejow cztowieka tych,
ktérzy do niego si¢ przyczyniaja.

Sam podstawowy sens istnienia panstwa jako wspolnoty politycznej polega na tym, ze cate
spoteczenstwo, ktore je tworzy — w danym wypadku odno$ny nar6d — staje si¢ niejako
panem i wtadca swoich wlasnych loséw. Ten sens nie zostaje urzeczywistniony, gdy na
miejsce sprawowania wladzy z moralnym udziatem spoteczenstwa czy narodu, jestesmy




$wiadkami narzucania wladzy przez okreslona grupg wszystkim innym cztonkom tego
spoteczenstwa. Sprawy te sa bardzo istotne w naszej epoce, w ktorej ogromnie wzrosta
swiadomos$¢ spoteczna ludzi, a wraz z tym potrzeba prawidlowego uczestniczenia obywateli
w zyciu politycznym wspolnoty. Przy tym nie nalezy traci¢ z oczu realnych warunkow, w
jakich znajduja sig poszczegdlne narody i koniecznosci sprezystej wtadzy publicznej34. Sa to
zatem sprawy istotne z punktu widzenia postgpu samego cztowieka 1 wszechstronnego
rozwoju cztowieczenstwa.

Kosciot zawsze uczyl obowiazku dziatania dla dobra wspolnego, przez to samo starat sig
wychowywac¢ dobrych obywateli w kazdym panstwie. Kosciot takze uczyl, ze podstawowym
obowiazkiem wiadzy jest troska o dobro wspodlne spoleczenstwa: stad wynikaja jej zasadnicze
uprawnienia. Ale wlasnie w imig tych zatozen obiektywnego porzadku etycznego,
uprawnienia wladzy nie moga by¢ rozumiane inaczej, jak tylko na zasadzie poszanowania
obiektywnych 1 nienaruszalnych praw cztowieka. Tylko wowczas bowiem owo dobro
wspolne, ktoremu stuzy w panstwie wtadza, jest w pelni urzeczywistniane, kiedy wszyscy
obywatele maja pewno$¢ swoich praw. Bez tego musi dochodzi¢ do rozbicia spoteczenstwa,
do przeciwstawiania si¢ obywateli wladzy albo tez do sytuacji ucisku, zastraszenia,
zniewolenia, terroru, ktorego dowodow dostarczyty totalitaryzmy naszego stulecia pod
dostatkiem. Tak wigc zasada praw cztowieka sigga glteboko w dziedzing wielorako
rozumianej sprawiedliwosci spoleczne;j i staje si¢ podstawowym jej sprawdzianem w zyciu
organizméw politycznych.

Wsrod tych praw wymienia sig¢ — 1 z jakaz shuszno$cia — prawo wolnosci religijnej obok
prawa wolno$ci sumienia. Sobor Watykanski uznat za szczegodlnie potrzebne w zwiazku z tym
wypracowanie obszernej deklaracji na ten temat. W dokumencie zatytutowanym Dignitatis
humanae35 znalazto wyraz nie tylko teologiczne ujgcie zagadnienia, ale takze ujecie z punktu
widzenia prawa natury — a wigc ze stanowiska ,,czysto ludzkiego”, w oparciu o te przestanki,
jakie dyktuje samo do$wiadczenie cztowieka, jego rozum oraz poczucie ludzkiej godnosci. Z
pewnoscia bowiem ograniczanie wolnosci religijnej oséb 1 wspolnot nie tylko jest bolesnym
do$wiadczeniem tychze osob i wspolnot, ale nade wszystko godzi w sama godnos¢ cztowieka
niezaleznie od wyznawanej religii czy tez §wiatopogladu. Godnosci cztowieka, jego
obiektywnym uprawnieniom sprzeciwia si¢ ograniczanie wolnos$ci religijnej, jej naruszanie.
Wspomniany dokument soborowy do$¢ jasno mowi, co jest takim ograniczaniem i
naruszaniem wolnosci religijnej. Z pewnos$cia mamy tutaj do czynienia z radykalna
niesprawiedliwoscia wobec tego, co jest szczegolnie glebokie w cztowieku, wobec tego, co
jest autentycznie ludzkie. Owszem, samo nawet zjawisko niewiary, areligijnosci, ateizmu,
jako zjawisko ludzkie, rozumie si¢ tylko w relacji do zjawiska religii i wiary. Trudno wigc z
,»czysto ludzkiego” nawet punktu widzenia przyjac takie stanowisko, wedle ktérego tylko
ateizm ma prawo obywatelstwa w zyciu publicznym i spotecznym, a ludzie wierzacy niejako
z zasady bywaja zaledwie tolerowani czy tez traktowani jako obywatele ,,gorszej kategorii”, a
nawet — co juz takze ma miejsce — odmawia si¢ im w ogole prawa obywatelstwa.

Nalezy — bodaj pokrotce — poruszy¢ i ten temat, bo i on wchodzi do catoksztattu sytuacji
cztowieka w §wiecie wspodtczesnym, bo i on rowniez §wiadczy o tym, jak bardzo ta sytuacja
jest obciazona uprzedzeniami i wieloraka niesprawiedliwos$cia. Jesli powstrzymujemy si¢ od
wchodzenia w szczegodty tej wlasnie dziedziny, w ktorej mieliby$Smy do tego szczegolne
prawo i obowiazek, to przede wszystkim z tej racji, ze wraz z wszystkimi, ktorzy cierpia
udreki dyskryminacji i przesladowania dla Imienia Bozego, kierujemy si¢ wiarag w
odkupiencza moc Chrystusowego krzyza. Jednak na mocy mego urzedu pragng w imieniu
wszystkich ludzi wierzacych na §wiecie zwroci¢ sig do tych, od ktorych w jakikolwiek sposob
zalezy organizacja zycia spotecznego i1 publicznego, z zarliwa prosba o uszanowanie religii 1
pracy Kosciota. Nie prosimy tu o zaden przywilej, ale o uszanowanie elementarnego prawa.




Urzeczywistnianie tego prawa jest jednym z podstawowych sprawdziandéw prawdziwego
postepu cztowieka w kazdym ustroju, spoteczenstwie, systemie czy srodowisku.

33. Por. PIUS XI, Enc. Quadragesimo anno: AAS 23 (1931) 213; Enc. Non abiamo bisogno: AAS 23 (1931) 285-312; Enc.
Divini Redemptoris: AAS 29 (1937) 65-106; Enc. Mit brennender Sorge: AAS 29 (1937), 145-167; Pius XII, Enc. Summi
Pontificatus: AAS 31 (1939) 413-453.

34. Por. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kociele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 31: AAS 58 (1966) 1050.
35. Por. AAS 58 (1966) 929-946.

v
Poslannictwo Kosciola i los czlowieka

18. Kosciol przejety powolaniem czlowieka w Chrystusie

18. Ten, z koniecznos$ci pobiezny, rzut oka na sytuacje¢ cztowieka w §wiecie wspotczesnym
jeszcze bardziej skierowuje nasze mysli i serca ku Jezusowi Chrystusowi, ku Tajemnicy
Odkupienia, w ktorej sprawa cztowieka wypisana jest ze szczegdlnag moca prawdy i mitosci.
Skoro za$§ Chrystus ,,zjednoczyt si¢ jako$ z kazdym czlowiekiem” 36. Kos$ciol wnikajac w
glebig tej tajemnicy, w jej petna 1 wszechstronnag wymowe, przezywa zarazem najglebiej
swoja wlasna istotg i wlasne postannictwo. Nie na darmo Apostol nazwat Kosciot Ciatem
Chrystusa (por. 1 Kor 6, 15; 11, 3; 12,12 n.; Ef 1,22 n.; 2,15n.; 4, 4 n.; 5, 30; Kol 1, 18; 3,
15; Rz 12, 4 n.; Ga 3, 28). Jesli to Ciato Mistyczne Chrystusa jest — jak z kolei w zwiazku z
cala tradycja biblijna 1 patrystyczna uczy Sobor — Ludem Bozym, to znaczy, ze kazdy
cztowiek jako$ objety jest w nim tym tchnieniem zycia, ktére pochodzi od Chrystusa. W ten
sposob tez zwrot ku cztowiekowi, ku jego rzeczywistym problemom, ku jego nadziejom i
cierpieniom, osiagnigciom i upadkom sprawia, ze Koscioét sam jako cialo, jako organizm, jako
jednos$¢ spoteczna doznaje tych Bozych impulsow, tych $wiatet i mocy Ducha, ktore ida od
Chrystusa ukrzyzowanego i zmartwychwstatego — 1 przez to wlasnie zyje swoim wtasnym
zyciem. Nie ma Ko$ciol innego zycia poza tym, jakim obdarza go Jego Pan i Oblubieniec.
Wiasnie dlatego tak bardzo musi by¢ — réwniez i Ko$ciol — zjednoczony z kazdym
cztowiekiem, skoro z nim zjednoczyt si¢ Chrystus w Tajemnicy Odkupienia.

To zjednoczenie Chrystusa z cztowiekiem samo w sobie jest tajemnica, w ktorej rodzi si¢
,,nowy cztowiek” powotany do uczestnictwa w Bozym Zyciu (por. 2 P 1, 4), stworzony na
nowo w Chrystusie ku peni taski i prawdy (por. Ef 2, 10; J 1, 14. 16). Zjednoczenie
Chrystusa z cztowiekiem jest moca i Zrodtem mocy wedle tego, co tak zwigzle wypowiedziat
w Prologu swej Ewangelii $w. Jan: Stowo ,,Wszystkim tym (...) ktorzy Je przyjeli, dato moc,
aby sie stali synami Bozymi” (J 1, 12). Jest to moc wewngtrznie przemieniajaca cztowieka,
zasada nowego zycia, ktore nie niszczeje i nie przemija, ale trwa ku zywotowi wiecznemu
(por. J 4, 14). Zywot ten, przyobiecany i darowany kazdemu czlowiekowi przez Ojca w
Jezusie Chrystusie, przedwiecznym i Jednorodzonym Synu, wcielonym i narodzonym u progu
spetnienia czaséw z Dziewicy Maryi (por. Ga 4, 4), jest ostatecznym spetnieniem powotania
cztowieka. Jest poniekad spetnieniem tego ,,Losu”, ktory odwiecznie zgotowat mu Bog. Ten
,Bozy Los” przebija si¢ ponad wszystkie zagadki i niewiadome, ponad krzywizny i manowce
,ludzkiego losu” w doczesnym $wiecie. Jesli bowiem wszystkie one prowadza — przy catym
bogactwie zycia doczesnego — jakby z nieuchronna konieczno$cia do granicy $mierci i progu
zniszczenia ludzkiego ciata, Chrystus ukazuje si¢ nam poza tym progiem: ,,Ja jestem
zmartwychwstaniem i zyciem. Kto we Mnie wierzy (...) nie umrze na wieki” (J 11, 25 n.). W
Jezusie Chrystusie ukrzyzowanym, ztozonym do grobu, a z kolei zmartwychwstatym,
zabtysta cztowiekowi raz na zawsze nadzieja zycia wiecznego, nadzieja zmartwychwstania w
Bogu (por. Prefacja ze Mszy §w. o zmartych), ku ktéremu cztowiek idzie poprzez $Smieré




ciata, dzielac wraz z catym stworzeniem widzialnym t¢ koniecznos$¢, jakiej poddana jest
materia. Rozumiemy — i staramy si¢ coraz gruntowniej rozumie¢ — wymowg tej prawdy,
jaka Odkupiciel cztowieka zawart w zdaniu: ,,Duch daje zycie; cialo na nic si¢ nie przyda” (J
6, 63). Stowa te — whbrew pozorom — wyrazaja wlasnie najwyzsza afirmacj¢ cztowieka:
ciala, ktore ozywia Duch!

Koéciot zyje ta rzeczywistoscia. Zyje ta prawda o cztowieku, ktora pozwala mu
przekracza¢ granice doczesnosci, a rOwnoczesnie ze szczegdlna mitoscia 1 troska mysle¢ o
tym wszystkim, co w wymiarach samej tej doczesnos$ci stanowi o zyciu cztowieka, o zyciu
ludzkiego ducha, w ktorym wyraza si¢ 6w odwieczny niepokoj, wedle tych stow sw.
Augustyna: ,,stworzyle$ nas, Boze, dla siebie i niespokojne jest serce nasze, dopdki nie
spocznie w Tobie” 37. W tym twdrczym niepokoju tetni 1 pulsuje to, co jest najgiebiej
ludzkie: poszukiwanie prawdy, nienasycona potrzeba dobra, gldd wolnosci, tgsknota za
pigknem, glos sumienia. Kos$cidl, starajac sig patrze¢ na cztowieka niejako ,,oczami samego
Chrystusa”, uswiadamia sobie wciaz na nowo, iz jest strozem wielkiego skarbu, ktorego nie
wolno mu rozproszy¢, ktory wciaz musi pomnazaé. Powiedzial bowiem Pan Jezus: ,kto nie
zbiera ze Mna, rozprasza” (Mt 12, 30). Ow skarb cztowieczenstwa poglebiony o niewymowna
tajemnice ,,Bozego Synostwa” (por. J 1, 12), taski przybrania za synow w Jednorodzonym
Synu Bozym (por. Ga 4, 5), poprzez ktéorego mowimy do Boga ,,Abba, Ojcze” (Ga 4, 6; Rz 8,
15), jest zarazem potgzna sita jednoczaca Kosciot najbardziej od wewnatrz i nadajaca sens
calej jego dzialalnosci. Jednoczy si¢ w niej Kosciot z Duchem Jezusa Chrystusa, z tym
Swietym Duchem, ktorego Odkupiciel przyobiecat, ktorego stale udziela, ktorego zestanie —
objawione w dniu Pi¢¢dziesiatnicy — wciaz trwa. I przejawiaja si¢ w ludziach moce Ducha
(por. Rz 15, 13; 1 Kor 1, 24), dary Ducha (por. 1z 11, 2 n.; Dz 2, 38), owoce Ducha Swiqtego
(por. Ga 5, 22 n.). A Kosciot naszej epoki z jeszcze wicksza zda si¢ zarliwo$cia, ze Swigta
natarczywos$cia, powtarza: ,,Veni, Sancte Spiritus!” Przyjdz! Przybadz! ,,Obmyj, co nie
swigte! Oschlym wlej zachete! Ulecz serca rang. Nagnij, co jest harde! Rozgrzej serca twarde!
Prowadz zabtakane!” (Sekwencja ze Swigta Zestania Ducha Swigtego).

To wotanie do Ducha — i 0 Ducha — jest odpowiedzia na wszystkie ,,materializmy”
naszej epoki. One bowiem rodza wieloraki niedosyt w sercu cztowieka. To wolanie odzywa
si¢ z roznych stron 1 — zdaje si¢ — ze w rozny sposob tez owocuje. Czy mozna powiedziec,
ze w tym wotaniu Kosciot nie jest sam? Mozna tak powiedzie¢, skoro ,,zapotrzebowaniu” na
to co duchowe daja wyraz r6zni ludzie, pozornie nieraz stojacy poza widzialnymi wymiarami
Kosciota38. Ale czyz to nie jest zarazem dowodem tej prawdy o Kosciele, ktora tak wnikliwie
uwydatnit Sobor w Konstytucji Lumen gentium uczac, ze jest on Sakramentem, czyli
widzialnym znakiem zjednoczenia z Bogiem, a zarazem jednosci catego rodzaju ludzkiego?39
To wotanie do Ducha — i 0 Ducha — nie jest niczym innym, jak wciaz aktualizujacym sie
wchodzeniem w pelny wymiar Tajemnicy Odkupienia, w ktorej Chrystus zjednoczony z
Ojcem i z kazdym cztowiekiem, nieustannie udziela nam tego Ducha, ktory daje nam
swiadomo$¢ synostwa Bozego i kieruje nas ku Ojcu (por. Rz 8, 15; Ga 4, 5). I dlatego Kosciot
naszej epoki — epoki szczegolnie gltodnej Ducha, bo gltodnej sprawiedliwos$ci, pokoju,
mitosci, dobroci, mestwa, odpowiedzialno$ci, godnosci cztowieka — w sposéb szczegolny
musi sig¢ zespoli¢ 1 zjednoczy¢ wokot tej Tajemnicy, odnajdujac w niej najpotrzebniejsze
$wiatla i moce dla swojego whasnego postannictwa. Jesli bowiem — jak powiedziano
uprzednio — cztowiek jest droga codziennego zycia Kosciota, musi ten Ko$ciot nieustannie
by¢ swiadomy tej godno$ci syna Bozego przybrania, jaka czlowiek ma w Chrystusie od
Ducha Swietego (tamze), i tego przeznaczenia do taski i chwaty (por. Rz 8, 30), jakie stato sig
jego udzialem poprzez wszystko, co sktada si¢ na jego zycie na tej ziemi. Rozwazajac to
wszystko wciaz na nowo, przyjmujac z coraz bardziej §wiadoma wiara, z coraz bardziej
zdecydowana mitoscia, Ko$ciot uzdalnia si¢ zarazem do tej shuzby cztowiekowi, do jakiej
wzywa go sam Chrystus Pan, gdy moéwi, ze Syn Cztowieczy ,,nie przyszedl, aby Mu stuzono,




lecz aby stuzy¢” (Mt 20, 28). Kosciot spetnia te swoja stuzbe, uczestniczac w troistej postudze
(in triplici munere) samego swojego Mistrza i Odkupiciela. T¢ wlasnie nauke, oparta na
biblijnym fundamencie, Sobor Watykanski II petniej odstonit ze szczegdlnym pozytkiem dla
zycia Kosciota. Kiedy bowiem stajemy si¢ §wiadomi tego uczestnictwa w troistym
postannictwie Chrystusa, w troistej Jego postudze — prorockiej, kaptanskiej i krolewskiej40
— uswiadamiamy sobie rownoczesnie lepiej, czemu ma stuzy¢ caly Kosciotl jako wielka
spoteczno$¢ 1 wspolnota Ludu Bozego na ziemi, a takze jaki udzial w tym postannictwie 1
stuzbie ma mie¢ kazdy z nas.

36. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, nr 22: AAS 58 (1966) 1042,
37. Confes., I, 1: CSEL, 33, 1.

38. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 16: AAS 57 (1965) 20.

39. Tamze, nr 1: AAS 57 (1965) 5.

40. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 31-36: AAS 57 (1965) 37-42.

19. Kosciol odpowiedzialny za prawde

19. Tak wigc staje przed nami — w $wietle blogostawionej nauki Soboru Watykanskiego I1
— Kosciot jako spoteczny podmiot odpowiedzialnosci za prawde Boza. Z glgbokim
przejeciem stuchamy samego Chrystusa, kiedy mowi: ,,nauka, ktéra styszycie, nie jest Moja,
ale Tego, ktoéry Mnie postat, Ojca” (J 14, 24). Czyz w tych stowach naszego Mistrza nie
dochodzi do gtosu ta wtasnie odpowiedzialno$¢ za prawdg objawiona, ktora jest ,,wlasnoscia”
samego Boga, a nawet On, ,,Jednorodzony Bog, ktory jest w tonie Ojca” (J 1, 18) — gdy ja
przekazuje jako Prorok i Nauczyciel — czuje potrzebg podkreslenia, ze czyni to z cala
wiernoécia dla jej Boskiego Zrédta. Ta sama wierno$¢ musi byé konstytutywna whasciwoscia
wiary KosSciota, zarowno wowczas, gdy Kosciot naucza, jak tez gdy wyznaje. Wiara, jako
swoista cnota nadprzyrodzona, wszczepiona w ludzkiego ducha, pozwala nam uczestniczy¢ w
poznaniu Bozym, jako odpowiedZ na objawione Jego Stowo; wtasnie dlatego jest rzecza
konieczna, by Kosciot w wyznaniu i nauczaniu tej wiary pozostawat $cisle wierny wobec
Bozej prawdy, 41 1 by ta wierno$¢ wyrazata si¢ w zywej postawie zgodnej z rozumem
ulegtosci4?2. Sam Chrystus Pan w trosce o t¢ wiernos¢ dla prawdy Bozej przyobiecat
Kosciotowi specjalng pomoc Ducha Prawdy, wyposazyt w dar nieomylno$ci43 tych, ktorym
zlecil przekazywanie tej prawdy, jej nauczanie (por. Mt 28, 19); jak to doktadnie okreslit
Sobor Watykanski 144, a powtorzyt Sobor Watykanski 1145 — wyposazyt rowniez caty Lud
Bozy w szczegblny zmyst wiary46.

W ten sposob stali$my si¢ uczestnikami owego postannictwa Chrystusa — Proroka,
poprzez ktore spelniamy wraz z Nim postuge Bozej prawdy w Kosciele. Odpowiedzialno$¢ za
prawde Boza oznacza réwnoczesnie jej umitowanie 1 daznos$¢ do takiego zrozumienia, ktore
nam samym, a takze 1 drugim, t¢ prawdg moze przyblizy¢ w calej jej zbawczej mocy, w jej
wspaniatosci, w calej glebi 1 prostocie zarazem. Umitowanie to 1 dazno$¢ do zrozumienia
musza i$¢ z soba w parze, jak o tym $wiadcza dzieje Swietych Kosciota. Najwigcej
autentycznego $wiatta rozjasniajacego prawde Boza, przyblizajacego sama Boza
Rzeczywistos¢, mieli zawsze ci, ktdrzy do tej prawdy przyblizali si¢ z czcia 1 milo$cia. Byta
to nade wszystko mitos¢ do Chrystusa, zywego Stowa Bozej Prawdy, byta to z kolei mito$¢
do jej ludzkiego wyrazu w Ewangelii, w Tradycji, w Teologii. I dzisiaj rowniez o takie
zrozumienie 1 o taka interpretacje Stowa Bozego chodzi nade wszystko: o taka teologig.
Teologia zawsze miata i nadal ma ogromne znaczenie dla tego, aby Kosciot — Lud Bozy
mogt tworczo i owocnie uczestniczy¢é w prorockim postannictwie Chrystusa. Dlatego tez
teologowie jako studzy prawdy Bozej, poswigcajacy swe studia i prace dla coraz
wnikliwszego jej zrozumienia, nie moga nigdy straci¢ z oczu tego znaczenia swej postugi w




Kosciele, ktore zawiera si¢ w pojeciu ,,intellectus fidei”. Pojecie to funkcjonuje jakby w
dwustronnym rytmie ,,intellege, ut credas; crede, ut intellegas” 47, a funkcjonuje prawidtowo
wowczas, gdy stara si¢ stuzy¢ nauczaniu (magisterium), ktérego obowiazek spoczywa w
Kosciele na Biskupach zjednoczonych weztem hierarchicznej wspolnoty z Nastepca Piotra, a
w $lad za tym, gdy stara si¢ stuzy¢ nauczycielskiej i duszpasterskiej ich trosce oraz zadaniom
apostolskim catego Ludu Bozego.

Tak jak w dawniejszych epokach, tak i teraz — i bardziej jeszcze — jest powotaniem
teologow 1 wszystkich ludzi nauki w Kosciele, azeby taczyli wiarg z wiedza i madroscia, aby
przyczyniali si¢ do ich wzajemnego przenikania, jak to wyrazamy w modlitwie liturgicznej na
dzien $w. Alberta, doktora Kosciota. Zadanie owo dzisiaj ogromnie si¢ rozbudowato w
zwiazku z postgpem ludzkiej wiedzy, jej metod oraz osiagni¢¢ w poznaniu $wiata 1 czlowieka.
Dotyczy to zarowno nauk $cistych (szczegdtowych), jak i humanistycznych, jak réwniez
filozofii, o ktorej $cistych zwiazkach z teologia przypominaja dekrety ostatniego Soboru48.
W tym stale si¢ poszerzajacym i roznicujacym zarazem terenie ludzkiego poznania musi tez
stale poglebiac si¢ wiara przez odstanianie wymiaru tajemnicy objawionej, przez zrozumienie
prawdy, ktora sam Bog niejako ,,dzieli si¢” z czlowiekiem. Jesli mozna, a nawet trzeba sobie
zyczy¢, azeby olbrzymia praca w tym kierunku uwzgledniata pewien pluralizm metod, to
jednak nie moze ona odbiega¢ od zasadniczej jednosci Nauczania Wiary i Moralnosci jako
swego wlasciwego celu. Dlatego tez tak nieodzowne jest $ciste wspotdziatanie teologii z
Magisterium. Kazdy za$ z teologdw w szczegolny sposdb winien by¢ §wiadomy tego, czemu
wyraz dal sam Jezus Chrystus, kiedy mowit: ,,nauka, ktora styszycie, nie jest moja, ale Tego,
ktory Mnie postal, Ojca” (J 14, 24). Nikt przeto nie moze uprawiac teologii jako zbioru
swoich tyko pogladéw, ale musi by¢ swiadom, ze pozostaje w szczegolnej tacznosci z tym
postannictwem Prawdy, za ktéra odpowiedzialny jest Kosciot.

Udziat w prorockiej postudze samego Chrystusa ksztattuje zycie catego Kosciota w
podstawowym wymiarze. Szczegdlny udzial w tej postudze maja duszpasterze, ktorzy
nauczaja, ktorzy stale na rézne sposoby glosza i przekazuja nauke¢ wiary i moralnosci
chrzescijanskiej. To nauczanie, zaroOwno w swej postaci misjonarskiej, jak tez zwyczajne;j,
przyczynia si¢ do gromadzenia Ludu Bozego wokot Chrystusa, przygotowuje do
uczestniczenia w Eucharystii, wyznacza drogi zycia sakramentalnego. Synod Biskupow w
1977 r. poswigcit szczegolng uwage katechezie w §wiecie wspotczesnym, a dojrzaty owoc
jego obrad, doswiadczen 1 sugestii znajdzie wkrétce swoj wyraz — zgodnie z propozycja
Uczestnikoéw Synodu — w odrgbnym dokumencie papieskim. Katecheza stanowi z pewnos$cia
odwieczng i podstawowa zarazem forme dziatalno$ci Kosciota, w ktorej przejawia sig jego
charyzmat prorocki: $wiadczenie i nauczanie ida z soba w parze. A kiedy mowa tu na
pierwszym miejscu o kaptanach, nie sposob nie wspomnie¢ szerokich rzesz braci i siostr
zakonnych, ktorzy pos§wigcaja sig pracy katechetycznej z mitosci dla Boskiego Mistrza.
Trudno wreszcie nie wspomnie¢ tylu §wieckich, ktdrzy w tej pracy znajduja wyraz swej wiary
i apostolskiej odpowiedzialnosci.

Owszem, trzeba coraz bardziej dazy¢ do tego, aby rdzne formy katechezy i r6zne jej
dziedziny — poczynajac od tej podstawowej, jaka jest katecheza rodzinna: katecheza
rodzicéw w stosunku do swych wiasnych dzieci — swiadczyty o powszechnym uczestnictwie
catego Ludu Bozego w prorockiej postudze samego Chrystusa. Trzeba, azeby zwiazana z tym
odpowiedzialno$¢ Kosciota za Boza prawdg stawata si¢ coraz bardziej — i na rozne sposoby
— udziatem wszystkich. A c6z powiedzie¢ tutaj o specjalistach z roznych dziedzin, o
przedstawicielach nauk przyrodniczych, humanistycznych, o lekarzach, prawnikach, o
ludziach sztuki i techniki, o nauczycielach r6znych stopni i specjalnosci! Wszyscy oni — jako
cztonkowie Ludu Bozego — maja swoj udzial w prorockim postannictwie Chrystusa, w Jego
postudze prawdy Bozej, rowniez i przez to, ze kieruja si¢ rzetelnym odniesieniem do prawdy
w kazdej dziedzinie, ze wychowuja innych w prawdzie i ucza ich dojrzewa¢ do mitosci 1




sprawiedliwos$ci. Tak tedy poczucie odpowiedzialno$ci za prawdg jest jednym z
podstawowych punktow spotkania Ko$ciota z kazdym czlowiekiem, a takze jednym z
podstawowych wymagan okreslajacych powotanie czlowieka we wspolnocie Kosciota.
Koscio6t naszych czasow, kierujac si¢ odpowiedzialno$cia za prawde, musi trwaé¢ w wiernosci
dla swej wlasnej istoty, w ktora wpisane jest postannictwo prorockie, pochodzace od samego
Chrystusa: ,,Jak Ojciec Mnie postat, tak i Ja was posytam (...) wezmijcie Ducha Swigtego” (J
20,21 n.).

41. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Objawieniu Bozym Dei Verbum, nr 5,10, 21: AAS 58 (1966) 819; 822; 827n.
42. Por. SOBOR WAT. I, Konst. dogm. o wierze katol. Dei Filius, rozdz. 3: wyd. cyt., 807.

43. Por. SOBOR WAT. I, Konst. dogm. o Kociele Chrystusowym, Pastor aeternus, wyd. cyt. 811-816; SOBOR WAT. II,
Konst. dogm. o KoSciele, Lumen gentium, nr 25: AAS 57 (1965) 30 n.

44. Por. SOBOR WAT. I, Konst. dogm. o Kociele Chrystusowym, Pastor aeternus, jak wyzej.

45. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 18-27: AAS 57 (1965) 21-33.

46. Tamze, nr 12. 35: AAS 57 (1965) 16 n. 40 n.

47. SW. AUGUSTYN, Sermo, 43, 7-9: PL, 38, 257 n.

48. Por. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes nr 44. 57. 59. 62: AAS 58
(1966) 1064 n., 1077 nn., 1079 n., 1082 nn.; Dekr. o formacji kaptanskiej, Optatam totius, nr 15: AAS 58 (1966) 722.

20. Eucharystia i pokuta

20. W Tajemnicy Odkupienia, czyli zbawczego dzieta samego Jezusa Chrystusa, Kosciot
uczestniczy nie tylko przez wierno$¢ dla Stowa, dla Ewangelii swojego Mistrza przez postuge
prawdy — ale rownoczes$nie przez peine nadziei i mitosci poddanie si¢ zbawczej mocy Jego
dziatania, ktora wyrazil i zawart w sposob sakramentalny nade wszystko w Eucharystii49.
Jest ona osrodkiem 1 szczytem catego zycia sakramentalnego, poprzez ktére kazdy
chrzescijanin doznaje zbawczej mocy Odkupienia, poczynajac od misterium Chrztu §w.,

w ktorym zostajemy zanurzeni w $mierci Chrystusa, aby sta¢ si¢ uczestnikami Jego
Zmartwychwstania (por. Rz 6, 3 nn.), jak uczy Apostol. W $wietle tej wlasnie nauki jeszcze
jasniejsze si¢ staje, dlaczego cate zycie sakramentalne Kosciota oraz kazdego chrzescijanina
osiaga swoj szczyt i swa petnig wlasnie w Eucharystii. W tym Sakramencie bowiem odnawia
si¢ stale z woli Chrystusa tajemnica tej ofiary, ktora ztozyt On z Siebie Samego Ojcu na
oltarzu krzyza, ofiary, ktora Ojciec przyjal, odwzajemniajac bezgraniczne oddanie swego
Syna, kiedy Ten stat si¢ postuszny az do $mierci (por. Flp 2, 8), swoim Ojcowskim oddaniem
— a byt to dar nowego Zycia nie$miertelnego w zmartwychwstaniu, gdyz Ojciec jest
pierwszym Zrodtem i Dawcea zycia od poczatku. To nowe Zycie, ktore obejmuje uwielbienie
Ciala ukrzyzowanego Chrystusa, stato si¢ skutecznym znakiem nowego obdarowania
ludzkosci Duchem Swigtym, przez ktorego Boze zycie, jakie ma Ojciec w Sobie, i ktore daje
Synowi (por. J 5, 26; 1 J 5, 11), staje si¢ udziatem wszystkich ludzi zjednoczonych z
Chrystusem.

Eucharystia jest najswigtszym sakramentem tego Zjednoczenia. Sprawujac ja i zarazem w
niej uczestniczac, jednoczymy sig¢ z Chrystusem ziemskim 1 niebianskim zarazem, ktory teraz
wstawia sig ,,za nami przed obliczem Boga” (Hbr 9, 24; 1 J 2, 1), ale jednoczymy si¢ zawsze
poprzez zbawczy akt Jego ofiary, przez ktora nas odkupit, tak ze za wielka ceng zostaliSmy
nabyci (1 Kor 6, 20). A wielko$¢ ceny naszego odkupienia $wiadczy zarazem o tej wartosci,
jaka cztowiekowi przyznaje sam Bog, Swiadczy o naszej godnosci w Chrystusie. Stajac si¢
bowiem ,,dzie¢mi Bozymi” (J 1, 12), synami Bozego przybrania (por. Rz 8, 26), na Jego
podobienstwo stajemy si¢ rownoczes$nie wszyscy ,.krolestwem i kaptanami”, otrzymujemy
,krolewskie kaptanstwo” (Ap 5, 10; 1 P 2, 9), czyli uczestniczymy w tym jedynym i
nieodwracalnym oddaniu cztowieka i §wiata samemu Ojcu, ktorego On, ,,przedwieczny Syn”
(por.J 1, 1nn.18; Mt 3, 17; 11, 27; 17,5; Mk 1, 11; £k 1, 32. 35; 3, 22; Rz 1, 4; 2 Kor 1, 19;
1J5,5.20;2P 1,17; Hbr 1, 2), a zarazem prawdziwy Czlowick raz na zawsze dokonat.




Eucharystia jest Sakramentem, w ktorym wyraza si¢ najpetniej nasz nowy byt, w ktérym
Chrystus sam, nieustannie i wciaz na nowo daje w Duchu Swietym $wiadectwo duchowi
naszemu (por. 1 J 5, 5 nn.), ze kazdy z nas jako uczestnik Tajemnicy Odkupienia ma dostep
do owocow tego synowskiego ,,pojednania z Bogiem” (por. Rz 5, 10 n.; 2 Kor 5, 18 n.; Kol. 1,
20 nn.), ktérego On sam dokonat i stale wérdd nas dokonuje przez postuge Kosciota.

Prawda zasadnicza, nie tylko doktrynalna ale rownoczes$nie egzystencjalna jest, ze
Eucharystia buduje Kosciots0, buduje jako autentyczna wspolnote Ludu Bozego, jako
zgromadzenie wiernych naznaczone tym samym znamieniem jedno$ci, ktora byta udziatem
apostotéw 1 pierwszych uczniow Pana. Eucharystia wciaz na nowo buduje t¢ wspdlnote i
jednos¢. Zawsze za$ buduje ja 1 zawsze odracza na zbawczym zrgbie ofiary samego Chrystusa
przez to, ze odnawia Jego smier¢ krzyzowa51, za ceng ktorej nas odkupit. Dlatego tez w
Eucharystii dotykamy niejako samej tajemnicy Ciata 1 Krwi Panskiej, jak o tym $wiadcza
stowa ustanowienia, ktore moca tego ustanowienia staly si¢ stowami nieustannego
sprawowania Eucharystii przez powotanych do tego w Kosciele szafarzy.

Kosciot zyje Eucharystia, zyje pelnia tego Sakramentu, ktérego zdumiewajaca tres¢ 1
znaczenie tylokrotnie znajdowato wyraz w nauczaniu Kosciota od najdawniejszych czaséw az
do naszych dni52. Smiato jednak mozemy powiedzieé, iz nauczanie to, wspierane
dociekliwos$cia teologow, ludzi glebokiej wiary 1 modlitwy, ascetow 1 mistykdéw, w catej
swojej wierno$ci dla tajemnicy eucharystycznej, stale zatrzymuje si¢ niejako na jej progu,
niezdolne w catej petni ogarna¢ i wypowiedzie¢ wszystkiego, co ja stanowi, co w niej si¢
wyraza 1 dokonuje. Zaprawdg, Ineffabile Sacramentum! Podstawowym zadaniem — a przede
wszystkim widzialng taska i zrodlem nadprzyrodzonej mocy Kosciota jako Ludu Bozego —
jest trwac i stale postgpowaé w zyciu eucharystycznym, w poboznos$ci eucharystyczne;j,
rozwijac si¢ duchowo w klimacie Eucharystii. Ale dlatego tez nie wolno nam w naszym
sposobie myslenia, praktykowania, przezywania pozbawiaé tego Sakramentu — zaiste
Naj$wigtszego — jego pelnych wymiardw, jego istotnego znaczenia. Jest on rOwnoczesnie
Sakramentem-Ofiarg i Sakramentem-Komunia, i Sakramentem-Obecnoscia. I chociaz prawda
jest, ze Eucharystia zawsze byta 1 by¢ powinna rownocze$nie najglgbszym objawieniem sig i
sprawowaniem ludzkiego braterstwa uczniéw i wyznawcoéw Chrystusa, nie mozna traktowac
jej tylko jako ,,0kazji” do manifestowania tego braterstwa. Nalezy w sprawowaniu
Sakramentu Ciata i Krwi Panskiej zachowaé petny wymiar Bozej tajemnicy, pelny sens tego
sakramentalnego znaku, w ktorym Chrystus rzeczywiscie obecny jest pozywany, dusza
napelnia sig taska i otrzymuje zadatek przysztej chwaty53. Stad koniecznos¢ $cistego
przestrzegania zasad liturgicznych oraz tego wszystkiego, co §wiadczy o spolecznej czci
oddawanej samemu Panu, oddawanej tym bardziej, ze w tym sakramentalnym znaku On
powierza si¢ nam z tak bezgranicznym zaufaniem, jakby nie liczyt si¢ z nasza ludzka
stabo$cia, niegodnoscia, a takze przyzwyczajeniami, rutyna czy wrecz mozliwoscia zniewagi.
Wszyscy w Kosciele, a nade wszystko Biskupi 1 Kaptani, niech czuwaja, aby ten Sakrament
Mito$ci znajdowat si¢ w samym centrum zycia Ludu Bozego, aby poprzez wszelkie objawy
czci naleznej starano si¢ przede wszystkim okazywaé¢ Chrystusowi ,,mito$¢ za mito§¢”, aby
stawat si¢ On prawdziwie ,,zyciem naszych dusz” (por. J 6, 52. 58; 14, 6; Ga 2, 20). Nigdy tez
nie moga zej$¢ z naszej pamigci te stowa Sw. Pawla: ,,niech przeto cztowiek baczy na siebie
samego, spozywajac ten chleb i pijac z tego kielicha” (1 Kor 11, 28).

Owo apostolskie wezwanie wskazuje — bodaj posrednio — na $cisty zwiazek Eucharystii
z Pokuta. Istotnie bowiem, jesli pierwszym stowem Chrystusowego nauczania, pierwszym
zwrotem Ewangelii-Dobrej Nowiny byto: ,,Nawracajcie si¢ i wierzcie w Ewangelig”
(metanoeite) (Mk 1, 15), to Sakrament Mgki, Krzyza i Zmartwychwstania w szczegdlny
sposob zdaje sig utrwalac i ugruntowywac to wezwanie w naszych duszach. Eucharystia i
Pokuta staja si¢ w ten sposob jakby dwoistym, a zarazem glgboko spojnym wymiarem
autentycznego zycia w duchu Ewangelii, Zycia prawdziwie chrzescijanskiego. Chrystus, ktory




zaprasza do uczty eucharystycznej, to zawsze rownoczesnie ten Chrystus, ktory wzywa do
pokuty, ktéry powtarza: ,,nawracajcie si¢” (tamze). Bez tego stalego i wciaz na nowo
podejmowanego wysitku w kierunku nawrdcenia samo uczestniczenie w Eucharystii
zostatoby pozbawione swej petnej skutecznosci zbawczej. Zaniklaby w nim, a w kazdym
razie sptycitaby sig¢ ta szczegolna gotowo$¢ sktadania Bogu ,,duchowe;j ofiary” (por. 1 P 2, 5),
w ktorej wyraza sig, w sposoOb najbardziej zasadniczy i powszechny zarazem, nasz udziat w
kaptanstwie Chrystusa. Kaptanstwo bowiem w Chrystusie samym taczy si¢ z Jego wtasna
ofiara, z Jego wlasnym oddaniem Ojcu. A to oddanie, wlasnie dlatego Ze jest bezgraniczne,
rodzi w nas — ludziach poddanych wielorakim ograniczeniom — potrzebe coraz dojrzalszego
zwrotu do Boga, statego i1 coraz pelniejszego nawrocenia.

W ostatnich latach bardzo wiele uczyniono w tym celu, aby uwydatni¢ — zgodnie zreszta
z najstarsza tradycja Kosciota — wymiar wspolnotowy pokuty, a zwlaszcza samego
Sakramentu Pokuty, w praktyce Kos$ciota. Sa to pozyteczne poczynania, ktore z pewnos$cia
postuza dla wzbogacenia praktyki pokutnej Kosciota wspotczesnego. Nie mozemy jednak
zapominac, ze samo nawrocenie jest aktem wewngtrznym o szczegolnej glebi, w ktorym
cztowiek nie moze by¢ zastapiony przez innych, nie moze by¢ ,,wyrgczony” przez wspolnotg.
Chociaz wigc wspolnota braterska wiernych uczestniczacych w nabozenstwie pokutnym
ogromnie dopomaga w akcie osobistego nawrdcenia — to jednak w ostatecznosci trzeba,
azeby w tym akcie wypowiedziat si¢ cztowiek sam calg glebia swego sumienia, catym
poczuciem swej grzesznosci 1 swego zawierzenia Bogu, stojac tak jak Psalmista wobec Niego
samego z tym wyznaniem: ,,Tylko przeciw Tobie zgrzeszytem” (Ps 50 [51], 6). Ko$ciot
przeto, zachowujac wiernie wielowiekowa praktyke Sakramentu Pokuty, praktyke
indywidualnej spowiedzi zwiazanej z osobistym zalem za grzechy i postanowieniem
poprawy, strzeze szczegolnego prawa ludzkiej duszy. Jest to prawo do najbardziej osobistego
spotkania si¢ cztowieka z Chrystusem ukrzyzowanym i przebaczajacym. Z Chrystusem, ktory
moéwi — przez postuge szafarza Sakramentu Pojednania — ,,odpuszczaja ci si¢ twoje
grzechy” (MK 2, 5); ,,idZ, a od tej chwili juz nie grzesz” (J 8, 11). Jest to, jak widac,
roéwnocze$nie prawo samego Chrystusa do kazdego z tych, ktorych odkupit, prawo do
spotkania si¢ z kazdym z nas w tym kluczowym momencie zycia duszy, jakim jest moment
nawrdcenia, a zarazem odpuszczenia. Ko$ciol, strzegac Sakramentu Pokuty, wyznaje przez to
W sposob szczegolny wiarg w Tajemnice Odkupienia jako rzeczywisto$¢ zywotna i
zyciodajna, ktora odpowiada ludzkiej grzesznosci, ale takze pragnieniom ludzkich sumien.
,Blogostawieni, ktorzy takna i pragna sprawiedliwos$ci, albowiem oni beda nasyceni” (Mt 5,
6). Sakrament Pokuty jest droga tego nasycenia cztowieka sprawiedliwos$cia, ktora pochodzi
od samego Odkupiciela.
W Kosciele, ktory przede wszystkim w naszych czasach skupia si¢ w sposob szczegolny
wokot Eucharystii, ktory pragnie, aby autentyczna wspdlnota eucharystyczna mogta stawac
si¢ znakiem stopniowo dojrzewajacej jednosci wszystkich chrzescijan, powinna zatem istnie¢
zywa potrzeba pokuty sakramentalnej54, jak rowniez pokuty pojetej jako cnota. Tej ostatniej
dat wyraz Pawet VI w Konstytucji apostolskiej Paenitemini55. Jednym z zadan Kosciota jest
wprowadzenie w zycie nauki tam zawartej. Zapewne wig¢c bedziemy musieli uczynic tg
sprawe tematem wspoélnej refleksji, przedmiotem wielu dalszych ustalen w duchu pasterskie;j
kolegialno$ci i w poszanowaniu roznych w tym wzgledzie tradycji, a takze ré6znych
okolicznosci zycia wspotczesnych ludzi. Tym niemniej jest rzecza oczywista, ze Kosciot
nowego Adwentu, Kosciot, ktory stale przygotowuje si¢ na nowe przyjscie Pana, musi by¢
Kosciotem Eucharystii i Pokuty. Tylko w tym duchowym profilu swej Zywotnosci i swej
dziatalnosci jest on Kosciolem Bozej Misji, KoSciotem ,,in statu missionis”, tak jak ukazat
nam jego oblicze Sobor Watykanski I1.

49. Por. SOBOR WAT. II, Konst. o liturgii $wigtej Sacrosanctum Concilium, nr 10: AAS 56 (1964) 102.




50. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 11: AAS 57 (1965) 15 n.; PAWEL VI, Przemowienie
z dnia 15 wrzesnia 1965: Insegnamenti di Paolo VI, |11 (1965) 1036.

51. Por. SOBOR WAT. II, Konst. o liturgii $wigtej Sacrosanctum Concilium, nr 47: AAS 56 (1964) 113.

52. Por. PAWEL VI, Enc. Mysterium fidei: AAS 57 (1965) 553-574.

53. Por. SOBOR WAT. II, Konst. o liturgii $wigtej Sacrosanctum Concilium, nr 47: AAS 56 (1964) 113.

54. Por. SW. KONGR. DLA DOKTRYNY WIARY, Normae pastorales circa absolutionem sacramentalem generali modo
impertiendam AAS 64 (1972) 510-514; PAWEL VI, Przeméwienie do Biskupow Stanow Zjednoczonych Ameryki Pin. z okazji
wizyty ,,ad limina” (20 kwietnia 1978): AAS 70 (1978) 328-332; JAN PAWEL 11, Przemowienie do Biskupow Kanady z
okazji wizyty ,,ad limina” (17 listopada 1978): AAS 71 (1979) 32-36.

55. Por. AAS 58 (1966) 177-198.

21. Powolanie chrzescijanskie: sluzy¢ i krolowaé

21. Tenze Sobor, budujac od samych podstaw obraz Kosciota-Ludu Bozego poprzez
wskazanie na troiste postannictwo samego Chrystusa, w ktorym uczestniczac stajemy sig
wiasnie Bozym Ludem, uwydatnit réwniez ten rys chrze$cijanskiego powotania, ktory
wypada okres$li¢ jako ,.krélewski”. Aby w peini ukazaé bogactwo soborowej nauki,
nalezatoby w tym miejscu odwotac si¢ do wielu rozdzialéw i paragrafow Konstytucji Lumen
gentium, a takze wielu innych dokumentéw soborowych. Wsrod tego catego bogactwa jedno
wszakze wydaje si¢ najistotniejsze: uczestniczy¢ w postannictwie krélewskim Chrystusa to
znaczy odnajdowacé w sobie i w drugich tg szczeg6lna godnos¢ Bozego powotania, ktora
mozna okresli¢ jako ,,krélewskos$¢”. Godno$¢ ta wyraza si¢ w gotowosci stuzenia na wzor
Chrystusa, ktory nie przyszedt, aby Jemu stuzono, ale by On stuzyt (por. Mt 20, 28). Jesli zas
w $wietle tej Chrystusowej postawy prawdziwie ,,panowac” mozna tylko ,,stuzac” — to
réwnoczesnie ,,stuzenie” domaga si¢ tej duchowej dojrzatosci, ktdra nalezy okresli¢ wtasnie
jako ,,panowanie”. Aby umiej¢tnie i skutecznie stuzy¢ drugim, trzeba umie¢ panowaé nad
samym soba, trzeba posiada¢ cnoty, ktore to panowanie umozliwiaja. Nasze uczestnictwo w
krélewskim postannictwie Chrystusa — w Jego wiasnie ,,krolewskiej postudze” — jest Scisle
zwiazane z kazda dziedzina moralnos$ci chrze$cijanskiej 1 ludzkiej zarazem.

Sobor Watykanski 11, ukazujac pelny obraz Ludu Bozego, przypominajac jakie miejsce
maja w nim nie tylko duchowni, ale i §wieccy, i nie tylko przedstawiciele hierarchii, ale takze
instytutow zycia konsekrowanego, nie wyprowadzit tego obrazu z jakiej$ tylko przestanki
socjologicznej. Oczywiscie, ze Kos$ciot, jako ludzka spoteczno$é¢, moze by¢ rowniez badany 1
okreslany w tych kategoriach, jakimi postuguja si¢ nauki o kazdym ludzkim spoteczenstwie.
Jednakze kategorie te nie wystarczaja. Istotna dla catej wspolnoty Ludu Bozego i1 dla kazdego
jej cztonka jest nie tylko jakas specyficzna ,,przynaleznos$¢ spoteczna”, ale istotne jest dla
kazdego i dla wszystkich szczegolne ,,powotanie”. Koscidét bowiem jako Lud Bozy jest
rownoczes$nie — wedle wspomnianej juz nauki §w. Pawla, uj¢tej tak wspaniale przez Piusa
Xl — ,,Cialem Mistycznym Chrystusa” 56. Przynalezno$¢ don pochodzi ze szczegdlnego
wezwania polaczonego ze zbawczym dziataniem taski. Jesli przeto chcemy przedstawic
sobie cala rozlegta i wielorako zr6znicowana wspdlnote Ludu Bozego, musimy przede
wszystkim widzie¢ Chrystusa, ktory kazdemu w tej wspolnocie w jaki§ sposob mowi: ,,pdjdz
za Mna” (J 1, 43). Jest to spoteczno$¢ uczniow i wyznawcow, z ktérych kazdy w jakis sposob
— czasem bardzo wyraznie u§wiadomiony 1 konsekwentny, a czasem stabo uswiadomiony i
bardzo niekonsekwentny — idzie za Chrystusem. W tym przejawia Si¢ zarazem na wskro$
,0sobowy” profil 1 wymiar tej spotecznos$ci, ktéra — pomimo wszystkich brakow zycia
wspolnotowego w ludzkim tego stowa znaczeniu — jest wspolnota wtasnie przez to, ze
wszyscy w jaki$§ sposob stanowia ja z samym Chrystusem, choc¢by tylko przez to, ze nosza na
swej duszy niezniszczalne znamig chrzescijanina.

Sobor Watykanski 11 wiele uwagi poswigcit wtasnie temu, zeby ukazaé, w jaki sposob ta
,ontologiczna” wspolnota uczniéw i wyznawcdéw ma si¢ stawac coraz bardziej rowniez ,,po
ludzku” §wiadoma wspdlnota zycia i dziatania. Inicjatywy Soboru w tej dziedzinie znalazty




swa kontynuacje w wielu dalszych poczynaniach o charakterze synodalnym, apostolskim i
organizacyjnym. Stale jednakze musimy mie¢ przed oczyma tg prawdg, ze kazde z tych
poczynan o tyle stuzy prawdziwej odnowie Kos$ciota, o tyle przyczynia si¢ do tego, ze niesie
on autentyczne §wiatlo Chrystusa, ,,$wiatlo$¢ narodéw” 57, o ile opiera sig na rzetelnej
swiadomosci powotania i odpowiedzialnos$ci za tg szczeg6lna taske, jedyna i niepowtarzalna,
dzigki ktérej kazdy chrzeécijanin we wspolnocie Ludu Bozego buduje Cialo Chrystusa.
Nalezy t¢ zasadg, ktora jest kluczowa reguta catej chrzescijanskiej ,,praxis”, ,,praktyki”
apostolskiej 1 duszpasterskiej, praktyki zycia wewngtrznego i zycia spoltecznego — odniesé
do wszystkich i do kazdego wedle stosownej proporcji. I Papiez musi ja stosowac do siebie, 1
kazdy biskup. Musza tej zasadzie pozostawa¢ wierni kaptani, zakonnicy i zakonnice. Musza
wedle niej ksztattowacé swoje zycie matzonkowie 1 rodzice, kobiety 1 mgzczyzni, ludzie
r6éznych standw i1 zawodow, od najwyzej spolecznie postawionych do tych, ktdrzy spetniaja
najprostsze prace. Jest to wtasnie zasada owej ,,krolewskiej stuzby”, ktéra kazdemu z nas
nakazuje za wzorem Chrystusa wymagac¢ od siebie; wymaga¢ wtasnie tego, do czego jesteSmy
powotani, 1 do czego, przyjmujac powolanie, sami zobowiazaliSmy si¢ z Laska Boza. Taka
wierno$¢ powolaniu otrzymanemu przez Chrystusa od Boga niesie z soba owa solidarna
odpowiedzialno$¢ za Kosciol, do ktorej Sobor Watykanski 11 chce wychowa¢ wszystkich
chrzescijan. W Kosciele bowiem jako we wspolnocie Bozego Ludu, prowadzonego od
wewnatrz dziataniem Ducha Swietego, kazdy ma ,,wlasny dar”, jak uczy $w. Pawet (1 Kor 7,
7;por.12,7.27; Rz 12, 6; Ef 4, 7). Ten za$ ,,dar”, bedac jego wltasnym powotaniem, wlasnym
udzialem w zbawczym dziele Chrystusa, rdwnocze$nie stuzy drugim, buduje Kosciét i buduje
braterskie wspolnoty w r6znym zakresie ludzkiego bytowania na ziemi.

Wierno$¢ powotaniu, czyli wytrwata gotowosc¢ ,,krolewskiej stuzby”, posiada szczeg6lne
znaczenie dla tej wielorakiej budowy, gdy chodzi o zadania najbardziej zobowiazujace, od
ktérych tez najwigeej zalezy w zyciu naszych bliznich i calej spotecznos$ci. Taka wiernoscia
swemu powotaniu winni si¢ odznacza¢ malzonkowie, jak to wynika z nierozerwalnego
charakteru sakramentalnej instytucji matzenstwa. Podobna wierno$cia swemu powotaniu
winni si¢ odznaczac¢ kaptani, jak to wynika z niezniszczalnego charakteru, ktory Sakrament
Kaptanstwa wyciska na ich duszach. Przyjmujac ten Sakrament, my w Kosciele Lacinskim
zobowiazujemy si¢ §wiadomie i dobrowolnie do zycia w dozgonnej bezzennosci, kazdy z nas
wigc musi czyni¢ wszystko, aby z Laska Boza zachowaé wdzigcznos¢ za ten dar 1 pozostaé
wiernym zobowiazaniu przyjetemu na zawsze. Podobnie jak matzonkowie ze wszystkich sit
musza si¢ staraé, aby wytrwac¢ w jedno$ci matzenskiej, budujac tym swoim §wiadectwem
mitos$ci wspdlnotg rodzinna 1 wychowujac nowe pokolenia ludzi zdolnych do tego, aby cate
swoje zycie znoOw poswigci¢ wlasnemu powotaniu, czyli owej ,,krolewskiej stuzbie”, ktorej
przyktad 1 wzoér najwspanialszy daje nam Jezus Chrystus. Jego Kosciot, ktory wszyscy
stanowimy, jest ,,dla ludzi” w tym wiasnie znaczeniu, ze w oparciu o wzor Chrystusa58,

1 wspolpracujac z Laska, ktora On nam wyshuzyl, mozemy osiagna¢ owo ,,panowanie”, czyli
urzeczywistni¢ dojrzate cztowieczenstwo w kazdym z nas. Dojrzate cztowieczenstwo oznacza
pelne uzycie daru wolnosci, ktory otrzymalismy od Stworcy, kiedy powotat do istnienia
cztowieka ,,na swoj obraz i podobienstwo”. Szczeg6lnym miejscem tego daru staje si¢
poswigcenie bez reszty calej swojej ludzkiej osoby w duchu oblubienczej mitosci dla
Chrystusa, a wraz z Chrystusem dla wszystkich, do ktorych On skierowuje ludzi — mgzczyzn
czy kobiety — tak catkowicie Mu oddanych. Oto ideat zycia zakonnego podejmowany przez
dawne 1 nowe zakony i zgromadzenia, a takze przez instytuty swieckie, wedle rad
ewangelicznych.

W naszych czasach nieraz btednie si¢ mniema, ze wolno$¢ sama jest dla siebie celem, ze
cztowiek jest wolny, kiedy jej uzywa w jakikolwiek sposob, ze do tego nalezy dazy¢ w zyciu
jednostek i spoteczenstw. Tymczasem wolnos¢ jest wielkim dobrem wéwczas, kiedy umiemy
Swiadomie jej uzywac dla tego wszystkiego, co jest prawdziwym dobrem. Chrystus uczy nas,




ze najwspanialszym wypetieniem wolnosci jest mitos¢, ktéra urzeczywistnia si¢ w oddaniu i
stuzbie. Do takiej to wlasnie ,,wolnosci wyswobodzit nas Chrystus” (Ga 5, 1; por. 5, 13) i
stale wyzwala. Ko$ciol czerpie stad nieustanne natchnienie, wezwanie i impuls dla swego
postannictwa i swej postugi wérdd wszystkich ludzi. Pelna prawda o ludzkiej wolnosci jest
gleboko wpisana w Tajemnic¢ Odkupienia. Kosciot wowcezas w catej petni stuzy ludzkoscei,
kiedy tg prawdg odczytuje z niestabnaca uwaga, z zarliwa milo$cia, z dojrzaltym przejgciem,
kiedy w calej swej wspolnocie, a rownoczesnie poprzez wiernos¢ powotaniu kazdego
chrzescijanina przenosi ja w zycie ludzkie i przyobleka w jego realny ksztatt. W ten sposob
potwierdza si¢ réwniez to, co powiedziano juz powyzej: cztowiek jest 1 wciaz staje si¢ droga
codziennego zycia Kosciofa.

56. PIUS XII, Enc. Mystici Corporis: AAS 35 (1943) 193-248.
57. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. 0 KoSciele Lumen gentium, nr 36: AAS 57 (1965) 41 n.
58. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, nr 36: AAS 57 (1965) 41 n.

22. Matka naszego zawierzenia

22. Kiedy przeto u poczatku nowego pontyfikatu mysli moje i serce skierowuj¢ ku
Odkupicielowi cztowieka, przez to samo pragne wejs$¢ 1 wnikna¢ w najgtebszy rytm zycia
Kosciota. Jesli bowiem Koscidt zyje swoim wlasnym zyciem, to tylko dzigki temu, Ze czerpie
je od Chrystusa, ktory zawsze tego tylko pragnie, aby$my to zycie mieli — i mieli w obfitosci
(por. J 10, 10). Rownoczes$nie ta petnia zycia, ktora jest w Nim, jest dla cztowieka. Ko$ciot
przeto, jednoczac si¢ z catym bogactwem Tajemnicy Odkupienia, najbardziej staje si¢
Kos$ciotem zywych ludzi — zywych, bo ozywianych od wewnatrz dzialaniem Ducha Prawdy
(J 16, 13), bo nawiedzanych mitoscia, ktora Duch Swigty rozlewa w sercach naszych (por. Rz
5, 5). Celem wszelkiej w Kosciele postugi — apostolskiej, duszpasterskiej, kaptanskiej,
biskupiej — jest zachowac t¢ dynamiczna spdjni¢ Tajemnicy Odkupienia z kazdym
cztowiekiem.

Kiedy uswiadamiamy sobie to zadanie, wowczas jeszcze lepiej zdajemy si¢ rozumie¢ co to
znaczy, ze Kosciot jest matka59, a rownoczesnie co to znaczy, ze Kosciol zawsze, a Kosciot
naszych czaséw w szczegdlnosci, potrzebuje Matki. Nalezy si¢ szczeg6lna wdzigczno$¢
Ojcom Soboru Watykanskiego II za to, ze tej prawdzie dali wyraz w Konstytucji Lumen
gentium poprzez bogata nauke mariologiczna w niej zawarta60. Skoro za$ Pawet VI,
natchniony duchem tej nauki, zaczat nazywa¢ Matke Chrystusa Matka Kosciota61, co
znalazto swoj szeroki oddzwigk, niech i Jego niegodnemu Nastgpcy wolno bedzie odwotac si¢
do tej Matki przy koncu niniejszych rozwazan, ktére wypadato rozwinaé na poczatku jego
papieskiej postugi. Jest Maryja Matka Kos$ciota dlatego, ze na mocy niewypowiedzianego
wybrania samego Ojca Przedwiecznego62 i pod szczegolnym dziataniem Ducha Mitosci63
data ludzkie zycie Synowi Bozemu, od ktérego bierze taske¢ i godno$¢ wybrania caty Lud
Bozy, a ,,dla ktorego wszystko i przez ktorego wszystko” (Hbr 2, 10). Jej whasny Syn chciat
wyraznie rozszerzy¢ macierzynstwo swej rodzonej Matki — rozszerzy¢ w szczegdlnym
znaczeniu, tatwo dostepnym dla ludzkich dusz i serc — wskazujac Jej z wysokosci krzyza
swego umitowanego Ucznia jako syna (por. J 19, 26). Chciat tez Duch Swiety, azeby Ona
sama, po Wniebowstapieniu Panskim, trwata w Wieczerniku na modlitwie i oczekiwaniu
wspolnie z Apostotami az do dnia Pigédziesiatnicy, w ktérym widzialnie mial narodzi¢ si¢
Kosciot, wychodzac z ukrycia (por. Dz 1, 14; 2). A z kolei cale pokolenia uczniow,
wyznawcow, mitosnikow Chrystusa — tak jak Apostot Jan — niejako zabieraty do siebie
(por. J 19, 27) t¢ Matke, w ten sposob od poczatku objawiona w dziejach zbawienia i w
postannictwie Kos$ciota. My wigc wszyscy, ktorzy stanowimy dzisiejsze pokolenie uczniow,
wyznawcOow 1 mitosnikow Chrystusa, rowniez pragniemy z Nig szczego6lnie si¢ zjednoczyc.




Czynimy to z catym przywiazaniem do starej tradycji, a rownocze$nie z pelnym
poszanowaniem i mito$cia dla cztonkow wszystkich Wspolnot chrzescijanskich.

Czynimy to z najglebszej potrzeby wiary, nadziei i mitosci. Jesli bowiem na tym trudnym
1 odpowiedzialnym etapie dziejow Kosciota i ludzkosci widzimy szczegodlna potrzebeg
zwrécenia si¢ do Chrystusa, ktory jest Panem swojego Ko$ciota i Panem dziejéw cztowieka
poprzez Tajemnicg Odkupienia — to zdaje si¢ nam, ze nikt inny tak jak Ona nie potrafi nas
wprowadzi¢ w Boski 1 ludzki zarazem wymiar tej tajemnicy. Nikt tak jak Maryja nie zostat
wprowadzony w nia przez Boga samego. Na tym polega wyjatkowy charakter Laski Bozego
Macierzynstwa. Macierzynstwo to nie tylko jest jedyna i niepowtarzalna w dziejach rodu
ludzkiego godnoscia, ale takze jedynym co do swej glebi i co do swego zasiggu
uczestnictwem w Boskim planie zbawienia cztowieka przez Tajemnic¢ Odkupienia.

Tajemnica ta uksztattowala si¢ poniekad pod sercem Dziewicy z Nazaret, gdy Ona
wypowiedziala swoje ,,fiat”. Od tego zas§ momentu to dziewicze 1 macierzynskie zarazem
serce pod szczegdlnym dziataniem Ducha Swietego podaza stale za dzietem wtasnego Syna i
rozprzestrzenia si¢ ku wszystkim, ktérych Jezus Chrystus objat i1 stale obejmuje swa
niewyczerpana mito$cia. Dlatego tez i to serce musi by¢ po macierzynsku niewyczerpane.
Sam za$ macierzynski rys tej mitosci, ktéry Bogarodzica wnosi w Tajemnicg¢ Odkupienia i w
zycie KoS$ciota, wyraza si¢ w szczeg6lnej bliskosci wzgledem cztowieka i1 wszystkich jego
spraw. Na tym polega tajemnica Matki. Kosciol, ktéry w Nia si¢ wpatruje ze szczeg6lna
mitos$cia 1 nadzieja, pragnie coraz glebiej przyswajac sobie tg tajemnice. W tym bowiem
rozpoznaje zarazem drogg swego zycia codziennego, ktora jest kazdy cztowiek.

Odwieczna Mitos¢ Ojca wypowiedziana w dziejach ludzkos$ci przez Syna, ktorego Ojciec
dal, ,,aby kazdy, kto w Niego wierzy, nie zginat, ale mial zycie wieczne” (J 3, 16), przybliza
si¢ do kazdego z nas poprzez t¢ Matke, nabiera znamion bliskich, jakby tatwiej dostepnych
dla kazdego cztowieka. I dlatego Maryja musi si¢ znajdowaé na wszystkich drogach
codziennego zycia Kosciota. Poprzez Jej macierzynska obecnos¢ Koscidt nabiera szczegolnej
pewnosci, ze zyje zyciem swojego Mistrza i Pana, ze zyje Tajemnica Odkupienia w catej jej
zyciodajnej glebi 1 pelni, 1 rownoczesnie ten sam Kos$cidt, zakorzeniony w tylu rozlicznych
dziedzinach zycia catej wspotczesnej ludzkosci, uzyskuje takze tg jakby doswiadczalna
pewnos¢, ze jest po prostu bliski czlowiekowi, kazdemu cztowiekowi, ze jest jego Kosciotem:
Kosciotem Ludu Bozego.

Stojac wobec tych zadan, jakie wyrastaja na drogach Kosciola — na tych drogach, ktore
tak wyraznie juz ukazal Papiez Pawel VI w pierwszej Encyklice swego Pontyfikatu —
uswiadamiajac sobie nieodzownos¢ tych wszystkich drog, a rownoczesnie trudnosci, jakie si¢
na nich spigtrzaja, tym bardziej odczuwamy potrzebe giebokiej wigzi z Chrystusem.
Odzywaja si¢ w nas mocnym echem te stowa, ktére On powiedziat: ,,beze Mnie nic nie
mozecie uczyni¢” (J 15, 5). Odczuwamy takze nie tylko potrzebg, ale wrecz potezny
imperatyw jakiej$ wielkiej, wzmozonej i spotggowanej modlitwy catego Kosciota. Tylko
modlitwa moze sprawié, zeby te wielkie zadania i spigtrzajace sig: trudnosci nie stawaty si¢
zrodtem kryzysow, ale okazja 1 niejako podtozem coraz dojrzalszych osiagni¢¢ w pochodzie
Ludu Bozego ku Ziemi Obiecanej na tym etapie dziejow, gdy zblizamy si¢ do kresu drugiego
tysiagclecia. I dlatego toz, konczac to rozwazanie goracym i pokornym wezwaniem do
modlitwy pragne, aby$my na tej modlitwie trwali ztaczeni z Maryja, Matka Jezusa (por. Dz J,
14), tak jak trwali Apostotowie i Uczniowie Panscy po Wniebowstapieniu w jerozolimskim
Wieczerniku (por. Dz 1, 13). I proszg nade wszystko sama niebianska Matkg Ko$ciota, aby
raczyta na tej modlitwie nowego Adwentu ludzkosci trwaé z nami, ktorzy stanowimy Kosciot,
czyli Ciato Mistyczne Jej rodzonego Syna. Ufam, ze poprzez taka modlitwg otrzymamy
zstepujacego na nas Ducha Swietego (por. Dz 1, 8) i staniemy sie §wiadkami Chrystusa ,,az po
krance ziemi” (tamze), podobnie jak ci, ktérzy z Wieczernika jerozolimskiego wyszli w dniu
Pigédziesiatnicy.




Z Blogostawieristwem Apostolskim.
W Rzymie, u Sw. Piotra, dnia 4 marca 1979 r., w pierwszq niedziele Wielkiego Postu,
w pierwszym roku mojego Pontyfikatu.

Jan Pawel 11, papiez
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Pozdrowienie i Apostolskie Blogostawienstwo!

I
KTO MNIE WIDZI, WIDZI | OJCA

1. Objawienie Milosierdzia




1. ,BOGATY W MILOSIERDZIU SWOIM BOG” (por. Ef 2, 4) jest Tym, ktérego objawit
nam Jezus Chrystus jako Ojca. Objawit nam Go za$ i ukazat w sobie — Jego Synu (por. J 1,
18; Hbr 1, 1 n.). Pamigtna jest owa chwila, kiedy Filip, jeden z dwunastu Apostotow,
zwracajac si¢ do Chrystusa, méwi: ,,Panie, pokaz nam Ojca, a to nam wystarczy”, a na te
stowa Jezus daje nastgpujaca odpowiedz: juz ,.tak dhugo jestem z wami, a jeszcze Mnie nie
poznates? Kto Mnie zobaczyt, zobaczyt takze 1 Ojca” (J 14, 8 n.). Stowa te zostaty
wypowiedziane w czasie mowy pozegnalnej, pod koniec uczty paschalnej, z ktora
rozpoczynaly si¢ wydarzenia owych §wigtych dni, majace potwierdzi¢ raz na zawsze, iz ,,Bog,
bedac bogaty w milosierdzie, przez wielka swa mitos¢, jaka nas umitowal, 1 to nas, umartych
na skutek wystepkow, razem z Chrystusem przywrocit do zycia” (Ef 2, 4 n.).

Idac za nauka Soboru Watykanskiego II i odpowiadajac na szczegdlna potrzebg czasow, w
ktorych zyjemy, poswigcitem Encyklik¢ Redemptor hominis prawdzie o cztowieku, ktora w
petni i do konca odstania si¢ w Chrystusie. Nie mniejsza potrzeba tych przetomowych i
trudnych czaséw przemawia za tym, aby w tym samym Chrystusie odstoni¢ raz jeszcze
oblicze Ojca, ktory Jest ,,Ojcem mitosierdzia oraz Bogiem wszelkiej pociechy” (por. 2 Kor 1,
3).

Oto bowiem, jak czytamy w Konstytucji Gaudium et spes: ,,Chrystus, nowy Adam (...)
objawia w pehi cztowieka samemu cztowiekowi i okazuje mu najwyzsze jego powotanie,”
dokonuje zas$ tego ,,juz w samym objawieniu tajemnicy Ojca i Jego mitosci”’1l. Stowa
powyzsze $wiadcza wyraznie o tym, ze ukazanie cztowieka w petnej godnosci jego
cztowieczenstwa nie moze si¢ dokonac inaczej niz przez odniesienie do Boga, chodzi za$ nie
tylko o odniesienie czysto pojeciowe, ale uwzgledniajace pelna rzeczywisto$¢ ludzkiej
egzystencji. Cztowiek 1 jego najwyzsze powotanie odstania si¢ w Chrystusie poprzez
objawienie tajemnicy Ojca i Jego milosci.

I dlatego tez ku tej tajemnicy wypada nam zwr6cic si¢ obecnie. Przemawiaja za tym
réwniez wielorakie doswiadczenia Kos$ciota i cztowieka wspotczesnego. Domagaja sig¢ tego
wotania tylu ludzkich serc, ich cierpienia i nadzieje, ich zwatpienia i oczekiwania. Jesli
prawda jest to, iz kazdy czlowiek jest poniekad droga Kosciota — co zostalo wyrazone w
Encyklice Redemptor hominis — to rownoczes$nie Ewangelia i cata Tradycja wskazuja
niezmiennie na to, ze musimy przebywac te droge z kazdym cztowiekiem tak, jak otworzyt jq
Chrystus, objawiajac w sobie samym ,,0jca i Jego mito$¢” 2. W Jezusie Chrystusie kazda
droga do cztowieka, ktora w coraz to zmieniajacym si¢ kontekscie czaséw raz na zawsze
zostata zadana Kos$ciotowi, jest rownocze$nie wyjsciem na spotkanie Ojca 1 Jego mitosci.
Sobor Watykanski II potwierdzit t¢ prawde na miarg naszych czasow.

Im bardziej postannictwo, jakie spetnia Kosciot, jest skoncentrowane na cztowieku, im
bardziej jest, rzec mozna, ,,antropocentryczne”, tym bardziej musi potwierdzac si¢ i
urzeczywistnia¢ teocentrycznie, to znaczy by¢ skierowane w Jezusie Chrystusie ku Ojcu. O
ile r6zne kierunki dziejowe i wspolczesne prady ludzkiej mysli byty i sa sktonne rozdzielaé, a
nawet przeciwstawia¢ sobie teocentryzm i antropocentryzm, to natomiast Kosciot, idac za
Chrystusem, stara si¢ wnosi¢ w dzieje cztowieka organiczne i doglebne zespolenie obojga.
Jest to rowniez jedna z gtdwnych, a moze nawet najwazniejsza podstawa magisterium
ostatniego Soboru. Jesli zatem w obecnym okresie dziejow Kosciota stawiamy sobie jako
naczelne zadanie wprowadzenie w Zycie nauki tego wielkiego Soboru, trzeba nam z wiara,
otwartym umystem i sercem, siggnac do tej podstawy. Juz w Encyklice Redemptor hominis
staratem si¢ wskazac¢ na to, ze poglebienie 1 wielorakie rozbudowanie §wiadomosci Kosciota,
jakie zawdzigczamy Soborowi, musi otworzy¢ nasze umysly i serca pelniej na samego
Chrystusa. Dzi$ pragng powiedzie¢, ze otwarcie na Chrystusa, ktory jako Odkupiciel §wiata w
petni objawia cztowieka samemu cztowiekowi, nie moze dokonac¢ si¢ inaczej, jak tyko
poprzez coraz dojrzalsze odniesienie do Ojca 1 Jego mitosci.




1 SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 22: AAS 58(1966)
1042.
2 Tamze.

2. Wcielenie Milosierdzia

2. Bog, ktory ,,zamieszkuje §wiatlos¢ niedostepna” (1 Tm 6, 16), rbwnoczesnie przemawia do
cztowieka jezykiem catego kosmosu: ,,Albowiem od stworzenia §wiata niewidzialne Jego
przymioty — wickuista Jego potega oraz Bostwo — staja sie¢ widzialne dla umyshu przez Jego
dzieta” (Rz 1, 20). To posrednie i niedoskonate poznanie jako dzieto umystu szukajacego
Boga za posrednictwem stworzen, poprzez swiat widzialny, nie jest jeszcze ,,widzeniem
Ojca”. ,,Boga nikt nigdy nie widziat (...)” pisze §w. Jan, aby tym pelniej uwydatni¢ prawde, ze
sJednorodzony Bog, ktory jest w tonie Ojca, [o Nim] pouczyt” (J 1, 18). To ,,pouczenie”
objawia Boga w niezglebionej tajemnicy Jego istoty — jednej i trynitarnej — otoczonej
,,Swiatto$cia niedostepna” (por. 1 Tm 6, 16). Poprzez ,,pouczenie” Chrystusa poznajemy
jednakze Boga przede wszystkim w Jego stosunku do czlowieka, w Jego mitosci:
»flantropia” (por. Tt 3, 4). I tutaj wlasnie ,,niewidzialne Jego przymioty” staja si¢ w sposob
szczegblny ,,widzialne”, nieporownanie bardziej niz poprzez wszystkie inne ,,Jego dzieta”.
Staja si¢ widzialne w Chrystusie i przez Chrystusa, przez Jego czyny i stowa, w ostateczno$ci
przez Jego krzyzowa $mier¢ 1 zmartwychwstanie.

W ten tez sposob staje si¢ w Chrystusie 1 przez Chrystusa szczegolnie ,,widzialny” Bég w
swoim mitosierdziu, uwydatnia sig¢ ten przymiot Bostwa, ktory juz Stary Testament (przy
pomocy réznych pojec i stow) okreslat jako mifosierdzie. Chrystusa nadaje calej
starotestamentalnej tradycji mitosierdzia Bozego ostateczne znaczenie. Nie tylko moéwi 0 nim
1 thumaczy je poprzez poréwnania i przypowiesci, ale nade wszystko sam jq wciela i uosabia.
Poniekad On sam jest mitosierdziem. Kto je widzi w Nim, kto je w Nim znajduje, dla tego w
sposob szczegdlny ,,widzialnym” staje si¢ Bog jako Ojciec ,,bogaty w mitosierdzie” (Ef 2, 4).

Umystowo$¢ wspotczesna, moze bardziej niz czlowiek przeszto$ci, zdaje sig sprzeciwiac
Bogu milosierdzia, a takze dazy do tego, azeby sama ide¢ mitosierdzia odsuna¢ ma margines
zycia i odcia¢ od serca ludzkiego. Samo stowo i pojgcie ,,mitosierdzie” jakby przeszkadzato
cztowiekowi, ktory poprzez nieznany przedtem rozwdj nauki i techniki bardziej niz
kiedykolwiek w dziejach stat si¢ panem: uczynit sobie ziemi poddany (por. Rdz 1, 28). Owo
,panowaniu nad ziemia”, rozumiane nieraz jednostronnie i powierzchownie, jakby nie
pozostawialo miejsca dla mitosierdzia. Mozemy tutaj jednakze odwolywac si¢ z pozytkiem do
tego obrazu ,,sytuacji cztowieka w $wiecie wspotczesnym”, jaki zostat nakreslony na
poczatku Konstytucji Gaudium et spes. Czytamy tam migdzy innymi zdanie nastgpujace: ,,W
takim stanie rzeczy §wiat dzisiejszy okazuje si¢ zarazem mocny i staby, zdolny do
najlepszego 1 do najgorszego; stoi bowiem przed nim otworem droga do wolnosci i do
niewolnictwa, do postepu i cofania sig, do braterstwa i nienawisci. Poza tym cztowiek staje
si¢ $wiadomy tego, ze jego zadaniem jest pokierowac nalezycie sitami, ktére sam wzbudzit, a
ktore moga go zmiazdzy¢ lub tez stuzy¢ mu” 3.

Sytuacja $wiata wspolczesnego ujawnia nie tylko takie przeobrazenia, ktére budza
nadziejg na lepszq przysztos¢ cztowieka na ziemi, ale ujawnia rownoczes$nie wielorakie
zagroZzenia, 1 to zagrozenia si¢gajace dalej niz kiedykolwiek w dziejach. Nie przestajac
odstaniac¢ tych zagrozen przy roznych sposobnosciach (jak np. wystapienia w ONZ,
UNESCO, FAO i inne), Koscidét musi rozwazac je rownoczesnie w swietle prawdy, jaka
otrzymat od Boga. Objawiona w Chrystusie prawda o Bogu, ktory jest ,,Ojcem mitosierdzia”
(2 Kor 1, 3), pozwala nam ,,widzie¢” Go szczegodlnie bliskim czlowiekowi wowczas, gdy jest
on nawiedzany cierpieniem, gdy jest zagrozony w samym rdzeniu swej egzystencji i ludzkiej




godnosci. I dlatego tez wielu ludzi i wiele srodowisk, kierujac si¢ zywym zmystem wiary,
zwraca si¢ niejako spontanicznie do mitosierdzia Bozego w dzisiejszej sytuacji Kosciota i
swiata. Przynagla ich do tego zapewne sam Chrystus, dziatajacy przez swego Ducha w
ukryciu ludzkich serc. Objawiona bowiem przez Niego tajemnica Boga, ktory jest ,,Ojcem
mitosierdzia”, staje si¢ w konteks$cie zagrozen cztowieka w naszej epoce, jakby szczegdlnym
wezwaniem skierowanym do Ko$ciota. W niniejszej Encyklice pragng p6j$¢ za tym
wezwaniem. Pragne siggna¢ do odwiecznego, a zarazem niezrownanego w swej prostocie i
glebi jezyka objawienia 1 wiary, azeby w tym wlasnie jezyku wyrazié raz jeszcze wobec Boga
1 ludzi wielkie troski naszych czaso6w. Objawienie bowiem i wiara ucza nas nie tyle, abySmy
tajemnicg¢ Boga jako ,,Ojca mitosierdzia” rozwazali w oderwaniu, ale by$Smy do tego
mitosierdzia odwotywali si¢ w imi¢ Chrystusa 1 w zjednoczeniu z Nim. Czyz Chrystus nie
powiedziat, ze Ojciec nasz, ,,ktory widzi w ukryciu” (Mt 6, 4; 6, 18) stale niejako czeka na to,
bysmy odwotujac si¢ do Niego we wszelkich potrzebach, poznawali zarazem coraz glegbiej
Jego tajemnicg: ,,tajemnicg Ojca i Jego mitosci”? (por. Ef 3, 7. 8; ponadto £k 11, 5-13).

Pragne przeto, azeby niniejsze rozwazania przyblizyty wszystkim tg tajemnicg, stajac si¢
réwnocze$nie zarliwym powolaniem Kosciota o mitosierdzie, ktorego tak bardzo potrzebuje
cztowiek i1 §wiat wspotczesny Potrzebuje, cho¢ czgsto o tym nie wie.

3 SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 9: AAS 58(1966) 1032.

I
OREDZIE MESJANSKIE

3. Kiedy Chrystus rozpoczal czynic¢ i nauczaé

3. Wobec swoich ziomkow, mieszkancow tego samego Nazaretu, Chrystus powoluje si¢ na
stowa proroka Izajasza: ,,Duch Panski spoczywa na Mnie, poniewaz Mnie namascit i postat
Mnie, abym ubogim ni6st dobra nowing, wigzniom gtosit wolnos¢, a niewidomym
przejrzenie, abym ucisnionych odsytat wolnych, abym obwotywat rok taski od Pana” (£k 4,
18 n.). Zdania te zapisane u §w. Lukasza sa pierwszq mesjanskq Jego deklaracjq, w $lad za
ktora ida czyny 1 stowa znane z Ewangelii. Poprzez te czyny i1 stowa Chrystus uobecnia Ojca
wsrod ludzi. Znamienne, ze tymi ludzmi sa nade wszystko ubodzy, nie majacy srodkéw do
zycia, sa ludzie, ktorych pozbawiono wolnosci, sa slepi, ktorzy nie widza catego pigkna
stworzenia, sg ci, ktorzy zyja w ucisku serca lub tez doznaja spotecznej niesprawiedliwosci,
sa wreszcie grzesznicy. Wobec tych nade wszystko ludzi Mesjasz staje si¢ szczegolnie
przejrzystym znakiem Boga, ktory jest mitoscia, staje si¢ znakiem Ojca. W tym widzialnym
znaku ludzie 6wcze$ni — ale takze ludzie naszych czaséw — moga ,,zobaczy¢” Ojca.

Rzecz znamienna, ze gdy od Jana Chrzciciela przybyli do Chrystusa wystannicy, aby
postawi¢ Mu pytanie: ,,Czy Ty jestes Tym, ktory ma przyjs¢, czy tez innego mamy
oczekiwac?” (Lk 7, 19), Jezus odpowiedzial im, powotujac si¢ na to samo §wiadectwo, od
ktorego zaczat swoje nauczanie w Nazarecie: ,,Idzcie 1 doniescie Janowi to, coscie widzieli i
styszeli: niewidomi wzrok odzyskuja, chromi chodza, trgdowaci doznaja oczyszczenia i ghusi
stysza; umarli zmartwychwstaja, ubogim glosi si¢ Ewangelig”, i zakonczyt: ,,A blogostawiony
jest ten, kto we Mnie nie zwatpi” (£k 7, 22 n.).

Jezus nade wszystko swoim postepowaniem, cala swoja dziatalnoscia objawiat, ze w
swiecie, w ktorym zyjemy, obecna jest mitos¢. Jest to mito$¢ czynna, mitos¢, ktora zwraca sig
do cztowieka, ogarnia wszystko, co sktada si¢ na jego cztowieczenstwo. Mito$¢ ta w sposob
szczegollny daje o sobie zna¢ w zetknigciu z cierpieniem, krzywda, ubdstwem, w zetknigciu z
cala historyczna ,,ludzka kondycja”, ktéra na rdézne, sposoby ujawnia ograniczono$¢ i stabos¢




cztowieka, zaro6wno fizyczna, jak i moralng. Wtasnie ten sposob i zakres przejawiania sig
mito$ci nazywa si¢ w jezyku biblijnym ,,mitosierdziem”.

Chrystus wigc objawia Boga, ktory jest Ojcem, jest ,,mitoscia”, jak to wyrazi w swoim
liscie $w. Jan (1 J 4, 16), objawia Boga, ktory jest ,,bogaty w mitosierdzie”, jak czytamy u $w.
Pawta (Ef 2, 4). Ta prawda, bardziej jeszcze niz tematem nauczania, jest rzeczywisto$cia
uobecniang przez Chrystusa. To uobecnianie Ojca: mitosci i mitosierdzia, jest w §wiadomosci
samego Chrystusa podstawowym dowodem Jego mesjanskiego postannictwa. Wskazuja na to
stowa wypowiedziane na poczatku w synagodze nazaretanskiej, a pdzniej do uczniow i
wystannikéw Jana Chrzciciela.

W oparciu o takie uobecnianie Boga, ktory jest Ojcem: mito$cia i milosierdziem, Jezus
czyni mitosierdzie jednym z gtéwnych tematow swojego nauczania. Jak zwykle, i tutaj
naucza nade wszystko ,,przez przypowiesci”, one bowiem najlepiej unaoczniajg istotg rzeczy.
Wystarczy przypomnie¢ przypowies¢ o synu marnotrawnym (£k 15, 11-32), czy o
milosiernym Samarytaninie (£k 10, 30-37), czy tez — dla kontrastu — przypowies¢ o
niemilosiernym studze (Mt 18, 23-35). Jednakze owych miejsc w nauczaniu Chrystusa, ktore
ukazuja mito$¢-mitosierdzie w nowym zawsze aspekcie, jest ogromnie wiele. Wystarczy miec¢
przed oczyma dobrego pasterza, ktory szuka zgubionej owcy (Mt 18, 12-14; £k 15, 3-7), czy
chocby nawet t¢ niewiastg, ktéra wymiata cale mieszkanie w poszukiwaniu zagubione;j
drachmy (£k 15, 8-10). Ewangelista, ktory szczegodlnie wiele miejsca poswigcit tym tematom
w nauczaniu Chrystusa, jest §w. Lukasz; jego Ewangelia zastuzyta sobie na nazwe ,,Ewangelii
mitosierdzia”.

Z ta chwila, gdy mowa o nauczaniu, otwiera si¢ bardzo doniosty problem znaczenia
odnosnych wyrazow i treéci pojeé, a nade wszystko tresci pojecia ,, mitosierdzie” (w stosunku
do pojecia ,,mitos¢”). Zrozumienie tych tresci stanowi klucz do zrozumienia same;j
rzeczywisto$ci mitosierdzia, co dla nas jest najwazniejsze. Zanim jednakze tej sprawie, to
Znaczy ustaleniu znaczenia wyrazow 1 wlasciwej tresci pojgcia ,,mitosierdzie”, poswigcimy
dalsza czg$¢ naszych rozwazan, trzeba jeszcze stwierdzié, ze Chrystus, objawiajac: mito$¢-
milosierdzie Boga, rownocze$nie stawiat ludziom wymaganie, aby w zyciu swoim kierowali
si¢ mitoscia i milosierdziem. Wymaganie to stanowi sam rdzen org¢dzia mesjanskiego, sam
rdzen etosu Ewangelii. Mistrz daje temu wyraz zarowno w postaci przykazania, o ktorym
moéwi, ze jest ,,najwigksze” (Mt 22, 38), jak tez w postaci blogostawienstwa, kiedy w kazaniu
na gorze glosi: ,,Blogostawieni mitosierni, albowiem oni mitosierdzia dostapia” (Mt 5, 7).

W ten sposob mesjanskie oredzie, o mitosierdziu zachowuje 6w znamienny Bosko-ludzki
wymiar. Chrystus, stajac si¢ — jako spetnienie proroctw mesjanskich — wcieleniem owej
mitosci, ktora wyraza si¢ ze szczegolna sita wobec cierpiacych, pokrzywdzonych i
grzesznych, uobecnia i w ten sposob najpetniej objawia Ojca, ktoéry jest Bogiem ,,bogatym w
mitosierdzie”. RoOwnoczesnie za$, stajac si¢ dla ludzi wzorem mitosiernej mitosci wobec
drugich, Chrystus wypowiada, bardziej jeszcze niz stowami samym swoim postgpowaniem,
owo wezwanie do mitosierdzia, ktore jest jednym z najistotniejszych cztondéw etosu
Ewangelii. Chodzi za$ w tym wypadku nie tylko o przykazanie czy wymaganie natury
etycznej, chodzi rownocze$nie o spetnienie bardzo waznego warunku, azeby Bog mogt si¢
objawia¢ w swym mitosierdziu w stosunku do cztowieka: mitosierni... dostepuja mitosierdzia.
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4. Pojecie ,,mitosierdzie” ma swoja dtuga i bogata histori¢ w Starym Testamencie. Musimy do
tej historii siggnaé, aby tym pelniej ujawnito si¢ owo mitosierdzie, ktore objawit Chrystus.
Objawiajac je zarowno czynami jak nauczaniem, zwracal si¢ do ludzi, ktorzy nie tylko znali
pojecie mitosierdzia, ale ktorzy ponadto ze swej wielowiekowej historii, jako Lud Bozy
Starego Przymierza wyniesli szczegolne doswiadczenie milosierdzia Bozego. Bylo to
doswiadczenie zarowno spoleczne 1 wspolnotowe, jak tez indywidualne i wewngtrzne.

Izrael byt bowiem ludem Przymierza z Bogiem, ktéremu to Przymierzu niejednokrotnie
bywat niewierny. Kiedy budzita si¢ $wiadomo$¢ tej niewierno$ci — a w ciagu dziejow Izraela
nie brakto prorokéw 1 mezow, ktdrzy swiadomos¢ taka budzili — woéwczas odwotywano si¢
do mitosierdzia. Znajdujemy na to ogromnie wiele dowodow w Ksiggach Starego
Testamentu. Z wazniejszych wydarzen 1 tekstow biblijnych mozna tu przytoczy¢ poczatek
epoki Sedziow (por. Sdz 3, 7-9), modlitwe Salomona z okazji po§wigcenia Swiatyni (por. 1
Krl 8, 22-53), prosbe proroka Micheasza o przebaczenie (por. Mi 7, 18-20), lIzajaszowe
orgdzie pocieszenia (por. 1z 1, 18; 51, 4-16), modlitwe wygnancow (por. Ba 2, 11 — 3, 8),
odnowe Przymierza po powrocie z wygnania (por. Ne 9). Znamienne jest, ze mowy prorockie
owo milosierdzie, do ktérego odwotuja si¢ ze wzgledu na grzechy ludu, wiaza
niejednokrotnie z wyrazistym obrazem mitosci ze strony Boga. Bég mituje Izraela mitoscia
szczegblnego wybrania, podobna do mitosci oblubienca (por. np. Oz 2, 21-25; 1z 54, 6-8) i
dlatego przebaczy mu winy, przebaczy nawet zdrady i niewierno$ci. Jesli spotka si¢ z pokuta,
z prawdziwym nawroceniem, przywroci swoj lud z powrotem do taski (por. Jr 31, 20; Ez 39,
25-29). W mowach prorokdéw mifosierdziu oznacza szczegdlnie potege mitosci, ktora jest
wieksza niz, grzech i niewiernos¢ ludu wybranego.

W tym szerokim kontekscie ,,spotecznym” pojawia si¢ mitosierdzie jako korelat
do$wiadczenia wewngtrznego poszczegodlnych osob, ktore badz znajduja si¢ w stanic winy,
badz toz doznaja jakiegokolwiek cierpienia czy nieszczg$cia. Zardwno zfo fizyczne, jak tez zto
moralne lub grzech, kaze poszczegdlnym synom czy corkom Izracla zwracac sie do Boga,
apelujac do Jego milosierdzia. Tak zwraca si¢ do Niego Dawid w poczuciu swojej cigzkiej
winy (2 Sm 21; 12; 24, 10), ale podobnie zwraca si¢ do Boga zbuntowany Job §wiadom
swego straszliwego nieszczescia (Job, passim). Zwraca si¢ do Niego rowniez Estera w
poczuciu $miertelnego zagrozenia swego ludu (Est 4, 17k nn.). Jeszcze wiele innych
przyktadow znajdujemy w Ksiggach Starego Testamentu (por. np. Ne 9, 30-32; Tb 3, 2-3. 11-
12; 8,16 n.; 1 Mch 4, 24).

U zrodet tego wielorakiego przekonania wspdlnotowego i indywidualnego potwierdzonego
w calym Starym Testamencie na przestrzeni stuleci, lezy podstawowe doswiadczenie ludu
wybranego, przezyte w epoce wyjscia. Bog widzial nedzg swojego ludu w niewoli, styszat
jego wotanie, poznat jego udreke i postanowit go uwolni¢ (por. Wj 3, 7 nn.). W tym akcie
wyzwolenia dokonanym przez Boga Prorok umiat dostrzec Jego mito$¢ i wspotczucie (por. 1z
63, 9). I tu wlasnie zakorzenia si¢ ufno$¢ catego ludu i kazdego sposrod jego cztonkow w
mitosierdzie Boze, ktérego mozna wzywac¢ we wszystkich dramatycznych okoliczno$ciach.
Laczy si¢ z tym fakt, Zze ngdza cztowieka jest takze jego grzech. Lud Starego Przymierza
poznat t¢ nedz¢ juz od czasu wyjscia, gdy uczynil posag cielca ze ztota. Nad tym aktem
zerwania Przymierza zatriumfowatl sam Bog, kiedy w sposob uroczysty przedstawit sie
Mojzeszowi jako ,,Bog mitosierny, litosciwy, cierpliwy, bogaty w taske i wiernos¢” (Wj 34,
6). W tym wlasnie centralnym objawieniu caly lud wybrany i kazdy cztowiek, ktory go
stanowi, znajdzie zawsze po kazdej przewinie sit¢ i motywy zwrocenia si¢ do Boga, aby
przypomnie¢ Mu to, co On sam objawit o sobie samym (por. Lb 14, 18; 2 Krn 30, 9; Ne 9, 17;
Ps 86 [85], 15; Mdr 15, 1; Syr 2, 11; Job 2, 13) i aby prosi¢ Go o przebaczenie.

Tak wigc Bog objawil swoje mitosierdzie w czynach i stowach juz od zarania istnienia
tego ludu, ktory sobie wybral, a lud ten na przestrzeni swojej historii nieustannie zawierzat si¢




swemu Bogu milosierdzia zarowno w nieszczgsciach, jak i w akcie uswiadomienia sobie
wlasnego grzechu.

W mitosierdziu Boga dla swego ludu ujawniaja si¢ wszystkie odcienie mitosci: On jest
jego Ojcem (por. 1z 63, 16), poniewaz Izrael jest Jego pierworodnym synem (por. Wj 4, 22),
jest takze oblubiencem tej, ktorej Prorok oznajmia nowe imi¢: ruhama, ,,umitowana”,
poniewaz jej bedzie okazane mitosierdzie (por. Oz 2, 3).

A nawet, gdy Bog rozgniewany niewiernoscia swojego ludu chce z nim ostatecznie
zerwac, wtedy lito§¢ 1 wspaniatomys$lna mito§¢ do niego przewaza nad gniewem (por. Oz 11,
7-9; Jr 31, 20; 1z 54, 7 n.). Latwo wigc mozna zrozumie¢, dlaczego Psalmisci, chcac
wys$piewa¢ najwyzszy pochwalg Pana, intonuja hymny do Boga milosci, tagodnosci,
miltosierdzia i wierno$ci (por. Ps 103 [102]; 145 [ 144]).

Mitosierdzie, jak z tego wida¢, nie tylko nalezy do pojgcia Boga, ale jest trescia zycia
catego Izraela 1 poszczegdlnych jego synow 1 corek, jest tresciq obcowania z ich Bogiem,
trescia dialogu, jaki z Nim prowadza. W tej nade wszystko postaci znalazto ono swoj wyraz w
poszczeg6lnych Ksiggach Starego Testamentu, a jest to wyraz bardzo bogaty. Trudno moze w
tych Ksiggach szuka¢ czysto teoretycznej odpowiedzi na pytanie: czym jest mitosierdzie samo
w sobie; przeciez juz samo uzywane w tych Ksiegach sfownictwo moze nam powiedzie¢
wiele na ten temat4.

Przy pomocy takich to wyrazen, zréznicowanych w swojej szczegotowej tresci ale
zblizajqcych sie jak gdyby od roznych stron do jednej tresci podstawowej, aby wyrazic jej
transcendentne bogactwo, a rownoczesnie na rozne sposoby przyblizy¢ je cztowiekowi, Stary
Testament glosi mitosierdzie Boga. Ludziom pograzonym w niedoli, a nade wszystko
obcigzonym grzechem — oraz catemu Izraelowi, ktdry pozostawat w Przymierzu z bogiem —
kaze odwolywac sie do tego mitosierdzia, pozwala na nie liczy¢, przywodzi je na pamig¢¢ w
czasach upadku i zwatpienia. Z kolei za$ dzickuje za nie i stawi je wowczas, gdy objawito si¢
1 dopehnito badz to w zyciu catego ludu, badzZ poszczeg6lnej jednostki.

W ten sposob mitosierdzie jest poniekad przeciwstawione sprawiedliwosci Bozej, okazuje
si¢ za$ nie tylko w tylu wypadkach potezniejsze od niej, ale takze glgbsze. Juz Stary
Testament uczy, ze aczkolwiek sprawiedliwo$¢ jest prawdziwa cnota u cztowieka, u Boga za$
oznacza transcendentng. Jego doskonato$¢, to jednak mito$¢ jest od niej ,,wigksza”. Jest
wigksza w tym znaczeniu, ze jest pierwsza i bardziej podstawowa. Mito$¢ niejako warunkuje
sprawiedliwosé, a sprawiedliwo$¢ ostatecznie stuzy mitosci. Ow prymat, pierwszenstwo
mitosci w stosunku do sprawiedliwos$ci (co jest rysem znamiennym catego Objawienia),
ujawnia sie wtasnie poprzez mitosierdzie. Byto to do tego stopnia oczywiste dla Psalmistow i
Prorokow, ze sam termin sprawiedliwos¢ 0znacza u nich zbawienie dokonane przez Boga i
Jego mitosierdzie (por. Ps 40 [39], 11; 98 [97], 2 n.; Iz 45, 21; 51, 5. 8; 56, 1). Mitosierdzie
rozni sie od sprawiedliwosci, a jednak jej sie nie sprzeciwia, skoro zalozymy w dziejach
cztowieka — tak jak to czyni juz Stary Testament — obecno$¢ Boga, ktory zwiazal si¢ juz
jako Stworca szczeg6lna mitoscia ze swoim stworzeniem. Do natury za$ mitosci nalezy, to, ze
nie moze ona nienawidzi¢ i pragnac zta tego, kogo raz soba obdarzyta: Nihil odisti eorum que
fecisti — ,,niczym si¢ nie brzydzisz, co uczynites” (Mdr 11, 24). Te stowa wskazuja na
najglebsza podstawg stosunku pomigdzy, sprawiedliwo$cia a mitosierdziem w Bogu, w Jego
stosunku do cztowieka i do §wiata. One mowia, iz zyciodajnych korzeni oraz najgiebszych
racji tego stosunku musimy szukaé u ,,poczatku”, w samej tajemnicy stworzenia. One tez —
juz w kontekscie Starego Przymierza — zapowiadaja pelne objawienie Boga, ktory ,,jest
mitoscia” (J 4, 16).

Z tajemnica stworzenia taczy si¢ tajemnica wybrania Uksztalttowana ona w sposob
szczegolny dzieje ludu, ktorego duchowym ojcem stal si¢ przez swoja wiar¢ Abraham,
jednakze za posrednictwem tego ludu, ktory, idzie poprzez dzieje zarowno Starego, jak z
kolei Nowego Przymierza, owa tajemnica wybrania odnosi si¢ do kazdego cztowieka, do catej




wielkiej rodziny ludzkiej. ,,Ukochatem ci¢ odwieczna mitoscia, dlatego tez zachowatem dla
ciebie faskawos¢” (Jr 31, 3). ,,Bo gory moga ustapic (...) ale mito$¢ moja nie odstapi od ciebie
i nie zachwieje si¢ moje przymierze pokoju” (Iz 54, 10) — ta prawda, wypowiedziana ongis$
do Izraela, niesie w sobie perspektywe catych dziejow cztowieka, perspektywe doczesnq i
eschatologicznq zarazem (por. Jon 4, 2-11; Ps 145 [144], 9; Syr 18, 8-14; Mdr 11, 23-12, 1).
Chrystus objawia Ojca w tej samej perspektywie, a zarazem na tak przygotowanym gruncie,
jak to ukazuja rozlegte obszary pism Starego Testamentu. U kresu za$ tego objawienia moéwi
do Apostota Filipa w przeddzien swojej $mierci te pamigtne zdania: ,,Tak dlugo jestem z
wami, a jeszcze Mnie nie poznate$? Kto Mnie zobaczyl, zobaczyt takze i Ojca” (J 14, 9).

4 Na okreslenie milosierdzia teksty Ksiag Starego Testamentu uzywaja nade wszystko dwoch wyrazen, z ktorych kazde
posiada nieco inne zabarwienie tresciowe. Wyraz hesed wskazuje na swoista postawg ,,dobroci”. Jesli taka postawa cechuje
dwie osoby, wowczas one nie tylko obdarzaja si¢ zyczliwoscia, ale sa sobie wierne na zasadzie wewngtrznego zobowiazania,
a wigc takze - kazda z nich - na zasadzie wiernos$ci sobie same;j. Jesli hesed oznacza takze ,taskg” czy ,,mito$¢”, to wiasnie w
oparciu o taka wierno$¢. Nie zmienia tego okoliczno$¢, iz samo zobowiazanie, o jakie chodzi, miewa charakter nie tylko
moralny, ale i prawny. Kiedy wyrazenie hesed Stary Testament odnosi do Boga, bierze zawsze pod uwagg Przymierze, ktore
On zawarl z Izraelem. Przymierze to od strony Boga byto darem i taska dla Izraela. Jednakze w konsekwencji zawarcia
Przymierza Bog zobowiazywat si¢ do jego wypelniania: w ten sposob hesed nabierat poniekad tresci prawnej. Obowiazek
prawny ze strony Boga ustawat wowczas, gdy Izrael tamat zawarte z Nim Przymierze, gdy nie dotrzymywat jego warunkéw.
Ale wilasnie wtedy hesed, przestajac by¢ zobowiazaniem prawnym, odstanial swoje glgbsze oblicze: okazywat si¢ tym, czym
byt od poczatku, to znaczy obdarowujaca mitoscia potezniejsza niz zdrada i taska mocniejsza niz grzech.

Owa wiernos¢ wobec ,,niegodnej corki Mego ludu” (por. Lm 4, 3. 6) jest ostatecznie ze strony Boga wiernosciq sobie
samemu. Wynika to jasno przede wszystkim z czgstego uzywania wyrazenia hesed we' emet (= taska i wiernosc), ktore
mozna by uwazaé za swego rodzaju ,,hendiadys” (por. np. Wj 34, 6; 2 Sm 2, 6; 15, 20; Ps 25 [24], 10; 40 [39], 11 n.; 85 [84],
11; 138 [137], 2; Mi 7, 20). ,,Nie z waszego powodu to czyni¢, Domu Izraela, ale dla §wigtego Imienia Mojego...” (Ez 36,
22). I dlatego tez Izrael, cho¢ ma na sumieniu tamanie Przymierza, a wigc nie moze mie¢ pretensji do hesed Boga na zasadzie
sprawiedliwos$ci (prawnej), moze jednak i powinien nadal ufa¢ i spodziewac sig go, gdyz Bog Przymierza jest naprawdg
,,odpowiedzialny za swa mito§¢”. Owocem tej mitosci jest przebaczenie i przywrdcenie do taski, odbudowanie wewngtrznego
Przymierza.

Drugie z wyrazen, ktore w stownictwie Starego Testamentu stuzy dla okre$lenia mitosierdzia to rahamim. Posiada ono inne
niz hesed zabarwienie. O ile bowiem to poprzednie uwydatnia cechy wiernosci samemu sobie i ,,odpowiedzialnosci za
wlasna mito$¢” (a wige cechy jak gdyby meskie), o tyle rahamim juz w swym zZrddtostowie wskazuje na mitos¢ matczyng
(rehem = tono matczyne). Z tej najglebszej, pierwotnej bliskosci, tacznosci i wigzi, jaka taczy matke z dzieckiem, wynika
szczegblny do tegoz dziecka stosunek, szczegdlna mitos¢. Mozna o niej powiedzieé, ze jest catkowicie darmo dana, nie
zashuzona, ze w tej postaci stanowi ona jakas wewngtrzna konieczno$é: przymus serca. Jest to jakby ,.kobieca” odmiana owej
meskiej wiernosci sobie samemu, o jakiej mowi hesed. Na tym podtozu psychologicznym rahamim rodzi cala skale uczué, a
wsrdd nich dobroé i tkliwos¢, cierpliwosé 1 wyrozumiato$é, czyli gotowos¢ przebaczania.

Takie tez cechy Stary Testament przypisuje Bogu, ilekro¢, méwiac o Nim, postuguje si¢ tym wyrazeniem rahamim. Czytamy
u Izajasza: ,,Czyz moze niewiasta zapomnie¢ o swym niemowleciu, ta, ktora kocha syna swego tona? A nawet gdyby ona
zapomniata, Ja nie zapomne o tobie!” (1z 49, 15). Ta mito§¢, wierna i niepokonalna dzigki tajemniczej mocy macierzynstwa,
wyraza si¢ w pismach starotestamentalnych na roézne sposoby, zarowno w ratowaniu od niebezpieczenstw zwlaszcza od
wrogow, jak tez w przebaczaniu grzechéw - i to zardwno poszczegolnych jednostek, jak catego Izraela - a wreszcie w
gotowosci spelniania obietnicy i1 nadziei (eschatologicznych), i to pomimo ludzkiej niewiernosci. Jak czytamy u Ozeasza:
,.uleczg ich niewiernos¢ i umitujg z serca” (Oz 14, 5).

W stownictwie Starego Testamentu znajdujemy jeszcze inne wyrazenia, w rézny sposob zwiazane z ta sama trescia
zasadnicza, jednakze te dwa zastuguja na szczegdlng uwagg. Jasno uwydatnia sig ich pierwotny rys antropomorficzny:
autorzy ukazujac mitosierdzie Boze postuguja si¢ takimi wyrazeniami, ktére odpowiadaja $wiadomosci i do§wiadczeniom
wspolczesnego im cztowieka. Stownictwo greckie Septuaginty wykazuje mniejsze bogactwo od hebrajskiego, nie oddaje
wige wszystkich odcieni znaczeniowych wlasciwych dla pierwotnego tekstu. Nalezy liczy¢ sig jednak z tym, ze Nowy
Testament buduje na tym bogactwie i glebi, jaka odznaczat sig¢ Stary.

Tak wigc po Starym Testamencie dziedziczymy - jak gdyby, w szczegdlnej syntezie - nie tylko bogactwo wyrazen, jakich
Ksiggi te uzywaty dla okreslenia mitosierdzia Bozego, ale zarazem swoista, oczywiscie antropomorficzna ,,psychologi¢”
Boga: przyjmujqcy obraz Jego mitosci, ktora w spotkaniu ze ztem, a w szczegdlnoscei z grzechem cztowieka i ludu, objawia
sie jako mifosierdzie. Na ten obraz mitosierdzia ,,sktadaja si¢” obok tego, co zawiera w sobie wyrazenie hanan - pojecie
poniekad ogodlniejsze - to co zawiera Sie w tresci ,, hesed” i rahamim. Hanan jest tu pojeciem szerszym, oznacza bowiem
okazywanie taski, ktore wyraza jakby state usposobienie wielkoduszne, zyczliwe i taskawe.

Oprocz tych zasadniczych elementow znaczeniowych na obraz mitosierdzia w Starym Testamencie sktada sig: jeszcze i to, o
czym méwi stowo hamal - dostownie oznacza ono oszczg¢dzanie (pokonanego wroga), ale rowniez okazywanie litosci i
wspoélczucia, a w konsekwencji przebaczanie i darowanie winy. Rowniez i stowo hus wyraza lito$¢ i wspotczucie w sensie
nade wszystko uczuciowym. Wyrazenia te rzadziej wystepuja w tekstach biblijnych na oznaczenie milosierdzia. Na uwagg
zastuguje jeszcze wyrazenie 'emet, ktore naprzdd oznacza ,,stato$¢” i ,,pewnos$¢” (w Septuagincie: ,,prawdg”), a z kolei
,»wierno$¢”, i w ten sposob wydaje sig taczyc¢ z treScia znaczeniowa whasciwa dla wyrazenia hesed.
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5. Analogia

5. Juz u progu Nowego Testamentu odzywa si¢ w Ewangelii $w. Lukasza swoisty dwugtos o
Bozym mitosierdziu, w ktorym mocnym echem rozbrzmiewa cata starotestamentalna
tradycja. Dochodza tu do glosu owe tresci znaczeniowe, ktore zwiazaty si¢ ze zréoznicowanym
stownictwem Ksiag Starego Przymierza. Oto Maryja na progu domostwa Zachariasza wielbi
cata dusza ,,chwale Pana swego” za ,,Jego mitosierdzie”, ktore ,,z pokolenia na pokolenie”
staje si¢ udziatem ludzi zyjacych w bojazni Bozej. Nastepnie, wspominajac wybranie Izraela,
glosi milosierdzie, na ktére ,,wspominat” stale Ten, ktory go wybral5.

Z kolei za$ przy narodzinach Jana Chrzciciela, w tymze samym domu, ojciec jego,
Zachariasz, blogostawiac Boga Izraela, stawi to mitosierdzie, jakie On ,,0kaze ojcom naszym
I wspomni na swoje swiete Przymierze” 6.

W nauczaniu samego Chrystusa ten odziedziczony ze Starego Testamentu obraz doznaje
uproszczenia i poglebienia zarazem. Wida¢ to moze najlepiej na przypowiesci o synu
marnotrawnym (£k 15, 11-32), w ktorej stowo ,,mitosierdzie” nie pada ani razu, rOwnocze$nie
za$ sama istota mitosierdzia Bozego wypowiedziana zostaje w sposob szczegolnie
przejrzysty. Stuzy temu nie samo stownictwo, jak w Ksiggach starotestamentalnych, ale
analogia, ktéra najpetniej pozwala zrozumie¢ sama tajemnice mitosierdzia, jakby gteboki
dramat rozgrywajacy si¢ pomiedzy mitoscia ojca a marnotrawstwem i grzechem syna.

Ten syn, ktéry otrzymuje od ojca przypadajaca mu cz¢$¢ majatku i z ta czg$cia opuszcza
dom, aby w dalekich stronach wszystko roztrwonic ,,zyjac rozrzutnie”, to poniekad cztowiek
wszystkich czasow, poczawszy od tego, ktory po raz pierwszy utracit dziedzictwo taski i
sprawiedliwosci pierwotnej. Analogia jest w tym miejscu bardzo pojemna. Przypowies¢
dotyka posrednio kazdego ztamania przymierza mitosci, kazdej utraty taski, kazdego grzechu.
Mniej uwydatnia si¢ w tej analogii niewierno$¢ calego ludu Izraela, tak jak to miato miejsce
w tradycji prorockiej, ale rowniez i tam si¢ga analogia marnotrawnego syna. Ten syn ,,gdy
wszystko wydat (...) zaczal cierpie¢ niedostatek™ tym bardziej, Ze ,,nastat cigzki gtdéd w owej
krainie”, do ktorej udat si¢, opuszczajac dom ojcowski. I w tym stanie rzeczy pragnat pozywic
si¢ czymkolwiek, bodaj tym, czym ,,zywity si¢ §winie”, ktore podjat si¢ pasac u ,,jednego z
obywateli owej krainy”. Ale nawet tego nikt mu nie chcial podac.

Analogia wyraZznie przesuwa si¢ ku wnetrzu czlowieka. Dziedzictwo, ktdre otrzymat od
ojca, byto pewnym zasobem débr materialnych; jednakze wazniejsza od tych dobr byta
godnos¢ syna w domu ojca. Sytuacja, w jakiej si¢ znalazl wraz z utrata owych dobr, musiata
mu uswiadomic t¢ wlasnie utracona godnos¢. Nie myslat o tym w przesztosci, wowczas kiedy
domagat si¢ od ojca swojej czgs$¢ majatku, azeby pdjs$¢ z nig w Swiat. I zdaje sig nie
uswiadamia¢ sobie tego nawet i teraz, kiedy mowi do siebie: ,,Iluz to najemnikow mojego
ojca ma pod dostatkiem chleba, a ja tu z glodu ging”! Mierzy siebie miara tych dobr, ktore
utracit, ktorych ,,nie ma”, podczas gdy najemnicy w domu jego ojca ,,maja”. Stowa te
Swiadcza przede wszystkim o stosunku do dobr materialnych. A jednak poza powierzchnia
tych stow kryje sig caly dramat utraconej godnos$ci, §wiadomo$¢ zmarnowanego synostwa.

I wtedy przychodzi decyzja: ,,Zabiorg si¢ i pojde do mego ojca, i powiem mu. Ojcze,
zgrzeszytem przeciw Bogu i wzgledem ciebie; juz nie jestem godzien nazywacé si¢ twoim
synem, uczyn mnie cho¢by jednym z najemnikéw” (£k 15, 18 n.). Te stowa odslaniaja gi¢biej
sprawg najistotniejsza. W synu marnotrawnym poprzez catoksztatt sytuacji ,,materialnej”, w
jakiej si¢ znalazt na skutek swojej lekkomyslnos$ci, na skutek grzechu, dojrzato poczucie




utraconej godnosci. Kiedy decyduje si¢ p6j$¢ z powrotem do domu rodzinnego i prosi¢ ojca o
przyjecie — lecz nie na prawach syna, ale najemnika — zewngtrznie biorac zdaje si¢ dziata¢
ze wzgledu na gtod 1 nedze, w jaka popadl, jednakze motyw ten jest przeniknigty
Swiadomoscia glebszej utraty: by¢ najemnikiem w domu witasnego ojca, to z pewnoscia
glebokie upokorzenie i wstyd. Uswiadamia sobie, ze nie ma prawa do niczego wigcej, jak do
stanu najemnika w domu swojego ojca. Decyzja jego zastaje podjgta z calym poczuciem tego,
na co zastuzyt i do czego jeszcze moze mie¢ prawo przy zachowaniu $cistej sprawiedliwosci.
Wiasnie to rozumowanie ukazuje, iz w centrum $wiadomosci syna marnotrawnego znalazlo
si¢ poczucie utraconej godnosci, tej, ktora wynikata ze stosunku syna do ojca. I z tak podj¢ta
decyzja wyrusza w drogg.

W przypowiesci o synu marnotrawnym nie wystepuje ani razu stowo ,,sprawiedliwos¢”,
podobnie jak w tekscie oryginalnym nie ma tez wyrazenia ,mitosierdzie”. A jednak w sposob
ogromnie precyzyjny stosunek sprawiedliwosci do tej mitosci, ktora objawia sie jako
milosierdzie, zostaje wpisany w sama tres¢ ewangelicznej przypowiesci. Tym jasniej widac,
1z mitos¢ staje si¢ mitosierdziem wowczas, gdy wypada jej przekroczy¢ Scista miarg
sprawiedliwosci, Scisla, a czasem nazbyt waska. Syn marnotrawny z chwilg utraty
wszystkiego, co otrzymat od ojca, zastuguje na to, azeby — po powrocie — pracujac w domu
ojca jako najemnik, zapracowat na Zycie i ewentualnie stopniowo dopracowat sig jakiego$
zasobu dobr materialnych, chyba nigdy juz w, takiej ilosci, w jakiej zostaty one przez niego
roztrwonione. Tego domagatby si¢ porzadek sprawiedliwosci. Tym bardziej, ze 6w syn nie
tylko roztrwonit swoja cz¢$¢ majatku, jaka otrzymat od ojca, ale takze dotknqt i obrazit tego
ojca calym swoim postgpowaniem. Postgpowanie to, ktore w jego wtasnym poczuciu
pozbawito go godnosci syna, nie mogto by¢ obojetne dla ojca. Musiato go bole¢. Musiato go
w jaki$ sposob takze obcigzac. Przeciez chodzito w koncu o wtasnego syna. Tego zas
stosunku zaden rodzaj postgpowania nie mogl zmieni¢ ani zniszczy¢. Syn marnotrawny jest
tego $wiadom; $wiadomos¢ ta jednak kaze mu tym wyrazniej widzie¢ utracona godnosc¢ i
prawidlowo ocenia¢ miejsce, jakie moze mu jeszcze przystugiwa¢ w domu ojca.

51w jednym, i w drugim przypadku chodzi o hesed, ta znaczy o wierno$¢, jaka okazuje Bog swojej wiasnej mitosci do ludu,
o wierno$¢ dla tych przyrzeczen, ktore wtasnie w macierzynstwie Bogarodzicy majq znalez¢ swoje definitywne spetnienie
(por. Lk 1, 49-54).

6 Lk 1, 72. O ile rowniez, i w tym wypadku chodzi o mitosierdzie w znaczeniu hesed, to natomiast w dalszych stowach, w
ktorych Zachariasz méwi o ,litosci serdecznej Boga naszego” wyraznie dochodzi do glosu drugie znaczenie: rah mim
(thumaczenie tacinskie: viscera misericordiae), ktore upodobnia mitosierdzie Boze bardziej do mitosci macierzynskie;j.

6. Szczegolna koncentracja na godnosci czlowieka

6. Ten precyzyjny rysunek stanu duszy marnotrawnego syna pozwala nam z podobna precyzja
zrozumiec¢, na czym polega mitosierdzie BozZe. Nie ulega wszak watpliwosci, iz w tej prostej, a
tak wnikliwej analogii posta¢ ojca odstania nam Boga, ktory jest Ojcem. Postgpowanie tego
ojca z przypowiesci, caly sposob zachowania sig, ktoéry uzewnetrznia wewnetrzng postawe,
pozwala nam odnaleZ¢ poszczegdlne watki starotestamentalnej wizji Bozego mitosierdzia w
zupelnie nowej syntezie, petnej prostoty i glebi zarazem. Ojciec marnotrawnego syna jest
wierny swojemu ojcostwu, wierny tej swojej mitosci, ktora obdarzat go jako syna. Ta wiernosé¢
wyraza si¢ w przypowiesci nie tylko natychmiastowa gotowoscia przyjecia go do domu, gdy
wraca roztrwoniwszy majatek. Wyraza si¢ ona jeszcze pelniej owa radoscia, owym tak
szczodrym obdarowaniem marnotrawcy po powrocie, ze to az budzi sprzeciw i1 zazdros¢
starszego brata, ktory nigdy nie odszedt od Ojca i nie porzucit jego domu.

Ta wierno$¢ samemu sobie ze strony ojca — znany juz rys starotestamentalnego hesed —
znajduje rownoczesnie szczegdlny wyraz uczuciowy. Czytamy, ze skoro tylko ojciec ujrzat
wracajacego do domu marnotrawnego syna, ,, wzruszyt sie gleboko, wybiegt naprzeciw niego,




rzucit mu sig na szyje i ucatowat go” (£k 15, 20). Ow ojciec niewatpliwie dziata pod
wptywem glegbokiego uczucia i tym sig rowniez thumaczy jego szczodro$¢ wobec syna, ktora
tak oburzyla starszego brata. Jednakze podstaw do owego wzruszenia nalezy szukaé glebiej.
Oto ojciec jest Swiadom, ze ocalone zostato zasadnicze dobro: dobro cztowieczenstwa jego
syna. Wprawdzie zmarnowal majatek, ale czlowieczenstwo ocalato. Co wigcej, zostato ono
jakby odnalezione na nowo. Wyrazem tej §wiadomosci sa stowa, ktore ojciec wypowiada do
starszego syna: ,.trzeba si¢ weseli€ 1 cieszyC z tego, Ze ten brat twoj byl umarty, a znéw ozyl;
zaginal, a odnalazt si¢” (£k 15, 32). W tym samym rozdziale Ewangelii $w. Lukasza czytamy
przypowies$¢ o znalezionej owcy (por. £k 15, 3-6), a z kolei o odnalezionej drachmie (por. £k
15, 8 n.), 1 za kazdym razem uwydatniona jest taka sama rados¢, jak w wypadku syna
marnotrawnego. Owa ojcowska wiernos¢ sobie jest catkowicie skoncentrowana na
czlowieczenstwie utraconego syna, na jego godnos$ci. Radosne wzruszenie w chwili jego
powrotu do domu tym nade wszystko si¢ thtumaczy.

Mozna przeto — idac dalej — powiedzie¢, ze mito$¢ do syna, ktora wynika z samej istoty
ojcostwa, niejako skazuje ojca na troske o godno$¢ syna. Troska ta jest miara jego mitosci, tej
mitosci, o ktorej pdzniej napisze sw. Pawel, ze ,,cierpliwa jest, taskawa jest (...) nie szuka
swego, nie unosi si¢ gniewem, nie pamigta ztego”, ze ,,wspotweseli si¢ z prawda (...) we
wszystkim poktada nadzieje (...) wszystko przetrzyma” i ze ,,nigdy nie ustaje” (1 Kor 13, 4-8).
Mitosierdzie — tak jak przedstawit je Chrystus w przypowiesci o synu marnotrawnym — Mma
wewnetrzny ksztalt takiej mifosci, tej, ktora w jezyku Nowego Testamentu nazwano agape.
Mito$¢ taka zdolna jest do pochylenia si¢ nad kazdym synem marnotrawnym, nad kazda
ludzka nedza, nade wszystko za$ nad n¢dza moralna, nad grzechem. Kiedy zas$ to czyni, 6w,
ktéry doznaje milosierdzia, nie czuje si¢ ponizony, ale odnaleziony i ,,dowartosciowany”.
Ojciec ukazuje mu nade wszystko rados¢ z tego, ze ,,si¢ odnalazt”, z tego, ze ,,ozyl”. A ta
rado$¢ wskazuje na dobro nienaruszone: przeciez syn, nawet i marnotrawny, nie przestat by¢
rzeczywistym synem swego ojca; wskazuje takze na dobro odnalezione z powrotem: takim
dobrem byt w wypadku marnotrawnego syna powro6t do prawdy o sobie samym.

Tego, co si¢ dokonato pomigdzy ojcem a synem z Chrystusowej przypowiesci, nie sposob
oceni¢ ,,od zewnatrz”. Nasze uprzedzenia na temat milosierdzia sa najcz¢sciej wynikiem
takiej witasnie zewnetrznej tylko oceny. Nieraz na drodze takiej oceny dostrzegamy w
mitosierdziu nade wszystko stosunek nierownosci pomigdzy tym, kto je okazuje, a tym, ktory
go doznaje. I z kolei gotowi jesteSmy wyciagna¢ wniosek, ze milosierdzie uwtacza temu, kto
go doznaje, ze uwtacza godnosci cztowieka. Przypowies¢ o synu marnotrawnym uswiadamia
nam, ze jest inaczej: relacja mitosierdzia opiera si¢ na wspolnym przezyciu tego dobra, jakim
jest cztowiek, na wspolnym doswiadczeniu tej godnosci, jaka jest jemu wtasciwa. To wspolne
doswiadczenie sprawia, Ze syn marnotrawny zaczyna widzie¢ siebie i swoje czyny w catlej
prawdzie (takie widzenie w prawdzie jest autentyczna pokora); dla ojca za$ wtasnie z tego
powodu staje si¢ on dobrem szczegdlnym: tak bardzo widzi to dobro, ktore si¢ dokonato na
skutek ukrytego promieniowania prawdy i mitosci, ze jak gdyby zapomina o calym ztu,
ktérego przedtem dopuscil sig syn.

Przypowies¢ o synu marnotrawnym wyraza w sposob prosty i doglebny rzeczywistosé
nawrocenia. Nawrdcenie jest najbardziej konkretnym wyrazem dziatania mitosci i obecnosci
mitosierdzia w ludzkim $wiecie. Wiasciwym i pelnym znaczeniem mitosierdzia nie jest samo
cho¢by najbardziej przenikliwe 1 najbardziej wspotczujace spojrzenie na zto moralne,
fizyczne czy materialne. W swoim wilasciwym i pelnym ksztalcie mitosierdzie objawia si¢
jako dowartosciowywanie, jako podnoszenie w gore, jako wydobywanie dobra spod
wszelkich nawarstwien zla, ktore jest w Swiecie 1 w cztlowieku. W takim znaczeniu
milosierdzie stanowi podstawowa tre$¢ oredzia mesjanskiego Chrystusa oraz sitg
konstytutywna Jego postannictwa. Tak tez rozumieli i tak urzeczywistniali mitosierdzie
wszyscy Jego uczniowie 1 nasladowcy. Nie przestata ona nigdy objawia¢ si¢ w ich sercach i




czynach jako szczegdlnie tworczy sprawdzian tej mitosci, ktora ,,nie daje si¢ zwycigzy¢ zhu,
ale zto dobrem zwycigza” (por. Rz 12, 21). Trzeba, azeby to wlasciwe oblicze mitosierdzia
byto wciaz na nowo odstaniane. Naszym czasom wydaje si¢ ono — pomimo wszelkich
uprzedzen — szczegolnie potrzebne.

\Y
MISTERIUM PASCHALNE

7. Milosierdzie objawione w Krzyzu i Zmartwychwstaniu

7. Oredzie mesjanskie Chrystusa oraz cata Jego dziatalno$¢ wsrdd ludzi konczy sig krzyzem
1 zmartwychwstaniem. Musimy gruntownie wnikna¢ w ten final, ktory — zwlaszcza w jezyku
soborowym — bywa okreslany jako Mysterium Paschale, jezeli chcemy do konca
wypowiedzie¢ prawde o mitosierdziu tak, jak zostata ona do konca objawiona w dziejach
naszego zbawienia. W tym punkcie naszych rozwazan wypadnie nam szczegdlnie blisko
zetkna¢ si¢ z tym wszystkim, co stalo si¢ treScia Encykliki Redemptor hominis. Jesli bowiem
rzeczywisto§¢ Odkupienia poprzez swoj ludzki wymiar odstania niestychana godnosé
czlowieka, qui talem ac tantum meruit habere Redemptorem (por. Exultet z liturgii Wigilii
Paschalnej), to rownocze$nie Boski wymiar Odkupienia pozwala nam w sposob najbardziej
poniekad doswiadczalny i ,,historyczny” odstoni¢ glebig tej mitosci, ktora nie cofa si¢ przed
wstrzasajaca ofiara Syna, aby uczyni¢ zado$¢ wiernosci Stworcy 1 Ojca wobec ludzi
stworzonych na Jego obraz i ,,0d poczatku” w tym Synu wybranych do taski i chwaty.

Wydarzenia wielkopiatkowe, a przedtem juz modlitwa w Ogrojcu, wprowadzaja taka
zasadnicza zmiang w caly tok objawienia si¢ mito$ci i mitosierdzia w mesjanskim
postannictwie Chrystusa, ze Ten, ktory ,,przeszedt dobrze czyniac 1 uzdrawiajac (...)” (Dz 10,
38), leczac ,,wszystkie choroby i wszystkie stabosci” (Mt 9, 35), sam oto zdaje si¢ najbardziej
zashugiwa¢ na mitosierdzie i wzywac do milosierdzia wowczas, gdy jest pojmany,
wyszydzony, skazany, ubiczowany, ukoronowany cierniem, gdy zostaje przybity do krzyza i
na nim w straszliwych meczarniach oddaje ducha (por. Mk 15, 37; J 19, 30). W szczegdlny
sposob wowczas zashuguje na mitosierdzie — i nie doznaje go od ludzi, ktorym dobrze czynit,
a nawet najblizsi nie potrafia Go ostoni¢ i wyrwac z rak przesladowcow. Na tym koncowym
etapie mesjanskiego postannictwa spetniajg si¢ na Chrystusie stowa prorokow, a nade
wszystko 1zajasza, wypowiedziane o Studze Jahwe, w ktorego ,,ranach jest nasze zdrowie” (1z
53, 5).

Jak cztowiek, ktory prawdziwie 1 straszliwie cierpi, Chrystus zwraca si¢ w Ogrdjcu i na
Kalwarii do Ojca — do tego Ojca, ktorego mitos¢ glosit ludziom, o ktorego mitosierdziu
swiadczyt catym swoim postgpowaniem. Ale nie zostaje Mu oszczedzone — wlasnie Jemu —
to straszne cierpienie: ,, wlasnego swego Syna Bog nie oszczedzit”, ale ,,dla nas grzechem
uczynit Tego, ktory nie znat grzechu” (2 Kor 5, 21), napisze sw. Pawet, uyymujac w tych kilku
stowach cata glebig tajemnicy krzyza, a zarazem Boski wymiar rzeczywistosci odkupienia.
Odkupienie w tym wymiarze jest ostatecznym i definitywnym objawieniem sig¢ §wigtosci
Boga, ktory jest bezwzgledna petnia doskonatosci, petnia sprawiedliwosci 1 mitosci przez to,
ze sprawiedliwos¢ ugruntowana jest w mitosci, wyrasta z niej niejako i ku niej zmierza. W
mece i $mierci Chrystusa, w tym, ze Ojciec wlasnego Syna nie oszczgdzit, ale uczynit Go
grzechem za nas (por. tamze), znajduje swoj wyraz absolutna sprawiedliwos¢, gdyz meki
1 krzyza doznaje Chrystus ze wzgledu na grzechy ludzkosci. Jest to wrecz jakis$ ,,nadmiar”
sprawiedliwosci, gdyz grzechy cztowieka zostaja ,,wyroOwnane” ofiarag Boga-Czlowieka.
Jednakze ta sprawiedliwo$¢, ktora prawdziwie jest sprawiedliwos$cia ,,na miarg” Boga,
catkowicie rodzi si¢ z mito$ci: z mitosci Ojca 1 Syna, 1 calkowicie owocuje w mitosci.




Wriasnie dlatego owa sprawiedliwo$¢ Boza objawiona w krzyzu Chrystusa jest ,,na miarg
Boga”, ze rodzi si¢ z mitosci i w mitosci dopetnia sig, rodzac owoce zbawienia. Boski wymiar
Odkupienia nie urzeczywistnia si¢ w samym wymierzeniu sprawiedliwo$ci grzechowi, ale w
przywroceniu mitosci, tej tworczej mocy w cztowieku, dzigki ktérej ma on znow przystep od
owej petni zycia i §wigtosci, jaka jest z Boga. W ten sposéb Odkupienie niesie w sobie cata
petni¢ objawienia mitosierdzia.

Misterium paschalne stanowi szczytowy punkt tego wlasnie objawienia 1
urzeczywistnienia mitosierdzia, ktore jest zdolne usprawiedliwi¢ cztowieka, przywrécié
sprawiedliwo$¢ w znaczeniu owego zbawczego tadu, jaki Bog od poczatku zamierzyt w
czlowieku, a przez cztowieka w $wiecie. Chrystus cierpiacy przemawia w sposob szczegolny
do cztowieka, 1 to nie tylko do ludzi wierzacych. Rowniez cztowiek niewierzacy potrafi w
Nim odkry¢ cala wymowg solidarnos$ci z ludzkim losem, a takze doskonatq petnig
bezinteresownego poswigcenia dla sprawy cztowieka: dla prawdy 1 mitosci. Boski wymiar
tajemnicy paschalnej sigga jednak jeszcze glgbiej. Krzyz pozostawiony na Kalwarii, krzyzZ, na
ktorym Chrystus toczy ostatni swoj dialog z Ojcem, Wyfania sie z samej glebi tej mitosci, jaka
cztowiek, stworzony na obraz i podobienstwo Boga, zostal obdarzony w odwiecznym Bozym
zamierzeniu. Bég, ktorego objawit Chrystus, pozostaje nie tylko w statej tacznosci ze Swiatem
jako Stworca, ostateczne zrodto istnienia. Jest On Ojcem: z czlowiekiem, ktdrego powotat do
bytu w $wiecie widzialnym, taczy Go glebsza jeszcze wigz niz sama stwdrcza wigz istnienia.
Jest to mitos¢, ktora nie tylko stwarza dobro, ale doprowadza do uczestnictwa we wlasnym
zyciu Boga: Ojca, Syna i Ducha Swietego. Ten bowiem, kto mituje, pragnie obdarzaé soba.

Krzyz Chrystusa na Kalwarii wyrasta na drodze tego admirable commercium, tego
przedziwnego udzielania sie¢ Boga cztowiekowi, w ktorym rdwnoczes$nie zawiera si¢
skierowane do tegoz cztowieka wezwanie, aby — oddajac Bogu siebie, a w sobie caly
widzialny $§wiat — uczestniczyt w Bozym zyciu, aby starat sig¢ jako Jego syn przybrany
uczestnikiem tej prawdy 1 mito$ci, ktora jest w Bogu i ktora jest z Boga. I wasnie na tej
drodze odwiecznego wybrania cztowieka do godnosci syna Bozego przybrania wyrasta w
dziejach krzyz Chrystusa, Jednorodzonego Syna, ktory jako ,,Bog z Boga i $wiattos¢ ze
$wiatlodci” 7 przyszedt da¢ ostateczne §wiadectwo przedziwnego Przymierza Boga z
ludzkosciq, Boga z cztowiekiem, z kazdym cztowiekiem. Jest to Przymierze tak stare jak
czlowiek, siggajace samej tajemnicy stworzenia — przymierze zawierane potem wielokrotnie
z jednym wybranym ludem — jest to rGwnoczes$nie, tu, na Kalwarii, Przymierze Nowe i
ostateczne, nie ograniczone do jednego ludu, do Izraela, otwarte na wszystkich i na kazdego.

O czym wigc mowi do nas 6w krzyz Chrystusa, ostatnie poniekad stowo Jego
mesjanskiego oredzia i postannictwa? A przeciez nie ostatnie jeszcze stowo Boga Przymierza:
ostatnie bgdzie wypowiedziane owej nocy i poranku, kiedy przybyli do grobu ukrzyzowanego
Chrystusa i — naprzod niewiasty, potem Apostotowie — zobacza ten grob pustym i ustysza
po raz pierwszy stowo ,,zmartwychwstal”, oznajmia je innym i beda swiadkami
Zmartwychwstalego. Jednak rowniez i w tym uwielbieniu Syna Bozego pozostaje nadal krzyz
Chrystusa 1 poprzez cate mesjanskie swiadectwo Cztowieka-Syna, ktéry na nim ponidst
Smieré, mowi i nie przestaje mowic¢ o Bogu-Ojcu, ktory jest bezwzglednie wierny swojej
odwiecznej mitosci do cztowieka. O Bogu, ktory tak umitowatl §wiat — a wigc cztowieka w
swiecie — ,,ze Syna swojego Jednorodzonego dal, aby kazdy kto w Niego wierzy, nie zginat,
ale mial zycie wieczne” (J 3, 16). Uwierzy¢ w Syna ukrzyzowanego, to znaczy ,,zobaczy¢
Ojca” (por. J 14, 9), to znaczy uwierzy¢, ze w swiecie jest obecna mitos¢ i ze ta mitos¢ jest
potezniejsza od zta jakiegokolwiek, w ktore uwiklany jest cztowiek, ludzko$¢, Swiat.
Uwierzy¢ za$ w taka mitos¢ to znaczy uwierzy¢ w mitosierdzie. Mitosierdzie jest bowiem
nieodzownym wymiarem mito$ci, jest jakby drugim jej imieniem, a zarazem wilasciwym
sposobem jej objawiania si¢ i realizacji wobec rzeczywistosci zta, ktore jest w Swiecie, ktore




dotyka i osacza cztowieka, ktore wdziera si¢ rowniez do jego serca i moze go ,,zatraci¢ w
piekle” (Mt 10, 28).

7 Credo nicejsko-konstantynopolitanskie.

8. Milo$¢ potezniejsza niz Smier¢ — potezniejsza niz grzech

8. Krzyz Chrystusa na Kalwarii jest rowniez §wiadectwem mocy tego zta wobec samego Syna
Czlowieczego: wobec Tego, ktory jeden ze wszystkich synow ludzkich, ze swej natury byt
niewinny i bezwzglednie wolny od grzechu, ktérego przyjscie na §wiat pozostaje poza
pierworodnym dziedzictwem grzechu, poza niepostuszenstwem Adama. I oto wtasnie w Nim,
w Chrystusie, zostaje wymierzona sprawiedliwo$¢ grzechowi za ceng Jego ofiary, Jego
postuszenstwa ,,az do $mierci” (FIp 2, 8). Tego, ktory byt bez grzechu, Bog ,,dla nas
grzechem uczynit” (2 Kor 5, 21). Zostaje rOwniez wymierzona sprawiedliwo$¢ $mierci, ktora
od poczatku dziejow czlowieka sprzymierzyta si¢ z grzechem. Sprawiedliwos¢ $Smierci zostaje
wymierzona za ceng $mierci Tego, ktory byt bez grzechu, i ktory jeden mogt — przez swoja
$mier¢ — zada¢ $mier¢ $mierci (por. 1 Kor 15, 54 n.). W ten sposéb krzyz Chrystusa w
ktorym Syn, wspotistotny Ojcu, oddaje petng sprawiedliwos¢ samemu Bogu, jest
rownoczesnie radykalnym objawieniem milosierdzia, czyli mitosci wychodzacej na spotkanie
tego, co stanowi sam korzen zta w dziejach czlowieka: na spotkanie grzechu i1 $§mierci.

Krzyz stanowi najglebsze pochylenie si¢ Bostwa nad czlowiekiem, nad tym, co cztowiek
— zwlaszcza w chwilach trudnych i bolesnych — nazywa swoim losem. Krzyz stanowi jakby
dotknigcie odwieczna mitoscia najboles$niejszych ran ziemskiej egzystencji cztowieka,
wypetnienie do konca mesjanskiego programu, ktory kiedys$ Chrystus sformutowat w
synagodze w Nazarecie (por. £k 4, 18-21), a potem powtorzyt wobec wystannikow Jana
Chrzciciela (por. £k 7, 20-23). Program ten wedle stow zapisanych juz w proroctwie Izajasza
(por. 1z 35, 5; 61, 1-3) polegal na objawieniu mito$ci mitosiernej w stosunku do ubogich,
cierpiacych 1 wigznidw, w stosunku do niewidomych, uci$nionych i grzesznikéw. W
tajemnicy paschalnej granica tego wielorakiego zta, jakie jest udzialem cztowieka w jego
doczesnosci, zostaje jeszcze przekroczona: krzyz Chrystusa przybliza nas bowiem do
najglebszych korzeni tego zta, jakie tkwia w grzechu 1 $mierci; w ten sposob staje si¢ on
znakiem eschatologicznym. Dopiero w ostatecznym (eschatologicznym) spetnieniu i
odnowieniu §wiata mitos¢ we wszystkich wybranych przezwycieza te najglebsze Zrodta zla,
przynoszac jako owoc ostatecznie dojrzaly Krolestwo zycia 1 §wigtosci., i chwalebnej
niesSmiertelnosci. Jednakze podstawa owego eschatologicznego spetnienia zawiera si¢ juz w
krzyzu Chrystusa, w Jego $mierci. To, iz ,,zmartwychwstat trzeciego dnia” (1 Kor 15, 4),
stanowi koncowy znak misji mesjanskiej, znak wienczacy catoksztatt objawienia mitosci
milosiernej w §wiecie poddanym zhu. Stanowi réwnocze$nie znak zapowiadajacy ,,niebo
nowe 1 ziemi¢ nowa” (Ap 21, 1), kiedy Bég ,,otrze z ich oczu wszelka 1z¢, a Smierci juz odtad
nie bedzie, ani zatoby, ni krzyku, ni trudu (...) bo pierwsze rzeczy przemingty” (Ap 21, 4). W
tym eschatologicznym spetnieniu mitosierdzie objawi si¢ jako mitos$¢, podczas gdy w
doczesnosci, w dziejach czlowieka, ktore sa zarazem dziejami grzechu i $mierci, mito§¢ musi
si¢ objawia¢ nade wszystko jako mitosierdzie 1 wypetnia¢ si¢ rowniez jako mitosierdzie.
Program mesjanski Chrystusa: program mitosierdzia, staje si¢ programem Jego ludu,
programem Kosciota. W samym centrum tego programu pozostaje zawsze krzyz, w nim
bowiem objawienie mitosci milosiernej osiaga swoj szczyt. Dopoki ,,pierwsze rzeczy” nie
przemingly8, krzyz jest tym ,,miejscem”, o ktorym mozna powtdrzy¢ inne jeszcze stowa z
Janowej Apokalipsy: ,,stoj¢ u drzwi i kotaczg: jesli kto postyszy moj glos i drzwi otworzy,
wejde do niego i bede z nim wieczerzat, a on ze mna” (Ap 3, 20). Bog objawia swoje




mitosierdzie w sposob szczegbdlny rowniez i przez to, ze pobudza cztowieka do
,,milosierdzia” wobec swojego wlasnego Syna, wobec Ukrzyzowanego.

Wriasnie jako Ukrzyzowany Chrystus jest Stowem, ktore nie przemija (por. Mt 24, 35), jest
Tym, ktory stoi i kotacze do drzwi serca kazdego cztowieka (por. Ap 3, 20), nie naruszajac
jego wolnosci, ale starajac si¢ z tej ludzkiej wolnosci wyzwoli¢ mitos¢, ktora nie tylko jest
aktem solidarnosci z cierpiacym Synem Czlowieczym, ale takze jest jakims$ ,,mitosierdziem”
okazanym przez kazdego z nas Synowi Ojca Przedwiecznego. Czyz moze by¢ bardziej
jeszcze w catym tym mesjanskim programie Chrystusa, w catym objawieniu mitosierdzia
przez krzyz, uszanowana i podniesiona godnos¢ cztowieka, skoro doznajac mitosierdzia, jest
on rownocze$nie poniekad tym, ktory ,,okazuje mitosierdzie”? Czyz Chrystus ostatecznie nie
staje na tym stanowisku wobec czlowieka takze wowczas, gdy mowi: ,,Wszystko, co
uczynili$cie jednemu z tych (...) Mniescie uczynili”? (Mt 25, 40).

Czyz stowa z kazania na gorze: ,,Blogostawieni mitosierni, albowiem oni mitosierdzia
dostapia” (Mt 5, 7), nie stanowia poniekad streszczenia catej Dobrej Nowiny, catej zawartej
tam ,,zdumiewajacej wymiany” (admirabile commercium), ktora jest prostym i mocnym, a
zarazem ,,stodkim” prawem samej ekonomii zbawienia? Czy te stowa z kazania na gorze,
ukazujac w punkcie wyjscia mozliwosci ,,serca” ludzkiego (,,mitosierni”), nie odstaniaja w tej
samej perspektywie najglebszej tajemnicy Boga: owej niezglebionej jednosci Ojca, Syna i
Ducha Swigtego, w ktorej mitos¢ ogarniajac sprawiedliwo$¢ daje poczatek mitosierdziu,
mitosierdzie zas objawia sama doskonatos$¢ sprawiedliwosci?

Tajemnica paschalna — to Chrystus u szczytu objawienia niezgl¢bionej tajemnicy Boga.
Wiasnie wtedy wypehniaja si¢ do konca owe wypowiedziane w Wieczerniku stowa: ,,Kto
Mnie zobaczyt, zobaczyt takze i Ojca” (J 14, 9). Chrystus bowiem, ktorego Ojciec ,,nie
oszczedzit” (Rz 8, 32) ze wzgledu na cztowieka, Chrystus, ktory w swojej mece 1 krzyzu nie
doznat mitosierdzia ludzkiego — w swym zmartwychwstaniu objawit cala peig tej mitosci,
ktéra Ojciec ma dla Niego, a w Nim dla wszystkich ludzi. ,,Nie jest On bowiem Bogiem
umartych, lecz zywych” (Mk 12, 27). W swoim zmartwychwstaniu Chrystus objawit Boga
mitosci mitosiernej wtasnie przez to, ze jako droge do zmartwychwstania przyjql krzyz. |
dlatego — kiedy pamigtamy o krzyzu Chrystusa, o Jego mgce i $mierci — wiara i nadzieja
nasza koncentruje si¢ na Zmartwychwstatym. Wiara i nadzieja nasza koncentruje si¢ na tym
Chrystusie, ktory wieczorem pierwszego dnia po szabacie stanat posrodku Wieczernika, gdzie
Apostotowie byli zgromadzeni, tchnat na nich i rzekt: ,,Wezmijcie Ducha Swigtego! Ktorym
odpuscicie grzechy, sa im odpuszczone, a ktérym zatrzymacie, s im zatrzymane™ (por. J 20,
19-23).

Oto Syn Cztowieczy, ktory w swoim zmartwychwstaniu w sposob radykalny doznat na
sobie mitosierdzia: owej mitosci Ojca, ktoéra jest potezniejsza niz Smierc. | zarazem ten sam
Chrystus, Syn Bozy, ktéry u kresu — a poniekad juz poza kresem — swego mesjanskiego
postannictwa okazuje siebie jako zrodlo niewyczerpalne mitosierdzia: tej samej mito$ci, ktora
w dalszej perspektywie dziejow zbawienia w Kosciele ma si¢ potwierdza¢ stale jako
potezniejsza niz grzech. Chrystus paschalny: definitywne wcielenie mitosierdzia. Jego zywy
znak: historiozbawczy i eschatologiczny zarazem. W tym tez duchu liturgia okresu
wielkanocnego wktada w usta nasze stowa psalmu ,, Misericordias Domini in aeternum

cantabo” (por. Ps 89 [88], 2).

8 Por. tamze.

9. Matka milosierdzia




9. W tych paschalnych stowach Kosciota rozbrzmiewaja petnia swej profetycznej tresci stowa
Maryi, wypowiedziane przy nawroceniu Elzbiety, Zony Zachariasza: ,,mitosierdzie Jego z
pokolenia na pokolenie” (por. £k 1, 50). Stowa te juz od chwili Wcielenia otwieraja nowa
perspektywe dziejow zbawienia. Po zmartwychwstaniu Chrystusa jest ona nowa historycznie,
a rownoczesnie nowa, bo eschatologiczna. Przechodza wigc od tego czasu nowe pokolenia
ludzi w stale rosnacych wymiarach olbrzymiej rodziny ludzkosci, przechodza nowe pokolenia
Ludu Bozego, dotknigte stygmatem krzyza i zmartwychwstania, ,,opiecz¢towane” (2 Kor 1,
21 n.) znakiem paschalnej tajemnicy Chrystusa, radykalnym objawieniem owego
mitosierdzia, ktére oglosita Maryja na progu domu swojej krewnej: mifosierdzie Jego z
pokolenia na pokolenie (por. £k 1, 50).

Maryja jest rownoczesnie Ta, ktora w sposob szczegdlny i wyjatkowy — jak nikt inny —
doswiadczyla milosierdzia, a rOwnoczesnie tez w sposob wyjatkowy okupita swdj udzial w
objawieniu si¢ mitosierdzia Bozego ofiara serca. Ofiara ta jest $cisle zwiazana z krzyzem Jej
Syna, u ktérego stop wypadlo Jej stana¢ na Kalwarii. Ofiara ta stanowi swoisty udzial w tym
objawieniu si¢ mitosierdzia, czyli bezwzglednej wiernosci Boga dla swej mitosci, dla
Przymierza, jakie odwiecznie zamierzyl, a w czasie zawarl z cztowiekiem, z ludzko$cia — w
tym objawieniu, ktore ostatecznie dokonato si¢ przez krzyz. Nikt tak jak Matka
Ukrzyzowanego nie do§wiadczyt tajemnicy krzyza, owego wstrzasajacego spotkania
transcendentnej Bozej sprawiedliwo$ci z mitoscia, owego ,,pocatunku”, jakiego mitosierdzie
udzielito sprawiedliwosci (por. Ps 85 [84], 11). Nikt tez tak jak Ona — Maryja — nie przyjat
sercem owej tajemnicy, Boskiego zaiste wymiaru Odkupienia, ktéra dokonata si¢ na Kalwarii
poprzez $mier¢ Jej Syna wraz z ofiarag macierzynskiego serca, wraz z Jej ostatecznym fiat.

Maryja jest wigc roéwnoczesnie Ta, ktdra najpelniej zna tajemnice Bozego mitosierdzia.
Wie, ile ono kosztowalo 1 wie, jak wielkie ono jest. W tym znaczeniu nazywamy Ja rowniez
Matkq mitosierdzia — Matka Boza mitosierdzia lub Matka Bozego mitosierdzia, a kazdy z
tych tytuldw posiada swoj gleboki sens teologiczny. Mowia one o tym szczegdlnym
przysposobieniu Jej duszy, calej Jej osobowosci do tego, aby widzie¢ poprzez zawite
wydarzenia dziejow naprzdd Izraela, a z kolei kazdego czlowieka i catej ludzkos$ci, owo
mitosierdzie, ktore z pokolenia na pokolenie (por. £k 1, 50) staje si¢ ich udzialem wedle
odwiecznego zamierzenia Przenaj$wigtszej Trojcy.

Nade wszystko jednak powyzsze tytuty, jakie odnosimy do Bogarodzicy, mowia o Nigj
jako o Matce Ukrzyzowanego 1 Zmartwychwstatego. Jako o Tej, ktora doswiadczywszy
milosierdzia w sposob wyjatkowy, w takiz sposob ,,zastuguje” na to milosierdzie przez cate
swoje ziemskie zycie, a nade wszystko u stop krzyza swojego Syna. Mowia o Niej wreszcie
jako o Tej, ktéra poprzez swoj ukryty, a rownoczesnie nieporéwnywalny udzial w
mesjanskim postannictwie swojego Syna, w szczegdlny sposob zostala powotana do tego,
azeby przybliza¢ ludziom owa mitos¢, jaka On przyszedt im objawié. Milos¢, ktora
najkonkretniej potwierdza si¢ w stosunku do tych, co cierpia, w stosunku do ubogich,
pozbawionych wolnosci, do niewidomych, uci$nionych i grzesznikow, tak jak o tym wedle
stow Izajaszowego proroctwa powiedziat Chrystus najprzéd w nazaretanskiej synagodze (por.
Lk 4, 18), a z kolei, odpowiadajac na pytanie wystannikow Jana Chrzciciela (por. £k 7, 22).

Ta wlasnie ,,mitosierna” mitos¢, ktora potwierdza si¢ nade wszystko w zetknigciu ze ztem
moralnym i fizycznym, stala si¢ w sposob szczegolny 1 wyjatkowy udziatem serca Tej, ktora
byta Matka Ukrzyzowanego i Zmartwychwstatego — udzialem Maryi. I nie przestaje ona w
Niej i przez Nia nadal si¢ objawia¢ w dziejach Kosciota i calej ludzkosci. Jest to objawienie
szczegollnie owocne, albowiem opiera si¢ w Bogarodzicy o szczeg6lna podatnosé
macierzynskiego serca, o szczegdlna wrazliwos¢, o szczegdlng zdolnos¢ docierania do
wszystkich, ktorzy t¢ wtasnie mitosiernq mitos¢ najtatwiej przyjmujq ze strony Matki. Jest to
jedna z wielkich i1 zyciodajnych tajemnic chrze$cijanstwa, najscislej zwiazana z tajemnica
Wecielenia.




,» 10 za$ macierzynstwo Maryi w ekonomii taski (jak glosi Sobor Watykanski 1) trwa
nieustannie — poczynajac od aktu zgody, ktora przy zwiastowaniu wiernie wyrazita i ktora
zachowata bez wahania pod krzyzem az do wiekuistego dopelnienia si¢ zbawienia wszystkich
wybranych. Albowiem wzigta do nieba, nie zaprzestata tego zbawczego zadania, lecz poprzez
wielorakie swoje wstawiennictwo ustawicznie zjednuje nam dary zbawienia wiecznego.
Dzigki swej macierzynskiej mitosci opiekuje si¢ bra¢émi Syna swego, pielgrzymujacymi
jeszcze 1 narazonymi na trudy 1 niebezpieczenstwa, poki nie zostana doprowadzeni do
szczgsliwej ojczyzny” 9.

9 SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 62: AAS 57(1965) 63.

VI
»MILOSIERDZIE Z POKOLENIA NA POKOLENIE”

10. Obraz naszego pokolenia

10. Mamy prawo wierzy¢, ze nasze pokolenie zostato réwniez objete stowami Bogurodzicy,
gdy uwielbiata mitosierdzie, ktore z pokolenia na pokolenie jest udzialem tych, co kieruja si¢
bojaznia Boza. Stowa Maryjnego Magnificat niosa w sobie tres¢ profetyczna, ktora dotyczy
nie tylko przesztosci Izraela, ale takze calej przysztosci Ludu Bozego na ziemi. Jestesmy za$
— my wszyscy, ktoérzy obecnie zyjemy na tej ziemi — pokoleniem, ktore us§wiadamia sobie
juz bliskos¢ trzeciego Tysiaclecia i odczuwa gigboko przefom, jaki dokonuje si¢ w dziejach.

Pokolenie wspodtczesne uwaza si¢ za uprzywilejowane, gdyz postep otwiera mu wielkie
mozliwosci, ktorych istnienia nawet nie podejrzewano jeszcze kilkadziesiat lat temu.
Tworczo$¢ cztowieka, jego inteligencja 1 praca spowodowaly glebokie przemiany zaro6wno na
polu nauki i techniki, jak i w Zyciu spotecznym i kulturalnym. Cztowiek rozszerzyt swe
panowanie nad przyroda i osiagnat glebsza znajomos¢ praw dotyczacych stosunkow
spotecznych. Na jego oczach rungty lub zmniejszyly si¢ przeszkody i odlegtosci dzielace ludy
1 narody, a dokonalo si¢ to poprzez wzrost poczucia uniwersalizmu 1 wyrazniejsza
swiadomo$¢ jednos$ci rodzaju ludzkiego, poprzez uznanie wzajemnej zaleznosci w ramach
prawdziwej solidarnosci i, wreszcie, poprzez pragnienie — i mozliwo$¢ — nawiazania
kontaktéw z braé¢mi i siostrami ponad sztucznymi podziatami geograficznymi, granicami
panstwowymi czy rasowymi. Zwlaszcza dzisiejsza mtodziez jest Swiadoma, ze postep wiedzy
1 techniki jest w stanie nie tylko dostarczy¢ nowych dobr materialnych, lecz rowniez
poszerza¢ dostep do wspdlnego poznania. Rozwoj np. informatyki pomnaza tworcze
mozliwo$ci cztowieka i daje mu dostgp do bogactw intelektualnych i kulturalnych innych
ludow. Nowe srodki komunikacji umozliwiaja coraz wigkszy udzial w wydarzeniach 1
ulatwiaja wzrastajaca wymiang mysli Zdobycze nauk biologicznych, psychologicznych czy
spotecznych pomagaja cztowiekowi wnika¢ coraz glebiej w bogactwo wlasnej istoty. A jesli
prawda jest, ze postgp ten zbyt czgsto jest jeszcze przywilejem krajow uprzemystowionych, to
nie mozna jednak zaprzeczy¢, ze perspektywa dostgpu do niego wszystkich lukow i krajow
nie jest juz czysta utopia, jesli tylko istnieje po temu szczera wola polityczna.

Jednakze obok tego — czy tez raczej w tym wszystkim — istnieja roéwniez trudnosci,
ktore, jak sig¢ okazuje, ciagle wzrastaja. Wystgpujace niepokoje i bezwlad domagaja si¢
zasadniczej odpowiedzi i cztowiek jest Swiadom, ze powinien ja znalez¢. Obraz Swiata
wspotczesnego przedstawia takze glgbokie niejednokrotnie cienie i zachwianie rOwnowagi.
Konstytucja pastoralna Soboru Watykanskiego I Gaudium et spes nie jest z pewnosScia
jedynym dokumentem, ktory w zyciu wspotczesnego pokolenia mowi o tym, ale jest
dokumentem wagi szczegdlnej. ,,Zakldcenia rownowagi, na ktore cierpi dzisiejszy swiat —




czytamy tam — w istocie wiaza si¢ z bardziej podstawowym zachwianiem rownowagi, ktore
ma miejsce w sercu ludzkim. W samym bowiem czlowieku wiele elementow zwalcza si¢
nawzajem. Bedac bowiem stworzeniem, do§wiadcza on z jednej strony wielorakich
ograniczen, z drugiej strony czuje si¢ nieograniczony w swoim pragnieniach i powalany do
wyzszego zycia. Przyciagany wielu pongtami, musi wciaz wybiera¢ pomigdzy nimi i
wyrzekac¢ sig niektorych. Co wigceej, bedac stabym i grzesznym, nierzadko czyni to, czego nie
chce, nie zas$ to, co chcialby czynié. Stad cierpi rozdarcie w samym sobie, z czego z kolei tyle
1 tak wielkich rozdzwigkow rodzi si¢ w spoteczenstwie” 10.

Przy koncu wyktadu wprowadzajacego czytamy: ,,wobec dzisiejszej ewolucji Swiata z
kazdym dniem coraz liczniejsi staja sig ci, ktorzy badz stawiaja zagadnienia jak najbardzie;j
podstawowe, badz to z nowa wnikliwos$cia rozwazaja: czym jest cztowiek; jaki jest sens
cierpienia, zta, Smierci, ktore istniejq nadal, cho¢ dokonat si¢ tak wielki postgp? Na co6z te
zwycigstwa tak wielka okupione cena...?” 11.

Czy na przestrzeni tych pigtnastu juz lat, ktore dziela nas od zakonczenia Soboru
Watykanskiego II, 6w obraz napie€ i1 zagrozen wtasciwych dla naszej epoki stat si¢ mniej
niepokojacy? Wydaje sig, ze nie. Wrgcz przeciwnie, napigcia i zagrozenia, ktore w
dokumencie soborowym zdawaty si¢ niejako tylko zarysowywac, nie okazujac do konca
istotnego niebezpieczenstwa, jakie w sobie kryja, na przestrzeni tych lat odstonity si¢ petniej
na rézne sposoby potwierdzajac to niebezpieczenstwo i nie pozwalajac zywi¢ dawniejszych
zhudzen.

10 SOBOR WAT. 11, Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 10: AAS 58(1966) 1032.
11 Tamze.

11. Zrédla niepokoju

11. Stad tez ros$nie w naszym $wiecie poczucie zagrozenia. Rosnie 0w egzystencjalny Igk,
ktory taczy si¢ — jak juz wspomniano w Encyklice Redemptor hominis — nade wszystko z
perspektywa konfliktu, jaki przy dzisiejszych arsenatach atomowych musialby oznaczaé
przynajmniej czg$ciowo, samozagtade ludzkosci Jednakze zagrozenie dotyczy nie tylko tego,
co moga ludzie uczyni¢ ludziom przy pomocy srodkow, techniki militarnej. Dotyczy ono
réwniez wielu innych niebezpieczenstw, ktore sa produktem cywilizacji materialistycznej,
przyjmujacej — pomimo ,,humanistycznych” deklaracji — prymat rzeczy w stosunku do
osoby. Czlowiek wspotczesny stusznie si¢ leka, ze przy pomocy srodkow, zrodzonych na
gruncie takiej cywilizacji, poszczegolne jednostki, a takze cate sSrodowiska, wspdlnoty,
spotecznosci czy narody, mogq padac ofiarq przewagi innych jednostek, srodowisk czy
spotecznosci. Historia naszego stulecia daje pod dostatkiem na to przyktadéw. I mimo
wszystkich deklaracji na temat praw cztowieka, w wymiarze jego integralnej, to jest cielesnej
1 duchowej egzystencji, nie mozemy powiedzie¢, azeby przyktady te nalezaty tylko do
przesztosci.

Cztowiek stusznie si¢ Igka, ze moze pas¢ ofiara nacisku, ktéry pozbawi go wewngtrznej
wolnosci, mozliwosci wypowiadania prawdy, o jakiej jest przekonany, wiary, ktora wyznaje,
mozliwosci stuchania glosu sumienia, ktory wskazuje prawa droge jego postepowaniu. Srodki
bowiem techniczne, ktérymi dysponuje wspotczesna cywilizacja, nie tylko kryja w sobie
mozliwosci samozniszczenia na drodze konfliktu militarnego, ale takze mozliwosci
»pokojowego” ujarzmienia jednostek, srodowisk, catych spotecznosci i narodow, ktore z
jakiegokolwiek powodu moga uchodzi¢ za niewygodne tym, ktérzy dysponuja odno$nymi
srodkami i sa gotowi postugiwac si¢ nimi bez skruputow. Trzeba takze pamigtac, ze istnieja
wciaz jeszcze na $wiecie tortury, bezkarnie stosowane, ktorymi systematycznie postuguja si¢
wiadza jako narz¢dziem panowania lub politycznego ucisku.




Tak wigc obok §wiadomosci zagrozenia biologicznego rosnie $wiadomos$¢ innego
zagrozenia, ktore bardziej jeszcze niszczy to, co istotowo ludzkie, co najscislej zwiazane z
godnoscia osoby, z jej wewngtrznym prawem do prawdy i do wolnosci.

A to wszystko rozgrywa si¢ na rozleglym tle tego gigantycznego wyrzutu, ktorym dla ludzi
1 spoteczenstw zasobnych, sytych, zyjacych w dostatku, hotdujacych konsumpcji i uzyciu,
musi by¢ fakt, ze w tej samej rodzinie ludzkiej nie brak takich jednostek, takich grup
spotecznych, ktore glodujq. Nie brak matych dzieci, ktore umieraja z gtodu na oczach swoich
matek. Nie brak w r6znych czg$ciach $wiata, w roznych systemach spoteczno-
ekonomicznych, calych obszarow nedzy, uposledzenia, niedorozwoju. Ten fakt jest
powszechnie znany. Stan nierownosci pomigdzy ludzmi i ludami nie tylko si¢ utrzymuje, ale
powigksza. Wciaz wypada bytowac obok tych, ktorzy sa zasobni 1 obfituja, takim, ktorzy zyja
w niedostatku, ktorzy przymieraja w ngdzy, a czasem po prostu umieraja z gtodu; liczba tych
ostatnich idzie w miliony, w dziesiatki 1 setki milionéw. W zwiazku z tym 6w niepokoj
moralny musi si¢ jeszcze poglegbia¢. Najwidoczniej istnieje jakas gteboka wada, albo raczej
caty zesp6t wad, caly mechanizm wadliwy, u podstaw wspoétczesnej ekonomii, u podstaw
catej cywilizacji materialnej, ktory nie pozwala rodzinie ludzkiej oderwac si¢ niejako od
sytuacji tak radykalnie niesprawiedliwych.

Taki obraz $wiata wspolczesnego, w ktorym tak wiele jest zta zardwno fizycznego, jak
moralnego, $wiata uwiklanego w przeciwienstwa i napigcia, pelnego rownoczesnie zagrozen
skierowanych przeciw ludzkiej wolnosci, sumieniu, religii, thumaczy 6w niepokdj, ktory staje
si¢ udziatem wspotczesnego cztowieka. Niepokdj 6w zywia nie tylko ci, ktorzy sa
uposledzeni czy zniewoleni, ale takze ci, ktorzy korzystaja z przywilejow bogactwa, postepu
czy wiadzy. I chociaz nie brak i takich, ktorzy staraja si¢ nie widzie¢ przyczyn tego niepokoju
lub tez przeciwdziataja przy pomocy doraznych srodkéw, jakie oddaje w ich rece technika,
bogactwo czy wladza — to jednakze w glebszym ludzkim odczuciu niepokdj ow siega dalej
od wszystkich srodkow doraznych. Dotyczy on, jak na to trafnie wskazaly analizy Soboru
Watykanskiego II, podstawowych spraw catej ludzkiej egzystencji. Jest to niepokdj zwiazany
Z samym sensem istnienia czlowieka i catej ludzkos$ci — niepokdj siggajacy jakich$
decydujacych rozstrzygniec, ktore zdaja si¢ sta¢ przed rodzajem ludzkim.

12. Czy sprawiedliwo$¢ wystarcza?

12. Trudno nie stwierdzi¢, ze w $wiecie wspdlczesnym zostato rozbudzone na wielka skale
poczucie sprawiedliwosci. Z pewnoscia tez ono jeszcze bardziej uwydatnia to wszystko, co ze
sprawiedliwos$cia jest sprzeczne, zar6wno w stosunkach pomigdzy ludzmi, pomig¢dzy grupami
spotecznymi czy ,.klasami”, jak tez pomigdzy poszczegolnymi narodami, panstwami,
wreszcie systemami politycznymi, czy tez calymi tak zwanymi §wiatami. Ow gleboki i
wieloraki nurt, u podstaw ktorego swiadomos¢ wspodtczesnych ludzi postawita
sprawiedliwo$¢, Swiadczy o etycznym charakterze owych napigc i zmagan, ktore przenikaja
Swiat.

Kosciot dzieli z ludzmi naszych czasow owo glebokie, gorace pragnienie zycia pod kazdym
wzgledem sprawiedliwego Nie przestaje tez poddawacé uwadze licznych aspektow owe;j
sprawiedliwosci, o jaka chodzi w zyciu ludzi i spoteczenstw. Swiadczy o tym tak bardzo
rozbudowana na przestrzeni ostatniego wieku dziedzina katolickiej nauki spotecznej. W §lad
za nauczaniem idzie wychowywanie, czyli ksztaltowanie ludzkich sumien w duchu
sprawiedliwosci, a takze poszczegolne inicjatywy, zwlaszcza w dziedzinie apostolstwa
swieckich, ktore w tym duchu si¢ rozwijaja.

Trudno wszakze nie zauwazy¢, iz bardzo czgsto pogramy, ktore biorq poczqtek w idei
sprawiedliwosci, ktore maja shuzy¢ jej urzeczywistnieniu we wspotzyciu ludzi, ludzkich grup
1 spoteczenstw, ulegajq w praktyce wypaczeniu. Chociaz wigc w dalszym ciagu na tg¢ sama




ide¢ sprawiedliwosci si¢ powotuja, doswiadczenie wskazuje na to, ze nad sprawiedliwos$cia
wzigty gore inne negatywne silty, takie jak zawzigtos¢, nienawis¢ czy nawet okrucienstwo,
woweczas che¢ zniszczenia przeciwnika, narzucenia mu catkowitej zalezno$ci, ograniczenia
jego wolnosci, staje si¢ istotnym motywem dzialania: jest to sprzeczne z istota
sprawiedliwosci, ktora sama z siebie zmierza do ustalenia réwnosci i prawidlowego podziatu
pomigdzy partnerami sporu. Ten rodzaj naduzycia samej idei sprawiedliwosci oraz
praktycznego jej wypaczenia swiadczy o tym, jak dalekie od sprawiedliwosci moze stac si¢
dziatanie ludzkie, nawet jesli jest podj¢te w imig sprawiedliwo$ci. Nie na prozno Chrystus
wytykal swoim stuchaczom, wiernym nauce starego testamentu, owa postawg, ktora wykazata
si¢ w stowach: ,,0ko za oko 1 zab za zab” (Mt 5, 38). Byta to éwczesna forma wypaczenia
sprawiedliwosci. Formy wspotczesne ksztaltuja si¢ na jej przedtuzeniu. Wiadomo przeciez, ze
w imi¢ motywow rzekomej sprawiedliwosci (np. dziejowej czy klasowej) niejednokrotnie
niszczy si¢ drugich, zabija, pozbawia wolnosci, wyzuwa z elementarnych ludzkich praw.
Dos$wiadczenie przesziosci 1 wspolczesnosci wskazuje na to, ze sprawiedliwo$¢ sama nie
wystarcza, ze — Co wigcej — moze doprowadzi¢ do zaprzeczenia i zniweczenia siebie samej
jesli nie dopusci sig¢ do ksztaltowanie zycia ludzkiego w roznych jego wymiarach owej
glebszej mocy, jakq jest mitos¢. To przeciez doswiadczenie dziejowe pozwolito, miedzy
innymi, na sformutowanie twierdzenia: summum ius — summa iniuria. Twierdzenie to nie
deprecjonuje sprawiedliwosci, nie pomniejsza znaczenia porzadku na niej budowanego,
wskazuje tylko w innym aspekcie na t¢ sama potrzebg si¢ganie do glebszych jeszcze sit
ducha, ktére warunkuja porzadek sprawiedliwosci.

Majac przed oczyma obraz pokolenia, do ktorego nalezymy, Kosciot podziela niepokoj
tylu wspolczesnych ludzi. Musi poza tym niepokoi¢ upadek wielu podstawowych wartosci,
ktore stanowia niewatpliwe dobro nie tylko chrze$cijanskiej, ale po prostu ludzkiej
moralnosci, kultury moralnej — takich, jak poszanowanie dla zycia ludzkiego, i to juz od
chwili poczgcia, poszanowanie dla malzenstwa w jego jednosci nierozerwalnej, dla statosci
rodziny. Permisywizm moralny godzi przede wszystkim w t¢ najczulsza dziedzing zycia i
wspotzycia ludzi. W parze z tym idzie kryzys prawdy w stosunkach miedzyludzkich, brak
odpowiedzialnosci za stowo, czysto utylitarny stosunek do czlowieka, zatrata poczucia
prawdziwego dobra wspolnego 1 tatwos¢, z jaka ulega ono alienacji. Wreszcie desakralizacja,
ktoéra czesto przeradza si¢ w ,,dehumanizacje”. Czlowiek i spoteczenstwo, dla ktérego nic juz
nie jest ,,Swigte” — whbrew wszelkim pozorom — ulega moralnej dekadencji.

VI
MILOSIERDZIE BOGA
W POSLANNICTWIE KOSCIOLA

W relacji do takiego obrazu naszego pokolenia, ktory musi budzi¢ gleboki niepokdj, wracaja
do nas te stowa, jakie w momencie Wcielenia Syna Bozego odezwaly si¢ w Maryjnym
Magnificat: stowa mowiace o ,,mitosierdziu, ktore trwa z pokolenia na pokolenie”. Biorac
gleboko do serca wymowg tych natchnionych stow, przyktadajac je do wlasnych doswiadczen
i cierpien wielkiej rodziny ludzkiej, Kosciét naszej epoki musi u§wiadomié sobie szczeg6lna i
pogtebiona potrzebg tego, aby w catym swoim postannictwie swiadczy¢ o mitosierdziu Boga,
idac w tym po $ladach tradycji Starego i Nowego Przymierza, a nade wszystko samego Jezusa
Chrystusa i Jego Apostotow. Kosciot winien dawaé $wiadectwo mitosierdziu Boga
objawionemu w Chrystusie, w catym Jego mesjanskim postannictwie, przede wszystkim
wyznajqc je jako zbawcza prawdg wiary 1 zycia z wiary, z kolei starajqc sie wprowadzac je i
wciela¢ w zZycie zarbwno wlasnych wyznawcow, jak tez w miar¢ mozliwosci wszystkich ludzi
dobrej woli. Wreszcie Ko$ciot — wyznajac mitosierdzie 1 nie odstgpujac od niego w zyciu —




ma prawo i obowiazek odwotywac¢ si¢ do mitosierdzia Bozego, wzywajqc go wobec
wszystkich przejawow zta fizycznego 1 moralnego, wobec wszystkich zagrozen, ktore tak
bardzo ciaza nad catym horyzontem zycia wspolczesnej ludzkosci.

13. Kosciol wyznaje milosierdzie Boga i glosi je

13. Mitosierdzie Boze winien Ko$cidt wyznawac i glosic¢ je w catej prawdzie tego, co mowi
nam o nim Objawienie. W poprzednich fragmentach niniejszego tekstu staratem sig
zarysowac przynajmniej zreby tej prawdy, ktora znajduje tak bogaty wyraz w catym Pismie
Swietym oraz Swietej Tradycji. W codziennym zyciu Kosciota rozbrzmiewa jakby
nieustajace echo tej wyrazonej w Biblii prawdy o mitosierdziu Boga poprzez liczne czytania
Swigtej liturgii. Autentyczny zmyst wiary Ludu Bozego idzie za tym, jak $wiadcza liczne
przejawy poboznosci osobistej 1 spotecznej. Trudno bytoby z pewnos$cia wyliczy¢ 1 zebrac
wszystkie te przejawy, gdyz najwigksza ich czg$¢ znajduje swoj zywy zapis w ukryciu
ludzkich serc 1 sumien. Jesli niektorzy teologowie twierdza, ze milosierdzie jest najwigkszym
wsrod przymiotéw 1 doskonatosci samego Boga, to Biblia, Tradycja i cate zycie z wiary Ludu
Bozego, dostarcza z pewnos$cia swoistego pokrycia dla tego twierdzenia. Nie chodzi tutaj o
doskonato$¢ samej niezglgbionej istoty Boga w tajemnicy samego Bdstwa, ale o doskonalo$é
i przymiot, w ktorym cztowiek z cata wewngtrzna prawda swej egzystencji szczeg6lnie blisko
1 szczegolnie czesto spotyka si¢ z zywym Bogiem. Stosownie do owych stow, jakie Chrystus
wypowiedzial do Filipa (por. J 14, 9 n.), ,,widzenie Ojca” — ,,widzenie” Boga przez wiar¢ —
znajduje w spotkaniu wlasnie z Jego mitosierdziem jakis szczegdlny moment wewngtrzne;j
prostoty i prawdy. Jest ona podobna do tej prostoty i prawdy, jaka znajdujemy w
przypowiesci o synu marnotrawnym.

,,Kto Mnie zobaczyt, zobaczyt takze i Ojca” (tamze). Ko$cidt wyznaje mitosierdzie Boga
samego, Kosciot nim zyje w swoim rozlegtym do$wiadczeniu wiary, a takze i w swoim
nauczaniu — wpatrujac si¢ wciaz w Chrystusa, koncentrujac si¢ na Nim, na Jego zyciu i
Ewangelii, na Jego krzyzu i zmartwychwstaniu, na catej Jego tajemnicy. Wszystko, co sktada
si¢ na ,,widzenie” Chrystusa w zywej wierze i nauczaniu Kosciola, przybliza nas do
»widzenia Ojca” w §wigtosci Jego mitosierdzia. W sposob szczegolny zdaje si¢ Kosciot
wyznawa¢ milosierdzie Boga i oddawac¢ mu czes$¢, zwracajac si¢ do Chrystusowego Serca;
wlasnie bowiem zblizenie do Chrystusa w tajemnicy Jego Serca pozwala nam zatrzymac si¢
w tym niejako centralnym a zarazem po ludzku najtatwiej dostgpnym punkcie objawiania
mitosiernej mitosci Ojca, ktdre stanowito centralng tres¢ mesjanskiego postannictwa Syna
Czlowieczego.

Kosciol zyje swoim autentycznym zyciem, kiedy wyznaje i glosi mitosierdzie —
najwspanialszy przymiot Stwoércy i Odkupiciela — i kiedy ludzi przybliza do
Zbawicielowych zdrojow mitosierdzia, ktorych jest dyspozytariuszem i szafarzem. Ogromne
znaczenie ma w tej dziedzinie stale rozwazanie stowa Bozego, a nade wszystko §wiadome 1
dojrzate uczestnictwo w Eucharystii oraz w sakramencie pokuty i pojednania. Eucharystia
przybliza nas zawsze do tej mitosci, ktora jest potgzniejsza niz Smier¢; ilekro¢ bowiem
spozywamy ten chleb albo pijemy kielich, nie tylko gtosimy $mier¢ Odkupiciela, ale takze
wspominamy Jego zmartwychwstanie i oczekujemy Jego przyj$cia w chwale (por. 1 Kor 11,
26; aklamacja w Mszale Rzymskim). Sam obrzed eucharystyczny, sprawowany na pamiatke
Tego, ktory w swym mesjanskim postannictwie objawil nam swego Ojca przez stowo i krzyz,
Swiadczy o tej niewyczerpalnej mifosci, moca ktorej pragnie On stale taczy¢ si¢ z nami 1
jednoczy¢, wychodzac na spotkanie wszystkich ludzkich serc. Droge za$ do tego spotkania i
zjednoczenia toruje kazdemu — nawet woéwczas, gdy ciaza na nim wielkie winy —
sakrament pokuty i pojednania. W sakramencie tym kazdy cztowiek moze w sposob
szczegolny doswiadczy¢ mitosierdzia, czyli tej mitoSci, ktdra jest potezniejsza niz grzech.




Byta juz o tym mowa w Encyklice Redemptor hominis, chyba jednakze wypadnie jeszcze
osobno powrdci¢ do tego podstawowego tematu.

Wtasnie dlatego, ze w swiecie, ktory Bog tak umitowal, ,,ze Syna swego Jednorodzonego
dat” (J 3, 16), istnieje grzech, Bog, ktory ,,jest mitoscia” (1 J 4, 16), nie moze objawia¢ sie
inaczej niz jako mitosierdzie. Milosierdzie odpowiada nie tylko najglgbszej prawdzie owej
milosci, jaka jest Bog (i ktora jest Bogiem), ale takze catej wewngtrznej prawdzie cztowieka i
Swiata, ktory jest jego doczesna ojczyzna.

Mitosierdzie samo w sobie, jako doskonatos$¢ nieskonczonego Boga, jest rowniez
nieskonczone. Nieskonczona wigc 1 niewyczerpana jest tez gotowos¢ Ojca w przyjmowaniu
synow marnotrawnych wracajacych do Jego domu. Nieskoriczona jest gotowosc i moc
przebaczania, majac swe stale pokrycie w niewystowionej wartoéci ofiary Syna. Zaden
grzech ludzki nie przewyzsza tej mocy ani jej nie ogranicza. Ograniczy¢ ja moze tylko od
strony cztowieka brak dobrej woli, brak gotowos$ci nawrocenia, czyli pokuty, trwanie w
oporze i sprzeciwie wobec taski 1 prawdy, a zwlaszcza wobec §wiadectwa krzyza i
zmartwychwstania Chrystusowego.

I dlatego tez Kosciot wyznaje i glosi nawrdcenie. Nawrocenie do Boga zawsze polega na
odnalezieniu mitosierdzia, czyli owej mitoSci, ktora cierpliwa jest i taskawa (por. 1 Kor 13, 4)
na miarg Stworcy 1 Ojca — mitosci, ktorej ,,Bog 1 Ojciec Pana naszego Jezusa Chrystusa” (2
Kor 1, 3) jest wiemy az do ostatecznych konsekwencji w dziejach przymierza z cztowiekiem:
az do krzyza — czyli do $mierci i zmartwychwstania swojego Syna. Nawrocenie do Boga jest
zawsze owocem ,,odnalezienia” tego Ojca, ktory bogaty jest w mitosierdzie.

Prawdziwe poznanie Boga milosierdzia, Boga mitosci taskawej, jest statym i
niewyczerpalnym zrédlem nawrdcenia, nie tylko jako doraznego aktu wewngtrznego, ale jako
stalego usposobienia, jako stanu duszy. Ci, ktoérzy w taki sposéb poznaja Boga, w taki sposob
Go ,,widza”, nie moga zy¢ inaczej, jak stale sie do Niego nawracajac. Zyja wiec in statu
conversionis — a ten stan wyznacza najglebszy nurt pielgrzymowania kazdego cztowieka na
ziemi in statu viatoris. Jak wida¢, Kosciot wyznaje mitosierdzie Boga objawione w
Chrystusie ukrzyzowanym i zmartwychwstalym nie tylko stowem swego nauczania, ale nade
wszystko najglebszym pulsem zycia catego Ludu Bozego. A przez to §wiadectwo zycia
Kosciot spelnia wtasciwe Ludowi Bozemu postannictwo, ktore jest uczestnictwem i1 poniekad
kontynuacja mesjanskiego postannictwa samego Chrystusa.

Kosciot wspotczesny ma glgboka swiadomos¢ tego, ze tylko w oparciu o mitosierdzie
Boga samego bgdzie mogl spetnié te zadania, ktére wynikaja z nauki Soboru Watykanskiego
I, a nade wszystko zadania ekumeniczne majace na celu zjednoczenie wszystkich
wyznawcOw, Chrystusa. Podejmujac wielorakie starania w tym kierunku, Kosciot wyznaje z
cata pokora, zZe tylko ta mitos¢, ktora jest wigksza od stabosci ludzkich podziatow, moze
ostatecznie sprawic¢ owq jednosc, o ktora sam Chrystus modlit si¢ do Ojca i o ktora nie
przestaje prosic za nas ,,w btaganiach, ktorych nie mozna wyrazi¢ stowami” (Rz 8, 26).

14. Kosciol stara si¢ czyni¢ milosierdzie

14. Jezus Chrystus ukazal, ze czlowiek nie tylko doswiadcza 1 ,,dostgpuje” mitosierdzia Boga
samego, ale takze jest powotany do tego, azeby sam ,,czynit”” mitosierdzie drugim:
,,Blogostawieni mitosierni, albowiem oni mitosierdzia dostapia” (Mt 5, 7). Ko$ciot znajduje w
tych stowach wezwanie do czynu i stara si¢ ,,czyni¢ mitosierdzie”. Jesli wszystkie
btogostawienstwa z kazania na gorze wskazuja droge nawrocenia, przemiany zycia, to
btogostawienstwo mitosiernych jest pod tym wzgledem szczegdlnie wymowne. Cztowiek
dociera do mitosiernej mitosci Boga, do Jego mitosierdzia o tyle, o ile sam przemienia si¢
wewngetrznie w duchu podobnej mitosci w stosunku do bliznich.




Ten najistotniej ewangeliczny proces nie jest tylko jednorazowym przetomem duchowym,
ale calym stylem zycia, istotna wlasciwos$cia chrzescijanskiego powotania. Polega ono na
statym odkrywaniu i wytrwatym, pomimo wszystkich trudnosci natury psychologicznej czy
spotecznej, urzeczywistnianiu mifosci jako sily jednoczqcej i dzwigajqcej zarazem: mitosci
mitosiernej, ktora jest ze swojej istoty mitoscia tworcza. Mito$¢ milosierna we wzajemnych
stosunkach ludzi nigdy nie pozostaje aktem czy tez procesem jednostronnym. Nawet w
wypadkach, w ktorych wszystko zdawatoby si¢ wskazywac na to, ze jedna strona tylko
obdarowuje, daje — a druga tylko otrzymuje, bierze — (jak np. w wypadku lekarza, ktory
leczy, nauczyciela, ktory uczy, rodzicow, ktorzy utrzymuja i wychowuja swoje dzieci,
ofiarodawcy, ktory §wiadczy potrzebujacym), w istocie rzeczy zawsze rOwniez i ta pierwsza
strona jest obdarowywana. A w kazdym razie takze i ten, ktory daje, moze bez trudu odnalez¢
siebie w pozycji tego, ktory otrzymuje, ktory zostaje obdarowany, ktory doznaje mitosci
mitosiernej, owszem, doznaje milosierdzia.

Tutaj Chrystus ukrzyzowany jest dla nas najwyzszym wzorem, natchnieniem, wezwaniem.
W oparciu o ten przejmujqcy wzor mozemy z cala pokora okazywac mitosierdzie drugim
wiedzac, ze on przyjmuje je jako okazane sobie samemu (por. Mt 25, 35-40). W oparciu o ten
wzOr musimy tez stale oczyszcza¢ wszelkie nasze dziatania 1 wszelkie intencje dziatan, w
ktorych mitosierdzie bywa rozumiane i praktykowane w sposob jednostronny: jako dobro
czynione drugim. Tylko woéwczas bowiem jest ono naprawde aktem mitosci milosiernej, gdy
swiadczac je, zywimy glebokie poczucie, iz rownoczesnie go doznajemy ze strony tych,
ktérzy je od nas przyjmuja. Jesli tej dwustronnosci, tej wzajemnosci brak, wowczas czyny
nasze nie sa jeszcze prawdziwymi aktami mitosierdzia. Wowczas nie dokonalo si¢ jeszcze w
pelni to nawrocenie, ktorego droge ukazal nam Chrystus swoim stowem i przyktadem az po
krzyz; wowczas tez nie uczestniczymy jeszcze catkowicie we wspaniatym zrodle mitosci
mitosiernej, ktore zostalo nam przez Niego objawione.

Tak wigc droga, jaka ukazat nam Chrystus w kazaniu na gorze poprzez blogostawienstwo
mitosiernych, jest o wiele bogatsza od tego, co nieraz w obiegowych sadach ludzkich
styszymy na temat mitosierdzia. Sady te uznaja mitosierdzie jako akt czy proces
jednostronny, ktory zaktada i pozostawia dystans pomigdzy czyniacym je a doznajacym go,
pomiedzy dobroczynca a dobro-biorca. I stad dazenie i zadanie, azeby stosunki miedzyludzkie
i spoteczne wyzwala¢ od mitosierdzia, a opiera¢ na samej sprawiedliwosci. Jednakze owe
sady o mitosierdziu nie dostrzegaja tego podstawowego zwiazku pomigdzy mitosierdziem a
sprawiedliwoscia, o jakim mowi cata tradycja biblijna, a nade wszystko mesjanskie
postannictwo Jezusa Chrystusa. Autentyczne mitosierdzie jest jakby glebszym Zrodtem
sprawiedliwosci. Jesli ta ostatnia sama z siebie zdolna jest tylko rozsadza¢ pomigdzy ludzmi,
rozdzielajac wsrod nich przedmiotowe dobra stuszna miara, to natomiast mitos¢, i tylko
mito$¢ (takze owa taskawa mitos¢, ktora nazywamy ,,mitosierdziem”) zdolna jest przywracaé
cztowieka samemu cztowiekowi.

Autentycznie chrzescijanskie mifosierdzie jest zarazem jakby doskonalszym wcieleniem
»Zrownania” pomigdzy ludzmi, a wigc takze i doskonalszym wcieleniem sprawiedliwosci, 0
ile ta w swoich granicach dazy rowniez do takiego zrownania. Jednakze ,,zrownanie” przez
sprawiedliwos¢ zatrzymuje si¢ w kregu dobr przedmiotowych zwiazanych z cztowiekiem,
podczas gdy mito$¢ i mitosierdzie sprawiaja, iz ludzie spotykaja si¢ ze sobg w samym tym
dobru, jakim jest czlowiek z wlasciwa mu godnos$cia. ROwnoczesnie ,,zrownanie” ludzi przez
mito$¢ ,taskawa i cierpliwa” (por. 1 Kor 13, 4) nie stanowi zatarcia roznic: ten, kto daje —
daje tym bardziej, gdy réwnocze$nie czuje si¢ obdarowany przez tego, kto przyjmuje jego
dar; ten za$, kto umie przyja¢ ze §wiadomoscia, ze i on rowniez przyjmujac, Swiadczy dobro,
ze swej strony stuzy wielkiej sprawie godnos$ci osoby, ktora najglgbiej moze jednoczy¢ ludzi
pomigdzy soba.




Tak wigc mitosierdzie stale si¢ nicodzownym czynnikiem ksztaltujqcym stosunki
wzajemne pomigdzy ludzmi w duchu najgtebszego poszanowania wszystkiego, co ludzkie
oraz wzajemnego braterstwa. Nie sposob osiagnac takiej wigzi pomigdzy ludzmi, jesli te
stosunki wymierzymy tylko miara samej sprawiedliwo$ci. Musi ona w kazdym zasiggu
miedzyludzkich stosunkéw doznawac jakby dogtebnej ,, korekty” ze strony owej mitosci,
ktora — jak glosi $w. Pawet — jest ,,faskawa” 1 ,,cierpliwa”, czyli innymi stowy: nosi
znamiona mitosci mitosiernej, tak istotne dla Ewangelii i chrzescijanstwa. Przypomnijmy
jeszcze, ze owa mifosierna mitos¢ oznacza takze te serdeczna tkliwosé i czutosé, ktora tak
wyraziscie przemawia do nas ze stow przypowiesci o synu marnotrawnym (por. £k 15, 11-
32), a szczegblnie o owcy czy o drachmie zagubionej (por. £k 15, 1-10). I dlatego tez owa
mito$¢ mitosierna jest szczegdlnie nieodzowna w stosunkach pomigdzy najblizszymi,
pomigdzy malzonkami, pomigdzy rodzicami i dzie¢mi, pomig¢dzy przyjacidimi, jest
nieodzowna w wychowaniu i duszpasterstwie.

Jednakze zasigg jej tutaj sig nie konczy. Jesli Pawet VI wielokrotnie wskazywat na
»cywilizacje¢ mitosci” 12 jako na cel, do ktoérego winny zmierza¢ wszelkie wysitki w
dziedzinie spotecznej i kulturalnej, a takze ekonomicznej i politycznej, to wypada z kolei
powiedzie¢, ze osiagnigcie tego celu nigdy nie bedzie mozliwe, jezeli w naszych koncepcjach
i realizacjach dotyczacych tych rozlegtych i ztozonych dziedzin ludzkiego wspotzycia
bedziemy si¢ zatrzymywac przy zasadzie ,,0ko za oko i zab za zab” (Mt 5, 38), a nie
postaramy sig jej zasadniczo przetworzy¢ i uzupetni¢ innym duchem. W tym kierunku
prowadzi nas tez niewatpliwie Sobdr Watykanski II, gdy tyle razy mowiac o potrzebie
tworzenia swiata ,, bardziej ludzkiego” 13 — misj¢ KoSciola w §wiecie wspotczesnym
upatruje wlasnie w realizacji tego zadania. Ow ludzki §wiat nie moze stawaé si¢ bardziej
ludzkim, jesli nic wprowadzimy w wieloraki zakres stosunkéw migdzyludzkich, a takze
stosunkéw spolecznych, wraz ze sprawiedliwo$cia, owej ,,mitosci mitosierne;j”, ktora stanowi
mesjanskie orgdzie Ewangelii.

Ow ludzki §wiat moze stawac si¢ ,,bardziej ludzkim” tylko wowczas, gdy we wzajemne
stosunki, ktore ksztattuja jego moralne oblicze, wprowadzimy moment przebaczenia, tak
istotny dla Ewangelii. Przebaczenie §wiadczy o tym, ze w Swiecie jest obecna mifos¢
potezniejsza niz grzech. Przebaczenie tez stanowi podstawowy warunek pojednania — nie
tylko w stosunku Boga do czlowieka, ale takze w stosunkach wzajemnych pomig¢dzy ludzmi.
Swiat, z ktorego wyeliminujemy przebaczenie, moze by¢ tylko $wiatem zimnej, bezwzglednej
sprawiedliwosci, w imig ktorej kazdy bedzie dochodzit swych praw w stosunku do drugiego,
a drzemiace w cztowieku egoizmy réznego gatunku moga albo zamieni¢ Zycie 1 wspolzycie
ludzi w system ucisku stabszych przez silniejszych, albo tez w areng nieustannej walki
jednych przeciw drugim.

Dlatego tez Ko$ciodt za swoj naczelny obowiazek na kazdym, a zwlaszcza na
wspotczesnym etapie dziejow, musi uznac gloszenie i wprowadzenie w Zycie tajemnicy
mitosierdzia objawionej do konca w Jezusie Chrystusie. Tajemnica ta stanowi nie tylko dla
samego Kosciota jako wspolnoty widzacych, ale takze poniekad dla wszystkich ludzi, zrédto
zycia innego niz to, jakie moze zbudowac cztowiek pozostawiony samym sitom dziatajacej w
nim trojakiej pozadliwosci (por. 1 J 2, 16). To w imig tej wlasnie tajemnicy Chrystus uczy nas
stale przebaczenia. Ile razy powtarzamy stowa tej modlitwy, ktérej On sam nas nauczyt,
prosimy ,,odpus¢ nam nasze winy, jako i my odpuszczamy naszym winowajcom”, tym, ktorzy
przeciw, nam zawinili (Mt 6, 12). Trudno wrecz wypowiedzie¢, jak glebokie jest znaczenie
postawy, ktora te stowa wyrazaja soba 1 ksztattuja. Ile one moéwia kazdemu cztowiekowi o
drugim cztowieku, a zarazem i o nim samym! Swiadomog¢, Ze jestesmy zwykle wzajemnie
wobec siebie dluznikami, idzie w parze z wezwaniem do tej braterskiej solidarnosci, ktorej
$w. Pawet dat wyraz w zwigzlym wezwaniu: ,,Jeden drugiego brzemiona noscie” (Ga 6, 2).
Jakaz w tym zawiera si¢ lekcja pokory wobec cztowieka rownocze$nie blizniego i siebie




samego — jakaz szkota dobrej woli wspodtzycia na kazdy dzien i w r6znych warunkach
naszego bytowania! Gdybysmy odrzucili t¢ lekcje — c6zZ pozostatoby z jakiegokolwiek
,humanistycznego” programu zycia i wychowania?

Chrystus tak bardzo nalega na konieczno$¢ przebaczania drugiemu, ze Piotrowi
pytajacemu, do ilu razy winien jest przebaczy¢ blizniemu, wskazuje symboliczna cyfre:
»siedemdziesiat siedem razy” (Mt 18, 22), chcac przez to powiedzie¢, ze powinien umiec
przebacza¢ kazdemu za kazdym razem. Oczywiscie, ze to tak szczodrze wymagane
przebaczenie nie niweczy obiektywnych wymagan sprawiedliwosci. Whasciwie rozumiana
sprawiedliwos$¢ stanowi poniekad cel przebaczenia. W zadnym miejscu or¢dzia
ewangelicznego ani przebaczenie, ani tez mitosierdzie jako jego zrodto, nie oznacza
poblazliwosci wobec zta, wobec zgorszenia, wobec krzywdy czy zniewagi wyrzadzone;j. .
W kazdym wypadku naprawienie tego zla, naprawienie zgorszenia, wyréwnanie krzywdy,
zados$¢uczynienie za zniewagg, jest warunkiem przebaczenia.

Tak wigc podstawowa struktura sprawiedliwosci wkracza zawsze na obszar milosierdzia.
To ostatnie posiada jednakze moc wypelnienia sprawiedliwosci nowa trescia. Tresc ta
najprosciej 1 najpetniej uwydatnia si¢ w przebaczeniu. Ono bowiem ukazuje, iz poza catym
procesem ,,wyrownawczym’” czy tez ,,rozejmowym’”, ktory wiasciwy jest dla same;j
sprawiedliwos$ci, dochodzi do gltosu mito$¢, czyli afirmacja cztowieka. Spetienie za$
warunkow sprawiedliwosci jest nade wszystko nieodzowne, azeby ta milo$¢ mogta niejako
odstoni¢ swoje oblicze. Tak jak na to juz zwracaliSmy uwage przy analizie przypowiesci o
synu marnotrawnym, ten, kto przebacza i ten, ktory dostepuje przebaczenia, spotykaja si¢ z
soba w jednym zasadniczym punkcie: tym punktem jest godnos$¢, czyli istotna warto$¢
cztowieka, ktora nie moze by¢ zagubiona, ktdrej potwierdzenie czy odnalezienie stanowi tez
zrodlo najwickszej radosci (por. £k 15, 32).

Kosciot przeto stusznie uwaza za swoja powinnos$é, za powinno$¢ swojego postannictwa,
strzec prawdziwosci przebaczenia w zyciu i postepowaniu, w wWychowaniu i duszpasterstwie.
Strzeze za$ nie inaczej, jak strzegac tego zrodia — czyli tajemnicy mitosierdzia Boga samego
objawionej w Jezusie Chrystusie.

U podstaw postannictwa Kosciota w tych wszystkich dziedzinach, o jakich méwia tak
liczne wskazania ostatniego Soboru oraz cate wielowiekowe doswiadczenie apostolstwa,
znajduje sig nie co innego, jak tylko owo czerpanie ze zdrojéw zbawienia (por. 1z 12, 3), ktore
wyznacza wielorakie kierunki postannictwa Kos$ciota w Zyciu poszczegolnych chrzescijan,
poszczegolnych wspolnot, a takze catej wielkiej spotecznosci Ludu Bozego. Nie moze ono
by¢ spetnienie inaczej jak tylko w duchu tego ubdstwa do jakiego wezwat nas Pan swoim
stowem i przyktadem: ,,Darmo otrzymaliscie, darmo dawajcie” (Mt 10, 8), aby na tych
wszystkich drogach zycia 1 postugiwania Kosciota, poprzez ewangeliczne ubostwi stug i
szafarzy oraz catego ludu, ktory daje swiadectwo ,,wielkim dzietom” swojego Pana, objawit
si¢ tym bardziej Bog ,,bogaty w mitosierdzie”.

12 Por. np. PAWEL VI, Przeméwienie na zakonczenie Roku Swigtego (25 grudnia 1975 r.): Insegnamenti di Paolo VI,
XI11(1975) 1568.

13 Por. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspolczesnym Gaudium et spes, 40: AAS 58(1966) 1057-
1059; PAWEL VI, Adhort. apost. Paterna cum benevolentia, 1. 6: AAS 67(1975) 7-9; 17-23.

Vi
MODLITWA KOSCIOEA NASZYCH CZASOW

15. Kosciol odwoluje si¢ do Milosierdzia Bozego




15. Kosciot glosi prawdg o mitosierdziu Boga objawiona w ukrzyzowanym i
zmartwychwstalym Chrystusie 1 wyznaje ja na rézne sposoby. Koscidt stara si¢ rowniez
czyni¢ milosierdzie ludziom przez ludzi, widzac w tym nicodzowny warunek zabiegdéw o
lepszy, ,,bardziej ludzki” $wiat dnia dzisiejszego i jutrzejszego. Jednakze w zadnym czasie, w
zadnym okresie dziejow — a zwlaszcza w okresie tak przelomowym jak nasz — Kosciot nie
moze zapomnie¢ o modlitwie, ktora jest wotaniem o mitosierdzie Boga wobec wielorakiego
zla, jakie ciazy nad ludzkoscia, 1 jakie jej zagraza. To wlasnie jest podstawowym prawem i
zarazem powinnos$cia Kosciota w Jezusie Chrystusie. Jest ono prawem i powinno$cia
Kosciota wobec Boga, a zarazem w stosunku do ludzi. Im bardziej Swiadomos¢ ludzka,
ulegajac sekularyzacji, traci poczucie sensu samego stowa ,,milosierdzie” — im bardziej,
oddalajac si¢ od Boga, oddala si¢ od tajemnicy mitosierdzia — tym bardziej Kosciél ma
prawo i obowiqzek odwotywac si¢ do Boga mitosierdzia ,,wotaniem wielkim” (por. Hbr 5, 7).
Takim ,,wielkim wotaniem” winno by¢ wotanie Kosciota naszych czaséw do Boga o
milosierdzie, ktorego pewnos¢ glosi on 1 wyznaje w Chrystusie ukrzyzowanym i
zmartwychwstalym — czyli w tajemnicy paschalnej. Tajemnica ta niesie w sobie
najpetniejsze objawienie mitosierdzia — czyli tej mito$ci, ktora jest potgzniejsza od $Smierci,
potezniejsza od grzechu i zta kazdego — mitosci, ktora dzwiga cztowieka z najglebszych
upadkéw 1 wyzwala z najwigkszych zagrozen.

Cztowiek wspotczesny czuje te zagrozenia. To, co powyzej zostato powiedziane na ten
temat, jest tylko skromnym zarysem. Cztowiek wspoiczesny pyta nieraz z glgbokim
niepokojem o rozwiazanie straszliwych napig¢, ktore spigtrzyty si¢ w §wiecie i zalegly
pomiedzy ludzmi.

A jesli nieraz nie odwaza sie juz wypowiedzie¢ tego stowa ,, milosierdzie ” albo nie znajduje
dla niego pokrycia w swojej $wiadomos$ci, wypranej z tre$ci religijnej, to tym bardziej trzeba,
azeby Kosciot wypowiedziat to stowo w imieniu nie tylko wlasnym, ale takze w imieniu
wszystkich ludzi wspotczesnych.

I stad tez trzeba, azeby wszystko to, co zostato powiedziane w tym dokumencie na temat
milosierdzia, zamienilo si¢ 1 zamieniato sie stale w zarliwg modlitwe: w wolanie o
milosierdzie na miarg potrzeb i zagrozen czlowieka w §wiecie wspotczesnym. To wolanie
niech bedzie wypefnione calq ta prawdq o mitosierdziu, jaka znalazta tak bogaty wyraz w
Pismie Swietym, Tradycji i autentycznym zyciu z wiary tylu pokolen Ludu Bozego.
Odwotujmy si¢ w nim tak jak prorocy do Boga, ktory nie moze ,,brzydzi¢ si¢ tym, co
stworzyl” (por. Mdr 11, 24; Ps 145 [144], 9; Rdz 1, 31), do Boga, ktory jest wierny sobie
samemu, swemu ojcostwu i swojej mitosci. I tak jak prorocy, odwotujmy si¢ do tej mitosci,
ktéra ma cechy macierzynskie — 1 na podobienstwo matki idzie za kazdym dzieckiem, za
kazda zbtakana owca, choc¢by tych zblakan byto miliony, cho¢by nieprawos¢ przewazata w
swiecie nad uczciwoscia, choéby ludzkos¢ zastugiwata za swoje grzechy na jakis
wspotczesny ,,potop”, tak jak kiedys zastuzyto nan pokolenie Noego. Odwotujmy si¢ wigc do
takiej ojcowskiej mitosci, jaka objawil nam Chrystus w swym mesjanskim postannictwie,
ktoéra znalazta swoj ostateczny wyraz w Jego krzyzu, w Jego mece 1 zmartwychwstaniu!
Odwotujmy si¢ do Boga przez Chrystusa, pamigtni owych stow z Maryjnego Magnificat,
ktoére oglosity ,,mitosierdzie z pokolenia na pokolenie”! Wotajmy o mitosierdzie Boga samego
dla wspotczesnego pokolenia! Niech Kosciol, ktéry na podobienstwo Maryi stara si¢ by¢
réwniez matka ludzi w Bogu, wypowie w tej modlitwie cata macierzynska troske, a zarazem
t¢ ufna mitos¢, z ktorej rodzi sig najgorgtsza potrzeba modlitwy.

Wotamy przeciez kierujqc sie tq wiarq, nadziejq i mitosciq, ktora Chrystus zaszczepit w
naszych sercach. Jest to rownocze$nie mitos¢ do Boga, ktorego cztowiek wspolczesny nieraz
tak bardzo oddalit od siebie, uczynit sobie obcym, gloszac na rézne sposoby, ze jest mu
,hiepotrzebny”. Jest to wigc mitos¢ do Boga, ktorego obrazg-odepchnigeie przez cztowieka
wspotczesnego czujemy gleboko, gotowi wola¢ wraz z Chrystusem na krzyzu: ,,Ojcze,




przebacz im, bo nie wiedza, co czynia” (£k 23, 34). 1 jest to rOwnoczesnie mitos¢ do ludzi, do
wszystkich ludzi bez wyjatku 1 bez Zzadnego podziatu: bez réznicy ras, kultur, jezykow,
$wiatopogladéw. Bez podziatu na przyjaciot i wrogoéw. Jest to mitosé do ludzi — i pragnienie
wszelkiego prawdziwego dobra dla kazdego z nich i dla ludzkiej wspolnoty, dla kazde;j
rodziny, narodu, dla kazdej grupy spotecznej, dla mtodziezy, dorostych i rodzicow, dla
starych i chorych — dla wszystkich bez wyjatku. Jest to mito$¢, czyli troska o to, azeby
zabezpieczy¢ wszelkie prawdziwe dobro kazdego, a uchyli¢ 1 odsuna¢ wszelkie zto.

I jesli ktokolwiek ze wspolczesnych nie podziela tej wiary 1 nadziei, ktora kaze mi jako
studze Chrystusa 1 szafarzowi tajemnic Bozych (por. 1 Kor 4, 7) wota¢ w tej godzinie dziejow
o mitosierdzie Boga samego dla ludzkosci, to niech zrozumie bodaj motyw owej troski
podyktowanej mitosciq cztowieka i wszystkiego, co ludzkie, a co w odczuciu tak bardzo wieli
wspotczesnych jest zagrozone wielkim niebezpieczenstwem. Ta sama tajemnica Chrystusa,
ktoéra odstaniajac przed nami wielki powotanie czlowieka kazata proklamowac¢ w Encyklice
Redemptor hominis jego niezwykta godnos¢, kaze rownoczesnie glosi¢ mitosierdzie jako
mitosierng mito$¢ Boga, objawiona w tajemnicy Chrystusa. [ kaze tez do tego mitosierdzi
odwotywac sig, wzywac¢ go na naszym trudnym i przelomowym etapie dziejow Kosciota i
Swiata, kiedy zblizamy si¢ do konca drugiego Tysiaclecia.

W imig Jezusa Chrystusa ukrzyzowanego i zmartwychwstatego, w duchu Jego
mesjanskiego postannictwa, ktore trwa w dziejach ludzkosci, podnosimy nasz gtos i btagamy,
aby raz jeszcze na tym etapie dziejow objawila si¢ owa Mitos¢, ktora jest w Ojcu, aby za
sprawa Syna i Duch Swigtego okazala si¢ obecna w naszym wspotczesnym $wiecie i
potezniejsza niz zto: potezniejsza niz grzech 1 Smier¢. Blagamy za posrednictwem tej, ktora
nie przestaje glosi¢ ,,mitosierdzia z pokolenia na pokolenie”, a takze tych wszystkich, na
ktorych wypehity si¢ juz do konca stowa z kazania na gorze: ,,.Blogostawieni mitosierni,
albowiem oni mitosierdzia dostapia” (Mt 5, 7).

Podejmujac wielkie zadanie realizacji Soboru Watykanskiego 11, w ktorym stusznie
mozemy upatrywac jakby nowy etap autorealizacji Kosciota na miarg epoki, w jakiej wypadto
nam zy¢, tenze Kosciof stale musi kierowac si¢ petna §wiadomoscia, iz w tym dziele nie
wolno mu pod zadnym warunkiem zatrzymac si¢ na sobie samym. Racjq jego bytu jest
bowiem objawiaé¢ Boga, tego Ojca, ktory pozwala nam ,,widzie¢” siebie w Chrystusie (por. J
14, 9). Im wigkszy za$ moze by¢ opdr dziejow ludzkich, im wigksza obco$¢ ziemskich
cywilizacji, im wigksza miara negacji Boga w ludzkim §wiecie, tym wigksza w gruncie rzeczy
bliskos$¢ tej tajemnicy, ktora — ukryta w Bogu przed wiekami — w czasie stala si¢ udziatlem
cztowieka w Jezusie Chrystusie.

Z moim Apostolskim Blogostawienstwem.
W Rzymie, u Sw. Piotra, dnia 30 listopada 1980 r., w pierwszq niedziele Adwentu, w trzecim
roku mojego Pontyfikatu.

Jan Pawel 11, papiez




3. ENCYKLIKA "LABOREM EXERCENS"

I. WPROWADZENIE s.62
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ENCYKLIKA LABOREM EXERCENS

O pracy ludzkiej (z okazji 90. rocznicy encykliki Rerum novarum)
w ktorej zwraca sie do czcigodnych braci w biskupstwie, do kaptanéw, do rodzin zakonnych,

do drogich synow i corek Kosciota oraz do wszystkich ludzi dobrej woli
14.09. 1981.

Czcigodni Bracia, Umitowani Synowie i Corki,
Pozdrowienie i Apostolskie Blogostawienstwo!

Z PRACY swojej ma cztowiek pozywac chleb codzienny (por. Ps 128 [127], 2; por. takze Rdz 3, 17
nn.; Prz 10, 22; Wj 1, 8-14; Jr 22, 13) i poprzez pracg ma si¢ przyczyniaé¢ do ciaglego rozwoju nauki i
techniki, a zwlaszcza do nieustannego podnoszenia poziomu kulturalnego i moralnego spoteczenstwa,
w ktorym zyje jako cztonek braterskiej wspolnoty; praca za$ oznacza kazda dziatalnos$¢, jaka cztowiek
spetnia, bez wzgledu na jej charakter i okolicznos$ci, to znaczy kazda dziatalno$¢ cztowieka, ktora za
prace uzna¢ mozna i uzna¢ nalezy posréd catego bogactwa czynnosci, do jakich jest zdolny i
dysponowany poprzez sama swoja naturg, poprzez samo czlowieczenstwo. Stworzony bowiem na
obraz i podobienstwo Boga Samego (por. Rdz 1, 26) wérod widzialnego wszech$wiata, ustanowiony,
aby ziemie czyni¢ sobie poddana (por. Rdz 1, 28), jest cztowiek przez to samo od poczatku powofany




do pracy. Praca wyroznia g0 wsrod reszty stworzen, ktorych dzialalno$ci zwiazanej z utrzymaniem
zycia nie mozna nazywac praca — tylko cztowiek jest do niej zdolny i tylko czlowiek ja wykonuje,
wypeiajac rownoczesnie praca swoje bytowanie na ziemi. Tak wigc praca nosi na sobie szczegdlne
znami¢ czlowieka i cztowieczenstwa, znami¢ osoby dziatajacej we wspolnocie oséb — a znamig to
stanowi jej wewnetrzng kwalifikacje, konstytuuje niejako sama jej naturg.

I
WPROWADZENIE

1. O pracy ludzkiej w 90 lat po encyklice ,,Rerum novarum”

1. W dniu 15 maja br. uptyneto 90 lat od ogloszenia przez wielkiego Papieza ,.kwestii
spotecznej”, Leona XIII, przetomowej encykliki zaczynajacej si¢ od stow ,,Rerum novarum”,
pragne przeto niniejszy dokument poswigci¢ whasnie pracy ludzkiej, a bardziej jeszcze pragne
go poswigci¢ czlowiekowi w szerokim kontekscie tej rzeczywisto$ci, jaka jest praca. Jesli
bowiem, jak wyrazitem si¢ w encyklice Redemptor hominis, wydanej na poczatku mego
postugiwania na rzymskiej stolicy §w. Piotra, cztowiek ,,jest pierwsza i podstawowa droga
Kosciota”1, 1 to wlasnie w oparciu o niezglebiong tajemnice Odkupienia w Chrystusie,
wypada przeto stale wraca¢ na t¢ drogg 1 podazac nig wciaz na nowo wedle roznych
aspektow, w ktorych odstania nam ona cate bogactwo 1 réwnoczes$nie caty trud ludzkiego
bytowania na ziemi.

Praca jest jednym z tych aspektow, aspektem odwiecznym 1 pierwszoplanowym, zawsze
aktualnym i wciaz na nowo domagajacym sig, by o niej mysle¢ i §wiadczy¢. Coraz to nowe
bowiem powstaja pytania i problemy, coraz nowe rodza si¢ nadzieje, ale takze obawy i
zagrozenia, zwigzane z tym podstawowym wymiarem ludzkiego bytowania, z ktdrego zycie
czlowieka jest zbudowane na co dzien, z ktorego czerpie wlasciwa sobie godno$¢ — ale w
ktorym zawiera si¢ zarazem nieustajaca miara ludzkiego trudu, cierpienia, a takze krzywdy i
niesprawiedliwosci, siggajacych gleboko w zycie spoteczne w obrebie poszczegdlnych
narodow 1 w zakresie mi¢gdzynarodowym. Jesli wigc prawda jest, ze z pracy rak swoich
pozywa cztowiek chleb (por. Ps 128 [127], 2) — i to nie tylko 6w chleb codzienny, ktorym
utrzymuje si¢ przy zyciu jego cialo, ale takze chleb wiedzy i postgpu, cywilizacji i kultury —
to rownoczesnie prawda odwieczna jest, ze chleb ten pozywa ,, w pocie czota” (por. Rdz 3,
19), to znaczy nie tylko przy osobistym wysitku i trudzie, ale takze wsrod wielu napigc,
konfliktow i kryzysow, jakie w zwiazku z rzeczywisto$cia pracy wstrzasaja zyciem
poszczegolnych spoteczenstw, a takze catej ludzkosci.

Obchodzimy 90 rocznicg encykliki Rerum novarum w przeddzien nowych przemian w
uktadach technologicznych, ekonomicznych i politycznych, ktére wedlug opinii wielu
specjalistow beda wywiera¢ na $wiat pracy i produkcji wptyw nie mniejszy od tego, jaki
miata rewolucja przemystowa w ubieglym wieku. Wielorakie sa te czynniki o ogdélnym
zasiggu: powszechne wprowadzenie automatyki do réoznych dziedzin produkcji, wzrost ceny
energii 1 surowcOw podstawowych, wzrastajaca §wiadomos$¢ ograniczonos$ci srodowiska
naturalnego oraz niedopuszczalnego zanieczyszczenia tegoz Srodowiska. W parze z tym idzie
pojawienie si¢ na arenie politycznej ludow, ktore po wiekach poddanstwa domagaja si¢
wlasnego naleznego im miejsca wsrod narodow i udziatu w decyzjach migdzynarodowych.
Te nowe warunki i zadania beda wymagac przeksztalcenia i rewizji struktur wspotczesnej
ekonomii oraz podziatlu pracy. Nie mozna wykluczy¢, ze zmiany takie dla milionéw
pracownikow kwalifikowanych beda niestety oznacza¢ brak pracy czyli bezrobocie,
przynajmniej okresowe, lub koniecznos$¢ przekwalifikowania - Ze zmiany te pociagna za soba
z wielkim prawdopodobienstwem zmniejszenie lub powolniejszy wzrost dobrobytu
materialnego dla krajow bardziej rozwinigtych; ale moga takze przynies¢ poprawe losu i




nadziej¢ milionom ludzi, ktorzy dzi$ zyja w warunkach nedzy uwtaczajacej godnosci
cztowieka.

Nie jest zadaniem Kos$ciota przeprowadzenie naukowych analiz wszystkich tych zmian oraz
ich mozliwych nastepstw we wspotzyciu ludzi i ludéw. Natomiast Kosciot uwaza za swoje
zadanie state przypominanie o godnos$ci i o prawach ludzi pracy oraz pigtnowanie takich
sytuacji, w ktorych bywaja one gwalcone, starajac sig przez to tak oddziatywaé na bieg tych
przemian, aby wraz z nimi dokonywat si¢ prawdziwy postep cztowieka i spoteczenstwa.

1. Por. Konst. dogm. o Ko$ciele Lumen gentium, 58, 63.

2. W organicznym rozwoju dzialania i nauki spolecznej Kosciola

2. Praca jako problem cztowieka znajduje si¢ na pewno w samym centrum owej ,,kwestii
spotecznej”, ku ktdrej na przestrzeni ostatnich prawie stu lat od wydania encykliki Rerum
novarum zwraca si¢ w sposob szczegdlny nauczanie Kosciota oraz rozliczne poczynania
zwigzane z jego apostolskim postannictwem. Jezeli na niej pragng skoncentrowac niniejsze
rozwazania, to nie inaczej, jak tylko w organicznym zwiazku z calg tradycja tego nauczania
1 tych poczynan. Réwnoczesnie jednak czynig to wedle ewangelicznego wskazania, azeby z
dziedzictwa Ewangelii wydobywac ,, rzeczy nowe i stare” (por. Mt 13, 52). Z pewnoscia praca
jest ,,rzecza stara” — tak starg jak czlowiek 1 jego zycie na ziemi. ROwnocze$nie za$ ogdlna
sytuacja cztowieka w §wiecie wspotczesnym, rozpoznawana i analizowana w réznych
aspektach geograficznych, kulturalnych i cywilizacyjnych, domaga si¢ tego, aby odstaniaé
nowe znaczenia pracy ludzkiej — a takze, aby formutowac nowe zadania, jakie w tej
dziedzinie stoja przez kazdym cztowiekiem, przed rodzina, przed poszczegdlnymi narodami
1 cala ludzkoscia, wreszcie rowniez przed samym KosSciotem.

Na przestrzeni lat, jakie dziela nas od ukazania si¢ encykliki Rerum novarum, kwestia
spoleczna nie przestala zajmowaé uwagi Ko$ciota. Swiadcza o tym liczne dokumenty Urzedu
Nauczycielskiego, zar6wno wypowiedzi Papiezy, jak tez Soboru Watykanskiego 11, $wiadcza
enuncjacje poszczegbdlnych Episkopatow, Swiadczy dziatalno$¢ réznych osrodkéw mysli oraz
praktycznych inicjatyw apostolskich, badz to w wymiarze mi¢gdzynarodowym, badz tez
poszczeg6lnych Kosciotoéw lokalnych. Trudno tutaj wszystkie te przejawy zywego
zaangazowania si¢ Ko$ciola i chrzescijan w kwestii spotecznej wymienia¢ szczegotowo, jest
ich bowiem bardzo wiele. W wyniku Soboru centralnym osrodkiem koordynacyjnym w tej
dziedzinie stata si¢ Papieska Komisja ,,lustitia et Pax”, ktora znajduje swe odpowiedniki w
poszczegodlnych Konferencjach Episkopatow. Nazwa tej instytucji jest bardzo wymowna.
Wskazuje ona na to, ze kwesti¢ spoteczna nalezy ujmowac¢ w jej wymiarze integralnym i
kompleksowym. Zaangazowanie na rzecz sprawiedliwo$ci musi by¢ gruntownie zespolone z
zaangazowaniem na rzecz pokoju w §wiecie wspotczesnym. Przemowilo tutaj z pewnoscia
bolesne doswiadczenie dwoch wielkich wojen §wiatowych, ktore w ciagu minionych 90 lat
wstrzasngty wielu krajami kontynentu zarowno europejskiego, jak tez — przynajmniej
czgsciowo — innych kontynentow. Przemawia tu, zwlaszcza po zakonczeniu drugiej wojny
Swiatowej, stale trwajace zagrozenie wojny nuklearnej oraz perspektywa straszliwego
samozniszczenia, ktora stad si¢ wytania.

Jesli §ledzimy glowna linie rozwojowq dokumentow najwyzszego Magisterium Kosciota,
to znajdujemy w nich wyrazne potwierdzenie takiego wtasnie stawiania sprawy. Pozycje
kluczowa ma tutaj, gdy chodzi o sprawe pokoju w §wiecie, encyklika Pacem in terris Jana
XXIII. Jesli za$ chodzi o rozwoj kwestii samej sprawiedliwos$ci spotecznej, to nalezy
zauwazy¢, ze o ile w okresie od Rerum novarum do Quadragesimo anno Piusa XI nauczanie
Kosciota koncentruje sig przede wszystkim wokot sprawiedliwego rozwiazania tak zwanej




sprawy robotniczej w obrgbie poszczegodlnych narodow, o tyle na dalszym etapie rozszerza
ono swoj krag widzenia do rozmiaréw catego globu. Nieproporcjonalny rozklad bogactwa 1
nedzy krajow i kontynentow rozwinigtych i stabo rozwinigtych domaga si¢ wyrownania oraz
szukania drég sprawiedliwego rozwoju dla wszystkich. W tym kierunku idzie nauczanie
zawarte w encyklice Mater et Magistra Jana XXII1, w Konstytucji pastoralnej Gaudium et
spes Soboru Watykanskiego Il oraz w Encyklice Populorum progressio Pawta VI.

Ten kierunek rozwoju nauczania, a w §lad za tym takze zaangazowanie Kosciota w kwestii
spotecznej, odpowiada $cisle rozpoznaniu obiektywnego stanu rzeczy. Jesli w przesztosci w
centrum tej kwestii ujawniat si¢ przede wszystkim problem ,, klasowy”, to w ostatnim okresie
na plan pierwszy wysuwa si¢ problem ,,swiatowy”. A wigc nie tylko klasowy, ale Swiatowy
rozmiar nieréwnosci i niesprawiedliwosci, a w konsekwencji nie tylko klasowy, ale §wiatowy
rozmiar zadan na drodze do realizacji sprawiedliwosci w $§wiecie wspotczesnym.
Wszechstronna analiza sytuacji §wiata wspotczesnego ujawnita glebsze i petniejsze
znaczenie, jakie nalezy nada¢ wysitkom zmierzajacym do budowania sprawiedliwo$ci na
ziemi, niz dawniejsza analiza struktur niesprawiedliwo$ci spotecznej, nie przestaniajac przez
to owych struktur, lecz postulujac rozpatrywanie ich i przeobrazanie w bardziej uniwersalnym
wymiarze.

3. Problem pracy kluczem do kwestii spolecznej

3. Wsrod tych wszystkich procesdéw — zaré6wno rozpoznawania obiektywnej rzeczywisto$ci
spolecznej, jak tez nauczania Kos$ciota w zakresie ztozonej 1 wieloaspektowej kwestii
spotecznej — problem pracy ludzkiej pojawia si¢ oczywiscie wielokrotnie. Jest on stafym
ponickad elementem sktadowym zaréwno zycia spotecznego, jak i nauczania Ko$ciota. Procz
tego jest to problem, ktéry w nauczaniu tym jest o wiele starszy niz ostatnie
dziewigédziesigciolecie. Nauka spoleczna Kosciota ma swoje zrodto w catym Pismie
Swietym, poczynajac od Ksiegi Rodzaju, a w szczegdlno$ci w Ewangelii i pismach
Apostolskich. Problem pracy nalezat od poczatku do nauczania Ko$ciota, jego nauki o
cztowieku, o zyciu spotecznym, a w szczego6lnosci nauki o moralnosci spotecznej, ktora
wypracowywat wedle potrzeb réznych epok. Owo dziedzictwo tradycji zostato przejete i
rozwinigte przez nauczanie Papiezy zwiazane ze wspolczesna ,.kwestia spoleczng”, zwlaszcza
w encyklice Rerum novarum. W kontekscie tej ,.kwestii” zgtebianie problemu pracy ludzkiej
doznawalo ciaglego ,,uwspodlczesniania”, zachowujac stale 6w chrzescijanski zrab prawdy,
Ktory mozna nazwa¢ odwiecznym.

Jesli w obecnym dokumencie siggamy znow do tego problemu, nie usitujac oczywiscie
powiedzie¢ wszystkiego na ten temat, to nie w tym celu, aby tylko powtdrzy¢ 1 zestawi¢ to, co
w nauczaniu Kosciota dotad si¢ zawiera. Chodzi raczej o to, aby — moze jeszcze bardziej niz
dotad — uwydatnié¢, ze praca ludzka stanowi klucz, i to chyba najistotniejszy klucz, do catej
kwestii spotecznej, jezeli staramy si¢ ja widzie¢ naprawde pod katem dobra cztowieka. Jesli
za$ rozwiazanie — czy raczej stopniowe rozwiazywanie — tej stale na nowo ksztattujace;j sig,
1 na nowo spigtrzajacej kwestii spotecznej ma i$¢ w tym kierunku, azeby ,,zycie ludzkie
uczyni¢ bardziej ludzkim” 2, wowczas wiasnie 6w klucz — praca ludzka — nabiera
znaczenia podstawowego i decydujacego.

2. Por. | religiosi sulle orme di Maria, Ed. Vaticana, 1987.

I
PRACA A CZL.OWIEK




1. W Ksiedze Rodzaju

4. Kosciot jest przekonany, ze praca stanowi podstawowy wymiar bytowania czlowieka na
ziemi. W przekonaniu tym umacnia si¢ réwniez, gdy uwzglednia caly dorobek réznorodnych
nauk poswigconych cztowiekowi: antropologia, paleontologia, historia, socjologia,
psychologia i inne — wszystkie zdaja si¢ $wiadczy¢ o tym w sposob niezbity. Kosciot jednak
czerpie to swoje przekonanie przede wszystkim z objawionego Stowa Bozego 1 dlatego to, co
jest przeswiadczeniem rozumu, nabiera rownoczesnie charakteru przekonania wiary. Kosciot
bowiem — to warto zauwazy¢ juz tutaj — wierzy w czlowieka: nie tylko w Swietle
doswiadczenia historycznego, nie tylko przy pomocy wielorakich metod poznania naukowego
mysli o cztowieku 1 odnosi si¢ do niego — ale mysli o nim przede wszystkim w $wietle
objawionego Stowa Boga Zywego, a odnoszac si¢ do czlowieka, stara sie byé wyrazicielem
tych odwiecznych zamierzen i tych transcendentnych przeznaczen, jakie z cztowiekiem
zwiazat ten Zywy Bog: Stworca i Odkupiciel.

Zrédlo przeswiadczenia o tym, Ze praca stanowi podstawowy wymiar bytowania
czlowieka na ziemi, znajduje Kos$ciol juz na pierwszych stronach Ksiegi Rodzaju. Analiza
tych tekstow uswiadamia nam, ze zostaly w nich — przy catym nieraz archaicznym sposobie
wyrazania mysli — wypowiedziane zasadnicze prawdy o cztowieku, ze zostaty one
wypowiedziane juz w konteks$cie tajemnicy Stworzenia. Sa to prawdy, ktore stanowia o
cztowieku od poczatku i rownocze$nie wytyczaja gtdéwne linie jego bytowania na ziemi,
zaré6wno w stanie pierwotnej sprawiedliwosci, jak tez i po ztamaniu przez grzech pierwotnego
przymierza Stworcy ze swoim stworzeniem w cztowieku. Kiedy cztowiek, stworzony ,,na
obraz Bozy (...) jako m¢zczyzna i niewiasta” (por. Rdz 1, 27), styszy stowa: ,,BadZcie ptodni i
rozmnazajcie si¢, abyscie zaludnili ziemie i uczynili jq sobie poddang” (Rdz 1, 28) — to
chociaz stowa te nie mowia wprost i wyraznie o pracy, posrednio wskazuja na nig ponad
wszelka watpliwo$¢, jako na dzialanie, ktore ma on wykonywacé na ziemi. Owszem, ukazuja
sama jej istotg. Cztowiek jest obrazem Boga migdzy innymi dzigki nakazowi otrzymanemu od
swojego Stworcy, by czynit sobie ziemi¢ poddana, by panowat nad nig. W wypeianiu tego
polecenia cztowiek, kazda istota ludzka, odzwierciedla dziatanie samego Stworcy
wszechswiata.

Praca rozumiana jako dziatalno$¢ ,,przechodnia” — to znaczy taka, ktora biorac poczatek
w ludzkim podmiocie, skierowana jest ku zewngtrznemu przedmiotowi, zaktada swoiste
panowanie cztowieka nad ,,ziemia”, z kolei za§ panowanie to potwierdza i rozwija.
Oczywiscie, ze przez ,,ziemig”, o ktorej mowi tekst biblijny, nalezy rozumie¢ przede
wszystkim ten fragment widzialnego wszech§wiata, ktorego cztowiek jest mieszkancem,
posrednio jednak mozna rozumie¢ caty $wiat widzialny, o ile moze on znalez¢ si¢ w zasiggu
wplywu cztowieka i jego poszukiwan w celu zaspokojenia wtasnych potrzeb. Procz tego
stowa o ,,czynieniu sobie ziemi poddang” posiadaja ogromna nosnos$¢. Wskazuja na wszystkie
zasoby, ktore ziemia (a posrednio $wiat widzialny) kryje w sobie, a ktore przy pomocy
swiadomego dziatania czlowieka moga by¢ odkryte i celowo wykorzystywane przez niego.
Tak wiec owe stowa, zapisane juz na samym poczatku Biblii, nie przestajq nigdy by¢
aktualne. Sa nimi objete wszystkie minione epoki cywilizacji i ekonomii roéwnie dobrze, jak
cata wspotczesnos¢ oraz przyszie fazy rozwoju, ktore moze czgSciowo juz si¢ zarysowuja, ale
W znacznej mierze pozostaja przed cztowiekiem jako jeszcze nieznane i zakryte.

Jesli mowi sig czasem o okresach ,,przyspieszen” w zyciu ekonomiczno-cywilizacyjnym
ludzkosci czy poszczegolnych narodow, wiazac te ,,przyspieszenia” z postgpem nauki i
techniki, zwlaszcza za$ z przetomowymi dla zycia spoteczno-gospodarczego odkryciami — to
mozna roéwnoczesnie tez powiedzie¢, ze zadne z tych ,,przyspieszen” nie wyprzedza istotnej
tresci tego, co zostato powiedziane w owym prastarym tekscie biblijnym. Cztowiek, stajac si¢
— przez swoja prace — coraz bardziej panem ziemi, potwierdzajac — réwniez przez prace




— swoje panowanie nad widzialnym $wiatem, w kazdym wypadku i na kazdym etapie tego
procesu znajduje si¢ na linii owego pierwotnego ustanowienia Stworcy, ktdre pozostaje w
koniecznym i nierozerwalnym zwiazku z faktem stworzenia cztowieka jako mezczyzny i
niewiasty ,,na obraz Boga”. Ow proces za$ jest réwnoczesnie uniwersalny: obejmuje
wszystkich ludzi, kazde pokolenie, kazdy etap rozwoju ekonomicznego i kulturalnego, a
rownoczesnie jest to proces przebiegajacy w kazdym cztowieku, w kazdym $wiadomym
ludzkim podmiocie. Wszyscy 1 kazdy sa nim rownoczes$nie objeci. Wszyscy 1 kazdy w
odpowiedniej mierze, i na nieskonczona prawie ilo$¢ sposobow, biora udzial w tym
gigantycznym procesie, poprzez ktory cztowiek ,,czyni sobie ziemie poddang”: w procesie
pracy.

2. Praca w znaczeniu przedmiotowym. Technika

5. Owa uniwersalno$¢, a zarazem wielorakos$¢ procesu ,,panowania nad ziemia” rzuca $wiatlo
na pracg ludzka, skoro panowanie cztowieka nad ziemia dokonuje si¢ w niej 1 poprzez nia. W
ten sposob wylania si¢ znaczenie pracy w sensie przedmiotowym, co znajduje wyraz w
kolejnych epokach kultury i cywilizacji. Cztowiek panuje nad ziemia juz poprzez to, ze
oswaja 1 hoduje zwierzgta, czerpiac z tego dla siebie konieczne pozywienie i odzienie, a takze
przez to, ze moze wydobywac z ziemi i morza rézne bogactwa naturalne. Daleko bardziej
jednak cztowiek ,,panuje nad ziemia”, gdy zaczyna t¢ ziemi¢ uprawiac, a z kolei jej ptody
przetwarza, przystosowujac je do swego uzytku. W ten sposob rolnictwo stanowi wciaz
podstawowa dziedzing zycia gospodarczego i przez pracg ludzka nieodzowny sktadnik
produkcji. Przemyst z kolei bedzie polegat zawsze na odpowiednim zespoleniu bogactw ziemi
— czy to zywych zasobdw natury, czy produktéw rolnych, czy tez bogactw mineralnych lub
chemicznych — z praca czlowieka, zaréwno fizyczna, jak i intelektualna. To samo odnosi si¢
w pewnym sensie takze do dziedziny tak zwanych ustug, jak niemniej do badan teoretycznych
lub stosowanych.

Dzialalnos¢ cztowieka w przemysle i w rolnictwie w wielu wypadkach przestata by¢
dzisiaj praca gtownie reczna, gdyz wysitek ludzkich rak i mig$ni wspomagany jest dziataniem
coraz bardziej doskonalonych maszyn i mechanizmow. Nie tylko w przemysle, ale takze w
rolnictwie jesteSmy $wiadkami przemian, ktore mogly zaistnie¢ dzigki stopniowemu i
ciaglemu rozwojowi nauki i techniki. Wszystko to razem stato si¢ historyczna przyczyna
wielkiego przetomu cywilizacyjnego, od powstania ,,ery przemystowej” do kolejnych faz
postepu w tej dziedzinie, poprzez nowe techniki, takie jak elektronika czy w ostatnich latach
mikroprocesory.

Jesli zdawac si¢ moze, iz w produkcji przemystowej ,,pracuje” maszyna, a cztowiek tylko
ja obstuguje, umozliwiajac i podtrzymujac na rézne sposoby jej funkcjonowanie — to
réwnoczes$nie rozw0j przemystu stworzyt wtasnie podstawe do postawienia w nowy sposob
problemu pracy ludzkiej. Zar6wno pierwsza industrializacja, ktora wywotata tak zwana
kwestig robotnicza, jak i kolejne przemiany przemystowe ukazuja w sposéb wymowny, ze
takze w epoce ,,pracy” coraz bardziej zmechanizowanej wlasciwym podmiotem pracy nadal
pozostaje czlowiek.

Rozwdj przemystu oraz zwigzanych z nim réznorodnych dziedzin, az do najbardziej
nowoczesnych technologii elektroniki, zwtaszcza na polu miniaturyzacji, informatyki,
telematyki i innych, wskazuje na to, jak ogromna rolg pomigdzy tym podmiotem a
przedmiotem pracy (w najszerszym tego stowa znaczeniu) posiada wtasnie 6w zrodzony z
mysli ludzkiej sprzymierzeniec pracy cztowieka: technika. Technika rozumiana w tym
wypadku nie jako podmiotowa umiejgtnos¢ czy sprawnos¢ pracy, ale jako zespot narzedzi,
ktorymi cztowiek postuguje sig przy pracy, jest niewatpliwie sprzymierzencem czlowieka.
Utatwia mu pracg, usprawnia ja, przyspiesza i zwielokrotnia. Pomnaza w przyspieszonym




postepie ilos¢ produktow pracy, a takze pod wzgledem jakosciowym wiele z nich udoskonala.
Technika, w pewnych wypadkach, ze sprzymierzenca moze przeksztatci¢ sig jakby w
przeciwnika czlowieka, jak w wypadku, gdy mechanizacja pracy ,,wypiera” cztowieka,
odbierajac mu wszelkie zadowolenie osobiste oraz podniety do dziatania tworczego i do
odpowiedzialnosci; gdy pozbawia zaje¢cia wielu zatrudnionych dotad pracownikow lub, na
skutek przesadnej fascynacji maszyna, czyni cztowieka swoim niewolnikiem.

Jesli biblijne stowa o ,,czynieniu sobie ziemi poddana”, skierowane do cztowieka na
poczatku, maja by¢ rozumiane w kontekscie catej epoki nowozytnej, epoki przemystowej i
postprzemystowej — to niewatpliwie kryja one w sobie takze stosunek do techniki, do owego
Swiata mechanizmow i maszyn, ktore same sa owocem pracy ludzkiego umystu i
historycznym potwierdzeniem panowania cztowieka nad przyroda.

Ostatnia epoka dziejow ludzkosci, zwtaszcza niektdrych spoleczenstw, niesie z soba
stuszna afirmacj¢ techniki jako podstawowego wspotczynnika postgpu ekonomicznego;
réwnoczesnie jednak z ta afirmacja powstaly i stale powstaja istotne pytania, te mianowicie,
ktore dotycza pracy ludzkiej od strony jej podmiotu, czyli wtasnie samego cztowieka. Pytania
te zawieraja w sobie szczegolny tadunek tresci i napiec¢ o charakterze etycznym i etyczno-
spotecznym. 1 dlatego tez stanowia state wyzwanie dla wielorakich instytucji, dla panstw 1
rzadow, dla ustrojow 1 organizacji migdzynarodowych — stanowia rOwniez wyzwanie dla
Kosciota.

3. Praca w znaczeniu podmiotowym. Czlowiek — podmiot pracy

6. Aby kontynuowac¢ nasza analizg pracy, zwiazang ze stowem Biblii, moca ktérego cztowiek
ma czyni¢ sobie ziemi¢ poddana, trzeba, aby$my skoncentrowali nasza uwage na pracy w
znaczeniu podmiotowym, i to daleko bardziej jeszcze, niz uczyniliSmy to w odniesieniu do
znaczenia przedmiotowego pracy, dotykajac zaledwie rozleglej problematyki, ktora doskonale
i szczegdlowo znana jest specjalistom z wielu dziedzin, a takze samym ludziom pracy wedle
ich specjalizacji. Stowa Ksiggi Rodzaju, do ktorych w tej naszej analizie nawigzujemy —
skoro o pracy w znaczeniu przedmiotowym mowia w sposob posredni — to w taki tez sposob
mowia o podmiocie pracy; niemniej to, co mowia, jest bardzo wymowne i obarczone wielkim
cigzarem znaczeniowym.

Cztowiek dlatego ma czyni¢ sobie ziemi¢ poddana, ma nad nig panowac, poniewaz jako
,obraz Boga” jest osoba, czyli bytem podmiotowym uzdolnionym do planowego i celowego
dziatania, zdolnym do stanowienia o sobie i zmierzajacym do spetnienia siebie. Jako osoba
jest tedy cztowiek podmiotem pracy. Jako osoba pracuje, wykonuje rdzne czynnos$ci
przynalezace do procesu pracy, a wszystkie one, bez wzgledu na ich charakter, maja stuzy¢
urzeczywistnianiu si¢ jego cztowieczenstwa, spetnianiu osobowego powotlania, ktore jest mu
wlasciwe z racji samegoz cztowieczenstwa. Zasadnicze prawdy na ten temat zostaty Swiezo
przypomniane przez Sobor Watykanski II w Konstytucji Gaudium et spes, zwlaszcza w
rozdziale I poswieconym powotaniu cztowieka.

Tak wigc owo ,,panowanie”, o jakim mowi rozwazany tutaj biblijny tekst, odnosi si¢ nie
tylko do przedmiotowego wymiaru pracy, ale wprowadza nas rownoczes$nie w zrozumienie
jej wymiaru podmiotowego. Praca jako proces, poprzez ktory cztowiek i ludzkos$¢ ,,czyni
sobie ziemi¢ poddana”, tylko wowczas odpowiada temu podstawowemu pojeciu z Biblii, gdy
réwnoczes$nie w tym catym procesie czlowiek ujawnia siebie jako tego, ktory ,,panuje”. OWo
panowanie odnosi si¢ do wymiaru podmiotowego poniekad bardziej niz do przedmiotowego:
wymiar ten warunkuje samq etyczngq istote pracy. Nie ulega bowiem watpliwosci, Ze praca
ludzka ma swoja warto$¢ etyczna, ktéra wprost 1 bezposrednio pozostaje zwigzana z faktem,
iz ten, kto ja spelnia, jest osoba, jest Swiadomym i wolnym, czyli stanowiacym o sobie
podmiotem.




Ta prawda, ktora stanowi jakby sam podstawowy i odwieczny rdzen chrzescijanskiej nauki
o pracy ludzkiej, posiadata i posiada zasadnicze znaczenie dla ksztattowania doniostych
problemoéw spotecznych w wymiarze catych epok.

Okres starozytny wprowadzat typowe dla siebie rozwarstwienia pomigdzy ludZzmi ze
wzgledu na charakter wykonywanej pracy. Praca, ktora domagata si¢ ze strony pracujacego
wprzggnigeia jego sit fizycznych, praca migsni i1 rak, uwazana byla za niegodna ludzi
wolnych, do wykonywania jej natomiast przeznaczano niewolnikow. Chrzescijanstwo,
rozwijajac niektore watki wlasciwe juz Staremu Testamentowi, dokonalo tutaj zasadniczego
przeobrazenia pojeé, wychodzac od calej tresci orgdzia ewangelicznego, a nade wszystko od
faktu, ze Ten, ktory bedqc Bogiem, stal si¢ podobny do nas we wszystkim (por. Hbr 2, 17; Flp
2, 5-8), wigksza cze$¢ lat swego zycia na ziemi poswiecif pracy przy warsztacie ciesielskim,
pracy fizycznej. Okolicznos¢ ta sama z siebie stanowi najwymowniejsza ,.,ewangeli¢ pracy”,
ktora ujawnia, ze podstawa okreslania wartosci pracy ludzkiej nie jest przede wszystkim
rodzaj wykonywanej czynnosci, ale fakt, ze ten, kto ja wykonuje, jest osoba. Zrédet godnosci
pracy nalezy szuka¢ nie nade wszystko w jej przedmiotowym wymiarze, ale w wymiarze
podmiotowym.

W takim ujeciu znika jakby sama podstawa starozytnego rozwarstwienia ludzi wedle
rodzaju pracy przez nich wykonywanej. Nie oznacza to, ze praca ludzka z punktu widzenia
przedmiotowego nie moze i nie powinna by¢ w ogole wartosciowana i kwalifikowana.
Znaczy to tylko, ze pierwszq podstawq wartosci pracy jest sam cztowiek — jej podmiot.
Wiaze si¢ z tym od razu bardzo wazny wniosek natury etycznej: o ile prawda jest, ze cztowiek
jest przeznaczony i powotany do pracy, to jednak nade wszystko praca jest ,,dla cztowieka”,
a nie cztowiek ,,dla pracy”. We wniosku tym dochodzi prawidtowo do glosu pierwszenstwo
podmiotowego znaczenia pracy przed przedmiotowym. W tym sposobie rozumienia,
zaktadajac, ze rozne prace spelniane przez ludzi moga mie¢ wigksza lub mniejsza wartos¢
przedmiotowa, trzeba jednak podkresli¢, ze kazda z nich mierzy si¢ nade wszystko miarq
godnosci samego podmiotu pracy, czyli osoby: cziowieka, ktory jq spetnia. Z kolei, bez
wzgledu na prace, jaka kazdy cztowiek spetnia, 1 przyjmujac, ze stanowi ona — czasem
bardzo absorbujacy — cel jego dziatania, cel ten nie posiada znaczenia ostatecznego sam dla
siebie. Ostatecznie bowiem celem pracy: jakiejkolwiek pracy spetnianej przez cztowieka —
cho¢by byta to praca najbardziej ,,shuzebna”, monotonna, w skali potocznego warto$ciowania
wrecz uposledzajaca — pozostaje zawsze sam cztowiek.

4. Zagrozenie wlasciwego porzadku wartosci

7. Te wlasnie podstawowe stwierdzenia o pracy wytaniaty si¢ zawsze z zasobow
chrzescijanskiej prawdy, zwlaszcza z samego oredzia ,,ewangelii pracy”, stwarzajac zrab
nowego my$lenia, wartoSciowania i postgpowania ludzi. W epoce nowozytnej, od samego
poczatku ksztattowania si¢ ery przemystowej, chrzescijanska prawda o pracy musiata si¢
przeciwstawic roznym kierunkom myslenia materialistycznego i ekonomistycznego. Niektorzy
zwolennicy takich idei pojmowali i traktowali praceg jako pewnego rodzaju ,,towar”, ktory
pracownik — w szczeg6lnosci robotnik w przemysle — ,,sprzedaje” pracodawcy, a zarazem
posiadaczowi kapitatu, czyli zespotu narzedzi i §rodkéw umozliwiajacych produkcjg. Ten
sposoOb rozumienia pracy byl gtoszony dawniej, zwlaszcza chyba w pierwszej potowie XIX
stulecia, z kolei wyrazne sformutowania tego typu raczej zanikly, ustepujac wobec bardziej
humanistycznego sposobu myslenia i warto$ciowania pracy. Interakcja zachodzaca migdzy
cztowiekiem pracy a calo$cia narzedzi i srodkow produkcji data miejsce rozwojowi réznych
form kapitalizmu rownolegle do rozmaitych form kolektywizmu. Dotaczyly si¢ do tego
jeszcze inne elementy spoteczno-polityczne w nastgpstwie: nowych konkretnych
okolicznosci, jak dzialalnos¢ stowarzyszen robotniczych i wladz publicznych oraz pojawienie




si¢ wielkich przedsigbiorstw ponadnarodowych. Mimo to niebezpieczernstwo traktowania
pracy ludzkiej jako sui generis ,,towaru” czy anonimowej ,,sity” potrzebnej dla produkcji
(moéwi sig wreez o ,,sile roboczej™), istnieje stale, istnieje zwlaszcza wowczas, gdy cate
widzenie problematyki ekonomicznej nacechowane jest przestankami ekonomizmu
materialistycznego.

Systematyczna okazjg, a poniekad nawet podnietg do tego rodzaju myslenia i
warto$ciowania, stanowi caly rozwoj, przyspieszony postgp cywilizacji jednostronnie
materialnej, w ktorej przywiazuje sig¢ wage przede wszystkim do przedmiotowego wymiaru
pracy, natomiast wymiar podmiotowy — to wszystko, co pozostaje w bezposrednim lub
posrednim zwiazku z samym podmiotem pracy — pozostaje na dalszym planie. W kazdym
takim wypadku, w kazdej tego typu sytuacji spotecznej zachodzi pomieszanie, a nawet wrgcez
odwrocenie porzadku wyznaczonego po raz pierwszy juz stowami Ksiggi Rodzaju; czlowiek
zostaje potraktowany jako narzedzie produkcj3, podczas gdy powinien on — on jeden, bez
wzgledu na to, jaka pracg wypelnia — by¢ traktowany jako jej sprawczy podmiot, a wigc
wlasciwy sprawca 1 tworca. Takie wtasnie odwrdcenie porzadku, bez wzgledu na to, w imig
jakiego programu i pod jaka nazwa si¢ dokonuje, zastlugiwatoby na miano ,kapitalizmu” w
znaczeniu, o ktorym mowa ponizej. Wiadomo, ze ,,kapitalizm” posiada swoje historycznie
ustalone znaczenie jako system i ustrdj ekonomiczno-spoteczny, przeciwstawny do
»socjalizmu” lub ,.komunizmu”. Natomiast w $wietle analizy tej podstawowej rzeczywistosci
catego procesu gospodarczego, a przede wszystkim struktur produkcji, jaka jest wlasnie
praca, wypada przyjac, ze btad kapitalizmu pierwotnego moze powtdrzy¢ si¢ wszedzie tam,
gdzie czlowiek zostaje potraktowany poniekad na rowni z calym zespotem materialnych
srodkow produkeji, jako narzedzie, a nie — jak to odpowiada wiasciwej godnosci jego pracy
— jako podmiot i sprawca, a przez to samo takze jako wtasciwy cel catego procesu produkcji.

Wida¢ stad, ze analiza pracy ludzkiej prowadzona w $wietle owych stow, ktére mowia o
,,panowaniu” cztowieka nad ziemia, wnika w samo centrum problematyki spoteczno-etycznej.
Winna rowniez znajdowac dla siebie centralne miejsce w catej sferze polityki spotecznej i
gospodarczej, zarowno w wymiarach poszczeg6dlnych krajow, jak tez w wymiarze rozlegtych
stosunkéw migdzynarodowych i migdzykontynentalnych, zwlaszcza gdy chodzi o napigcia,
jakie rysuja si¢ w §wiecie nie tylko na osi Wschod-Zachod, ale takze na osi Péinoc-Potudnie.
Zdecydowana uwage na te wlasnie wymiary wspoétczesnej problematyki etyczno-spoteczne;j
zwrocit Jan XXIII w encyklice Mater et Magistra i Pawet VI w encyklice Populorum
progressio.

3. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 44; Dekr. o przystosowanej odnowie Zycia zakonnego
Perfectae caritatis, 1, 6; KPK 573, par. 1; 607, par. 1; 710.

5. Solidarnos¢ ludzi pracy

8. Skoro mowa o pracy ludzkiej w podstawowym dla niej wymiarze podmiotu, czyli
czlowieka-osoby, ktéry tg pracg wypetnia, nalezy z tego punktu widzenia dokona¢ bodaj
pobieznie oceny procesow, ktore na przestrzeni tych 90 lat, jakie nas dziela od Rerum
novarum, dokonatly si¢ w stosunku do przedmiotowego wymiaru pracy. O ile bowiem
podmiot pracy jest zawsze ten sam — to znaczy cztowiek — to natomiast w aspekcie
przedmiotowym zachodza daleko idace zréznicowania. O ile ze wzglgdu na podmiot mozna
powiedzie¢, ze praca jest jedna (jedna i za kazdym razem niepowtarzalna), to natomiast z
uwagi na jej przedmiotowe uwarunkowania nalezy stwierdzi¢, zZe istnieje wiele prac: wiele
roznych prac. Rozwoj ludzkiej cywilizacji przynosi w tej dziedzinie state wzbogacenie.
Rownoczesnie jednak nie sposob nie zauwazy¢, ze w procesie tego rozwoju nie tylko
przybywaja nowe odmiany pracy ludzkiej, ale takze zanikaja inne. Przyjmujac, ze w zasadzie




jest to zjawisko prawidtowe, trzeba tym niemniej $ledzié, czy i o ile nie wkradaja si¢ w nie
réwniez pewne nieprawidtowosci, ktore ze wzgledow etyczno-spolecznych moga by¢ grozne.

Wtasnie przeciez ze wzgledu na taka nieprawidtowosc o wielkim zasiegu zrodzita sig w
wieku ubieglym tak zwana kwestia robotnicza, okreslana takze czasem jako ,.kwestia
proletariacka”. Kwestia ta — razem z problemami, ktore si¢ z nia tacza — stala si¢ zrodtem
stusznej reakcji spotecznej, wyzwolita wielki zryw solidarnosci pomigdzy ludZzmi pracy, a
przede wszystkim pomigdzy pracownikami przemystu. To wezwanie do solidarnosci i
wspoélnego dziatania skierowane do ludzi pracy — przede wszystkim wycinkowej,
monotonnej pracy w zaktadach przemystowych, ktora ograniczata osobowos¢ ludzka na rzecz
panujacej nad nig maszyny — posiadato swoja doniosta warto$¢ i wymowg z punktu widzenia
etyki spotecznej. Byta to reakcja przeciwko degradacji cztowieka jako podmiotu pracy,
polaczonej z niestychanym wyzyskiem w dziedzinie zarobkow, warunkdéw pracy i troski o
osobg pracownika, ktdra potaczyta Swiat robotniczy we wspolnocie wielkiej solidarnosci.

W slad za encyklika Rerum novarum i wielu kolejnymi dokumentami Magisterium
Kosciota trzeba da¢ wyraz przeswiadczeniu, ze byla to stuszna, z punktu widzenia moralnosci
spolecznej, reakcja na caly system niesprawiedliwosci, krzywdy ,,wolajacej o pomstg do
nieba” (por. Pwt 24, 15; Jk 5, 4; por. takze Rdz 4, 10), jaki ciazyt nad cztowiekiem pracy w
okresie gwaltownej industrializacji. Takiemu stanowi rzeczy sprzyjat liberalny ustrgj
spoteczno-polityczny, ktory wedle swoich ekonomistycznych zatozen popierat i zabezpieczat
inicjatywe gospodarcza posiadaczy i przedsigbiorcow, ale nie troszczyt si¢ dostatecznie o
zabezpieczenie praw cztowieka pracy, utrzymujac, ze praca ludzka jest tylko narzedziem
produkcji, ktorej podstawa, czynnikiem sprawczym oraz celem jest sam kapitat.

Od tego czasu solidarno$¢ ludzi pracy oraz petniejsze i bardziej odpowiedzialne
uswiadomienie sobie praw robotnikow ze strony innych dokonato w wielu wypadkach
glebokich przemian. Zostaty wynalezione r6zne nowe systemy. Rozwingty si¢ rézne formy
neokapitalizmu lub kolektywizmu. Nierzadko ludzie pracy moga uczestniczy¢ i faktycznie
uczestnicza w zarzadzaniu i1 kontroli produkcji przedsigbiorstw. Poprzez odpowiednie
stowarzyszenia wywieraja oni wptyw na warunki pracy i wynagrodzenie, jak tez na
ustawodawstwo spoteczne. ROwnoczesénie jednak poszczegolne systemy ideologiczne lub
systemy wladzy oraz nowe uktady, jakie zaistnialy na r6znych poziomach wspotzycia
ludzkiego, pozwolity przetrwac razacym niesprawiedliwosciom lub tez wytworzyly nowe ich
formy. Rozwdj zas cywilizacji i komunikacji w wymiarach $wiatowych umozliwit petniejsze
rozeznanie warunkow zycia i pracy ludzkiej na catym globie, a takze ujawnit inne jeszcze
rozmiary niesprawiedliwos$ci, szersze niz te, ktore staty sie juz w zesztym stuleciu pobudka do
taczenia si¢ ludzi pracy, do szczego6lnej solidarno$ci §wiata robotniczego, nie tylko w krajach,
ktoére przeszty juz przez proces swego rodzaju rewolucji przemystowej, ale rowniez w
krajach, w ktorych podstawowym warsztatem pracy cztowieka nie przestaje by¢ uprawa roli
lub inne zblizone do tego zajgcia.

Owe fronty solidarno$ci w dziedzinie pracy ludzkiej — solidarnosci, ktora nie moze by¢
zamknigta na dialog i na wspolpraceg z innymi — moga by¢ potrzebne rowniez w takich
warunkach 1 wsrdd takich warstw spotecznych, ktore dawniej nie byly nimi obj¢te, a w
zmieniajacych sie uktadach spotecznych oraz warunkach zycia doznaja faktycznej
,,proletaryzacji” lub juz wrgcz sig znajduja w stanie ,,proletariatu” — moze nie nazwanego
jeszcze po imieniu — ale de facto zastugujacego juz na taka nazwe. W takim stanie moga si¢
réwniez znajdowaé pewne kategorie lub grupy pracujacej inteligencji, zwlaszcza gdy wraz z
coraz szerszym dostgpem do wyksztalcenia, z coraz wigksza liczba w spoteczenstwie ludzi
posiadajacych dyplomy inteligenckie, nastgpuje zanizenie zapotrzebowania na ich pracg.
Tego rodzaju bezrobocie inteligencji powstaje lub wzrasta, gdy dostepne wyksztatcenie nie
jest skierowane ku takim rodzajom zatrudnienia czy ustugom jakich wymagaja prawdziwe
potrzeby spoleczenstwa lub tez gdy praca, do ktorej wymagane jest wyksztatcenie (bodaj




zawodowe), bywa mniej poszukiwana i nizej optacana niz zwykta praca fizyczna.
Oczywiscie, ze warto$¢ wyksztatcenia sama z siebie stanowi zawsze donioste wyposazenie
osoby ludzkiej — niemniej pewne procesy ,,proletaryzacji” sa mozliwe niezaleznie od tego.

Trzeba przeto w dalszym ciqgu stawia¢ sobie pytanie zwiqzane z podmiotem pracy i
warunkami jego egzystencji. Dla realizacji sprawiedliwos$ci spotecznej w réznych czgsciach
Swiata, w roznych krajach i we wzajemnych pomigdzy nimi stosunkach, potrzebne sa coraz to
nowe fronty solidarnosci ludzi pracy, a takze solidarno$ci z ludzmi pracy. Solidarno$¢ taka
winna wystepowac stale tam, gdzie domaga si¢ tego spoleczna degradacja podmiotu pracy,
wyzysk pracujacych 1 rosnace obszary nedzy, a nawet wrecz glodu. Koscidt jest w tej sprawie
Zywo zaangazowany, uwaza bowiem za swoje postannictwo, za swoja stuzbg, za sprawdzian
wiernosci wobec Chrystusa — by¢ ,,Kosciotem ubogich”. ,, Ubodzy ” za$ pojawiaja si¢ pod
réznymi postaciami, pojawiaja si¢ w roznych miejscach i w r6znych momentach, pojawiaja
si¢ w wielu wypadkach jako wynik naruszenia godnosci ludzkiej pracy, badz przez to, ze
zostajq ograniczone mozliwos$ci pracy ludzkiej, a wigc przez klgske bezrobocia, badz przez to,
Ze si¢ zaniza warto$¢ pracy i prawa, jakie z niej wynikaja, w szczego6lnosci prawo do
sprawiedliwej ptacy, do zabezpieczenia osoby pracownika oraz rodziny.

6. Praca — godnos$¢ osoby

9. Pozostajac nadal w perspektywie cztowieka jako podmiotu pracy, wypada dotkna¢ bodaj
syntetycznie Kilku spraw, ktore blizej okreslajq godnosé ludzkiej pracy, pozwalaja bowiem
petiej scharakteryzowac wtasciwa jej warto$¢ moralna. Wypada to uczynié¢, majac wciaz
przed oczyma owo biblijne wezwanie do tego, aby czyni¢ sobie ziemi¢ poddana

(por. Rdz 1, 28) — w czym wyrazita si¢ wola Stworcy, aby praca umozliwiata cztowickowi
osiagnigcie wlasciwego ,,panowania” w §wiecie widzialnym.

Ow podstawowy, pierwotny zamiar Boga w stosunku do cztowieka, ktorego uczynit na
swoj obraz i podobienstwo (por. Rdz 1, 26 n.), nie zostat cofnigty ani przekreslony rowniez i
wowczas, kiedy czlowiek — po ztamaniu pierwotnego przymierza z Bogiem — ustyszat
stowa: ,,w pocie (...) oblicza twego bedziesz musiat zdobywac pozywienie” (Rdz 3, 19).
Stowa te méwia o trudzie, o ciezkim nieraz trudzie, jaki odtad towarzyszy pracy ludzkiej —
ale nie zmieniajq faktu, Ze jest ona droga, na ktorej cztowiek realizuje wlasciwe sobie
., panowanie” w $wiecie widzialnym, ,,czyniac ziemig sobie poddana”. Ow trud za$ jest
faktem powszechnie znanym, bo powszechnie doswiadczanym. Wiedza o nim ludzie pracy
fizycznej, prowadzonej w warunkach nieraz wyjatkowo uciazliwych. Wiedza o nim nie tylko
rolnicy, poswigcajacy dhugie dni uprawie ziemi, ktora niekiedy ,,rodzi ciernie i osty” (Hbr 6,
8; por. Rdz 3, 18), ale takze gornicy w kopalniach czy kamieniotomach, hutnicy przy swoich
wysokich piecach, ludzie pracujacy przy budowach i konstrukcjach w czgstym
niebezpieczenstwie kalectwa czy utraty zycia. Wiedza o nim rownoczesnie ludzie zwiazani z
warsztatem pracy umystowej, wiedza uczeni, wiedzg ludzie obciazeni wielka
odpowiedzialnos$cia za decyzje o duzym znaczeniu spotecznym. Wiedza lekarze 1 pielggniarki
czuwajacy dzien i noc przy chorych. Wiedza kobiety, ktore niekiedy, bez nalezytego uznania
ze strony spoteczenstwa, a czasem wiasnej rodziny, znosza codzienny trud i
odpowiedzialnos¢ za dom i za wychowanie dzieci. Wiedzq wszyscy ludzie pracy — a
poniewaz praca jest powolaniem powszechnym: wiedza wszyscy ludzie.

A przeciez, z tym calym trudem — a moze nawet poniekad z jego powodu — praca jest
dobrem czlowieka. Jesli dobro to nosi na sobie znamig ,,bonum arduum” wedle terminologii
$w. Tomasza4, to niemniej jako takie jest ono dobrem cztowieka. I to nie dobrem tylko
Luzytecznym” czy ,,uzytkowym?”, ale dobrem ,,godziwym”, czyli odpowiadajacym godnosci
cztowieka, wyrazajacym t¢ godnos¢ i pomnazajacym ja. Cheac blizej okresli¢ znaczenie
etyczne pracy, trzeba mie¢ przed oczyma tg przede wszystkim prawdg. Praca jest dobrem




cztowieka — dobrem jego czlowieczenstwa — przez pracg bowiem cztowiek nie tylko
przeksztalca przyrode, dostosowujac ja do swoich potrzeb, ale takze urzeczywistnia siebie
jako cztowiek, a takze poniekad bardziej ,, staje sie cztowiekiem ™.

Bez tego nie mozna zrozumie¢ znaczenia cnoty pracowito$ci, nie mozna w szczegolnosci
zrozumie¢, dlaczego pracowitos¢ miataby by¢ cnota — cnota bowiem (czyli sprawnos$cia
moralng) nazywamy to, przez co czlowiek staje si¢ dobry jako cztowiek5. Fakt ten nie
zmienia w niczym stusznej obawy o to, azeby w pracy, poprzez ktora materia doznaje
uszlachetnienia, cztowiek sam nie doznawat pomniejszenia swej godnosci6. Wiadomo
przeciez, ze pracy mozna takze na rdézny sposob uzZywac przeciwko cztowiekowi, ze mozna go
kara¢ obozowym systemem pracy, ze mozna z pracy czyni¢ srodek ucisku czlowieka, ze
mozna wreszcie na rozne sposoby wyzyskiwac pracg ludzka, czyli cztowieka pracy. To
wszystko przemawia na rzecz moralnej powinnos$ci faczenia pracowito$ci jako cnoty ze
spotecznym tadem pracy, ktory pozwoli cztowiekowi w pracy bardziej ,,stawac si¢
czlowiekiem”, a nie degradowac si¢ przez pracg, tracac nie tylko sily fizyczne (co do
pewnego stopnia jest nieuniknione), ale nade wszystko wtasciwa sobie godnosc¢ 1
podmiotowos¢.

4. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 58.
5. Enc. Redemptoris Mater (25 marca 1987), 18; AAS 79 (1987), 383.
6. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 19.

7. Praca a spoleczenstwo: rodzina, narod

10. Potwierdzajac w ten sposob osobowy wymiar pracy ludzkiej, trzeba z kolei siggnac do
drugiego kregu wartosci, jaki z nia nieodzownie si¢ taczy. Praca stanowi podstawe
ksztaltowania Zycia rodzinnego, ktore jest naturalnym prawem i powolaniem czlowieka. Te
dwa kregi warto$ci — jeden zwiazany z praca, drugi wynikajacy z rodzinnego charakteru
zycia ludzkiego — musza taczy¢ si¢ z soba prawidtowo i wzajemnie si¢ przenikac. Praca jest
poniekad warunkiem zaktadania rodziny, rodzina bowiem domaga si¢ sSrodkéw utrzymania,
ktére w drodze zwyczajnej nabywa cztowiek przez prace. Praca i pracowitos¢ warunkuja
takze caty proces wychowania w rodzinie wiasnie z tej racji, ze kazdy ,,staje si¢ cztowiekiem’
migdzy innymi przez pracg, a owo stawanie si¢ czlowiekiem oznacza wtasnie istotny cel
catego procesu wychowania. Oczywi$cie, ze wchodza tutaj w gre poniekad dwa znaczenia
pracy: ta, ktora warunkuje zycie i utrzymanie rodziny — i ta, poprzez ktdra urzeczywistniaja
si¢ cele rodziny, zwlaszcza wychowanie; tym niemniej te dwa znaczenia pracy lacza si¢ z
soba i dopelniaja w r6znych punktach.

W catosci nalezy przypomnie€ i stwierdzi¢, iz rodzina stanowi jeden z najwazniejszych
uktadoéw odniesienia, wedle ktorych musi by¢ ksztaltowany spoleczno-etyczny porzadek
pracy ludzkiej. Nauka Kos$ciota zawsze poswigcala tej sprawie szczeg6lng uwage, a w
dokumencie niniejszym takze wypadnie nam jeszcze do tego powrdci¢. Rodzina jest bowiem
roéwnoczes$nie wspdlnotq, ktora moze istnie¢ dzigki pracy i jest zarazem pierwsza wewngtrzng
szkotq pracy dla kazdego cztowieka.

Trzeci krag wartosci, ktory wylania si¢ w niniejszej perspektywie — w perspektywie
podmiotu pracy — odnosi si¢ do owego wielkiego spoteczenstwa, do ktorego cztowiek
przynalezy na podstawie szczeg6lnych wigzi kultury 1 historii. Spoteczenstwo takie —
chociazby nie osiagnglo jeszcze dojrzatej formy narodu — jest nie tylko wielkim, chociaz
posrednim ,,wychowawca’ kazdego cztowieka (kazdy wszak wychowuje si¢ w rodzinie na
tych tresciach i wartosciach, jakie sktadaja si¢ na cato$¢ kultury danego narodu); jest ono
takze wielkim historycznym i spotecznym wecieleniem pracy catych pokolen. To wszystko
sprawia, ze cztowiek swoja glebsza tozsamos¢ ludzka taczy z przynaleznoscia do narodu,
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swoja za$ prace pojmuje takze jako pomnozenie dobra wspdlnego wypracowywanego przez
jego rodakéw, u§wiadamiajac sobie przy tym, ze na tej drodze praca ta stuzy pomnazaniu
dorobku catej rodziny ludzkiej, wszystkich ludzi zyjacych na §wiecie.

Te trzy zakresy zachowuja stale swoja waznos¢ dla pracy ludzkiej w podmiotowym jej
wymiarze. Wymiar ten za$, czyli konkretna rzeczywisto$¢ cztowieka pracy, posiada
pierwszenstwo przed wymiarem przedmiotowym. W wymiarze podmiotowym urzeczywistnia
si¢ przede wszystkim owo ,,panowanie” nad swiatem przyrody, do ktérego cztowiek
wezwany jest od poczatku wedle znanych stéw Ksiggi Rodzaju. Jesli sam proces ,,czynienia
sobie ziemi poddang”, czyli praca w znaczeniu techniki, znamionuje si¢ na przestrzeni
dziejow, a zwlaszcza na przestrzeni ostatnich stuleci, ogromnym rozwojem $rodkow, to jest to
zjawisko korzystne 1 pozytywne pod tym warunkiem, ze wymiar przedmiotowy pracy nie
wezmie gory nad wymiarem podmiotowym — odbierajac cztowiekowi lub pomniejszajac
jego godnosé i jego niezbywalne prawa.

i
KONFLIKT PRACY I KAPITALU NA OBECNYM ETAPIE HISTORYCZNYM

1. Wymiary konfliktu

11. Powyzszy zarys podstawowej problematyki pracy, nawiazujacy do pierwszych tekstow
biblijnych, stanowi jakby sam zrab nauczania Kos$ciota, ktory utrzymuje si¢ niezmieniony w
ciagu stuleci, w kontekscie réznych doswiadczen historii. Jednakze na tle doswiadczen, ktore
poprzedzity ogloszenie encykliki Rerum novarum i ktére potem nastapity, nabiera on
szczegollnej wyrazistosci oraz prawdziwie wspotczesnej wymowy. Praca jawi sig¢ w tej
analizie jako wielka rzeczywistos$¢, posiadajaca podstawowy wplyw na ksztattowanie si¢ w
sposob ludzki $wiata oddanego cztowiekowi przez Stworcg — jest rzeczywistoscia $cisle przy
tym zwiazana z cztowiekiem jako wlasciwym podmiotem oraz z jego celowym dzialaniem.
Rzeczywistos¢ ta, w zwyczajnym biegu rzeczy, wypelnia zycie ludzkie i stanowi 0 jego
wartosci i sensie. Chociaz zwigzana z trudem i wysitkiem, praca nie przestaje by¢ dobrem — i
stad cztowiek rozwija si¢ poprzez umitowanie pracy. Ten na wskro$ pozytywny i tworczy,
wychowawczy i zastugujqcy charakter pracy ludzkiej musi stanowi¢ podstawe rowniez
wspotczesnego myslenia, wartoSciowania i stanowienia o niej na gruncie podmiotowych praw
cztowieka, jak o tym $wiadcza miedzynarodowe deklaracje, a takze rozliczne kodeksy pracy,
wypracowane badz przez odpowiednie instytucje ustawodawcze poszczegdlnych panstw,
badz tez przez organizacje poswigcajace swa spoteczng lub tez naukowo-spoteczna
dziatalnosé¢ problematyce pracy. Organizmem skupiajacym te wszystkie inicjatywy pozostaje
Miedzynarodowa Organizacja Pracy, najstarsza instytucja specjalistyczna Organizacji
Narodéw Zjednoczonych.

W dalszej czgsci niniejszych rozwazan zamierzam powrdci¢ w sposob nieco bardziej
szczegotowy do owych doniostych probleméw, przypominajac wazniejsze przynajmniej
elementy nauki Ko$ciota na ten temat. Przedtem jednakze wypada dotkna¢ ogromnie
doniostego krggu zagadnien, posrdd ktorych ksztattowata sig ta nauka na ostatnim etapie, to
znaczy w okresie, ktérego data poniekad symboliczna jest rok ukazania si¢ encykliki Rerum
novarum.

Wiadomo, ze w catym tym okresie, ktory bynajmniej jeszcze si¢ nie zakonczyt, problem
pracy zostal postawiony na gruncie wielkiego konfliktu, jaki wraz z rozwojem przemyshu
ujawnil si¢ pomiedzy ,, swiatem kapitatu” a ,,swiatem pracy” — to znaczy pomig¢dzy waska,
ale bardzo wplywowa grupa wiascicieli i posiadaczy §rodkow produkcji a szeroka rzesza
ludzi tych srodkéw pozbawionych, natomiast uczestniczacych w procesie produkeji




wylacznie przez pracg. Konflikt, o jakim mowa, wyrdst z takich sytuacji, w ktorych
robotnicy, ,,$wiat pracy”, oddawali swoje sity do dyspozycji grupy przedsigbiorcow, podczas
gdy oni, kierujac si¢ zasada najwyzszego zysku, usitowali ustanowi¢ mozliwie najnizsze
wynagrodzenie za pracg wykonywana przez robotnikow. Wypada do tego dotaczy¢ inne
jeszcze elementy wyzysku, ktore wynikaty z braku bezpieczenstwa pracy oraz zapewnienia
warunkow zdrowia i zycia robotnikow 1 ich rodzin.

Ow konflikt, rozumiany przez niektérych jako konflikt spoteczno-ekonomiczny o
charakterze klasowym znalazt swoj wyraz w walce ideologicznej migdzy liberalizmem
rozumianym jako ideologia kapitalizmu, a marksizmem, pojetym jako ideologia socjalizmu
naukowego 1 komunizmu, ktory pretenduje do wystgpowania w charakterze rzecznika klasy
robotniczej catego §wiatowego proletariatu. W ten sposob rzeczywisty konflikt istniejacy
migdzy Swiatem pracy a §wiatem kapitatu przeksztalcil si¢ w systematycznq walke klas,
prowadzona nie tylko metodami ideologicznymi, lecz takze 1 przede wszystkim —
politycznymi. Historia tego konfliktu jest znana, podobnie jak znane sg takze roszczenia
jednej i drugiej strony. Marksistowski program oparty na filozofii Marksa i Engelsa widzi w
walce klas jedyny $rodek wiodacy do wyeliminowania klasowych niesprawiedliwosci, jakie
istnieja w spoteczenstwie, a takze do wyeliminowania samych klas. Realizacja za$ tego
programu zaktada uspolecznienie srodkow produkcji, aby przenoszac to posiadanie z
prywatnych wlascicieli na kolektyw, zabezpieczy¢ pracg robotnika przed wyzyskiem.

Do tego zmierza walka prowadzona metodami nie tylko ideologicznymi, ale rowniez
politycznymi. Ugrupowania kierujace si¢ ideologia marksistowska jako partie polityczne,
poprzez wywieranie wielorakiego wplywu, a takze poprzez nacisk rewolucyjny, daza w imi¢
zasady ,,dyktatury proletariatu” do opanowania wylqcznej wtadzy w poszczegolnych
spoteczenstwach, azeby przez likwidacj¢ wiasnosci prywatnej srodkéw produkcji wprowadzic¢
w nich ustrdj kolektywny. Wedle gtownych ideologdéw i przywddcow tego wielkiego
migdzynarodowego ruchu, celem owego programu dziatania jest dokonanie rewolucji
spotecznej i zaprowadzenie socjalizmu, ostatecznie za$ ustroju komunistycznego na calym
Swiecie.

Dotykajac tego niezwykle doniostego kregu zagadnien, ktére stanowia nie tylko teorig, ale
sama tkanke Zycia spoleczno-ekonomicznego, politycznego 1 migdzynarodowego naszej
epoki, nie mozna, ani tez nie trzeba wchodzi¢ w szczegoty, te bowiem sa znane zarOwno z
olbrzymiej literatury, jak tez z praktycznych doswiadczen. Trzeba natomiast w ich konteks$cie
wroci¢ do podstawowego problemu ludzkiej pracy, ktorej nade wszystko po§wigcone sa
rozwazania zawarte w niniejszym dokumencie. Jest bowiem réwnocze$nie rzecza jasna, iz
tego kapitalnego, z punktu widzenia samego cztowieka, problemu — problemu, ktory stanowi
podstawowy wymiar jego ziemskiego bytowania i powotania — nie sposob naswietla¢
inaczej, jak tylko liczac si¢ z pelnym kontekstem wspolczesnosci.

2. Pierwszenstwo pracy

12. Wobec wspotczesnej rzeczywistosci, w ktorej strukture wpisato sig gteboko tyle
konfliktow spowodowanych przez cztowieka, i w ktorej srodki techniczne — owoc ludzkiej
pracy — graja rolg pierwszoplanowa (wchodzi tu w gre takze perspektywa kataklizmu o
wymiarach §wiatowych w wypadku wojny przy uzyciu $rodkoéw techniczno-nuklearnych o
niewyobrazalnych wrecz mozliwo$ciach zniszczenia), nalezy przede wszystkim przypomniec
zasadg, ktorej Kosciot stale nauczal. Jest to zasada pierwszenstwa ,,pracy” przed
., kapitatem”.

Zasada ta dotyczy bezposrednio samego procesu produkceji, w stosunku do ktorej praca jest
zawsze przyczynq sprawczq, naczelna, podczas gdy ,.kapital” jako zespot srodkéw produkeji




pozostaje tylko instrumentem: przyczyna nadrzedna. Zasada ta jest oczywista prawda catego
historycznego do§wiadczenia czlowieka.

Kiedy w pierwszym rozdziale Biblii styszymy, ze cztowiek ma ziemig czyni¢ sobie
poddana — to stlowa te mowia o wszystkich zasobach, jakie kryje w sobie widzialny $wiat,
oddanych do dyspozycji cztowicka. Zasoby te jednakze nie moga stuzy¢ czlowiekowi inaczej,
jak tylko poprzez prace. Z praca rowniez pozostaje zwiazany od poczatku problem wlasnosci:
jezeli bowiem cztowiek poprzez pracg ma przyswajac sobie 1 innym te zasoby, jakie kryje w
sobie natura, to ma on jako jedyny $rodek: wlasna pracg. Aby te zasoby mogly poprzez pracg
owocowac, cztowiek zawtaszcza czastki r6znych bogactw natury: w glebi ziemi, w morzu, na
ziemi, w przestrzeni. Zawtaszcza je, czyniac z nich warsztat swej pracy. Zawlaszcza przez
prace — i dla pracy.

To samo odnosi si¢ do dalszych etapow tego procesu, w ktorym pierwszym etapem
pozostaje zawsze stosunek czlowieka do zasobow i bogactw natury. Caly wysitek poznawczy,
zmierzajacy do odkrycia tych bogactw, do okreslenia réznych mozliwosci ich
wykorzystywania przez cztowieka i dla cztowieka, uswiadamia nam, ze wszystko, co w calym
dziele produkcji ekonomicznej pochodzi od cztowieka, zardwno praca, jak i zespot srodkow
produkcji oraz zwiazana z nimi technika (czyli umiejetnos$¢ stosowania tych srodkow w
pracy), zaktada owe bogactwa i zasoby widzialnego $wiata, ktore czlowiek zastaje, ale ich
samych nie tworzy. Zastaje je poniekad gotowe, przygotowane do poznawczego odkrycia i
wlasciwego wykorzystania w procesie produkcji. Na kazdym etapie rozwoju ludzkiej pracy
cztowiek spotyka sig¢ z faktem podstawowego obdarowania przez ,,naturg”, czyli w
ostatecznosci przez Stworce. U poczatku ludzkiej pracy stoi tajemnica stworzenia. To
stwierdzenie, przyjete jako punkt wyjscia, stanowi przewodni watek niniejszego dokumentu i
wypadnie jeszcze rozwinaé go w innej czesci niniejszej wypowiedzi.

Dalsze rozwazanie tego samego problemu musi nas umocni¢ w przekonaniu 0
pierwszenstwie pracy ludzkiej w stosunku do tego, co z biegiem czasu przyzwyczajono si¢
nazywac ,, kapitatem”. Jezeli bowiem w zakres tego ostatniego pojecia wchodzi. Oprécz
zasobOw natury stojacych do dyspozycji cztowieka, rowniez 6w zespot srodkow, przy
pomocy ktérych cztowiek przyswaja sobie zasoby natury, przetwarzajac je na miarg swoich
potrzeb (i w ten sposob poniekad je ,,uczlowieczajac™), to juz tutaj nalezy stwierdzi¢, ze Ow
zespot srodkow jest owocem historycznego dorobku pracy cztowieka. Wszystkie srodki
produkcji, poczynajac od najprymitywniejszych, a konczac na najnowoczesniejszych,
wypracowal stopniowo cztowiek: do§wiadczenie i umyst cztowieka. W ten sposob powstaty
nie tylko najprostsze narzedzia stuzace uprawie roli, ale takze — przy odpowiednim
zaawansowaniu nauki i techniki — te najnowoczesniejsze i skomplikowane maszyny i
fabryki, laboratoria i komputery. Tak wigc owocem pracy jest wszystko to, co ma stuzyé
pracy, co stanowi — przy dzisiejszym stanie techniki — jej rozbudowane ,,narzedzie”.

Owo gigantyczne 1 pot¢zne narzgdzie — zespot srodkoéw produkcji — ktory uwaza sig
poniekad za synonim ,,kapitatu”, powstat z pracy i nosi na sobie znamiona ludzkiej pracy.
Przy obecnym stopniu zaawansowania techniki, cztowiek, ktéry jest podmiotem pracy, chcac
postugiwac si¢ owym zespotem nowoczesnych narzedzi, srodkow produkeji, musi naprzod
przyswoic sobie w sposob poznawczy owoc pracy tych ludzi, ktorzy owe narzedzia wynalezli,
zaplanowali, zbudowali, ulepszali i czynia to nadal. Umiejetnos¢ pracy, to znaczy sprawczego
uczestnictwa w nowoczesnym procesie produkcji — wymaga coraz wiekszego
przygotowania, a przede wszystkim odpowiedniego wyksztatcenia. Oczywiscie, jest rzecza
jasna, ze kazdy czlowiek, ktory uczestniczy w procesie produkcji, cho¢by spelniat tylko takie
rodzaje pracy, do ktdérych nie potrzeba szczegdlnego wyksztatcenia i osobnych kwalifikacji,
jest jednak w tymze procesie produkcji prawdziwym podmiotem sprawczym — podczas gdy
zespot narzedzi, chocby sam w sobie najdoskonalszy, jest tylko i wytacznie narzedziem
podporzadkowanym pracy cztowieka.




Te¢ prawdg, ktora nalezy do trwatego dziedzictwa nauki Kosciola, trzeba stale podkresla¢ w
zwiazku z problemem ustroju pracy, a takze catego ustroju spoteczno-ekonomicznego. Trzeba
podkresla¢ i uwydatnia¢ pierwszenstwo cztowieka w procesie produkcji — prymat czlowieka
wobec rzeczy. Wszystko to, co miesci si¢ w pojeciu ,,kapitatu” — w znaczeniu zawegzonym —
jest tylko zespotem rzeczy. Cztowiek jako podmiot pracy — bez wzgledu na to, jaka spetnia
pracg — cztowiek sam jeden jest osoba. Prawda ta posiada zasadnicze i donioste
konsekwencje.

3. Ekonomizm i materializm

13. Przede wszystkim w $§wietle tej prawdy widac¢ jasno, ze nie mozna oddziela¢ ,,kapitatu” od
pracy — i w zaden tez sposdb nie mozna przeciwstawi¢ pracy kapitatowi ani kapitatu pracy,
ani tym bardziej — jak o tym bedzie mowa ponizej — przeciwstawiac sobie konkretnych
ludzi, stojacych za tymi pojgciami. Stusznym, to znaczy zgodnym z samg istota sprawy;
stusznym, to znaczy wewnetrznie prawdziwym i zarazem moralnie godziwym moze by¢ taki
ustrdj pracy, ktory u samych podstaw przezwycieza antynomie pracy i kapitatu, starajac si¢
ksztaltowa¢ wedle przedstawionej powyzej zasady merytorycznego 1 faktycznego
pierwszenstwa pracy, podmiotowosci ludzkiej pracy oraz jej sprawczego udziatu w caltym
procesie produkcji, i to bez wzgledu na charakter wykonywanych przez pracownika zadan.

Antynomia pracy 1 kapitatu ma swoje zrodto nie w strukturze samego procesu produkcji
ani tez samego procesu ekonomicznego w ogolnosci. Proces ten bowiem wykazuje wzajemne
przenikanie si¢ pracy i tego, co przyzwyczaili$my si¢ nazywac kapitalem — ich zwiazek
nierozerwalny. Cztowiek, pracujac przy jakimkolwiek warsztacie, czy stosunkowo
pierwotnym, czy tez na wskro§ nowoczesnym, tatwo moze zdac sobie sprawe z tego, ze pracq
swojq wchodzi w podwajne dziedzictwo — mianowicie w dziedzictwo tego, co jest dane
wszystkim ludziom w zasobach natury, oraz tego, co inni przed nim juz wypracowali na
gruncie tych zasobow, przede wszystkim rozwijajac technike, czyli ksztaltujac zespot coraz
doskonalszych narzedzi pracy: cztowiek pracujac, wchodzi zarazem w ich prace (por. J 4, 38).
Taki obraz warsztatu i procesu pracy ludzkiej bez trudu przyjmujemy, zaréwno kierujac si¢
rozumem, jak tez wiara, ktora czerpie $wiatto ze Stowa Boga Zywego. Jest to obraz spdjny,
ideologiczny i zarazem humanistyczny. Cztowiek jest w nim ,,panem” stworzen oddanych do
jego dyspozycji w widzialnym $wiecie. Jesli w procesie pracy odkrywa si¢ jaka$ zalezno$¢ —
tu jest to zalezno$¢ od Dawcy wszystkich zasoboéw stworzenia, a z kolei zalezno$¢ od innych
ludzi — tych, ktorych pracy i inicjatywom zawdzigczamy poszerzone i ulepszone mozliwosci
swojej pracy. Natomiast u wszystkim tym, co w procesie, produkcji stanowi zespoét ,,rzeczy”,
instrumentow, kapitatu, mozemy tylko twierdzi¢, ze warunkuje prace cztowieka, nie mozemy
natomiast powiedzie¢, ze stanowi jakby anonimowy ,,podmiot” uzalezniajqcy cztowieka i
jego prace.

Rozbicie tego spdjnego obrazu, w ktorym jest Scisle zachowana zasada prymatu osoby
przed rzecza, zostato dokonane w mysli ludzkiej czasem po dtugim okresie ukrytego
rozwijania si¢ w zyciu praktycznym; dokonane za§ w ten sposob, ze praca zostata oddzielona
od kapitatu i przeciwstawiona kapitatowi, a kapitat pracy, jakby dwie anonimowe sity, dwa
czynniki produkcji zestawione ze soba w tej samej perspektywie ekonomistycznej. W takim
stawianiu sprawy zawierat si¢ podstawowy btad, ktory mozna nazwac bledem ekonomizmu,
jesli sie wezmie pod uwage pracg w kategoriach celowosci wylacznie ekonomicznej. Mozna
rowniez i trzeba nazwac ten podstawowy btad myslenia bledem materializmu, 0 ile
ekonomizm wprost albo posrednio zawiera przekonanie o pierwszenstwie i nadrzednosci tego,
co materialne, natomiast to, co duchowe i osobowe (dziatanie cztowieka, wartosci moralne
itp.) ustawia wprost lub posrednio na pozycji podporzadkowanej w stosunku do
rzeczywisto$ci materialnej. Nie jest to jeszcze materializm teoretyczny w petnym tego stowa




znaczeniu, ale jest to juz z pewnoS$cia materializm praktyczny, ktory nie tyle sita przestanek
pochodzacych z teorii materialistycznej, ile sila okreslonego sposobu wartosciowania, a wigc
pewnej hierarchii dobr opartej na bezposrednio wigkszej atrakcji tego, co jako materialne, jest
oceniane jako zdolne do zaspokojenia potrzeb cztowieka.

Btad myslenia w kategoriach ekonomizmu szedl w parze z pojawieniem sig filozofii
materialistycznej i jej rozwojem od postaci najbardziej elementarnej i potocznej (zwanej
réwniez materializmem wulgarnym, poniewaz rzeczywistos¢ duchowa usituje on zredukowac
do zjawiska niepotrzebnego) az do fazy zwanej materializmem dialektycznym. Wydaje sig
jednak, iz dla podstawowego, w ramach niniejszych rozwazan, problemu pracy ludzkiej, a w
szczegblnosci dla owego oddzielenia i1 przeciwstawienia ,,pracy” i ,,kapitatu” jako dwoch
czynnikow produkcji rozpatrywanych w tej samej perspektywie ekonomistycznej, ekonomizm
mial znaczenie decydujqce — 1 wcze$niej zawazyt na takim wtasnie nie humanistycznym
postawieniu tego problemu, anizeli filozoficzny system materializmu. Niemniej jest rzecza
jasna, ze materializm — nawet w swojej postaci dialektycznej — nie jest zdolny dostarczy¢
mysleniu o pracy ludzkiej dostatecznych i1 ostatecznych podstaw do tego, azeby prymat
cztowieka przed narzgdziem-kapitalem, osoby przed rzecza, mégt znalez¢ w nim wlasciwy 1
niepodwazalny weryfikacje i oparcie. ROwniez 1 w materializmie dialektycznym czlowiek nie
jest przede wszystkim podmiotom pracy i sprawcza przyczyna procesu produkcji, ale
pozostaje rozumiany i traktowany w zaleznosci od tego, co materialne, jako pewnego rodzaju
»wypadkowa” panujacych w danej epoce stosunkoéw ekonomicznych, stosunkéw produkcji.

Oczywiscie, ze rozwazana tutaj antynomia pracy i kapitatu —antynomia, w ramach ktore;
praca zostala oddzielona od kapitatu i przeciwstawiona mu jako poniekad rownorze¢dny
ontycznie element procesu ekonomicznego — bierze swodj poczatek nie w samej tylko
filozofii oraz teoriach ekonomii XVII1 stulecia, ale o wiele bardziej jeszcze w cate;j
ekonomiczno-spolecznej praktyce tamtych czaséw rodzacej si¢ i gwattownie rozwijajace;j
industrializacji, w ktorej dostrzezono przede wszystkim mozliwo$¢ intensywnego pomnozenia
bogactw materialnych, czyli srodkow, a przeoczono cel: czyli cztowieka, ktéremu maja
shuzy¢ te Srodki. Ten to whasnie btad porzadku praktycznego ugodzit przede wszystkim w
prace ludzka, w cztowieka pracy, i wywotat shuszna etycznie reakcjg spoteczna, o ktorej byta
juz mowa poprzednio. Tenze sam btad, ktory posiada juz swoja okreslona posta¢ historyczna,
zwiazang z okresem pierwotnego kapitalizmu i liberalizmu, moze jednak powtarzac sig w
innych okolicznosciach czasu i miejsca, o ile wychodzi si¢ z tych samych zalozen
mys$lowych, zardwno teoretycznych, jak tez praktycznych. Nie wida¢ innej mozliwo$ci
radykalnego przezwycigzenia tego btedu, jak tylko przez odpowiednie zmiany, zar6wno w
dziedzinie teorii, jak i praktyki — zmiany idqce po linii zdecydowanego przeswiadczenia o
pierwszenstwie osoby przed rzecza, pracy cztowieka przed kapitatem jako zespotem srodkow
produkciji.

4. Praca a wlasnos¢

14. Przedstawiony tutaj pokrotce proces historyczny, ktory wprawdzie wyszedt ze swojej
poprzedniej fazy, jednakze trwa nadal, owszem — rozprzestrzenia si¢ wsrdd narodow 1
kontynentoéw — domaga si¢ naswietlenia z innej jeszcze strony. Jest jasne, ze gdy mowa o
antynomii pracy i kapitatu, wowczas nie chodzi tylko o abstrakcyjne pojgcia czy tez
»anonimowe sity” dziatajace w produkcji ekonomicznej. Za jednym i drugim pojgciem stoja
ludzie, zywi konkretni ludzie, z jednej strony ci, ktorzy wykonuja prace, nie bedac
wiascicielami srodkéw produkceji, z drugiej ci, ktorzy sa przedsigbiorcami i posiadaczami tych
srodkow albo sa przedstawicielami wiascicieli. Tak wigc w catoksztalt tego trudnego
historycznego procesu od poczatku wchodzi sprawa wlasnosci. Encyklika Rerum nowarum
rozwaza kwesti¢ spoteczna pod katem tej wlasnie sprawy, przypominajac i potwierdzajac




nauke Kos$ciota o wlasnosci, o prawie wlasnosci prywatnej, rowniez gdy chodzi o $rodki
produkcji. To samo czyni encyklika Mater et Magistra.

Powyzsza zasada, jak zostata ona wowczas przypomniana i jak bywa nauczana przez
Kosciol, rézni sie radykalnie od programu kolektywizmu gloszonego przez marksizm, a takze
na przestrzeni dziesigcioleci, jakie mingly od czaséw encykliki Leona XIII, wprowadzonego
juz w zycie w roznych krajach §wiata. R6zni si¢ ona rdwnocze$nie od programu kapitalizmu
stosowanego w praktyce przez liberalizm i zbudowane na nim ustroje polityczne. W tym
drugim wypadku rdznica polega na sposobie rozumienia samego prawa wlasnosci. Tradycja
chrzescijanska nigdy nie podtrzymywatla tego prawa jako absolutnej 1 nienaruszalnej zasady.
Zawsze rozumiala je natomiast w najszerszym kontekscie powszechnego prawa wszystkich
do korzystania z dobr catego stworzenia: prawo osobistego posiadania jako
podporzqdkowane prawu powszechnego uzywania, uniwersalnemu przeznaczeniu dobr.

Procz tego, wlasno$¢ w nauczaniu Kosciota nigdy nie byla rozumiana tak, aby mogta ona
stanowi¢ spoleczne przeciwienstwo pracy. Jak juz uprzednio wspomniano w tym samem
tekscie, wlasno$¢ nabywa sig przede wszystkim przez pracg po to, aby stuzyta pracy. Odnosi
sig to w sposob szczegdlny do wiasnosci srodkow produkcji. Wyodrebnienie ich jako
osobnego zespot: wlasnosciowego po to, aby w formie ,,kapitatu” przeciwstawi¢ go ,,pracy”, a
tym bardziej dokonywaé wyzysku pracy, jest przeciwne samej naturze tych srodkow oraz ich
posiadania. Nie moga one by¢ posiadane wbrew pracy, nie moga tez by¢ posiadane dla
posiadania, poniewaz jedynym prawowitym tytutem ich posiadania — i to zar6wno w formie
wlasnos$ci prywatnej, jak tez publicznej czy kolektywnej — jest, azeby stuzyty pracy. Dalej
za$: azeby shuzac pracy, umozliwialy realizacj¢ pierwszej zasady w tym porzadku, jaka jest
uniwersalne przeznaczenie dobr i prawo powszechnego ich uzywania. Z tego punktu
widzenia, a wigc z uwagi na prace ludzka 1 powszechny dostgp do dobr przeznaczonych dla
cztowieka, nie jest wykluczone réwniez — pod odpowiednimi warunkami — uspolecznianie
pewnych §rodkoéw produkcji. Na przestrzeni dziesigcioleci, ktore dziela nas od ukazania sig
encykliki Rerum novarum, nauka Ko$ciota stale przypominata te wszystkie zasady, si¢gajac
do argumentoéw sformutowanych w dawniejszej o wiele tradycji, a wigc np. do znanych
argumentéw Summy §w. Tomasza’.

W niniejszej wypowiedzi, ktora ma za gtéwny temat prace ludzka, wypada potwierdzi¢
caty ten wysilek, przez ktory nauka Kosciota o wlasnosci starata si¢ i zawsze stara
zabezpieczy¢ prymat pracy, a przez to samo witasciwa cztowiekowi podmiotowosé w zyciu
spotecznym, a zwlaszcza w dynamicznej strukturze catego procesu ekonomicznego. Z tego
punktu widzenia nadal pozostaje rzecza nie do przyjgcia stanowisko ,,sztywnego”
kapitalizmu, ktéry broni wytacznego prawa wiasnosci prywatnej srodkéw produkeji jako
nienaruszalnego ,,dogmatu” w zyciu ekonomicznym. Zasada poszanowania pracy domaga si¢
tego, azeby prawo to bylo poddawane tworczej rewizji tak w teorii, jak i w praktyce. Jesli
bowiem prawda jest, ze kapitat jako zespot sSrodkow produkeji jest zarazem dzietem pracy
pokolen, to prawda jest rowniez, ze tworzy si¢ on stale dzigki pracy wykonywanej przy
pomocy tego zespotu srodkow produkcji jakby przy wielkim warsztacie, przy ktérym pracuje
dzien po dniu obecne pokolenie ludzi pracy. Chodzi tu oczywiscie o rozne rodzaje tej pracy,
nie tylko o tak zwana pracg fizyczna, ale takze o wieloraka prac¢ umystowa, od koncepcyjne;j
do kierowniczej.

W tym $wietle nabieraja wymowy szczeg6lnej stusznosci liczne propozycje wysuwane
przez przedstawicieli katolickiej nauki spotecznej, a takze przez sam Nauczycielski Urzad
Kosciota8. Sa to propozycje mowiace o wspotwlasnosci srodkow pracy, 0 udziale
pracownikow w zarzadzie lub w zyskach przedsigbiorstw, o tak zwanym akcjonariacie pracy
itp. Niezaleznie od konkretnej stosowalnosci tych roznych propozycji, jasna pozostaje rzecza,
iz uznanie wtasciwej i pracy i cztowieka pracy w procesie produkcji domaga si¢ réoznych
adaptacji w zakresie samego prawa wlasnosci srodkow produkcji — i to biorac pod uwage nie




tylko sytuacje dawniejsze, ale przede wszystkim tg rzeczywisto$¢ i problematyke, jaka si¢
wytworzyta w drugiej potowie biezacego stulecia, w zwiazku z tak zwanym Trzecim Swiatem
oraz powstaniem wielu nowych niezaleznych panstw, zwlaszcza — ale nie tylko — w Afryce,
na miejscu dawnych obszaréw kolonialnych.

Jesli wigce stanowisko ,,sztywnego™ kapitalizmu w dalszym ciagu domaga si¢ rewizji w
celu dokonania reformy pod katem jak najszerzej rozumianych praw cztowieka zwiazanych
Z jego praca, to z tego samego punktu widzenia nalezy stwierdzi¢, ze owych tak bardzo
pozadanych 1 wielorakich reform nie mozna dokona¢ przez apriorycznie pojetq likwidacje
wlasnosci prywatnej srodkow produkcji. Wypada bowiem zauwazy¢, ze proste odebranie
owych $rodkoéw produkeji (kapitatu) z rak ich prywatnych wtascicieli nie jest wystarczajace
do ich uspotecznienia w sposob zadowalajacy. Srodki te przestaja by¢ prywatna wlasnoscia
pewnej grupy spotecznej — wlasnie owych prywatnych posiadaczy, aby sta¢ si¢ wlasno$cia
zorganizowanego spoteczenstwa 1 podlegac¢ pod bezposredni zarzad 1 wplyw pewnej grupy
0s0b — tych mianowicie, ktore mimo ze ich nie posiadaja na wlasnos¢, lecz sprawujac
wladzg w spoteczenstwie, dysponujq nimi na skale gospodarki catego spoteczenstwa lub tez w
skali bardziej lokalnej.

Ta grupa zarzadzajaca 1 dysponujaca moze wywiazywac si¢ ze swoich zadan w sposob
zadowalajacy z punktu widzenia prymatu pracy, ale moze zadania te spetnia¢ Zle, broniac
réwnoczesnie dla siebie monopolu zarzqdzania i dysponowania $rodkami produkcji, i nie
cofajac si¢ nawet przed naruszaniem owych zasadniczych praw cztowieka. Tak wigc samo
przejecie srodkow produkcji na wlasno$¢ przez panstwo o ustroju kolektywistycznym nie jest
jeszcze rbwnoznaczne z ,,uspolecznieniem” tejze wiasnosci. O uspotecznieniu mozna moéwic
tylko woweczas, kiedy zostanie zabezpieczona podmiotowos$¢ spoteczenstwa, to znaczy, gdy
kazdy na podstawie swej pracy bedzie mogt uwazac siebie rownoczesnie za wspotgospodarza
wielkiego warsztatu pracy, przy ktorym pracuje wraz ze wszystkimi. Droga do osiagnigcia
takiego celu mogtaby by¢ droga potaczenia, o ile to jest mozliwe, pracy z wlasnoscia kapitatu
i powotania do zycia w szerokim zakresie organizmow posrednich o celach gospodarczych,
spotecznych, kulturalnych, ktore cieszytyby si¢ rzeczywista autonomia w stosunku do wiadz
publicznych; dazylyby one do sobie wtasciwych celow poprzez lojalna wzajemna wspoltprace,
przy podporzadkowaniu wymogom wspolnego dobra, i zachowatyby forme oraz istotg zywe;j
wspolnoty, to znaczy takich organizméw, w ktorych poszczegdlni cztonkowie byliby uwazani
1 traktowani jako osoby, 1 pobudzani do aktywnego udziatu tychze organizméw9.

7. Por. Dekr. o apostolstwie §wieckich Apostolicam actuositatem, 2.
8. Por. KPK, 574, par. 2.
9. Adhort. Apost. Redemptoris donum (25 marca 1984), 9; AAS 76 (1984), 530.

5. Argument ,,personalistyczny”

15. Tak wiec zasada pierwszenstwa pracy przed kapitatem jest postulatem nalezacym do
porzadku moralnosci spotecznej, ktory to postulat posiada swoje kluczowe znaczenie zar6wno
w ustroju zbudowanym na zasadzie prywatnej wtasnosci srodkow produkeji, jak tez w
ustroju, w ktorym prywatna wiasnos¢ tych srodkow zostata nawet w sposob radykalny
ograniczona. Praca w jakims$ sensie jest nierozlaczna od kapitatu i nie przyjmuje w zadne;j
postaci owej antynomii, czyli roztaczenia 1 przeciwstawienia w stosunku do §rodkow
produkcji, jakie zaciazyto nad zyciem ludzkim ostatnich stuleci w rezultacie zatozen
wylacznie ekonomistycznych. Jezeli cztowiek pracuje przy pomocy zespotu srodkéw
produkcji, to rownoczesnie pragnie, aby owoce tej pracy stuzyly jemu i drugim oraz azeby w
samym procesie pracy mogt wystegpowac jako wspotodpowiedzialny 1 wspottworca warsztatu,
przy ktorym pracuje.




Rodza si¢ z tego pewne szczegoétowe uprawnienia pracujacych, ktére odpowiadaja
obowiazkowi pracy. Bedzie o tym mowa ponizej. Ale juz tutaj trzeba og6lnie podkreslic, ze
cztowiek pracujacy pragnie nie tylko nalezytej za swa prace zaplaty, ale takze uwzglednienia
w samym procesie produkcji takich mozliwosci, azeby mogt mie¢ poczucie, ze pracujqc
nawet na wspolnym, pracuje zarazem ,,na swoim . TO poczucie zostaje w nim wygaszone w
systemie nadmiernej biurokratycznej centralizacji, w ktdrej cztowiek pracujacy czuje sig¢
raczej trybem w wielkim mechanizmie, poruszanym odgornie, na prawach bardziej zwyklego
narzgdzia produkcji, niz prawdziwego podmiotu pracy obdarzonego wilasna inicjatywa. Nauka
Kosciota zawsze wyrazala to najglebsze przekonanie, ze praca ludzka odnosi si¢ nie tylko do
ekonomii, ale ma takze, a nawet przede wszystkim warto$ci osobowe. Sam za$ system
ekonomiczny 1 proces produkcji zyskuje na tym, gdy te wlasnie warto$ci osobowe sa w peini
respektowane. Zdaniem $w. Tomasza z Akwinul0, ta przede wszystkim racja przemawia za
prywatnym posiadaniem rowniez samych srodkoéw produkcji. Jezeli przyjmujemy, ze z
r6éznych uzasadnionych motywoéw moga istnie¢ wyjatki od zasady wlasnosci prywatnej — CO
wigcej, jesli w naszej epoce jesteSmy swiadkami wprowadzania w zycie ustroju wlasnosci
,uspolecznionej” — to jednak argument personalistyczny nie traci swojej mocy zaréwno
zasadniczej, jak i praktycznej. Kazde celowe i owocne uspotecznienie srodkéw produkcji
musi uwzglednia¢ ten argument. Nalezy uczyni¢ wszystko, aby cztowiek rowniez 1 w takim
systemie mogt zachowac poczucie, ze pracuje ,,na swoim”. W przeciwnym razie musza
powstawac w catym procesie ekonomicznym nieobliczalne straty — i to nie tylko straty
ekonomiczne, ale przede wszystkim straty w cztowieku.

10. Dekr. o przystosowanej odnowie zycia zakonnego Perfectae caritatis, 7.

v
UPRAWNIENIA LUDZI PRACY

1. W szerokim kontekscie praw czlowieka

16. Jesli praca — w wielorakim tego stowa znaczeniu — jest powinnoscia, czyli
obowiazkiem, to jest ona rownoczesnie zrodtem uprawnien po stronie cztowieka pracujqcego.
Uprawnienia te nalezy rozpatrywac w szerokim kontekscie ogotu praw wiasciwych
czlowiekowi, z ktérych wiele zostato juz proklamowanych przez odnos$ne instancje
mig¢dzynarodowe 1 gwarantowanych coraz bardziej przez poszczegdlne panstwa w stosunku
do wilasnych obywateli. Poszanowanie tego szerokiego ogotu praw cztowieka stanowi
podstawowy warunek pokoju w $§wiecie wspotczesnym — zaréwno pokoju wewnatrz
poszczegOlnych panstw 1 spoteczenstw, jak tez w obrebie stosunkéw migedzynarodowych, jak
juz na to, zwlaszcza od czasu encykliki Pacem in terris, Magisterium Kosciota wielokrotnie
zwracalo uwage. Prawa ludzkie wynikajqce z pracy mieszcza si¢ w szerszym konteks$cie tych
wiasnie podstawowych praw osoby.

Niemniej, w obrebie tego kontekstu posiadaja one charakter swoisty, odpowiadajacy
zarysowanej uprzednio specyficznej naturze pracy ludzkiej i w tym wiasnie charakterze
wypada na nie spojrzeé. Praca jest, jak powiedziano, powinnosciq, czyli obowiqzkiem
cztowieka i to w wielorakim tego stowa znaczeniu. Cziowiek powinien pracowaé zarowno ze
wzgledu na nakaz Stworcy, jak tez ze wzgledu na swoje wlasne czlowieczenstwo, ktorego
utrzymanie i rozw0j domaga si¢ pracy. Powinien cztowiek pracowa¢ ze wzgledu na bliznich,
zwlaszcza ze wzgledu na swoja rodzing, ale takze ze wzgledu na spoteczenstwo, do ktorego
nalezy, na narod, ktérego jest synem czy corka, ze wzgledu na cata rodzing ludzka, ktorej jest
cztonkiem, bedac dziedzicem pracy pokolen, a zarazem wspottworca przysziosci tych, ktorzy




po nim nastana w kolei dziejow. To wszystko sktada si¢ na szeroko pojeta moralng
powinnos¢ pracy. Kiedy wypadnie rozwaza¢ odpowiadaja tej powinno$ci moralne
upragnienia kazdego cztowieka ze wzgledu na pracg, trzeba bedzie zawsze mie¢ przed
oczyma 0w szeroki zasigg odniesien, w jakich ukazuje si¢ praca kazdego pracujacego
podmiotu.

Jednakze mowiac o obowiazku pracy oraz o odpowiadajacym temuz obowiazkowi
prawom czlowieka pracy, mamy na mysli przede wszystkim stosunek, jaki zachodzi pomiedzy
pracodawcq — bezposrednim lub posrednim — a pracownikiem.

Rozroznienie pomigdzy pracodawca bezposrednim a posrednim wydaje si¢ bardzo wazne z
uwagi na faktyczna organizacjg pracy oraz z uwagi na mozliwos$¢ ksztaltowania sig
sprawiedliwych lub niesprawiedliwych stosunkow w dziedzinie pracy.

Jezeli pracodawcq bezposrednim jest ta osoba lub tez instytucja, z ktora pracownik
zawiera bezposrednio umowg o pracg pod okre§lonymi warunkami — to natomiast przez
pracodawce posredniego nalezy rozumie¢ wiele zréznicowanych czynnikéw, stojacych poza
pracodawca bezposrednim 1 wywierajacych okreslony wplyw na to, w jaki sposob ksztaltuje
si¢ umowa o pracg, a w konsekwencji mniej lub bardziej sprawiedliwe stosunki w dziedzinie
pracy ludzkiej.

2. Pracodawca ,,posredni” a ,,bezposredni”

17. Pojecie ,,pracodawcy posredniego” obejmuje zaréwno osoby, jak tez instytucje réoznego
typu, obejmuje rOwniez zbiorowe umowy o prace, ustalane przez te osoby i instytucje zasady
postepowania, okreslajace caly ustroj spoteczno-ekonomiczny oraz zasady z niego
wynikajace. Pojecie pracodawcy posredniego odnosi si¢ wigc do wielu réznych elementow.
Jego odpowiedzialno$¢ rozni si¢ od odpowiedzialnosci pracodawcy bezposredniego — jak
wskazuje sam termin: odpowiedzialno$¢ jest mniej bezposrednia — ale pozostaje ona
odpowiedzialno$cia merytoryczna: pracodawca posredni okresla w sposob zasadniczy taki lub
inny aspekt stosunku pracy i warunkuje w ten sposob postgpowanie pracodawcy
bezposredniego, gdy ten ustala okreslony kontrakt i stosunki pracy. Stwierdzenie takie nie ma
na celu uwolnienia tego ostatniego od wiasciwej mu odpowiedzialnosci, ale tylko zwrdcenie
uwagi na caly splot uwarunkowan, ktore wywieraja wptyw na jego postepowanie. Jezeli
chodzi o ustalenie prawidlowej z punktu widzenia etycznego polityki pracy, wszystkie te
uwarunkowania trzeba mie¢ przed oczyma. Prawidtowa za$ jest ona wowczas, gdy sa w niej
w peni respektowane obiektywne prawa cztowieka pracy.

Pojecie posredniego pracodawcy mozna stosowaé w wWymiarze kazdego z osobna
spoleczenstwa, a przede wszystkim panstwa. To ono bowiem winno prowadzi¢ wiasciwa
polityke pracy. Wiadomo jednakze, iz w obecnym uktadzie stosunkow gospodarczych w
$wiecie zachodza pomiedzy poszczegodlnymi panstwami wielorakie powiqzania, wyrazajace
si¢ cho¢by w procesie importu i eksportu, czyli wzajemnej wymiany doébr ekonomicznych,
badz to surowcéw, badz potfabrykatdéw, badz wreszcie pelnych wytwordw przemystowych.
Procesy te tworza takze wzajemne uzaleznienia, w wyniku czego trudno mowi¢ w odniesieniu
do jakiegokolwiek panstwa, cho¢by najpotezniejszego w znaczeniu ekonomicznym, o petnej
samowystarczalnos$ci, czyli autarchii.

Taki uktad wzajemnych zalezno$ci jest w zasadzie normalny, moze jednak fatwo stawaé
si¢ okazja do r6znych form wyzysku czy niesprawiedliwosci i z kolei odbija¢ sig na polityce
pracy poszczegdlnych panstw, dosiggajac w koncu cztowieka pracy, ktory jest wiasciwym jej
podmiotem. Tak wiec np. panstwa wysoko uprzemystowione, bardziej jeszcze
miedzynarodowe organizmy sterujace na wielka skalg srodkami produkcji przemystowej (tak
zwane multinationalia lub transnationalia), dyktuja mozliwie wysokie ceny za swoje
produkty, stajac si¢ rownocze$nie o ustalanie mozliwie niskich cen za surowce lub




potabrykaty, co w rezultacie, obok innych przyczyn, stwarza coraz bardziej rosnaca
dysproporcj¢ w skali dochodu narodowego odno$nych spoteczefistw. Odlegtos¢ pomigdzy
krajami bogatymi a ubogimi nie zmniejsza sie i nie wyréwnuje, ale coraz bardziej powigksza
na niekorzys$¢ tych ostatnich. Oczywiscie, Ze nie moze to pozosta¢ bez skutku dla lokalne;j
polityki pracy oraz dla sytuacji czlowieka pracy w gospodarczo uposledzonych
spoteczenstwach. Bezposredni pracodawca, znajdujac si¢ w systemie takich uwarunkowan,
okresla warunki pracy ponizej obiektywnych wymagan pracownikow — zwlaszcza, jezeli sam
chce z prowadzonego przez siebie przedsigbiorstwa (czy tez z prowadzonych przez siebie
przedsigbiorstw, gdy chodzi o sytuacje ,,uspotecznionej” wtasnos$ci srodkow produkcji)
czerpa¢ mozliwie wielkie zyski.

Ow obraz zaleznosci, jakie tacza si¢ z pojeciem posredniego pracodawcy, jest — jak tatwo
wnosi¢ — ogromnie rozbudowany i skomplikowany. Przy jego okreslaniu trzeba bra¢ pod
uwagg poniekad caloksztaft elementow stanowiacych o zyciu ekonomicznym w przekroju
danego spoleczenstwa i panstwa, ale trzeba rownocze$nie uwzglednia¢ powiazania i
uzaleznienia znacznie szersze. Urzeczywistnienie uprawnien cztowieka pracy nie moze by¢
jednak skazywane na to, azeby byto tylko pochodna systemow ekonomicznych, ktore na
wigksza lub mniejsza skale kieruja si¢ przede wszystkim kryterium maksymalnego zysku.
Wrecz przeciwnie — to wlasnie 6w wzglad na obiektywne uprawnienia cztowieka pracy —
kazdego rodzaju pracownika: fizycznego, umystowego, w przemysle, w rolnictwie, itp. —
winien stanowi¢ wlasciwe i podstawowe kryterium ksztalttowania catej ekonomii zaréwno w
wymiarze kazdego spoteczenstwa i panstwa, jak tez w catoksztalcie §wiatowej polityki
ekonomicznej oraz wynikajacych sta uktadéw i stosunkow migdzynarodowych.

W tym kierunku winny oddzialywaé wszelkie powotane do tego organizacje
miedzynarodowe, poczynajac od Organizacji Narodow Zjednoczonych. Wydaje sig, ze
Migdzynarodowa Organizacja Pracy (OIT), a takze Organizacja Narodow Zjednoczonych dla
Wyzywienia i Rolnictwa (FAO) 1 inne, maja tutaj szczegélnie wiele do powiedzenia. W
obrebie poszczegdlnych panstw istnieja powotane do tego ministerstwa, resorty wiadzy
publicznej, a takze odno$ne organizacje spoteczne. Wszystko to wskazuje dowodnie, jak
donioste znaczenie w realizacji petnego poszanowania uprawnien cztowieka pracy, ktore
stanowia kluczowy element catego spotecznego tadu moralnego, posiada 6w — jak
powiedziano wyzej — ,,posredni pracodawca”.

3. Problem zatrudnienia

18. Rozwazajac uprawnienia ludzi pracy w relacji do tego wtasnie ,,posredniego
pracodawcy”, czyli do zespotu instancji krajowych 1 migdzynarodowych, ktore sa
odpowiedzialne za caty kierunek polityki pracy, nalezy przede wszystkim zwroci¢ uwage na
sprawe podstawowq. Jest to sprawa posiadania pracy, czyli innymi stowy — sprawa
odpowiedniego zatrudnienia wszystkich uzdolnionych do tego podmiotow. Przeciwienstwem
wlasciwej 1 poprawnej sytuacji w tej dziedzinie jest bezrobocie, czyli brak zatrudnienia dla
uzdolnionych do tego podmiotéw pracy. Moze chodzi¢ o brak zatrudnienia w ogdlnosci albo
tez w okreslonych sektorach pracy. Zadaniem tych instancji, ktore obejmuje si¢ tutaj nazwa
posredniego pracodawcy, jest przeciwdziatacé bezrobociu, ktore jest w kazdym wypadku
jakims$ zlem, a przy pewnych rozmiarach moze sta¢ si¢ prawdziwa klgska spoteczna. Problem
bezrobocia staje si¢ problemem szczegolnie bolesnym wowczas, gdy zostaja nim dotknigci
przede wszystkim mtodzi, ktérzy po zdobyciu przygotowania poprzez odpowiedniag formacj¢
kulturalna, techniczna i zawodowa, nie moga znalez¢ zatrudnienia. Ich szczera wola pracy,
ich gotowos¢ podjecia wlasnej odpowiedzialnosci za rozwdj ekonomiczny i spoteczny
spoteczenstwa rodzi wowczas przykra frustracj¢. Obowiazek §wiadczen na korzysé
bezrobotnych, czyli obowiazek wyptacania odpowiednich zasitkow niezbgdnych dla




utrzymania niezatrudnionych pracownikéw oraz ich rodzin, jest powinnoscia wynikajaca z
najbardziej podstawowej zasady porzadku moralnego w tej dziedzinie — to znaczy z zasady
powszechnego uzywania dobr — albo inaczej jeszcze i po prostu: z prawa do zycia i
utrzymania.

Azeby przeciwstawic si¢ niebezpieczenstwu bezrobocia, aby wszystkim zapewnié
zatrudnienie, instancje, ktore zostaly tu okreslone jako posredni pracodawca, winny czuwac
nad catosciowym planowaniem w odniesieniu do tego zréznicowanego warsztatu pracy, przy
ktorym ksztattuje sig zycie nie tylko ekonomiczne, ale takze kulturalne danego spoteczenstwa
— oraz nad prawidlowa i celowa organizacja pracy przy tym warsztacie. Winna to by¢ troska
cato$ciowa, ktora ostatecznie spoczywa na barkach panstwa, ale ktora nie moze oznaczaé
jednokierunkowej centralizacji ze strony wtadz panstwowych. Chodzi natomiast o trafng i
celowa koordynacje, w ramach ktorej by¢ winna zagwarantowana inicjatywa poszczegdlnych
0sob, samodzielnych grup, osrodkow 1 lokalnych warsztatow pracy — zgodnie z tym, co juz
wyzej powiedziano o podmiotowym charakterze pracy ludzkie;j.

Fakt wzajemnego uzaleznienia poszczegolnych spoleczenstw 1 panstw oraz konieczno$¢
wspolpracy w roznych dziedzinach przemawia za tym, azeby zachowujac suwerenne prawa
kazdego z nich w dziedzinie planowania i organizacji pracy w zakresie wlasnego
spoteczenstwa, dziala¢ rownocze$nie w tej doniostej dziedzinie w wymiarze
miedzynarodowej wspotpracy poprzez wielorakie umowy i porozumienia. Trzeba takze i tutaj,
aby kryterium owych umow i porozumien stawala si¢ coraz bardziej praca ludzka, rozumiana
jako podstawowe prawo wszystkich ludzi i dajaca wszystkim pracujacym analogiczne
uprawnienia, tak, aby poziom zycia ludzi pracy w poszczegdlnych spoteczenstwach ukazywat
coraz mniej razqcych roznic, ktére sa niesprawiedliwe i moga prowokowac rowniez do
gwattownych wystapien. Organizacje migdzynarodowe maja w tej dziedzinie ogromne
zadania do spelnienia. Trzeba, azeby kierowaly si¢ trafnym rozeznaniem ztozonych sytuacji i
uwarunkowan naturalnych, historycznych, cywilizacyjnych i innych — trzeba tez, aby
posiadaly w stosunku do ustalonych wspdlnie planéw dzialania wigksza operatywnos¢, czyli
skutecznosc realizacji.

Na takiej drodze moze sig realizowa¢ 6w plan powszechnego, proporcjonalnego postepu
wszystkich, ktory byt mys$la przewodnia encykliki Pawta VI Populorum progressio. Nalezy
podkresli¢, ze elementem konstytutywnym, a zarazem najwlasciwszym sprawdzianem owego
postepu w duchu sprawiedliwosci 1 pokoju, ktory Kosciot gtosi i o ktéry nie przestaje si¢
modli¢ do Ojca wszystkich ludzi i ludéw — jest wiasnie state dowartosciowywanie pracy
ludzkiej, zarowno pod katem jej przedmiotowej celowosci, jak tez pod katem godnoSci
podmiotu kazdej pracy, ktorym jest cztowiek. Postep, o ktéry chodzi, ma si¢ dokonywaé
przez cztowieka i dla cztowieka oraz owocowa¢ w cztowieku. Sprawdzianem postepu bedzie
coraz dojrzalsze uznanie celowosci pracy i coraz powszechniejsze respektowanie uprawnien z
nig zwiazanych odpowiednio do godnosci cztowieka — podmiotu pracy.

Rozsadne planowanie i dostosowana do niego organizacja pracy ludzkiej w skali
poszczegolnych spoleczenstw 1 panstw powinna takze utatwi¢ znajdowanie wlasciwych
proporcji pomiedzy roznymi rodzajami zatrudnien: praca na roli, w przemysle, w wielorakich
ushugach, praca umystowa, a takze naukowa czy artystyczna, wedle uzdolnien
poszczegolnych ludzi i dla dobra wspolnego kazdego ze spoteczenstw oraz calej ludzkosci.
Organizacji zycia ludzkiego wedle wielorakich mozliwosci pracy powinien odpowiadaé
wlasciwy system wyksztatcenia i wychowania, ktory przede wszystkim ma na celu rozwoj
dojrzatego czlowieczenstwa, ale takze odpowiednie przygotowanie do zajgcia z pozytkiem
wlasciwego miejsca przy wielkim i spotecznie zréznicowanym warsztacie pracy.

Gdy patrzymy na rodzing ludzka rozproszona po catej ziemi, nie moze nas nie uderzy¢
niepokojacy fakt o ogromnych wymiarach: z jednej strony, znaczne zasoby natury pozostaja
niewykorzystane, z drugiej zas$, istnieja cale zastgpy bezrobotnych czy tez nie w petni




zatrudnionych i ogromne rzesze gltodujacych; fakt, ktory niewatpliwie dowodzi, ze zarowno
wewnatrz poszczegdlnych wspdlnot politycznych, jak i we wzajemnych stosunkach migdzy
nimi na ptaszczyznie kontynentalnej i $wiatowej — gdy chodzi o organizacjeg pracy i
zatrudnienia — cos$ nie dziata prawidlowo, i to wtasnie w punktach najbardziej krytycznych i
o wielkim znaczeniu spotecznym.

4. Placa i inne Swiadczenia spoleczne

19. Po zarysowaniu tej doniostej roli, jaka dla zabezpieczenia niezbywalnych uprawnien
czlowieka ze wzgledu na jego pracg posiada troska o zatrudnienie dla wszystkich ludzi pracy,
wypada dotkna¢ blizej tych uprawnien, ktore ostatecznie ksztattuja si¢ w relacji pomiedzy
pracownikiem a pracodawcq bezposrednim. Wszystko, co dotad powiedziano na temat
posredniego pracodawcy, ma na celu blizsze okreslenie tych wlasnie relacji poprzez ukazanie
owych wielorakich uwarunkowan, w jakich one posrednio si¢ ksztattuja. Rozwazanie to
jednak nie posiada znaczenia li tylko opisowego, nie jest skroconym traktatem z ekonomii czy
polityki. Chodzi o ukazanie aspektu deontologicznego oraz etycznego. Problemem
kluczowym etyki spotecznej jest w tym wypadku sprawa sprawiedliwej zaptaty za
wykonywang pracg. Nie ma w obecnym kontekscie innego, wazniejszego sposobu
urzeczywistniania sprawiedliwo$ci w stosunkach pracownik — pracodawca, jak wtasnie ten:
zaptata za pracg. Bez wzgledu na to, czy praca ta dokonuje si¢ w ustroju prywatnej wiasnosci
srodkow produkeji, czy tez w ustroju, w ktorym witasnos¢ ta podlegta ,,uspotecznieniu”,
stosunek pomig¢dzy pracodawca (przede wszystkim bezposrednim) a pracownikiem
rozwiazuje si¢ na zasadzie salariatu — czyli przez odpowiednie wynagrodzenie wykonywanej
pracy.

Wypada takze stwierdzi¢, ze sprawiedliwo$¢ ustroju spoteczno-ekonomicznego, a w
kazdym razie jego sprawiedliwe funkcjonowanie, zastuguje ostatecznie na osad wedle tego,
czy praca ludzka jest w tym ustroju prawidlowo wynagradzana. W tym punkcie docieramy
znow do pierwszej zasady catego porzadku spoteczno-etycznego, a jest to zasada
powszechnego uzywania dobr. W kazdym ustroju, bez wzgledu na panujace w nim
podstawowe uktady pomigdzy kapitatem a praca, zaptata czyli wynagrodzenie za prace
pozostaje konkretnym srodkiem, dzigki ktoremu ogromna wigkszo$¢ ludzi moze korzystac z
owych dobr, ktore sa przeznaczone dla powszechnego uzywania: sa to zarowno dobra natury,
jak tez dobra bedace owocem produkcji. Jedne i drugie staja si¢ dostepne dla czlowieka pracy
na podstawie zaptaty, jaka otrzymuje on jako wynagrodzenie za swa pracg. Stad wiasnie
sprawiedliwa placa staje si¢ w kazdym wypadku konkretnym sprawdzianem sprawiedliwosci
calego ustroju spoteczno-ekonomicznego, a w kazdym razie sprawiedliwego funkcjonowania
tego ustroju. Nie jest to sprawdzian jedyny, ale szczegdlnie wazny i poniekad kluczowy.

Sprawdzian ten dotyczy przede wszystkim rodziny. Za sprawiedliwa ptace, gdy chodzi o
dorostego pracownika obarczonego odpowiedzialno$cig za rodzing, przyjmuje sig taka, ktora
wystarcza na zatozenie 1 godziwe utrzymanie rodziny oraz na zabezpieczenie jej przysztosci.
Takie wynagrodzenie moze by¢ realizowane czy to poprzez tak zwana place rodzinng, t0
znaczy jedno wynagrodzenie dane gtowie rodziny za prace, wystarczajace na zaspokojenie
potrzeb rodziny bez konieczno$ci podejmowania pracy zarobkowej poza domem przez
wspotmatzonka, czy to poprzez inne swiadczenia spoleczne, jak zasilek rodzinny albo dodatek
macierzynski dla kobiety, ktéra oddaje si¢ wylacznie rodzinie; dodatek ten powinien
odpowiadac realnym potrzebom, to znaczy uwzglednia¢ liczbg osdb pozostajacych na
utrzymaniu w ciagu catego okresu, gdy nie sa w stanie podja¢ odpowiedzialnosci za wlasne
zycie.

Doswiadczenie potwierdza, ze nalezy starac si¢ o spofeczne dowartosciowanie zadan
macierzynskich, trudu, jaki jest z nimi zwiazany, troski, mitosci i uczucia, ktérych dzieci




nieodzownie potrzebuja, aby mogly si¢ rozwija¢ jako osoby odpowiedzialne, moralnie i
religijnie dojrzate oraz psychicznie zrownowazone. Przyniesie to chlubg spoteczenstwu, jesli
— nie ograniczajac wolno$ci matki, nie dyskryminujac jej psychologicznie lub praktycznie,
nie pogarszajac jej sytuacji w zestawieniu z innymi kobietami — umozliwi kobiecie-matce
oddanie si¢ trosce o wychowanie dzieci, odpowiednio do zréznicowanych potrzeb ich wieku.
Zaniedbanie tych obowiazkéw spowodowane konieczno$cia podjecia pracy zarobkowej poza
domem jest niewlasciwe z punktu widzenia dobra spoteczenstwa i rodziny, skoro
uniemozliwia lub utrudnia wypetnienie pierwszorzednych celéw postannictwa
macierzynskiegoll.

W tym kontek$cie nalezy w sposob zasadniczy podkresli¢, Zze caly system pracy trzeba tak
organizowac 1 dostosowywac, aby uszanowane byly wymogi osoby 1 formy jej zycia, przede
wszystkim zycia domowego, z uwzglednieniem wieku i ptci. Faktem jest, Zze w wielu
spoleczenstwach kobiety pracuja niemal we wszystkich dziedzinach zycia. Winny one jednak
mie¢ mozliwo$¢ wykonywania w petni swoich zadan zgodnie z wilasciwq im naturq, bez
dyskryminacji i bez pozbawienia moznosci podjgcia takiego zatrudnienia, do jakiego sa
zdolne; nie pomniejszajac poszanowania dla ich aspiracji rodzinnych, jak tez i dla ich
szczegbdlnego wkladu, jaki wraz z me¢zczyznami wnosza w dobro spoleczenstwa. Prawdziwy
awans spoteczny kobiet wymaga takiej struktury pracy, aby kobieta nie musiata zan ptaci¢
rezygnacja ze swojej specyficznej odrgbnosci ze szkoda dla rodziny, w ktérej jako matka
posiada rol¢ niezastapiona.

Obok ptacy wchodza tutaj w gre jeszcze rozne swiadczenia spoteczne, majace na celu
zabezpieczenie Zycia i zdrowia pracownikow, a takze ich rodziny. Wydatki zwiazane z
koniecznoscia leczenia, zwlaszcza w razie wypadku przy pracy, domagaja si¢ tego, aby
pracownik miat utatwiony kontakt z o§rodkami pomocy lekarskiej — i to, o ile moznosci,
kontakt tani, a nawet bezplatny. Inna dziedzina §wiadczen jest ta, ktora wiaze si¢ z prawem do
wypoczynku — przede wszystkim chodzi tutaj o regularny wypoczynek tygodniowy,
obejmujacy przynajmniej niedzielg, a procz tego o dluzszy wypoczynek, czyli tak zwany
urlop raz w roku, ewentualnie kilka razy w roku przez krotsze okresy. Wreszcie chodzi
réwniez o prawo do emerytury, zabezpieczenia na staros¢ i w razie wypadkoéw zwiazanych z
rodzajem wykonywanej pracy. W obrgbie tych gldéwnych uprawnien rozbudowuje si¢ caty
system uprawnien szczegotowych, ktoére wraz z wynagrodzeniem za pracg stanowia o
prawidtowym uktadaniu si¢ stosunkéw pomig¢dzy pracownikiem a pracodawca. Trzeba
pamigtac, ze do tych uprawnien nalezy takze i to, aby miejsce pracy i procesy produkcji nie
szkodzity zdrowiu fizycznemu pracownikdw 1 nie naruszaly ich zdrowia moralnego.

11. Por. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, rozdz. VIII, 52 - 69.

5. Znaczenie zwigzkow zawodowych

20. Na gruncie tych wszystkich uprawnien, wraz z potrzeba ich zabezpieczenia ze strony
samych ludzi pracy, wyrasta potrzeba jeszcze jednego uprawnienia. Jest to mianowicie
uprawnienie do zrzeszania sie, czyli do tworzenia stowarzyszen lub zwiazkoéw majacych na
celu obrong zywotnych intereséw ludzi zatrudnionych w réznych zawodach. Stad tez zwiazki
te nosza nazwe zwiqzkéw zawodowych lub syndykatéw. Zywotne interesy ludzi pracy sa do
pewnego stopnia wspolne dla wszystkich, rownoczesnie jednak kazdy rodzaj pracy, kazdy
zaw0d, posiada wlasciwa sobie specyfike, ktora w tych organizacjach winna znalez¢ swe
szczegbtowe odzwierciedlenie.

Zwiazki zawodowe znajduja swe odpowiedniki poniekad juz w §redniowiecznych cechach
rzemieslniczych o tyle, ze organizacje te taczyly z soba ludzi przynalezacych do tego samego




zawodu, a wigc na zasadzie wykonywanej pracy. Réwnoczesnie jednak zachodzi réznica
pomigdzy cechami a zwigzkami zawodowymi w tym zasadniczym punkcie, Ze nowozytne
zwiazki zawodowe wyrosty na podstawie walki pracownikow, Swiata pracy, a przede
wszystkim robotnikéw przemystowych o ich stuszne uprawnienia w stosunku do posiadaczy
srodkéw produkeji. Zadaniem ich w zwiazku z tym pozostaje obrona bytowych interesow
ludzi pracy we wszystkich dziedzinach, w ktérych dochodza do glosu uprawnienia tych
ostatnich. Doswiadczenie historyczne poucza, Ze organizacje tego typu sa nieodzownym
sktadnikiem Zycia spolecznego, zwtaszcza w nowoczesnych spoteczenstwach
uprzemystowionych. Nie znaczy to oczywiscie, ze tylko pracownicy przemystu tworza tego
rodzaju zwiazki. Stuza one zabezpieczeniu analogicznych uprawnien dla przedstawicieli
kazdego zawodu. Istnieja wigc zwiazki rolnikow i pracownikow umystowych. Istnieja takze
zwiazki pracodawcow. Wszystkie, jak juz wspomniano, dziela sig jeszcze na dalsze grupy i
podgrupy wedle szczegdtowej specjalizacji zawodowe;.

Katolicka nauka spoteczna nie uwaza, azeby zwiazki zawodowe stanowity li tylko
odzwierciedlenie ,.klasowe;j” struktury spoteczenstwa i byly wyktadnikiem nieuchronnie
rzadzacej zyciem spolecznym walki klas. Owszem, sa one wyktadnikiem walki o
sprawiedliwos¢ spotecznq, o shuszne uprawnienia ludzi pracy wedle poszczegdlnych
zawodow. Jednakze ,,walka” ta winna by¢ traktowana jako normalne staranie o wtasciwe
dobro: w tym wypadku o dobro odpowiadajace potrzebom i zastugom ludzi zrzeszonych
wedle zawoddw — nie jest to natomiast walka ,,przeciwko” innym. Jesli w sprawach
spornych przybiera réwniez i taki charakter, to dzieje si¢ to z uwagi na dobro spotecznej
sprawiedliwosci, a nie ,, dla walki” albo tez dla wyeliminowania przeciwnika. Praca ma to do
siebie, ze przede wszystkim taczy ludzi — i na tym polega je;j sita spoteczna: sita budowania
wspolnoty. W ostatecznosci we wspolnocie tej musza si¢ w jaki§ sposob potaczy¢ i ci, ktorzy
pracuja, i ci, ktorzy dysponuja srodkami produkcji lub sa ich posiadaczami. W swietle tej
podstawowej struktury wszelkiej pracy — w $wietle faktu, ze ostateczne w kazdym ustroju
spotecznym ,,praca” i ,,kapital” sa nicodzownymi sktadnikami procesu produkcji — zrodzona
z potrzeb pracy taczno$¢ ludzi dla zabezpieczenia wiasciwych im uprawnien pozostaje
konstruktywnym czynnikiem fadu spotecznego 1 nieodzownej dla tego solidarnosci.

Stuszne zabiegi o zabezpieczenie upragnien ludzi pracy potaczonych tym samym
zawodem musza zawsze liczy¢ si¢ z tymi ograniczeniami, jakie naktada ogdlna sytuacja
ekonomiczna kraju. Zadania syndykalne nie moga zamieni¢ sie¢ w pewien rodzaj ,, egoizmu
grupowego czy klasowego — chociaz moga i powinny dazy¢ rowniez do tego, aby ze wzgledu
na dobro wspolne catego spoteczenstwa naprawic i to wszystko, co jest wadliwe w systemie
posiadania srodkéw produkcji oraz w sposobie zarzadzania i dysponowania nimi. Zycie
spoteczne i ekonomiczno-spoleczne jest z pewnoscia rodzajem ,,naczyn potaczonych” — i do
tego musi tez stosowac si¢ wszelka dzialalno$¢ spoteczna majaca na celu zabezpieczenie
uprawnien kazdej z grup.

W tym znaczeniu dzialalno$¢ zwiazkoéw zawodowych wkracza niewatpliwie w dziedzing
., polityki” rozumianej jako roztropna troska o dobro wspolne. Rownocze$nie jednak
zadaniem zwiazkow nie jest uprawianie ,,polityki” w znaczeniu, jakie si¢ powszechnie nadaje
temu stowu dzisiaj. Zwiazki nie maja charakteru ,,partii politycznych” walczacych o wtadzg 1
nie powinny podlega¢ decyzjom partii politycznych ani tez mie¢ zbyt Scistych zwiazkoéw z
nimi. W takiej bowiem sytuacji tatwo traca taczno$¢ z tym, co jest ich wlasciwym zadaniem,
to znaczy zabezpieczenie stusznych uprawnien ludzi pracy w ramach dobra wspolnego catego
spoteczenstwa, staja si¢ natomiast narzedziem do innych celow.

Moéwiac o zabezpieczeniu stusznych uprawnien ludzi pracy wedle poszczegdlnych
zawodow, wypada oczywiscie zawsze mie¢ przed oczyma to, co stanowi o przedmiotowym
charakterze pracy w kazdym zawodzie, ale rownoczesnie, a nawet przede wszystkim to, co
warunkuje wtasciwa godnos$¢ podmiotu pracy. Otwieraja si¢ tutaj wielorakie mozliwosci w




dziataniu organizacji zwiazkowych, i to rowniez w dziataniu o charakterze oswiatowym,
wychowawczym i samowychowawczym. Zastuzona jest praca uczelni w rodzaju tak zwanych
uniwersytetow robotniczych lub ludowych, programoéow i kurséw formacyjnych, ktore ten
wlasnie kierunek dziatalno$ci rozwijaly 1 nadal starajq si¢ rozwijac¢. Stale nalezy dazy¢ do
tego, azeby dzigki dziatalno$ci swoich zwiazkoéw pracownik mégt nie tylko wigcej ,,miec”,
ale przede wszystkim bardziej ,,by¢”: petniej urzeczywistni¢ pod kazdym wzglgdem swe
cztowieczenstwo.

Zabiegajac o sluszne uprawnienia swych cztonkow, zwiazki zawodowe postuguja si¢ takze
metodq strajku, czyli zaprzestania pracy, jako pewnego rodzaju ultimatum skierowanym do
odpowiedzialnych czynnikow, a nade wszystko do pracodawcow. Jest to metoda, ktora
katolicka nauka spoteczna uwaza za uprawniong pod odpowiednimi warunkami i we
wilasciwych granicach. Pracownicy powinni w zwiazku z tym mie¢ zapewnione prawo do
strajkow, bez osobistych sankcji karnych za uczestnictwo w nim. Przyznajac, ze jest to srodek
uprawniony, trzeba rownocze$nie podkresli¢, ze strajk pozostaje poniekad srodkiem
ostatecznym. Nie mozna Q0 naduzywac. Nie mozna zwlaszcza naduzywac go dla rozgrywek
,»politycznych”. Ponadto nie nalezy nigdy zapomina¢ o tym, ze nieodzownie ustugi dla zycia
spolecznego winny by¢ zawsze zabezpieczone, w razie konieczno$ci nawet przy pomocy
odpowiednich §rodkéw prawnych. Naduzywanie strajku moze prowadzi¢ do paralizowania
catego zycia spoteczno-ekonomicznego, co jest sprzeczne z wymogami wspolnego dobra
spoleczenstwa, ktore odpowiada takze wtasciwie rozumianej naturze samej pracy.

6. Godnos¢ pracy na roli

21. Wszystko to, co zostato wyzej powiedziane o godnosci pracy, o0 wymiarze
przedmiotowym i podmiotowym pracy ludzkiej, znajduje bezposrednie zastosowanie w
odniesieniu do problemu pracy rolniczej i do sytuacji cztowieka, ktory ciezko pracujac
uprawia ziemi¢. Chodzi bowiem o bardzo szeroka dziedzing pracy na naszej planecie, o
srodowisko, ktore nie zacie$nia si¢ do jednego czy drugiego kontynentu i nie ogranicza sig¢ do
spoteczenstw, ktore juz osiagnely pewien stopien rozwoju i postgpu. Rolnictwo, ktore
dostarcza spoteczenstwu dobr koniecznych dla codziennego utrzymania, posiada zasadnicze
znaczenie. Warunki panujace na wsi i warunki pracy na roli nie sa wszedzie jednakowe, rézna
tez jest pozycja spoteczna rolnikow w poszczegdlnych krajach. Nie zalezy to tylko od stopnia
rozwoju techniki w uprawie roli, lecz takze, a moze nawet przede wszystkim, od uznania
stusznych praw rolnikéw 1 od stopnia $wiadomosci dotyczacej catej spotecznej etyki pracy.
Praca na roli niesie ze soba niemate trudnosci, jak staty i czesto wyczerpujacy wysitek
fizyczny, znikome uznanie ze strony spoteczenstwa, co u ludzi pracujacych na roli powoduje
nawet poczucie spotecznego uposledzenia i sktania ich do masowego opuszczania wsi 1
przenoszenia si¢ do miasta, a wigc, niestety, do warunkow zycia, ktore tym bardziej moga
przyczynia¢ si¢ do wykorzenienia cztowieka. Dochodzi do tego brak wtasciwej formacji
zawodowej 1 odpowiednich urzadzen, pewien szerzacy si¢ indywidualizm oraz ukfady
obiektywnie niesprawiedliwe. W wielu krajach rozwijajacych si¢ miliony ludzi bywaja
zmuszane do uprawy cudzej ziemi i sa przy tym wyzyskiwane przez posiadaczy latyfundiow,
bez nadziei uzyskania kiedykolwiek cho¢by matego skrawka ziemi na wtasnos¢. Brakuje
form opieki prawnej dla rolnikéw i ich rodzin na staro$¢, w przypadku choroby lub braku
zatrudnienia. Dhugie dni cigzkiej pracy fizycznej sa ngdznie wynagradzane. Tereny uprawne
bywaja opuszczone przez wlascicieli; prawny tytut posiadania matego skrawka ziemi,
uprawianej jako wihasna od lat, bywa lekcewazony i pozostaje bez obrony wobec ,,glodu
ziemi” ze strony potezniejszych jednostek czy grup. Ale takze w krajach ekonomicznie
rozwinigtych, gdzie badania naukowe, zdobycze technologiczne i polityka panstwowa
postawity rolnictwo na wysokim poziomie, prawo do pracy moze by¢ naruszone, gdy




mieszkanca wsi pozbawia si¢ prawa do udzialu w podejmowaniu decyzji dotyczacych jego
Swiadczen z tytutu pracy lub gdy odbiera mu si¢ prawo do wolnego zrzeszania sig, stuzacego
wlasciwemu rozwojowi spotecznemu, kulturalnemu i ekonomicznemu.

W wielu wypadkach konieczne sa wigc radykalne i pilne zmiany w celu przywrocenia
rolnictwu i rolnikom wtasciwego znaczenia jako podstawy zdrowej ekonomii w catoksztatcie
rozwoju wspolnoty spotecznej. Dlatego tez nalezy glosi¢ i popiera¢ godno$¢ pracy, kazdej
pracy, a zwlaszcza pracy na roli, w ktorej cztowiek, w sposob tak bardzo wymowny, ziemig
otrzymana w darze od Boga ,,czyni sobie poddang” i potwierdza swoje ,,panowanie” w
widzialnym $wiecie.

7. Osoba uposledzona a praca

22. W ostatnich czasach wspolnoty narodowe i organizacje miedzynarodowe zwrocity uwage
na inny jeszcze, o rozlegltych powiazaniach, problem zwiazany z praca: na problem oso6b
uposledzonych. One réwniez w petni sa podmiotami ludzkimi z naleznymi im wrodzonymi,
Swigtymi 1 nienaruszalnymi prawami, ktére mimo ograniczen i cierpien wpisanych w ich ciato
1 wladze, stanowig jednak o szczegdlnym znaczeniu godnosci 1 wielkosci cztowieka. Osoba
przeto w jaki$ sposob ,,uposledzona”, bedac podmiotem ze wszystkimi jego prawami, winna
mie¢ utatwiony dostgp do uczestnictwa w zyciu spoteczenstwa we wszystkich wymiarach i na
wszystkich poziomach, odpowiednio do swych mozliwosci. Osoba uposledzona jest jednym z
nas i w pelni uczestniczy w naszym cztowieczenstwie. Byloby rzecza w najwyzszym stopniu
niegodna cztowieka i zaprzeczeniem wspdlnego cztowieczenstwa, gdyby dopuszczato si¢ do
zycia spotecznego, a wigc takze do pracy, tylko osoby petnosprawne, gdyz w ten sposob
popadatoby sie¢ w niebezpieczng forme dyskryminacji stabych i chorych ze strony silnych i
zdrowych. Praca w znaczeniu przedmiotowym takze w takich okoliczno$ciach musi by¢
podporzadkowana godnos$ci cztowieka, podmiotowi pracy, a nie korzysci ekonomiczne;.

Do réznych instancji dziatajacych na terenie §wiata pracy, zarowno do pracodawcy
bezposredniego, jak 1 posredniego, nalezy popieranie — za pomoca skutecznych i wlasciwych
srodkdw — prawa osoby uposledzonej do przygotowania zawodowego i do pracy, tak aby
mogta by¢ wlaczona w dziatalno$¢ produkceyjna zgodnie ze swymi kwalifikacjami. Wchodza
tu w gre liczne problemy natury praktycznej, prawnej, a takze ekonomicznej, lecz
spoteczenstwo, to znaczy odpowiednie wiadze publiczne, zwiazki i grupy posrednie,
przedsigbiorstwa i sami uposledzeni winni jednoczy¢ idee i srodki, aby osiagnac¢ 6w cel
nieodzowny: jest nim udostepnienie pracy osobom uposledzonym zgodnie z ich
mozliwosciami, gdyz tego domaga si¢ ich godno$¢ jako ludzi i jako podmiotéw pracy. Kazda
wspolnota potrafi, w ramach odpowiednich struktur, znalez¢ lub stworzy¢ miejsce pracy dla
takich osob, badz w przedsigbiorstwach publicznych lub prywatnych, dajac im zajecie
zwyczajne lub bardziej dostosowane, badZz w przedsigbiorstwach i srodowiskach tak zwanych
,chronionych”.

Wielka uwage nalezy zwrocic, podobnie jak w przypadku innych pracownikow, na
fizyczne i psychologiczne warunki pracy oséb uposledzonych, na sprawiedliwe
wynagrodzenie, na mozliwos¢ awansu 1 na usuwanie roznego rodzaju przeszkod. Nie
ukrywajac, ze chodzi tu o zadanie ztozone i trudne, nalezatoby sobie jednak zyczy¢, aby
wlasciwe pojmowanie pracy w znaczeniu podmiotowym prowadzito do takiej sytuacji, w
ktoérej osoba uposledzona nie czulaby si¢ pozostawiona na marginesie $wiata pracy lub
uzalezniona od spoteczenstwa, lecz mogta egzystowac jako petnoprawny podmiot pracy,
pozyteczny i szanowany ze wzgledu na swa ludzka godno$¢, powotany do wnoszenia wktadu
w rozwoj 1 dobro wtasnej rodziny i spoteczenstwa, zgodnie ze swymi mozliwo$ciami.

8. Praca a problem emigracji




23. Wypada na koniec, przynajmniej w zwigztych stowach, wypowiedzie¢ si¢ na temat tak
zwanej emigracji za pracq. Jest to zjawisko stare, ktore jednak wciaz si¢ odnawia. Réwniez
obecnie posiada ono wielkie rozmiary z powodu komplikacji wspotczesnego zycia. Cztowiek
ma prawo do opuszczenia Kraju swego pochodzenia z roznych motywow, azeby szukaé
warunkow Zycia w innym kraju, ma tez prawo powrotu do swego kraju. Fakt taki z pewnoS$cia
nie jest pozbawiony trudnos$ci wielorakiej natury, przede wszystkim jednak stanowi na ogot
stratg dla kraju, z ktorego si¢ emigruje. Odchodzi czlowiek, a zarazem cztonek wielkiej
wspolnoty zjednoczonej historia, tradycja, kultura, aby rozpoczaé zycie posrod innego
spoleczenstwa zwiazanego inna kultura i najczgsciej tez innym jezykiem. Ubywa przy tym
podmiot pracy, ktory wysitkiem swojej mysli czy swoich rak mogltby przyczynic si¢ do
pomnozenia dobra wspélnego whasnego kraju. Ow wysitek i 6w wktad zostaje oddany innemu
spoteczenstwu, ktore ma poniekad mniejsze do tego prawo niz wilasna ojczyzna.

A jednak — jesli nawet emigracja jest pewnym ztem — jest to w okreslonych
okolicznosciach tzw. zto konieczne. Trzeba uczyni¢ wszystko — 1 z pewnoscia wiele si¢
czyni w tym celu — azeby to zto w znaczeniu materialnym nie pociagneto za soba wigkszych
szkod w znaczeniu moralnym, owszem, by — o ile moznosci — przyniosto nawet dobro w
zyciu osobistym, rodzinnym i spotecznym emigranta, zaréwno gdy chodzi o kraj, do ktorego
przybywa, jak tez o ojczyzng, ktora opuszcza. W tej dziedzinie ogromnie wiele zalezy od
wlasciwego prawodawstwa — W Szczegdlnosci gdy chodzi o uprawnienia cztowieka pracy.
Pod tym przede wszystkim katem widzenia sprawa ta wchodzi w kontekst niniejszych
rozwazan.

Rzecza najwazniejsza wydaje si¢ to, azeby cztowiek pracujacy poza swym ojczystym
krajem, czy to jako staly emigrant, czy tez w charakterze pracownika sezonowego, nie byt w
zakresie uprawnien zwiazanych z praca uposledzany w stosunku do innych ludzi pracy w
danym spoleczenstwie. Emigracja za praca nie moze w zaden sposob stawac si¢ okazja do
wyzysku finansowego lub spotecznego. O stosunku do pracownika — imigranta musza
decydowac te same kryteria, co w stosunku do kazdego innego pracownika w tym
spoteczenstwie. Warto$¢ pracy musi by¢ mierzona ta sama miara, a nie wzgledem na
odmienna narodowos¢, religig czy ras¢. Tym bardziej nie moze by¢ wyzyskiwana sytuacja
przymusowa, w ktorej znajduje si¢ emigrant. Wszystkie te okoliczno$ci musza stanowczo
ustapi¢ — oczywiscie przy uwzglednieniu szczegbtowych kwalifikacji — wobec
podstawowej warto$ci pracy, ktora zwiazana jest z godnoscia ludzkiej osoby. Trzeba
przypomnie¢ tu raz jeszcze podstawowa zasadg: hierarchia warto$ci, glgboki sens samej pracy
domaga sig, by kapitat stuzyt pracy, a nie praca kapitatowi.

\Y
ELEMENTY DUCHOWOSCI PRACY

1. Szczegolne zadanie KosSciola

24. Ostatnia czg$¢ rozwazan na temat ludzkiej pracy, zwiazanych z 90. rocznica encykliki
Rerum novarum, wypada poswigci¢ duchowosci pracy w chrzescijanskim znaczeniu tego
stowa. Skoro praca w swym podmiotowym wymiarze jest zawsze dziataniem osoby, actus
personae, zatem uczestniczy w niej cafy cztowiek, uczestniczy ciato i duch, bez wzgledu na to,
czy jest to praca fizyczna czy umystowa. Do catego tez cztowieka zwrocone jest Stowo Boga
Zywego, ewangeliczne oredzie zbawienia, w ktorym odnajdujemy wiele tresci — jakby
szczegblnych swiatet — skierowanych ku pracy ludzkiej. Potrzebna jest odpowiednia
asymilacja tych tresci, potrzebny jest wewnetrzny wysitek ducha ludzkiego, prowadzony




wiara, nadzieja i mitoscia, aby przy pomocy tych tresci nadac pracy konkretnego cztowieka
to znaczenie, jakie ma ona w oczach Boga, i poprzez ktore wchodzi ona w dzieto zbawienia
jako jego zwyczajny, a rOwnoczesnie szczegolnie doniosty watek i sktadnik.

Jesli Koscidt uwaza za swa powinnos$¢ wypowiadanie si¢ w sprawach pracy z punktu
widzenia jej ludzkiej warto$ci oraz zwiazanego z nia spotecznego porzadku moralnego —
widzac w tym donioste swe zadanie w stuzbie calego orgdzia ewangelicznego — to
réwnoczesnie szczegdlna swa powinnos¢ dostrzega w ksztattowaniu takiej duchowosci pracy,
ktéra wszystkim ludziom pomoze przez nia przybliza¢ si¢ do Boga — Stwoércy 1 Odkupiciela,
uczestniczy¢ w Jego zbawczych zamierzeniach w stosunku do cztowieka 1 Swiata 1 poglgbiac
w swym zyciu przyjazn z Chrystusem, podejmujac przez wiarg Zywy udziat w Jego trojakim
postannictwie: Kaplana, Proroka i Krola, tak jak o tym wspaniale naucza
Sobor Watykanski II.

2. Praca jako uczestnictwo w dziele Stworcy

25. ,,Dla wierzacych — uczy Sobor Watykanski I — jest pewne, ze aktywno$¢ ludzka
indywidualna i zbiorowa, czyli 6w ogromny wysitek, przez ktory ludzie staraja si¢ w ciagu
wiekow poprawi¢ warunki swego bytowania, wzigty sam w sobie, odpowiada zamierzeniu
Bozemu. Cztowiek bowiem, stworzony na obraz Boga, otrzymat zlecenie, Zzeby rzadzit
swiatem w sprawiedliwosci 1 $wigtosci, podporzadkowujac sobie ziemig¢ ze wszystkim, co w
niej jest, oraz zeby, uznajac Boga Stworca wszystkiego, odnosit do Niego siebie samego i
wszystkie rzeczy, tak aby przez poddanie cztowiekowi wszystkiego przedziwne bylto po calej
ziemi imi¢ Boze” 12.

Bardzo gl¢boko wpisana jest w Stowo Bozego Objawienia ta podstawowa prawda, ze
cztowiek, stworzony na obraz Boga, przez swojq prace uczestniczy w dziele swego Stworcy —
1 na miar¢ swoich ludzkich mozliwos$ci poniekad dalej je rozwija 1 dopetnia, postgpujac wciaz
naprzéd w odstanianiu ukrytych w calym stworzeniu zasobow i wartosci. Prawdg tg
znajdujemy juz na samym poczatku Pisma Swigtego, w Ksigdze Rodzaju, gdzie samo dzieto
stworzenia przedstawione jest na podobienstwo ,,pracy”, ktéra Bog wypetnia w ciagu ,,sze$ciu
dni” (por. Rdz 2, 2; Wj 20, 8. 11; Pwt 5, 12 nn.), azeby dnia siddmego ,,odpoczac¢” (por. Rdz 2,
3). Skadinad za$ jeszcze ostatnia Ksigga Pisma Swigtego rozbrzmiewa tym samym akcentem
uznania dla dziela, jakiego dokonat Bog przez swa stworcza ,,prace”, gdy glosi: ,,Dzieta
Twoje sa wielkie i godne podziwu, Panie, Boze Wszechwtadny” (Ap 15, 3) — podobnie jak
Ksigga Rodzaju, ktora opis kazdego dnia stworzenia konczy stwierdzeniem ,,widziat Bog, ze
byto dobre” (por. Rdz 1, 4. 10. 12. 18. 21. 25. 31.).

Ow opis stworzenia, jaki znajdujemy juz w pierwszym rozdziale Ksiegi Rodzaju, jest
réwnoczesnie jakby pierwszq ,,ewangeliq pracy”’, ukazuje bowiem, na czym polega jej
godnos¢ — uczy, ze cztowiek pracujac, winien nasladowac Boga, swojego Stworce, nosi
bowiem w sobie — on jeden — 6w szczegodlny pierwiastek podobienstwa do Niego. Powinien
nasladowac Boga zaréwno pracujac, jak i odpoczywajac — skoro Bog sam zechciat
przedstawi¢ mu swoje stworcze dziatanie pod postacia pracy i odpoczynku. Owo za$ dziatanie
Boga w swiecie trwa stale, jak o tym $wiadcza stowa Chrystusa ,,0jciec mdj dziala az do tej
chwili (...)” (J 5, 17); dziata stworcza moca, podtrzymujac w istnieniu $wiat, ktoéry powotat do
bytu z nico$ci — 1 dziata moca zbawcza w sercach ludzi, ktérych od poczatku przeznaczyt do
,odpoczynku” (por. Hbr 4, 1. 9 n.) w zjednoczeniu z Soba, w ,,domu Ojca” (por. J 14, 2).
Stad tez 1 ludzka praca nie tylko domaga si¢ odpoczynku ,,co siddmy dzien” (por. Pwt 5, 12
nn.; Wj 20, 8-12), ale co wigcej: nie moze polega¢ na samej tylko eksploatacji ludzkich sit w
zewngtrznym dzialaniu — musi pozostawiaé przestrzen wewngtrzna, w ktorej cztowiek,
stajac si¢ coraz bardziej tym, kim z woli Boga stawac si¢ powinien, przygotowuje si¢ do
0Wego ,,odpoczynku”, jaki Pan gotuje swoim stugom i przyjaciotom (por. Mt 25, 21).




Swiadomos¢, ze praca ludzka jest uczestnictwem w dziele Boga, winna przenikaé — jak
uczy Sobor — takze do ,, zwyklych, codziennych zaje¢”’. M¢zczyzni bowiem 1 kobiety, ktorzy
zdobywajac srodki na utrzymanie wlasne i rodziny tak wykonuja swoje przedsigwzigcia, by
nalezycie stuzy¢ spoleczenstwu, moga stusznie uwazac, ze swoja praca rozwijaja dzieto
Stworcy, zaradzaja potrzebom swoich braci i osobistym wkladem przyczyniaja si¢ do tego, by
w historii spetnial si¢ zamyst Bozy13.

Trzeba przeto, azeby owa chrzescijanska duchowos¢ pracy byta powszechnym udziatem
wszystkich. Trzeba, aby zwlaszcza w dzisiejszej epoce duchowosé pracy wykazywata tg
dojrzatosé, jakiej domagaja si¢ napigcia i niepokoje mysli i serc: ,,(...) chrzeScijanie nie sadza,
jakoby dzieta zrodzone przez pomystowo$¢ 1 sprawnos$¢ ludzi przeciwstawialy si¢ potgdze
Boga, a stvorzenie rozumne stawato si¢ jakby wspotzawodnikiem Stworcy; przeciwnie, sa
oni przekonani, ze zwycigstwa rodzaju ludzkiego sa oznaka wielkos$ci Boga i owocem
niewypowiedzianego Jego planu. Im za$ bardziej potega ludzi ro$nie, tym szerzej sigga
odpowiedzialnos$¢ zaréwno jednostek, jak i spoteczenstw (...) nauka chrzescijanska nie
odwraca cztowieka od budowania $wiata i nie zacheca go do zaniedbywania dobra bliznich,
lecz raczej silniej wiaze go obowiazkiem wypetniania tych rzeczy” 14.

Swiadomo$é, ze przez prace cztowiek uczestniczy w dziele stworzenia, stanowi najglebsza
pobudke do jej podejmowania na ré6znych odcinkach: ,,Powinni tedy wierni — czytamy w
Konstytucji Lumen gentium — poznawac najglebsza naturg calego stworzenia, jego warto$¢ i
przeznaczenie do chwaly Bozej, 1 przez §wieckie rowniez dzieta dopomagac sobie wzajemnie
do bardziej §wigtego zycia, tak aby $wiat przepojony zostat duchem Chrystusowym i w
sprawiedliwo$ci, mitosci i pokoju tym skuteczniej swoj cel osiagat (...). Dzieki (...) swej
kompetencji w umiejetnosciach §wieckich i przez swa dziatalno$¢ uwznio$lona wewngtrznie
taska Chrystusowa, winni oni wydatnie przyczyniac¢ si¢ do tego, aby dobra stworzone
doskonalone byty dzigki ludzkiej pracy, technice i cywilizacji spolecznej zgodnie z
przeznaczeniem, jakie im wyznaczyt Stworca i z oSwieceniem, jakie przyniosto Stowo
Jego” 15.

12. Por. tamze, 63, 68.

13. Enc. Redemptoris Mater (25 marca 1987), 45; AAS 79 (1987), 423.

14. Tamze.

15. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 36: AAS 57 (1965) 41.

3. Chrystus — czlowiek pracy

26. Ta prawda, ze przez pracg cztowiek uczestniczy w dziele samego Boga, swego Stworcy,
zostata w sposob szczegdlny uwydatniona przez Jezusa Chrystusa — tego Jezusa, o ktorego
wielu z Jego pierwszych stuchaczy w Nazarecie ,,pytalo ze zdziwieniem: «Skad On to ma? |
co to za madros¢, ktora Mu jest dana...? Czy nie jest to ciesla...?»” (Km 6, 2 n). Powierzona
bowiem sobie ,,ewangeli¢”: stowo odwiecznej Madrosci, Jezus nie tylko glosil, ale przede
wszystkim wypelniat czynem. Byta to przeto rowniez ewangelia pracy, gdyz Ten, kto jq
glosil, sam byt czlowiekiem pracy, pracy rzemieslniczej, jak Jozef z Nazaretu (por. Mt 13, 55).
I chociaz w Jego stowach nie znajdujemy specjalnego nakazu pracy — raczej w jednym
wypadku zakaz zbytniej troski o prace i egzystencje (por. Mt 6, 25-34) — to rownocze$nie
wymowa zycia Chrystusa jest jednoznaczna: nalezy On do ,,§wiata pracy”, ma dla ludzkiej
pracy uznanie i szacunek, mozna powiedzie¢ wigcej: z mitosciq patrzy na te prace, na rézne
jej rodzaje, widzac w kazdej jaki$ szczegdlny rys podobienstwa cztowieka do Boga —
Stworcy 1 Ojca. Czyz nie mowi: Ojciec moj jest rolnikiem (por. J 15, 1), przenoszac na rozne
sposoby w swoje nauczanie owa podstawowa prawdg o pracy, ktora wyraza si¢ juz w calej
tradycji Starego Testamentu, poczynajac od Ksiggi Rodzaju?




Nie brakowalo w Ksiegach Starego Testamentu wielorakich odniesien do pracy ludzkiej,
do poszczegdlnych zawodoéw wykonywanych przez cztowieka: tak np. do lekarza (por. Syr
38, 1 nn), do aptekarza (por. Syr 38, 4-8), do rzemieslnika-artysty (por. Wj 31, 1-5; Syr 38,
27), do kowala (por. Rdz 4, 22; 1z 44, 12) (mozna by te stowa odnies¢ do pracy wspotczesne;j
hutnika); do garncarza (por. Jr 18, 3 n.; Syr 38, 29 n), do rolnika (por. Rdz 9, 20; 1z 5, 1 n), do
uczonego (por. Koch 12, 9-12; Syr 39, 1-8), do zeglarza (por. Ps 107 [106], 23-30; Mdr 14, 2-
3), do budowniczego (por. Rdz 11, 3; 2 Krl 12, 12 n.; 22, 5 n), do muzyka (por. Rdz 4, 21), do
pasterza (por. Rdz 4, 2; 37, 3; Wj 3, 1; 7 Sm 16, 11; passim), do rybaka (por. Ez 47, 10). Znane
sq pickne stowa poswigcone pracy kobiety (por. Prz 31, 15-27). Jezus Chrystus w swych
przypowiesciach o Krélestwie Bozym stale odwotuje si¢ do pracy ludzkiej: do pracy pasterza
(por. np. J 10, 1-16), rolnika (por. Km 12, 1-12), lekarza (por. £k 4, 23), siewcy (por. Mk 4, 1-
9), gospodarza (por. Mt 13, 52), stuzacego (por. Mt 24, 45; £k 12, 42-48), ekonoma (por. £k
16, 1-8), rybaka (por. Mt 13, 47-50), kupca (por. Mt 13, 45 n), robotnika najemnego (por. Mt
20, 1-16). Mowi rowniez o réznorodnej pracy kobiet (por. Mt 13, 33; £k 15, 8 n). Apostolstwo
przedstawia na podobienstwo pracy fizycznej zniwiarzy (por. Mt 9, 37; J 4, 35-38) czy
rybakow (por. Mt 4, 19). Wspomina takze o pracy uczonych (por. Mt 13, 52).

Ta Chrystusowa nauka o pracy, oparta na przyktadzie wtasnego zycia w ciagu lat
nazaretanskich, znajduje szczegolnie zywe echo w nauczaniu sw. Pawla Apostota. Sw. Pawet
szczycil si¢ tym, ze pracowal w swoim zawodzie (prawdopodobnie wyrabiat namioty), (por.
Dz 18, 3) i ze dzigki temu mogt rowniez, jako Apostol, sam zarabia¢ na swoje zycie (por. Dz
20, 34 n): ,,pracowali$my w trudzie i zmgczeniu we dnie i w nocy, aby dla nikogo z was nie
by¢ cigzarem” (2 Tes 3, 8) 16. Stad tez ptyna jego pouczenia na temat pracy, ktore maja
charakter napomnienia i nakazu: ,,nakazujemy i napominamy ich w Panu Jezusie Chrystusie,
aby pracujac ze spokojem, wiasny chleb jedli” — tak pisze do Tesaloniczan (2 Tes 3, 12). Ci
bowiem, ktorzy ,,wcale nie pracuja (...) postepuja wbrew porzadkowi” (2 Tes 3, 11) — i
Apostot, w tymze samym kontekscie, nie zawaha si¢ powiedzie¢: ,,kto nie chce pracowac,
niech tez nie je” (2 Tes 3, 10). Gdzie indziej natomiast zacheca: ,,Cokolwiek czynicie, z serca
wykonujcie jak dla Pana, a nie dla ludzi, $wiadomi, Ze od Pana otrzymacie dziedzictwo
wiekuiste jako zaptatg” (Kol 3, 23 n).

Pouczenia Apostota narodéw maja, jak widaé, kluczowe znaczenie dla moralnosci 1
duchowosci ludzkiej pracy. Sa waznym dopowiedzeniem do tej wielkiej, chociaz dyskretne;j
ewangelii pracy, jaka znajdujemy w zyciu Chrystusa i Jego przypowiesciach — w tym, ,,co
Jezus czynit i czego nauczal” (Dz 1, 1).

W oparciu o te §wiatla bijace z samego zrodta, Koscidf stale glosit to, czego wspofczesny
wyraz znajdujemy w nauce Vaticanum II: ,,Aktywno$¢ ludzka, jak pochodzi od cztowieka, tak
tez ku niemu sig skierowuje. Cztowiek bowiem pracujac, nie tylko przemienia rzeczy i
spoteczno$é, lecz doskonali tez samego siebie. Uczy si¢ wielu rzeczy, swoje zdolnosci
rozwija, wychodzi z siebie i ponad siebie. Jezeli si¢ dobrze pojmuje ten wzrost, jest on wart
wigcej anizeli zewnetrzne bogactwa, jakie mozna zdoby¢ (...) Stad norma aktywnosci ludzkiej
jest to, zeby zgodnie z planem Bozym i wola Boza odpowiada¢ prawdziwemu dobru rodzaju
ludzkiego i pozwoli¢ cztowiekowi na realizowanie i wypetnianie petnego swojego powotania
badz indywidualnie, badz spotecznie” 17.

W kontekscie takiego widzenia wartosci ludzkiej pracy — takiej duchowosci pracy —
thumaczy si¢ w pelni to, co w tym samym miejscu Konstytucji pastoralnej Soboru czytamy na
temat wlasciwego znaczenia postepu: ,,Wigcej wart jest cztowiek z racji tego, czym jest, niz
ze wzgledu na to, co posiada. Podobnie warte jest wigcej to wszystko, co ludzie czynia dla
wprowadzenia wigkszej sprawiedliwos$ci, szerszego braterstwa, bardziej ludzkiego
uporzadkowania dziedziny powiazan spotecznych, anizeli postep techniczny. Albowiem
postep ten moze tylko dostarcza¢ niejako materii do udoskonalenia cztowieka, ale sam przez
si¢ tego udoskonalenia nie urzeczywistnia” 18.




Taki poglad na sprawe postgpu i rozwoju — temat tak bardzo dominujacy we
wspotczesnej umystowosci — moze by¢ rozumiany tylko jako owoc rzetelnej duchowos$ci
ludzkiej pracy i tylko w oparciu o takq duchowosé moze tez by¢ urzeczywistniany i
wprowadzany w zycie. Jest to poglad 1 program, ktory swymi korzeniami tkwi w ,,ewangelii
pracy”.

16. Sw. P’awel uznaje prawo misjonarzy do utrzymania: 1 Kor 9, 6-14; Ga 6, 6; 2 Tes 3, 9; por. £k 10, 7.
17. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspolczesnym Gaudium et spes, 35: AAS 58 (1966) 1053.
18. Tamze.

4. Praca ludzka w Swietle Chrystusowego Krzyza i Zmartwychwstania

27. Jest jeszcze jeden aspekt ludzkiej pracy, jeden jej istotny wymiar, w ktory duchowos¢
zbudowana na Ewangelii wnika dogl¢bnie. Praca kazda — zarowno fizyczna, jak umystowa
— {qczy si¢ nieodzownie z trudem. Ksigga Rodzaju daje temu wyraz w sposob zaiste
przejmujacy, przeciwstawiajac owo pierwotne blogostawienstwo pracy, zawarte w samej
tajemnicy stworzenia i potaczone z wyniesieniem cztowieka jako obrazu Boga — owemu
przeklenstwu, jakie przyniost ze soba grzech: ,,przeklgta niech bedzie ziemia z twego powodu:
w trudzie bedziesz zdobywat od niej pozywienie dla siebie po wszystkie dni twego zycia”
(Rdz 3, 17). Ow trud zespolony z praca znaczy droge zycia ludzkiego na ziemi i stanowi
zapowiedz Smierci: ,,W pocie wigc oblicza twego bedziesz musial zdobywaé pozywienie, poki
nie wrocisz do ziemi, z ktorej zostales wzigty (...)” (Rdz 3, 19). Jakby echo tych stow
przemawia autor jednej z ksiag ,,madrosciowych’: ,przyjrzatem si¢ wszystkim dzietom,
jakich dokonaty moje rece, i trudowi, jaki sobie przy tym zadatem (...)” (Koh 2, 11). Nie ma
cztowieka na ziemi, ktory nie moglby tych stéw uzna¢ za wilasne.

Ewangelia wypowiada takze w tym wzgledzie swe ostatnie poniekad stowo w tajemnicy
paschalnej Jezusa Chrystusa. Tam tez wypada szuka¢ odpowiedzi na te problemy, tak
donioste dla duchowosci ludzkiej pracy. W tajemnicy paschalnej zawiera si¢ Krzyz Chrystusa,
Jego postuszenstwo az do §mierci, ktore Apostol przeciwstawia owemu niepostuszenstwu,
jakie obciazyto dzieje cztowieka na ziemi od poczatku (por. Rz 5, 19). Zawiera si¢ W nigj
takze wyniesienie Chrystusa, ktory poprzez $mier¢ krzyzowa wraca do swoich uczniow z
moca Ducha Swigtego w Zmartwychwstaniu.

Pot i trud, jaki w obecnych warunkach ludzko$ci zwiazany jest nieodzownie z praca, daja
chrzescijaninowi 1 kazdemu cztowiekowi, ktoéry jest wezwany do nasladowania Chrystusa,
mozliwos$¢ uczestniczenia z mitoscia w dziele, ktore Chrystus przyszedt wypei¢ (por. J 17,
4). To dzieto zbawienia dokonalo si¢ przez cierpienie i $mier¢ krzyzowa. Znoszac trud pracy
w zjednoczeniu z Chrystusem ukrzyzowanym za nas, cztowiek wspotpracuje w pewien
sposob z Synem Bozym w odkupieniu ludzko$ci. Okazuje si¢ prawdziwym uczniem Jezusa,
kiedy na kazdy dzien bierze krzyz (por. £k 9, 23) dziatalnosci, do ktorej zostal powotany.

Chrystus, ,,ponoszac $mier¢ za wszystkich nas grzesznikdéw, uczy nas swoim przyktadem,
ze trzeba takze nies¢ krzyz, ktory ciato 1 §wiat naktada na ramiona tym ktorzy daza do pokoju
i sprawiedliwo$ci”’; rownoczesnie jednak ,,Chrystus przez swoje zmartwychwstanie
ustanowiony Panem, ktéremu dana jest wszelka wladza na niebie i na ziemi, juz dziata w
sercach ludzi moca Ducha swojego, (...) oczyszczajac i umacniajac te szlachetne pragnienia,
dzieki ktérym rodzina ludzka zabiega o uczynienie zZycia ludzkiego bardziej ludzkim i o
poddanie catej ziemi temu celowi” 19.

W pracy ludzkiej chrzescijanin odnajduje czastke Chrystusowego Krzyza 1 przyjmuje ja w
tym samym duchu odkupienia, w ktorym Chrystus przyjat za nas swoj Krzyz. W tejze samej
pracy dzigki $wiattu, jakie przenika w nas z Chrystusowego Zmartwychwstania, znajdujemy
zawsze przeblysk nowego zycia, nowego dobra, jakby zapowiedZ nowego nieba i nowej ziemi




(por. 2 P 3, 13; Ap 21, 1) — ktore wiasnie poprzez trud pracy staje si¢ udziatem cztowieka i
Swiata. Poprzez trud — a nigdy bez niego. Potwierdza to z jednej strony nieodzownos¢ krzyza
w duchowosci ludzkiej pracy, z drugiej strony jednakze odstania si¢ w tym krzyzu-trudzie
nowe dobro, ktore z tej pracy bierze poczatek. Z pracy rozumianej doglebnie i wszechstronnie
— ale nigdy bez niej.

Czy to nowe dobro — owoc ludzkiej pracy — jest juz czastka owej nowej ziemi, gdzie
mieszka sprawiedliwo$¢? (por. 2 P 3, 13). W jakim stosunku pozostaje ono do Chrystusowego
Zmartwychwstania, jesli prawda jest, iz wieloraki trud pracy cztowieka jest czastka
Chrystusowego Krzyza? I na to pytanie stara si¢ odpowiedzie¢ Sobor, czerpiac §wiatto z
samych zrodet objawianego Stowa: ,,Styszymy wprawdzie, Ze na nic cztowiekowi sig nie
przyda, jesli caty Swiat zyska, a siebie samego zatraci (por. £k 9, 25). Oczekiwanie jednak
nowej ziemi nie powinno ostabiaé, lecz ma raczej pobudza¢ zapobiegliwos$¢, aby uprawiaé tg
ziemig, na ktorej wzrasta owo ciato nowej rodziny ludzkiej, mogace da¢ pewne wyobrazenie
nowego $§wiata. Przeto, cho¢ nalezy starannie odroznia¢ postgp ziemski od wzrostu Krélestwa
Chrystusowego, to przeciez dla Krolestwa Bozego nie jest obojetne, jak dalece postep ten
moze przyczynic si¢ do lepszego urzadzenia spoteczno$ci ludzkiej  20.

StaraliSmy si¢ w niniejszych rozwazaniach poswigconych ludzkiej pracy uwydatnic¢ to
wszystko, co wydaje si¢ nicodzowne, jesli przez nia maja krzewi¢ si¢ na ziemi nie tylko
,Owoce naszej zapobiegliwosci”, ale takze ,,godno$¢ ludzka, wspdlnota braterska i wolno$¢”
21. Chrzescijanin, ktory wshuchuje sie w stowo Boga Zywego, laczac prace z modlitwa, niech
wie, jakie miejsce ta jego praca zajmuje nie tylko w postepie ziemskim, ale takze we wzroscie
Krolestwa Bozego, do ktorego wszyscy jestesémy wezwani mocg Ducha Swietego i stowem
Ewangelii.

Na tym koncze¢ moje rozwazania, udzielajac Wszystkim Apostolskiego Blogostawienstwa.

Niniejszy dokument, ktory przygotowatem do publikacji na 15 maja br., w
dziewigédziesiata rocznicg encykliki Rerum novarum, mogtem przejrze¢ definitywnie dopiero
po opuszczeniu szpitala.

W Castel Gandolfo, dnia 14 wrzesnia, w $wieto Podwyzszenia Krzyza Swietego, w trzecim
roku mojego Pontyfikatu.

Jan Pawel 11, papiez

19. SOBQR WAT. 11, Konst. duszp. o Ko$ciele w $wiecie wspdtczesnym Gaudium et spes, 38 AAS 58 (1966) 1055 n.
20. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 39: n AAS 58 (1966) 1057.
21. Tamze.
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ENCYKLIKA SLAVORUM APOSTOLI

Skierowana do biskupow i kaptanow,

do rodzin zakonnych, do wszystkich wierzacych chrzescijan
w tysiac setng rocznice dzieta ewangelizacji

swietych Cyryla i Metodego

02. 06. 1985.

I
Whprowadzenie

1. CYRYL | METODY, swieci apostotowie Stowian, trwaja w pamigci Kosciota razem z
wielkim dzietem ewangelizacji, jakiego dokonali. Co wigcej, mozna stwierdzi¢, ze pamig¢ ich
za naszych czasOw staje si¢ jeszcze bardziej zywa i aktualna.

Biorac pod uwagg petna wdzigcznosci czesc¢, jaka Swigci Bracia z Salonik (starozytne;j
Tesaloniki) ciesza si¢ od wiekow, zwlaszcza posrod narodow stowianskich, i pomny na ich
bezcenny wktad w dzieto gloszenia Ewangelii wérdd tych ludow, oraz w dzieto pojednania,
przyjaznego wspolzycia, ludzkiego rozwoju i poszanowania wrodzonej kazdemu narodowi
godnosci, oglositem 31 grudnia 1980 roku, Listem Apostolskim Egregiae virtutisl, swigtych
Cyryla i Metodego wspotpatronami Europy. Podjalem w ten sposob lini¢ wyznaczona przez
moich Poprzednikoéw, a w szczegodlnosci przez Leona XIII, ktory przed ponad stu laty, w dniu
30 wrzesnia 1880 roku rozszerzyt kult obu Swietych na caty Kosciot, wydajac Encyklike
Grande munumz2, i przez Pawta VI, ktéry Listem Apostolskim Pacis nuntius3, w dniu 24
pazdziernika 1964 roku, patronem Europy ogtlosit $w. Benedykta.

1. JAN PAWEL 11, List apost. Egregiae virtutis (31 grudnia 1980): AAS 73 (1981), 258-262.

2. LEON XII1, Grande munus (30 wrzes$nia 1880), Leonis X1l Pont. Max. Acta, 1, s. 125-137; por. takze Pius XI, List Quod
S. Cyrillum (13 lutego 1927) do Arcybiskupow i Biskupdéw Krolestwa Serbo-Chorwacko-Stowenskiego i do Repibliki
Czechostowackiej: AAS 19 (1927), 93-96; JAN XXIII, List Aost. Magnifici eventus (11 maja 1963) do Biskupéw Narodow
Stowianskich: AAS 55 (1963), 434-439; PAWEL VI, List Aost. Antique nobilitatis (2 lutego 1969) z okazji 1100-lecia
$mierci $w. Cyryla: AAS 61 (1969), 137-149.

3. PAWEL VI, List apost. Pacis nuntius (24 pazdziernika 1964 r.): AAS 56 (1964), 965-967.

2. Dokument sprzed pigciu lat miat na celu odnowienie $wiadomosci tych uroczystych aktow
Kosciota oraz skierowanie uwagi chrzescijan i wszystkich ludzi dobrej woli, ktérym lezy na
sercu dobro 1 jednos$¢ chrzescijanskiej Europy, na wciaz zywa aktualno$¢ znamienitych
postaci Benedykta, Cyryla i Metodego, jako na konkretne wzory i duchowe podpory dla
chrze$cijan naszych czasow, a w szczegdlnosci dla narodow kontynentu europejskiego, ktore
dzieki modlitwie i dzietu tych Swietych od dawna zakorzenity si¢ §wiadomie i w sposob
oryginalny w Kosciele i tradycji chrze$cijanskie;j.

Ogtoszeniu wspomnianego Listu Apostolskiego w 1980 roku, podyktowanego zywa
nadzieja stopniowego przezwycigzania w Europie 1 §$wiecie wszystkiego, co dzieli Koscioty,
narody i ludy, towarzyszyty ponadto #rzy okolicznosci, ktore staty si¢ przedmiotem mojej
modlitwy i rozmyslan. Pierwsza okoliczno$¢ to tysiac setna rocznica papieskiego Listu
Industriae tuae4, ktorym Jan VIII w 880 roku zatwierdzit uzywanie stowianskiego jezyka w
liturgii przettumaczonej przez §wigtych Braci. Druga okoliczno$¢ stanowito stulecie
wspomnianej Encykliki Grande munus. Trzecia okolicznoscia byt fakt, ze w tymze 1980 roku
na wyspie Patmos mial miejsce szczg§liwy 1 obiecujacy poczatek dialogu teologicznego
miedzy Kosciolem Katolickim 1 Ko$ciotami Prawostawnymi.

4. Por. Magnae Moraviae Fontes Historici, t. Il1, Brno 1969, s. 197-208.




3. W obecnym dokumencie pragng nawigza¢ w szczeg6lny sposob do Encykliki, ktora Papiez
Leon XIII przypomniat Kosciotowi i §wiatu apostolskie zastugi obu Braci — nie tylko
Metodego, ktory w roku 885 zakonczyt zycie — jak glosi tradycja — w Velehradzie na
Morawach, ale takze Cyryla, ktorego $mier¢ juz w roku 869 odlaczyta od brata w Rzymie;
dotad przechowuje si¢ z wielka czcia jego relikwie w starozytnej rzymskiej Bazylice sw.
Klemensa.

Wspominajac §wigte zycie 1 apostolskie zastugi obu Braci Sotunskich, Papiez Leon XIII
ustanowil ich doroczne $wigto liturgiczne w dniu 7 lipca. Po Soborze Watykanskim II, w
wyniku reformy kalendarza liturgicznego, to §wigto zostato przeniesione na dzien 14 lutego,
ktory — historycznie biorac — jest dniem narodzin do nieba sw. Cyryla5.

Po uptywie przeszlo stu lat od wydania Encykliki Leona XIII nowe okolicznosci, wsrod
nich 1100-lecie smierci $w. Metodego, sktaniaja do tego, by ponownie da¢ wyraz pamigci
Kosciota o tej doniostej rocznicy. Czuje si¢ w tym wzgledzie szczegdlnie zobowiazany
pierwszy Papiez powotany na Stolicg $w. Piotra — z Polski, a zatem sposrod narodow
stowianskich.

Wydarzenia ostatniego stulecia, zwlaszcza za$ ostatnich dziesigcioleci, ozywity w
Kosciele, wraz ze wspomnieniem religijnym, zainteresowanie historyczno-kulturalne dwoma
swigtymi Bra¢mi, ktorych szczegdlne charyzmaty staty si¢ bardziej zrozumiate na tle sytuacji
i doswiadczen naszej epoki. Przyczynity si¢ do tego liczne wydarzenia, ktore naleza — jako
prawdziwe znaki czasu — do historii XX wieku, a nade wszystko owo wielkie wydarzenie,
jakie dokonato si¢ w zyciu KoS$ciota poprzez Sobor Watykanski 1l. W $wietle nauki oraz
pasterskiej inspiracji tego soboru mozemy w nowy — dojrzalszy i poglebiony — sposédb
spojrzeé na tych dwoch Swietych, od ktérych dzieli nas juz jedenascie stuleci, oraz odczytaé
w ich zyciu 1 postannictwie te tresci, ktore Madros$¢ bozej Opatrzno$ci wpisata tam jakby z
mysla 0 naszej epoce, aby w niej wlasnie odstonily sie w nowej petni i przyniosty nowe
owoce.

5. Niektore narody stowianskie obchodza to §wigto nadal w dniu 7 lipca.

1
Rys biograficzny

4. Idac za przyktadem Encykliki Grande munus, pragng przypomnie¢ histori¢ zycia $w.
Metodego, a takze zycia jego brata $w. Cyryla, tak $cisle z soba powiazane. Uczynig to
w ogblnym zarysie, pozostawiajac szczegotowe badania i uscislenie poszukiwaniom
historycznym.

Miasto, w ktorym przyszli na $wiat, to dzisiejsze Saloniki, ktore w IX wieku byly waznym
o$rodkiem zycia handlowego i politycznego w Cesarstwie bizantyjskim oraz zajmowaly
wybitne miejsce w zyciu umystowym tej czgsci Batkandéw. Lezac na pograniczu
Stowianszczyzny, miasto mialo takze stowianska nazwe Sotun.

Starszy z braci, Metody, noszacy prawdopodobnie imi¢ chrzestne Michal, urodzit si¢
migdzy 815 a 820 rokiem. Mtodszy, Konstantyn, po6zniej bardziej znany pod zakonnym
imieniem Cyryla, przyszedt na $wiat w roku 827 lub 828. Ojciec ich byt wyzszym
urzgdnikiem cesarskim. Spoleczna pozycja rodziny otwierala obu Braciom drogg do podobne;j
kariery, ktora zreszta Metody podjal, dochodzac do godnosci archonta, czyli zarzadcy jednej z
prowincji nadgranicznych, gdzie zyto wielu Stowian. Jednak juz okoto roku 840 porzucit t¢




drogg, usuwajac si¢ do jednego z klasztoréw u stop gory Olimp w Bitynii, znanej wowczas
pod nazwy Gory Swiete;.

Brat Cyryl chlubnie ukonczyt studia w Bizancjum, gdzie otrzymat §wigcenia kaptanskie,
zdecydowanie odrzuciwszy karierg polityczna. Dla wyjatkowych talentow 1 wiedzy w
zakresie kultury i religii, powierzono mu juz w mtodym wieku delikatne zadania koscielne,
takie, jak stanowisko bibliotekarza archiwum przy kosciele Sw. Zofii w Konstantynopolu,
oraz powazne stanowisko sekretarza Patriarchy tegoz miasta. Wkrotce jednak zapragnat
uwolni¢ si¢ od tych obowiazkdéw, aby poswigcic si¢ studiom i zyciu kontemplacyjnemu,
rezygnujac z ubiegania si¢ o zaszczyty. Tak wigc potajemnie schronit si¢ w klasztorze na
wybrzezu Morza Czarnego. Odnaleziony po sze$ciu miesiacach, zgodzit si¢ podja¢ wyktady
filozofii w wyzszej szkole w Konstantynopolu, gdzie otrzymat, dzigki wybitnej madrosci,
przydomek Filozofa, pod ktérym dotad jest znany.

Po6zZniej zostat wystany przez Cesarza i Patriarch¢ w misji do Saracen6w. Po wykonaniu
tego zadania wycofat sig¢ z Zycia publicznego, aby wraz ze starszym bratem Metodym oddaé
si¢ zyciu monastycznemu. Ponownie jednak zostat wspolnie z nim, jako wybitny znawca
religii i kultury, wlaczony do delegacji bizantyjskiej wystanej do Chazaréw. W czasie pobytu
na Krymie Bracia odnalezli w Chersoniu ko$ciot, w ktorym pierwotnie miat by¢ pochowany
Sw. Klemens, papiez i mgczennik, zestany ongi$ w te odlegle strony. Odzyskawszy jego
relikwie6 zabrali je ze soba i odtad towarzyszyly one §wigtym Braciom w dalszych podrozach
misyjnych ku Zachodowi, az do chwili, gdy mogli ztozy¢ je uroczyscie w Rzymie w rgce
Papieza Hadriana Il.

6. Por. Zywot Konstantyna, VI Zywoty Konstantyna i Metodego (Obszerne), przekt. i opr. Tadeusz Lehr-Splawinski,
Poznan, Instytut Zachodni 1959, s. 30.

5. Wydarzeniem, ktore miato zadecydowac o calym dalszym biegu ich zycia, byto poselstwo
ksigcia Moraw, Ro$cistawa, wystane do Cesarza Michata III z prosba o przystanie jego ludom
»Biskupa 1 nauczyciela takiego (...) ktory by w (naszym) wlasnym jezyku prawdziwa wiarg
chrzescijanska wyktadal” 7.

Wybor padt na §wigtych Cyryla i Metodego, ktorzy chetnie wyraziwszy zgodg, ruszyli w
drogg 1 dotarli do Panstwa Wielkomorawskiego — obejmujacego wowczas rézne ludy
stowianskie Europy $rodkowej, w miejscu krzyzowania si¢ wzajemnych wptywoéw Wschodu 1
Zachodu — zapewne juz w roku 863, podejmujac wsrod tych ludow misje, ktorej obaj mieli
poswigcic reszte zycia, w podrozach, niedostatku, cierpieniach, spotykajac si¢ z wrogoscia i
przesladowaniem. Metody zostat nawet osadzony w cigzkim wigzieniu. Znosili wszystko z
silng wiara 1 nieztomna nadzieja w Bogu. Byli dobrze przygotowani do powierzonej sobie
misji. Wiezli z soba najpotrzebniejsze teksty Pisma Swietego do czytan podczas nabozenstw
liturgicznych, przethumaczone przez nich na jgzyk starostowianski i spisane nowym,
opracowanym przez Konstantyna Filozofa alfabetem, doskonale przystosowanym do
dzwigkow tej mowy. Misyjnej dziatalno$ci Braci towarzyszyto znaczne powodzenie, ale
réwniez zrozumiale trudnosci ze strony wczesniejszej, poczatkowej chrystianizacji,
prowadzonej przez o$cienne Koscioly tacinskie.

Po uptywie okoto trzech lat, podrézujac w kierunku Rzymu, zatrzymali si¢ w pobliskiej
Panonii, gdzie stowianski ksiaze¢ Kocel — zbiegly z waznego o$rodka panstwowego i
religijnego Nitry — goscinnie ich przyjat. Stad po paru miesiacach wybrali si¢ w dalsza podroz
do Rzymu wraz ze swymi uczniami, dla ktorych pragneli uzyskac s§wigcenia kaptanskie.
Droga ich wiodta przez Wenecjg, gdzie doszto do publicznej dyskusji nad nowatorskimi
zalozeniami prowadzonej przez nich misji. W Rzymie Papiez Hadrian II, ktéry w tym czasie
objat Stolicg po Mikotaju I, przyjat ich bardzo zyczliwie. Potwierdzit stowianskie ksiggi
liturgiczne, ktore kazat ztozy¢ uroczyscie na ottarzu w kosSciele Panny Maryi ad Praesepe,




dzisiejszej Bazylice Santa Maria Maggiore, a uczniom polecit udzieli¢ swigcen kaptanskich.
Ten etap staran zakonczyt si¢ jak najpomyslniej. Dalsza misj¢ musial podja¢ juz sam Metody,
gdyz jego mtodszy brat, cigzko chory, ztozywszy jeszcze $luby i przywdziawszy habit
zakonny, zmarl wkrétce potem, 14 lutego 869 roku w Rzymie.

7. Zywot Konstantyna, X1V, s. 64.

6. Metody pozostat wierny stowom, ktore Cyryl skierowal do niego na tozu $mierci: ,,Oto,
bracie, byliSmy para w zaprzegu, jedna bruzdg ciagnac, a teraz ja padam u zagrody, dnia
swego dokonawszy. Ty za$ bardzo lubisz gorg (Olimp), przeciez nie porzucaj dla tej gory
nauczania naszego, bo przez nie mozesz jeszcze lepiej osiagnaé zbawienie” 8.

Konsekrowany na biskupa dla terenu starozytnej diecezji w Panonii, mianowany legatem
papieskim ,,ad gentes” (dla ludow stowianskich), Metody przyjal koscielny tytut
przywroconej stolicy w Sirmium. Jego dziatalno$¢ apostolska zostata jednak przerwana na
skutek powiktan polityczno-religijnych, w wyniku ktorych Metody zostal uwigziony na dwa
lata, oskarzony o wtargnigcie na teren jurysdykcji innego biskupa. Uwolniono go dopiero
dzigki osobistemu wstawiennictwu Papieza Jana VIII. Takze nowy wtadca Moraw, ksiazg
Swigtopelk, okazat sie w koncu przeciwnikiem dzieta Metodego, opierajac sie stosowaniu
liturgii stowianskiej i poddajac wobec Rzymu w watpliwos$¢ prawowierno$¢ nowego
arcybiskupa. W roku 880 Metody byl wezwany ad limina Apostolorum, aby jeszcze raz
przedstawi¢ caly problem Janowi VIII. W Rzymie, oczyszczony ze wszystkich zarzutow,
uzyskat wydanie przez Papieza bulli Industriae tuae9, przywracajacej w zasadzie wszystkie
przywileje uzyskane dla liturgii w jezyku stowianskim od poprzednika, Hadriana II.

Podobne uznanie petnej prawowitosci i prawowiernosci uzyskat Metody roéwniez od
Cesarza bizantyjskiego i Patriarchy Focjusza, pozostajacego w owym czasie w peinej jednosci
z Rzymem, gdy w roku 881 lub 882 udal si¢ do Konstantynopola. Ostatnie lata Zycia
poswigcit przede wszystkim pracy nad dalszymi przektadami Pisma Swietego i ksiag
liturgicznych, dziet Ojcow Kosciola, a takze zbioru koscielnych i panstwowych praw
bizantyjskich, tak zwanego Nomokanonu. W trosce o przetrwanie rozpoczetego przez siebie
dzieta, wyznaczyt na swego nastepce ucznia Gorazego. Zmart 6 kwietnia 885 roku w stuzbie
Kosciota zatozonego wsrod ludéw stowianskich.

8. Zywot Metodego, V11, s. 108.
9. Por. Magne Moraviae Fontes Historici, t. I11, Brno 1969, s. 197-208.

7. Dalekowzroczne dziatanie, gruntowna i prawowierna nauka, rownowaga, lojalnos¢,
gorliwosc¢ apostolska, nieustraszona wielkoduszno$¢, zyskaty mu uznanie i zaufanie Papiezy,
Patriarchow konstantynopolitanskich i Cesarzy bizantyjskich, a takze Ksiazat nowych ludow
stowianskich. Dzigki temu Metody stal si¢ przewodnikiem i prawowitym pasterzem Kos$ciola,
ktory wowczas zapuszczat wsrdd tych narodéw korzenie, doznajac razem ze swoim bratem
Konstantynem powszechnej czci jako zwiastun Ewangelii i Nauczyciel ,,od Boga i od
Swigtego apostota Piotra” 10 oraz jako fundament petnej jednosci migdzy Kosciotami nowo
zatozonymi 1 dawniejszymi.

Dlatego tez ,,mezczyzni 1 kobiety, mali 1 wielcy, bogaci 1 ubodzy, wolni 1 niewolni, wdowy
1 sieroty, obcy 1 tuziemcy, chorzy i zdrowi” 11 stanowili thum, jaki posrdd tez i §piewow
odprowadzal na miejsce wiecznego spoczynku dobrego Mistrza i1 Pasterza, ktory stat sig
,»wszystkim dla wszystkich, aby pozyska¢ wszystkich” 12.

Wprawdzie dzieto swigtych Braci po $§mierci Metodego przeszto powazny kryzys, a
przesladowanie jego uczniow wzmoglo si¢ tak dalece, ze musieli opuscic teren swojej pracy




misyjnej, tym niemniej ich ewangeliczny posiew nie przestat wydawaé owocow, a ich
misjonarska postawa, wyrazajaca si¢ w niesieniu nowym ludom prawdy objawionej przy
jednoczesnym poszanowaniu ich kulturowej odrgbnosci, pozostata dla Kosciota i misjonarzy
wszystkich czasow zywym wzorem.

10. Zywot Metodego, VIII, s. 108.
11. Zywot Metodego, XV1I, s. 120.
12. Por. tamze; 1 Kor 9, 22.

11
Zwiastunowie Ewangelii

8. Wychowani w kulturze bizantyjskiej, Bracia Cyryl 1 Metody potrafili sta¢ si¢ apostotami
Stowian w pelnym tego stowa znaczeniu. Rozlaka z ojczyzna, ktorej niekiedy Bog wymaga
od wybranych ludzi, przyjeta z wiara w Jego obietnice, jest zawsze tajemniczym i ptodnym
warunkiem rozwoju i wzrostu Ludu Bozego na ziemi. ,,Pan rzekt do Abrama: «Wyjdz z
twojej ziemi rodzinnej 1 z domu ojca twego do kraju, ktory ci ukazg. Uczyni¢ bowiem z ciebie
wielki narod, bedg ci blogostawit 1 twoje imig rozstawig: staniesz si¢ blogostawienstwem»”
(Rdz 12, 1 n.).

Podczas nocnej wizji, jaka miat §w. Pawet w Troadzie, w Azji Mniejszej, pewien
Macedonczyk, a wigc mieszkaniec kontynentu europejskiego, stanat przed nim i btagat go, by
udat si¢ w podroz i glosit tam Stowo Boze: ,,Przepraw si¢ do Macedonii i pom6z nam!” (Dz
16, 9).

Boza Opatrznos$¢, za posrednictwem Cesarza bizantyjskiego i Patriarchy Ko$ciota
konstantynopolitanskiego, skierowata do dwoch §wigtych Braci podobne wezwanie, zadajac
udania si¢ na misje wsrod Stowian. Zadanie to oznaczato dla nich nie tylko porzucenie
zaszczytnych stanowisk, ale 1 zycia kontemplacyjnego. Oznaczato wyjscie z obregbu
Cesarstwa Bizantyjskiego i podjgcie dlugiego pielgrzymowania w stuzbie Ewangelii wsrod
ludow, ktore pod wieloma wzgledami byty dalekie od systemu wspotzycia opartego na
rozwinigtej organizacji panstwowej i wyrafinowanej kulturze Bizancjum, przesiaknigtej
chrzescijanskimi zasadami. Podobna prosbg trzykrotnie kierowal do Metodego Biskup
Rzymu, gdy wysytat go, jako biskupa, z misja do Stowian Panstwa Wielkomorawskiego, na
teren ko$cielny starozytnej diecezji w Panonii.

9. Stowianski Zywot Metodego ujmuje prosbe ksiecia Roscistawa, skierowana do Cesarza
Michata III przez postéw, w takich stowach: ,,przyszli do nas rozliczni nauczyciele z Wtoch,
Grecji 1 Niemiec, ktorzy nas ucza rozmaicie. A my, Stowianie (...) nie mamy (nikogo), kto by
nas ku prawdzie skierowat i zrozumiale pouczyt” 13. Wtedy tez Konstantyn i Metody zostali
postani w drogg. Ich na wskro$ chrzescijanska odpowiedz, dana w tej 1 we wszystkich
podobnych okoliczno$ciach, doskonale wyrazaja stowa Konstantyna skierowane do Cesarza:
,»Cho¢ zmeczony i chory cialem, pdjde tam z radoscia” 14, ,,z rado$cia stang za wiare
chrzescijanska”™ 15.

Prawda i moc ich mandatu misyjnego rodzity si¢ z glebi tajemnicy Odkupienia, a ich
dzieto ewangelizacyjne wsrdd ludow stowianskich stanowito wazne ogniwo w postannictwie
powierzonym Kos$ciotlowi powszechnemu przez Zbawiciela az do konca czasow. Byto ono
wypetnieniem — w konkretnym czasie i okoliczno$ciach — stow Chrystusa, ktory w mocy
swego Krzyza 1 Zmartwychwstania polecit Apostotom: ,,gtoscie Ewangeli¢ wszelkiemu
stworzeniu!” (Mk 16, 15), ,,nauczajcie wszystkie narody” (Mt 28, 19). Czyniac to, glosiciele
Ewangelii 1 nauczyciele ludoéw, stowianskich kierowali si¢ apostolskim idealem §w. Pawta:
,»Wszyscy bowiem dzigki tej wierze jestescie synami Bozymi — w Jezusie Chrystusie. Bo wy,




wszyscy, ktorzy zostaliscie ochrzczeni w Chrystusie, przyoblekliscie si¢ w Chrystusa. Nie ma
juz zyda ani poganina, nie ma juz niewolnika ani czlowieka wolnego, nie ma juz mezczyzny
ani kobiety, wszyscy bowiem jestescie kims$ jednym w Chrystusie Jezusie” (Ga 3, 26-28).

Obok wielkiego poszanowania dla 0sob i bezinteresownej troski o ich prawdziwe dobro,
obaj $wigci Bracia posiadali odpowiedni zasob energii, rozwagi, gorliwos$ci i mitosci,
konieczny do niesienia przyszlym wierzacym $wiatla, do ukazywania im dobra 1
jednoczesnego udzielania pomocy w jego osiagnigciu. W tym celu pragneli upodobnié si¢ pod
kazdym wzgledem do tych, ktorym niesli Ewangelig; naleze¢ do nich i dzieli¢ we wszystkim
ich los.

13. Zywot Metodego, V, s. 106.
14. Zywot Konstantyna, XIV, s. 64.
15. Zywot Konstantyna, V1, s. 18.

10. Wiasnie z tego powodu uwazali za rzecz naturalna zajmowanie jasnego stanowiska we
wszystkich konfliktach, ktore wowczas ngkaty organizujace sig¢ spoteczenstwa stowianskie, 1
uznawania za swoje nieuniknionych trudnosci 1 probleméw owych ludéw, ktore bronity
wlasnej odrebnosci pod naporem militarnym i kulturowym nowego Cesarstwa Rzymskiego
Narodu Niemieckiego oraz usitowaty odrzuca¢ obce im formy zycia. Byt to takze poczatek
powazniejszych rozbieznosci, ktore w niepokojacy sposob narastaty pomigdzy
chrzescijanstwem wschodnim i zachodnim. Obydwaj §wigci Misjonarze bywali w nie
osobiscie uwiktani, potrafili jednak zawsze utrzymac nieskazona prawowiernos¢ i szacunek
nalezny depozytowi tradycji jak i nowosci zycia ludow ewangelizowanych. Czgsto te sytuacje
konfliktowe wystepowaty w catej ich niejasnosci i bolesnej ztozonosci; nigdy z tego powodu
Konstantyn i Metody nie cofali si¢ wobec proby: niezrozumienie, wyrazna zta wola, a nawet
faktyczne wigzy przyjete przez Metodego z mitosci dla Chrystusa, nie zachwiaty ich
wytrwalego dazenia do niesienia pomocy i stuzenia dobru ludéw stowianskich oraz jednosci
Kosciota powszechnego. Stanowito to ceng, jaka przyszto im zaptacié¢ za gloszenie Ewangelii,
za misjonarski trud, za odwazne szukanie nowych form zycia i skutecznych drog niesienia
Dobrej Nowiny tworzacym si¢ narodom stowianskim.

Z mysla o ewangelizacji — jak na to wskazuje ich biografia — dwaj §wigci Bracia podjeli
trudne dzieto przektadu tekstow Pisma Swigtego, ktore znali w jezyku greckim, na jezyk
ludéw stowianskich osiadtych w sasiedztwie ich kraju i rodzinnego miasta. W wypeianiu
tego trudnego zadania pomagata im dobra znajomos¢ jezyka greckiego 1 wlasnej kultury,
roéwnoczesnie jednak starali si¢ poznac¢ doglgbnie jezyk, obyczaje i tradycje ludoéw
stowianskich, wydobywajac wiernie zawarte w nich ludzkie dazenia i wartosci.

11. Przektadajac prawdy ewangeliczne na nowy jezyk, musieli sobie zada¢ trud zapoznania
si¢ z catym wewngtrznym $wiatem tych, ktérym zamierzali gtosi¢ Stowo Boze, postugujac si¢
zrozumialymi dla nich wyobrazeniami i pojeciami. Poprawne zaszczepienie poje¢ Pisma
Swietego i teologii greckiej na gruncie innego do$wiadczenia historycznego i odmiennego
mys$lenia uznali za niezbedny warunek powodzenia swojej dziatalno$ci misjonarskie;j.
Chodzito o nowa metodg katechezy. Aby broni¢ jej prawowitosci i ukazaé jej zalety, Metody
nie wahat si¢, naprzod wspdlnie z bratem, a potem sam, udac si¢ z ulegtoscia do Rzymu, czy
to w roku 867 na wezwanie Papieza Mikotaja I, czy w roku 879 na wezwanie Jana VIII,
ktérzy chcieli sprawdzi¢ zgodno$¢ nauki gloszonej przez nich na Morawach — z nauka, ktora
wraz z chwalebnymi relikwiami pozostawili §wigci Apostotowie Piotr i Pawet pierwszej
biskupiej Katedrze Kosciota.

Juz wezeséniej Konstantyn i jego wspolpracownicy zadali sobie trud stworzenia nowego
alfabetu, by prawdy, ktére mieli glosi¢ 1 wyjasnia¢, mogty by¢ spisane w jezyku stowianskim




1 przez to sta¢ si¢ w petni zrozumiale i tatwiejsze do przyswojenia dla stuchaczy. Poznanie
jezyka 1 umystowosci nowych ludow ewangelizowanych, ktorym niesli wiarg — byto trudem
zaprawde godnym ducha misjonarskiego, tak jak przyktadna byta gotowo$¢ do poznania i
wyjscia naprzeciw wszystkim potrzebom i oczekiwaniom ludow stowianskich. Szlachetne
dazenie do utozsamienia si¢ z ich zyciem i tradycja, ktére oczyscili 1 o§wiecili prawda
Objawienia, czyni z Cyryla i Metodego prawdziwe wzory dla wszystkich misjonarzy,
podejmujacych w roznych epokach wezwanie §w. Pawta do stania si¢ wszystkim dla
wszystkich, aby wszystkich pozyskaé, a w szczegolny sposob dla misjonarzy, ktorzy od
najdawniejszych czasOw po dzien dzisiejszy — od Europy po Azje, a teraz na wszystkich
kontynentach — pracowali i pracuja nad przektadem Pisma Swietego i tekstow liturgicznych
na zywe jezyki roznych ludow, aby mogto w nich rozbrzmiewac¢ jedno Stowo Boze —
wyrazone w formie wlasciwej dla danej kultury 1 dzigki temu dostgpne dla wszystkich.
Doskonata wspolnota mitosci chroni Kosciot od wszelkiego partykularyzmu. Wytacznos$ci
etnicznej, uprzedzen rasowych czy narodowej pychy. Ta wspolnota musi podnosi¢ i
uszlachetnia¢ wszelkie uprawnione, czysto naturalne uczucia ludzkiego serca.

v
Zakladali Kosciol Bozy

12. Cecha, ktora w postgpowaniu Apostotéw Stowian pragnalbym szczegdlnie podkresli¢, byt
pokojowy sposdb budowania Ko$ciota, ptynacy z ich wizji KosSciota — jako jednego, $wictego
I powszechnego.

Chociaz stowianscy chrzescijanie, bardziej niz inni, ch¢tnie nazywaja swigtych Braci
»Stowianami z serca”, to jednak pozostana oni ludzmi kultury hellenistycznej i wyksztatcenia
bizantyjskiego, ludZmi nalezacymi we wszystkim do tradycji chrze$cijanskiego Wschodu, tak
panstwowej, jak i koscielne;j.

Juz w ich czasach zaczety si¢ zaznacza¢ roznice migdzy Konstantynopolem a Rzymem
jako pretekst do podziatu, chociaz bolesny roztam migdzy dwiema czgsciami chrzescijanstwa
byl jeszcze daleki. Apostotowie 1 nauczyciele Stowian wyruszyli na Morawy wyposazeni w
cate bogactwo tradycji i religijnego doswiadczenia znamionujacego chrzescijanstwo
wschodnie, co tez znalazto odbicie w nauczaniu teologicznym i sprawowaniu $wigtej liturgii.

Mimo ze we wszystkich Ko$ciotach w obrgbie Cesarstwa Bizantyjskiego sprawowano juz
od dawna $wigte obrzedy w jezyku greckim, to jednak wysokiej kulturze
konstantynopolitanskiej, a zwtaszcza Konstantynowi Filozofowi — dzigki studiom, a takze
czestym kontaktom z chrze$cijanami owych Kosciolow zaréwno w stolicy, jak w czasie jego
podrozy — dobrze byly znane tradycje whasciwe wielu Kosciotom lokalnym Wschodu — jak
gruzinska czy syryjska — ktore w stuzbie Bozej uzywaty wlasnego jezyka.

Obydwaj Bracia, swiadomi starozytno$ci i prawowitosci tych swigtych tradycji, nie
obawiatl si¢ wiec wprowadzenia j¢zyka stowianskiego do liturgii, czyniac zen skuteczne
narzgdzie przyblizenia prawd Bozych ludom mowiacym tym jezykiem. Czynili to $wiadomie,
kierujac si¢ mitoscia do sprawiedliwosci z widoma gorliwos$cia apostolska wobec
rozwijajacych si¢ ludéw, bez poczucia wyzszosci czy checi panowania.

Chrzescijanstwo zachodnie po okresie wedrowek ludow, stopito przybyte grupy etniczne z
miejscowa ludnoscia tacinska, rozciagajac na wszystkich w celu ujednolicenia jezyk, liturgi¢ i
kulturg tacinska, przekazywane przez Kosciot Rzymu. Taka jednolito$¢ budzita w
spoteczenstwach stosunkowo mtodych, i w petnym rozwoju, poczucie sity i zwartosci, co
przyczyniato si¢ do umocnienia ich jednos$ci i pozycji w Europie. Mozna zrozumie¢, ze w tej
sytuacji kazda odrebno$¢ byta niekiedy odczuwana jako zagrozenie owej jednosci in fieri, i
jak wielka mogta by¢ pokusa usuwania jej przy pomocy réznych form przymusu.




13. W tym konteks$cie wyjatkowy i godny podziwu jest fakt, ze Swigci Bracia, dziatajac w tak
ztozonych i niepewnych warunkach, nie usitowali narzuci¢ ludom, ktorym glosili Ewangelig,
ani niewatpliwej wyzszosci jezyka greckiego i kultury bizantyjskiej, ani zwyczajow czy
sposobu postgpowania spoteczenstwa bardziej rozwinigtego, w ktorym wzrosli, 1 ktore sita
rzeczy musialy by¢ im bliskie i drogie. Kierowani ideatem zjednoczenia w Chrystusie nowych
wierzacych dali jezykowi stowianskiemu bogate, pigkne teksty liturgii bizantyjskiej oraz
dostosowali do umystowosci 1 obyczajow nowych ludow subtelne i ztozone przepisy prawa
grecko-rzymskiego. Wypelniajac ten program jednos$ci i pokoju, zawsze szanowali
zobowigzania swego postannictwa, liczac sig z tradycyjnymi uprawnieniami oraz prawami
ko$cielnymi ustalonymi przez kanony soborowe, i chociaz przynalezeli do Cesarstwa
Wschodniego, a jako wierni podlegali Patriarchatowi Konstantynopola, to jednak nie wahali
si¢ zdawac spraweg Papiezowi ze swojej misjonarskiej dziatalnosci oraz przedktadac jego
osadowi i1 aprobacie wyznawanej 1 gloszonej przez nich nauki, a takze ksiag liturgicznych w
jezyku stowianskim i1 metod, jakie stosowali w ewangelizacji tych ludow.

Podejmujac swa misj¢ z polecenia Konstantynopola, szukali w pewnym sensie jej
potwierdzenia, zwracajac si¢ do Stolicy Apostolskiej w Rzymie jako do widzialnego osrodka
jednosci Kosciotal6. Budowali w ten sposdb Koscidét w poczuciu jego uniwersalnosci, jako
jeden, $wigty, powszechny 1 apostolski. Wynika to w sposdb bardzo przejrzysty 1 bezposredni
z catego ich postgpowania. Mozna powiedziec€, ze prosba Chrystusa z modlitwy
arcykaptanskiej — aby stanowili jedno (J 17, 21 n.) — byta ich misjonarska dewiza wedhug
stow Psalmisty: ,,Chwalcie Pana wszystkie narody, wystawiajcie Go, wszystkie ludy” (Ps
117, 1). Dla nas, ludzi wspotczesnych, ich apostolat ma takze wymowe¢ wezwania
ekumenicznego: wezwania do odbudowy, w pokoju pojednania, tej jednosci, ktéra po czasach
Cyryla i Metodego zostala powaznie naruszona; w pierwszym rze¢dzie jednos$ci migdzy
Wschodem a Zachodem.

Przekonanie $wigtych Braci Sotunskich, ze kazdy Ko$ciot lokalny jest powotany do
ubogacenia wlasnymi darami katolickiej pleroma, pozostawato w doskonatej harmonii z ich
ewangeliczng intuicja, ze ro6zne warunki zycia poszczegdlnych Kosciotéw chrzescijanskich
nie moga nigdy usprawiedliwia¢ rozdzwigkoéw, niezgody czy rozdarcia w wyznawaniu jedne;j
wiary 1 w praktykowaniu mitosci.

16. Nastgpcy Papieza Mikotaja I, chociaz takze zaniepokojeni sprzecznymi wiadomos$ciami, jakie dochodzity do nich na
temat nauczania i dzialalnoéci Cyryla i Metodego, w bezposrednim z nimi spotkaniu przyznali jednak obu Braciom catkowita
stusznos¢. Zakazy czy ograniczenia uzywania nowej liturgii stowianskiej nalezy przede wszystkim przypisa¢ naciskowi
okolicznosci, zmiennym stosunkom politycznym i koniecznosci utrzymania jednosci.

14. Wiemy, ze wedlug nauki Soboru Watykanskiego II ,,przez «Ruch ekumeniczny» rozumie
si¢ dzialalnos¢ oraz przedsigwzigcia zmierzajace do jednosci chrzescijan, zaleznie od réznych
potrzeb Kos$ciota i warunkoéw chwili” 17. Dlatego tez nie wydaje si¢ bynajmniej rzecza
anachroniczna widzie¢ w swigtych Cyrylu i Metodym autentycznych protagonistow
ekumenizmu w ich skutecznym dazeniu do usunig¢cia lub zmniejszenia wszelkiego
prawdziwego lub cho¢by pozornego podziatu miedzy poszczegdlnymi Wspodlnotami,
nalezacymi do tego samego Kosciota. Podzial bowiem, ktory niestety nastapit w historii
Kosciota, i na nieszczes$cie jeszcze trwa, ,,jawnie sprzeciwia si¢ woli Chrystusa, jest
zgorszeniem dla §wiata, a przy tym szkodzi najswigtszej sprawie przepowiadania Ewangelii
wszelkiemu stworzeniu” 18.

Zarliwa troska obu §wietych Braci, a zwlaszcza Metodego ze wzgledu na jego
odpowiedzialnos¢ biskupia, o zachowanie jednosci wiary i mito$ci pomiedzy Kosciotami, do
ktérych nalezeli: pomigdzy Kosciotlem w Konstantynopolu a Ko$ciotem Rzymskim z jedne;j




strony oraz rodzacymi si¢ Kosciotami na ziemiach stowianskich z drugiej, byta i pozostanie
na zawsze ich wybitng zashuga. Zashuga ta jest tym wigksza, gdy si¢ zwazy, ze misja ich
przypadta na lata 863-885, a wigc na lata przelomowe, gdy wylonity si¢ i zaczely pogltebiac
nieszczgsny spor 1 ostra polemika migdzy Kosciotami Wschodu i Zachodu. Podziat ten zostat
zaostrzony przez sprawg przynalezno$ci kanonicznej Bulgarii, ktora wtasnie wowczas
przyjeta oficjalne chrzescijanstwo.

W tym burzliwym okresie, naznaczonym takze konfliktami zbrojnymi pomigdzy
pogranicznymi ludami chrze$cijanskimi, §wigci Bracia z Tesalonik zachowali mocna i pelna
czujnosci wiernos¢ prawej nauce 1 tradycji doskonale zjednoczonego Kosciota, a zwtaszcza
»instytucjom Boskim” i ,,instytucjom Kosciota” 19, na ktérych wedlug kanondéw najstarszych
Soboréw opierata si¢ jego struktura i organizacja. Wiernos¢ ta pozwolita im doprowadzi¢ do
konca wielkie zadanie misjonarskie oraz pozosta¢ w pelnej jednosci duchowej 1 kanonicznej z
Kosciotem Rzymskim, z Kosciotem w Konstantynopolu, z nowymi Kosciotami, ktore
zatozyli wérdd plemion stowianskich.

17. SOBOR WAT. II, Dekr. 0 ekumenizmie Unitatis redintegratio, 4.
18. SOBOR WAT. II, Dekr. o ekumenizmie Unitatis redintegratio, 1.
19. Por. Zywot Metodego, VIII, IX, s. 108-112.

15. W szczego6lnosci Metody nie wahat sig, kiedy przyszto stawia¢ czoto niezrozumieniom,
przeciwnosciom, a nawet oszczerstwom i przesladowaniom fizycznym, dla zachowania
przyktadnej wiernosci Kosciotowi, dochowa¢ wiary obowiazkom chrzescijanina i biskupa
oraz zobowiazaniom przyjetym wobec Kosciota w Bizancjum, ktory go zrodzit i wystat jako
misjonarza razem z Cyrylem; a takze wobec Ko$ciota w Rzymie, dzigki ktoremu wypetniat
swoj urzad arcybiskupa pro fide na ,,obszarze $w. Piotra” 20; wreszcie takze wobec rodzacego
si¢ Kosciota na ziemiach stowianskich, ktory przyjat jako wlasny i ktoérego — w przekonaniu o
stusznym prawie — umiat broni¢ przez wiadzami koscielnymi 1 panstwowymi, ochraniajac
zwlaszcza liturgi¢ w jezyku starostowianskim i podstawowe prawa ko$cielne wtasciwe
Kosciotom posrod roznych narodow.

Czyniac to, podobnie jak Konstantyn Filozof, zawsze uciekat si¢ do dialogu z tymi, ktorzy
przeciwni byli jego ideom czy duszpasterskim inicjatywom 1 poddawali w watpliwo$¢ ich
prawowito$¢. W ten sposob na zawsze pozostanie mistrzem dla tych, co w jakimkolwiek
czasie starajq si¢ ztagodzi¢ rozdzwigki, szanujac réznorodna petni¢ Kosciota, ktory zgodnie z
wola swego Zatozyciela Jezusa Chrystusa ma by¢ zawsze jeden, $wigty, powszechny i
apostolski. Znalazto to swoj petny oddzwigk na drugim Soborze powszechnym w
Konstantynopolu, w Symbolu 150 Ojcéw, stanowiacym nienaruszone wyznanie wiary
wszystkich chrzescijan.

20. Por. Zywot Metodego, IX, s. 112.

\
Katolicki zmyst Kos$ciola

16. Nie tylko ewangeliczna tres¢ nauki gloszonej przez §wigtych Cyryla i Metodego zashuguje
na szczegolne podkreslenie. Bardzo wymowna 1 pouczajaca dla wspotczesnego Kosciota jest
ich metoda katechetyczna i duszpasterska, jaka stosowali w swojej dziatalnosci apostolskiej
posrad ludow, ktore dotychezas nie uczestniczyly w sprawowaniu tajemnic Bozych w jezyku
rodzimym ani nie styszaly Stowa Bozego gloszonego w pelnej zgodzie z ich mentalnos$cia i z
uwzglednieniem konkretnych warunkéw, w jakich zyty.




Wiemy, ze szczegblnym zadaniem zakonczonego przed dwudziestu laty Soboru
Watykanskiego II bylo ozywienie samo$swiadomos$ci Kos$ciota i poprzez jego wewngtrzna
odnowe danie mu nowego, misjonarskiego impulsu do gltoszenia odwiecznego oredzia
zbawienia, pokoju oraz wzajemnej zgody wsrod ludoéw i narodow, ponad wszelkie granice,
jakie wciaz jeszcze dziela nasza planete — ktora, z woli Boga Stworcy i1 Odkupiciela, ma by¢
wspolna ojczyzna catej ludzkosci. Gromadzace si¢ nad nia w naszych czasach zagrozenia nie
moga prowadzi¢ do zapomnienia proroczej intuicji Papieza Jana XXIII, ktéry zwotat Sobor z
ta mysla i przekonaniem, ze bgdzie on zdolny przygotowac 1 zapoczatkowac¢ okres wiosny 1
odrodzenia w zyciu Kosciota.

Na temat powszechnosci Ko$ciota Sobor ten wypowiada nastgpujace stowa: ,,Do nowego
Ludu Bozego powotani sa wszyscy ludzie. Totez lud ten, pozostajac ciagle jednym i jedynym,
winien sig rozszerza¢ na $wiat caly i przez wszystkie wieki, aby spehit si¢ zamiar woli Boga,
ktory naturg ludzka stworzyt na poczatku jedna 1 synow swoich, ktorzy byli rozproszeni,
postanowit w koncu w jedno zgromadzi¢ (por. J 11, 52) (...) Koscidt, czyli Lud Bozy,
wprowadzajac to Krolestwo, nie przynosi zadnego uszczerbku dobru doczesnemu
jakiegokolwiek narodu, lecz przeciwnie, wspiera i przyswaja sobie uzdolnienia i zasoby oraz
obyczaje narodéw, o ile sa dobre, a przyjmujac oczyszcza je, umacnia i podnosi (...) To
znami¢ powszechnosci, ktore zdobi Lud Bozy, jest darem samego Pana (...) Dzigki tej
katolickosci poszczegdlne czgsci przynosza innym czgsciom i catemu Kosciolowi wiasciwe
sobie dary, tak iz cato$¢ 1 poszczegdlne czesci doznaja wzrostu na skutek tej wzajemne;j
tacznosci wszystkich oraz dazenia do petni w jednosci” 21.

21. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 13.

17. Mozemy spokojnie powiedzieé, ze taka wizja — tradycyjna i zarazem ogromnie aktualna —
katolickosci Kosciola, jakby jakiej$ symfonii roznych liturgii we wszystkich jezykach $wiata
zespolonych w jednej Liturgii, czy harmonijnego choru ztozonego z gloséw niezliczonych
rzesz ludzi, ktory tysiacami tonéw, odcieni 1 motywow wznosi si¢ ku chwale Boga z kazdego
punktu naszego globu, w kazdym momencie historii, odpowiada w szczegdlny sposéb wizji
teologicznej i duszpasterskiej, jaka byta natchnieniem dla apostolskiego i misyjnego dzieta
Konstantyna Filozofa i Metodego, 1 ktora podtrzymywata ich postannictwo wsrdd narodow
stowianskich.

W Wenecji, wobec przedstawicieli kultury koscielnej, przeciwnych tej wizji z powodu
przywiazania do zawgzonej raczej koncepcji rzeczywistosci koscielnej, $w. Cyryl bronit jej
odwaznie wskazujac, ze liczne ludy wprowadzity w przeszlosci i byly w posiadaniu liturgii
napisanej i sprawowanej we wlasnym je¢zyku, jak ,,Ormianie, Persowie, Abazgowie, Iberowie,
Sugdowie, Gotowie, Awarzy, Tursowie, Chazarowie, Arabowie, Egipcjanie, Syryjczycy i
wiele innych” 22.

Przypominajac, ze Bog sprawia, iz stonce Jego wschodzi 1 deszcz spada na wszystkich bez
wyjatku ludzi (por. Mt 5, 45), mowit: ,,Czyz nie dychamy wszyscy powietrzem jednakowo?
Jakzez wigc nie wstydzicie si¢ uznawac tylko trzy jezyki (hebrajski, grecki i tacinski) —a
wszystkim innym ludom i j¢zykom kaza¢ by¢ $lepymi i ghuchymi? Powiedzcie mi, czy Boga
uwazacie za tak slabego, ze tego da¢ nie moze, czy za tak zawistnego, ze nie chce?” 23.

Na przeciwstawiana mu argumentacje historyczna i dialektyczna Swiety odpowiadat
uciekajac si¢ do natchnionego fundamentu Pisma Swietego: ,,i kazdy jezyk (niech) glosi, ze
Panem jest Jezus Chrystus ku chwale Boga Ojca” 24, ,,Wszystka ziemia niech Ci si¢ poktoni,
niech $piewa Ci, niech wyspiewuje Imieniu Twojemu, Najwyzszy” 25; ,,Chwalcie Boga
wszystkie narody, chwalcie Go wszyscy ludzie” 26.

22. Zywot Konstantyna, XVI, s. 74-75.




23. Zywot Konstantyna, XV1, s. 74.

24. Tamze, s. 82; Flp 2, 11.

25. Zywot Konstantyna, XVI, s.76; Ps 65, 4.
26. Zywot Konstantyna, XVI, s.76; Ps 116, 1.

18. Kosciot jest katolicki takze dlatego, ze potrafi w kazdym Srodowisku strzezong przez
siebie Prawdg objawiony, nie skazona w Boskiej tresci, przedstawi¢ w taki sposdb, by mogta
spotkac si¢ ze szlachetnymi myslami i stusznymi oczekiwaniami kazdego cztowieka i
wszystkich ludow. Cate zreszta dziedzictwo dobra, ktore kazde pokolenie — wraz z
nieocenionym darem zycia — przekazuje potomnym, stanowi barwna i nieskofniczong ilo$¢
kamykow, sktadajacych sig na zywa mozaike Pantokratora, ktory pojawi si¢ w pelnym
blasku w czasie powtdrnego Przyjscia.

Ewangelia nie prowadzi do zubozenia czy zgaszenia tego, co kazdy cztowiek, lud 1 nardd,
kazda kultura w ciagu historii poznaja i realizujq jako dobro, prawdg i pigkno. Zachgca raczej,
by te warto$ci zostaty zasymilowane 1 rozwijane: by wielkodusznie 1 z rado$cia byty
wprowadzane w zycie 1 uzupelniane tajemniczym i wywyzszajacym $wiatlem Objawienia.

Konkretny wymiar katolickos$ci, wpisany przez Chrystusa Pana w sama konstytucje
Kosciota, nie jest czyms statycznym, oderwanym od historii i ptytko ujednoliconym, ale rodzi
si¢ 1 rozwija poniekad codziennie jako nowo$¢ z jednomyslnej wiary wszystkich, ktorzy
wierza w Trojjedynego Boga, objawionego przez Jezusa Chrystusa i gtoszonego przez
Kosciot w mocy Ducha Swigtego. Wymiar ten wyptywa spontanicznie z wzajemnego —
wlasciwego mitosci braterskiej — poszanowania kazdego cztowieka i kazdego narodu,
wielkiego czy matego, i z lojalnego uznania wlasciwosci i praw braci w wierze.

19. Katolicko$¢ Kosciota objawia si¢ ponadto w czynnej wspotodpowiedzialnosci i
szlachetnym wspoldziataniu wszystkich na rzecz dobra wspdlnego. Ko$cidt urzeczywistnia
wszedzie swoja powszechno$¢ przyjmujac, scalajac 1 wywyzszajac we wlasciwy sobie
sposob, z macierzynska troska, kazda prawdziwa wartos¢ ludzka. Rownoczesnie stara si¢ w
kazdej szerokos$ci 1 dlugosci geograficznej 1 w kazdej sytuacji historycznej pozyskaé dla Boga
kazdego cztowieka i wszystkich ludzi, zjednoczy¢ ich migdzy soba i z Nim w Jego Prawdzie i
Mitosci.

Kazdy cztowiek, kazdy narod, kazda kultura i cywilizacja maja swoja role do wypetnienia
1 swoje miejsce w tajemniczym planie Boga i w powszechnej historii zbawienia. My$la
dwoch swigtych Braci byto: ,,Bog mitosciwy i szczodry (por. Ps 111, 4; JI 2, 13) oczekujac
pokuty ludzkiej, aby wszyscy byli zbawieni i doszli do zrozumienia prawdy (por. 1 Tm 2, 4)
nie dopuszcza, aby rod ludzki upadt wskutek stabosci, ulegt diabelskiej pokusie 1 zginat, ale
po wszystkie lata i czasy nie przestaje obsypywac nas taskami rozlicznymi, jak od poczatku
tak 1 teraz, przez patriarch6w najpierw 1 ojcoOw, potem przez prorokow, a po nich przez
apostolow i mgczennikow, me¢zow sprawiedliwych i uczonych, wybierajac ich wsrdd zgietku
zycia tego” 27.

27. Zywot Konstantyna, 1, s. 2.

20. Ewangeliczne orgdzie, jakie §wigci Cyryl i Metody przetozyli dla ludow stowianskich,
wydobywajac z madroscia ze skarbca Kosciota ,,rzeczy nowe i stare” (Mt 13, 52), zostalo
przekazane przez gloszenie i katechez¢ w zgodnosci z odwiecznymi prawdami, a
réwnoczes$nie dostosowane do konkretnej sytuacji historycznej. Dzigki misjonarskim
wysitkom obu Swietych ludy stowianskie mogty sobie po raz pierwszy uswiadomié wtasne
powotanie do uczestnictwa w odwiecznym planie Przenaj§wigtszej Trdjcy, w powszechnym




planie zbawienia $wiata. Poznaty w ten sposob swoj wktad w dobro catej historii ludzkosci
stworzonej przez Boga Ojca, odkupionej przez Syna Zbawiciela i o§wieconej przez Ducha
Swietego. Dzigki temu przepowiadaniu, zatwierdzonemu wowczas przez autorytety Kosciota,
przez Biskupoéw Rzymu i1 Patriarchow Konstantynopola, Stowianie mogli si¢ poczu¢, razem z
innymi narodami ziemi, potomkami i dziedzicami obietnicy, jaka Bog uczynit Abrahamowi
(por. Rdz 15, 1-21). W ten sposob, dzigki organizacji koscielnej utworzonej przez sw.
Metodego 1 dzigki §wiadomosci whasnej tozsamosci chrzescijanskiej, zajeli oni miejsce
przeznaczone im w Kosciele, ktory juz powstal w tej czesci Europy. Dlatego tez ich dzisiejsi
potomkowie zachowali we wdzigcznej i trwatej pamigci tego, ktory stat si¢ ogniwem
taczacym ich z tancuchem wielkich heroldow Objawienia Bozego Starego i Nowego
Testamentu: ,,Po nich za$§ wszystkich Bog mitosierny, ktory pragnie, zeby kazdy czlowiek byt
zbawiony i doszedt do zrozumienia prawdy, wyniost do znakomitej godnosci za lat naszych i
dla naszego narodu, o ktory nikt si¢ nie troszczyl, mistrza naszego btogostawionego
Metodego, ktorego swietnych czynow i zdobyczy nie powstydzimy si¢ pordwnac z tamtymi,
Bogu mitymi m¢zami” 28.

28. Zywot Metodego, 11, s. 102.

VI
Ewangelia i kultura

21. Bracia Sotunscy byli dziedzicami nie tylko wiary, ale 1 kultury starozytnej Grec;ji,
kontynuowanej przez Bizancjum. Wiadomo za$, jakie znaczenie posiada to dziedzictwo dla
catej kultury europejskiej, a bezposrednio czy posrednio dla kultury ogdlnoludzkiej. W dziele
ewangelizacji, ktorego dokonali jako pionierzy na terenie zamieszkatym przez ludy
stowianskie, zawiera si¢ rOwnoczesnie prototyp tego, co dzisiaj nosi nazwg ,,inkulturacji” —
wcielenia Ewangelii w rodzime kultury — oraz wprowadzenie tych kultur w zycie Kosciota.

Wocielajac Ewangeli¢ w rodzima kulturg ludow ewangelizowanych, §wigci Cyryl i Metody
polozyli szczegolne zashugi dla uksztattowania si¢ 1 rozwoju tej kultury, a raczej wielu kultur.
Wszystkie bowiem kultury narodow stowianskich zawdzigczaja swoj ,,poczatek” lub wtasny
rozwoj dzielu Braci Sotunskich. Oni bowiem, tworzac w sposob oryginalny 1 genialny alfabet
jezyka stowianskiego, wniesli zasadniczy wkiad w kulturg i literaturg wszystkich narodow
stowianskich.

Przektad za$ Ksiag $wigtych, dokonany nastgpnie przez Cyryla i Metodego oraz ich
uczniow, nadat moc i godno$¢ kulturowa staro-cerkiewno-stowianskiemu jezykowi
liturgicznemu, ktory na dtugie wieki stat sig nie tylko jgzykiem ko$cielnym, ale takze
urzegdowym 1 literackim, a nawet potocznym jezykiem warstw oswieconych wigkszej czgsci
narodow stowianskich — zwlaszcza wszystkich Stowian obrzadku wschodniego. Byt rowniez
uzywany w kosciele Sw. Krzyza w Krakowie, przy ktorym osiedlili si¢ stowiafiscy
Benedyktyni. Tutaj ukazaly si¢ pierwsze drukowane w tym j¢zyku ksiggi liturgiczne. Do
dzisiaj jest to jezyk uzywany w bizantyjskiej liturgii Wschodnich Kos$ciotow stowianskich
obrzadku konstantynopolitanskiego katolickiego i prawostawnego w Europie wschodniej i
potudniowo-wschodniej oraz w r6znych krajach Europy zachodniej, a takze w rzymskiej
liturgii katolikow w Chorwacji.

22. W historycznym rozwoju Stowian obrzadku wschodniego jezyk ten odegrat takze rolg, jak
na Zachodzie tacina; ponadto utrzymat si¢ dhuzej — po czgséci az do XIX wieku — i na
ksztattowanie si¢ rodzimych jezykow literackich wywarl wptyw bardziej bezposredni dzigki
bliskim zwiazkom pokrewienstwa.




Te zastugi dla kultury wszystkich ludow i1 narodéw stowianskich czynia dzieto
ewangelizacji $wigtych Cyryla i Metodego niejako stale obecnym w historii 1 w Zyciu tych
ludow i narodow.

VI
Rozleglos¢ chrzescijanskiego milenium slowianszczyzny

23. Dziatalnos$¢ apostolska i misjonarska swigtych Cyryla i Metodego, przypadajaca na druga
potowe XIX wieku, mozna uzna¢ za pierwsza skuteczng ewangelizacj¢ Stowian.

Objeta ona w r6znym stopniu poszczegolne obszary, koncentrujac si¢ gldéwnie na terenach
owczesnego Panstwa Wielkomorawskiego. Przede wszystkim wigc objgta tereny metropolii,
ktorej Metody byt pasterzem, to jest Morawy, Stowacjg¢ oraz Panonig, czyli czg¢$¢ terendw
dzisiejszych Wegier. W kregu szerszego oddzialywania jego samego, a zwlaszcza
przygotowanych przez niego misjonarzy, znalazty si¢ dalsze grupy Stowian Zachodnich,
szczegoblnie na terenie Czech. Pierwszy historyczny ksiazg czeski z dynastii Przemyslidow,
Borzywoj, zostal ochrzczony prawdopodobnie w obrzadku stowianskim. Nastgpnie
oddziatywanie to obj¢to plemiona serbo-tuzyckie, a takze tereny potudniowe;j Polski.
Jednakze z chwila upadku Panstwa Wielkomorawskiego (okoto 905-906 roku) obrzadek ten
ustapil miejsca obrzadkowi tacinskiemu i Czechy zostaty koscielnie przyporzadkowane
biskupowi ratyzbonskiemu i metropolii salzburskiej. Godny uwagi jest fakt, ze jeszcze okoto
potowy X wieku, w czasach §w. Waclawa, istniato silne przenikanie si¢ elementéw obu
obrzadkow i daleko idaca symbioza obu jezykoéw uzywanych w liturgii: stowianskiego i
faciny. Chrystianizacja ludu nie bytaby skadinad mozliwa bez postugiwania si¢ jezykiem
rodzimym. I tylko na takim podtozu mogta si¢ rozwina¢ rodzima terminologia chrzescijanska
w Czechach, a z niej z kolei rozwina¢ 1 utrwali¢ terminologia koscielna w Polsce. Wiadomo$¢
o ksieciu Wislan w Zywocie Metodego jest najstarsza wzmianka dziejowa dotyczaca jednego
z plemion polskich29. Nie mamy wystarczajacych danych, aby z ta wzmianka taczy¢
ustanowienie na ziemiach polskich organizacji koscielnej w obrzadku stowianskim.

29. Por. Zywot Metodego, XI, s. 114.

24. Chrzest Polski w 966 roku, przyjety przez pierwszego historycznego wladce Mieszka,
ozenionego z ksigzniczka czeska Dabrowka, dokonat si¢ gtéwnie za posrednictwem Kosciota
czeskiego i ta droga chrzescijanstwo dotarto do Polski z Rzymu w tacinskiej formie. Niemniej
pozostaje faktem, ze o dzieto Braci z dalekiego Sotunia otarty si¢ takze poczatki
chrzescijanstwa w Polsce.

Wsrod Stowian Potwyspu Batkanskiego dzialalno$¢ swigtych Braci zaowocowala jeszcze
widoczniej. Dzigki ich apostolstwu utwierdzito si¢ w Chorwacji chrzescijanstwo juz
wczesniej tam zakorzenione.

Glownie za posrednictwem uczniow wygnanych z pierwotnego terenu dziatania, misja
cyrylo-metodianska przyjela sig¢ i rozwingta wspaniale w Bulgarii. Tutaj, dzigki §w.
Klemensowi z Ochrydy, powstaty bardzo pr¢zne osrodki zycia klasztornego i tu szczegdlnie
rozwinat si¢ alfabet, zwany cyrylica. Stad tez chrzescijanstwo przeszto na dalsze tereny,
poprzez pobliska Rumuni¢ dotarto na ziemie Rusi Kijowskiej, rozszerzajac si¢ potem na
wschod od Moskwy.

Za parg lat, doktadnie w 1988 roku, przypadnie milenium chrztu przyjgtego przez
Wiodzimierza Wielkiego, ksigcia kijowskiego.




25. Stusznie wigc swigci Cyryl i Metody zostali wnet uznani przez rodzing ludéw
stowianskich za ojcéw zaréwno ich chrzes$cijanstwa, jak tez ich kultury. Na wielu wyzej
wymienionych terenach, cho¢ pojawiali si¢ r6zni misjonarze, wigkszos$¢ ludnos$ci stowianskiej
jeszcze w IX wieku zachowywata dawne wierzenia poganskie. Dopiero na gruncie
uprawionym przez naszych Swigtych lub tez przynajmniej przez nich przygotowanym pod
uprawg, chrzescijanstwo w ciagu nastgpnego wieku weszto definitywnie w histori¢ Stowian.

Ich dzieto stanowi wybitny wktad w tworzenie si¢ wspolnych korzeni Europy, ktore dzigki
swej trwato$ci 1 Zywotnosci stanowia jeden z najmocniejszych punktéw odniesienia, jakich
nie moze pomina¢ zaden powazny wysitek zmierzajacy do zaprowadzenia nowej jednosci
kontynentu w naszych czasach.

Po jedenastu wiekach chrze$cijanstwa wsroéd Stowian widzimy jasno, ze dziedzictwo Braci
Sotunskich jest i pozostanie dla nich glgbsze 1 mocniejsze od jakiegokolwiek podziatu. Obie
tradycje chrzescijanskie — wschodnia wywodzaca si¢ z Konstantynopola 1 zachodnia z Rzymu
— powstaly w tonie jednego Kos$ciota, cho¢ na kanwie réznych kultur i réznego podejscia do
tych samych probleméw. Taka r6znorodnos¢, gdy dobrze zrozumie si¢ jej poczatek, dostrzeze
jej wartos$¢ 1 znaczenie, moze jedynie wzbogaci¢ kulturg¢ Europy i jej tradycje religijne oraz
sta¢ si¢ rOwniez wlasciwy podstawa dla pozadanej odnowy duchowej.

26. Od IX wieku, kiedy ksztattowal si¢ nowy tad w Europie chrzescijanskiej, swigci Cyryl 1
Metody niosa or¢dzie aktualne rowniez dla naszej epoki, ktora w §wietle licznych i ztozonych
problemdéw natury religijnej i kulturowej, panstwowej i migdzynarodowej szuka zywotnej
jednosci w prawdziwej wspolnocie réznorodnych czesci sktadowych. O dwoch glosicielach
Ewangelii mozna powiedzie¢, ze charakteryzowalo ich umitlowanie wspolnoty Kosciota
powszechnego, tak na Wschodzie, jak i na Zachodzie, a w nim — Ko$ciota partykularnego,
ktory rodzit si¢ wérdd narodow stowianskich. Od nich ptynie takze zachgta dla chrzescijan 1
ludzi naszej epoki, aby razem budowac jednos¢.

Przyktad Cyryla i Metodego ma jednak szczegdlne znaczenie na specyficznym polu
dzialalnosci misjonarskiej. Dziatalno$¢ ta bowiem jest zasadniczym zadaniem Kosciota,
dzisiaj za$ palacym problemem jest wspomniana juz ,,inkulturacja”. Dwaj Bracia nie tylko
rozwijali swoja misj¢ w pelnym poszanowaniu kultury, ktéra zastali u ludow stowianskich,
ale wraz z religia wybitnie i nieustannie ja rozwijali i umacniali. Analogicznie dzisiaj
Koscioty od dawna chrzesécijanskie moga i powinny pomaga¢ Kosciotom i ludom mtodszym
w ich dojrzewaniu we wtlasnej tozsamosci i w dalszym jej rozwijaniu30.

30. Por. SOBOR WAT. II, Dekr. o dziatalnosci misyjnej Kosciota Ad gentes, 38.

27. Cyryl i Metody stanowia jakby ogniwo taczace, jakby duchowy pomost pomiedzy nurtem
tradycji wschodniej i zachodniej, ktore tacza si¢ razem w jedng wielka Tradycje Kosciota
powszechnego. Sa oni dla nas wzorem i patronuja wysitkowi ekumenicznemu siostrzanych
Kosciotéw Wschodniego i Zachodniego w odnalezieniu poprzez dialog i modlitwe widzialnej
jednosci w doskonatej i1 catkowitej wspolnocie — jednosci, ktéra, jak powiedziatem z okazji
mych odwiedzin w Bari — ,,nie jest ani wchtonigciem, ani fuzja” 31. Jednos¢ jest spotkaniem
w prawdzie i milosci, ktore sq darem Ducha Swigtego. Cyryl i Metody, poprzez osobowos¢ i
dokonane dzieto, sa postaciami, ktore budza na nowo we wszystkich chrzescijanach wielka
»tesknote za zjednoczeniem i jedno$cia” 32 migdzy dwoma siostrzanymi Ko$ciotami —
Wschodnim i Zachodnim. Dla osiagnigcia petnej powszechnosci kazdy nardd, kazda kultura
musi wypetni¢ wlasne zadanie w zbawczym planie Boga. Kazda odrgbna tradycja, kazdy
Kosciot lokalny winien by¢ zawsze otwarty 1 uwrazliwiony na inne Koscioly i tradycje, a
roéwnoczes$nie na wspolnote uniwersalna, katolicka; jesli zamknie si¢ w sobie, naraza siebie na




niebezpieczenstwo zubozenia. Realizujac wiasny charyzmat Cyryl i Metody wniesli
decydujacy wktad w budowe Europy nie tylko jako wspolnoty wiary chrzescijanskiej, ale
takze jako organizmu panstwowego i kulturowego. Dzisiaj rowniez nie ma innej drogi do
przezwycigzenia napigc 1 naprawienia roztamow czy usunigcia antagonizméw zardéwno w
Europie jak i w $wiecie, ktore zagrazaja wywolaniem straszliwego zniszczenia zycia i
warto$ci. By¢ chrzes$cijaninem w naszych czasach oznacza by¢ tworca komunii w Kosciele i
w spoteczenstwie.

Stuza temu celowi: otwarto$¢ ducha ku braciom, wzajemne zrozumienie, gotowos¢
wspotpracy na drodze wspaniatlomyslnej wymiany dobr kulturalnych 1 duchowych.

Jednym z podstawowych dazen dzisiejszej ludzkosci jest odnalezienie tej jednosci i
komunii, tak aby zycie ludzkie w zasiggu catego globu byto prawdziwie godne cztowieka.
Koscidt, swiadomy tego, Ze jest znakiem i powszechnym sakramentem zbawienia i1 jednos$ci
rodzaju ludzkiego, jest gotow wypetni¢ swoje zadanie, ktéremu ,,warunki naszej epoki nadaja
(...) szczegoOlnie pilny charakter; (...) aby wszyscy ludzie, ztaczeni dzis$ $cislej wigzami
spotecznymi, technicznymi, kulturalnymi, osiagngli petna jednos¢ rowniez w Chrystusie” 33.

31. JAN PAWEL II, Przeméwienie podczas ekumenicznego spotkania w Bazylice §w. Mikotaja w Bari (26 lutego 1984),
2: Insegnamenti V11/1 (1984), 532.

32. Tamze, 1: Insegnamenti V11/1 (1984), 531.

33. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Koéciele Lumen gentium, 1.

VIl
Zakonczenie

28. Trzeba wigc, by caly Kosciol obchodzit uroczyscie 1 w radosci tysiac setna rocznicg
zakonczenia apostolskiego dzieta pierwszego arcybiskupa wyswigconego w Rzymie dla
ludow stowianskich, sw. Metodego oraz jego brata, §w. Cyryla, wspominajac wejscie tych
ludow na sceng historii zbawienia i do grona narodéw Europy, ktore juz w ciagu poprzednich
wiekow przyjety chrzescijanskie oredzie. Wszyscy zrozumieja, jak serdecznie przytacza sig
do tego $wigtowania pierwszy syn stowianskiej rodziny, powotany po prawie dwoch
tysiacleciach do objgcia Stolicy Biskupiej §w. Piotra w Rzymie.

29. ,, W rece Twoje, Panie, oddaje dusze mojq”; witamy tysiac setng rocznicg Smierci §w.
Metodego tymi samymi stowami, ktére wypowiedziat on przed $miercia, gdy — wedtug stow
jego Zywota napisanego w jezyku starostowianskim34 — miat polaczy¢ sie ze swoimi Ojcami
w wierze, nadziei 1 mito$ci: z patriarchami, prorokami, apostotami, doktorami, mgczennikami.
Swiadectwem swego stowa i zycia, wspartymi charyzmatem Ducha, dat przyktad powotania
przynoszacego owoce zarowno w wieku, w ktérym zyl, jak i dla nastgpnych stuleci, a w
szczegblny sposob dla naszych czasdéw.

Jego btogostawione ,,przejs$cie” wiosng 885 roku od Wcielenia Chrystusa (a wedlug
bizantyjskiej rachuby czasu w 6393 roku od stworzenia $wiata) dokonato si¢ w okresie, gdy
niepokojace chmury gromadzity si¢ nad Konstantynopolem i wrogie napigcia zagrazaty coraz
bardziej spokojowi i Zyciu narodow, a nawet §wigtym wigzom chrzescijanskiego braterstwa i
wspolnoty miedzy Kosciolem Wschodu i Zachodu.

W jego katedrze, wypelnionej wiernymi roznych plemion, uczniowie §w. Metodego oddali
zmarlemu pasterzowi uroczysty hold za przyniesione oredzie zbawienia, pokoju i pojednania,
ktéremu poswigcil swoje zycie. ,,Odprawili nabozenstwo koscielne po tacinie, po grecku i po
stowiansku 35 wielbiac Boga 1 oddajac czes$¢ pierwszemu arcybiskupowi zalozonego
przezen Ko$ciota wsrod Stowian, ktérym wspdlnie z Bratem glosit Ewangelie w ich
ojczystym jezyku. Ko$ciot ten umocnit sig jeszcze bardziej, gdy za wyrazna zgoda Papieza




otrzymal rodzima hierarchi¢ zakorzeniona w apostolskiej sukcesji i pozostajaca w jednosci
wiary 1 mito$ci zarowno z Ko$ciotem Rzymu, jak i Konstantynopola, z ktoérego ta stowianska
misja wzigta swoj poczatek.

Kiedy uptywa jedenascie stuleci od jego $mierci,
— pragng przynajmniej duchowo stana¢ w Velehradzie, gdzie — jak si¢ zdaje — Opatrznos¢
pozwolita Metodemu dokonczy¢ apostolskiego zywota;
— pragng roOwniez zatrzymac si¢ w Bazylice sw. Klemensa w Rzymie, na miejscu, gdzie zostat
pochowany §w. Cyryl;
— 1 przy grobach obydwu Braci, apostotow Stowian, pragne w specjalnej modlitwie poleci¢
Trojcy Przenajswietszej duchowe ich dziedzictwo.

34. Por. Zywot Metodego, XV, s. 120; £k 23, 46; por. Ps 30, 6.
35. Zywot Metodego, XVII, s. 120.
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30. ,, W rece Twoje powierzam...

O Boze wielki, w Tréjcy Jedyny, Tobie powierzam dziedzictwo wiary narodéw
stowianskich, zachowaj je 1 btogostaw temu dzietu Twojemu! Wspomnij ten moment, gdy
wedle Twej woli, Ojcze wszechmogacy, nadeszta dla tych ludow i narodoéw ,,petnia czaséw”

1 $wigci Misjonarze z Tesalonik, wypetniajac wiernie nakaz Twojego Syna Jezusa Chrystusa
skierowany do Jego Apostotow, idac ich §ladami oraz ich nastgpcow, przyniesli na ziemie
stowianskie $wiatlo Ewangelii, Dobra Nowing o zbawieniu, i dali wobec nich §wiadectwo:
- ze Ty jeste$ Stworzycielem cztowieka, naszym Ojcem, 1 dlatego my, ludzie jestesmy
migdzy soba bra¢mi w Tobie;

- ze poprzez Syna, Stowo Twoje odwieczne, dates wszystkim rzeczom istnienie, a ludzi
powotale$ do zycia wiecznego;

- ze tak umilowale$ $wiat, iz date§ nam swojego Jednorodzonego Syna, ktory dla nas ludzi
i dla naszego zbawienia zstapit z nieba, i za sprawa Ducha Swietego przyjat ciato z Maryi
Dziewicy 1 stat sig¢ czlowiekiem;

- 1ze na koniec zestale§ Ducha mocy i pocieszenia, aby kazdy cztowiek odkupiony przez
Chrystusa mogt w Nim dostapi¢ godnosci Twojego dziecka i stac si¢ dziedzicem Twoich
niezawodnych obietnic danych ludzkosci!

Twoj plan stworczy, Ojcze, ktory w Odkupieniu osiagnat swoja petnie, dotyka zywego
cztowieka, obejmuje cale jego zycie i dziele wszystkich ludow.

Wystuchaj, Ojcze, modlitw catego Kosciota, ktory prosi Cig dzisiaj, by ludzie i narody,
ktore dzigki apostolskiej misji $wigtych Braci Sotluniskich poznaty i przyjely Ciebie, Boga
prawdziwego 1 przez Chrzest weszly do §wigtej wspolnoty Twoich synow, mogty nadal bez
przeszkdd przyjmowac z rado$cia i ufnoscia ten ewangeliczny program oraz realizowaé swoje
ludzkie mozliwosci na gruncie ich nauczania!

- Aby mogly zgodnie z wlasnym sumieniem i§¢ za gtosem Twojego powotania drogami
ukazanymi im po raz pierwszy jedenascie wiekow temu!

- Niechaj ich przynaleznos¢ do Krolestwa Twojego Syna nie bedzie przez nikogo traktowana
jako sprzeczna z dobrem ich ziemskiej ojczyzny!

- Aby mogly oddawa¢ Ci nalezna chwalg¢ w zyciu prywatnym i publicznym!

- Aby mogly zy¢ w prawdzie, mitosci, sprawiedliwosci 1 pokoju mesjanskim, ktory obejmuje
ludzkie serca, wspolnoty, ziemig i caty kosmos!

- Aby mogly w poczuciu ludzkiej godnosci 1 godnosci syndw Bozych przezwycigzaé
wszelka nienawis¢ 1 zto dobrem zwycigzac!

Spraw tez, Boze w Trojcy Jedyny, aby za wstawiennictwem $swigtych Braci Sotunskich
cata Europa coraz bardziej odczuwala potrzebg jednosci w wierze chrzescijanskiej oraz
braterskiej wspolnoty wszystkich jej narodow; by mogta przezwycigzy¢ niezrozumienie i




wzajemna nieufnos$¢, a takze rozwiaza¢ konflikty ideologiczne we wspolnym uznaniu prawdy
1 da¢ catemu $wiatu przyktad sprawiedliwego i1 pokojowego wspotzycia, opartego na
wzajemnym szacunku i nienaruszonej wolnosci.

31. Tobie, Boze Ojcze wszechmogacy, Boze Synu Odkupicielu $wiata, i Boze Duchu Swiety,
ktory jeste$ zrodtem i nauczycielem wszelkiej Swigtosci, pragng zawierzy¢ wczoraj, dzis i
jutro catego Kosciota: Kosciota w Europie 1 Kosciota na calej ziemi. W Twoje r¢ce oddajg to
szczegblne bogactwo, na ktore sktada sig tyle roznorodnych daréw dawnych i nowych,
ztozonych we wspolnym skarbcu przez tylu roznych synow.

Caty Kosciot dzigkuje Tobie, ktory wezwale$ narody stowianiskie do wspolnoty wiary, za
ich spuscizng 1 wktad, jaki wniosty do dziedzictwa powszechnego. Dzigkuje Ci za to w
sposob szczeg6lny stowianski Papiez. Oby ten wktad nie przestat nigdy ubogaca¢ Kos$ciota
kontynentu europejskiego 1 calego swiata! Oby nie zabrakto go we wspotczesnej Europie
1 $wiecie! Oby nie zabraklo go w §wiadomos$ci wspotczesnych nam ludzi! Pragniemy przyjac
w calej rozciagtosci te wszystkie wartosci, ktore narody stowianskie wniosty 1 wnosza do
duchowego dziedzictwa Kosciota i ludzkosci. Swiadomy tego wspolnego bogactwa, caty
Kosci6t wyraza swoja duchowa solidarno$¢ z nimi 1 potwierdza wtasng odpowiedzialnos¢ za
Ewangelig, za dzieto zbawienia, ktore 1 dzisiaj zgodnie ze swym postannictwem ma
urzeczywistnia¢ w calym §wiecie az po krance ziemi. Pragniemy sigga¢ do przesztosci, aby
w jej $wietle zrozumie¢ obecna rzeczywistos¢ 1 odgadnaé przysztosé. Postannictwo Kosciota
jest bowiem zawsze skierowane z niewzruszona nadzieja ku przysztosci.

32. Tg przysztos¢, jaka po ludzku zdaje si¢ by¢ pelna zagrozen i niepewnosci, sktadamy

z ufnoscia w Twoje rece, Ojcze niebieski, przyzywajac wstawiennictwa Matki Syna Twojego
1 Matki Kosciota, a takze Twoich Apostotow Piotra i Pawta oraz §wigtych Benedykta, Cyryla
1 Metodego, Augustyna, Bonifacego 1 wszystkich swigtych zwiastunéw Ewangelii w Europie,
ktoérzy silni wiara, nadzieja i mitoscia glosili naszym ojcom Twoje zbawienie i pokoj,

a trudem duchowego posiewu dali poczatek budowaniu cywilizacji mito$ci, nowego tadu
opartego na Twoim swigtym prawie i na Twojej tasce, ktora u kresu dziejow ozywi wszystko
i wszystkich w niebieskiej Jerozolimie.

Z Apostolskim Blogostawienstwem.
W Rzymie, u sw. Piotra, w uroczystos¢ Trojcy Przenajswietszej, dnia 2 czerwca 1985, w
siodmym roku Pontyfikatu.

Jan Pawel 11, papiez
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ENCYKLIKA DOMINUM ET VIVIFICANTEM

O Duchu Swietym w zyciu Kosciota i $wiata
18. 05. 1986.

Czcigodni Bracia, Drodzy Synowie i Corki,
Pozdrowienie i Apostolskie Blogostawienstwo!

Wstep

1. Ducha Swietego wyznaje Kosciot jako ,, Pana i Ozywiciela”. Czyni to stowami Symbolu
wiary, zwanego nicejsko-konstantynopolitanskim od dwoch Soborow — w Nicei (325r1.) i w
Konstantynopolu (381 r.) — ktérym zawdzigcza swoje powstanie i ogloszenie. Tam. rowniez
dodano, ze Duch Swiety ,, mowit przez Prorokow”.

Sa to stowa, ktore Kosciot czerpie z samego zrodia wiary, ktorym jest Jezus Chrystus.
Istotnie, wedtug Ewangelii $w. Jana, Duch Swiety zostal nam dany wraz z nowym zyciem,
jak glosi i obiecuje Jezus w dniu uroczystego zydowskiego Swigta Namiotow: ,,Jesli ktos jest
spragniony, a wierzy we Mnie — niech przyjdzie do Mnie i pije! Jak rzekto Pismo:
Strumienie wody zywej poptyna z jego wngtrza” (J 7, 37 n.). | Ewangelista dodaje: ,, 4
powiedziat to o Duchu, ktérego mieli otrzymac wierzacy w Niego” (J 7, 39). Symbol wody,
podobienstwo wody, wyrazilo si¢ rowniez w rozmowie z Samarytanka, gdy Chrystus mowi o
,»zrodle wody wytryskujacej ku zyciu wiecznemu”1l. W rozmowie za$ z Nikodemem glosi
potrzebg nowedo ,, narodzenia si¢ z wody i Ducha”, aby ,,wejs¢ do krolestwa Bozego” (por. J
3, 5).

Kosciot tedy, pouczony stowem Chrystusa, czerpiac z doswiadczenia Pigédziesiatnicy 1
whasnych ,,dziejéw apostolskich”, od poczatku glosi wiare w Ducha Swigtego, jako
Ozywiciela, poprzez ktorego niezglebiony Trojjedyny Bog udziela sie ludziom, zaszczepiajac
w nich zadatek zycia wiecznego.

2. Wiara ta, stale wyznawana przez Kos$ciol, stale winna by¢ odnawiana i pogtebiana w
swiadomos$ci Ludu Bozego. W ostatnim stuleciu dokonato si¢ to kilkakrotnie: od Leona XllII,
ktory oglosit encyklike Divinum illud munus (1897) catkowicie poswieconq Duchowi
Swietemu, do Piusa XII, ktory w encyklice Mystici Corporis (1943 r.) odwotat si¢ do Ducha
Swietego jako do zyciodajnej zasady Kosciota w ktorym dziata On w jednosci z Glowa Ciata
Mistycznego, Chrystusem?2; do Soboru Watykanskiego II, ktory podnidst potrzebg ozywienia




nauki o Duchu Swietym, jak to podkreslit Pawel VI, moéwiac: ,,Po chrystologii, a zwtaszcza
eklezjologii Soboru winno nastapi¢ nowe studium i nowy kult Ducha Swietego, wiasnie jako
nieodzowne dopetnienie nauczania soborowego”3.

JesteSmy wigc w naszej epoce na nowo wezwani odwieczng, a zawsze nowq wiarq
Kosciola, aby zblizy¢ sie do Ducha Swietego-Ozywiciela. Z pomoca i zacheta przychodzi
nam tutaj rowniez wspolne dziedzictwo z Kosciolami Wschodnimi, ktore wiernie przechowatly
ogromne bogactwo nauki Ojcéw o Duchu Swietym. Stad tez mozna powiedzieé, ze jednym z
doniostych wydarzen ostatnich lat stata si¢ 1600. rocznica | Soboru
Konstantynopolitanskiego, ktora byta obchodzona rownocze$nie w Konstantynopolu i w
Rzymie w uroczystoéé Zielonych Swiat 1981 roku. Wtedy tez, poprzez rozwazanie tajemnicy
Kosciota, lepiej poznalismy Ducha Swietego jako Tego, ktory wskazuje drogi prowadzace do
zjednoczenia chrzescijan; co wigcej, jako najwyzsze zZrodlo tej jednosci, ktora pochodzi od
Boga samego, a ktorej §w. Pawetl dat szczeg6lny wyraz w stowach uzywanych czg¢sto na
poczatku liturgii eucharystycznej: ,,Mito§¢ Boga Ojca, taska Pana naszego Jezusa Chrystusa i
dar jednoéci w Duchu Swigtym niech beda z wami wszystkimi” (Mszat Rzymski; por. 2 Kor
13, 13).

Z tego wezwania wzigly poniekad swoj poczatek 1 natchnienie poprzednie encykliki:
Redemptor Hominis oraz Dives in misericordia, ktore stawia wydarzenie naszego zbawienia,
jakie dokonuje si¢ w Synu postanym na §wiat przez Ojca, ,,aby $wiat zostat przez Niego
zbawiony” (J 3, 17) i ,,aby wszelki jezyk wyznal, ze Jezus Chrystus jest Panem — ku chwale
Boga Ojca” (Flp 2, 11). Obecnie za$ rodzi si¢ z tego wezwania niniejsza encyklika o Duchu
Swietym, ktory od Ojca i Syna pochodzi; ktory z Ojcem i Synem wspdlnie odbiera
uwielbienie i chwalg: jest On Osoba Boska, ktora znajduje si¢ w centrum wiary
chrzescijanskiej 1 jest zrodtem 1 moca odnowy Kosciotad. W ten sposob zostata ona
zaczerpnigta z glebi dziedzictwa soborowego. Sobor bowiem poprzez swoja nauke o Kosciele
— a zarazem o Kosciele w §wiecie — wzywa nas do tego, aby$Smy na nowo wnikali w
trynitarna tajemnicg Boga samego, idac szlakiem ewangelicznym, patrystycznym i
liturgicznym: do Ojca — przez Chrystusa — w Duchu Swigtym.

W ten sposob Kosciot daje odpowiedz na pewne glebokie pragnienia, ktére odczytuje w
sercach ludzi wspodlczesnych, jak potrzeba nowego odkrycia Boga w Jego nadprzyrodzonej
rzeczywisto$ci Ducha nieskonczonego, tak jak Go Jezus przedstawia Samarytance; potrzeba
oddawania Mu czci ,,w Duchu i prawdzie” (por. J 4, 24); nadzieja znalezienia w Nim
tajemnicy milos$ci i sity ,,nowego stworzenia” (por. Rz 8, 22; Ga 6, 15): tak, wtasnie Tego,
ktory daje Zycie.

Koscidt czuje si¢ wezwany do takiego postannictwa gloszenia Ducha Swigtego, gdy
przybliza si¢ wraz z rodzina ludzka do korica drugiego tysiqclecia po Chrystusie. Na tle
»przemijania nieba i ziemi” szczeg6lnie wymowne staja si¢ stowa, ,.ktdre nie przeming” (por.
Mt 24, 35). Sa to stowa Chrystusa o Duchu Swietym, ktory jest niewyczerpanym ,,zrédlem
wody wytryskujacej ku zyciu wiecznemu” (J 4, 14) jako prawda i jako zbawcza taska.
Kosci6t pragnie rozwazac te stowa, glosi¢ je wiernym i1 wszystkim ludziom podczas
przygotowan do uroczystego obchodu wielkiego Jubileuszu — ktory w swoim czasie zostanie
ogloszony — dla zaznaczenia przejscia od drugiego do trzeciego Milenium chrze$cijanstwa.

Oczywista jest rzecza, ze rozwazania te: nie zamierzaja do konca zglebi¢ przebogatej
nauki o Duchu Swietym ani tez opowiadaé si¢ za konkretnymi rozwiazaniami kwestii dotad
otwartych; maja natomiast przyczyni¢ si¢ do wzrostu swiadomosci Kosciofa, ze ,,Duch
Swiety (...) przynagla go do wspotdziatania, aby spehnit sie skutecznie zamyst Boga, ktory
uczynil Chrystusa zrodtem zbawienia dla catego Swiata”5.

1. Por. J 4, 15; SOBOR WAT. 11, Konst. dogm. o Kosciele, Lumen gentium, 4.
2. Por. LEON XIlII, Enc. Divinum illud munus (9 maja 1897): Acta Leonis, 17 (1898), 125-148; Pius XII, Enc. Mystici
Corporis (29 czerwca 1943): AAS 35 (1943), 193-248.




3. Audiencja generalna z dnia czerwca 1973 r.: Insegnamenti di Paolo VI, XI (1973), 477.

4. Por. SOBOR WAT. 11, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 4; JAN PAWEL 11, Przemowienie do uczestnikow
Miedzynarodowego Kongresu Pneumatologicznego (26 marca 1982 r.): Insegnamenti /1 (1982), 1004.

5. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 17.

Czes¢ 1
Duch Ojca i Syna dany Kosciotowi

1. Obietnica i objawienie sily Jezusa podczas wieczerzy paschalnej

3. Gdy czas odejscia Jezusa Chrystusa z tego $wiata juz si¢ przyblizyl, zapowiedzial On
Apostotom ,,innego Pocieszyciela” (J 14, 16). Jan ewangelista, obecny tam, pisze, ze podczas
wieczerzy paschalnej, ktora poprzedzita dzien meki i $mierci, Jezus przemowit do nich w
takich stowach: ,,A o cokolwiek prosi¢ bedziecie w imi¢ moje, to uczynig, aby Ojciec byt
otoczony chwata w Synu (...). Ja za$ bedg prosit Ojca, a innego Pocieszyciela da wam, aby z
wami byt na zawsze — Ducha Prawdy” (J 14, 13. 16 n.).

Tego wihasnie Ducha Prawdy nazywa Chrystusa Parakletem. Parakletos zas znaczy
»Pocieszyciel”, a znaczy rowniez ,,Or¢gdownik™ lub ,,Rzecznik”. Chrystus nazywa Ducha
Prawdy ,,innym” Pocieszycielem, drugim, gdyz On sam, Jezus Chrystus jest pierwszym
Pocieszycielem (por. 1 J 2, 1); pierwszym nosicielem i dawca Dobrej Nowiny. Duch Swiety
przychodzi po Nim i za Jego sprawa, azeby dzieto Dobrej Nowiny zbawienia kontynuowa¢ w
$wiecie przez Kosciol. O tej kontynuaciji swego dzieta przez Ducha Swietego méwi Chrystus
Kilkakrotnie w czasie tej samej rozmowy pozegnalnej, przygotowujac Apostotow,
zgromadzonych w Wieczerniku, do swego odejscia przez meke 1 $mier¢ krzyzowa.

Stowa, do ktorych tutaj bedziemy si¢ odwotywac, znajduja sig W zapisie Ewangelii
Janowej. Kazde z nich dodaje jaka$ nowa tre$¢ do tej samej zapowiedzi i obietnicy.
Rownoczesnie za$ sa one wewngtrznie ze soba powiazane, nie tylko perspektywa tych
samych wydarzen, ale réwnocze$nie perspektyw tajemnicy Ojca, Syna i Ducha Swietego,
ktéra nigdzie moze w Pi$mie Swietym nie znajduje tak szczegodlnego wyrazu, jak wiasnie
tutaj.

4. Oto Chrystus méwi z kolei: ,,A Pocieszyciel, Duch Swiety, ktérego Ojciec posle w moim
imieniu, On was wszystkiego nauczy i przypomni wam wszystko, co ja wam powiedzialem”
(J 14, 26). Duch Swicty bedzie Pocieszycielem Apostotéw oraz Kosciota, jako stale obecny
wsrod nich — cho¢ niewidzialny — Nauczyciel tej samej Dobrej Nowiny, co Chrystus.
»Nauczy” 1 ,,przypomni” — to znaczy nie tylko, ze w sobie wtasciwy sposob bedzie nadal
pobudzatl do rozpowszechniania Ewangelii zbawienia, ale znaczy takze, iz b¢dzie dopomagat
we wlasciwym zrozumieniu tresci Chrystusowego Oredzia, ze zapewni mu ciagtos¢ i
tozsamos¢ wsrod zmieniajacych sie warunkow i okoliczno$ci. Duch Swiety sprawi wiec, ze w
Kosciele trwac bedzie zawsze ta sama Prawda, jaka Apostotowie ustyszeli od swego Mistrza.

5. W przekazywaniu Dobrej Nowiny Apostolowie beda szczegdlnie zjednoczeni z Duchem
Swietym. Oto, co w dalszym ciagu méwi Chrystus: ,,Gdy jednak przyjdzie Pocieszyciel,
ktorego Ja wam posle od Ojca, Duch Prawdy, ktory od Ojca pochodzi, On bedzie swiadczyt o
Mnie. Ale wy tez Swiadczycie, bo jestescie ze Mna od poczatku” (J 15, 26 n.).

Apostotowie byli §wiadkami bezposrednimi, naocznymi. Oni Chrystusa ,,ustyszeli” 1
,»ujrzeli wlasnymi oczyma”, na Niego ,,patrzyli”, a nawet ,,dotykali swymi r¢kami”, jak to na
innym miejscu wyrazi tenze sam ewangelista Jan (por. 1 J 1, 1-3; 4, 14). To ich ludzkie,
naoczne i ,,historyczne” swiadectwo o Chrystusie taczy si¢ ze $wiadectwem samego Ducha
Swigtego: ,,On bedzie $wiadczyt 0 Mnie”. W swiadectwie Ducha Prawdy ludzkie $wiadectwo




Apostotow znajdzie najwyzsze oparcie. Znajdzie tez z kolei wewngtrzny fundament swej
kontynuacji wérdd nastepujacych po sobie przez wieki pokolen uczniow i wyznawcow
Chrystusa.

Jesli Chrystus sam jest najwyzszym 1 najpetniejszym objawieniem Boga dla ludzkosci, to
swiadectwo Ducha Swigtego stanowi o wiernym przekazie objawienia w nauce i pismach
Apostolow6, jest dla tego przekazu natchnieniem i zabezpiecza go, podczas gdy swiadectwo
Apostotow zapewnia mu ludzki wyraz w Kosciele 1 w dziejach ludzkosci.

6. Wynika to rowniez z dalszego ciagu tekstu Janowego, ktory pozostaje w bliskim zwiazku
treSciowym 1 intencjonalnym z powyzsza zapowiedzig i obietnica: ,,Jeszcze wiele mam wam
do powiedzenia, ale teraz [jeszcze] znies¢ nie mozecie. Gdy za$ przyjdzie On, Duch Prawdy,
doprowadzi was do calej prawdy. Bo nie bedzie mowil od siebie, ale powie wszystko,
cokolwiek ustyszy, i oznajmi wam rzeczy przyszte” (J 16, 12 n.).

W poprzednich stowach Chrystusa, Pocieszyciel — Duch Prawdy jest zapowiedziany jako
Ten, ktory ,,nauczy 1 przypomni”, jako Ten, ktory bedzie ,,§wiadczyl” o Chrystusie. Obecnie
za$ Chrystus mowi o Nim: ,,doprowadzi was do calej prawdy”. Owo ,,doprowadzenie do catej
prawdy” w zwiazku z tym, czego Apostotowie ,,teraz znie$¢ nie moga”’, wydaje si¢ przede
wszystkim nieodzowne z uwagi na wyniszczenie Chrystusa przez meke i Smier¢ krzyzowa,
ktoéra wowcezas, gdy wypowiadat te stowa, byta juz tak bardzo bliska.

W dalszym ciagu jednakze owo ,,doprowadzenie do catej prawdy” wydaje si¢ nicodzowne
nie tylko w zwiazku z samym scandalum Crucis, ale takze w zwiazku ze wszystkim, co
Chrystus ,,czynit i czego nauczal” (Dz 1, 1). Catkowite mysterium Christi domaga si¢ wiary,
ona bowiem wlasciwie wprowadza czlowieka w rzeczywisto$¢ objawionej Tajemnicy.
,Doprowadzenie do catej prawdy” dokonuje si¢ wigc w wierze i poprzez wiarg, co jest
dzietem Ducha Prawdy i owocem Jego dziatania w cztowieku. Duch Swigty ma byé tutaj
najwyzszym przewodnikiem cztowieka: §wiattem ducha ludzkiego. Odnosi sig to do
Apostotow, ktorzy naprzod byli naocznymi swiadkami, a z kolei mieli si¢ sta¢ wobec innych
swiadkami tego wszystkiego, co Chrystus ,,czynit i nauczal”, a zwlaszcza Jego Krzyza i
Zmartwychwstania W dalszej perspektywie odnosi si¢ to do wszystkich pokolen uczniow
1 wyznawcow Mistrza, jesli maja z wiara przyjmowac 1 owocnie wyznawac dzialajaca w
dziejach cztowieka Boska tajemnicg objawiona, ktdra wyjasnia ostateczny sens tych dziejow.

7. Pomigdzy Duchem Swietym a Chrystusem zachodzi zatem w ekonomii zbawienia
najscislejsza wigz, gdyz On, Duch Prawdy dziata w dziejach cztowieka jako ,,inny
Pocieszyciel”, zabezpieczajac trwale przekaz i promieniowanie Dobrej Nowiny objawionej
przez Jezusa z Nazaretu. Dzigki temu, w Duchu Swietym-Paraklecie, ktory w tajemnicy

i dzialalnosci Kosciota stale kontynuuje historyczna obecnos¢ Odkupiciela na ziemi i Jego
zbawcze dzielo, jasnieje chwata Chrystusa — jak o tym $wiadcza dalsze stowa Janowego
zapisu: ,,On (tj. Duch Swigty) Mnie otoczy chwata, poniewaz z mojego wezmie i wam objawi”
(J 16, 14). W tych stowach zostaje raz jeszcze potwierdzone to wszystko, o czym mowity
wypowiedzi poprzednie: ,,nauczy (...), przypomni (...), bedzie Swiadczyl”. Najwyzsze

1 najpetniejsze samo objawienie si¢ Boga, jakie dokonalo si¢ w Chrystusie 1 zostato
poswiadczone przepowiadaniem Apostotéw, bedzie dokonywato si¢ nadal poprzez misj¢
niewidzialnego Pocieszyciela: Ducha Prawdy. Jak $cisle za$ ta ostatnia bedzie si¢ taczyta

z misja Chrystusa, jak catkowicie bedzie czerpata z tej odkupienczej misji, utrwalajac

1 rozwijajac w dziejach zbawcze jej owoce, o tym mowi stowo ,,wezmie”: ,,z mojego wezmie
i wam objawi”. Aby za$, w zwiazku z owym ,,wezmie”, do konca jakoby uwydatni¢ Boska

i trynitarng jednos¢ zrodta, Chrystus dodaje: ,,Wszystko, co ma Ojciec, jest moje. Dlatego
powiedziatem, ze z mojego wezmie i wam objawi” (J 16, 15). Biorac z ,,mojego”, bedzie
przez to samo czerpat z ,,Ojcowego”.




W $wietle wigc owego ,,wezmie” moga thumaczy¢ si¢ inne jeszcze stowa o Duchu
Swietym, wypowiedziane przez Chrystusa w Wieczerniku przed Pascha, stowa donioste:
,Pozyteczne jest dla was moje odejscie. Bo jezeli nie odejde, Pocieszyciel nie przyjdzie do
was. A jezeli odejde, posle Go do was. On za$, gdy przyjdzie, przekona $wiat o grzechu,

o sprawiedliwosci i o sadzie” (J 16, 7 n.). Do tych stéw wypadnie nam jeszcze osobno
powrdcic.
6. ,,Prawdy przez Boga 0bJaW10ne ktore sa zawarte i wyrazone w Pismie Swietym, spisane zostaly pod natchnieniem Ducha

SW1qteg0 i dlatego tez Pismo Swigte ,,powinno by¢ czytane i interpretowane w tym samym Duchu, w jakim zostato
napisane”: SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Objawieniu Bozym, Dei Verbum, 11, 12.

2. Ojciec, Syn i Duch Swiety

8. Wiasciwoscia tekstu Janowego jest to, ze Ojciec, Syn i Duch Swiety wymieniani sa w nim
wyraznie jako Osoby, pierwsza odrgbna od drugiej i trzeciej 1 te migdzy soba. O Duchu-
Pocieszycielu mowi Jezus, uzywajac czesto zaimka osobowego ,,On”, rownoczesnie zas, W
calym tym pozegnalnym przemdwieniu odstania te wigzi, jakie facza wzajemnie Ojca, Syna i
Parakleta. Tak wigc ,,Duch od Ojca pochodzi” (J 15, 26) i Ojciec ,,daje Ducha” (J 14, 16).
Ojciec ,,posyta” Ducha w imi¢ Syna (J 14, 26), Duch ,,swiadczy” o Synu (J 15, 26). Syn prosi
Ojca o postanie Ducha-Pocieszyciela (J 14, 16) — ale tez, w zwiazku ze swoim odej$ciem
przez Krzyz, mowi: ,,jezeli odejde, posle Go do was” (J 16, 7). A wigc Ojciec posyta Ducha
Swietego moca ojcostwa, podobnie jak postat Syna (por. J 3, 16 n. 34; 6, 57; 17, 3. 18. 23).
Réwnoczesnie za§ Duch zostaje postany przez Ojca w mocy odkupienia dokonanego przez
Chrystusa — i w tym znaczeniu Duch Swigty zostaje postany rowniez przez Syna: ,,posle Go
do was”.

Nalezy tutaj zwrdci¢ uwage, ze — 0 ile wszystkie inne obietnice z Wieczernika
zapowiadaty przyjscie Ducha Swietego po odejsciu Chrystusa — to natomiast zapowiedz
zawarta w tekScie sw. Jana wyraznie uwydatnia takze zwiazek 1 zalezno$¢, mozna
powiedzie¢, natury przyczynowej, pomigdzy jednym a drugim wydarzeniem: ,,(...) jezeli
odejde, posle Go do was”. Duch Swiety przyjdzie, o ile Chrystus odejdzie przez Krzyz:
przyjdzie nie tylko w nastepstwie, ale za sprawq odkupienia dokonanego przez Chrystusa
z woli 1 jako dzieto Ojca.

9. Tak wigc podczas paschalnego przeméwienia pozegnalnego znajdujemy si¢ poniekad u
szczytu objawienia trynitarnego. Znajdujemy si¢ rownoczes$nie u progu definitywnych
wydarzen oraz najwznioslejszych stéw, ktore na koncu zaowocuja wielkim orgdziem
misyjnym, skierowanym do Apostotow, a przez nich do Kosciota: ,,Idzcie wigc i nauczajcie
wszystkie narody”, a w poleceniu tym zawarta jest trynitarna formuta chrztu: ,, udzielajqc im
chrztu w imie Ojca i Syna i Ducha Swietego” (Mt 28, 19). Formuta ta odpowiada wewngtrznej
tajemnicy Boga, zycia Bozego. To zycie, to Ojciec, Syn i Duch Swiety — Boska Jedno$é
Trdjcy. Mowe pozegnalna w Wieczerniku mozna odczytaé jako szczegolne przygotowanie do
tej trynitarnej formuty, w ktorej wyraza si¢ zyciodajna moc Sakramentu, ktory sprawia
uczestnictwo w zyciu Trojjedynego Boga, poniewaz daje taske uswigcajaca jako
nadprzyrodzony dar dla cztowieka. Przez nia czlowiek zostaje powotany i ,,uzdolniony” do
uczestniczenia w niewypowiedzianym zyciu Boga.

10. W swoim zyciu wewngtrznym Bog ,,jest Mitoscia” (por. 1 J 4, 8. 16), mito$cia istotowa,
wsp6lna trzem Osobom Boskim: mitoscia osobowa jest Duch Swigty jako Duch Ojca i Syna,
dlatego ,,przenika glgbokosci Boze” (por. 1 Kor 2, 10) jako Mitosé-Dar nie stworzony. Mozna
powiedzie¢, iz w Duchu Swietym zycie wewnetrzne Trojjedynego Boga staje si¢ catkowitym




darem, wymiana wzajemnej mitosci pomiedzy Osobami Boskimi, i ze przez Ducha Swigtego
Bog bytuje ,,na sposob” daru. Duch Swiety jest 0sobowym wyrazem tego obdarowywania sie,
tego bycia Mitoscia7. Jest Osoba-Miloscia, jest Osoba-Darem. Jest to niezglgbione bogactwo
rzeczywisto$ci 1 niewystowione poglebienie pojgcia Osoby w Bogu, ktdére mozemy poznac
jedynie dzigki Objawieniu.

Réwnoczesnie Duch Swiety, jako wspolistotny w Bostwie Ojcu i Synowi, jest Mitoscia
i Darem (nie stworzonym), z ktorego jakby ze Zrddta (fons vivus) wyptywa wszelkie
obdarowanie wzglgdem stworzen (dar stworzony): obdarowanie istnieniem wszystkiego
poprzez akt stworzenia, obdarowanie cztowicka taska poprzez cata ekonomig zbawienia.
Napisze apostot Pawet: ,,mito$¢ Boza rozlana jest w sercach naszych przez Ducha Swietego,
ktory zostal nam dany” (Rz 5, 5).

7. Por. SW. TOMASZ Z AKWINU, Summa Theologiae, |, qq. 37-38.

3. Zbawcze udzielanie si¢ Boga w Duchu Swigetym

11. Przemowienie pozegnalne Chrystusa w czasie wieczerzy paschalnej pozostaje

w szczegdlnym zwiazku z tym ,,daniem” i ,,oddaniem si¢” Ducha Swigtego. Oto odstania sig
w zapisie Janowej Ewangelii jakby najglebsza ,,logika” zbawczych tajemnic odwiecznych
zamierzen Boga, ktory jest niewystowiona Jednoscia komunii Ojca, Syna i Ducha Swigtego.
Jest to ,,logika” Boza, ktora od tajemnicy Tréjcy Swigtej prowadzi do tajemnicy Odkupienia
$wiata w Jezusie Chrystusie. Odkupienie spetnione przez Syna W wymiarach ziemskiej historii
czlowieka — spelnione w Jego ,,odejsciu” przez Krzyz i Zmartwychwstanie — zostaje
réwnoczesnie w calej swojej zbawczej mocy przekazane Duchowi Swietemu: ,,z mojego
wezmie” (J 16, 14). Stowa, ktére wedle Janowego zapisu wskazuja, ze zgodnie z zamystem
Bozym ,,0dejscie” Chrystusa jest nieodzownym warunkiem ,,postania” i przyjscia Ducha
Swiqtego, wskazuja zarazem na nowy poczqtek zbawczego udzielania sie Boga w Duchu
Swietym.

12. Jest to nowy poczqtek w odniesieniu do pierwszego i pierwotnego zarazem poczqtku
zbawczego udzielania sie Boga, ktory taczy sig z sama tajemnica stworzenia. Oto czytamy w
pierwszych zaraz wersetach Ksiegi Rodzaju: ,,Na poczatku Bog stworzylt niebo i ziemig (...), a
Duch Bozy (ruah Elohim) unosit si¢ nad wodami” (Rdz 1, 1 n.). To biblijne pojecie stworzenia
oznacza nie tylko powotanie do istnienia samego bytu wszech$§wiata: czyli obdarowanie
istnieniem — oznacza ono rowniez obecno$¢ Ducha Bozego w stworzeniu: czyli poczatek
zbawczego udzielania si¢ Boga temu, co stworzyl. Odnosi si¢ to przede wszystkim do
cztowieka, ktory zostal stworzony na obraz i podobienstwo Boga: ,,Uczynmy cztowieka na
Nasz obraz, podobnego Nam” (Rdz 1, 26). ,,Uczynmy (...)” — czy mozna uwazaé, ze liczba
mnoga, ktorej tutaj uzywa Stworca, mowiac o sobie, sugeruje juz w jaki§ sposob tajemniceg
trynitarna: obecnos$¢ Trojcy w dziele stworzenia czlowieka? Chrzescijanin, ktory czyta Pismo
Swiete i zna juz objawienie tej tajemnicy, moze odkry¢ jej oddzwiek rowniez w tych stowach.
W kazdym razie kontekst Ksiegi Rodzaju pozwala nam dostrzec w stworzeniu cztowieka sam
poczatek zdawczego udzielania si¢ Boga na miarg tego ,,obrazu 1 podobienstwa”, jakim
obdarzyt On cztowieka.

13. Zdaje si¢ wigc, ze stowa Chrystusa, wypowiedziane w czasie mowy pozegnalnej w
Wieczerniku, nalezy odczyta¢ w odniesieniu do tak odlegtego, a zarazem tak pierwotnego i
podstawowego poczatku, ktory znamy z Ksiegi Rodzaju. ,,JJezeli nie odejdg, Pocieszyciel nie
przyjdzie do was. A jezeli odejde, posle Go do was”. Okreslajac swoje ,,odejscie” jako




warunek ,,przyjscia” Pocieszyciela, Chrystus taczy nowy poczqtek zbawczego udzielania sig:
Boga w Duchu Swietym z tajemnica Odkupienia. Jest to wiec poczatek nowy, przede
wszystkim dlatego, ze pomiedzy pierwszym poczatkiem a catymi dziejami cztowieka —
poczawszy od pierworodnego upadku — zalegf grzech, ktory jest przeciwienstwem obecnosci
Ducha Bozego w stworzeniu, nade wszystko za$ przeciwienstwem zbawczego udzielania sie
Boga cztowiekowi. Napisze §w. Pawel, ze wlasnie na skutek grzechu ,,stworzenie (...) zostato
poddane marnosci (...), az dotad jeczy 1 wzdycha w bolach rodzenia (...)” —1,,z
upragnieniem oczekuje objawienia si¢ synow Bozych” (Rz 8, 19-22).

14. Dlatego Chrystus w Wieczerniku mowi: ,,Pozyteczne jest dla was moje odejscie (...) A
jezeli odejdg, poslg go do was” (J 16, 7). ,,0dejscie” Chrystusa przez Krzyz ma moc
Odkupienia Bozego w stworzeniu: nowy poczatek udzielania si¢ Boga cztowiekowi w Duchu
Swietym. Na dowdd tego, ze jeste$cie synami, Bog wystat do serc naszych Ducha Syna
swego, ktory wota: ,,Abba, Ojcze!” — napisze apostot Pawet w Liscie do Galatow (Ga 4, 6
por. Rz 8, 15). Duch Swiety jest Duchem Ojca, jak o tym $wiadcza stowa mowy pozegnalnej
z Wieczernika. Jest rownocze$nie Duchem Syna: jest Duchem Jezusa Chrystusa, jak
$wiadczy¢ beda o tym Apostotowie, a w szczegdlnosci Pawet z Tarsu (por. Ga 4, 6; Flp 1, 19;
Rz 8, 11). W postaniu tego Ducha ,,do serc naszych” zaczyna si¢ wypehia¢ to, czego ,,z
upragnieniem oczekuje cate stworzenie”, jak czytamy w Liscie do Rzymian.

Duch Swiety przychodzi za cene Chrystusowego ,,0dejécia”. Jezeli owo ,,odejscie”
wywotato smutek Apostotow (por. J 16, 6), a smutek ten miat osiagnac szczyt w mece i
$mierci w dniu Wielkiego Piatku, to z kolei ,,smutek ten w rado$¢ si¢ obroci” (por. J 16, 20),
Chrystus bowiem wiaczy w swe odkupiencze ,,odejscie” chwalg zmartwychwstania i
wniebowstapienia do Ojca. Tak wigc smutek przeswietlony radoscia jest udziatem apostotow
w ramach ,,odej$cia” ich Mistrza, ktore bylo ,,potrzebne”, azeby dzigki niemu inny
»Pocieszyciel” mogt przyjs¢ (por. J 16, 7). Za ceng Krzyza sprawiajacego Odkupienie w
mocy calej paschalnej tajemnicy Jezusa Chrystusa, przychodzi Duch Swigty, azeby od dnia
Piecdziesigtnicy pozosta¢ z Apostotami, pozosta¢ z Kosciotem i w Kosciele, a poprzez
Kosciot — w swiecie.

W ten sposob urzeczywistnia sie definitywnie 0w nowy poczqtek udzielania si¢ Trojjedynego
Boga w Duchu Swietym za sprawa Jezusa Chrystusa — Odkupiciela cztowieka i §wiata.

4. Mesjasz namaszczony Duchem Swigtym

15. Urzeczywistnia si¢ réwniez do konca postannictwo Mesjasza — czyli Tego, ktory
otrzymat petni¢ Ducha Swictego dla wybranego Ludu Boga i dla catej ludzkosci. ,,Mesjasz”
znaczy ,,Chrystus”, czyli ,,Pomazaniec”, a w historii zbawienia znaczy ,,namaszczony
Duchem Swietym”. Taka byta tradycja prorocka Starego Przymierza. Idac za ta tradycja,
Szymon Piotr powie w domu Korneliusza: ,,Wiecie, co si¢ dziato w catej Judei (...) po
chrzcie, ktory glosit Jan. Znacie spraweg Jezusa z Nazaretu, ktorego Bog namascit Duchem
Swietym i mocq” (Dz 10, 37 n.).

Od tych stow Piotra — i wielu innych podobnych (por. £k 4, 16-21; 3, 16; 4, 74, Mk 1, 10)
— wypada nam wroci¢ przede wszystkim do proroctwa lzajasza, zwanego czasem ,,piata
ewangelia” albo tez ,,ewangelia Starego Testamentu”. Zapowiadajac przyjscie tajemniczej
postaci, ktory objawienie nowotestamentowe utozsamia z Jezusem, [zajasz taczy Jego Osobe i
postannictwo ze szczegdlnym dziataniem Ducha Bozego — Ducha Panskiego. Oto stowa
Proroka:

,,1 wyrosnie r6zdzka z pnia Jessego (...) odrosl z jego korzeni.
I spocznie w niej Duch Panski,




duch madrosci i rozumu, duch rady i mestwa,
duch wiedzy i bojazni Panskie;.
Upodoba sobie w bojazni Panskiej” (1z 11, 1-3).

Jest to tekst doniosty, gdy chodzi o cata pneumatologi¢ Starego Testamentu, gdyz tworzy
tutaj jakby pomost migdzy dawniejszym biblijnym pojgciem ,,ducha”, rozumianego przede
wszystkim jako ,.,tchnienie charyzmatyczne”, i ,, Duchem” jako Osobe i jako darem, darem
dla osoby. Mesjasz z rodu Dawida (,,z pnia Jessego”) jest wlasnie ta Osoba, na ktorej
»spocznie” Duch Panski. Oczywiscie, ze nie mozna w tym wypadku mowic jeszcze o
objawieniu Parakleta — niemniej, wraz z niejasna wzmianka o postaci przysziego Mesjasza
otwiera si¢ poniekad droga, na ktorej juz si¢ przygotowuje to pelne objawienie Ducha
Swietego w jednosci tajemnicy trynitarnej, jakie nastapi w Nowym Przymierzu.

16. ,,Mesjasz” jest wlasnie ta droga. Zewngtrznym symbolem udzielania Ducha stato si¢ w
Starym Przymierzu namaszczenie. Mesjasz, ponad wszystkimi innymi, ktorzy bywali
namaszczani w Starym Przymierzu, jest tym jedynym wielkim Namaszczonym przez Boga
samego. Jest Pomazancem w znaczeniu posiadania pelni Ducha Bozego. On tez ma
posredniczy¢ w udzielaniu tego Ducha catemu ludowi. Oto jeszcze inne stowa Proroka:

,Duch Pana Boga nade mna,

bo Pan mnie namascit.

Postal mnie, by glosi¢ dobra nowing ubogim,

by opatrywac rany serc ztamanych,

by zapowiada¢ wyzwolenie jencom

1 wigzniom swobodg;

aby obwieszczaé rok taski Panskiej...” (12 61, 1 n.).

Namaszczony jest zarazem postany ,,z Duchem Parnskim”:

.| Tak] wigc teraz Pan Bog,
postat mnie ze swoim Duchem” (1z 48, 16).

Wedtug Ksiegi Izajasza Namaszczony — i Postany z Duchem Panskim — jest
roéwnoczes$nie wybranym Stugq Jahwe, na ktorym spoczywa Duch Bozy:

,»Oto moj Stuga, ktorego podtrzymuje,
Wybrany moéj, w ktérym mam upodobanie.
Sprawitem, ze Duch moj na Nim spoczal” (1z 42, 1).

Wiadomo, ze Stuga Jahwe jest objawiony w Ksiedze Izajasza jako prawdziwy Maz
Bolesci: Mesjasz cierpiqcy za grzechy $wiata (por. 1z 53, 5-6. 8). Rownoczesnie zas On
wlasnie jest tym, ktorego postannictwo przyniesie prawdziwe owoce zbawienia dla catej
ludzkoSci:

,,On przyniesie narodom Prawo” (1z 42, 1);

i stanie si¢ ,,przymierzem dla ludzi, swiattoscia dla narodow” (Iz 42, 6). Albowiem:
»Duch moj, ktory jest nad tobq

i stowa moje, ktére wlozytem ci w usta,

nie zejda z twych wlasnych ust ani z ust twoich dzieci,

ani z ust potomkéw twoich synow,

odtad i na zawsze — mowi Pan” (Iz 59, 21).




Przytoczone teksty prorockie domagaja sig, aby je odczytywac w swietle Ewangelii — jak
z drugiej strony Nowy Testament nabiera szczegdlnej jasnosci dzigki przedziwnemu $wiathu,
Jakie zawarte jest w starotestamentowych tekstach. Prorok ukazuje Mesjasza jako Tego, ktory
przychodzi w Duchu Swietym, jako posiadajacego pelnie tego Ducha w sobie — i
rownoczesnie dla innych, dla Izraela, dla wszystkich narodéw, dla calej ludzkosci. Petni
Ducha Boze bo towarzysza wielorakie dary, dobra zbawienia, szczegolnie przeznaczone dla
ubogich i cierpiacych, dla tych, ktorzy ku owym darom otwieraja serca — nieraz poprzez
bolesne doswiadczenia stawnej egzystencji, ale przede wszystkim z ta wewngtrzna
gotowoscia, jaka daje wiara. Przeczuwat to starzec Symeon, ,,czlowiek sprawiedliwy 1
pobozny”, na ktérym ,.spoczywat Duch Swicty”, w chwili ofiarowania Jezusa w $wiatyni, gdy
dostrzegt w Nim ,,zbawienie przygotowane wobec wszystkich narodéw” za ceng wielkiego
cierpienia — za ceng Krzyza — ktory bedzie miat przyja¢ wespot z Matka swoja (por. £k 2,
25-35). Jeszcze lepiej przeczuwata to Matka-Dziewica, ktora ,,poczeta z Duch Swietego”
(por. £k 1, 35), gdy rozwazata w swym sercu ,,tajemnice” Mesjasza, z ktorym byta
zjednoczona (por. £k 2, 19. 51).

17. Wypada tutaj podkresli¢, ze 6w ,,Duch Panski”, jaki ,,spoczywa” na przysztym Mesjaszu,
jest wyraznie darem Boga przede wszystkim dla Osoby owego Stugi Jahwe. Nie jest
natomiast sam odrebnq Osobg, poniewaz dziata z woli Boga, moca Jego decyzji lub wyboru.
Chociaz w $wietle tekstow 1zajaszowych zbawcze dziatanie Mesjasza, Stugi Jahwe, zawiera
w sobie dziatanie Ducha poprzez Niego — to jednak ich starotestamentowy kontekst nie
pozwala mowi¢ rozrdéznieniu podmiotow czy tez Osob Boskich tajemnicy trynitarnej, ktore
zostang objawione w Nowym Przymierzu. Zaréwno u [zajasza, jak 1 w catym Starym
testamencie osobowosé¢ Ducha Swietego jest catkowicie ukryta: utajona w objawieniu
jedynego Boga i ukryta rowniez w zapowiedzi przysztego Mesjasza.

18. Jezus Chrystus odwola sie do tej zapowiedzi, zawartej w stowach Izajasza, u poczatku
swej dzialalnos$ci mesjanskiej. Stanie si¢ to w tym samym Nazarecie, w ktérym spedzit
trzydziesci lat zycia w domu Jozefa, ciesli, przy boku Maryi, swej dziewiczej Matki. W dniu,
w ktorym mogl juz przemawia¢ w synagodze, rozwinat Ksiege Izajasza, natrafil na miejsce,
gdzie byto napisane: ,,Duch Panski spoczywa na mnie, poniewaz mnie namascit” i —
odczytawszy ten fragment — powiedziat do zebranych: ,, Dzis spetnity si¢ te stowa Pisma,
ktorescie styszeli” (por. £k 4, 16-21; 12 61, 1 n.). W ten sposob wyznal i zarazem obwiescit, ze
On jest tym ,,Namaszczonym przez Ojca, ze jest Mesjaszem, czyli Chrystusem, w ktorym
mieszka Duch Swiety jako dar Boga samego, i ktory posiada petnig tego Ducha; ktory
naznacza «nowy poczatek» udzielania si¢ Boga ludzkosci w Duchu Swigtym.”

5. Jezus z Nazaretu, ,,wyniesiony” w Duchu Swigtym

19. Chociaz w rodzinnym Nazarecie Jezus nie zostat przyjety jako Mesjasz, to jednak u
poczatku publicznej dziatalnosci, mesjanskie Jego postannictwo w Duchu Swictym zostato
objawione catemu ludowi przez Jana Chrzciciela. Jan — syn Zachariasza i Elzbiety —
zapowiadat nad Jordanem przyj$cie Mesjasza i udzielat chrztu pokuty. Mowit przy tym: ,.Ja
was chrzczg woda; lecz idzie mocniejszy ode mnie, ktoremu nie jestem godzien rozwigzac
rzemyka u sandatow. On chrzcié was bedzie Duchem Swietym i ogniem” (Ek 3, 16; por. Mt 3,
11; Mk 1,7n.;J 1, 33).

Jan Chrzciciel zapowiada Mesjasza-Chrystusa nie tylko jako Tego, ktory ,, przychodzi” w
Duchu Swietym, ale zarazem Tego, ktory ,, przynosi” Ducha Swietego, jak to jeszcze petniej
objawi Jezus w Wieczerniku. Jan pozostaje tutaj wiernym echem stow Izajasza — z tym




jednak, ze u Proroka stowa te odnosity si¢ do przysztosci, podczas gdy w nauczaniu
Janowym. nad Jordanem stanowia one bezposrednie wprowadzenie do nowej rzeczywistosci
mesjanskiej. Jan jest nie tylko prorokiem, ale takze przestancem: jest poprzednikiem
Chrystusa. To, co glosi, urzeczywistnia si¢ na oczach wszystkich. Jezus z Nazaretu
przychodzi nad Jordan, aby rowniez przyja¢ chrzest pokuty. Na widok nadchodzacego, Jan
mowi: ,,Oto Baranek Bozy, ktory gladzi grzech swiata” (J 1, 29). Mowi to pod natchnieniem
Ducha Swigtego (por. J 1, 33 n.), dajqc $wiadectwo spelnienia sie Izajaszowego proroctwa.
Rownoczes$nie wyznaje wiarg w odkupicielskie postannictwo Jezusa z Nazaretu. ,,Baranek
Bozy” na ustach Jana Chrzciciela jest nie mniej radykalnym wyrazem prawdy o Odkupicielu,
jak ,,Stuga Jahwe” u Izajasza.

Tak wigc, poprzez swiadectwo Jana nad Jordanem, Jezus z Nazaretu, odrzucony przez
swoich ziomkow, zostaje wyniesiony w oczach lzraela jako Mesjasz, czyli ,,Namaszczony”
Duchem Swietym. Swiadectwo Jana Chrzciciela zostaje potwierdzone innym, o wiele
wyzszym $wiadectwem, o ktdrym wspominaja wszyscy trzej Synoptycy. Kiedy bowiem caly
lud przystepowal do chrztu, a Jezus po przyjeciu chrztu modlit sig, ,,otworzylo si¢ niebo i
Duch Swiety zstapit na Niego w postaci cielesnej niby gotebica” (£k 3, 21 n.; por. Mt 3, 16;
Mk 1, 10). Rownocze$nie za$ ,,glos z nieba mowit: «Ten jest moj Syn umitowany, w ktorym
mam upodobanie»” (Mt 3, 17).

Tak wigc, o wyniesieniu Chrystusa przy chrzcie w Jordanie §wiadczy rownoczes$nie
teofania trynitarna, ktora nie tylko potwierdza swiadectwo Jana Chrzciciela, ale odstania
glebszy jeszcze wymiar prawdy o Jezusie Chrystusie z Nazaretu jako Mesjaszu. Oto Mesjasz
Jjest umitowanym Synem Ojca. Jego uroczyste wyniesienie nie ogranicza si¢ tylko do
mesjanskiego postannictwa Stugi Jahwe. W $wietle teofanii, jaka miata miejsce podczas
chrztu w Jordanie, to wyniesienie sigga tajemnicy samej Osoby Mesjasza. Jest On
wyniesiony, gdyz jest Synem Bozego upodobania. Glos z wysoko$ci mowi: ,,Syn moj”.

20. Teofania znad Jordanu tylko przelotnie rozjasnia tajemnic¢ Jezusa z Nazaretu, ktorego
cala dziatalno$¢ odbywa sie w aktywnej obecnosci Ducha Swigtego8. Tajemnice t¢ miat Jezus
stopniowo odstoni¢ i potwierdzi¢ poprzez wszystko, co ,,czynit i nauczal” (Dz 1, 1). Zanim na
drogach tego nauczania, tych mesjanskich znakow, jakich Jezus dokonywat, dojdziemy do
mowy pozegnalnej w Wieczerniku, odnajdujemy wydarzenia i wypowiedzi, ktore stanowia
szczegollnie wazne momenty tego stopniowego objawienia. Ewangelista Lukasz, ktory juz
przedstawit Jezusa jako ,,pelnego Ducha Swigtego” i ,,zawiedzionego przez Ducha na
pustyni¢” (por. £k 4, 1), méwi nam, ze po powrocie siedemdziesigeciu dwdch uczniow z
postugi powierzonej im przez Niego (por. £k 1.0, 17-20), z rado$cia opowiadaja oni
Mistrzowi o owocach swego postannictwa. ,,W tej wtasnie chwili — czytamy — Jezus
rozradowat sie w Duchu Swietym i rzekt: «Wystawiam Cie, Ojcze, Panie nieba i ziemi, ze
zakryle$ te rzeczy przed madrymi i roztropnymi, a objawites$ je prostaczkom. Tak, Ojcze,
gdyz takie byto Twoje upodobanie»” (£k 10, 21; por. Mt 11, 25 n.). Jezus raduje si¢
ojcostwem Bozym. Raduje si¢ tym, Zze dane Mu jest objawic¢ to ojcostwo. Raduje si¢ wreszcie
szczegblnym jakby promieniowaniem tego Bozego ojcostwa na ,,prostaczkoOw”. A wszystko
to Ewangelista okresla jako ,,rozradowanie si¢ w Duchu Swigtym”.

Owo rozradowanie si¢ niejako przynagla Jezusa, aby powiedziatl jeszcze wigcej. I oto
styszymy: ,,Ojciec moj przekazat Mi wszystko. Nikt tez nie wie, kim jest Syn, tylko Ojciec;
ani kim jest Ojciec, tylko Syn i ten, komu Syn zechce objawic¢” (£k 10, 22; por. Mt 11, 27).

21. To, co podczas teofanii nad Jordanem przyszto niejako ,,z zewnatrz”, z wysokosci, tu
pochodzi ,,a wnetrza”, z glebi tego, kim Jezus byl. Jest to inny rodzaj objawienia Ojca i Syna,
zjednoczonych w Duchu Swietym Jezus méwi tylko o ojcostwie Boga i 0 swoim synostwie;
nie mowi wprost o Duchu, ktory jest Miloscia, a przez to jednoscia Ojca i Syna. Niemniej to,




co mowi o Ojcu i sobie-Synu, plynie z Owej petni Ducha, ktora jest w Nim i przenika Jego
serce. Ksztaltuje ona od podstaw Jego ,,Ja”, pobudza i ozywia od wewnatrz Jego dziatanie.
Stad owo ,,rozradowanie si¢ w Duchu Swigtym”. Zjednoczenie Chrystusa z Duchem
Swietym, ktérego jest On w petni $wiadom, wyraze si¢ w tym ,,rozradowaniu” i w ten sposob
jego ukryte Zrodto staje si¢ poniekad ,,odczuwalne”. Jest to szczegdlne objawienie i
wyniesienie wlasciwe Synowi Cztowieczemu, Chrystusowi-Mesjaszowi, ktdrego
cztowieczenstwo przynalezy do Osoby Syna Bozego, pozostajacego w istotowej jednosci
Bostwa z Duchem Swietym.

W tym wspaniatym wyznaniu ojcostwa Boga, Jezus z Nazaretu objawia zarazem siebie,
swoje Boskie ,,Ja”: jest On Synem ,,wspdfistotnym ” i dlatego ,,nikt nie wie, kim jest Syn,
tylko Ojciec, ani kim jest Ojciec, tylko Syn”. Ten wlasnie Syn, ,,dla nas i dla naszego
zbawienia” stat si¢ cztowiekiem za sprawq Ducha Swietego — i narodzit si¢ z Dziewicy,
ktorej na imig bylo Maryja.

8. Por. SW. BAZYLI WIELKI, De Spiritu Sancto, XVI, 39; PG 32, 139.

6. Chrystus Zmartwychwstaly méwi: ,,weZmijcie Ducha Swietego!”

22. Przytoczone wydarzenie i stowa Lukaszowej Ewangelii najbardziej moze przyblizaja nas
do wszystkiego, co stanie si¢ trescig pozegnalnej mowy Chrystusa w Wieczerniku. Jezus z
Nazaretu, ,,wyniesiony” w Duchu Swietym, podczas tej mowy — a zarazem rozmowy —
objawi siebie jako Tego, ktory ,,niesie” Ducha. Ktory ma Go przynies¢ i ,,dac” Apostotom i
Kosciotowi za ceng swojego ,,odejscia” przez Krzyz.

,Niesie” — znaczy tu przede wszystkim ,,objawia”. W Starym Testamencie, poczynajac
od Ksiegi Rodzaju, Duch Bozy zostat ukazany przede wszystkim jako ozywcze ,, tchnienie”
Boga, jako nadprzyrodzone ,, tchnienie zyciodajne ”. W Ksiedze Izajasza zostat ukazany jako
,,dar” dla osoby Mesjasza, jako Ten, ktory na Nim spoczywa, kierujac od wewnatrz cala
zbawcza dziatalno$cia ,,Namaszczonego”. Nad Jordanem zapowiedz Izajaszowa przyoblekta
si¢ w konkretny ksztalt: Jezus z Nazaretu jest Tym, ktéry przychodzi w Duchu Swietym i
przynosi go jako dar dla swej wtasnej Osoby, aby udziela¢ Go poprzez swoje
czlowieczenstwo: ,,On was chrzci¢ bedzie Duchem Swiqtym” (Mt 3, 11; £k 3, 16).

W Ewangelii $w. Lukasza to objawienie Ducha Swietego, jako wewnetrznego Zrédta zycia
1 mesjanskiego dziatania Jezusa Chrystusa, zostaje potwierdzone i ubogacone.

W $wietle tego, co Jezus moéwi o Duchu Swigtym w czasie mowy pozegnalnej w
Wieczerniku, zostaje On objawiony w nowy i pehiejszy sposob. Duch Swigty jest nie tylko
darem dla Osoby (dla Osoby Mesjasza), ale jest Osobq-Darem. Jezus zapowiada Jego
przyjscie jako ,,innego Pocieszyciela”, ktoéry bedac Duchem Prawdy doprowadzi Apostotéw
1 Kos$cidt ,,do catej prawdy” (J 16, 13). Dokona si¢ to na mocy szczeg6lnej komunii pomigdzy
Nim a Chrystusem: ,,z mojego wezmie i wam objawi” (J 16, 14). Komunia ta ma swoje
ostateczne zrodto w Ojcu: ,,Wszystko, co ma Ojciec, jest moje. Dlatego powiedziatem, ze z
mojego wezmie i wam objawi” (J 16, 15). Pochodzac od Ojca, Duch Swigty jest postany od
Ojca (por. J 14, 26; 15, 26). Duch Swiety naprzéd zostat postany jako dar dla Syna, ktory stat
si¢ cztowiekiem, aby wypehi¢ zapowiedzi mesjanskie. Po ,,odej$ciu” Chrystusa-Syna,
wedhug tekstu Janowego, Duch Swiety ,, przyjdzie” bezposrednio w nowej misji, aby dopetni¢
dzieta Syna. W ten sposob On to doprowadzi do konica nowa erg historii zbawienia.

23. Znajdujemy si¢ na progu wydarzen paschalnych. Owo nowe, definitywne objawienie
Ducha Swigtego jako Osoby, ktora jest Darem, dokonuje si¢ w tym wlasnie momencie.
Wydarzenia paschalne — mgka, $mier¢ i zmartwychwstanie Chrystusa — sg rownoczesnie




czasem nowego przyjscia Ducha Swigtego jako Parakleta i Ducha Prawdy. Sa czasem
,nowego poczatku” udzielania si¢ Trojjedynego Boga ludzkosci w Duchu Swietym za sprawa
Chrystusa-Odkupiciela. Ten nowy poczatek jest odkupieniem §wiata: ,, Tak bowiem Bog
umitowat §wiat, ze Syna swego Jednorodzonego dat” (J 3, 16). Juz w ,,daniu” Syna, w darze z
Syna wyraza si¢ najglebsza istota Boga, ktory jako Mitos¢ pozostaje niewyczerpanym
zrodtem obdarowywania. W darze z Syna dopelnia si¢ objawienie i obdarowanie odwiecznej
Mitosci: Duch Swiety, ktory w nieprzeniknionych glebiach Bostwa jest Osoba-Darem za
sprawa Syna, czyli poprzez tajemnicg paschalna, w nowy sposob zostaje dany Apostolom i
Kosciotowi, a przez nich ludzkosci 1 calemu $wiatu.

24. Znajduje to swoj definitywny wyraz w dniu Zmartwychwstania. W tym dniu Jezus z
Nazaretu, ,,pochodzacy wedtug ciata z rodu Dawida” — jak pisze apostol Pawet-zostaje
,.ustanowiony wedtug Ducha Swigtosci przez powstanie z martwych petnym mocy Synem
Bozym” (Rz 1, 3 n.). Mozna wigc powiedzie¢, ze mesjanskie ,,wyniesienie” Chrystusa w
Duchu Swigtym osiaga w Zmartwychwstaniu swoj zenit. ROwnoczesnie tez objawia si¢ On
jako Syn Bozy ,,peten mocy”. Ta za§ moc, ktorej zrodta bija w niezglgbionej komunii
trynitarnej, objawia si¢ przede wszystkim w tym, ze Chrystus zmartwychwstaly speinia z
jednej strony obietnicg Boza, juz wyrazona przez usta Proroka: ,,] dam wam serce nowe 1
ducha nowego tchng do waszego wngtrza (...) Ducha mojego” (Ez 36, 26 n.; por. J 7, 37-39;
19, 34), z drugiej strony spetnia wlasna obietnice dana Apostotom w stowach: ,,jezeli odejde,
posle Go do was” (J 16, 7). Jest to On: Duch Prawdy, Paraklet, zestany przez Chrystusa
zmartwychwstatego, aby przemieniat nas na Jego podobienstwo9.

Oto ,,wieczorem owego pierwszego dnia tygodnia, tam gdzie przebywali uczniowie, gdy
drzwi byty zamkniete z obawy przed Zydami, przyszedt Jezus, stanat posrodku i rzekt do
nich: «Poko6j wam!» A to powiedziawszy, pokazatl im rece i bok. Uradowali si¢ zatem
uczniowie, ujrzawszy Pana. A Jezus znowu rzekt do nich: «Pokoj wam! Jak Ojciec Mnie
postat, tak i Ja was posytam». Po tych stowach tchngf na nich i powiedzial im: « Wezmijcie
Ducha Swietego!»” (J 20, 19-22).

Wszystkie szczegoty tego kluczowego zapisu Ewangelii Janowej posiadaja swoja
wymowg, zwlaszcza gdy odczytamy je w odniesieniu do stow wypowiedzianych w tymze
samym Wieczerniku, u progu wydarzen paschalnych. W tej chwili wydarzenia paschalne:
Triduum Sacrum Jezusa, ktoérego Ojciec namascit i postat na $wiat, dobiegaja konca.
Chrystus, ktory na Krzyzu ,,oddat ducha” (por. J 19, 30) jako Syn Czlowieczy i Baranek
Bozy, przychodzi do Apostotow po Zmartwychwstaniu, aby ,, tchnqc¢ na nich” ta moca, o
jakiej czytam w Liscie do Rzymian (por. Rz 1, 4). Przyjscie Pana napelnia rado$cia zebranych:
»smutek ich w rados¢ si¢ obraca” (por. J 16, 20) jak On sam im przyrzekt przed swoja Mgka.
A nade wszystko wypelnia si¢ gtdwna zapowiedz mowy pozegnalnej: zmartwychwstaty
Chrystus ,,przynosi” Apostolom Ducha Swietego, dajac poczatek nowemu stworzeniu.
Przynosi Go za ceng swojego ,,0dejscia”; podaje im tego Ducha jakby w ranach swojego
ukrzyzowania Zmartwychwstaty méwi do nich: ,,Wezmijcie Ducha Swietego!”.

Zachodzi §cista wiez pomiedzy postaniem Syna a postaniem Ducha Swietego. Nie ma
postania Ducha Swigtego (po grzechu pierworodnym) bez Krzyza i Zmartwychwstania:
,jezeli nie odejde, Pocieszyciel nie przyjdzie do was” (J 16, 7). Zachodzi tez $cista spojnosc
pomiedzy postannictwem Ducha Swietego a postannictwem Syna W dziele Odkupienia.
Postannictwo Syna ,,wyczerpuje si¢” niejako w Odkupieniu. Postannictwo Ducha Swigtego
,czerpie” z Odkupienia: ,,z mojego wezmie i wam objawi” (J 16, 15). Odkupienie zostaje w
catosci dokonane przez Syna jako Pomazanca, ktory przyszedt i dziatat w mocy Ducha
Swietego, sktadajac na koncu najwyzsza ofiare z siebie na drzewie Krzyza. Rownocze$nie za$
Odkupienie to jest stale dokonywane w sercach i sumieniach ludzkich — dokonywane w
dziejach $§wiata — przez Ducha Swigtego, ktory jest ,,innym Pocieszycielem”.




9. Por. SW. CYRYL ALEKSANDRYJSKI, In loannis Evangelium, lib. V, cap. 1I: PG 73, 755.

7. Duch Swiety a czas KoSciola

25. ,,Kiedy za$ dopehito si¢ dzieto, ktorego wykonanie Ojciec powierzyl Synowi na ziemi
(por. J 17, 4), zestany zostal w dziers Zielonych Swigt Duch Swiety, aby KoSciot ustawicznie
uswiecat, i aby w ten sposob wierzacy mieli przez Chrystusa w jednym Duchu dostgp do Ojca
(por. Ef 2, 18). On to wlasnie jest Duchem zycia, czyli zrodtem wody tryskajacej na zywot
wieczny (por. J 4, 14; 7, 38-39); przez Niego Ojciec ozywia ludzi umartych na skutek
grzechu, zanim $miertelne ich ciata wskrzesi w Chrystusie (por. Rz 8, 10-11)”10.

W ten sposdb Sobdr Watykanski Il mowi o narodzinach Kosciota w dniu Pigédziesiatnicy.
Wydarzenie Zielonych Swiat stanowi definitywne ujawnienie tego, co dokonato si¢ w tymze
samym Wieczerniku juz w niedzielg wielkanocna. Chrystus zmartwychwstaty przyszedt i
,.przyniést” Apostotom Ducha Swigtego. Dat im Go, méwiac: ,, Wezmijcie Ducha Swigtego!”.
To, co wowczas zostato dokonane w ukryciu Wieczernika ,,przy drzwiach zamknigtych” — to
z kolei, w dniu Pig¢dziesiatnicy, zostaje objawione na zewnatrz, wobec ludzi. Drzwi
Wieczernika otwieraja si¢ i Apostotowie wychodza do mieszkancow i pielgrzymow
zgromadzonych w Jerozolimie z okazji §wigta, aby dawac swiadectwo o Chrystusie w mocy
Ducha Swigtego. W ten sposob wypehnia si¢ zapowiedz: ,,On bedzie §wiadczyt o Mnie. Ale
wy tez $wiadczycie, bo jeste$cie ze Mng od poczatku” (J 15, 26 n.).

Czytamy w innym dokumencie Vaticanum II: ,,Bez watpienia Duch Swiety dziatat juz na
$wiecie, nim jeszcze Chrystus zostat uwielbiony. W dniu jednak Zielonych Swiat zstapit na
ucznidéw, aby pozosta¢ z nimi na zawsze; Kosciot zas publicznie ujawnit si¢ wobec thumow i
zaczelo sig rozszerzanie Ewangelii wérdd narodoéw przez gloszenie stowa Bozego™11.

Czas Kosciola rozpoczat sie wraz z ,,przyjsciem”, czyli zestaniem Ducha Swigtego na
Apostolow, zgromadzonych w jerozolimskim Wieczerniku wespot z Maryja, Matka Pana
(por. Dz 1, 14). Czas Kosciota rozpoczat si¢ z chwila, gdy owe obietnice i zapowiedzi, ktore
tak wyraznie odnosily si¢ do Pocieszyciela, do Ducha Prawdy, zaczety z cata moca i
oczywistoscia wypetniac¢ si¢ na Apostotach, przesadzajac o narodzeniu si¢ Kosciota. Mowia 0
tym w wielkiej obfito$ci i w wielu miejscach Dzieje Apostolskie. Wynika z nich, ze wedtug
swiadomosci pierwszej wspélnoty, ktorej wiare wyraza $w. Lukasz, Duch Swiety objql
niewidzialne — a rownocze$nie poniekad ,,wyczuwalne” — kierownictwo tych, ktorzy po
odejéciu Pana gleboko przezywali osierocenie. Wraz z przyjsciem Ducha Swietego poczuli
si¢ zdolni do tego, aby wypetnia¢ powierzone im postannictwo. Poczuli si¢ m¢zni. To wlasnie
sprawit w nich Duch Swigty i nieustannie sprawia w Kosciele poprzez ich nastepcow. Laska
Ducha Swigtego bowiem, ktorej Apostotowie udzielili przez wlozenie rak swym
pomocnikom, jest w dalszym ciagu przekazywana w konsekracji biskupiej. Biskupi nastgpnie
w sakramencie kaptanstwa czynia uczestnikami tego duchowego daru $wigtych szafarzy i
troszcza sig o to, by przez sakrament bierzmowania zostali nig umocnieni wszyscy odrodzeni
z wody 1 Ducha; w ten sposob, mozna powiedzie¢, trwa w Kosciele taska Pig¢dziesiatnicy.

Mowi Sobér: ,,Duch Swiety mieszka w Kosciele, a takze w sercach wiernych, jak w
swiatyni (por. 1 Kor 3, 16; 6, 19); w nich przemawia 1 daje $wiadectwo przybrania za synow
(por. Ga 4, 6; Rz 8, 15-16. 26). Prowadzac Kosciot do wszelkiej prawdy (por. J 16, 13) i
jednoczac we wspdlnocie (in communione) i w postudze, uposaza go w rozmaite dary
hierarchiczne oraz charyzmatyczne i przy ich pomocy nim kieruje oraz owocami swoimi go
przyozdabia (por. Ef 4, 11-12; 1 Kor 12, 4; Ga 5, 22). Moca Ewangelii utrzymuje Kosciot w
ciagtej mtodosci, ustawicznie go odnawia i do doskonatego zjednoczenia z Oblubiencem
prowadzi”12.




26. Przytoczone teksty z soborowej Konstytucji Lumen gentium méowia o tym, jak rozpoczat
si¢ — wraz z przyjéciem Ducha Swigtego — czas Ko$ciola. Rownocze$nie $wiadcza one o
tym, Ze ten czas: czas Kosciota — trwa. Trwa poprzez stulecia i pokolenia. W naszym wieku,
kiedy ludzkos$¢ przyblizyta si¢ do kresu drugiego tysiaclecia po Chrystusie, 6w czas Ko$ciota
wyrazit si¢ w 0sOb szczegdlny wlasnie poprzez Sobor Watykanski 11 jako sobor naszego
stulecia. Wiadomo, ze byt to sobor w szczegolnej mierze ,,eklezjologiczny’: sobor na temat
Kosciola. Rownoczes$nie za$ nauczanie tego soboru jest gruntownie ,,pneumatologiczne”:
przenikniete prawda o Duchu Swietym jako duszy Kosciota. Mozna powiedzieé, ze w swoim
bogatym nauczaniu zawart Sobor Watykanski II to wszystko, i1 to wtasnie co ,,Duch méwi do
Kosciotow” (por. Ap 2, 29; 3, 6. 13. 22) na obecnym etapie historii zbawienia.

Idac za przewodnictwem Ducha Prawdy 1 dajac wraz z Nim $§wiadectwo, stat si¢ Sobor
szczegdlnym potwierdzeniem obecnosci Ducha Swietego — Pocieszyciela. Stat sie w naszej
trudnej epoce nowym poniekad Jego ,,uobecnieniem”. W $wietle tego przekonania lepiej
rozumiemy wielkie znaczenie wszystkich poczynan zmierzajacy do urzeczywistnienia
Vaticanum 11, jego nauki oraz jego orientacji o charakterze pastoralnym i ekumenicznym.

W tym znaczeniu réwniez zastuguja na szczeg6lne podkreslenie dalsze Zgromadzenia Synodu
Biskupow, ktore zmierzaja do tego, aby owoce prawdy i mitosci — autentyczne owoce Duch
Swigtego — staty sig trwatym dobrem Ludu Bozego w jego ziemskim pielgrzymowaniu
poprzez wieki. Nieodzowna jest ta praca Kosciota, zmierzajaca do sprawdzenia i
ugruntowania tych zbawczych owocow ducha, ktore staty si¢ udziatem Soboru. W tym celu
trzeba je doktadnie ,,odr6znia¢” od wszystkiego, co moze pochodzi¢ przede wszystkim od
,wladcy tego $wiata” (por. J 12, 31; 14, 30; 16, 11). Odroznienie owo szczegolnie jest
potrzebne w urzeczywistnianiu dzieta Soboru, ktory tak szeroko otworzyt sie wobec swiata
wspolczesnego, jak o tym $wiadcza podstawowe Konstytucje soborowe: Gaudium et spes i
Lumen gentium.

Czytamy w Konstytucji duszpasterskiej: ,,Wspolnota (uczniow Chrystusowych) sktada si¢
z ludzi, ktorzy zespoleni w Chrystusie prowadzeni sa przez Ducha Swietego w swym
pielgrzymowaniu do Krélestwa Ojca i przyjeli oredzie zbawienia, aby przedstawiaé je
wszystkim. Z tego powodu czuje si¢ ona naprawdg $cisle zlqczona z rodzajem ludzkim i jego
historiq’13. , Kosciol naprawde wie, ze sam Bog, ktoremu stuzy, odpowiada najglebszym
pragnieniom serca ludzkiego, ktorego pokarmy ziemskie nigdy w petni nie nasyca”14. ,,Duch
Bozy (...) przedziwna opatrzno$cia Kieruje biegiem czasu i odnawia oblicze ziemi”15.

10. SOBOR WAT. II, Konst. dogm. o Kosciele Lumen gentium, 4.

11. Dekr. o dziatalnoéci misyjnej Kosciota Ad gentes, 4.

12. Konst. dogm. o Kos$ciele Lumen gentium, 4. Zawarta jest tam cata tradycja patrystyczna i teologiczna dotyczaca
zjednoczenia wewnetrznego Ducha Swigtego i Kosciota, zjednoczenia przedstawianego niekiedy analogicznie do stosunku
zachodzacego pomigdzy dusza i ciatem cztowieka: por. Sw. Ireneusz, Adversus haereses, 11, 24, 1: SC 211, s. 470-474; Sw.
Augustyn, Sermo, 267, 4, 4: PL. 38, 1231; Sermo 168, 2: PL 38, 1232; In lohannis evangelium tractatus, XXV; 13; XXVII,
6: CCL. 36, 266, 272 n.: Sw. Grzegorz Wielki, In septem psalmos poenitentiales expositio, Psal. V, 1: PL 79, 602; Dydym
Aleksandryjski, De trinitate, 11, 1: PG 39, 449 n.; Sw. Atanazy, Oratio Il contrra arianos, 22, 23, 24: PG 26, 368 n.; 372 n;
Sw. Jan Chryzostom, In Epistolam ad Ephesios, Homil. IX, 3: PG 62, 72 n.; Sw. Tomasz z Akwinu ujat syntetycznie
powyzsza tradycje patrystyczna i teologiczna, przedstawiajac Ducha Swietego jako ,,serce” i ,,dusze” Kosciola por. Summa
Theol., 111, g. 8, a. 1, ad 3; In symbolum Apostolorum Expositio, a. IX; In Tertium Librum Sententiarum, Dist. XIIl, g. 2, a. 2,
quaestiuncula 3.

13. Gaudium et spes, 1.

14. Tamze, 41.

15. Tamze, 26.

Czesc 11
Duch, ktory przekonywa swiat o grzechu




1. Grzech, sprawiedliwos¢ i sad

27. Kiedy Chrystus w czasie mowy pozegnalnej w Wieczerniku zapowiada przyjscie Ducha
Swietego ,,za cene” swego odejscia i obiecuje: ,.jezeli odejde, posle Go do was”, wowczas —
w tym wiasnie kontekScie — dodaje: ,,On za$, gdy przyjdzie, przekona swiat o grzechu, o
sprawiedliwosci i o sqdzie” (J 16, 7 n.). Ten sam Pocieszyciel i Duch Prawdy, ktory zostat
przyobiecany jako Ten, ktory ,,nauczy” i ,,przypomni”, jako Ten, ktory ,,doprowadzi do
wszelkiej prawdy” — wedle przytoczonych w tej chwili stow — zostaje zapowiedziany jako
Ten, ktory ,,przekona §wiat o grzechu, o sprawiedliwosci 1 o sadzie”.

Znamienny wydaje si¢ takze kontekst. Chrystus taczy te zapowiedz Ducha Swietego ze
stowami, ktore wskazuja na Jego wlasne ,,odejscie” przez Krzyz, co wigcej, uwydatniaja
potrzebe takiego ,,odejscia”: ,,Pozyteczne jest dla was moje odejscie. Bo jezeli nie odejdg,
Pocieszyciel nie przyjdzie do was” (J 16, 7).

Najbardziej jednak znamienne jest wyjasnienie, jakie Chrystus sam dotqcza do tych trzech
stow: grzech, sprawiedliwos¢, sad. Moéwi bowiem tak: ,,On (...) przekona §wiat o grzechu, o
sprawiedliwosci i o sadzie. O grzechu — bo nie wierza we Mnie; o sprawiedliwo$ci zas§ — bo
id¢ do Ojca 1 juz Mnie nie ujrzycie; wreszcie o sadzie — bo wladca tego swiata zostat
osadzony” (J 16, 8-11). W mysli Chrystusa grzech, sprawiedliwos$¢, sad posiadaja scisle
okreslone znaczenie, r6zne od tego, jakie moze byliby$Smy sktonni przypisa¢ tym stowom
niezaleznie od wyjasnienia méwiacego. Wyjasnienie to wskazuje rownoczesnie, jak wypada
rozumieé¢ owo ,,przekonywanie $wiata”, jakie nalezy do postannictwa Ducha Swigtego.
Wazne jest przy tym zarowno znaczenie poszczegoOlnych stow, jak tez ta okolicznose, ze,
zostaly one w wypowiedzi Chrystusa potaczone ze soba.

,,Grzech” oznacza w tym teks$cie niewiare, z jaka Jezus spotkat si¢ wsrod ,,swoich”,
poczynajac od rodzinnego miasta Nazaretu. Oznacza odrzucenie Jego postannictwa, ktore
doprowadzito ludzi do wydania na Niego wyroku $mierci. Kiedy z kolei moéwi o
., sprawiedliwosci”, Jezus zdaje si¢ mie¢ na mysli t¢ ostateczna sprawiedliwosé, jaka okaze
Mu Ojciec, otaczajac Syna swego chwata zmartwychwstania i wniebowstapienia: ,,ide do
Ojca”. W kontekscie tak rozumianego ,,grzechu” i ,,sprawiedliwosci” — z kolei ,,sqd”
oznacza, ze Duch Prawdy bedzie wykazywal wing ,,§wiata” w skazaniu Jezusa na §mier¢
krzyzowa. Jednakze Chrystus nie przyszedl na $wiat, aby §wiat ten tylko sadzi¢ i potgpic:
przyszedt, azeby go zbawié (por. J 3, 17; 12, 47). Przekonywanie o grzechu i sprawiedliwosci
ma na celu zbawienie $§wiata, zbawienie ludzi. Wtasnie to zdaje si¢ uwydatnia¢ stwierdzenie,
ze ,,5qd” odnosi si¢ tylko do ,, wiladcy tego swiata”, czyli do szatana — do tego, ktory od
poczatku wykorzystuje dzielo stworzenia przeciw zbawieniu, przeciw przymierzu i
zjednoczeniu czlowieka z Bogiem; jest on tez ,,juz osadzony” od poczatku. Jezeli Duch-
Pocieszyciel ma o tym wiasnie ,,sadzie” przekonywac §wiat, to w tym celu, azeby
kontynuowa¢ w nim Chrystusowe dzielo zbawienia.

28. W dalszym ciagu skoncentrujemy si¢ przede wszystkim na tym postannictwie Ducha
Swietego, jakim jest ,, przekonywanie $wiata o grzechu” — musimy jednak réwnoczesnie
zachowac¢ petny kontekst tej wypowiedzi z Wieczernika. Duch Swiety, ktory podejmuje od
Syna dzieto odkupienia $wiata, podejmuje przez to samo zadanie zbawczego ,,przekonywania
o grzechu”. To przekonywanie pozostaje w statym odniesieniu do ,,sprawiedliwosci” — czyli
do ostatecznego zbawienia w Bogu, do spetnienia ekonomii, ktorej Chrystus ukrzyzowany i
uwielbiony jest definitywnym i trwatym centrum. Cata za$ ta zbawcza ekonomia Boza odcina
niejako cztowieka od ,,sqdu”, czyli od potepienia, jakim porazony zostat grzech szatana,
»wladcy tego §wiata”, ktory przez swoj grzech stat si¢ ,,rzadca $wiata tych ciemnosci” (por. Ef
6, 12). Réwnoczesnie wigc, poprzez takie odniesienie do ,,sadu”, otwieraja si¢ przed
zrozumieniem ,,grzechu”, a takze ,.sprawiedliwosci”, rozlegte horyzonty. Duch Swiety,




ukazujac na gruncie Chrystusowego Krzyza grzech w ekonomii zbawienia (mozna by
powiedzie¢: ,,grzech zbawiony”), pozwala zrozumie¢, jak Jego postannictwo dotyczy rowniez
tego grzechu, ktory juz zostat definitywnie osadzony (,,grzech potgpiony™).

29. Wszystkie stowa Odkupiciela wypowiedziane w Wieczerniku w przededniu meki wpisujq
sie w czas Kosciola: przede wszystkim stowa o Duchu Swigtym jako Paraklecie i Duchu
Prawdy. Wpisuja si¢ one w czas Kosciota wciaz na nowo, w kazdym pokoleniu, w kazdej
epoce. Potwierdzenie tego — gdy chodzi o nasze stulecie — znajdujemy w catoksztatcie
nauczania Soboru Watykanskiego II, przede wszystkim w Konstytucji duszpasterskiej

,, Gaudium et spes”. Wiele miejsc w tym dokumencie wyraznie wskazuje na to, ze Sobor,
poddajac si¢ $wiathu Duch Prawdy, wypowiada si¢ jako autentyczny depozytariusz zapowiedzi
1 obietnic Chrystusa, danych w mowie pozegnalnej Apostotom 1 Ko$ciotowi. W szczegdlno$ci
za$ owej zapowiedzi, wedle ktorej Duch Swigty ma ,,przekonywaé $wiat o grzechu, o
sprawiedliwosci 1 o sadzie”.

Wskazuje juz na to 0w tekst, w ktory Sobor wyjasnia, jak rozumie ,,swiat”: ,,Ma wigc
Sobdr przed oczyma $wiat ludzi, czyli cata rodzing ludzka wraz z tym wszystkim, wérod
czego ona zyje; swiat, bedacy widownia historii rodzaju ludzkiego, naznaczony pomnikami
jego wysitkow, klesk 1 zwycigstw; Swiat, ktory — jak wierza chrze$cijanie — z mitosci
stworcy powotany do bytu i zachowywany, popadf wprawdzie w niewole grzechu, lecz zostat
wyzwolony przez Chrystusa ukrzyzowanego i zmartwychwstatego, po zlamaniu potegi Ztego,
by wedle zamystu Bozego doznat przemiany i doszedt do pelni doskonatosci”’16. W relacji do
tego, bardzo syntetycznego, tekstu nalezy odczytywaé w Konstytucji duszpasterskiej wiele
innych fragmentow, ktore staja si¢ ukazywac z calym realizmem wiary sytuacj¢ grzechu w
swiecie wspolczesnym, a takze — od rdznych stron — wyjasniac jego istotel7.

Kiedy Chrystus w przeddziefn Paschy méwi o Duchu Swietym jako Tym, ktory ,,przekona
Swiat o grzechu”, wypowiedz ta zdaje si¢ mie¢ z jednej strony mozliwie najszerszy zasieg,
wskazujac na ogét grzechéw w dziejach ludzkosci. Z drugiej strony jednakze, kiedy Jezus
wyjasnia, ze grzech 6w polega na tym, iz ,,nie uwierzyli w Niego”, zasi¢g 6w wydaje si¢
zawezad¢ do tych, ktérzy odrzucili mesjanskie postannictwo Syna Cztowieczego, skazujac go
na $mier¢ krzyzowa. Trudno jednak nie dostrzec, ze 0w ,,waski”, historycznie okreslony
zasigg znaczenia grzechu — rozprzestrzenia si¢ do zasiggu uniwersalnego, z racji
uniwersalizmu Odkupienia, jakie dokonato sig¢ poprzez Krzyz. Objawienie tajemnicy
Odkupienia otwiera drogg do takiego rozumienia, w ktorym kazdy grzech, gdziekolwiek i
kiedykolwiek popetniony, zostaje odniesiony do Krzyza Chrystusa — a wigc posrednio
réwniez — do grzechu tych, ktérzy ,,nie uwierzyli w Niego”, skazujac Jezusa z Nazaretu na
$mier¢ krzyzowa.

Pod tym katem wypada naprzod powréci¢ do wydarzenia Pigédziesiatnicy.

16. Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 2.
17. Por. tamze, 10, 13, 27, 37, 63, 73, 79, 80.

2. Swiadectwo dnia Pieédziesiatnicy

30. W dniu Pigédziesiatnicy znalazty swe najblizsze i bezposrednie potwierdzenie zapowiedzi
Chrystusa z mowy pozegnalnej, a w szczegolnosci owa zapowiedz, do ktorej obecnie sig
odwotujemy: ,,Pocieszyciel (...) przekona $wiat o grzechu”. W dniu tym, na apostotow
skupionych w modlitwie, wraz z Maryja, Matka Chrystusa, w tymze samym Wieczerniku
zstqpil przyobiecany Duch Swiety, jak to czytamy w Dziejach Apostolskich: ,,I wszyscy
zostali napelieni Duchem Swietym, i zaczeli méwié obcymi jezykami, tak jak im Duch




pozwalal méwi¢” (Dz. 2, 4), ,,doprowadzajac ten sposéb do jednosci ludy rozproszone i
ofiarujac Ojcu pierwociny wszystkich narodow”18.

Zwiazek pomiedzy zapowiedzia i obietnica Chrystusa a tym wydarzeniem jest wyrazny.
JesteSmy po prostu $wiadkami pierwszego 1 podstawowego wypetnienia si¢ obietnicy
Parakleta. Przychodzi On — zostaje postany od Ojca — ,,po " odejsciu Chrystusa, ,,za cene”
tego odejscia. Bylo to naprzod odejscie przez $mierc krzyzowa, z kolei zas — czterdziestego
dnia po zmartwychwstaniu — poprzez chrystusowe wstapienie do nieba. Jeszcze w momencie
wniebowstapienia Chrystus nakazal apostotom ,,nie odchodzi¢ z Jerozolimy, ale oczekiwac
obietnicy Ojca”; ,,wkrotce zostaniecie ochrzczeni Duchem Swietym”, ,,gdy Duch Swiety zstapi
na was, otrzymacie Jego moc i bedziecie moimi $wiadkami w Jerozolimie i w catej Judei, i w
Samarii, i az po krance ziemi” (Dz 1, 4. 5. 8).

Te ostatnie stowa byty poniekad tylko echem czy przypomnieniem zapowiedzi z
Wieczernika. W dniu Pigc¢dziesiatnicy za$ zapowiedz ta spelnita sig z cata doktadnoscia. Oto,
dziatajac pod wptywem Ducha Swigtego, ktorego Apostotowie otrzymali podczas modlitwy
w Wieczerniku, wystepuje wobec zgromadzonej na $wigto rdznojezycznej rzeszy Piotr i
przemawia. Mowi o tym, Czego z pewnoscia nie odwazytby si¢ powiedzie¢ uprzednio:
,Mezowie izraelscy (...) Jezusa Nazarejczyka, Mgza, ktorego postannictwa Bog potwierdzit
wam niezwyktymi czynami, cudami i znakami (...) tego Mgza, ktory z woli, postanowienia
1 przewidzenia Bozego zostat wydany, przybiliscie rekami bezboznych do krzyza i zabiliscie.
Lecz Bog wskrzesit Go, zerwawszy wigzy $mierci, gdyz niemozliwe bylo, aby ona panowata
nad Nim” (Dz 2, 22-24).

Jezus przepowiedzial i obiecat: ,,On bgdzie swiadczyt o Mnie. Ale wy tez Swiadczycie”.

W pierwszym jerozolimskim przeméwieniu Piotra ,,$§wiadectwo” owo znajduje swoj wyrazisty
poczqtek: jest §wiadectwem o Chrystusie ukrzyzowanym i zmartwychwstaty, Swiadectwem
Duch-Parakleta i apostolow. Rownoczesnie za$, w samej tresci tego pierwszego Swiadectwa,
Duch Prawdy przez usta Piotra przekonywa swiat o grzechu: 0 tym przede wszystkim
grzechu, jakim jest odrzucenie Chrystusa az po wyrok $mierci, az po Krzyz na Golgocie.
Wypowiedzi analogicznej tresci powtdrza sig, wedle zapisu Dziejow Apostolskich, przy
innych sposobnosciach i na r6znych miejscach (por. Dz 3, 14 n.; 4, 10. 27 n.; 7, 52; 10, 39;
13,28 n.iin.).

31. Tak wigc, poczynajac od $wiadectwa jerozolimskiej Pie¢dziesiatnicy, dziatanie Ducha
Prawdy, ktory ,,przekonywa $wiat o grzechu” odrzucenia Chrystusa, jest w sposéb organiczny
zespolone z dawaniem swiadectwom 0 tajemnicy paschalnej: o tajemnicy Ukrzyzowanego i
Zmartwychwstatego. W takim za$ zespoleniu samo owo ,,przekonywanie o grzechu” odstania
swoj zbawczy wymiar. ,,Przekonywanie” to bowiem ma na celu nie samo oskarzenie $wiata
ani tym bardziej — jego potepienie. Chrystus nie przyszedt na $wiat, aby go osadzic i potepic,
lecz — by go zbawié (por. J 3, 17; 12, 47). Uwydatnia si¢ to juz w pierwszym przemowieniu,
kiedy Piotr méwi dono$nym glosem: ,,Niech wigc caly dom Izraela wie z niewzruszona
pewnoscia, ze tego Jezusa, ktorego wyScie ukrzyzowali, uczynit Bog i Panem, 1 Mesjaszem”
(Dz 2, 36). Z kolei za$, gdy zebrani pytaja Piotra i Apostotow: ,,C6z mamy czynié, bracia?”,
stysza odpowiedz: ,, Nawroccie sig (...) 1 niech kazdy z was ochrzci si¢ w imi¢ Jezusa
Chrystusa na odpuszczenie grzechéw waszych, a wezmiecie w darze Ducha Swigtego” (Dz 2,
37).

W taki sposob ,,przekonywanie 0 grzechu” staje si¢ rownoczes$nie przekonywaniem o
odpuszczeniu grzechéw w mocy Ducha Swietego. Piotr w swoim jerozolimskim
przemowieniu nawotuje do nawrodcenia si¢, podobnie jak Jezus nawolywat stuchaczy u
poczatku swej mesjanskiej dziatalnosci (por. Mk 1, 15). Nawrocenie domaga sie przekonania
0 grzechu, zawiera w sobie wewngtrzny sad sumienia — a sad ten, bedac sprawdzianem
dzialania Ducha Prawdy wewnatrz cztowieka, rdwnocze$nie staje si¢ nowym poczatkiem




obdarowania cztowieka taska i mitoscia: ,,Wezmijcie Ducha Swietego!” (J 20, 22). Tak wigc
odnajdujemy w owym ,,przekonywaniu o grzechu” dwoiste obdarowanie: obdarowanie
prawda sumienia i obdarowanie pewnos$cia Odkupienia. Duch Prawdy jest Pocieszycielem.
Przekonywanie o grzechu, przez postuge przepowiadania apostolskiego rodzacego si¢
Kosciota, zostaje odniesione — pod tchnieniem Ducha Pigédziesiatnicy — do odkupiericzej
mocy Chrystusa ukrzyzowanego i zmartwychwstalego. W ten spos6b wypelniaja si¢ stowa
wypowiedziane o Duchu Swietym przed Pascha: ,,z mojego wezmie i wam objawi”. Kiedy
wigc, w czasie wydarzen Pigédziesiatnicy, Piotr mowi o grzechu tych ktorzy ,, nie uwierzyli”’
(por. J 16, 9), ktorzy wydali na haniebna Smier¢ Jezusa z Nazaretu — to stowa jego sa
zarazem $wiadectwem o zwycigstwie nad grzechem. Jest to zwycigstwo, ktore dokonato sig
poniekad za posrednictwem tego wtasnie grzechu — najwigkszego, jakiego cztowiek mogt si¢
dopusci¢: zabojstwa Jezusa, Syna Bozego, wspotistotnego Ojcu! Podobnie jednak, jak §mieré¢
Boga-Syna przezwycigzyta ludzka $mier¢: ,, Ero mors tua, o mors” (Oz 13, 14 WIg; por.1 Kor
15, 55), tak réwniez grzech ukrzyzowania Boga-Syna przezwycieza ludzki grzech! Ow
jerozolimski grzech z dnia Wielkiego Piatku — a zarazem: kazdy ludzki grzech. Temu
bowiem, co ze strony ludzi bylo najwigkszym grzechem, w sercu Odkupiciela odpowiada
ofiara najwiekszej mitosci, ktéra przewyzsza zto wszystkich grzechdéw cziowieka. Na tej
wlasnie podstawie Kosciot nie waha si¢ w liturgii rzymskiej w czasie wigilii wielkanocnej
powtarza¢ co roku: ,, O felix culpa!” w $§piewanym przez diakona Oredziu paschalnym
., Exultet”.

32. O tej niewystowionej prawdzie, jednakze, nie moze ,, przekonac swiata”: cztowieka,
sumienia ludzkiego — nikt inny, tylko On: Duch Prawdy Jest to Duch, ktory ,,przenika
glebokosci Boze” (por. 1 Kor 2, 10). Wobec tej tajemnicy, jaka jest grzech, ,,glebokosci
Boze” musza zostac¢ przeniknigte niejako do Korica. Nie tylko ludzkie sumienie, wewngtrzna
tajemnica cztowieka — ale takze wewngtrzna Tajemnica Boga — ,,glebokosci Boga”, co
mozna krotko ujaé: do Ojca — W Synu — przez Ducha Swietego. Whasnie Duch Swiety je
»przenika” i z nich wyprowadza Bozq odpowiedZz na ludzki grzech. Ty odpowiedzia zamyka
sig proces ,,przekonywania o grzechu”, jak o tym §wiadczy wydarzenie Pigédziesiatnicy.

Przekonujac ,.$wiat” o grzechu Golgoty, o $mierci niewinnego Baranka — jak to ma
miejsce w dniu Pigédziesiatnicy — Duch Swiety przekonuje zarazem o kazdym grzechu,
gdziekolwiek i kiedykolwiek popetnionym w dziejach cztowieka: ukazuje bowiem jego
zwiqzek z Krzyzem Chrystusa. ,,Przekonywanie” — to wykazywanie zta grzechu, kazdego
grzechu — w relacji do Krzyza Chrystusa. Ukazany w tej relacji grzech, zostaje rozpoznany w
petnej skali zla, jaka jest mu wlasciwa, zostaje zidentyfikowany w petnym wymiarze
mysterium iniquitatis (por. 2 Tes 2, 7), jakie w sobie zawiera i kryje. Tego wymiaru grzechu
czlowiek nie zna — absolutnie nie zna — poza Krzyzem Chrystusa. Nie moze tez by¢ o nim
,.przekonany”, jak tylko przez Ducha Swietego: Ducha Prawdy i Pocieszyciela zarazem.

Roéwnoczesnie bowiem grzech, ukazany w relacji do Krzyza Chrystusa, zostaje
zidentyfikowany w petnym zarazem wymiarze ,,mysterium pietatis” (por. 1 Tm 3, 16), jak to
ukazata posynodalna Adhortacja Apostolska Reconciliatio et paenitential9. Tego wymiaru
grzechu cztowiek rowniez nie zna — absolutnie nie zna — poza Krzyzem Chrystusa. I 0 nim
réwniez nie moze by¢ ,,przekonany”, jak tylko przez Ducha Swigtego: Tego, ktory ,,przenika
glebokosci Boze”.

18. Por. SW. IRENEUSZ, Adversus haereses, 111, 17, 2: .SC 211, s. 330-332.
19. Por. Reconciliatio et paenitentia (2 grudnia 1984), 19-22 AAS 77 (1985), 229-233.

3. Swiadectwo poczatku: pierworodny wymiar grzechu




33. Pierworodny wymiar grzechu odnajdujemy w $wiadectwie poczatku, zapisanym w
Ksiedze Rodzaju (por. Rdz 1-3). Stajemy wobec tego grzechu, ktory wedle objawionego
Stowa Boga — stanowi poczqtek i korzen wszystkich innych. Stajemy wobec wymiaru
pierworodnego grzechu w dziejach cztowieka, a zarazem w caloksztalcie zbawczej ekonomii.
Mozna powiedzie¢, iz w grzechu tym mysterium iniquitatis znajduje swoj poczatek — ale
zarazem tez: jest to grzech, wobec ktorego odkupiencza moc mysterium pietatis staje si¢
szczegblnie przejrzysta i skuteczna. Daje temu wyraz §w. Pawel, gdy ,,niepostuszenstwu”
pierwszego Adama przeciwstawia ,, postuszenstwo” Chrystusa, drugiego Adama:
,»postuszenstwo az do smierci” (por. Rz 5, 19; Flp 2, 8).

Wedle §wiadectwa poczatku, grzech w swoim pierworodnym wymiarze ksztattuje si¢ w
woli — oraz w sumieniu — cztowieka przede wszystkim jako ,,niepostuszenstwo”, czyli jako
sprzeciw woli cztowieka wobec woli Boga. To pierworodne niepostuszenstwo zaktada
odrzucenie — a co najmniej: odsunigcie prawdy, zawartej w Stowie Bozym, stwarzajacym
swiat. Jest to zarazem Stowo, ktdére bylo ,,na poczatku (...) u Boga”, ktore ,,bylo Bogiem”, i
bez ktorego ,,nic si¢ nie stato, co sig stato”: albowiem ,,$wiat stal si¢ przez Nie” (por. J 1, 1. 2.
3. 10). Jest to Stowo, bedace rowniez odwiecznym Prawem, zrédtem wszelkich praw, jakie
rzadza §wiatem, a zwlaszcza czynami ludzkimi. Kiedy wige Chrystus moéwi w przeddzien
swojej meki o grzechu tych, ktorzy ,, nie uwierzyli w Niego”, wowczas ta Jego wypowiedz,
petna bolu, jest rowniez jakby dalekim echem nowego grzechu, jaki swym pierworodnym
ksztattem wpisuje sie ponuro w tajemnice stworzenia. Mowi bowiem tak nie tylko Syn
Czlowieczy, ale rownoczesnie Ten, ktory jest ,,Pierworodnym wobec kazdego stworzenia”,
,W Nim (bowiem) zostato wszystko stworzone (...) przez Niego i dla Niego” (por. Kol 1, 15-
1.8). W $wietle tej prawdy rozumiemy, ze ,,niepostuszenstwo” zaktada w tajemnicy poczatku
poniekad t¢ sama ,,niewiarg”: to samo ,, nie uwierzyli”, jakie powtdrzy si¢ w odniesieniu do
tajemnicy paschalnej. Oznacza ono bowiem odrzucenie, a przynajmniej odsunigcie prawdy
zawartej w Stowie Ojca. Odrzucenie to wyraza si¢ w czynie jako ,,nieposhuszenstwo”
dokonane na skutek pokusy, ktora pochodzi od ,,0jca ktamstwa” (por. J 8, 44). U korzenia
ludzkiego grzechu lezy wigc ktamstwo jako radykalne odrzucenie prawdy, zawartej w Stowie
Ojca, poprzez ktore: wyraza si¢ mitujaca wszechmoc Stworcey. Jest to wszechmoc 1 zarazem
mito$¢ ,,Boga Ojca, Stworzyciela nieba i ziemi”.

34.,,Duch Panski”, ktory — wedle biblijnego opisu stworzenia — ,,unosi si¢ nad wodami”
(por. Rdz 1, 2), wskazuje na tego ,,Ducha, ktory przenika glgbokosci Boze,”: Przenika
glebokosci Ojca i Stowa-Syna w tajemnicy stworzenia. Jest nie tylko bezposrednim
swiadkiem Ich wzajemnej mitosci, z ktorej bierze poczatek stworzenie, ale sam jest ta
Mitoscia. Sam jest jako Mito§¢ — przedwiecznym, nie stworzonym Darem. W Nim zawiera
si¢ Zrédto i poczqtek wszelkiego obdarowania stworzer. Swiadectwo poczatku, jakie
znajdujemy w, catym Objawieniu, a naprzod w Ksiedze Rodzaju, jest tu jednoznaczne.
Stworzy¢ — to znaczy powotac z nicosci do istnienia; a zatem stworzy¢ to tyle, co
obdarowac istnieniem. Swiat widzialny zostaje stworzony dla cztowieka: cztowiek zostaje
wiec obdarowany $wiatem (por. Rdz 1, 26. 28. 29). Roéwnoczes$nie za$ ten sam czlowiek w
swoim cztowieczenstwie zostaje obdarowany szczegolnym ,, obrazem i podobienstwem”
Boga. Oznacza to nie tylko rozumno$¢ i wolno$¢ jako konstytutywna wiasciwos¢ natury
ludzkiej. Oznacza to zarazem, od samego poczatku, zdolno$¢ obcowania z Bogiem na sposob
osobowy, jako ,,ja i ty”. Oznacza rowniez zdolnos¢ do przymierza, jakie ma uksztattowac sig
wraz ze zbawczym udzielaniem si¢ Boga cztowiekowi Na gruncie ,,obrazu i podobienstwa”
Boga — ,,dar Ducha” oznacza wreszcie wezwanie do przyjazni, w ktorej nadprzyrodzone
»glebokosci Boze” zostaja niejako goscinnie otwarte dla uczestnictwa ze strony czlowieka.
Uczy Sobor Watykanski II: ,,Bog niewidzialny (por. Kol 1, 15; 1 Tm 1, 17) w nadmiarze swej




mito$ci zwraca si¢ do ludzi jak do przyjaciot (por. Wj 33, 11; J 15, 14-15) i obcuje z nimi (Ba
3, 38), aby ich zaprosi¢ do wspolnoty z soba i przyjac ich do niej”20.

35. Tak wigc Duch, ktory ,,przenika wszystko, nawet gtebokosci Boga samego”, zna od
poczatku tajemnicg cztowieka (por. 1 Kor 2, 10 n.). I dlatego tez On jeden moze w petni
., przekonac o grzechu” ludzkiego poczqtku o tym grzechu, ktory jest korzeniem wszystkich
innych oraz niewygasajacym zarzewiem grzesznosci cztowieka na ziemi. Duch Prawdy zna
pierworodny wymiar grzechu, spowodowany w woli cztowieka dzialaniem ,,0jca ktamstwa”
— tego, ktory juz ,,zostal osadzony” (por. J 16, 11). Duch Swigty przekonywa wiec $wiat o
grzechu w zwiazku z tym ,,sadem”, ale stale prowadzqc w strone ,,sprawiedliwosci”, ktora
zostata objawiona cztowiekowi wraz z Krzyzem Chrystusa. Zostala objawiona przez
,postuszenstwo az do $mierci” (por. Flp 2, 8).

Tylko Duch Swigty moze przekonaé o grzechu ludzkiego poczatku, poniewaz On whasnie
jest Mitoscia Ojca i Syna, poniewaz On jest Darem — a grzech ludzkiego poczqtku polega na
zaktamaniu i odrzuceniu Daru oraz Milosci, ktore stanowia o poczatku $wiata i cztlowieka.

36. Wedle $wiadectwa poczatku, jakie odczytujemy w calym Pismie Swietym i tradycji,
znajdujac pierwszy jego (i zarazem najpetniejszy) zapis w Ksiedze Rodzaju, grzech w swoim
pierworodnym ksztalcie jest rozumiany jako ,,niepostuszenstwo”, ktore 0znacz wprost i
bezposrednio przekroczenie zakazu Boga (por. Rdz 2, 16 n.). ROwnocze$nie jednak, w $wietle
catego kontekstu staje si¢ jawne, ze korzenie tego niepostuszenstwa si¢gaja gigboko w cata
sytuacje ontyczna cztowieka. Powotany od istnienia cztowiek — mezczyzna i niewiasta —
jest stworzeniem. ,,Obraz Boga”, polegajacy na rozumnosci i wolnos$ci, méwi o wielkosci i
godnos$ci podmiotu ludzkiego, ktory jest osoba. Réwnoczes$nie ten 0sobowy podmiot jest
zawsze tylko stworzeniem; w swoim istnieniu i istocie zalezy od Stworcy. Wedlug Ksiegi
Rodzaju ,,drzewo poznania dobra i zta” miato wyrazac¢ i stale przypomina¢ cztowiekowi
»granice” nieprzekraczalng dla istoty stworzonej. W tym znaczeniu nalezy rozumie¢ zakaz
Boga: Stworca zabrania mezczyznie i niewiescie spozywac owocoOw z drzewa poznania dobra
i zta. Stowa namowy, czyli pokusy, sformutowanej w tek$cie biblijnym, naktaniaja do
ztamania tego zakazu — czyli do przekroczenia tej ,,granicy”: ,,Gdy spozyjecie owoc tego
drzewa, otworza si¢ wam oczy i tak jak Bog («jako bogowie») bedziecie znali dobro i zto”
(Rdz 3, 5).

,Niepostuszenstwo” oznacza wigc przekroczenie owej granicy, ktéra dla woli 1 wolnos$ci
cztowieka jako istoty stworzonej pozostaje nieprzekraczalna. Bog-Stworca jest bowiem
jedynym i ostatecznym zrdédtem tadu moralnego w §wiecie przez siebie stworzonym.
Czlowiek nie moze sam od siebie stanowi¢ o tym, co jest dobre i zte — nie moze: ,,zna¢ dobra
i zka, tak jak Bog”. W §wiecie stworzonym Bdg pozostaje pierwszym i suwerennym zrodtem
stanowienia o dobru i ztu poprzez wewnetrzng prawde bytu, bedaca odbiciem Stowa, ktore
jest wspotistotnym i odwiecznym Synem Ojca. Stworzony na obraz Boga cztowiek zastaje
przez Ducha Prawdy obdarowany sumieniem, azeby obraz wiernie odzwierciedlat swoj
Pierwowzor, ktory jest zarazem Madro$cia i Prawem odwiecznym, zrédlem tadu moralnego w
cztowieku i w $wiecie. ,,Niepostuszenstwo” jako wymiar pierworodny grzechu cztowieka
0znacza odepchniecie tego zZrodta, aby samemu stawac si¢ autonomicznym i wytacznym
zroédtem stanowienia o tym, co dobre i zle. Duch, ktory ,,przenika glgbokosci Boze”, On —
ktory rownoczesnie jest §wiattem dla sumienia cztowieka i zrédtem tadu moralnego — zna
najglebiej ten wymiar grzechu, jaki wpisuje si¢ w tajemnice ludzkiego poczatku. On tez nie
przestaje o nim ,, przekonywac swiata” w relacji do Krzyza Chrystusa na Golgocie.

37. Wedle $wiadectwa poczatku, B6g w tajemnicy stworzenia objawil siebie samego jako
Wszechmoc, ktéra jest Mito§cia. ROwnoczesnie objawit cztowiekowi, ze jako ,,obraz i




podobienstwo” swego Stworcy zostaje wezwany, aby uczestniczyt w prawdzie i mitosci.
Uczestnictwo to oznacza zycie w zjednoczeniu z Bogiem, ktore jest ,,zyciem wiecznym”21.
Czlowiek jednakze, pod wplywem ,,0jca ktamstwa”, oderwat si¢ od tego uczestnictwa. W
jakiej mierze? Z pewnoscia nie jest to miara grzechu czystego ducha, miara grzechu szatana.
Duch ludzki nie jest zdolny do takiej miary22. W samym opisie Ksiegi Rodzaju tatwo
dostrzec roznice skali pomigdzy ,.tchnieniem zta” ze strony tego, ktory ,,grzeszy (trwa w
grzechu) od poczatku” (1 J 3, 8), 1 ktory juz ,,zostal osadzony” (J 16, 11), a ztem
niepostuszenstwa ze strony samego czlowieka.

Niemniej jednak, to niepostuszenstwo oznacza odwrocenie sie od Boga, 0zZnacza poniekad
zamkniecie sie ludzkiej wolnosci wzgledem Niego. Oznacza rOwniez pewne otwarcie sig tejze
wolnosci — ludzkiego poznania i woli — wobec tego, ktory jest ,,ojcem ktamstwa”. Akt
swiadomego wyboru nie tylko jest ,,niepostuszenstwem”, ale niesie z soba rowniez pewnq
podatnos¢ w stosunku do tej motywacji, jaka zawiera si¢ w pierwszej namowie do grzechu i
motywacji nieustannie ponawianej w ciagu catych dziejow czlowieka na ziemi: ,,(...) wie Bog,
ze gdy spozyjecie owoc z tego drzewa, otworza si¢ wam oczy 1 tak jak Bog bedziecie znali
dobro 1 zto”.

Znajdujemy si¢ tutaj w samym centrum tego, co mozna nazwac ,,anty-Stowem”, czyli
»przeciw-Prawda”. Zostaje bowiem zaktamana prawda 0 tym, kim jest cztowiek, jakie sa
nieprzekraczalne granice jego bytu i jego wolnos$ci Ta ,,przeciw-Prawda” jest mozliwa
dlatego, ze rownoczesnie zostaje dogiebnie ,,zaktamana’ prawda 0 tym, kim jest Bog. Bog-
Stworca zostaje postawiony w stan podejrzenia, glebiej jeszcze: w stan oskarzenia w
swiadomosci stworzen. Po raz pierwszy w dziejach cztowieka dochodzi do glosu przewrotny
»geniusz podejrzen”. Stara si¢ on ,, zaklamac” samo Dobro, absolutne Dobro — wowczas,
kiedy w dziele stworzenia objawito si¢ ono jako niewypowiedzianie obdarowujace, jako
bonum diffusivum sui, jako stworcza Mitos¢. Ktdéz moze w petni ,,przekonac o grzechu” czy o
tej motywacji pierworodnego niepostuszenstwa cztowieka, jak nie Ten, ktory sam jest Darem
i zrodlem wszelkiego obdarowania? Jak nie Duch, ktory ,,przenika gltebokosci Boze” i ktory
jest Miloscia Ojca 1 Syna?

38. Oto bowiem, wbrew catemu $§wiadectwu stworzenia oraz zbawczej ekonomii z nim
zwiazanej, ,,duch ciemnosci” (por. Ef 6, 12; £k 22, 53) potrafi ukaza¢ Boga jako przeciwnika
swego stworzenia, a przede wszystkim przeciwnika cztowieka, jako zZrodlo niebezpieczenstwa
i zagrozenia dla cztowieka. W ten sposOb zostaje zaszczepiony przez szatana w psychice
cztowieka bakcyl sprzeciwu wobec Tego, ktory ,,0d poczatku” ma by¢ przeciwnikiem
cztowieka — a nie Ojcem. Cztowiek zostal wyzwany, aby stawat si¢ przeciwnikiem Boga!

Analiza grzechu w jego pierworodnym wymiarze wskazuje na to, iz za sprawg ,,0jca
ktamstwa” pojdzie przez dzieje ludzkosci stale cisnienie w kierunku odrzucenia Boga przez
czlowieka, az do nienawisci: ,,Amor sui usquead contemplum Dei”, jak to wyrazit $w.
Augustyn23. Cztowiek bedzie sklonny widzie¢ w Bogu dla siebie przede wszystkim
ograniczenie, a nie zrodto wyzwolenia i1 pelni¢ dobra. Potwierdza si¢ to w naszej nowozytnej
epoce, kiedy ateistyczne ideologie daza do wykorzystania religii utrzymujac, ze stanowi ona o
podstawowej ,, alienacji” cztowieka. Cztowiek zostaje niejako wyobcowany i wyzuty z
wlasnego cztowieczenstwa, gdy idac za idea Boga, przypisuje Jemu to, co nalezy do
cztowieka, 1 wylacznie do cztlowieka! W tym procesie myslenia i dziatania historyczno-
socjologicznego odrzucenie Boga doszto az do ogloszenia Jego ,,$mierci”. Niedorzecznos¢
pojeciowa i stowna! Ale ideologia ,,$mierci Boga” zagraza czlowiekowi, jak na to wskazuje
Sobor Watykanski I1, gdy poddajac analizie problem ,,autonomii rzeczy doczesnych”, pisze:
»Stworzenie bowiem bez Stworzyciela zanika (...). Co wigcej, samo (...) zapada w mroki
przez zapomnienie o Bogu”?24. Ideologia ,,$mierci Boga” tatwo moze si¢ w skutkach okazaé
na plaszczyznie teoretycznej 1 praktycznej ideologia ,,$mierci cztowieka”.




20. Konst. dogm. o Objawieniu Bozym Dei Verbum, 2.

21. Por. Rdz 3, 22 o ,,drzewie zycia”; por. rowniez J 3, 36; 4, 14; 5, 24; 6, 40. 47; 10, 28; 12, 50; 14, 6; Dz 13, 48; Rz 6, 23;
Ga6,8;1Tm1,16;Tt1,2;3,7;1P3,22;1J1,2;2,25;5,11.13; Ap 2, 7.

22. Por. SW. TOMASZ Z AKWINU, Summa Theologiae, I-11, g. 80, a. 4, ad 3.

23. Por. De Civitae Dei, XVI, 28: CCL 48, 451.

24. Konst. duszp. o KoSciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 36.

4. Duch, ktory przeobraza cierpienie w odkupiencza mitos¢

39. Duch, ktory przenika gitebokosci Boze, zostal nazwany przez Jezusa w mowie pozegnalne;j
w Wieczerniku Parakletem. Jest On bowiem ,, wzywany 25 od poczqtku, azeby ,,przekonywat
swiat o grzechu”. Jest do tego definitywnie wezwany Krzyzem Chrystusa. Przekonywac¢ o
grzechu — to znaczy: wykazywac zto, jakie si¢ w nim zawiera. To znaczy: objawiaé
mysterium iniquitatis. Zta grzechu nie sposob dosiggna¢ w catej jego bolesnej rzeczywistosci,
nie ,,przenikajac glebokosci Bozych”. Od poczatku ponura tajemnica grzechu zaistniata w
$wiecie na gruncie odniesienia stworzonej wolnosci do Stworcy. Zaistniata jako akt woli
stworzenia, cztowieka, przeciwny woli Boga: zbawczej woli Boga. Co wigcej, zaistniata
wbrew prawdzie, na gruncie ktamstwa, definitywnie juz ,,0sadzonego”, ktore to ktamstwo
postawito w stan oskarzenia, w stan permanentnego podejrzenia, sama stworcza i zbawcza
Milo$é. Cztowiek poszedt za ,,0jcem ktamstwa” — przeciw, Ojcu Zycia i Duchowi Prawdy.

Czyz wigce ,,przekonywac o grzechu” — nie musi rownoczesnie znaczy¢: objawiac
cierpienie? Objawia¢ bol, niepojety 1 niewyrazalny, jaki z powodu grzechu w jego
antropomorficznej wizji Ksigga Swigta zda si¢ dostrzega¢ w ,,glebokosciach Bozych”, w
samym niejako sercu nieogarnionej Trojcy? Koscidt, czerpiac natchnienie z Objawienia,
wierzy 1 wyznaje, ze grzech jest obrazq Boga Co odpowiada tej ,,obrazie” w niezgltebionym
zyciu Ojca, Syna i Ducha Swietego, temu odrzuceniu Ducha, ktory jest Mito$cia oraz Darem?
Pojecie Boga, jako Bytu absolutnie doskonatego, wytacza z pewnoscia wszelki bol
pochodzacy z braku czy zranienia; jednakze w ,,glgbokosciach Bozych” jest mito§¢ ojcowska,
ktéra w jezyku biblijnym wobec grzechu czlowieka posuwa si¢ az do stow: ,,zal mi, zem
stworzyt cztowieka” (por. Rdz 6, 7). ,,Kiedy (...) Pan widzial, ze wiclka jest niegodziwos¢
ludzi na ziemi (...) Zatowal, Ze stworzyt ludzi na ziemi, i zasmucit sie (...). Pan rzekt: «(...) Zal
mi, ze ich stworzylemy»” (Rdz 6, 5-7). Najczesciej jednak Pismo Swigte méwi nam o Ojcu,
ktory wspotczuje cztowiekowi, dzielac jakby jego bol. Ostatecznie 6w niezglgbiony i
niewypowiedziany ,, bol” Ojciec zrodzi nade wszystko cata przedziwna ekonomie¢ mitosci
odkupienczej w Jezusie Chrystusie, azeby — poprzez mysterium pietatis — Mito$¢ mogla si¢
okazac¢ potezniejsza od grzechu w dziejach czlowieka. Azeby zwycigzyt ,,.Dar”!

Duch Swiety, ktory wedle stow Chrystusowych ,,przekonywa o grzechu”, jest Mitoscia
Ojca i Syna, a jako Mitos¢ jest Darem trynitarnym i rownocze$nie odwiecznym zrodtem
wszelkiego obdarowania stworzenia przez Boga. To wlasnie w Nim mozemy pojac uosobiong
1 zrealizowana w sposob transcendentny owa cnote mitosierdzia, ktora tradycja patrystyczna i
teologiczna, idac §ladami Starego i Nowego Przymierza, przypisuje Bogu. W czlowieku
mitosierdzie wyraza bol i wspotczucie wobec nedzy blizniego. W Bogu Duch-Mitosé
przetwarza sprawg grzechu ludzkiego w nowe obdarowanie zbawcza mitoscia. Z Niego, w
jednosci Ojca i Syna, rodzi si¢ owa zbawcza ekonomia, ktora napetnia dzieje cztowieka
darami Odkupienia. Jesli grzech, odrzucajac Mito$¢, zrodzit ,,cierpienie” cztowieka —
cierpienie to w jaki$ sposob udzielito si¢ catemu stworzeniu (Por. Rz 8, 20-22) — to Duch
Swiety wejdzie w cierpienie ludzkie i kosmiczne z nowym obdarowaniem Mitosci, ktora
odkupi $wiat. Na ustach Chrystusa Odkupiciela, w ktérego cztowieczenstwie dokonuje si¢
,.cierpienie” Boga, pojawi sie stowo wyrazajace odwieczna Mitos¢ petna mitosierdzia: ,,Zal




Mi” (por. Mt 15, 32; MK 8, 2). Tak wiec ze strony Ducha Swietego ,, przekonywac o grzechu”
— to znaczy zarazem objawiac wobec stworzen ,,poddanych zepsuciu”, a nade wszystko w
glebi ludzkich sumien, jak ten wlasnie grzech zostaje przezwyciezony w ofierze Baranka
Bozego, ktory stat si¢ ,,az do $mierci” postusznym Stugq, ktory naprawiajac niepostuszenstwo
cztowieka, dokonuje odkupienia §wiata. W ten sposob Duch Prawdy, Pocieszyciel,
»przekonywa o grzechu”.

40. Wartos¢ odkupiencza ofiary Chrystusa wypowiedzial w bardzo znamiennych stowach
Autor Listu do Hebrajczykow, odwotawszy si¢ do ofiar Starego Przymierza, w ktorych , krew
koztow i cielcow (...) sprawia oczyszczenie ciata”, dodaje: ,,(...) o ilez bardziej krew,
Chrystusa, ktory przez Ducha wiecznego ztozyt Bogu samego siebie jako nieskalanq ofiare,
oczysci wasze sumienia z martwych uczynkow, abyscie stuzy¢ mogli Bogu zywemu?” (por.
Hbr 9, 13 n.). Jakkolwiek zdajemy sobie sprawe z innych mozliwoS$ci interpretacji, to jednak
rozwazania o obecno$ci Ducha Swigtego w catym zyciu Chrystusa pozwalaja nam dostrzec w
tym teks$cie jakby zachete do refleksji nad obecnoscia tegoz Ducha w odkupienczej ofierze
Stowa Wcielonego.

Wypada naprzod skupi¢ sig na pierwszych stowach, ktore mowia o tej ofierze, z kolei za$
osobno na ,,oczyszczeniu sumien”, jakiego ona dokonuje. Jest to bowiem ofiara ztozona
»przez (= za sprawq) Ducha wiecznego”, ktory z niej ,,czerpie” moc zbawczego
,.przekonywania o grzechu”. Jest to za$ tenze sam Duch Swiety, ktorego zgodnie z obietnica
dana w Wieczerniku Jezus Chrystus w dniu swego Zmartwychwstania ,,przyniesie”
Apostotom w ranach ukrzyzowania i ,,da” im Go ,,dla odpuszczenia grzechéw”: ,,Wezmijcie
Ducha Swietego! Ktorym odpuscicie grzechy, sa im odpuszczone” (J 20, 22 n.).

Wiemy, ze ,,Bég namascit Duchem Swigtym i moca ”Jezusa z Nazaretu, jak mowit
Szymon Piotr w domu setnika Korneliusza (Dz 10, 38). Znamy paschalna tajemnicg Jego
,,odejscia” wedle zapisu Ewangelii Janowej. Stowa Listu do Hebrajczykéw thumacza teraz, w
jaki sposéb Chrystus ,,ztozyt Bogu samego siebie jako nieskazitelna ofiar¢” — jak uczynit to
,.przez Ducha wiecznego”. W ofierze Syna Czlowieczego Duch Swiety jest obecny i dziata
tak, jak dziatat przy Jego poczeciu i przyjs$ciu na $wiat, w Jego zyciu ukrytym i w Jego
postudze. Wedtug Listu do Hebrajczykow, na drodze swego ,,0dejscia” poprzez Ogrojec i
Kalwarig, Chrystus sam w swoim czlowieczenstwie otworzyt sie bez reszty na to dziatanie
Ducha-Parakleta, ktore z cierpienia wyprowadza zbawcza mitos¢. Zostat wigc ,,wystuchany
dzigki swej ulegtosci; chociaz byt Synem, nauczyt si¢ postuszenstwa przez to, co wycierpial”
(Hbr 5, 7 n). W ten sposéb List ten ukazuje, jak cztowieczenstwo poddane grzechowi w
potomkach pierwszego Adama, stato si¢ w Jezusie Chrystusie doskonale poddane Bogu i z
Nim zjednoczone, a rOwnoczesnie pelne nieskonczonego mitosierdzia wzgledem ludzi; jest to
nowe cztowieczenstwo, ktore w Jezusie Chrystusie poprzez cierpienie Krzyza wrocito do
mitosci, zdradzonej przez Adamowy grzech. Odnalazto si¢ w samym Bozym Zrddle
pierworodnego obdarowania: w Duchu, ktory przenika glebokosci Boze, sam za$ jest
Mitoscia i Darem.

Jezus Chrystus, Syn Bozy — jako Czlowiek — w zarliwej modlitwie swojej meki,
pozwolit Duchowi Swigtemu, ktory juz przeniknat do samej glebi Jego whasne
cztowieczenstwo, przeksztatci¢ je w doskonatq ofiare poprzez akt swej $mierci jako zertwy
mitosci na Krzyzu. Tg ofiarg ztozyl sam — sam byt jej jedynym kaptanem: ,,ztozyt Bogu
samego siebie jako nieskalana ofiar¢” (Hbr 9, 14). W swoim czlowieczenstwie byt godny staé
si¢ taka ofiara, poniewaz sam jeden byl ,,nieskalany”. Rownoczesnie zas ztozyt ja ,,przez
Ducha wiecznego” — co znaczy, ze Duch Swigty w szczegdlny sposob dziatal w tym
absolutnym samooddaniu Syna Cztowieczego, aby przemieni¢ cierpienie w odkupiencza
mitos¢.




41. W Starym Testamencie kilkakrotnie jest mowa o ,,ogniu z nieba”, ktéry spalat ofiary
sktadane przez ludzi (por. Kpt 9, 24; 1 Krl 18, 38; 2 Krn 7, 1). Przez analogi¢ mozna
powiedzie¢, ze Duch Swiety jest ,,ogniem z nieba” dzialajacym w glebi tajemnicy Krzyza.
Oto, pochodzac od Ojca, skierowuje On ofiarg¢ wlasna Syna do Ojca, wprowadzajac ja w
Boski wymiar trynitarnej komunii. Jesli grzech zrodzit cierpienie, to teraz bol Boga — owo
cierpienie — zyskuje poprzez Ducha Swigtego swéj ostateczny ludzki wyraz w Chrystusie
ukrzyzowanym. Oto paradoksalna tajemnica mitosci: w Chrystusie cierpi Bég odrzucony
przez swe stworzenie: ,,nie wierza we Mnie”! I rtownoczes$nie z glebi tego cierpieniu, a
posrednio — z glebi grzechu, ze ,,nie uwierzyli” — Duch wyprowadza nowq miare
obdarowania cztowieka i stworzenia od poczatku. W glebi tajemnicy Krzyza dziala Mito$¢,
ktora przywodzi cztowieka na nowo do uczestnictwa w zyciu, jakie jest w Bogu samym.

Duch Swiety jako Mito$¢ i Dar zstepuje niejako w samo serce ofiary, ktora jest sktadana na
Krzyzu. Nawiazujac do tradycji biblijnej, mozna powiedzie¢: spala te ofiare ogniem Mitosci,
ktéra jednoczy Syna z Ojcem w trynitarnej komunii. Poniewaz rownocze$nie ta Krzyzowa
ofiara jest w pelnym tego stowa znaczeniu wiasnym czynem Chrystusa, dlatego tez w tej
ofierze ,, otrzymuje” On Ducha Swietego. Otrzymuje Go w taki sposéb, ze moze On — i tylko
On razem z Bogiem Ojcem — ,,da¢” Go Apostotom, Kosciotowi, ludzkosci. On sam Go
»posyta” od Ojca (por. J 15, 25). On sam stanie wobec Apostotéw zgromadzonych w
Wieczerniku, ,,tchnie na nich” i powie: ,,Wezmijcie Ducha Swigtego! Ktérym odpuscicie
grzechy, sa im odpuszczone” (J 20, 22 n.), zgodnie z przepowiednia Jana Chrzciciela: ,,On
was chrzci¢ bedzie Duchem Swigtym i ogniem” (Mt 3, 11). W tych stowach Jezusa Duch
Swiety zostaje objawiony i zarazem uobecniony jako Mitos¢, ktora dziata w glebi tajemnicy
paschalnej: jako zrédto zbawczej mocy Chrystusowego Krzyza, jako Dar nowego i wiecznego
zycia.

Ta prawda o Duchu Swietym znajduje swoj codzienny wyraz w liturgii rzymskiej, gdy
kaptan przed Komunia $wigta wypowiada te znamienne stowa: ,,Panie Jezu Chryste, Synu
Boga zywego, ktory z woli Ojca, za wspétdzialaniem Ducha Swietego, przez $mier¢ swoja
dales zycie $wiatu (...)”". W III za§ Modlitwie Eucharystycznej, nawiazujac do tej same;j
zbawczej ekonomii, kaptan prosi, azeby Duch Swiety ,,uczynil nas wiecznym darem dla
Boga”.

25. W jez greckim paraxalein = przyzywaé, przywotywac.

5. Krew, ktora oczyszcza sumienia

42. Powiedzielismy, ze u szczytu tajemnicy paschalnej Duch Swigty zostaje definitywnie
objawiony i zarazem w nowy sposob uobecniony. Zmartwychwstaty Chrystus mowi do
Apostolow: ,,Wezmijcie Ducha Swigtego!”. Zostaje w ten sposob objawiony Duch Swiety,
gdyz stowa Chrystusa stanowia potwierdzenie obietnic i zapowiedzi z mowy pozegnalnej w
Wieczerniku.. Objawienie to za$ jest rownoczes$nie uobecnieniem Parakleta, jest nowym
uobecnieniem. Duch Swigty bowiem od poczatku dziatat w tajemnicy stwarzania i w dziejach
Starego Przymierza Boga z cztowiekiem. Dziatanie to zostato w pelni potwierdzone
postannictwem Syna Czlowieczego jako Mesjasza, ktory przyszedt w mocy Ducha Swigtego.
U szczytu mesjanskiego postannictwa Jezusa Duch Swiety staje si¢ obecny w posrodku
tajemnicy paschalnej w petni swojej Boskiej podmiotowosci: jako Ten, ktory sam ma dalej
prowadzi¢ zbawcze dzieto, zakorzenione w ofierze Krzyza. Bez watpienia dzieto to zostaje
przez Jezusa zlecone ludziom: Apostotom, Kosciotowi. Niemniej — w ludziach i poprzez
ludzi — Duch Swiety pozostaje pierwszym i nadrzednym podmiotem jego urzeczywistniania




w duszy cztowieka i w dziejach $wiata: niewidzialny, a rdwnoczesnie wszedzie obecny
Parakletos! Duch, ktéry ,,tchnie, kedy chce” (por. J 3, 8).

Stowa wypowiedziane ,,pierwszego dnia po szabacie” przez Chrystusa
zmartwychwstalego, w sposob szczegdlny uwydatniajq obecnosé Parakleta-Pocieszyciela
jako Tego, ,,ktory przekonuje swiat o grzechu, o sprawiedliwos$ci i o sadzie”. Tylko bowiem
w tym odniesieniu ttumacza si¢ stowa, ktore Jezus taczy bezposrednio z ,,daniem” Ducha
Swietego Apostotom. Méwi bowiem: ,,Wezmijcie Ducha Swigtego! Ktorym upuscicie
grzechy, si¢ im odpuszczone, a ktorym zatrzymacie, sa im zatrzymane” (J 20, 22 n). Jezus
udziela Apostotom wiadzy odpuszczania grzechdéw, aby przekazywali ja swym nastgpcom w
Kosciele. Jednakze wladza ta, dana ludziom, zaktada i wlacza zbawcze dziatanie Ducha
Swietego. Stajac si¢ ,,Swiattoscia sumien” (por. Sekwencja Veni, Sancte Spiritus), Duch
Swiety ,,przekonywa o grzechu” — to znaczy daje poznaé cztowiekowi jego zlo, a
réwnoczesnie skierowuje do dobra. Dzigki wielosci Jego darow, dla ktérych wzywany jest
jako darzacy taska ,,siedemkro¢”, kazdego grzechu cztowieka moze dosiggnaé zbawcza moc
Boza. Istotnie — jak méwi §w. Bonawentura — ,,moca siedmiu darow Ducha Swiqtego
zostaje zniszczony kazdy rodzaj zta i zostaje zrodzone wszelkie dobro”26.

Pod wptywem Pocieszyciela dokonuje si¢ owo nawrocenie serca ludzkiego, ktore jest
nieodzownym warunkiem przebaczenia grzechow. Bez prawdziwego nawrocenia, ktore jest
nieodzownym warunkiem przebaczenia grzechow. Bez prawdziwego nawrocenia, ktore
obejmuje wewnetrzny zal, 1 bez szczerego 1 mocnego postanowienia poprawy, grzechy zostaja
»Zatrzymane”, jak mowi Jezus, a z Nim Tradycja Starego i Nowego Przymierza. Pierwsze
stowa, jakie wypowiada Jezus na poczatku swej dziatalnosci, wedlug Ewangelii Markowej, to
te: ,,Nawracajcie sie i wierzcie w ewangelie!” (MK 1, 15). Potwierdzeniem tego wlasnie
wezwania jest ,,przekonywanie o grzechu”, jakie Duch Swiety podejmuje w nowy sposob w
mocy Odkupienia, dokonanego przez Krew Syna Cztowieczego. Wszak List do Hebrajczykow
mowi, ze ,.krew (...) oczyszcza sumienia” (por. Hbr 9, 14). Ona wigc niejako otwiera
Duchowi Prawdy droge do wnetrza czlowieka, do sanktuarium ludzkich sumien.

43. Sobor Watykanski II przypomniat katolicka nauke o sumieniu méwiac o powotaniu
czlowieka, w szczegdlnosci zas o godnosci osoby ludzkiej. Sumienie w szczegolny sposdb
stanowi o tej godnosci. Jest ono bowiem ,,najtajniejszym osrodkiem i sanktuarium cztowieka,
gdzie przebywa on sam z Bogiem, ktorego gltos w jego wngtrzu rozbrzmiewa (...) nakazem:
czyn to, tamtego unikaj”. Taka zdolno$¢ nakazywania dobra i zakazywania zta, zaszczepiona
przez Stworce w cztowieku, jest kluczowa wilasciwosciq osobowego podmiotu. RoGwnoczesnie
za$ ,,w glebi sumienia cztowiek odkrywa prawo, ktérego sam sobie nie naktada, lecz ktéremu
winien by¢ postuszny”27. Sumienie nie jest wiec autonomicznym i wyltqcznym Zrédtem
stanowienia o tym, co dobre i zte; glgboko natomiast jest w nie wpisana zasada postuszenstwa
wzgledem normy obiektywnej, ktora uzasadnia i warunkuje stusznosc¢ jego rozstrzygnigé
nakazami i zakazami podstaw ludzkiego postgpowania, co ujawnito sig, jak juz mowilismy,
na kartach Ksiegi rodzaju (por. Rdz 2, 9. 17). W tym wtasnie znaczeniu jest sumienie owym
,wewngetrznym sanktuarium”, w ktorym ,,rozbrzmiewa gtos Boga™. Jest to ,,glos Boga” nawet
wowczas, gdy cztowiek uznaje w nim tylko zasad¢ fadu moralnego, po ludzku
niepowtarzalna, bez bezposredniego odniesienia do Stwoércy: wiasnie w tym odniesieniu
sumienie zawsze znajduje swa podstawe i swoje usprawiedliwienie.

Ewangeliczne ,,przekonywanie o grzechu” pod wptywem Ducha Prawdy nie moze
urzeczywistnia¢ si¢ w cztowieku na innej drodze, jak tylko na drodze sumienia. Jesli sumienie
jest prawe, wowczas stuzy ono ,,rozwiqzywaniu w prawdzie tylu probleméw moralnych, ktore
narzucajq si¢ tak w zyciu jednostek, jak 1 we wspotzyciu spolecznym”. Wowczas to ,,0soby i
grupy ludzkie unikaja $lepej samowoli i staraja si¢ dostosowywaé do obiektywnych norm
moralno$ci”28.




Owocem prawego sumienia jest przede wszystkim nazywanie po imieniu dobra i zta, jak to
czytamy w tejze samej Konstytucji duszpasterskie;j: ,.(...) wszystko, co godzi w samo zycie,
jak wszelkiego rodzaju zabojstwa, ludobdjstwa, spedzanie ptodu, eutanazja, dobrowolne
samobdjstwo; wszystko, cokolwiek narusza cato$¢ osoby ludzkiej, jak okaleczenia, tortury
zadawane ciatu i duszy, wysitki w kierunku przymusu psychicznego; wszystko co ubliza
godnosci ludzkiej, jak nieludzkie warunki Zycia, arbitralne aresztowania, deportacje,
niewolnictwo, prostytucja, handel kobietami 1 mtodzieza; a takze nieludzkie warunki pracy, w
ktorych traktuje si¢ pracownikow jak zwykte narzedzia zysku, a nie jak wolne,
odpowiedzialne osoby”. Nazwawszy w ten sposob po imieniu wielorakie grzechy naszej
wspolczesnosci Sobor dodaje: ,,wszystkie te 1 tym podobne sprawy i praktyki sa czyms
haniebnym; zakazajac ludzka cywilizacjg, bardziej hanba tych, ktorzy sig ich dopuszczaja, niz
tych, ktorzy doznaja krzywdy, i1 sa jak najbardziej sprzeczne z czcia nalezng Stworcy”29.

Nazywajac po imieniu grzechy najbardziej hanbiace cztowieka, ukazujac je jako zto
moralne, ktore obciaza wszelki bilans postgpu ludzkosci, Sobor zarazem okresla to wszystko
jako etap ,,walki dramatycznej miedzy dobrem a ztem, miedzy §wiattem a ciemnoscia”, ktora
przenika ,,cate zycie ludzi, czy to jednostkowe, czy zbiorowe”30. Synod Biskupow w 1983
roku o pojednaniu 1 pokucie okreslit z kolei jeszcze blizej znaczenie osobiste 1 spoteczne
grzechu ludzkiego31.

44, W Wieczerniku, w przeddzien swojej meki, a z kolei w wieczor wielkanocny, Jezus
Chrystus odwotat si¢ do Ducha Swigtego, jako do Tego, ktory $wiadczy, ze w dziejach
ludzkosci trwa grzech. Jest to jednakze grzech poddany zbawczej mocy Odkupienia.
,Przekonywanie $wiata o grzechu” nie konczy si¢ na tym, ze zostanie on nazwany po imieniu,
ze zostanie zidentyfikowany w catej skali tego zta, jakie jest mu wiasciwe. Przekonujac $wiat
0 grzechu, Duch Prawdy spotyka si¢ z glosem ludzkich sumien.

Na tej tez drodze dochodzi do ukazania korzeni grzechu, ktore tkwia w ludzkim wnetrzu,
jak to uwydatnita Konstytucja duszpasterska: ,,Zaklocenia rownowagi, na ktore cierpi
dzisiejszy $wiat, w istocie wiaza si¢ z bardziej podstawowym zachwianiem rownowagi, ktore
ma miejsce w sercu ludzkim. W samym bowiem cztowieku wiele elementow zwalcza sig
nawzajem. Bedac bowiem stworzeniem, doswiadcza on z jednej strony wielorakich
ograniczen, z drugiej strony czuje si¢ nieograniczony w swoich pragnieniach i powotany do
wyzszego zycia. Przyciagany wielu pongtami, musi wciaz wybiera¢ pomigdzy nimi i
wyrzekac si¢ niektorych. Co wigcej, bedac stabym i grzesznym., nierzadko czyni to, czego nie
chce, nie zas to, co chciatbym czyni¢ ’32. Tekst soborowy nawiazuje tutaj do znanej
wypowiedzi $w. Pawla (por. Rz 7, 14. 15. 19).

»Przekonywanie o grzechu”, jakie towarzyszy kazdej pogl¢bionej pracy ludzkiego
sumienia, prowadzi rownoczesnie do ujawniania jego korzeni wewnatrz cztowieka, tak jak i
jego uwarunkowan w przebiegu dziejow. Zstgpujemy w ten sposdb do owych pierwotnych
wymiaréw grzechu, o ktorych byta juz mowa. Duch Swiety ,, przekonywa o grzechu” w relacji
do tajemnicy poczatku, ukazujac stworzonos¢ cztowieka, a wigc jego catkowita zaleznos¢
ontyczna i etyczng od Stworcy, a rownoczesnie przypominajac dziedziczng grzesznosé
ludzkiej natury. Ale tenze sam Duch Swigty-Pocieszyciel ,,przekonywa o grzechu” zawsze w
relacji do Chrystusowego Krzyza. W te] relacji chrzescijanstwo odrzuca wszelki ,,fatalizm”
grzechu. ,,Cigezka walka przeciw mocom ciemnosci; walka ta, zaczgta ongi$§ u poczatku
Swiata, trwa¢ bedzie do ostatniego dnia, wedlug stéw Pana” — uczy Sobor33. Jednakze ,,sam
Pan przyszedt, aby czlowieka uwolnic¢ i umocnic¢”34. Czlowiek wigc, ,,wplatany” w t¢ walke,
w zmaganie si¢ z grzechem w oparciu o gltos wlasnego sumienia, ,,wciaz musi si¢ trudzié, aby
trwa¢ w dobrym i nie bedzie mu dane bez wielkiej pracy oraz pomocy taski Bozej osiagnac
jednosci w samym sobie”35. Sobor stusznie widzi grzech jako czynnik rozbicia, ktory ciazy




zardwno nad zyciem osobistym, jak i spolecznym cztowieka. Rownoczes$nie za$ niestrudzenie
przypomina mozliwo$¢ zwycigstwa.

45. Duch Prawdy, ktéry ,,przekonywa $wiat o grzechu”, spotyka si¢ z owym trudem sumienia
ludzkiego, o ktorym tak sugestywnie mowia teksty soborowe. Ow trud sumienia wyznacza
zarazem drogi ludzkich nawrdcen: odwrocenie od grzechu, by odbudowac prawde i mitos¢ w
samym sercu cztowieka. Wiadomo, Ze uznanie zta w sobie samym wiele nieraz kosztuje.
Wiadomo, ze sumienie nie tylko nakazuje i zakazuje, ale sqdzi w $wietle swoich nakazow i
zakazow. Ono jest takze Zrodlem wyrzutow: cztowiek cierpi wewngtrznie z powodu zta
popelnionego. Czy to cierpienie nie jest jakby dalekim echem tego ,,zalu” z powodu
stworzenia cztowieka, ktory w jezyku antropomorficznym Ksigga swigta przypisuje Bogu?
Tego ,,wyrzutu”, ktory wpisujac sig¢ w ,,serce” Trojcy Swietej moca odwiecznej mitosci,
wyraza si¢ bolem Krzyza, w Chrystusowym postuszenstwie az do §mierci? Kiedy Duch
Prawdy dozwala ludzkiemu sumieniu uczestniczy¢ w tamtym bolu, wowczas cierpienie
sumien staje si¢ szczegodlnie glebokie, ale tez szczegdlnie zbawcze. Wowczas tez, przez taki
akt doskonalego zalu, dokonuje si¢ prawdziwe nawrdcenie serca: ewangeliczna ,,metanoia”.

Trud ludzkiego serca, trud sumienia, posrdd ktorego dokonuje si¢ owa ,,metanoia”,
nawrdcenie, jest zarazem odzwierciedleniem tego procesu, w ktorym wyrzut przemienia Sie w
zbawczq mitosé, ktéra umie cierpieé. Utajonym szafarzem tej zbawczej sity jest Duch Swiety:
On, ktérego Ko$ciot nazywa ,,Swiattoscia sumien”, przenika i zarazem wypehnia ,,glebie serc”
ludzkich36. Przez takie nawrécenie w Duchu Swigtym czlowiek otwiera si¢ w strone
przebaczenia, w strong odpuszczenia grzechow. W calej tej wspaniatej dynamice nawrdcenia
— odpuszczenia, potwierdza si¢ prawdziwos$¢ tego, co $w. Augustyn pisze o tajemnicy
cztowieka, dajac komentarz do stow Psalmu ,, Abyssus abyssum invocat” (,,Gigbia przyzywa
glebig”)37. W stosunku do tej wiasnie ,,przepastnej glebi” cztowieka, sumienia ludzkiego,
wypetnia si¢ posianmctwo Syna i Ducha Swigtego. Duch Swiety ,, przychodzi” za sprawa
Chrystusowego ,,0dejscia” w tajemnicy paschalnej: przychodzi w kazdym konkretnym fakcie
nawrdécenia — odpuszczenia, w mocy ofiary krzyzowej; w niej bowiem ,krew Chrystusa
oczyszcza sumienia z martwych uczynkow”, abysmy ,,stuzy¢é mogli Bogu zywemu” (por. Hbr
9, 14). W ten sposob wypehiaja sie stale stowa z Wieczernika o Duchu Swigtym jako ,,innym
Pocieszycielu” — stowa wypowiedziane do Apostotow, a posrednio do wszystkich: ,,Wy Go
znacie, poniewaz W was przebywa i w was bedzie” (J 14, 17).

26. SW. BONAVENTURA, De septem donis Spiritus Sancti, Collatio 11, 3; Ad Claras Aquas, V, 463.

27. Por. Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 16.

28. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w §wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 16.

29. Tamze, 21.

30. Por. tamze, 13.

31. Por. JAN PAWEL II, Adhort. Apost. Posynodalna, Reconciliatio et paenitentia (2 grudnia 1984), 16: AAS (1985), 213-
217.

32. Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 10.

33. Tamze 37.

34. Tamze, 13.

35. Tamze 37.

36. Por. Sekwencja na Zestanie Ducha Swictego: ,, Reple cordis intima”.

37. SW. AUGUSTYN, Enarr. in Ps. XLI, 13: CCL, 38, 470: ,,Coz to jest za przepasé zatem i jakiej przepasci przyzywa? Jesli
przepasé oznacza glebig, to czyz utrzymujemy moze, ze serce cztowieka nie jest przepascia? Coz bowiem jest glebszego od
takiej przepasci? Ludzie moga mowié¢, moga by¢ widziani poprzez ruch swoich cztonkow, moga by¢ styszani, gdy mowia,
ale czyjaz mysl mozna przeniknac, czyjez serce odgadnac?”.

6. Grzech przeciw Duchowi Swietemu




46. Na tle wszystkiego, co dotad zostalo powiedziane, staja si¢ bardziej zrozumiale jeszcze
inne wstrzasajace stowa, jakie Chrystus wypowiedziat. Mozna by je nazwac stowami o
,,nieprzebaczeniu”. Zostaly one zapisane przez wszystkich Synoptykow, pozostaja w zwiazku
ze szczegllnym grzechem, ktéry Ewangeli$ci nazywaja ,,bluznierstwem przeciw Duchowi
Swietemu”. Oto ich zapis w troistym brzmieniu:

Mateusz: ,,Kazdy grzech i bluznierstwo beda odpuszczone ludziom, ale bluznierstwo
przeciwko Duchowi nie bedzie odpuszczone. Jesli kto§ powie stowo przeciw Synowi
Cztowieczemu, bedzie mu odpuszczone, lecz jesli powie przeciwko Duchowi Swietemu, nie
bedzie mu odpuszczone ani w tym wieku, ani w przysztym” (Mt 12, 31 n.).

Marek: ,,Wszystkie grzechy i bluznierstwa, ktorych by sig ludzie dopuscili, beda im
odpuszczone. Kto by jednak zbluznit przeciw Duchowi Swigtemu, nigdy nie otrzyma
odpuszczenia, lecz winien jest grzechu wiecznego” (MK 3, 28 n.).

Ltukasz: ,,Kazdemu, kto mowi jakies$ stowo przeciw Synowi Czlowieczemu, bedzie
przebaczone, lecz temu, kto bluzni przeciw Duchowi Swietemu, nie bedzie przebaczone” (£k
12, 10).

Dlaczego bluznierstwo przeciw Duchowi Swietemu jest nieodpuszczalne? Jak rozumieé
owo bluznierstwo? Odpowiada §w. Tomasz z Akwinu, Zze chodzi tu o grzech
,hieodpuszczalny z samej swojej natury, gdyz wyklucza to, czym dokonuje si¢ odpuszczenie
grzechow”38.

Wedle takiej egzegezy bluznierstwo nie polega na stownym zniewazeniu Ducha Swigtego;
polega natomiast na odmowie przyjecia tego zbawienia, jakie Bog ofiaruje cztowiekowi przez
Ducha Swietego, dzialajacego w mocy Chrystusowej ofiary Krzyza. Jesli cztowiek nie
przyjmuje owego ,,przekonywania o grzechu”, ktére pochodzi od Ducha Swigtego i ktére ma
charakter zbawczy, to zarazem odrzuca ,,przyjs$cie” Pocieszyciela — to ,,przyjscie”, jakie
dokonato si¢ w tajemnicy paschalnej, a ktore zespolone jest z odkupiencza moca Krwi
Chrystusa: Krwi, ktora ,,oczyszcza sumienia z martwych uczynkow”.

Wiemy, ze owocem takiego wlasnie oczyszczenia jest odpuszczenie grzechow. Kto zatem
odrzuca Ducha i Krew, pozostaje w ,,martwych uczynkach”, w grzechu. BluZznierstwo
przeciw Duchowi Swigtemu polega wigc w konsekwencji na radykalnej odmowie przyjecia
tego odpuszczenia, ktorego wewnetrznym szafarzem jest Duch Swiety, a ktore zaktada cata
prawdg nawrocenia, dokonanego przezen w sumieniu. Jesli Chrystus mowi, ze bluznierstwo
przeciw Duchowi Swigtemu nie moze byé odpuszczone ani w tym, ani w przysztym zyciu, to
owo ,,nie-odpuszczenie” zwigzane jest przyczynowo z ,,nie-pokuta” — to znaczy z radykalna
odmowa nawrdcenia si¢. Ta za$ oznacza odmowg siggnigcia do zrodel Odkupienia, ktére
»Zawsze” pozostaja otwarte w ekonomii zbawienia, w ktorej wypeknia si¢ postannictwo
Ducha Swigtego. Paraklet ma nieskonczona moc czerpania z tych zrodet: ,,z mojego wezmie”
— powiedziat Jezus. W ten sposob dopetnia On w ludzkich duszach dzieta Odkupienia
dokonanego przez Chrystusa, rozdzielajac jego owoce. ,,BluZnierstwo” przeciw Duchowi
Swietemu jest grzechem popelionym przez cztowieka, ktory broni rzekomego ,,prawa” do
trwania w zhu, we wszystkich innych grzechach, i ktory w ten sposéb odrzuca Odkupienie.
Cztowiek pozostaje zamknigty w grzechu, uniemozliwiajac ze swej strony nawrocenie — a
wigc 1 odpuszczenie grzechow, ktore uwaza za jakby nieistotne i niewazne w swoim Zyciu.
Jest to stan duchowego upadku, gdyz bluznierstwo przeciwko Duchowi Swigtemu nie
pozwala cztowiekowi wyjs¢ z samo zamknigcia i otworzy¢ si¢ w kierunku Boskich zrodet
oczyszczenia sumien i odpuszczenia grzechow.

47. Dziatalno$¢ Ducha Prawdy, zmierzajaca do zbawczego ,,przekonywania o grzechu”,
spotyka si¢ w ten sposob z wewngtrznym oporem cztowieka, jakby nieprzenikliwoscia
sumienia, ze stanem duszy, ktora jakby utwierdzita si¢ w wolnym wyborze: Pismo Swigte
zwyklo nazywac to ,,zatwardziato$cia serca” (por. Ps 81 [80], 13; Jr 7, 24; Mk 3, 5). Takiemu




nastawieniu umystu i serca odpowiada ponickad w naszej epoce utrata poczucia grzechu,
ktorej szereg swych kart poswigca Adhortacja Apostolska Reconciliatio et paenitentia39. Juz
Papiez Pius XII stwierdzil, iz ,,grzechem tego wieku jest utrata poczucia grzechu40. ldzie
ona w parze z ,,utrata poczucia Boga”. Czytamy w Adhortacji: ,,W rzeczywistosci Bog jest
poczatkiem i ostatecznym bejem czlowieka, ktory nosi w sobie Boze ziarno. Dlatego wlasnie
rzeczywisto$¢ Boga odstania i rozjasnia tajemnicg czlowieka. Nie mozna zatem spodziewac
sig, ze umocni si¢ poczucie grzechu w odniesieniu do cztowieka i1 wartosci ludzkich, jesli
zabraknie poczucia obrazy wyrzadzonej Bogu, czyli prawdziwego poczucia grzechu”41.

Kosci6t przeto nie przestaje btaga¢ Boga o tg taske, azeby nie zanikata prawosé ludzkich
sumien, aby nie tgpiala ich zdrowa wrazliwos¢ na dobro 1 zto. Prawo$¢ 1 wrazliwos¢ jest
gleboko zwiazana z wewnetrznym dziataniem Ducha Prawdy. W tym $wietle szczegolnej
wymowy nabierajq takie wezwania Apostota, jak: ,, Ducha nie gascie”, ,, nie zasmucajcie
Bozego Ducha Swietego” (1 Tes 5, 19; Ef 4, 30). Nade wszystko jednak Kosciot nie przestaje
z najwigksza zarliwoscia btagac o to, azeby w $wiecie nie narastaf ten grzech, ktory
Ewangelia nazywa bluznierstwem przeciw Duchowi Swigtemu; azeby, przeciwnie, grzech ten
cofat sie w duszach ludzkich — a posrednio w catych srodowiskach i w r6znych
spoleczenstwach — ustepujac miejsca otwartos$ci sumien, nieodzownej dla dziatania Ducha
Swietego. Kosciot blaga, aby ten grozny grzech przeciw Duchowi Swigtemu ustgpowat
miejsca §wigtej gotowosci przyjmowania misji Pocieszyciela, gdy przychodzi On, by
»przekonywac §wiat o grzechu, o sprawiedliwosci 1 o sadzie”.

48. Chrystus w swym pozegnalnym przemowieniu potaczyt te trzy zakresy ,, przekonywania”,
jakie naleza do postannictwa Parakleta: grzech, sprawiedliwo$¢ i sad. Razem tez wyznaczaja
one obszar owego mysterium pietatis, ktore przeciwstawia si¢ w dziejach cztowieka
grzechowi, mysterium iniquitatis42. Z jednej strony — tak to wyraza $w. Augustyn —
,»milo§¢ wilasna, posunigta az do pogardy Boga”, z drugiej ,,mito$¢ Boga, posunigta az do
pogardzania soba”’43. Kos$ciot nie zaprzestaje swej modlitwy i1 postugi, azeby dziele sumien

1 dziele spoleczenstw w wielkiej rodzinie ludzkosci nie opadaly w strone bieguna grzechu,

w strong odrzucenia Bozych przykazan ,,az do pogardy Boga” — ale wznosity sie w strone tej
mitosci, w ktérej objawia si¢ Duch, ktory daje zycie.

Ci, ktérzy pozwalaja si¢ Duchowi Swietemu ,,przekonaé o grzechu”, pozwalaja sie
réwniez ,,przekonac o sprawiedliwosci i o sadzie”. Duch Prawdy, ktéry dopomaga ludziom —
ludzkim sumieniom — poznawaé prawde grzechu, rownoczesnie tez sprawia, ze poznaja
prawde tej sprawiedliwosci, jaka wkroczyta w dziele cztowieka wraz z Jezusem Chrystusem.
W ten sposob ci, ktérzy ,,przekonani o grzechu” nawracaja si¢ pod dziataniem Pocieszyciela,
zostaja przez Niego niejako wyprowadzeni z orbity ,,sadu” — tego ,,sadu”, jakim ,,wtadca
tego $wiata zostat osadzony” (por. J 16, 11). Nawrocenie w Bosko-ludzkiej glebi tajemnicy
oznacza zerwanie wszelkich wiezoéw, jakimi grzech jest powiazany w catoksztatcie mysterium
iniquitatis. Ci zatem, ktorzy si¢ nawracaja, zostaja przez Ducha Swigtego wyprowadzeni z
orbity ,,sadu”, wprowadzeni zas do tej sprawiedliwosci, ktora jest w Jezusie Chrystusie —
gdyz ma ja od Ojca (por. J 16, 15) jako odzwierciedlenie §wigtosci trynitarnej. Jest to
sprawiedliwos¢ Ewangelii 1 Odkupienia, sprawiedliwos¢ Kazania na gorze i Krzyza, ktéra
sprawia oczyszczenie sumien przez Krew Baranka. Jest to z kolei ta sprawiedliwos¢, jaka
Ojciec oddaje Synowi oraz wszystkim, ktorzy z Nim sa zjednoczeni przez prawde i mitosc.

W sprawiedliwosci tej Duch Swiety, ktory jest Duchem Ojca i Syna — ktéry ,,przekonywa
Swiat o grzechu” — objawia si¢ 1 uobecnia w cztowieku jako Duch zZycia wiecznego.

38. SW TOMASZ Z AKWINU, Summa Theologiae, IlI-11, g. 14, a. 3; por. Sw. Augustyn, Epist. 185, 11, 48-49: PL, 33, 814
n.; Sw. Bonawentura, Comment. In Evang. S. Lucae, cap. X1V, 15-16: Ad Claras Aquas, VII, 313 n.

39. Por. JAN PAWEL 11, Adhort. Apost. Posynodalna, Reconciliatio et paenitentia (2 grudnia 1984), 18: AAS 77 (1985),
224-228.




40. PIUS XII, Oredzie radiowe do Krajowego Kongresu Katechetycznego Standéw Zjednoczonych Ameryki w Bostonie (26
pazdziernika 1946), Discorsi e Radiomessaggi, VIII (1946), 288.

41. JAN PAWEL Il, Adhort. apost. Posynodalna, Reconciliatio et paenitentia (2 grudnia 1984), 18: AAS 77 (1985), 225 n.
42. Por. JAN PAWEL II, Adhort. Apost. Posynodalna, Reconciliatio et paenitentia (2 grudnia 1984 r.), 14-22: AAS 77
(1985), 211-233.

43. Por. SW. AUGUSTYN, De Civitate Dei, X1V, 28: CCL 48, 451.

Czes¢ 111
Duch, ktory daje zycie

1. Motyw jubileuszu dwutysiaclecia: Chrystus, ,,ktory si¢ poczal z Ducha Swigtego”

49. Do Ducha Swietego zwraca sie mysl i serce Kosciola przy koricu dwudziestego wieku i w
perspektywie trzeciego tysiqclecia od przyj$cia na $wiat Jezusa Chrystusa, gdy stajemy w
obliczu wielkiego Jubileuszu, ktérym Kosciot pragnie uczci¢ to wydarzenie. Przyjscie to
mierzy si¢ skalg czasu jako wydarzenie przynalezace do dziejow cztowieka na ziemi.
Stosowana powszechnie rachuba czasu okresla poszczegolne lata, stulecia i tysiaclecia wedle
tego, jak przebiegaja one przed lub po narodzeniu Chrystusa. Ro6wnoczes$nie za§ wydarzenie
to oznacza dla nas, chrze$cijan, wedtug stow Apostola ,, pefnie czasu” (por. Ga 4, 4), gdyz w
nim dziele cztowieka zostaly doglgbnie przeniknigte ,,miara” Boga samego: transcendentng
obecnoscia wiecznego ,, Teraz”. Tego, ,,Ktory jest, Ktory byl, 1 Ktéry przychodzi”. Tego,
ktory jest ,,Alfy i Omega, Pierwszym i Ostatnim, Poczatkiem i Koncem” (Ap 1, 8; 22, 13).
,,Tak bowiem Bog umitowat swiat, ze Syna swego Jednorodzonego dat, aby kazdy, kto w
Niego wierzy, nie zginat, ale miat Zycie wieczne” (J 3, 16). ,,Gdy jednak nadeszta pefnia
czasu, zestal Bog Syna swego, zrodzonego z niewiasty (...), abySmy mogli otrzymac
przybrane synostwo” (Ga 4, 4 n.). Dokonalo si¢ zas owo Wcielenie Syna-Stowa za sprawe
Ducha Swietego.

Obaj Ewangelisci, ktérym zawdzigczamy opis narodzin i dziecigctwa Jezusa z Nazaretu,
wypowiadaja si¢ w tej sprawie w taki sam sposob. Wedtug £ukasza, przy zwiastowaniu
narodzin Jezusa, Maryja pyta: ,,Jakze sig to stanie, skoro nie znam mgza?”. Na to za$
otrzymuje odpowiedz: ,,Duch Swicty zstapi na Ciebie i moc Najwyzszego ostoni Cig. Dlatego
tez Swiete, ktore si¢ narodzi, bedzie nazwane Synem Bozym” (£k 1, 34 n.).

U Mateusza czytamy wprost: ,,Z narodzeniem Jezusa Chrystusa bylo tak. Po zaslubinach
Matki Jego, Maryi, z Jozefem, wpierw nim zamieszkali razem, znalazla si¢ brzemienna za
sprawa Ducha Swigtego” (Mt 1, 18). Zaniepokojony za$ tym stanem rzeczy Jozef, otrzymuje
W czasie snu nastgpujace wyjasnienie: ,,(...) nie boj si¢ wzia¢ do siebie: Maryi, twojej
Matzonki; albowiem z Ducha Swigtego jest to, co si¢ w Niej poczeto. Porodzi Syna, ktoremu
nadasz imig. Jezus, On bowiem zbawi swoj lud od jego grzechow” (Mt 1, 20 n.).

Dlatego tez Ko$ciot od poczatku wyznaje tajemnice Wecielenia, t¢ kluczowa prawde wiary,
odwolujqc sie do Ducha Swietego. Tak brzmi Symbol Apostolski: , ktory si¢ poczat z Ducha
Swietego, narodzit si¢ z Maryi Panny”.

Tak tez Symbol nicejsko-konstantynopolitanski: ,,za sprawa Ducha Swietego przyjat ciato z
Maryi Dziewicy i stat si¢ cztowiekiem”.

,,Za sprawa Ducha Swigtego™ stat si¢ cztowiekiem Ten, ktorego Kosciot stowami tego
samego Symbolu wyznaje Synem wspoétistotnym Ojcu: ,,Bdg z Boga, Swiattosé ze $wiattosci,
Bog prawdziwy z Boga prawdziwego, zrodzony a nie stworzony”. Stal si¢ czlowiekiem
»przyjmujac ciato z Maryi Dziewicy”. To wtasnie dokonato sig, gdy ,,nadeszta petnia
czasow’.




50. Wielki Jubileusz zakonczenia drugiego tysiaclecia, do ktorego przygotowuje si¢ Kosciot,
ma bezposrednio profil chrystologiczny, chodzi bowiem o uczczenie narodzenia Jezusa
Chrystusa. Rownoczesnie jest to profil pneumatologiczny, albowiem tajemnica Wcielenia
dokonata sig ,,za sprawa Ducha Swietego™. ,,Sprawit” ja Duch Swiety, ktory — jako
wspotistotny Ojcu i Synowi — jest w absolutnej tajemnicy Trojjedynego Boga: Osoba-
Mito$cia, Darem nie stworzonym, a zarazem bezpo$rednim Zrodlem wszelkiego obdarowania,
jakie pochodzi od Boga — w porzadku stworzenia; jest tez bezposrednia zasada i jakby
podmiotem samo udzielania si¢ Boga w porzadku taski. Tajemnica Wcielenia stanowi zenit
owego obdarowania, stanowi zenit samoudzielania si¢ Boga w porzqdku taski.

Poczgcie bowiem i1 narodziny Jezusa Chrystusa sa najwigkszym dzielem, jakiego dokonat
Duch Swiety w dziejach stworzenia oraz w dziejach zbawienia: szczytem taski — gratia
unionis, zrodtem wszelkiej innej taski, jak wyjasnia $w. Tomasz44. Wielki Jubileusz odnosi
si¢ do tego dzieta i odnosi si¢ takze — jesli wnikamy w jego glebi¢ — do Sprawcy tego
dzieta: do Osoby Ducha Swietego.

,Pelni czasdéw” odpowiada szczegdlna petnia samoudzielania si¢ Trojjedynego Boga w
Duchu Swietym. ,,Za sprawa Ducha Swigtego” dokonuje si¢ tajemnica ,, unii hipostatycznej”’
— czyli zjednoczenia natury Boskiej 1 ludzkiej: Bostwa 1 czlowieczenstwa w jednej Osobie
Stowa-Syna. Gdy Maryja przy zwiastowaniu wypowiada swoje ,,fiat”: ,,niech mi si¢ stanie
wedlug twego stowa!” (£k 1, 38), poczyna si¢ w Niej w sposob dziewiczy cziowiek: Syn
Czlowieczy, ktory jest Synem Bozym. Poprzez takie ,,ucztowieczenie” Stowa-Syna, samo
udzielanie si¢ Boga osiaga swoja definitywna pelni¢ w dziejach stworzenia i zbawienia. Ta
pelnia zyskuje szczegdlne natezenie i wymowe w wypowiedzi Ewangelii Janowej: ,,Stowo
stato si¢ ciatem” (J 1, 14). Wcielenie Boga-Syna oznacza przyjecie do jednosci z Bogiem nie
tylko ludzkiej natury, ale — w tej naturze — poniekqd wszystkiego, co jest ,,cialem”: calej
ludzkosci, catego widzialnego, materialnego §wiata. Wcielenie ma takze swoj sens kosmiczny
oraz kosmiczny wymiar. ,,Pierworodny wszelkiego stworzenia” (por. Kol 1, 15), wcielajac si¢
w konkretne cztowieczenstwo Chrystusa, jednoczy si¢ w pewien sposob z cala
rzeczywisto$cia cztowieka, ktory takze jest ,,ciatem” (por. np. Rdz 9, 11; Pwt 5, 26; Hi 34, 15;
1z 40, 6; 52, 10; Ps 145 [144], 21; £k 3, 6; 1 Pt 1, 24) — a w niej z wszelkim ,,ciatem”, z
calym stworzeniem.

51. To wszystko dokonuje si¢ za sprawa Ducha Swigtego i nalezy rowniez do tresci wielkiego
Jubileuszu. Koscidt nie moze przygotowac sie do niego w inny sposob, jak tylko w Duchu
Swietym. To, co w ,,petni czasow” dokonato si¢ za Jego sprawa, moze tez tylko za Jego
sprawa wylonic¢ si¢ z pamigci Kosciota. Za Jego sprawa moze si¢ uobecni¢ na nowym etapie
dziejow cztowieka na ziemi w roku Dwutysiecznym po narodzeniu Chrystusa.

Duch Swiety, ktory swa moca przeniknat dziewicze ciato Maryi, stwarzajac w Niej
poczqtek Bozego macierzynstwa, uczynit rGwnoczesnie Jej serce doskonale postuszne wobec
tego samo udzielania si¢ Boga, ktore przerasta wszelkie ludzkie pojecia i mozliwosci.
,,Blogostawiona jestes, ktoras uwierzyta” (£k 1, 45) — tak pozdrowi Maryje¢ Jej krewna,
Elzbieta — roéwniez ,,napetniona Duchem Swietym” (por. £k 1, 41). Jest w blogostawienstwie
Tej, ktora ,,uwierzyta”, jakby odlegte (a przeciez bliskie) przeciwienstwo w stosunku do
wszystkich, o ktorych powie Chrystus, iz ,,nie uwierzyli” (por. J 16, 9). Maryja weszla w
dziele zbawienia §wiata poprzez postuszenstwo wiary. Wiara zas w swej najglebszej istocie
jest otwarciem serca ludzkiego wobec Daru: wobec samo udzielania si¢ Boga w Duchu
Swietym. Pisze $w. Pawel: ,,Pan za$ jest Duchem, a gdzie jest Duch Panski — tam wolno$¢”
(2 Kor 3, 17). Gdy Trojjedyny Bog otwiera si¢ wobec cztowieka w Duchu Swigtym, wowczas
to Jego otwarcie si¢ odstania i daje zarazem stworzeniu-cztowiekowi petni¢ wolnosci. Owa
petnia wyrazila si¢ tak wzniosle przez wiar¢ Maryi, przez ,,postuszenstwo wiary” (por. Rz 1,
5): zaiste, ,,Blogostawiona jeste$, ktoras uwierzyta”!




44, SW. TOMASZ Z AKWINU, Summa Theologiae 11, g. 2, aa. 10-12;q. 6, a. 6; 9. 7, a. 13.

2. Motyw jubileuszu: objawila si¢ laska

52. W tajemnicy Wcielenia osiaga swoj zenit dziefo Ducha, ,, ktory daje zycie”. Nie mozna
byto bardziej da¢ tego zycia, jakie jest w Bogu, niz czyniqc je Zyciem cztowieka, ktorym jest
Chrystus w swym czlowieczenstwie przyjetym przez Stowo w unii hipostatyczne;.
Roéwnoczesnie zas, wraz z tajemnica Wcielenia, otwiera si¢ w nowy sposob zrodfo tego
bozego zycia w dziejach ludzkosci: Duch Swiety. Stowo, ,,Pierworodny wobec kazdego
stworzenia” staje si¢ ,,pierworodnym migdzy wielu bra¢mi” (Rz 8, 29) i w ten sposéb staje sie
tez gtowa Ciata, ktorym jest Kos$ciot zrodzony na Krzyzu i objawiony w dniu Pigédziesiatnicy
— w Kosciele zas Glowa ludzkosci: ludzi wszystkich narodow i ras, wszystkich krajow

1 kultur, wszystkich jezykow i1 kontynentow, wszystkich powotanych do zbawienia. ,,Stowo
stato si¢ ciatem (...) W Nim byfo Zycie, a zycie byt $wiatloscia ludzi (...). Wszystkim, ktorzy je
przyjeli, dato moc, aby sie stali dziecmi Bozymi” (J 1, 14; 4, 12 n.). To wszystko dokonato si¢
— i stale dokonuje — ,,za sprawa Ducha Swigtego”.

»Synami Bozymi” bowiem — jak uczy Apostol — sa ,,wszyscy ci, ktorych prowadzi Duch
Bozy” (por. Rz 8, 14). Synostwo Bozego przybrania rodzi si¢ w ludziach na gruncie tajemnicy
wcielenia, a wiec dzigki Chrystusowi, ktory jest Synem Przedwiecznym. To narodzenie
jednak, czy ponowne narodzenie, nastepuje wowczas, gdy Bog Ojciec ,,wysyta do serc
naszych Ducha Syna swego” (por. Ga 4, 6; Rz 5, 5; Kor 1, 22). Woéwczas bowiem
otrzymujemy ,,ducha przybrania za synéw, w ktorym mozemy wota¢: «Abba, Ojcze!»” (Rz. 8,
15). Tak wigc owo Boze synostwo, zaszczepione w ludzkiej duszy przez taskg uswigcajaca,
jest dzietem Ducha Swigtego. ,,Sam Duch wspiera swym $wiadectwem naszego ducha, ze
jesteSmy dzie¢mi Bozymi. Jezeli za$ jesteSmy dzie¢mi, to i dziedzicami: dziedzicami Boga,

a wspoldziedzicami Chrystusa” (Rz 8, 16 n.). Laska uswigcajaca jest w czlowieku zasada
i zrédlem nowego zycia: zycia Bozego, nadprzyrodzonego.

Obdarowanie tym nowym zyciem jest jakby definitywna odpowiedzia Boga na stowa
Psalmisty, w ktorych rozbrzmiewa poniekad gtos wszystkich stworzen: ,,stwarzasz je, gdy
Slesz swego Ducha i odnawiasz oblicze ziemi” (Ps 104 [103], 30). Ten, ktory w tajemnicy
stworzenia obdarowuje cztowieka i wszech§wiat zyciem w wielorakiej postaci: widzialnej i
niewidzialnej — Ten sam odnawia je z kolei poprzez tajemnice Wcielenia. Stworzenie zostaje
dopetnione Wcieleniem i przeniknione od tego momentu mocami Odkupienia, ktdre ogarniaja
ludzkos¢ i cate stworzenie. Mowi o tym $w. Pawel, ktorego kosmiczno-teologiczna wizja zda
si¢ podejmowacé glos Psalmisty: stworzenie ,,z upragnieniem oczekuje objawienia sie synow
Bozych” (Rz 8, 19) — to znaczy tych, ktorzy Bog ,,od wiekow poznal, tych tez przeznaczyt na
to, by si¢ stali na wzor obrazu Jego syna” (Rz 8, 29). U poczatku owego nadprzyrodzonego
,.usynowienia” ludzi stoi Duch Swiety, ktory jest Mitoscia i Darem. Jako taki zadaje dany
ludziom i w nadobfitosci Daru nie stworzonego ma swoj poczqtek — w sercu kazdego
czlowieka — Ow najszczegblniejszy dar stworzony: dar, poprzez ktory ludzie ,,staja si¢
uczestnikami bozej natury” (por. 2 P 1, 4). W ten sposob tez zycie ludzkie zostaje
przeniknigte uczestnictwem zycia Bozego: uzyskuje Boski, nadprzyrodzony wymiar. Jest to
nowe zycie, w ktorym ludzie, jako uczestnicy tajemnicy wcielenia, maja dostgp do Ojca w
Duchu Swietym45. Zachodzi cisty zwiazek przyczynowy pomiedzy Duchem, ktory daje
zycie — a taska uswiecajqcq 1 cala wielopostaciowa zywotnosciq nadprzyrodzong cztowieka:
pomig¢dzy Duchem nie stworzonym a stworzonym duchem ludzkim.




53. Rzec mozna, iz wszystko to nalezy rowniez do wspomnianego juz wielkiego Jubileuszu.
Wypada nam wnikna¢ nie tylko w wymiar historyczny tego Jubileuszu — nie tylko zatrzymac
si¢ na powierzchni faktu. Trzeba poprzez chrystologiczna tres¢ tego faktu siggnaé w wymiar
pneumatologiczny, ogarniajac wzrokiem wiary owe dwa tysiqclecia dziatania Ducha Prawdy,
ktory poprzez wieki czerpal z Chrystusowego skarbu Odkupienia — dajac ludziom nowe
zycie, sprawiajac w nich usynowienie w Jednorodzonym Synu, u§wigcajac ich tak, iz moga
powtorzy¢ za §w. Pawtem: ,,otrzymali$my Ducha, ktory jest z Boga” (por. 1 Kor 2, 12).

Podejmujac ten motyw Jubileuszu, nie mozna jednakze zatrzymac si¢ w obrgbie dwoch
tysiecy lat od narodzenia Chrystusa. Trzeba siegnqc wstecz, ogarna¢ cale dziatanie Ducha
Swietego takze przed Chrystusem — od poczqtku, w calym $wiecie, a zwlaszcza w ekonomii
Starego Przymierza. Wszak to dzialanie w calo$ci, wszedzie 1 zawsze, w kazdym cztowieku,
dokonywalo si¢ wedlug odwiecznego planu zbawienia, poprzez ktory jest ono $ci$le zwiazane
z tajemnica Wcielenia 1 Odkupienia, ktora z kolei obejmowata juz swoim dzialaniem
wierzacych w majacego przyj$¢ Chrystusa. Swiadczy o tym w sposob szczegdlny Pawtowy
List do Efezjan (por. Ef 1, 3-14). Laska nosi w sobie gleboki rys chrystologiczny i
pneumatologiczny, zarazem, ktdry znaczy nade wszystko tych, ktorzy w sposob wyrazny
naleza do Chrystusa: ,,W Nim (w Chrystusie) (...) zostaliScie naznaczeni pieczgcia Ducha
Swietego, ktory byt obiecany. On jest zadatkiem. naszego dziedzictwa w oczekiwaniu na
odkupienie” (Ef 1, 13 n.).

Wypada réwniez — idac za tym samym motywem wielkiego Jubileuszu — siggnaé
rozlegle ,,wszerz”, wiedzac, ze ,,wiatr tchnie, kedy chce”, wedlug obrazowego wyrazenia
uzytego przez Chrystusa w rozmowie z Nikodemem (por. J 3, 8). Sobér Watykanski |1 —
skoncentrowany nade wszystko na temacie Ko$ciota — przypomina nam o dziataniu Ducha
Swigtego rowniez ,, poza”’ widzialnym ciatem Kosciola. Mowi przeciez o ,,wszystkich
ludziach dobrej woli, w ktorych sercu dziata w sposob niewidzialny taska. Skoro bowiem za
wszystkich umart Chrystus i1 skoro ostateczne powotanie cztowieka jest rzeczywiscie jedno,
mianowicie Boskie, to musimy uznaé, ze Duch Swiety wszystkim ofiarowuje mozliwo$é
doj$cia w sposdb Bogu wiadomy do uczestnictwa w tej paschalnej tajemnicy”46.

54. ,,Bog jest duchem; potrzeba wigc by czciciele Jego oddawali Mu cze$¢ w Duchu i
prawdzie” (J 4, 24). Te stowa wypowiedzial Chrystus w innej rozmowie zbawczej,
mianowicie w rozmowie z Samarytanka. Wielki Jubileusz, ktéry bedzie obchodzony przy
koncu obecnego tysiaclecia i zarazem u poczatku nastgpnego, winien by¢ poteznym
wezwaniem pod adresem tych wszystkich, ktorzy ,,czcza Boga w Duchu i1 prawdzie”. Winien
rownoczesnie sta¢ si¢ dla wszystkich szczegdlna sposobnoscia do tego, azeby rozwazy¢
tajemnice Boga Trojjedynego, ktory sam w sobie jest catkowicie transcendentny wobec
Swiata, zwlaszcza wobec $§wiata widzialnego, jest bowiem absolutnym Duchem: ,,Bog jest
duchem” (tam:ze); rownoczes$nie zas, w sposob tak przedziwny nie tylko przybliza sie do tego
Swiata, ale jest w nim obecny, staje si¢ ponieckad wzglgdem niego ,,immanentny”, przenika go
1 ozywia od wewnatrz. Odnosi si¢ to w szczego6lnosci do cztowieka: Bog jest w jego wngtrzu
jako mysl, sumienie, serce; jest to rzeczywisto$¢ psychologiczna i ontologiczna, ktora
rozwazajac $w. Augustyn powiedzial o Nim: ,,Ty byle$§ bardziej wewnatrz mnie niz to, co we
mnie najbardziej osobiste”47. Stowa te utatwiaja nam lepsze zrozumienie stow Jezusowych,
wypowiedzianych do Samarytanki: ,,Bog jest duchem”. Tylko Duch moze by¢ ,,bardziej
wewnaqtrz mnie niz to, co we mnie najbardziej osobiste”, czy to w istnieniu czy w
doswiadczeniu duchowym, tylko Duch moze by¢ bardzo immanentny w stosunku do
cztowieka i1 do $wiata, pozostajac nienaruszonym i niezmienionym w swej absolutnej
transcendenciji.

Owa obecnos¢ Boga w $wiecie i w czlowieku znalazta jednak swdj nowy wyraz i
widzialny ksztalt w Jezusie Chrystusie. W Nim zaprawdg ,,ukazata si¢ taska” (por. Tt 2, 11).




Mitos¢ Boga Ojca — Dar, taska nieskonczona, zrodto zycia — stata si¢ jawna w Chrystusie i
w Jego czltowieczenstwie, stala si¢ ,,czastka” wszech§wiata, ludzko$ci 1 historii. Owo
,ujawnienie si¢” taski w dziejach czlowieka przez Jezusa Chrystusa dokonato si¢ za sprawa
Ducha Swietego, albowiem wszelkie zbawcze dziatanie Boga w swiecie dokonuje sie zawsze i
wszedzie w Duchu Swigtym Jest On ,,Bogiem ukrytym” (por. 1z 45, 15), ktory jako Mito$é i
Dar ,,napetnia okrag ziemi” (por. Mdr 1, 7). Cate zycie Kosciota, ktére znajdzie swoj wyraz w
wielkim Jubileuszu, oznacza wyjscie na spotkanie Boga ukrytego: na spotkanie Ducha, ktéry
daje zycie.

45. Por. Ef 2, 18; SOBOR WAT. II. Konst. dogm. o Objawieniu Bozym, Dei verbum, 2.

46. Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 22; por. Konst. dogm. o Kosciele, Lumen gentium,
16.

47.  Interior intimo meo™: Sw. Augustyn, Confess. Ill, 6, 11: CCL 27, 33.

3. Duch Swigty w immanentnym konflikcie z czlowiekiem: cialo pozada przeciwko
duchowi, a duch przeciw cialu

55. Dzieje zbawienia moéwia nam jednak, ze owo przyblizanie si¢ i obecnos¢ Boga w
cztowieku 1 w $wiecie, przedziwna kondescendencja Ducha, natrafia w naszym ludzkim
wymiarze na opor i sprzeciw. Jakze wymowne sa pod tym wzgledem prorocze stowa starca
Symeona, ktory za natchnieniem Ducha przyszedt do swiatyni jerozolimskiej, aby wobec
Nowo-narodzonego z Betlejem zapowiedzie¢: ,,Oto Ten przeznaczony jest na upadek 1 na
powstanie wielu w Izraelu, i na znak, ktoremu sprzeciwia¢ sie bedq” (Lk 2, 27. 34). Sprzeciw
wobec Boga, ktory jest Duchem niewidzialnym, rodzi si¢ w pewnej mierze juz na gruncie
radykalnej inno$ci $§wiata, na gruncie jego ,,widzialno$ci” i ,,materialno$ci” w odrdznieniu od
,hiewidzialnego” 1 ,,absolutnego Ducha”; na gruncie jego istotowej 1 nieuchronne;j
niedoskonato$ci w stosunku do Tego, ktory jest Bytem najdoskonalszym. Sprzeciw staje si¢
konfliktem, buntem na gruncie etycznym, przez 6w grzech, jaki opanowuje serce ludzkie, w
ktorym ,,ciato pozada przeciwko duchowi, a duch przeciw cialu” (por. Ga 5, 17). O tym
grzechu, jak juz powiedzielismy, Duch Swigty ma , przekonywa¢ $wiat”.

Sw. Pawet stat si¢ szczegdlnym wyrazicielem owego napiecia i zmagania, jakie nekaja
serce cztowieka. ,,Oto, czego ucze: — czytamy w Liscie do Galatow — postepujcie wedtug
ducha, a nie spetnicie pozqdania ciata. Cialo bowiem do czego innego dazy niz duch, a duch
do czego innego niz ciato, 1 stad nie ma migdzy nimi zgody, tak ze nie czynicie tego, co
chececie” (Ga 5, 16 n.). W cztowieku, ktory jest istota dwoista, istnieje pewne napigcie, toczy
si¢ poniekad walka pomig¢dzy dazeniami ,,ducha” i ,,ciala”. Walka ta nalezy do dziedzictwa
grzechu, jest jego nastgpstwem i rGwnoczesnie je potwierdza. Stanowi cz¢$¢ codziennego
doswiadczenia. Apostot pisze: ,,Jest za$ rzecza wiadoma, jakie uczynki rodzq sie z ciata:
nierzad, nieczysto$¢, wyuzdanie (...), pijanstwo, hulanki i tym podobne”. Wymienia jednakze
nic tylko grzechy, ktore mozna by okresli¢ jako ,,cielesne”, ale takze inne, jak np. ,,nienawis¢,
spor, zawis¢, wzburzenie (...), pogon za zaszczytami, niezgoda, roztamy, zazdro$¢” (por. Ga
5, 19-21). Wszystko to stanowi ,,uczynki rodzace si¢ z ciata”.

Tym niewatpliwie ztym uczynkom Pawet przeciwstawia ,,owoce ducha” takie jak:
,,mitos¢, rados¢, pokoj, cierpliwos¢, uprzejmos¢, dobro¢, wiernos¢, tagodnos¢, opanowanie”
(Ga 5, 22 n.). Na podstawie kontekstu staje si¢ jasne, ze nie chodzi Apostotowi o
uposledzenie i potegpienie ciata jako wspotkonstytuujacego wraz z duchowa dusza nature
cztowieka i jego osobowa podmiotowos¢. Chodzi natomiast 0 uczynki czy tez raczej state
usposobienie — cnoty i wady — moralnie dobre lub zle, ktore jest owocem ulegania (w
pierwszym wypadku) badz tez opierania sie (w drugim) zbawczemu dziataniu Ducha
Swietego. Stad tez Apostol pisze: ,,Majac zycie od Ducha, do Ducha sig tez stosujmy” (Ga 5,




25). W innym za$ miejscu: ,,Ci bowiem, ktorzy zyja wedtug ciata, daza do tego, czego chce
ciato; ci za$, ktérzy zyja wedtug Ducha — do tego, czego chce Duch”. Zyjemy za$ ,,wedtug
Ducha, jesli tylko Duch Bozy w nas mieszka” (por. Rz 8, 5. 9). Cate to Pawlowe
przeciwstawienie zycia ,,wedtug Ducha” zyciu ,,wedlug ciata” — prowadzi do dalszego
przeciwstawienia: ,,zZycia’ i ,,smierci”. ,,Daznos¢ bowiem ciata prowadzi do $mierci, daznos¢
za$ Ducha — do zycia i pokoju”. Stad napomnienie: ,,jezeli bedziecie zyli wedlug ciata, czeka
was smier¢. Jezeli za$ przy pomocy Ducha usmierca¢ bedziecie popedy ciala — bgdziecie
zyli” (Rz 8, 6. 13).

Zawiera si¢ w tych stowach wezwanie do zycia w prawdzie, czyli wedle nakazoéw
zdrowego sumienia, i rownoczesnie tez wyznanie wiary w Ducha Prawdy jako Tego, ktory
daje zycie. Ciato bowiem ,,podlega $mierci ze wzgledu na [skutki] grzechu, duch jednak
posiada zycie na skutek usprawiedliwienia”. ,,Jestesmy wigc (...) dfuznikami (...) nie ciata,
by$my zy¢ mieli wedlug ciata” (Rz 8, 10. 12) — lecz jeste$my dtuznikami Chrystusa, ktory
dokonat w tajemnicy paschalnej naszego usprawiedliwienia, przynoszac nam Ducha
Swietego: ,,Za wielka bowiem ceng zostalismy nabyci” (por. 1 Kor 6, 20).

W wypowiedziach Pawtowych naktadaja si¢ na siebie — 1 wzajemnie przenikaja —
wymiar ontologiczny (ciato i duch), etyczny (dobro i zto moralne) oraz pneumatologiczny
(dziatanie Ducha Swietego: dar taski). Stowa jego (zwtaszcza z Listu do Rzymian i do
Galatow) pozwalaja nam poznac i zywo odczu¢ wielkos¢ owego, napigcia oraz walki, jaka
toczy si¢ w cztowieku pomigdzy otwarciem wobec dziatania Ducha Swigtego a oporem i
sprzeciwem wzgledem Niego, wzgledem Jego zbawczego daru.

Te przeciwstawne czynniki czy bieguny to od strony cztowicka jego ograniczono$¢ i
grzeszno$¢ — newralgiczne punkty jego rzeczywistosci psychologicznej i etycznej, a od
strony Boga — tajemnica Daru: owo nieustanne udzielanie si¢ zycia Bozego w Duchu
Swietym. Kto zwyciezy? Ten, kto potrafi przyja¢ Dar.

56. Opor stawiany Duchowi Swietemu, ktory ukazuje $w. Pawel w wymiarze wewnetrznym i
podmiotowym jako napiecie, walke i sprzeciw w sercu ludzkim, znajduje niestety w réoznych
epokach dziejow, a zwlaszcza w epoce nowozytnej, swoj wymiar zewnetrzny,
zobiektywizowany jako tre$¢ kultury i cywilizacji, jako system filozoficzny, jako ideologia,
jako program postgpowania i ksztattowania ludzkich zachowan. Najwyzszym tego wyrazem
jest materializm, z jednej strony — w jego postaci teoretycznej — jako system myslenia; z
drugiej strony — w postaci praktycznej — jako sposob odczytywania i wartoSciowania
faktow oraz jako odpowiadajacy temu program postgpowania. Systemem, ktory najbardziej
rozwinat 1 doprowadzit do ostatecznych konsekwencji praktycznych t¢ forme myslenia,
ideologii 1 dziatania, jest materializm dialektyczny i historyczny, uznawany wciaz za Zywotna
tres¢ marksizmu.

W teorii i praktyce materializm wyklucza radykalnie obecnos¢ i dziatanie Boga, ktory ,,jest
duchem”, w §wiecie, a nade wszystko w czlowieku, z tej podstawowej przyczyny, ze nie
przyjmuje Jego istnienia, bedac systemem istotowo i programowo ateistycznym.
Przejmujacym zjawiskiem naszych czasow, ktoremu Sobor Watykanski 11 poswigcit kilka
waznych paragrafow, jest ateizm48. I chociaz nie mozna mowic o ateizmie w sposob
jednoznaczny ani tez sprowadzac go do filozofii materialistycznej — istnieja bowiem pewne
jeszcze jego odmiany 1 mozna by powiedzie¢, ze czgsto uzywa si¢ tego stowa
niejednoznacznie — tym niemniej jest rzecza oczywista, iz prawdziwy i wlasciwy
materializm, rozumiany jako teoria wyjasniajaca rzeczywistos¢ i przyjety jako zasada
kluczowa dziatania jednostkowego i spotecznego, ma charakter ateistyczny. Horyzont
wartosci oraz celow, jaki on okresla, jest §cile zwiazany z interpretacja calej rzeczywistosci
jako ,,materii.”. jesli w interpretacji tej mowi si¢ takze o ,,duchu” i ,,sprawach ducha” — np.




w dziedzinie kultury czy moralnosci — to zawsze tylko jako o pochodnych (epifenomenach)
materii, ktora wedle tego systemu jest jedyna i wytaczna postacia bytu. Stad wynika, ze przy
takiej interpretacji religia moze by¢ rozumiana tylko jako pewna odmiana ,,ztudzenia
idealistycznego”, ktora nalezy zwalcza¢ sposobami i metodami najbardziej odpowiadajacymi
miejscom i okoliczno$ciom historycznym, aby wyeliminowac ja ze spoteczenstwa i z serca
cztowieka.

Mozna wigc powiedzie¢, iz materializm jest systemowym 1 systematycznym
rozbudowaniem tego oporu i sprzeciwu, na ktore zwrocit uwage §w. Pawet w stowach: ,,Ciato
(...) do czego innego dazy niz duch”. Ten sprzeciw jest jednakze wzajemny, jak to podkresla
Apostot w drugiej czgsci tego samego zdania: ,,duch do czego innego (dazy) niz ciato”. Kto
chce zy¢ wedtug Ducha, przyjmuje Jego dziatanie zbawcze i odpowiadajac na nie, nie moze
nie odrzuci¢ dazen 1 wymagan wewngtrznych czy zewngtrznych ,,ciala”, rowniez w wyrazie
ideologicznym 1 historycznym ,,materializmu” antyreligijnego. Na tym tle, tak
charakterystycznym dla naszych czasow, wypada uwydatni¢, w ramach przygotowan do
wielkiego Jubileuszu, owo ,,pozadanie ducha” jako wezwanie, ktore odzywa si¢ w nocy
wspotczesnego adwentu, w $lad za ktorym, podobnie jak przed dwoma tysigcami lat,
,wszyscy ludzie ujrza zbawienie Boze” (£k 3, 6; por. 1z 40, 5). T¢ mozliwo$¢ nadzieje
Kosciot zawierza ludziom wspotczesnym. Wie on, ze to spotkanie 1 zderzenie pomigdzy
»pozadaniami przeciw duchowi”, ktére znamionujq wiele aspektow wspoiczesnej cywilizacji
— zwlaszcza w niektorych jej kregach — i ,,pozadaniami przeciw cialu”, wobec przyblizania
si¢ Boga, wobec Jego Wcielenia i Jego udzielania si¢ wciaz na nowo w Duchu Swigtym,
moze w wielu wypadkach nabiera¢ cech dramatycznych, a nawet doprowadzi¢ do nowych
porazek cztowieka. Niemniej Kos$ciél mocno wierzy, ze ze strony Boga jest to zawsze
udzielanie si¢ zbawcze, zbawcze przyjscie i rowniez zbawcze ,,przekonywanie o grzechu” za
sprawa Ducha Swigtego.

57. W Pawlowe przeciwstawienie ,,ducha” i ,,ciata” wpisane jest rowniez przeciwstawienie
»Zycia” 1 ,,8mierci”. Jest to problem powazny, gdyz nalezy od razu stwierdzi¢, ze materializm
jako system mys$lowy, w kazdej swojej postaci, oznacza akceptacje Smierci jako
definitywnego kresu ludzkiego bytowania. Wszystko, co materialne, jest zniszczalne, a zatem
ciato ludzkie (podobnie jak i zwierzgce) jest Smiertelne. Skoro cztowiek jest w istocie swojej
tylko ,,ciatem” — zatem $mier¢ pozostaje dla niego granica i kresem nieprzekraczalnym. W
tym kontekscie rozumiemy stwierdzenie, ze zycie ludzkie jest wylacznie ,,bytowaniem ku
Smierci”.

Trzeba dodaé, ze na horyzoncie wspodlczesnej cywilizacji — zwlaszcza tej najbardziej
rozwinigtej w sensie naukowo-technicznym — znaki i Ssygnaly smierci staty si¢ szczegdlnie
obecne i czgste. Wystarczy pomysle¢ o wyscigu zbrojen i zwigzanym z tym
niebezpieczenstwem samozagtady nuklearnej. Z drugiej strony odstania si¢ coraz bardziej
wobec wszystkich powazna sytuacja znacznych obszarow nedzy i $mierciono$nego glodu na
naszej planecie. Si¢ to problemy nie tylko ekonomiczne, ale rownoczes$nie, a nawet przede
wszystkim, etyczne. Skadinad za$ na horyzoncie naszej epoki mnozy sig ,,znaki §mierci’:
upowszechnita si¢ praktyka — niekiedy przybierajaca charakter prawie
zinstytucjonalizowany — odbierania zycia istotom ludzkim jeszcze przed ich narodzeniem
lub przed nadej$ciem $mierci naturalnej. Ponadto, mimo szlachetnych wysitkoéw na rzecz
pokoju, wciaz wybuchaja i tocza si¢ wojny, pozbawiajac zycia setki tysigcy ludzi. Jakze nic
wspomnie¢ o zamachach na zycie ludzkie ze strony terroryzmu, zorganizowanego réwniez na
skale¢ migdzynarodowa?

Niestety, jest to tylko cze$ciowy i niekompletny zarys obrazu smierci, ktéry powstaje w
naszej epoce, gdy przyblizamy si¢ coraz bardziej do konca drugiego tysiaclecia
chrzescijanstwa. Czyz z ciemnych stron cywilizacji materialistycznej, a zwlaszcza owych




znakow Smierci, ktére mnoza si¢ w obrazie spoteczno-historycznym, w ramach ktoérego ta
cywilizacja powstata, nie podnosi si¢ nowe, mniej lub bardziej Swiadome wotanie o Ducha,
ktory daje zycie? W kazdym razie — bez wzgledu na wielkos$¢ ludzkich nadziei czy zwatpien,
jak rowniez ztudzen i fatlszow wywotanych rozwojem systemow materialistycznych w teorii 1
praktyce — pozostaje chrzescijarska pewnosé¢, ze Duch tchnie, kedy chce. My za$
,»posiadamy pierwsze dary Ducha” — 1 dlatego rowniez, chociaz mozemy podlegac
cierpieniom czasu, ktory mija, ,, calq istotq swojq wzdychamy, oczekujqc (...) odkupienia
naszego ciata” (Rz 8, 23), to znaczy calej naszej ludzkiej istoty cielesnej i duchowej zarazem.
Tak, wzdychamy, ale w oczekiwaniu pelnym nieztomnej nadziei, gdyz do takiej wtasnie
ludzkiej istoty przyblizyt si¢ Bog, ktory jest Duchem. Bog ,,zestat Syna swego w ciele
podobnym do ciata grzesznego (...) 1 dla usunigcia grzechu wydat w tym ciele wyrok
potegpiajacy grzech” (Rz 8, 3). U szczytu swej tajemnicy paschalnej, tenze Syn Bozy, stawszy
si¢ Cztowiekiem 1 ukrzyzowany za grzechy swiata, stanal wposrod swych Apostotow po
Zmartwychwstaniu, tchnat na nich i rzekt: ,,Wezmijcie Ducha Swiqtego! ”. To ,, tchnienie”
trwa i ,,Duch przychodzi z pomocq naszej stabosci” (Rz 8, 26).

48. Por. Konst. duszp. o Kos$ciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 19. 20. 21

4. Duch Swiety umacnia ,,czlowieka wewnetrznego”

58. Tajemnica Zmartwychwstania i Pig¢dziesiatnicy jest gtoszona 1 przezywana przez
Kosciodt, ktory dziedziczy i kontynuuje $wiadectwo Apostotéw o zmartwychwstaniu Jezusa
Chrystusa. Jest on wiecznym $§wiadkiem tego zwycigstwa nad $miercia, ktore objawito moc
Ducha Swietego, a zarazem sprawito nowe Jego przyjscie: Jego nowa obecno$é w ludziach i
w $wiecie. W zmartwychwstaniu Chrystusa bowiem Duch Swiety-Parakletos objawit si¢ nade
wszystko jako Ten, ktory daje zycie. ,,Ten, co wskrzesit Chrystusa [Jezusa] z martwych,
przywroéci do zycia wasze $miertelne ciala mocy mieszkajacego w was swego Ducha” (Rz 8,
11). Wimie zmartwychwstania Chrystusa Kosciol glosi zycie, ktore objawito si¢ poza granica
Smierci: zycie, ktore jest potezniejsze od $mierci glosi rownoczesnie Tego, ktory daje to Zycie.
Ktory jest Ozywicielem. Glosi — a nade wszystko wspodtpracuje z Nim w dawaniu tego zycia.
Jezeli bowiem ,,ciato podlega $mierci ze wzgledu na skutki grzechu, duch (...) posiada zycie
na skutek usprawiedliwienia” (Rz 8, 10), dokonanego przez Chrystusa ukrzyzowanego i
zmartwychwstatego W imi¢ Chrystusowego zmartwychwstania Ko$ciot, w §cistej jednosci i
pokornej postudze Duchowi Swigtemu, stuzy temu zyciu, ktore pochodzi od Boga samego.

Przez t¢ wlasnie stuzbg — czlowiek staje sie wciqz na nowo ,,drogq Kosciota”, jak to
zostalo juz powiedziane w encyklice o Chrystusie Odkupicielu49, i co powtarzam w obecnej
encyklice o Duchu Swigtym. Zjednoczony z Duchem Swigtym, Kosciot — jak nikt inny —
jest swiadom tego, co w czlowieku wewnetrzne, a zarazem najbardziej gigbokie i istotne, bo
duchowe i niezniszczalne. Tam wtasnie zostaje zaszczepiony przez Ducha 6w ,,korzen
nie$miertelnosci” (por. Mdr 15, 3), z ktorego wyrasta nowe zycie: zycie cztowieka w Bogu.
To zycie, jako owoc zbawczego udzielania si¢ Boga w Duchu Swietym, tylko pod Jego
dzialaniem moze rozwija¢ si¢ i umacnia¢. Dlatego tez Apostol modli si¢ za swoich wiernych
i pisze do nich: ,,zginam kolana moje przed Ojcem (...), aby sprawit w was przez Ducha
swego wzmocnienie sily wewnetrznego czlowieka” (por. Ef 3, 14-16).

Pod wptywem Ducha Swigtego dojrzewa i umacnia si¢ 6w cztowiek wewnetrzny, czyli
»duchowy”. Dzigki udzielaniu si¢ Boga, duch ludzki, ktory ,,zna to, co ludzkie”, spotyka si¢
z ,,Duchem, ktory przenika glgbokosci Boze” (por. 1 Kor 2, 10 n.). W tym Swietym Duchu,
ktory jest Darem przedwiecznym, Bog Trojjedyny otwiera sie dla cztowieka, dla ducha
ludzkiego.




Ukryte tchnienie Ducha Bozego powoduje, iz duch ludzki otwiera si¢ rowniez wobec
zbawczego 1 uswigcajacego samootwarcia si¢ Boga. Dzigki tasce uczynkowej, ktora jest
darem Ducha Swigtego, cztowiek wchodzi w ,, nowos¢é zycia”, zostaje wprowadzony w Bozy i
nadprzyrodzony jego wymiar. Rownoczesnie za§ sam cztowiek staje si¢ ,,mieszkaniem Ducha
Swietego”, ,,zywa $wiatynia Boga” (por. Rz 8, 9; 1 Kor 6, 19). Przez Ducha Swigtego bowiem
Ojciec i Syn przychodza do niego i czynig U niego swe mieszkanie50.

W komunii taski z Trojca Swieta rozszerza sie niejako wewnetrzna ,,przestrzen zyciowa”
cztowieka, wyniesiona do nadprzyrodzonego zycia Bozego.

Czlowiek Zyje w Bogu i z Boga: Zyje ,,wedtug Ducha” i ,,dqzy do tego, czego chce Duch”.

59. Takie wewngtrzne obcowanie z Bogiem w Duchu Swigtym sprawia, ze cztowiek w nowy
sposOb pojmuje roéwniez siebie samego, swoje cztowieczenstwo. Doznaje pelnego
urzeczywistnienia 6w obraz i podobienstwo Boze, jakim cztowiek jest od poczatku5S1. Ta
wewngtrzna prawda bytu ludzkiego musi by¢ stale na nowo odkrywana w §wietle Chrystusa,
ktory jest Pierwowzorem obcowania z Bogiem, i w Nim musi by¢ odkrywana takze racja tego
odnajdywania siebie przez bezinteresowny dar z siebie samego wspdlnie z innymi ludZzmi:
wlasnie ze wzgledu na to podobienstwo Boze, ktore, jak pisze Sobor Watykanski 11, ,,ukazuje,
ze cztowiek (...) [jest] jedynym na ziemi stworzeniem, ktérego Bog chciat dla niego samego”
w godnosci jego osoby, ale otwartej na zespolenie i wigz spoteczna52. Skuteczne poznanie i
petna realizacja tej prawdy o istnieniu dokonuje sie tylko za sprawq Ducha Swietego. Uczy sig
tej prawdy cztowiek od Jezusa Chrystusa i wciela we wlasne zycie za sprawa Ducha
Swietego, ktorego On sam nam dat.

Na tej drodze — na drodze takiego dojrzewania wewngtrznego, ktore jest zarazem pelnym
odkryciem sensu czlowieczenstwa — Bog przybliza si¢ do cztowieka, wnika coraz glebiej w
caty $wiat ludzki. Trdjjedyny Bog, ktéry sam w sobie najglgbiej i transcendentnie ,,bytuje” na
sposob miedzyosobowego Daru, udzielajqc sie w Duchu Swietym jako Dar cztowiekowi,
przetwarza swiat ludzki od wewnatrz, od wngtrza serc i sumien. Na tej drodze caly 6w §wiat
— uczestniczac w tym Darze Bozym — staje si¢ zarazem, jak uczy Sobor, ,,coraz bardziej
ludzki, coraz glebiej ludzki’53. A rownoczes$nie dojrzewa w nim — POpPrzez serca i sumienia
ludzi — to krolestwo, w ktorym ostatecznie Bog bedzie ,,wszystkim we wszystkich” (por. 1
Kor 15, 28): jako Dar i Mitos¢. Dar 1 Mitos¢ — to odwieczna moc samootwarcia si¢
Tréjjedynego Boga na cztowieka i $wiat w Duchu Swigtym.

W perspektywie roku Dwutysiecznego po narodzeniu Chrystusa chodzi o to, azeby coraz
wigcej ludzi umiato ,,odnajdywac siebie w petni przez bezinteresowny dar z siebie”, wedle
przytoczonego wyrazenia Soboru. Chodzi o to, by — pod dziataniem Ducha-Parakleta —
urzeczywistniat si¢ w naszym ludzkim $wiecie 6w proces prawdziwego dojrzewania w
cztowieczenstwie w Zyciu osobowym i wspolnotowym, co do ktérego sam Pan Jezus, kiedy
,modli si¢ do Ojca, aby «wszyscy byli jedno (...) jako i My jedno jestesmy» (...) daje znac¢ o
pewnym podobienstwie migdzy jednoscia Osob Boskich a jednoscia synow Bozych
zespolonych w prawdzie i mitosci”54. Taka prawde o cztowieku glosi Sobor, a Kosciot widzi
w niej szczegolnie mocne i decydujace wskazanie odno$nie do swych apostolskich zadan.
Jesli bowiem, jak powiedziano, cztowiek jest droga Kosciota, to droga ta prowadzi poprzez
cala tajemnicg Chrystusa jako Boskiego Pierwowzoru cztowieka. Na tej wlasnie drodze Duch
Swiety, umacniajac w kazdym z nas ,,czlowieka wewnetrznego”, sprawia, ze czlowiek coraz
lepiej ,,odnajduje siebie poprzez bezinteresowny dar z siebie”. Mozna powiedzie¢, ze w tym
zdaniu Konstytucji duszpasterskiej Soboru streszcza sig cata chrzescijanska antropologia:
owa teoria i praxis, oparta na Ewangelii, w ktérej cztowiek, odkrywajac w sobie
przynaleznos$¢ do Chrystusa i w Nim swoje wywyzszenie do godnosci dziecka Bozego, lepiej
rozumie takze wtasna godno$¢ ludzka, gdyz jest podmiotem przyblizania si¢ Boga do $wiata i




Jego obecnosci w nim, podmiotem Bozej kondescendencji, w ktorej zawiera si¢ rOwnoczesnie
perspektywa, a nawet sam korzen ostatecznego wyniesienia cztowieka.

Mozna wigc prawdziwie powtorzy¢, ze ,,chwala Boga jest czlowiek zyjacy, a zycie
cztowieka jest ogladaniem Boga”55; cztowiek zyjac zyciem Bozym jest chwala Boga, a
utajonym szafarzem tego zycia i tej chwaty jest Duch Swigty. On — moéwi §w. Bazyli Wielki
— jest ,,prosty w swej istocie, w mocy wieloraki (...), udziela si¢ bez jakiegokolwiek
uszczerbku (...) kazdemu sposrod tych, ktorzy zdolni sa Go przyjaé, tak jakby byt tylko On
sam; wszystkim udziela pelnej 1 wystarczajacej taski”56.

60. Gdy pod wptywem Parakleta ludzie — czy to jako osoby, czy wspdlnoty — odkrywaja
ten Boski wymiar swego istnienia i zycia, zdolni sa wyzwala¢ sie od roznorakich
determinizmow, zrodzonych nade wszystko z materialistycznych podstaw myslenia,

z praktyki 1 odpowiedniej metodologii. W naszej epoce elementy te zdotaty wtargna¢ do
wnetrza ludzkiego, do owego sanktuarium sumienia, gdzie Duch Swigty nieustannie daje
swiatto 1 moc do nowego zycia wedle ,,wolno$ci dzieci Bozych”. Dojrzewanie cztowieka
w tym zyciu jest utrudnione przez uwarunkowania i naciski otwierane przez uktady

1 mechanizmy panujace w roznych strukturach spotecznych. Mozna powiedzie¢, ze w wielu
wypadkach te czynniki spoleczne, zamiast popiera¢ rozwdj 1 ekspansj¢ ducha ludzkiego,
ostateczne odrywaja go od catej prawdy jego bytu i zycia, ktérej strzeze Duch Swiegty,

a podporzadkowuja go ,,wladcy tego swiata”.

Wielki Jubileusz dwutysiaclecia zawiera wigc w sobie orgdzie wyzwolenia za sprawa
Ducha Swigtego, ktory jedynie moze dopomdc osobom i wspélnotom do uwolnienia si¢ ze
starych i nowych determinizméw, prowadzac je prawem ,,Ducha, ktory daje zycie w
Chrystusie Jezusie” (Rz 8, 2), odkrywajac 1 urzeczywistniajac w ten sposob peilna miare
prawdziwej wolnosci cztowieka. Tam bowiem gdzie jest Duch Panski — tam wolno$¢, pisze
$w. Pawet (2 Kor 3, 17). Takie ujawnienie wolnosci, a zarazem prawdziwej godno$ci
cztowieka, nabiera szczegdlnej wymowy dla chrzescijan i dla Kosciota w warunkach
przesladowan — czy to owych dawnych, czy wspotczesnych, gdyz wowczas Swiadkowie
Prawdy Bozej stajq si¢ zarazem szczeg6lnym sprawdzianem dziatania Ducha Prawdy,
obecnego w sercu i w sumieniu cztowieka, 1 nierzadko znacza swoim meczenstwem
wyniesienie ich godnos$ci ludzkiej do najwyzszej chwaty.

Takze w zwyktych warunkach spotecznych chrze$cijanie, jako swiadkowie prawdziwej
godnosci cztowieka, postuszni Duchowi Swigtemu, wspotdziatajac z innymi braémi w
realizacji 1 dowarto$ciowaniu tego wszystkiego, co we wspotczesnym postepie cywilizacji,
kultury, nauki, techniki i innych dziedzin ludzkiej mysli i dziatalnosci jest dobre, szlachetne i
pigkne, przyczyniaja si¢ do wielorakiej ,,odnowy oblicza ziemi”57. Czynia to jako uczniowie
Chrystusa, ktory — jak gtosi Sobor — ,,przez swoje Zmartwychwstanie ustanowiony Panem
(...) dziata w sercach ludzi mocq Ducha swojego, nie tylko budzac pragnienie przysztego
wieku, lecz tym samym tez ozywiajac, oczyszczajac i umacniajac te szlachetne pragnienia,
dzigki ktorym rodzina ludzka zabiega o uczynienie wlasnego zycia bardziej ludzkim i o
poddanie catej ziemi temu celowi”58. W ten sposob potwierdzaja oni jeszcze bardziej
wielko$¢ cztowieka, stworzonego na obraz i podobienstwo Boze, wielkos¢, ktora staje sig
jasniejsza w tajemnicy Wcielenia Syna Bozego. On to w ,,pelni czaséw”, za sprawa Ducha
Swietego, wszed! w historie jako prawdziwy Cztowiek, On Pierworodny wobec kazdego
stworzenia, ,,przez ktorego wszystko sig stato i dzigki ktoremu my jestesmy” (1 Kor 8, 6).

49. Por. Enc. Redemptor hominis (4 marca 1979), 14: AAS 71 (1979) 284 n.

50. Por. J 14, 23; Sw. Ireneusz, Adversus haereses, V, 6, 1: SC 153, s. 72-80; Sw. Hilary De Trinitate, VIII, 19. 21: PL 10,
250. 252; Sw. Ambrozy, De Spiritu Sancto, 1, 6, 8; PL, 16, 752 n.; Sw. Augustyn Enarr. in Ps. XLIX, 2: CCL, 38,575 n.;
Sw. Cyryl Aleksandryjski In loannis Evangelium, lib. I; 11: PG 73, 154-158; 246; lib. 1X: PG 74, 262; Sw. Atanazy, Oratio
111 contra Arianos, 24: PG 26, 374 n.; | ad Serapionem, 24; PG 26, 586 n.; Dydym Aleksandryjski, De Trinitate, I, 6-7: PG




39, 523-530; Sw. Jan Chryzostom, In epist. ad Romanos homilis XIIl, 8: PG; 60, 519; Sw. Tomasz z Akwinu, Summa Th. q.
43, aa 1. 3-6.

51. Por. Rdz 1, 26 n.; Sw. Tomasz z Akwinu, Summa Th. |, g. 93, aa. 4. 5. 8.

52. Por. Konst. duszp. o Ko$ciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 24. 25.

53. Por. tamze, 38. 40.

54. Por. Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 24.

55. ,,Gloria enim Dei vivens homo, vita autem hominis visio Dei”: Sw. Ireneusz, Adversus haereses, 1V 20, 7: SC 100/2, s.
648.

56. SW. BAZYLI WIELKI, De Spiritu Sancto, IX, 22: PG 32, 110.

57. Por. SOBOR WAT. II, Konst. duszp. o Kosciele w $wiecie wspotczesnym Gaudium et spes, 53-509.

58. Tam:ze, 38.

5. Kos$ciol — Sakramentem wewnetrznego zjednoczenia z Bogiem

61. Gdy przybliza si¢ zakonczenie drugiego tysiaclecia, ktore ma przypomnie¢ wszystkim i
jakby uobecni¢ na nowo przyjscie Stowa w ,,pelni czasow”, Kosciol ponownie usituje wejsé¢
w samq istote swojej Bosko-ludzkiej konstytucji, oraz tego postannictwa, ktoére pozwala mu
uczestniczy¢ w mesjanskiej misji samego Chrystusa — jak to ukazat w swej nauce, zawsze
aktualnej, Sobér Watykanski II. Nawiazujac do jego nauczania, znajdujemy si¢ niejako na
nowo w Wieczerniku, gdzie Chrystus objawia Ducha Swietego jako Parakleta, jako Ducha
Prawdy, i mowi o swoim wtasnym ,,odejsciu” przez Krzyz jako koniecznym warunku Jego
»przyjscia”: ,,Pozyteczne jest dla was moje odejscie. Bo jezeli nie odejde, Pocieszyciel nie
przyjdzie do was. A jezeli odejdg, posle Go do was” (J 16, 7). WidzieliSmy, ze zapowiedz ta
doczekala si¢ pierwszego spelnienia juz o wieczorze dnia wielkanocnego, a z kolei w czasie
jerozolimskiej Pigédziesiatnicy Odtad za§ wypelnia si¢ w dziejach ludzkosci za
posrednictwem KoSciota.

W $wietle powyzszych stow nabiera rowniez petnego znaczenia to, co Chrystus
podczas Ostatniej Wieczerzy — powiedziat na temat swojego ponownego ,, przyjscia”. Rzecz
znamienna, ze w tej samej mowie pozegnalnej nie tylko zapowiada swe ,,0dejScie”, ale takze 1
nowe ,,przyjscie”. Mowi bowiem: ,,Nie zostawi¢ was sierotami: Przyjde do was” (J 14, 18).
W momencie za$ definitywnego rozstania przed wstapieniem do nieba, powie jeszcze
dobitniej: ,,A oto Ja jestem z wami przez wszystkie dni az do skonczenia §wiata” (Mt 28, 20).
To ponowne ,,przyjscie” Chrystusa, to ciagte Jego przychodzenie, aby by¢ z Apostotami, z
Kosciotem — to Jego ,,jestem z wami az do skonczenia §wiata” — nie zmienia faktu Jego
odejscia. Nastepuje ono po zakonczeniu misji mesjanskiej Chrystusa na ziemi, dokonuje si¢
za$§ w obrebie zapowiedzianego postania Ducha Swietego i wpisuje sig niejako wewnqtrz Jego
misji. Dokonuje si¢ tez za sprawg Ducha Swietego. Duch Swiety sprawia, ze Chrystus, ktory
odszedt, przychodzi — teraz i zawsze — w nowy sposob. To nowe przychodzenie Chrystusa
za sprawa Ducha Swigtego i Jego stala obecno$é i dziatanie w zyciu duchowym dokonuja si¢
w rzeczywistosci sakramentalnej. W niej Chrystus, ktory odszedt w swym widzialnym
cztowieczenstwie, przychodzi, jest obecny i dziata w Kosciele w sposob tak wewnetrzny i
zespolony, ze czyni Kosciot swoim Ciatem. Jako Cialo Chrystusa Kosciot zyje, dziata i
wzrasta ,,az do skonczenia $wiata”. To wszystko dokonuje si¢ za sprawa Ducha Swigtego.

62. Najpehiejszym wyrazem sakramentalnym owego ,,odej$cia” Chrystusa przez tajemnice
Krzyza i Zmartwychwstania jest Eucharystia. W niej bowiem urzeczywistnia si¢ za kazdym
razem w sposob sakramentalny Jego przyjscie, Jego zbawcza obecnosé: w Ofierze i w
Komunii. To przyjicie i ta obecno$é¢ dokonuije sie za sprawa Ducha Swigtego, wewnatrz Jego
misji59. Za posrednictwem Eucharystii Duch Swiety sprawia owo ,, wzmocnienie sit
wewnetrznego cztowieka”, o ktorym mowa w Liscie do Efezjan (por. Ef 3, 16). Za
posrednictwem Eucharystii osoby i wspolnoty — pod dziataniem Parakleta-Pocieszyciela —
ucza si¢ odnajdywac¢ Boski sens swego ludzkiego Zycia, o jakim moéwi Sobor. Jest to 6w sens,




poprzez ktory Chrystus ,,objawit cztowieka samemu czlowiekowi”, dajac zarazem ,,znac o
pewnym podobienstwie miedzy jednosciq Osob Boskich a jedno$cia synow Bozych
zespolonych w prawdzie i mitosci”60. Zespolenie takie w sposob szczegdlny wyraza sig i
tworzy poprzez Eucharystig, w ktorej cztowiek — uczestniczac w Ofierze Chrystusa
kazdorazowo urzeczywistnionej — uczy si¢ rowniez ,,siebie samego odnajdywac (...) poprzez
dar z siebie”’61, w komunii z Bogiem i z innymi ludZmi, swoimi braé¢mi.

I dlatego tez chrzescijanie, od pierwszych dni po Zestaniu Ducha Swigtego, . trwali (...) w
famaniu chleba i w modlitwach” (por. Dz 2, 42), tworzac w ten sposob zwarta wspdlnote
oparta na nauce Apostotéw. Tak ,,poznawali”, ze ich zmartwychwstaly Pan, ktory wstapit w
niebo, na nowo do nich przychodzil w eucharystycznej wspolnocie Kosciola i poprzez niq.
Kosciot, kierowany przez Ducha Swigtego, od poczatku wyrazal i potwierdzal siebie poprzez
Eucharystig. I tak bylo zawsze, w ciagu wszystkich pokolen chrzescijanskich az do naszych
czasow, kiedy przyblizamy si¢ do kresu drugiego tysiaclecia po Chrystusie. Z pewnos$cia
musimy jednak stwierdzi¢, ze to konczace sig tysiaclecie bylo okresem wielkich podziatow
mi