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OD REDAKCII

Jak uczy¢ kandydatow do kaplanstwa w Kosciele katolickim, aby
byli dobrymi ksiezmi i nauczycielami? Jakiej formacji mamy sig¢ od-
daé, aby nie obrazaé w przyszlosci Pana Boga i nie karykaturalizowa¢
oblicza Kosciola.

W gronie redakcji ,, Teofila” podjelismy si¢ proby utworzenia numeru,
ktory bedzie zawieral material dotyczqcy niektorych aspektow realizowa-
nia formacji intelektuainej w seminariach duchownych. Sami jestesmy
w trakcie takiej formacji i niejako ,,na gorqco’ rodzq si¢ w nas pewne
przemysilenia, ktérych slusznosé chcielibysmy poddaé weryfikacji. Oprocz
doswiadczenia bycia formowanymi w przeroziny sposéb mamy mozliwosé
obserwowania owocow takiej formacji w postawach naszych poprzedni-
kow — miodych i nieco starszych kaplanow — w ich codziennej pracy. To
tez wplywa na ksztalt naszych intuicji. Swojq role odgrywa rowniez zmie-
niajqca sie¢ w zawrotnym tempie sceneria kulturowa misji Kosciola.

To wszystko sklania nas do przeprowadzenia nieco bardziej systema-
tycznej refleksji. Oczywiscie, bedzie to proba jedynie ponowienia namy-
slu, gdyz sam temat — jako uwarunkowany zmiennymi okolicznosciami
— byt wielokrotnie podejmowany. Ufamy, Ze wysilek myslenia na tej plasz-
czyznie nie bedzie bezowocny ani dla obecnie odpowiedzialnych za for-
macje intelektualng w seminariach duchownych, ani dla samych semina-
rzystow, sposrod ktorych z pewnosciq wyloni sie w przyszlosci kadra
nowych formatoréw.

Mamy tez nadzieje, ze zawarte w tym numerze mysli nie bedq bez zna-
czenia dla szerszego grona czytelnikow, ktorym los Kosciola nie jest obo-
Jetny i ktorzy — dla praktyki wiary — sq niejako skazani na taki czy inny
poziom ich duszpasterzy.

Kilka artykulow dotyczy wreszcie najogélniej pojmowanej idei studio-
wania. Koniecznej dla niego postawy, warunkow, ktore muszq by¢ spet-
nione, aby nauka nie stala sie z jednej strony ideologia, z drugiej zas
Jedynie milq i niezobowiqzujqcq formq spedzania czasu. W tych tekstach
chcielismy si¢ podzieli¢ z Wami wlasnym doswiadczeniem studiowania:
tym, jakq posiada ono dla nas wartosé i czym jest w naszym Zyciu.

Zyczymy milej lektury.






O STUDIOWANIU W AMERYCE

Rozmowa z o. Jarostawem Kupczakiem OP,

Rektorem Kolegium OO. Dominikanéw w Krakowie

Przed kilkoma laty skonczyt Ojciec swoje studia doktoranckie w John
Paul II Institute w Waszyngtonie. Czy mogiby Ojciec w kilku stowach scha-
rakteryzowaé model tamtejszych studiow teologicznych?

Instytut jest amerykanskim campusem czy tez amerykanska sekcja In-
stytutu Jana Pawtla Il ds. Studiow nad Matzenstwem i Rodzina, ktory ist-
nieje przy Uniwersytecie Lateranenskim w Rzymie. Taki jego dwoisty
charakter umozliwia ciekawe polaczenie elementow swieckich studiow
amerykanskich i europejskich studiéow koscielnych.

Mysle, Ze najwazniejsza cecha modelu europejskiego, ktéra zostala
przeniesiona na grunt amerykanski, jest to, iz w odréznieniu od innych
uczelni katolickich istniejacych w Stanach Zjednoczonych, dla mojej uczel-
ni czyms$ bardzo waznym jest wiernos¢ nauczaniu Ko$ciota. Inaczej moé-
wiac, chodzi o uznanie, ze Magisterium jest wartoscia, ktora trzeba za-
chowywa¢, ze stanowi ono wazny punkt odniesienia.

Jesli chodzi o charakter systemu amerykanskiego i jego wplyw na ksztaht
studiow w Instytucie, to mozna wskaza¢ nade wszystko na duza samo-
dzielno$¢ studiowania. Wyraza si¢ ona w stosunkowo niewielkiej liczbie
godzin i pozostawieniu studentowi czasu na jego osobiste studia. Studia sa
bardzo szczegétowo monitorowane przez wykladowce. Mowiac o tym mo-
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nitorowaniu i zabudowaniu, mam na mysli po pierwsze to, Ze zachowanie
niewielkiej liczby godzin wykladow lub ¢wiczen laczy si¢ z tym, iz do
kazdej wlasciwie kolejnej godziny, do kazdego wykladu nalezy si¢ przy-
gotowa¢, czytajac na ogdt kilka artykuléw (w sumie okolo kilkadziesiat
stron tekstu). Po drugie, podstawowym wymaganiem, stawianym studen-
towi poza wykladem, jest nieustanne pisanie prac. Sa one przez wykla-
dowcow bardzo rzetelnie czytane i sprawdzane. Dzigki tym elementom
amerykanski model studiéw to nade wszystko osobiste czytanie. Wyktad
shizy do przekazania wiadomosci najbardziej fundamentalnych oraz roz-
wiklaniu watpliwosci studenta, co do réznych kwestii. Dlatego uwazam,
ze w mojej uczelni te dwa elementy: jeden zaczerpnigty z koscielnych stu-
didéw europejskich (np. uniwersytetow rzymskich), drugi wzigty z edukacji
typu amerykanskiego, byly ze soba bardzo korzystnie potaczone.

Jakie sq zasadnicze roznice istniejqce pomiedzy modelem studiow teo-
logicznych przyjetym w Stanach Zjednoczonych i w Polsce?

W Polsce, zwlaszcza jezeli chodzi o studia teologiczne (i zwlaszcza, jesli
chodzi o studia seminaryjne), wciaz bardzo duzy nacisk kladzie si¢ na licz-
be godzin wykladowych. Zasadniczo funkcjonuje u nas przekonanie, ze pro-
ces uczenia si¢ studenta dokonuje si¢ w sali wyktadowe;j. Inaczej wigc niz
w systemie amerykanskim, gdzie wychodzi si¢ z zalozenia, iz zasadnicza
cze$¢ procesu studiowania dokonuje si¢ przez osobista prace. Nacisk jest
tam polozony na samodzielne zglebianie wiedzy (co wyraza si¢ w ilodci
czasu spgdzanego w bibliotece nad ksiazkami), natomiast wyklady maja
jedynie mobilizowa¢ studenta do tej pracy lub tez dawaé okazje do spraw-
dzenia jego wiedzy. Stad wydaje sie, Ze edukacja amerykanska znacznie
bardziej stawia na niezalezno$¢ studentéw oraz wiasne pragnienie zdoby-
wania wiedzy. W modelu polskim nacisk jest potozony raczej na studiowa-
nie bieme, tzn. uczenie si¢ poprzez stuchanie wykladu. Istnieje przekona-
nie, ze zasadnicze sprawy powinny by¢ powiedziane przez wykladowce,
ustyszane i nastgpnie zanotowane przez studenta. Na tym polega fundamen-
talna rdznica miedzy modelem polskim a amerykanskim. Oczywicie nieco
przerysowuj¢ obydwa typy, ale chodzi mi o uchwycenie ich odmiennosci.

Czy mogtby Ojciec wskazaé na ewentualne wady i zalety systemu ame-
rykanskiego?

O pozytywach tego systemu juz zasadniczo powiedzialem. Mozna do-
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daé, ze studia zaréwno na wydziatach teologicznych amerykanskich uni-
wersytetow, jak tez w seminariach duchownych, maja t¢ przewagg nad stu-
diami np. W naszym kraju, ze dysponuja wielka infrastruktura, stworzona
wokol uniwersytetow i centrow studiéw. Do tej infrastruktury nalezg oczy-
wiscie wspaniale biblioteki, z ktorych wigkszos¢ jest w tym momencie skom-
puteryzowana, co daje studentom niestychana fatwos¢ powaznego studio-
wania. Mozliwo$¢ znalezienia materialéw do napisania artykulu jest na
amerykanskich uniwersytetach o wiele wigksza niz w Polsce. Student lub
profesor przygotowujacy si¢ do wykladu potrzebuje znacznie mniej czasu,
zeby znalez¢ cenne Zrddta itp. Mysle, ze zaré6wno jezeli chodzi o stosunek
Polski do Zachodniej Europy, jak tez do Stanéw Zjednoczonych, musimy
zdawac sobie sprawe, Ze potrzebujemy wielu dziesigcioleci, zeby tg roznicg
nadrobi¢. Bedzie to prawdopodobnie bardzo dhugi proces.

Kolejna zaleta jest duza dowolno$¢ w wybieraniu programu wykladow.
Dowolno$¢ taka istnieje takze w Polsce, ale raczej na uczelniach $wieckich.
Na studiach funkcjonuje zazwyczaj pewien podstawowy trzon wykladow,
na ktore kazdy student wydziatu teologicznego musi uczgszczaé. Do tego
moze sobie wybra¢ szczegolnie interesujace go wyklady sposrod znacznej
na ogot ilosci pozostalych. Oczywiscie ma to miejsce na duzych uczelniach
— w przypadku seminaridw w danej diecezji ta mozliwo$¢ wyboru jest
znacznie ograniczona. Takie s glowne zalety systemu amerykanskiego.
Sprobuje teraz wskaza¢ na kilka podstawowych wad, koncentrujac si¢ na
uczelniach katolickich i seminariach duchownych.

Najwigkszym problemem ostatnich czterdziestu lat po Soborze Watykan-
skim II bylo zle rozumienie wolnosci badan i wolnosci nauczania. Na prze-
strzeni tego okresu seminaria duchowne i wydzialy teologiczne uniwersyte-
tow staly si¢ powaznym zrédiem kryzysu i problemow Kosciota Katolickiego
w Stanach Zjednoczonych (co bardzo dobrze odpowiada zasadzie, iz ryba
psuje sie od glowy). Wiazalo si¢ to z tym, ze to wiasnie profesorowie wy-
dzialéw teologicznych i seminariéw stali si¢ najbardziej aktywnymi uczest-
nikami opozycji, buntu czy tez niezgody wobec nauczania Kosciota. Data,
ktéra na ogot stuzy jako swego rodzaju punkt odniesienia, jest rok 1968
i ukazanie sie encykliki Humanae vitae Pawla V1. Pierwszym punktem nie-
zgody stala si¢ wlasnie etyka seksualna. Musimy pamigtaé, ze lata 60—te to
ogarniajaca spoleczefistwo amerykanskie rewolucja obyczajowa (niektorzy
mowig wreez o rewolucji seksualnej). W takim kontekscie ukazuje si¢ ency-
klika Humanae vitae. Wskutek tego wigkszo$¢ autorytetéw teologicznych,
wykladowcow teologii, teologii moralnej znajduje si¢ z czasem w sytuacji
niezgody wobec nauczania Kosciota. Rok ‘68 ukazuje poczatki dezintegra-
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¢ji nauczania Kosciola. Jej pierwszym etapem jest wiasnie etyka seksualna,
ale pozniej dochodza do tego takze inne rzeczywisto$ci: watpliwosci co do
nauczycielskiej roli Biskupa Rzymu, sensu kaplanstwa, powazny kryzys ro-
zumienia Zycia zakonnego, kryzys sensu zycia radami ewangelicznymi. To
wszystko ma oczywiscie przetozenie na praktyczne Zycie Kosciola, ale tak
naprawdg rozpoczyna si¢ od zlej teologii i braku rzetelnego nauczania.
Przygladajac si¢ uwazniej temu zjawisku, mozna zauwazy¢ zla koncep-
cje wolnosci nauki, wolnoéci badan teologicznych. Mozna sobie bowiem
postawi¢ pytanie: jesli kazda nauka powinna kierowaé si¢ bezinteresow-
nym poszukiwaniem prawdy, ktore z kolei moze dokonywac si¢ jedynie
w wolnosci, to czy w nauczaniu i badaniach teologicznych jest miejsce na
autorytet, nicomylny autorytet Biskupa Rzymu? Oczywiscie wiemy, Ze ta-
kie miejsce istnieje. Niestety wydaje sig, ze na wielu uczelniach teologicz-
nych w Stanach Zjednoczonych udzielano na to pytanie odpowiedzi nega-
tywnej. Zle rozumienie badan doprowadzito do powaznego zranienia
Kosciola i rozpadu integralnosci systemu edukacji w Kosciele amerykan-
skim. Mysle, Ze jest to nadal jeden z powazniejszych problemow tego Ko-
$ciota. Powracajac do mojej uczelni — na tym tle Instytut Jana Pawia II byt
jedna z kilku szk6t w Stanach Zjednoczonych, ktére w tym sporze opowie-
dzialy si¢ po stronie nauczania Ko$ciofa, nauczania Biskupa Rzymu, tzn.
odpowiedzialy pozytywnie na pytanie o mozliwo$¢ wolnosci badan teolo-
gicznych przy réwnoczesnej akceptacji autorytetu Kosciota. Wiazalo sig to
zreszta z ignorowaniem mojej uczelni przez inne srodowiska uniwersytec-
kie w Stanach Zjednoczonych, ale to jest juz temat na odrgbna rozmowe.

Ktore z rozwiqzan strukturalnych, przyjetych w Stanach Zjednoczonych,
mozna by przenies¢ na grunt polskich seminariow duchownych, przy
uwzglednieniu calej specyfiki sytuacji Kosciola w Polsce?

Najwazniejsza rzeczywistoscia, ktora powinniSmy przenies$¢ na grunt pol-
skich seminariéw duchownych, jest model aktywnej roli studenta w procesie
nauczania. Oznacza to przeniesienie punktu ci¢zkosci z systemu biernego
uczenia sig, ktory polega na shuchaniu wykladu, robieniu notatek, a potem
zdaniu z tego egzaminu, na model aktywnego uczestnictwa studenta w pro-
cesie nauczania. Chodzi o wizj¢ studenta jako kogo$, kto sam zaglada do
ksiazek, kto sam jest w stanie sformutowa¢ wlasne opinie w formie pisanej:
artykutow, esejow. To jest chyba najistotniejsze. Oczywiscie bardzo wazna
rolg beda w tym odgrywaé wszelkiego rodzaju spotkania dyskusyjne, semi-
naryjne prowadzenie zajgc itp.



O studiowaniu w Ameryce 11

Niebezpieczenstwem, ktore pojawia si¢ przy takim modelu nauczania,
zwlaszcza w seminariach duchownych, jest podkreslenie jedynie akademic-
kiego charakteru seminariéw duchownych przy réwnoczesnym zaniedbaniu
czy niezauwazeniu tego, ze seminarium duchowne jest miejscem, gdzie nie
tylko zdobywa sig stopnie naukowe, ale ich gtownym celem jest przygoto-
wanie sie do kaptanstwa. Niebezpieczenstwem byloby patrzenie na semina-
rium duchowne jako pewna bardzo dobra uczelnig teologiczna dla braci lub
klerykow, ktorzy chea zajac si¢ teologia w sensie pracy naukowej. Wydaje
mi sie, Ze jest to bardzo niebezpieczne i niezgodne z duchem seminarium,
gdyz — jak doskonale wiemy — zaré6wno w Zyciu kaplanskim, jak i w Zyciu
zakonnym jest takze miejsce dla nie-naukowcow, tzn. dla braci, dla kapla-
néw, ktorzy nie chea si¢ zajmowac teologia w sposéb naukowy. Kazdy ka-
ptan ma zadanie formacji stalej i czytania do korica swego zycia — od tego
zalezy jako$¢ naszego Zycia duchowego. Nie jest to jednak tym samym, co
naukowe uprawianie teologii. Mysle, ze powyzsza kwestia jest problemem,
przed ktorym staje kazde seminarium duchowne, zakonne czy diecezjalne.

Ostatecznie zawsze bedzie chodzi¢ o to, w jaki sposob, podwyzszajac
standardy naukowe seminarium, rownoczesnie nie czyni¢ z niego miejsca
studium jedynie dla najlepszych studentdw — w jaki sposdb zachowaé cha-
rakter seminarium duchownego, tzn. miejsca, gdzie do kaplanstwa przygo-
towuja si¢ takze bracia, klerycy, ktoérzy nigdy nie beda prowadzili pracy
naukowej w dziedzinie teologii. Jest to z jednej strony kwestia poziomu
wykladow i poziomu wymagan, ktére moga by¢ réznicowane. Niewatpli-
wie potrzebne jest takze zachowanie niezbednego pensum godzin, w trak-
cie ktorych studiujacy moga zapoznac si¢ z podstawowymi elementami teo-
logii w taki sposéb, aby przygotowat ich do kaptanstwa. Wydaje sie to byé
szczegolnie potrzebne w warunkach polskich, gdzie nie ma calej infrastruk-
tury studiow, ktora wystepuje w Stanach Zjednoczonych i gdzie rzadko kie-
dy ma sig do dyspozycji bibliotek¢ z bardzo duzym wyborem materiatow
potrzebnych do studiéow teologicznych.

Taka ostroznosé¢ mogtaby by¢ zupetnie uzasadniona, gdyby absolwenci
seminariow duchownych nie otrzymywali stopni naukowych, ktore sq
uznane przez panstwo. Jesli jednak tak sie dzieje, to czy nie rodzi to
potrzeby utrzymania odpowiedniego poziomu studiow niezaleznego od
predyspozycji intelektualnych niektorych kandydatéw do stanu duchow-
nego? Jesli ktos takich wymagan nie speitnia, nie powinien otrzymaé
stopnia naukowego, ktory charakteryzuje sie przeciez dos¢ obiektyw-
nym wymaganiem.
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Nasuwa sie tutaj konieczno$¢ znalezienia zlotego srodka. Wérod niekto-
rych Braci zauwazam dobre pragnienie do podwyzszania poziomu nauko-
wego Kolegium, ale polaczone z nadmiemym krytycyzmem wobec obecnie
prezentowanych w Kolegium wyktadow oraz z pewnym brakiem roztropno-
$ci. Pragnienie podwyzszenia poziomu wykladoéw rzecz z jednej strony oczy-
wiscie pozytywna, ale i niosaca w sobie znaczne niebezpieczenstwa, w przy-
padku gdyby postulowany poziom mial odpowiadaé jedynie braciom
najbardziej zdolnym. Mogloby to bowiem oznacza¢ utrate tych braci, kto-
rych zdolnosci spokojnie predysponowatyby ich do otrzymania tytuhu magi-
stra (takze jezeli chodzi o standardy uczelni $wieckich), ale jednoczesnie nie
byliby w stanie podotaé standardom oczekiwanym przez najzdolniejszych.

Mysle, ze te sytuacje mozna by poréwnac do sytuacji wykladu, w ktérym
wykladowca przedstawia wyklad do trzydziestoosobowej grupy braci badz
klerykow i ktéra to grupa jest zdominowana przez pytania czterech najzdol-
niejszych studentow, ktorzy zasadniczo chwytaja caly material podstawowy
wykladu i zadaja pytania idace znacznie dalej. W takiej sytuacji najliczniej-
sza grupa, stanowiaca ,,$rodek” danego roku, jest w pewnym sensie zasuge-
rowana poziomem pytan kilku braci i nie ma mozliwosci zapytania o rzeczy
bardzo podstawowe. Muszg powiedzieé, ze jako wykladowca znajduje sie
czesto w takiej sytuacji. Slucham pytan braci i widze, Ze gdybym sam byt
stuchaczem, to miatbym prawo nie wiedzie¢ pewnych bardzo podstawowych
rzeczy. Zadajg sobie wtedy pytanie, czy naprawde mam do czynienia z tak
$wietnymi stuchaczami, ktorzy wszystko rozumieja, czy tez raczej, ze pod-
dali si¢ oni pewnej sugestii, Ze 0 rzeczy podstawowe nie mozna zapytac.
Czasami wydaje mi sig, ze chodzi o t¢ druga mozliwos¢. Zadaniem kazdego
wykladowcy — a zwlaszcza kazdego przelozonego seminarium — jest pro-
ba znalezienia korzystnego $rodka. By¢ moze droga do tego jest indywidu-
alizacja toku studiéw. Medium musi w kazdym razie polega¢ na zaoferowa-
niu braciom najzdolniejszym mozliwosé realizowania swoich zainteresowan
intelektualnych przy rownoczesnym zachowaniu éredniej grupy braci.

Rozmawiali: Piotr Lichacz OP i Maciej Roszkowski OP

Jaroskaw Kupczak OP — dr teologii, rektor i wyktadowca teologii moralnej w Kole-
gium Filozoficzno—Teologicznym OO. Dominikanéw w Krakowie oraz Kolegium
Sw. Tomasza z Akwinu w Kijowie.



JAKIE STUDIA?
Ankieta Teofila

Wstep

ZaprosiliSmy kilka oséb zwiazanych z nauczaniem seminaryjnym do
wyrazenia swojej opinii na tematy zasygnalizowane w ponizszych pyta-
niach. ZdecydowalisSmy sig ograniczy¢ horyzont refleksji do tylko jedne-
g0 wymiaru: szanse i granice reorganizacji form nauczana pod katem ich
pozytecznosci dla przyszie) postugi kaptanéw. Aspektem centralnym miat-
by wige by¢ problem napigcia istniejacego pomiedzy studiowaniem maja-
cym na celu na zdobycie koniecznej bazy wiadomosci a studiowaniem
majacym na celu wyksztalcenie w studencie zmystu krytycznego, jako
podstawy dla bardziej samodzielnego zglebiania probleméow.

Owocem kilkuletniego namyshu nad rzeczywistoscia studiéw semina-
ryjnych jest z pewnoscia ogloszone w 1997 roku nowe Ratio studiorum.
W oparciu o ten dokument przeprowadzono w ostatnich latach szereg
cennych innowacji w zakresie struktur studiowania. Mogtoby to sktaniaé
do uznania, ze dyskusja jest — przynajmniej na pewnym etapie — zako-
czona. Z drugiej strony wydaje si¢ jednak, Ze nigjako ze swej natury nie
moze i nie powinna by¢ ona przerywana. Przemawia za tym nade wszyst-
ko stale zmieniajacy sig kontekst zycia zaréwno kandydatéw do kaptan-
stwa, jak 1 wiemych, ktorzy niegdy$ zostana powierzeni ich trosce.

Jest dla nas oczywiste, ze jako$é pracy przysztych ksiezy i tak zaleze¢
bedzie ostatecznie od ich osobistego zaangazowania. Zadne zmiany struk-
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turalne nie zastapia wysitku wlozonego w studiowanie. Nie ma formuty,
ktora zapewnilaby w sposob cudowny pozadane wyniki. Jednoczesnie,
jesli w samej strukturze studiowania mozna zrobi¢ ,,co$ jeszcze”, ,,co$
wiecej” dla uaktywnienia studentow, dla rozwinigcia w nich cnoty studio-
sitas, warto podjac taki wysitek.

Pytania:

1.Czy i na ile obecny model nauczania seminaryjnego ksztattuje w przy-
sztych ksiezach sprawno$¢ i che¢ do samodzielnego zdobywania wie-
dzy w trakcie i po ukonczeniu Seminarium?

2.Jakie konkretne rozwiazania w nauczaniu seminaryjnym pozwolilyby
uzyskac rownowage pomigdzy formalnym (rozwinig¢cie zmyshu krytycz-
nego) a materialnym (zdobycie korpusu wiadomosci) aspektem studio-
wania i jakie modyfikacje organizacji studiow musialyby temu towa-
rzyszyc¢?

Ks. Jerzy Bagrowicz
Ad 1.

Nie moge da¢ jednoznacznej odpowiedzi na tak sformulowane pyta-
nie. | nie wiem, czy taka odpowiedz jest mozliwa takze i w przyszlosci,
gdy moze uda si¢ w Kosciele katolickim wypracowa¢ najbardziej sen-
sowne ratio studiorum, uwzgledniajace zarGwno ministerialne minima pro-
gramowe, jak i wymogi koscielnych dokumentow na temat ksztalcenia
przysztych kaptanow. W tym zakresie mozemy mie¢ znakomite normy,
dokumenty, adhortacje itp. Od strony formalnych ustalen i dokumentow
mamy przeciez wypracowane pewne zalozenia, minima programowe.
Mamy tez wiele dokumentéw nauki Kosciota, ktore nakreslaja kierunek
postgpowania w dziedzinie ksztalcenia w koscielnych instytutach. Wiele
z tych dokumentéw pokazuje pewien obraz zamierzony i po ich lekturze
wiemy jedno: ,,ma by¢ dobrze”, lub przynajmniej; ,,powinno by¢ dobrze™.
Jednak podobnie jak i w wielu innych sprawach dotyczacych ksztalcenia
czy tez formacji istnieje dos¢ duzy rozziew migdzy stanem zamierzonym
a jego rzeczywista realizacja. Do$¢ rzadko jednak prowadzi si¢ empirycz-
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ne badania, ktore by t¢ sprawg pokazaly w jej realiach. Nie jestem tez
przekonany, €y normy zamieszczone w dokumentach wystarcza, by pro-
blem rozwiaza¢. W jakims$ sensie ksztalt seminaryjnego nauczania moze
mie¢ decydujacy wplyw na to, czy adepci seminariow duchownych begda
rozbudzeni umystowo, czy beda chcieli samodzielnie zdobywaé¢ wiedzg
po ukonczeniu seminarium. Ale nie musi tak by¢. Moze by¢ tak, ze te
same struktury ksztalcenia u jednych rozbudzaja ciekawo$¢ poznawcza,
au innych odwrotnie. Wielu z mojego pokolenia ksztalcito si¢ na dos¢
starych podrecznikach, z niewydolna dydaktyka, na teologii, ktora dopie-
ro w dobie II Soboru Watykanskiego nabrata oddechu i rozmachu. Nie
wiem, czyja to zastuga, ale wydaje mi sig, Ze u kilku czy kilkunastu z nas
po skonczeniu seminarium byta che¢ rozwoju intelektualnego i kiedy mo-
gla sig realizowac przez studia specjalistyczne na ktérej$ z uczelni, uzna-
lidmy to za szczegolnie szczg§liwe zdarzenie. Zwlaszcza, Ze akurat byt to
czas przekladania Soboru na teologiczna refleksj¢. Pewnie zawazylo na
tym kilku ludzi, ktorzy zarazali mifoscig do wiedzy, zachgcali do rozwo-
ju, samodzielnych poszukiwan.

Tam, gdzie studia alumnéw seminaridéw duchownych odbywaja si¢
w ramach wydzialow teologicznych, istnieje wigksza szansa na intelek-
tualne rozbudzenie. Cho¢ wcale nie musi by¢ to reguta, zwlaszcza, ze
wiele z tych seminariéw praktycznie prowadzi zaj¢cia naukowe poza
srodowiskiem uniwersyteckim, jako instytucje afiliowane. Bardzo wie-
le zalezy od jakosci kadry naukowe;j. Jezeli sg to ludzie nie tylko dobrze
przygotowani do pracy naukowej, ale i1 otwarci, ksztattujacy w studen-
tach postaw¢ tworczego niepokoju, to istnieje nadzieja, Ze jaki$ procent
studentow moze si¢ taka postawga zarazi¢ na cale zycie. Istnieje takze
obawa i to uzasadniona, ze cz¢$¢ kadry moze przekazywac takie widze-
nie rzeczywistoSci — i w réznych jej wymiarach, takze polityczno-
spotecznej, eklezjalnej — ktore bedzie dalekie od ewangelicznego uni-
wersalizmu; przekazywaé¢ malo teologalny sposéb myslenia, operujacy
stereotypami, propozycjami rozwiazah uproszczonych, nierzadko po-
staw ksenofobicznych, ciasnych. Mlodzi czesto zupetnie bezwiednie
przejmuja podobna mentalnosé, bo przeciez nie zawsze stac ich na kry-
tycyzm wobec takich sadow. Dzieje sie tez tak, ze autorytet, ktéry po-
siadaja wykladowcy lub przelozeni, czesto decyduje o przejeciu przez
miodych ludzi takze ich sposobu myslenia. Szczegolnie niebezpieczne
Jest dziedziczne przekazywanie stereotypow. Tu chyba lezy odpowiedz
na pytanie, skad u wielu absolwentéw seminaridéw duchownych tyle
myslenia bliskiego fundamentalizmowi.
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Innym niebezpieczenstwem, ktore hamuje rozbudzenie umystowe jako
postawe na cale zycie, moze by¢ dewaluacja wiedzy naukowej w oczach
wielu alumnow. Zjawisko akcyjnosci w dzialaniach duszpasterskich nie-
ktorych srodowisk prowadzi ich do przekonania, Ze do tego wcale nie jest
potrzebna wiedza teologiczna, ale rodzaj pewnego sprytu, tupet. Dobrze
oddaje to uzywane niekiedy zawolanie: ,,Byle do przodu!” — byle jak,
z halasem, bezmyslnie, byle glosno i skutecznie. Solidne podstawy teolo-
giczne sa konieczne w pracy duszpasterskiej. Sa takze nieodzowne dla
humanistycznej formacji przysziego ksigdza. A z ta bywa czgsto stabo,
i to nie tylko z winy niedostatkow seminaryjnej formacji. Tu wychodza
braki wspotczesnej szkoty.

Ad 2.

Najtrudniej o gotowe recepty na sukces. Takze i w tej sprawie. Dlatego
tylko kilka refleksji. Najpierw wrdocg do niektorych akcentow z odpowie-
dzi na pierwsze pytanie. Jest oczywiste, ze ratio studiorum podaje istotne
wymogi co do ksztalcenia filozoficzno—teologicznego i pastoralnego. I nie
powinno si¢ okrawacé tego, co juz i tak nie jest zbyt obfite. Sa jednak
w programie przedmioty do wyboru, fakultatywne. I tu moim zdaniem
nalezaloby polozy¢ wigkszy nacisk na formacj¢ humanistyczng alumnéw.
Nie chodzi tylko o nadrabianie wyniesionych ze szkoly zaleglo$ci w orto-
grafii. Chodzi o wprowadzenie we wspdlczesnos¢, w kulture z cala jej
réznorodnoscia, fenomenami, zagroZeniami, ale i szansami. Istnieje bo-
wiem obawa, Ze jednostronnie zbudowane ksztalcenie, odseparowane od
wartosci spoza filozoficzno—teologicznego podworka, moze grozi¢ nie
tylko jednostronnos$cia $wiatopogladu ksztalconych, ale i catkowitym bra-
kiem porozumienia z tymi, ktorych ksiadz spotka w szkole, przed ambo-
na, w urzedzie, na ulicy. Dobrze, jesli wykladowca filozofii, teologii czy
innych dyscyplin wyktadanych w seminarium sam ma kontakt ze wspot-
czesng literatura czy innymi elementami kultury, jednak z tym nie jest
najlepiej. Nalezatoby przeto wypekni¢ tg luke przez jaka$ forme zajec z tej
dziedziny, kontakt z wytworami kultury, dyskusje wokot tych wartosci.

Mozna takze zastanowié¢ si¢ nad przebudowa systemu studiow. Od
dawna, odkad tylko pamigtam, narzeka sie na nadmiar wykladow, ktore
zabijaja samodzielno$¢ i inicjatywe poznawcza stuchaczy. Jest tez praw-
da, ze i w studiach teologicznych coraz mniej czasu na spokojny kon-
takt profesora ze studentem. Plynie to z nadmiaru zaje¢ wykladowcow.
Samodzielnos$¢ i ciekawo$é poznawcza zdobywa sie przez kontakt z
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mistrzem, ktoéry ma czas na spokojne studium, na spotkania ze studenta-
mi, zwlaszcza piszacymi pod jego kierunkiem pracg magisterska czy
doktorska. Tworzy z nimi $rodowisko ludzi ciekawych $wiata i ucza-
cych si¢ samodzielnie mysle¢.

Tu wskaze takze na znaczenie zycia duchowego dla formacji intelek-
tualnej. Te dwie sfery nie moga by¢ sztucznie rozdzielone. Przewodni-
kami duchowymi nie moga by¢ ludzie, ktorych rolg widzi si¢ na wzor
kapelanoéw odprawiajacych nabozenstwa dla klerykow, gloszacych im,
zgodnie z petnionym dyzurem, homilie i konferencje. Ch¢¢ zdobywa-
nia wiedzy i ciekawo$¢ poznawcza jest przede wszystkim rezultatem
zycia duchowego. A w tym aspekcie byloby sporo do zrobienia. Przede
wszystkim w namysle nad koncepcja duchowego przewodnictwa w se-
minariach duchownych.

Ks. Jerzy Bagrowicz — prof. UMK dr hab., od 1969 roku wyktadowca pedagogiki
i katechetyki w WSD we Wioctawku (od 1970 do 1972 wychowawca tamtejszych
alumnéw). Od roku 1999 jest czionkiem Rady Programowej przy Centralnej Komisji
Egzaminacyjne) MEN. Obecnie Dziekan Wydzialu Teologicznego UMK w Toruniu.

Ks. Tadeusz Dzidek

Zatroskanie redaktorow ,,Teofila” o jako$¢ studiow seminaryjnych krysta-
lizuje si¢ wokot dwéch pytan: 1) Jaka powinna by¢ relacja pomiedzy uni-
wersytetem a seminarium?; 2) Jak uzyska¢ rownowage pomiedzy formal-
nym a materialnym aspektem studiowania? Jakkolwiek pytania te wydaja sie
wazne, to jednak, w moim odczuciu, sa drugorzedne. Dotychczasowy model
instytucjonalnego powiazania seminarium (czytaj: Kolegium Dominikanskie-
£0) z uniwersytetemn (Papieska Akademia Teologiczna) pozostanie niezmien-
ny choéby z tego powodu, ze w spoleczenstwie funkcja duszpastersko—kate-
chetyczna kaplana obecnego w szkole faczy sig z koniecznoscia posiadania
stopnia magistra. A zatem seminarium musi mie¢ powiazanie z uniwersyte-
tem. Takze problem ksztaltowania u wychowankéw seminarium aparatu kry-
tycznego zostal juz czesciowo rozwigzany reforma studiéw. Reforma ta wy-
mogla wprowadzenie ¢wiczen, czyli warsztatdw czynnego zdobywania
wiedzy poprzez analizg Zrodet i ich komentowanie. Dotychczasowe biemne
stuchanie wyktadow znalazto swoje uzupemienie.
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O wiele istotniejsza jest dla mnie umiejgtnos¢ powiazania studiowania
teologii z zyciem duchowym, méwiac krétko — chodzi o jednos¢ teologii
z mistyka. Kleryk, a potem kaptan, milujacy Boga i calym sercem dazacy
do Niego, zawsze bedzie cheiat glebiej poznawaé Milowanego. Milo$¢ dazy
do poznania. Kryzys poznania Boga jest przejawem kryzysu duchowego.

Uprzywilejowanym miejscem budowania jednosci teologii z mistyka
jest seminarium: wspolnota studiowania i bycia razem w modlitwie, pra-
cy i wypoczynku. Pragne podkreslié, Zze wracamy tu do pierwotnego mo-
delu studiowania i uprawiania teologii.

Wielka czes¢ spuscizny patrystycznej powstala w §wiatyni, dla potrzeb
konkretnych wspolnot. Ojcowie Kosciola, z reguty jednoczesnie wnikli-
wi mysliciele i wybitni duszpasterze, adresowali swe homilie, komenta-
rze do Pisma Swietego i katechezy do konkretnych powierzonych im
wspolnot. Podobnie bylo w sredniowieczu, kiedy zacisze klasztoru stato
si¢ naturalnym centrum teologii. Wspélnota zakonnikéw studiowata po
to, azeby osiagna¢ doskonatosé zycia.

Czy wspolnota jest koniecznie potrzebna do uprawiania teologii? Nie
jest konieczna. Ale bez niej trudno rozwijaé swa wiarg. Trudno tak samo
teologowi, jak kazdemu innemu chrzescijaninowi.

Celem gromadzacym wspolnote jest Zycie zakotwiczone w Bogu, nie bdj-
my si¢ tego powiedzie¢ — Zycie zmierzajace do swigtosci. Kazdy, kto daje
sig porwa¢ takiemu pragnieniu, decyduje si¢ na wielki wysilek, bohaterstwo
w wierze, ale tez wkracza w przestrzen duchowa, az do przezycia zjednocze-
nia z Bogiem. Stowa te nie sa Zadng przesada. Mistyka nie jest nadzwyczaj-
nym sposobem zycia, do ktérego zostali wybrani tylko nieliczni i uprzywile-
jowani. Przeciwnie, juz wielcy Ojcowie Kosciola twierdzili, Ze mistykiem
powinien zosta¢ kazdy chrzescijanin. Nosimy bowiem w sobie obraz Bozy,
ktéry uzdalnia nas do nieskonczonego pragnienia i prowadzi do spelnienia.
Teolog, czyli student albo wykladowca, wiaze si¢ ze wspolnota, angazuje si¢
w dynamike duchowego zycia, $wiadczy o niej i jednoczesnie, ze wzgledu
na swa wiedzg, wspomaga innych w rozwoju duchowego Zycia.

W tym momencie mozemy spojrze¢ na trzy zasadnicze etapy zycia
duchowego: o$wiecenie, oczyszczenie i zjednoczenie, jak na trzy etapy
teologii w ogole.

Etap $wiatta stanowi teologi¢ pozytywna, oparta na Objawieniu.
Wprowadzajac w lekture Pisma Swietego i zakotwiczajac ja w tradycji
Kosciola, teolog pomaga sobie i innym poznaé¢ Boga, a takze patrze¢ na
siebie i na $wiat w taki sposob, by dojrze¢ w nim Jego $lad.

Poznanie domaga si¢ oczyszczenia. Istnieje $ciste powiazanie pomiedzy
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intelektualnym poznaniem a praktyka Zycia. W tym momencie teolog prze-
staje by¢ jedynie jednostka szukajaca poznania w samotnosci, ale staje sig
powoli przewodnikiem Zycia duchowego, ktéry wspomaga innych w wysit-
ku oczyszczenia. DoSwiadczenie oczyszczenia sprawia, ze teolog pamigta
o analogiczno$ci wlasnych twierdzen. Przezywa on wowczas to, co Rahner
nazwal zachwianiem pomigdzy ,.tak” i ,,nie”, pomigdzy wypowiadaniem
pewnych prawd o Bogu i wycofywaniem sig z nich. Trzeba bowiem pozwo-
li¢ zgina¢ tym prawdom w milczacej niepojgtosci samego Boga'. Owo po-
zbawienie si¢ obrazu Boga dobrze oddaje funkcje teologii apofatycznej. Na
tym tez powinna polega¢ postuga teologa we wspllnocie przezywajacej
oczyszczenie. Jego wrazliwos¢ na Boza tajemnicg predysponuje go do de-
maskowania niektorych form zycia swych braci, a takze do akcentowania
,,obrazow” ich wiary. Bywa, Ze jest to funkcja niewdzigczna i prowadzi nie-
kiedy do niezrozumienia przez innych, a nawet do samotnosci i cierpienia.

Wewngtrzny dynamizm duchowego zycia nie zatrzymuje si¢ na pustce.
Albowiem porzucony obraz zostaje zastapiony przez zupelnie innego ro-
dzaju poznanie Boga. Dochodzimy do momentu, kiedy zaczyna si¢ po-
znanie mistyczne, czyli poczucie obecnosci Boga w duszy przez laske?.
Zycie mistyczne jest domena mitosci.

Jakkolwiek mistyka w sensie $cistym jest zjednoczenie z Bogiem, to
jednak nie da sig¢ go wydzieli¢ z calej dynamiki zycia duchowego. Nie
moze bowiem zaistnie¢ zjednoczenie bez oczyszczenia i oswiecenia. Nie-
rozdzielna od mistyki jest roOwniez teologia, ktéra w o$wieceniu stanowi
wiedzg dajaca poznanie Boga; w oczyszczeniu — madro$é pomagajaca
przeksztatcié zycie wedlug ofiarowanego poznania; i ktora w koncu wpro-
wadza w zjednoczenie z Bogiem.

Czy mam to wszystko, co wyzej napisatem przettumaczy¢ na jezyk
konkretu? Prosze bardzo. Przez kilka tygodni wglebiamy si¢ wylacznie
w tajemnicg Trojcy Swigtej. Przykladowy dzien zajeé:

8%-10% Zreby biblijne dogmatu trynitarnego. Dzi$§ egzegeza szesna-
stego rozdzialu Ewangelii $w. Jana.

10°-12% Cwiczenia. Poshigujac si¢ metoda antropologiczno—transcen-
dentalng przez godzing piszemy, co znaczy, ze Bog jest Trojca. W na-

' Por. K. Rahner, Doswiadczenia teologa katolickiego, ,,Znak” 44 (1992), nr 2,
s. 72-82.

? Por. Grzegorz z Nyssy, Komentarz do Piesni nad Piesniami, 1, J. Daniélou, Plato-
nisme et théologie mystique. Essai sur la doctrine spirituelle de saint Grégoire de
Nysse, Paris 1944, s, 143,
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szych probkach teologicznych wychodzimy od do$wiadczenia ludzkiego,
od biedy czlowieka i dochodzimy do tresci ze wspomnianego fragmentu
Ewangelii Jana. Nastepuje wspélne odczytanie powstatych tekstow oraz
ich pozytywna i negatywna krytyka.

12% Eucharystia. Przezywamy ja jako nasze wlaczenie sig¢ w Zycie Oso6b
Boskich istniejacych nie w sobie, ale w drugich.

14% Krotkie spotkanie — proba okreslenia przezycia popoludnia na
wzor Trojcy Swigtej. Wypoczywamy i pracujemy, aby zy¢ dla drugich.
W miar¢ mozliwo$ci wigkszo$¢ idzie postugiwaé w hospicjum.

19%-20% Dzielenie si¢ dos$wiadczeniem przezytego popotudnia.

20% Nabozenstwo: kontemplacja ikony Rublowa — ,, Tréjca Swigta”.
Dzi$ odkrywanie pierwszej warstwy jej tresci.

Zywa wspélnota i teolog istnieja na zasadzie symbiozy. Wspélnota ozy-
wia wiarg teologa, nieustannie stawia go przed osobowym Panem. W ten
sposob teolog zabezpieczony jest przed redukowaniem swojej relacji z Bo-
giem jedynie do intelektu. Z kolei bycie przed Panem, angazujace cala
osobowos¢, oddzialuje na jako$¢ uprawianej przez niego teologii — jej
celem jest nie tylko poznanie, ale takze mistyczne zjednoczenie. Stano-
wiac owoc intelektualnych poszukiwan, staje si¢ ona dla wspolnoty swia-
ttem i umocnieniem w bardzo trudnej duchowej wspinaczce.

Jak zauwaza celnie Klaus Hemmerle, teologia polega na jednosci
myS$li z Zyciem. W tym sensie teologia jest pdjsciem za Jezusem, nasla-
downictwem, nieustannym spelnianiem w zyciu Jego nauki’. Ta jed-
no$¢ mysli i zycia sprawia, Ze teolog uzdalnia siebie do wiasciwego
widzenia i interpretowania rzeczywistos$ci, a jednocze$nie zasluguje na
faske, ktora go przemienia i na $wiatlo, ktore prowadzi go ku szczytom
pelni istnienia — w zjednoczeniu z Bogiem.

Ks. Tapeusz Dzipek — dr hab., teolog fundamentalny, historyk teologii, adiunkt Kate-
dry Chrystologii PAT.

* Por. K. Hemmerle, Theologie als Nachfolge. Bonaventura — ein Weg fir heute,
Freiburg—Basel-Wien 1975.
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Marian Grabowski

Pytania sa sformulowane z typowym dla miodo$ci rozmachem. By uczci-
wie sie odnie$é do ich materii, musz¢ na poczatku wyraznie napisac, ze
nie mam gotowych recept, brak mi wystarczajacych danych, by formuto-
wa¢ mocne sady w rodzaju: jak nalezy ustawi¢ profil nauczania w semi-
nariach duchownych.

Jestem czlowiekiem $wieckim, ktory seminaryjnego trybu ksztalce-
nia nie przeszedt. Ucze w seminarium od ponad dziesigciu lat niekto-
rych przedmiotow filozoficznych (wstep do filozofii, logika, metodolo-
gia, ostatnio filozofia przyrody i antropologia). Dysponuje¢ wigc bardzo
ograniczong perspektywa.

Moge si¢ podzieli¢ kilkoma spostrzezeniami, kilkoma swoimi pomy-
stami dydaktycznymi, ktorych skutecznosci i tak nie umiem ocenic.

1. Z rozmow prowadzonych na ,,Wstgpie do filozofii” wynika, ze duzy
procent mtodych ludzi, ktérzy zaczynaja nauke w seminarium, nieSwiado-
mie podziela przekonanie o wzgl¢dnosci prawdy. Bezrefleksyjnie powta-
rzaja zaklecie wspolczesnoscei, ze kazdy czlowiek ma swoja prawde. Pyta-
ni o to, czy wierza w prawdg przez duze ,,P”, swobodnie przyznaja si¢ tu
do niewiary. Zasadniczo sa nie§wiadomi pot¢znego roszczenia do praw-
dziwosci, prawdziwosci ostatecznej, ktdre okresla chrzescijanstwo. Sa
dzieémi, chociaz wolatbym powiedzie¢, ofiarami otaczajacej ich kultury.

2. Na ¢wiczeniach z metodologii, gdzie moi studenci przygotowywali
dyskusje na dowolne tematy, podczas trwania ktdrych uczyli si¢ wyla-
wiaé nieuczciwe chwyty erystyczne, nierzadko zdarzalo si¢ na przyklad,
Ze znacznie sprawniej konstruowali argumenty na rzecz rozwodow, niz
na rzecz nierozerwalno$ci matzefistwa.

3. Profil wiary, z ktéorym do seminarium przychodza i w wielu sytu-
acjach daja mu wyraz, ma bardzo czesto charakter nie chrzescijanski,
lecz raczej judaistyczny. W centrum wiary stoi Dekalog, do ktorego na-
uczono ich stosunku batwochwalczego. Wiedza teologiczna (przynaj-
mniej ta werbalizowana) zasadza si¢ na przekonaniu, Ze najstraszliw-
szym czynem jest ztamanie przykazan Dekalogu, a najwigksza
doskonato$cia przestrzeganie ich.

By to, co piszg, nie brzmialo jak donos, checiatbym opowiedzie¢ o dwoch
wlasnych pomystach dydaktycznych, ktére probowatem realizowaé jako
odpowiedz na dostrzezong bied¢ duchowa miodych ludzi.

1. Na ,,Wstepie do filozofii” tak dobieratem treSci wykladéw i argu-
mentacjg, by pokazaé nieakceptowalno$¢ relatywizmu prawdy w chrze-
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$cijanstwie. Analizowalem postawy epistemiczne pod takim katem, by
ujawni¢ falszywo$¢ niewiary w rozpoznawalno$¢ i osiagalnos¢ prawdy.

2. Na wykladach z metodologii w ramach omawiania metody fenome-
nologicznej prowadzilem analiz¢ zakazu religijnego (,,Znak™ 483/1995,
moj artykut Zakaz i wyznawcy).

Mam $wiadomos¢, ze przedmioty wykladane przeze mnie sa drugo-
rzedne dla formacji kaptanskiej i pewnie jako takie byly i sg traktowane
przez klerykow.

Wyzwaniem dla wykladowcy filozofii przyrody, metodologii nauki,
logiki w seminarium duchownym jest umie¢ pokaza¢ wymiar aksjolo-
giczny tego, co wyklada. Matematykiem nie kazdy zostanie, ale zachwy-
ci¢ si¢ matematyka ma szans¢ bardzo wielu. Podobnie jest z treSciami
fizykalnymi, biologicznymi, z precyzja formut logicznych. Przy odrobi-
nie zrozumienia tresci nawet na poziomie popularnonaukowym, bardzo
elementarnym, moze pojawi¢ si¢ rozpoznanie wartosci, cennosci, pigkna
tego, co przedstawiane, a przynajmniej rozpoznanie postawy zachwytu
tymi treSciami u innych, u samego wyktadowcy. Ten moment wydaje mi
si¢ wazny, gdyz potencjalnie otwiera nowy horyzont doswiadczenia reli-
gijnego. W obregbie tych przedmiotow mozna, jak sadzg, tworzy¢ grunt
dla wrazliwoéci religijnej, ktora dostrzeze chwalg¢ Boza w konkrecie stwo-
rzenia, w ludzkich zdolno$ciach poznawczych, swoistej urodzie logiki,
fizyki, biologii i tego, 0 czym te nauki traktuja.

Wreszcie, przedmioty, ktdrych ucze, dyscyplinuja myslenie. Z dyscy-
pling mysli, jak wiadomo, maja klopoty nie tylko alumni seminariéw du-
chownych. Istnieje spora grupa oséb, ktérych nigdy nie uda sie nauczyé
mysle¢ metodycznie, ktorzy nie potrafig kontrolowa¢ swych mysli pod
katem ich jakosci i poprawnosci. Nauczyciel metodologii boleénie reje-
struje takie umyslowosci. Powinien by¢é wyczulony na umiejetnosé od-
niesienia si¢ czlowieka do wlasnej aktywno$ci intelektualnej, powinien
umie¢ rozpoznaé osoby, u ktdrych pojawiaja si¢ klopoty z samorefleksija,
u ktorych sie ona nie rozwija. To, co napisz¢, moze wydaé sie przesadne,
ale sadze, Zze metodolog na réwni z ojcem duchownym, chociaz od zupel-
nie innej strony, wyczuwa potencjalne klopoty klerykéw z obudzeniem
w nich zycia duchowego. Oczywiscie, Ze to Zycie nie rozwija si¢ wylacz-
nie w ramach autorefleksji, zdolnosci krytycznego ogladu siebie. Do nie-
ba ida prosta droga poteznie uszkodzone mentalnie dzieci.

Jako czlowiek z zewnatrz, $wiecki, nie wiem, jakiego rodzaju mecha-
nizm sprawia, ze osobom, ktore rozeznatem jako intelektualnie niezdolne
do przyswojenia okreslonych tresci, stawia si¢ pozytywne oceny, przepy-
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cha z roku na rok, utrzymujac je tym samym w nieprawdzie co do ich
intelektualnych mozliwosci. To minimum intelektualnego wyposazenia
i zdolno$ci wydaje mi si¢ osobiscie niezbedne do gloszenia Ewangelii we
wspétczesnym $wiecie do stuchacza, ktéry z reguly posiada jakie$ wy-
ksztalcenie. Nie wiem, czy wlasciwie lacze przyczyne ze skutkiem, ale
czy efektem tego nie jest obserwowany w polskim Kosciele infantyiny
sposob gloszenia Ewangelii kierowany wylacznie do dzieci i staruszkow.
Posrodku zieje pustka.

MariaN GraBowskl — dr hab. fizyki teoretycznej, profesor zwyczajny nauk humani-
stycznych; wykladowca antropologii, filozofii nauki oraz elementow etyki na UMK w To-
runiu, dyrektor Zakladu Filozofii Chrzescijafiskiej na Wydziale Teologii UMK. Od dzie-
sieciu lat wyktadowca metodologii, logiki, filozofii wspolczesnej WSD w Toruniu.

Ks. Wincenty Myszor

Zachecony przez Redakcje ,,Teofila” do wypowiedzi na temat teolo-
gii w seminariach duchownych i wydziatach teologicznych, pragn¢ przed-
stawi¢ kilka uwag zwigzanych z tym zagadnieniem. Moje doswiadcze-
nia z teologia jako przedmiotem (dydaktyka i badaniami naukowymi)
wiaza sig $cisle z tworzeniem Wydzialu Teologicznego na Uniwersyte-
cie Slaskim w Katowicach.

Odnosze si¢ do programu zaje¢ dydaktycznych z teologii przedstawio-
nych w dokumencie Zasady formacji kaplanskiej w Polsce, Czgstochowa
1999, s. 135-221 (Ratio studiorum). Pomijam wypowiedzi tej publikacji
na temat ,,formacji kaptanskiej” (tamze, s. 1-133).

1. Ratio studiorum okresla $cisle przedmioty, liczbg godzin dydaktycz-
nych i tre$¢. Podliczajac wylacznie godziny planowane dla zajgé¢ dydak-
tycznych (wyklady, ¢wiczenia i seminaria), bez praktyk w szkole i parafii
oraz tak zwanej ,,pedagogizacji”, czyli zaje¢ wymaganych dla przysztych
katechetow, okazuje sie, ze liczba godzin dla 6-ciu lat studiéw, czyli 12—
tu semestrow, wynosi 3556. Jest to liczba o 356 godzin wigcej od wyma-
ganej przez Ministerstwo Edukacji Narodowej i1 Sportu (Dziennik Ustaw,
Nr 116, Poz. 1004, z dnia 25 lipca 2002; podana tam liczba godzin zostala
uzgodniona z Konferencja Episkopatu Polski). Jesli dodamy planowane
W Ratio studiorum 276 godzin ,,pedagogizacji” otrzymamy 3832 godzin
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zaje¢ studenta teologii, czyli przekroczenie o 532 godziny norm ustalo-
nych. Zalecenia podane w Zasadach formacji méwia nadto o zajgciach
fakultatywnych (29 tematow!), bez podania czasu i sposobu przeprowa-
dzania zaj¢¢. Bez uzgodnien podano raz: przedmioty psychologiczno—
pedagogiczno—katecheteczne 308 godzin (s. 142) i innym razem: zajgcia
pedagogizacyjne + ¢wiczenia, czyli 380 + 196 = 476 (s. 148n). Z prostych
zestawien liczbowych wynika, ze program zajeé w Ratio studiorum jest
nie do zrealizowania.

2. Ratio studiorum opisuje dokladnie strukturg przedmiotow teologicz-
nych. Zwracam uwagg, tylko na jeden aspekt: proporcj¢ migdzy poszcze-
golnymi przedmiotami. Odwotlujac si¢ do liczby godzin, mozna zauwa-
zy¢ przewagg przedmiotow praktycznych (,,przedmioty pastoralne”
obejmuja 532 godziny wobec 1694 godzin przedmiotdéw teologicznych,
jest to 25% wszystkich zaje¢ z teologii). Bardzo wyraznie zostaly zredu-
kowane przedmioty z teologii historycznej (z Historii Kosciola w catosci
jest 140 godzin, z patrologii 56 wobec 168 godzin $piewu!). Z programu
zaj¢¢ wynika, ze seminaria duchowne przez studia przygotowuja przede
wszystkim duszpasterzy i katechetow, czyli ksztalca w dwu specjalno-
Sciach teologii. To wydaje si¢ stuszne, cho¢ bardzo trudne w realizacji.
Programowa przewaga przedmiotoéw ,,praktycznych” nad ,teoretyczny-
mi” wskazuje, ze chodzi o ksztalcenie w zakresie ,jak” co§ wykonaé,
a w mniejszym stopniu ,,co nalezy wiedzie¢, rozumie¢ czy zrobié”.

3. Osobnym zagadnieniem jest kwestia kompetencji kadry nauczaja-
cej. Z zalecen wynika, ze wykladowcy maja osiagac stopnie naukowe
(s. 112-114) oraz ze seminarium jest wyzsza uczelnig (s. 87). Jak to moz-
na zrealizowaé¢ w seminarium duchownym? Wzrasta obecnie aktywno$é¢
naukowa seminariow. Seminaria wydaja czasopisma naukowe (na przy-
kiad ,Teofil”). Wydaje si¢ jednak, ze kwestia uprawiania teologii jako
nauki w seminariach duchownych jest zagadnieniem, ktore w Zasadach
Jormagcji kaplanskiej w Polsce zostato pominigte.

Ks. WINCENTY Myszor — od 2001 jest Dziekanem Wydziatu Teologicznego Uniwer-
sytetu Slaskiego w Katowicach, w latach 1972-2001 wykladal patrologie w tamtej-
szym seminarium duchownym.
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Ks. Edward Staniek

$wiat nalezy do odwaznych

Nie jest fatwo uczestniczy¢ w dyskusji nad koncepcja studiow teologii
i to na tamach pisma studenckiego. Istnieje bowiem obawa, ze glos w dys-
kusji zostanie przyjety jako krytyka tego, co istnieje. A takich podejs¢
mamy obecnie w nadmiarze i nic dobrego one nie daja. Tworcza dyskusja
na ten temat moglaby mie¢ miejsce w gronie ludzi odpowiedzialnych za
profil studiéw teologicznych tak w Polsce, jak i w Kosciele. Sprobuje
jednak uwzgledni¢ punkt widzenia studenta 1 okiem doswiadczonego belfra
spojrze¢ na dwa pytania podane w ankiecie.

Nie mnie ocenia¢ obecnie obowiazujacy model studiow teologicznych,
ktory posiada pieczatke Kongregacji. Podejrzewam, ze i tworcom ankiety
nie na takiej ocenie zalezy. Traktuj¢ wiec to pytanie jako punkt wyjscia do
refleksji na temat koncepcji studiow teologicznych, ktorych celem jest
poznanie prawdy dostgpnej zardwno dla do§wiadczenia i rozumu, jak i tej,
do ktdrej bramg poznania jest akt religijnej wiary.

Na poczatku chciatbym jasno stwierdzi¢, ze studium teologii na etapie
akademickim zalezy zasadniczo od trzech elementéw: od mistrza, stu-
denta i instytucji zajmujacej si¢ organizacja studiow. Te trzy elementy
decyduja o poziomie i owocach studiéw teologicznych.

Uwazam jednak, Ze z tych trzech elementéw najwazniejsze jest podejscie
studenta. O wiele wazniejsze niz profesora czy mistrza. Najmniejsze znacze-
nie posiada model studium teologii, ktéry zmienia sie na przestrzeni wiekow.

Mistrz nie ma wigkszego wplywu na ksztaltowanie zapalu w ser-
cach studenta. On sam moze si¢ pasjonowac przedmiotem czy proble-
mem, ale z tego nic nie wynika dla studenta, ktorego to nie interesuje.
Swiatlo moze by¢ na §wieczniku, ale do odpalenia od tego $wiatla po-
trzebne jest pragnienie, ktore decyduje o zblizeniu do $wiatla i dotknigciu
samego plomienia tak, by wilasny umyst zapali¢. Zdecydowana wiekszos¢
studentéw wecale o to nie zabiega. Rzesze co najwyzej podchodza, by by¢
blizej $wiatta, zostawiajac sobie zawsze otwarta przestrzen umozliwiaja-
cg wycofanie. Bardzo nieliczni chca podejs¢ i zaplonag.

Wielu wybitnych profesoréw pracujac zawodowo na uczelni przez piec-
dziesiat lat, nigdy nie spotkato jednego ucznia, ktory chcialby sie zapalié
tym plomieniem, jakim plonie serce profesora i opanowac ten warsztat,
Jakim on po latach wielu do$wiadczen dysponuje.
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Geniusz nie rodzi geniusza. Wspaniali mistrzowie najcze¢$ciej nie mieli
uczniéw. Genialny teolog, Pawel z Tarsu, nie mial komu przekaza¢ ani bo-
gactwa serca, ani warsztatu, w ktorym, wspolpracujac z laska, ksztaltowat
swoja osobowos¢. Mogt jedynie pozazdro$ci¢ swemu mistrzowi — Gama-
lielowi, ktory przez dwadziescia wiekow szczyci sig swoim wielkim uczniem
z Tarsu. Tytus i Tymoteusz nie zostawili po sobie ani jednego tekstu, co
$wiadczy o tym, Ze jako uczniowie nie dorastali Pawlowi nawet do piet.
Podobnie przedstawia sig sprawa z Lukaszem, rozumiejacym wowczas, le-
piej niz ktokolwiek inny, historyczny wymiar chrzescijanstwa. TakZe on nie
miat ani jednego ucznia. Nie miat uczniéw najwigkszej klasy teolog, jakim
byl Jan Ewangelista, mimo ze zyl dziewigcdziesiat lat! Powtarzam: geniusz
nie rodzi geniusza. To mozna $ledzié przez wieki. Rzadko sie zdarza, by
mistrz spotkat studenta wielkiego formatu.

Historia teologii jest tworzona przez wielkich mistrzow, ktorzy mieli
uczniéw, ale najczgscie) zaden z nich nie mégt sig¢ rownaé ze swoim mi-
strzem. W teologii bardzo rzadko obserwujemy takie zestawienie, jakiego
przykiadem na gruncie filozofii moze byé Platon i jego uczen Arystoteles.

Warto sobie uswiadomi¢ t¢ prawde, by nie oczekiwa¢ od mistrzéw cu-
doéw. To nie oni decyduja o poziomie szkoly, ale ich uczniowie, studenci.
Czgsto rosna wielcy mistrzowie, nie majac mistrza. Takim przykladem
jest Augustyn, biskup Hippony. On nie mial mistrza, a wyrdst na geniu-
sza. To jeszcze jeden dowdd na to, Ze najwazniejszym w szkole teologii
jest student. On decyduje o wysokos$ci poprzeczki, ktora z tatwoscia po-
konuje. Potrafi to zrobi¢ nawet bez trenera.

Co decyduje o wielkosci studenta teologii? Tym elementem jest
sita przebicia nastawiona na poszukiwanie prawdy. Je$li jest w nim pra-
gnienie doskonalenia umyshu i serca, to nic i nikt nie jest w stanie prze-
szkodzi¢ mu w zrealizowaniu tego pragnienia. Bedzie szukal mistrza tak
dtugo, dopoki go nie znajdzie. Jesli nie spotka go wérod zyjacych, znaj-
dzie go w dzietach tych, ktoérzy juz odeszli. Pokona kazda przeszkode,
ktoéra moze ugasic¢ jego glod wiedzy. Utrudnienia beda go mobilizowaé
do tym bardziej wytrwalego poszukiwania.

Podstawowym warunkiem wykorzystania czasu studiow jest pasja po-
znawania prawdy. To ona stawia pytania, ona szuka odpowiedzi, to ona
wreszcie nawiazuje kontakt z tymi, ktorzy odpowiedzi udzieli¢ moga. Ta
pasja nigdy nie zadawala si¢ jedna odpowiedzia, potrzebuje ich wiele.
Dopiero wérdd nich wybiera, zestawia i porzadkuje. Studenta teologii
musza interesowac pewne fundamentalne zagadnienia. Musza si¢ one staé
jego wlasnymi problemami; problemami jego serca, tymi najglebszymi,



Ankieta 27

odstaniajacymi sens jego zycia i dziatania. Tymi, dla ktorych warto po-
swieci¢ zycie. Na tej ziemi nie ma czasu na akademickie dyskusje.

Pasja poznawania prawdy szybko odslania potrzebg doskonalenia warsz-
tatu naukowego. Opanowanie za$ warsztatu wymaga wiele trudu, samo-
zaparcia, czasu. Nie da si¢ dochodzi¢ do pewnosci, ktora oparta jest na
poznaniu prawdy, bez zmudnego doskonalenia warsztatu. Rzecz ma si¢
podobnie jak z praca artysty. Trzeba malowac¢ wiele godzin dziennie przez
wiele lat, by pozna¢ wartos¢ kazdego pociagnigcia pedzla. Trzeba ¢wi-
czy¢ tysiace godzin, by opanowa¢ instrument muzyczny. To jest warsztat.
Ta warsztatowa praca wymaga samozaparcia i wielkiej wytrwatosci.

Studenci teologii sa z reguly nastawieni na szybkie zdobywanie wiedzy
i dyplomu. Tylko nieliczni chca opanowa¢ warsztat pracy naukowej. Takie
ukierunkowanie na szybkie ukonczenie studiow jest juz na samym poczat-
ku potaczone z wejsciem na drogg bylejakosci w podejsciu do poszukiwan
prawdy. To za$ sprawia, Ze tak ,,zdobyta” teologia jest tandetna i nigdy nie
zachwyci ani jego studenta, ani nikogo z jego przyszlych stuchaczy.

Kolejnym problemem w studium teologii od strony studenta jest jego
podejscie do umilowania prawdy. Prawda zawsze wymaga pokory. Ta cnota
jest warunkiem dostrzezenia prawdy. Pokora bowiem nie ma w sobie nic
zunizonoéci, to wielka odwaga spotkania z prawda o sobie, o Bogu, o $wie-
cie. Pokora jest umilowaniem prawdy, i jest to najlepsza jej definicja, a umi-
lowanie prawdy jest kregostupem teologii.

Milosé wymaga harmonijnego rozwoju wszystkich elementow sklada-
jacych si¢ na dojrzala osobowos¢. Trzeba udoskonali¢é poznanie, a wige
zdolnos¢ tworczego myslenia. Natomiast dzi$ kladzie si¢ nacisk na kryty-
cyzm w poszukiwaniu prawdy. Nie ulega watpliwosci, ze jest on wazny,
ale sto razy wazniejsza jest tworczosc.

Kolejnym elementem, na ktory w studium teologii obecnie nie zwraca
si¢ prawie zadnej uwagi, jest dobra wola, zainteresowana prawdziwym
dobrem. Ona w swym rozwoju zaklada troske o prawe, pewne i wrazliwe
sumienie. Wielka role odgrywa rowniez doskonalenie wyobrazni, bez niej
o twlrczosci w ogdle nie ma mowy. To samo dotyczy uchwycenia w swe
dtonie harmonii uczu¢ i przejecia kontroli nad wszystkimi pozadaniami.
Te zadania stanowia warunek studium teologii, a o nich w programach
prawie nic si¢ nie wspomina. Jesli czasem si¢ wspomina, to nie podaje sie
drég i metod doskonalenia osobowosci. Tymczasem mozna byé wielkim
matematykiem czy informatykiem, inzynierem budowlanym czy konstruk-
torem bez wielkiej osobowosci, ale bez niej nie mozna by¢, nie tylko wiel-
kim, ale jakimkolwiek teologiem.
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W studium teologii potrzebna jest wiara. Niestety, troska o jej rozwoj
i wkomponowanie jej doskonalenia w samg teologiczna refleksj¢ pozostaje
z reguly na marginesie.

Wszystko o czym wspomniatem, potrafi stopniowo dostrzec i dosko-
nali¢ student, ktory posiada pasj¢ wchodzenia w $wiat prawdy. To on
sam podejmie te zadania. Wezwanie go do tego z zewnatrz zaréwno
przez mistrza, jak i przez model studium jest niemozliwe.

Dopiero trzecim czynnikiem w studium teologii jest model studidow
obowiazujacy w danym $rodowisku. Jest on wazny, ale nie najwazniej-
szy. Moze pomagaé i moze przeszkadzac. Model z reguly jest oparty
na ogodlnych wytycznych obowigzujacych w catym Kosciele. Te za$
wytyczne w danym $rodowisku moga uzyskac konkretny profil. O tym
decyduje poziom $rodowiska. Model jest tylko rusztowaniem, z ktore-
go umieja korzysta¢ budowniczy.

Wysuwanie modelu na pierwszy plan jest nieporozumieniem i $wiad-
czy o tym, ze tych, ktorzy to czynia, nie sta¢ na wlasny program. Zasadni-
czo Kongregacja tak traktuje swe wskazania dotyczace modelu. One sa
przeznaczone dla ludzi miernych, ktérzy bez programéw nie potrafia zyc¢.
Dobry, odwazny program przedstawiony Kongregacji, z uwzglednieniem
potencjatu naukowcow i studentdéw, zawsze zostanie dowartosciowany
i z radoscia przyjety.

Nie ludzmy si¢ jednak, by to bylo zjawisko czgste. Takich twérczych
srodowisk jest stosunkowo mato, a te ktore sa, dzialaja wewnatrz modeli
obowiazujacych i nie tylko na tym nic nie traca, ale sporo zyskuja. Kazdy
model ma duza przestrzen ewangelicznej wolnosci, ktéra ludzie madrzy
potrafia wiasciwie wykorzystac.

Po tym obszernym wyja$nieniu mogg podja¢ odpowiedz na posta-
wione w ankiecie pytanie. Obecny model jednym pomaga, innym prze-
szkadza. Jest bowiem nastawiony zachowawczo, a jego poprzeczka usta-
wiona jest na poziomie $rednim. Liczy si¢ bowiem bardziej
z powolaniem kaptanskim niz ze zdolno$ciami studenta. Wprawdzie
madro$é i nieodzownie z tym potaczona pewna ilos¢ wiedzy, jest jed-
nym z warunkoéw realizacji powotania kaptanskiego, jednak w semina-
rium duchownym wlasnie to ono jest rozstrzygajace, a nie wiedza. Model
przyjety przez instytucje pomaga ludziom stabym, poniewaz bez niego
nie byliby w stanie postawié¢ kroku na $ciezkach teologii, szkodzi za$
tym, ktorzy lubig schematy i w szybkim tempie sie w nich zamykaja,
czgsto na zawsze.

Sam model na pewno nie wyzwala checi samodzielnego studiowania,



Ankieta 29

poniewaz oparty jest na egzaminach, a te kgqtrolujq jedynie minimutp
wiedzy. Zapis w indeksie jest dla wigkszosci jedynym celem spotkania
z podrqcznikiem i profesorem. Wigkszo$¢ studentdéw chee to mie¢ mozli-
wie szybko za soba. Doskonalenie woli, a w niej ukryte jest chcenie, po-
zostaje poza programami zakodowanymi we wspoiczesnym modelu. Jest
to zjawisko ogolnoswiatowe. Dzi$ liczy sig wiedza, a nie wola. Stad wiek-
szo§¢ ludzi, nie tylko studentéw, staje razem ze $w. Augustynem wobec
pytania: — Co robié, aby mi si¢ chciato checie¢? Znalezienie na nie odpo-
wiedzi wcale nie jest takie latwe.

O tym, w jak malym stopniu studia podstawowe wypetniaja glodem
mlodego czlowieka, §wiadczy najlepiej to, ze bardzo niewielu chece da-
lej poglebia¢ swoja teologiczng wiedzg. O ile w Swiecie istnieje mobili-
zacja do ciaglego doksztalcania zawodowego, o tyle wéréd kaptanéw
najczesciej panuje $piaczka intelektualna i duchowa. Swiecenia traktu-
ja oni jako najwyzszy szczyt, jaki l}lieli w zyciu do osiagnigcia i nastep-
nie sktadaja wszystko na Ducha Swigtego, ktory zostal im udzielony,
bez jakiejkolwiek troski o doskonalenie kontaktu z Nim i pelne wyko-
rzystanie daroéw, ktorych On udziela.

Pytanie drugie: Jakie konkretne rozwiazania w nauczaniu seminaryjnym
pozwolityby uzyska¢ rownowage pomig¢dzy formalnym (rozwiniecie umy-
stu krytycznego) a materialnym (zdobycie korpusu wiadomosci) aspektem
studiowania i jakie modyfikacje studiow musialyby temu towarzyszy¢?

Glownym problemem jest przejscie z wykladu do dialogu ze studen-
tami. Wyklad podrecznikowy winien byé sprowadzony do kilku jedno-
stek podajacych klucz do dobrego podrecznika. Podr¢cznik winien byé
zwigzly i nie moze zawiera¢ wykltadoéw. To mata synteza wiedzy z dane-
go przedmiotu. Sama nazwa podrgcznik wyklucza opaste ksiggi, ktore
zawieraja trzydziesci razy wigcej wiadomosci niz jest potrzebne. Taki
podrgcznik nalezy zdac u profesora, ale nie nalezy go wyklada¢. Nie-
stety problem podrecznika istnieje w szkole od pierwsze) klasy po sto-
pien magistra. Wiele dzieci ma uszkodzony kregostup z powodu ciez-
kiej torby, w ktorej dzwiga podreczniki. To jeden z nonsensow
wspélczesne) pedagogiki. Podrecznik winien mieé charakter ksiazecz-
ki kieszonkowej i nic wigcej. Pozostale wiadomosci winny by¢ poda-
wane na wykladach i w monografiach.

Konieczne jest przestawienie modelu nauczania na ¢wiczenia, gdzie
w niewielkich grupach mozna prowadzi¢ rozmowe nastawiona na dosko-
nalenie poje¢ i opanowanie regut dyskusji. To otwiera przestrzen komu-
nikacji. Ona jest w tym momencie w teologii najbardziej zaniedbana.
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Jezyk teologii jest martwy. Nie nadaje si¢ do komunikacji ze wspol-
czesnym §wiatem. Pod tym wzgledem teologia jest w uliczce bez wyj-
scia. Tego, kto w nia wejdzie, czeka drazenie tunelu donikad. Takich
teologow zaklinowanych na zawsze jest bardzo wielu. Sobér jasno
stwierdzil: Czlowiek jest droga Kosciota. Ale teologowie na t¢ droge
jeszcze nie weszli. To wymaga calkowitego przepracowania wszyst-
kich dzialéw teologii. Stwierdzenia Soboru nie nalezy bowiem rozu-
mie¢ ani psychologicznie, ani socjologicznie. Nalezy je rozumieé ewan-
gelicznie, bez filozoficznej obrobki stowa ,czlowiek”. Czlowiek
w Ewangelii zawsze ma swoje imi¢. To on jest otoczony mitoscia Boga
i on na t¢ mito$¢ moze odpowiedzieé.

To pozwala sformulowa¢ jeszcze jeden postulat — budowania studiow
teologicznych na solidnym odczytaniu Ewangelii. Nie mozna tego odczy-
tania ograniczy¢ do samej poprawnosci w rozumieniu litery. Trzeba wy-
doby¢ z Dobrej Nowiny ducha milo$ci, jakim jest ona przepetiona. Czy-
tanie Ewangelii ukaze perspektywe zmian wielu wymiaréw wspolczesnego
modelu studiow teologii.

Dobre ustawienie celu studium oraz okre$lenie jego przedmiotu samo
zadecyduje o organizacyjnych formach. Nad tym nie nalezy si¢ zastana-
wiaé, poniewaz jest to zakodowane w Ewangelii. Ona zawsze wskaze,
jak wprowadzi¢ harmoni¢ mig¢dzy instytucja a duchem.

Ks. EpwarD Staniek — prof. PAT dr hab., w latach 1993-2001 Rektor Krakowskiego
Seminarium Duchownego; Kierownik Katedry Patrologii i Historii Dogmatu PAT;
Przewodniczacy Senackiej Komisji Dyscyplinarnej ds. Pracownikéw Naukowych.

ks. Tomasz Weclawski

Ad.1

Mysle, ze trzeba spojrzec na sprawe w perspektywie realiow studiowa-
nia teologii w Polsce w ostatnich latach. Praktycznie wszystkie seminaria
sa powiazane z wydziatami teologicznymi na uczelniach koscielnych i pan-
stwowych. Uczelnie — przede wszystkim za sprawa Kolegium Dziekanow
Wydzialéw Teologicznych — podjely powazny wysitek, zeby plan studiow
zawieral wigcej elementoéw samodzielnego studiowania: ¢wiczenia, lektu-
ry, wyklady fakultatywne monograficzne itp. Zgadza si¢ to zresztg z ide-
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ami, ktore stoja za Ratio studiorum dla seminariéw polskich. Ratio przygo-
towala odpowiednia komisja Episkopatu za aprobata Stolicy Apostolskie;.
Trudnosci leza raczej w ludziach i ich przyzwyczajeniach. Dotyczy to po
pierwsze zaréwno profesoréw i wykladowcow, z ktorych wielu weiaz sil-
nie wierzy, ze dobre ksztalcenie polega na mozliwie szerokim oraz cato-
sciowym wykladzie, i nie bardzo chce ograniczenia czasu wykladu na rzecz
form bardziej aktywnej i samodzielnej pracy studentow. Tymczasem pro-
gram studiow teologii juz i tak nalezy do najobszerniejszych — obejmuje
blisko 3200 godzin. Nie ma innej rady, niz szukanie ,,sprawnosci samo-
dzielnego zdobywania wiedzy”. Druga powazna trudno$¢ lezy w stanie wy-
ksztalcenia i nawykach polskich maturzystow, ktorzy stosunkowo czgsto
zadowalaja sie tym, co uslysza na wykladach i nie probuja szukaé i1 pytac
samodzielnie.

Reasumujac, mozna powiedzie¢ tak: zrobiono wiele, ale wciaz za mato.

Ad.2

Sadze, ze potrzebne sa dwie rzeczy. Pierwsza dotyczy zmiany nasta-
wienia wykladowcow i studentéw do tresci pojawiajacych sie w stu-
diach teologii. Nadal dominuje oczekiwanie gotowych rozwiazan —
przyktadowych formut wiary, dawanych z gory odpowiedzi na rézne
mozliwe pytania. Niestety, czgsto wykladowcy i studenci nie zdaja so-
bie sprawy z tego, jakie pytania rzeczywiscie pojawiaja si¢ tuz obok
nich. (Czasem obserwuje zaskoczenie studentéw teologii cytowanymi
przeze mnie pytaniami i stwierdzeniami ich kolegow z Wydziatu Nauk
Spolecznych tego samego Uniwersytetu.)

Druga trudna sprawa to zmiany organizacyjne. Program Zycia w Semina-
rium to oczywiscie nie tylko studia. Znaczna liczba godzin wykfadéw i in-
nych zajg¢ dydaktycznych obowiazkowych stwarza wrazenie, Ze juz dosy¢,
a nawet zbyt wiele czasu poswiecamy na studiowanie. Z tego wzgledu trze-
ba mysle¢ o zmniejszeniu ilosci godzin obowiazkowych. Jednakze nie wy-
starczy zmniejszy¢ obciazenia obowiazkowymi zajgciami, jako ze skutkiem
tego bedzie tylko wigksze studenckie lenistwo. Potrzeba form i metod ak-
tywnej rozmowy o wierze i jej rozumieniu, takze przy uzyciu dostepnych
srodkow technicznych (internet) i rownoczesnie rzeczywistej opieki 0sob
fachowych i odpowiedzialnych nad jakoscia studiowania poszczeg6inych
studentow. Jest to tatwiejsze w matych wspolnotach, trudniejsze na duzych
wydzialach czy w wielkich seminariach. Nie mozemy sie jednak zwolni¢
z obowiazku szukania lepszych rozwiazan w tej dziedzinie. Pierwszym kro-
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kiem jest wprowadzana na wydzialach instytucja tutora niewielkiej grupy
studentow I roku. Potrzeba jednak o wiele wigcej.

Ks. Tomasz Weckawski — prof. dr hab., w latach 1989-1996 Rektor Arcybiskupiego
Seminarium Duchownego w Poznaniu, nastgpnie az do 2002 r. Dziekan PWT w Poznaniu
(od 1998 Wydziatu Teologicznego UAM w Poznaniu); obecnie Prodziekan ds. Nauki.

Zofia Wlodek

Pytania postawione w ankiecie sa bardzo aktualne. Wydaje sig, ze
nauczanie w seminariach rzeczywiscie potrzebuje pewnych zmian, Za-
bieram glos w te) sprawie z racji do§wiadczen, jakie zebralam, prowa-
dzac przez wiele lat zajecia z filozofii $redniowiecznej w Kolegium
0O. Dominikanéw w Krakowie.

Studia przysztych duszpasterzy nie moga by¢ oczywiscie skierowane
wylacznie na zdobycie wiedzy i umiejgtnosci pracy naukowej. Jak stusz-
nie jednak pisza autorzy wstgpu do ankiety, studia seminaryjne nie moga
tez by¢ tylko szkola przygotowujaca do ,,zawodu”. OdpowiedZ na pierw-
sze pytanie jest prosta — wydaje si¢ bowiem, Ze studia w seminariach
duchownych w niedostatecznym stopniu ksztaltuja w przysztych ksigzach
umiejetnos¢ i cheé samodzielnego zdobywania wiedzy. Racze) ksztattuja
przekonanie: ,,wiem, umiem wszystko, co mi jest potrzebne do dzialalno-
Sci duszpasterskiej”. Poza tym wydaje mi si¢, ze teraz kandydaci do ka-
planstwa sa inni niz 10-15 lat temu. W ostatnich latach obserwowatam
ciagle zmniejszanie sig zainteresowan intelektualnych na rzecz pragnie-
nia jak najszybszego, praktycznego zajecia si¢ duszpasterstwem.

Wydaje sig, ze w sytuacji, jaka wytworzyla si¢ z racji pewnych istnieja-
cych tradycyjnych sposobéw nauczania w seminariach duchownych i zmian
psychiczno—intelektualnych, jakie zachodza u kandydatow, trzeba w studiach
seminaryjnych polozy¢ nacisk na kontakt mistrza z uczniem. Tu wchodzimy
w odpowiedz na drugie pytanie. Kontakt ten bowiem realizuje si¢ przede
wszystkim na zajgciach, ktore na Uniwersytetach nazywaja si¢ ,,seminaria-
mi” lub ,,(wiczeniami”. Chodzi tu wigc nie o wystuchiwanie wykladow, lecz
o wspdlng prace nauczyciela i uczniéw. Moze to by¢ wspolne czytanie tekstu
czy zglebianie jakiego$ problemu w inny sposob, przez referaty i dyskusje.
Zawsze bardzo wazna jest dyskusja i samodzielne partycypowanie poszcze-
golnych ucznioéw we wspolnej pracy przez przygotowanie czegos$ zadanego
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rzeZ nauczyciela. Nalezaloby zatem ograniczy¢ w seminariach duchow-
nych ilos¢ wylfladéw (bierne przyswajanie tresci), a za tym i egzaminow, na
rzecz wspolne) pracy nauczyciela i ucznia w ramach wspomnianych zajeé.

Wspotpraca w ramach wspdlnego poznawania jakiegos problemu czy ze-
spolu problemow, daje mozliwos¢ lepszego wzajemnego poznania sig. Za
taka glebsza znajomoscia idzie mozliwo$¢ wplywu na ksztattowanie si¢ nie
tylko intelektualne, ale i moralne studentow. Ksztaltowanie sie intelektualne
za$ to nie tylko rozumienie problemu, ale takze dostrzeganie zagadnien w sze-
rokim kontekscie danej dziedziny, widzenie réznych aspektow, mozliwosci
i potrzeb samodzielnego poglebiania wiedzy i postgpowania w umiejgtno-
éciach poznawczych. W takie) sytuacji moga obudzi¢ si¢ zainteresowania
intelektualne, ktore przetrwaja rézne osobiste kryzysy uczniow. Moze to tez
doprowadzi¢ do uksztaltowania sig $wiadomosci, ze z racji tego, iz czlowiek
jest jednoscia, potrafi on wykorzysta¢ poglebione wiadomosci i umiejgtnosé
realizacji wlasnej pracy intelektualnej (czy tez stricte naukowej) dla innych:
a mianowicie czy to na uczelniach, czy w duszpasterstwie rozmaitych grup.
Tylko na dobrze przygotowane;j glebie roslina moze si¢ rozwijac. Byle jakie
podioze daje byle jakie efekty.

Wydaje mi sig, Zze czym$ wlasciwym dla studiow seminaryjnych jest
np. takie nauczanie filozofii i jej historii, ktore jest przygotowaniem do
samodzielnego odnajdywania prawdy i z biegiem czasu do kontemplacji.
Tak rozumiane nauczanie filozofii staje si¢ naturalnym wprowadzeniem
do teologii i mistyki. Nauczanie za$ teologii i jej historii w perspektywie,
w ktorej studia sa droga do kontemplacji i zycia w zjednoczeniu z Bo-
giem, nie bedzie jedynie zdobywaniem wiedzy.

Sadze, ze wspolpraca z wymagajacym, ale i szlachetnym nauczycielem
moze przynies$¢ tez osobiste korzysci uczniowi w zakresie ksztaltowania
jego charakteru. Solidne przygotowywanie samodzielnych opracowan na
piSmie sprzyja nie tylko umiejetno$ci wyrazania swych mysli, ale takze
ksztattowania uczciwosci w pracy: unikania latwizny i odpisywania, zrozu-
mienia, Ze konieczne jest cytowanie cudzych prac, gdy z nich korzystamy.

Pomigdzy mistrzem i uczniem moga powstac przyjazne relacje bedace
obopdlnie korzystne. Nauczyciel bedzie lepiej rozumial miodsze pokolenie,
jego inno$¢, jego zalety i wady, a takze sam bedzie mogt wzrastaé duchowo,
odkrywajac ukryte w uczniu ,,skarby”. Uczen za$, jesli trafi na prawdziwego
mistrza—przewodnika, bedzie szybciej dojrzewat intelektualnie i moralnie.

Zoria WLoDeK — prof. dr hab., wieloletni pracownik Instytutu Filozofii i Socjologii PAN,
wykladata filozofie $redniowieczng w KUL, ATK oraz Kolegium OO. Dominikan6w.
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Trojglos na temat uniwersytetu

Trzy zarzuty

W ponawianej co jaki$ czas dyspucie na temat ksztaltu nauczania
seminaryjnego podstawowa rzeczywistoscia, z ktora jest ono konfron-
towane, jest instytucja uniwersytetu. Zaréwno u krytykow przenosze-
nia rozwiazan uniwersyteckich na grunt uczelni seminaryjnych, jak
i u zwolennikow tego projektu o rozwazan stanowi zazwyczaj pytanie,
na ile ksztalcenie seminaryjne moze by¢ modelowane na wzor ksztalce-
nia typu uniwersyteckiego. Wskazuje si¢ przy tym najczesciej na nie-
usuwalna specyfike tego pierwszego, wynikajaca z istotowej roznicy
przede wszystkim co do celu.

Warto by, by¢ moze, odwroci¢ powyzszy kierunek rozwazan i zapyta¢ nie
o0 to, czy seminarium moze sobie pozwoli¢ na asymilacj¢ ,,uniwersytecko-
$ci”, lecz o to, czy moze sobie pozwoli¢ na jej nieobecnos¢. Innymi stowy —
chodzitoby o przyczynek do takiej refleks;ji, ktorej punktem centralnym by-
foby pytanie o to, na co skazuje si¢ seminarium (na co skazuje swoich wy-
chowankow), jesli w preferowanej przez siebie formule studiow nie bgdzie
uwzgledniato niektorych komponentow wiasciwych ksztatceniu typu uni-
wersyteckiego. W takim nurcie rozwazan réwnie potrzebna jak namyst nad
istota nauczania seminaryjnego jest takze daznos¢ do coraz lepszego rozu-
mienia zjawiska uniwersytetu.

Nieustanna emancypacja instytucji uniwersytetu z naturalnego jej po-
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wiazania z Ko$ciotem (zar6wno w wymiarze strukturalnym, jak i ideowym)

doprowadzita do sytuacji, w ktorej sam uniwersytet poczat si¢ niejedno-

krotnie jawi€ jako rzeczywistos¢ ogniskujaca w sobie najgorsze nalecia-
tosci kultury typowo laickiej. Rodzi to szereg obaw, ktore staja sig zarzu-
tami. Wéro6d nich na pierwszy plan wysuwaja si¢ trzy podejrzenia. Zgodnie

z nimi uniwersytet miatyby cechowad:

1) zapoznanie madrosciowego charakteru studiow; nie sa juz one jakoby
ufundowane na daznosci do pelniejszego i1 glebszego zrozumienia rze-
czywistosci, lecz na ideale badz to eruditio, badz to kompetencji w wa-
skiej specjalizacji;

2) wielo$¢ funkcjonujacych w jego obrebie interpretacji rzeczywistosci,
z ktorych Zadna nie moze sobie roéci¢ pretensji do bycia ostateczna
badz tez uprzywilejowana (co wynika z programowej rezygnacji z ze-
wnetrznego kryterium dla weryfikowania wynikéw badan naukowych);

3) zamitowanie do uprawiania czystej teorii.

Te trzy rzeczywisto§ci w sposob najbardziej jaskrawy zdaja sie sprzeci-
wia¢ koncepcji studidw seminaryjnych jako 1) odznaczajacych sig ukie-
runkowaniem madro$ciowym; 2) posiadajacych instancje weryfikujaca
w postaci nauczania Ko$ciola; 3) zakorzenionych w potrzebach §wiata.

Celem niniejszych artykuldow nie jest przyblizenie ksztaltu nauczania
uniwersyteckiego w jego historycznym ksztalcie, nie stanowia tez one
chociazby zaczatku systematycznej refleksji nad jego idea. Beda jedynie
proba odniesienia sig do trzech wymienionych zarzutéw poprzez przywo-
lanie kilku faktow i wydarzen z okresu mlodosci uniwersytetu. Zadaniem
systematycznych opracowan pozostaje ciagle odszukiwanie i systematycz-
ne analizowanie zard6wno samych struktur uniwersyteckich w ich histo-
rycznej transformacji, jak i ahistorycznie pojetej idei uniwersytetu. Wy-
daje sie, ze mozliwie wszechstronne rozéwietlanie jej komponentéw moze
by¢ pomocne dla refleksji nad tym, co traci studium seminaryjne, ktore
programowo z nich rezygnuje.



Janusz Pyda OP

O SPECJALISTACH, MEDRCACH
I ,,FAKTACH UPARTYCH”

Zawsze wolalem wyciska¢ soki z pojedynczego zdania

albo bada¢ znaczenie jednego stowa, niz

podsumowywac epoke w jednym wykiadzie lub

poete w jednym akapicie. I niestety zazwyczaj robilem wlasnie
to, co pragnglem.

J.R.R. Tolkien'

Pracownicy Oxfordu dzielq sie na trzy
kategorie: pismienni, niepismienni oraz
specjalisci — ja wole pierwsze dwie.

C. S. Lewis?

Kazdy troche bardziej rozgarnigty student musi w pewnym momen-
cie postawi¢ sobie pytanie o styl swoich intelektualnych wysitkow. Jak
studiowac? Mozliwosci sa co najmniej dwie. Pierwsza zaklada model
studiow mozliwie najszerszy. Ma si¢ wigc zmiesci¢ w nim wszystko,
co ciekawe i wszystko, co nalezy do tzw. kanonu przyzwoitego wy-
ksztatcenia. Trzeba wigc pozna¢ dialogi Platona i kilka oper Verdiego,
impresje Bonnarda i przynajmniej troch¢ poczyta¢ Lesmiana, wypada
tez ,lizna¢” teorii wzglednosci i wiedzie¢ co nieco ze Wstepu do psy-
choanalizy. Ironizujg, ale tego typu model ksztalcenia nie musi mie¢
u swych podstaw tendencji do bycia lwem intelektualnych salonéw —
czyli kims$, kto na niczym si¢ tak naprawdg nie znajac, o wszystkim jest
w stanie diugo i zajmujaco rozprawia¢. Ten, kto wybrat taki sposob
studiowania, wierzyé tez moze, ze odpowiedz na jego pytania moga
da¢ jedynie poszukiwania zakrojone na jak najszersza skalg. Erudycja
staje sie wiec droga do madrosci.

' JR.R. Tolkien, Adres pozegnalny do spolecznosci uniwersytetu oksfordzkiego,
w: Potwory i krytycy, thum. T. A. Olszanski, Poznan 2000, s. 287.

2 Por. H. Carpenter, Inklingowie. C.S. Lewis, J.R.R. Tolkien, Charles Williams i ich
przyjaciele; przet. Z. A. Krolicki, Poznan 1999, s. 290.
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Jest i inny sposob studiowania. Polega on na koncentracji uwagi na
jak najwezszym odcinku rzeczywistosci i przebadaniu go od podstaw
do samego wierzchotka. Trudno zwykle temu, kto wybral taki model
intelektualnych poszukiwan, zarzucié tzw. ogolne wyksztalcenie. Moz-
na sie za to spodziewac, ze jest przynajmniej jedna dziedzina, na ktorej
temat mozna si¢ od niego duzo dowiedzie¢, a nie jedynie inteligentnie
o niej porozmawiaé. ,,Dlubacz” 6w nie ma szans zostania lwem salo-
now ani tym bardziej dyzurnym intelektualista mediéw. Prawdopodob-
nie nikt poza waskim gronem fachowcéw nie pozna jego nazwiska —
jest za$ szansa, ze dzigki niemu nasza wiedza o rzeczywisto$ci cho¢
troche stanie sie¢ zasobniejsza.

Dwa przywotlane powyzej modele studiowania pokazuja problem o wiele
szerszy. Czy rzeczywiscie istnieje wylacznie ta jedna alternatywa, ktora
staratem sig¢ pokaza¢ na przyktadzie sposobow studiowania? Czy wspdt-
czesny uniwersytet podzielony by¢ musi pomigdzy specjalistéw a erudy-
tow, nie bedac jednoczesnie w stanie wychowywa¢ i ksztaltowaé swoich
studentéw w tradycji, ktora uchodzita niegdy$ za madros$ciowa? Nad tym
wlasnie pytaniem musimy si¢ zatrzymac.

I Suma analiz

Ci, ktorzy zwykli teskni¢ za madrosciowa tradycja uniwersytetu, z no-
stalgia wspominaja wiek XIII, czyli czas, kiedy w samym sercu Civitas
philosophorum, jak mowit o Paryzu Albert Wielki* — na Uniwersytecie
Paryskim powstawaly sumy wiedzy o 6wczesnym §wiecie. Suma stala si¢
dla nich synonimem raju utraconego na rzecz artykulu — specjalistycz-
nego i analitycznego w swej naturze tekstu zamieszczonego w fachowym
periodyku. Jesli jednak przyjrzymy si¢ uwazniej, sprawa okaze sie bar-
dziej skomplikowana. Kazdy, kto miat kiedykolwiek w reku $redniowiecz-
na sumg, wie o czym mysle. Po pierwsze zastanéwmy sieg, jaka jest idea
i cel tego typu formy. Martin Grabmann pisze:

Przez nazwe¢ Suma rozumiemy przedewszystkiem samodzielne i systematycz-
ne zestawienie materialu naukowego z zakresu pewnej dyscypliny®
[podkreslenie moje — J.P.]

3 M.-D. Chenu, Wstep do filozofii sw. Tomasza z Akwinu, tham. H. Rosnerowa,
Kety 2001, s. 28.

* M. Grabmann, Wstep do Sumy teologicznej $w. Tomasza z Akwinu, thum. A. Zy-
chlifiski, Lwow 1935, s. 26.
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Suma nie byla wigc synteza, ktora thumaczy¢ miala wszystkie zjawi-
ska na wszystkich mozliwych poziomach. Byla synteza w obrebie pew-
nej dyscypliny. Sumami nazywane byly np. syntezy homiletyczne (Sum-
ma de arte praedicatoria Alanusa de Insulis), kazuistyczne dla
spowiednikow (Summa confessorum Jana Lektora z Fryburga), synte-
zy gramatyki i logiki (Summa grammaticalis Jana z Dacji czy Summu-
la logice Piotra Hiszpana), wreszcie syntezy filozoficzne (Summa de
philosophia magistra Randulfa) czy teologiczne (Wilhelma z Auxerre,
Filipa z Grece, Gaufrieda z Poitiers, Jana z Treviso, Rolanada z Kre-
mony, Aleksandra z Hales, Alberta Wielkiego czy wreszcie Tomasza
z Akwinu). Nie byla zatem suma, w zamierzeniu jej tworcow, wyczer-
pujaca syntezg calej rzeczywistosci z punktu widzenia wszelkiej do-
stepnej wiedzy. Bez watpienia nie w tym tkwil jej madro$ciowy cha-
rakter. By¢é moze przyzna¢ trzeba racj¢ Bochefiskiemu i stwierdzi¢, ze
»czas §redniowiecznych sum minal bezpowrotnie™, niemniej jednak
— nawet kiedy mialy si¢ one $wietnie - nikt nie traktowal ich ani jako
ksiag madrosciowych, w ktorych szukaé¢ nalezaloby odpowiedzi na
kazde pytanie, ani nawet jako uniwersalnych encyklopedii. Dodajmy
jeszcze, ze najmniejsza jednostka sumy byl artykut, w ktéorym posta-
wione pytanie dotyczylo zwykle bardzo konkretnego problemu i jego
szczegotowemu rozwiazaniu bylo poswigcone. Kiedy np. §w. Tomasz
stawia w jednym z artykuléw Sumy teologii pytanie Utrum anima ho-
minis separata possit movere corpora motu locali®, trudno byloby po
samym charakterze zagadnienia wywnioskowa¢, ze w osobie jego au-
tora mamy do czynienia z najwiekszym syntetyzujacym umystem w dzie-
jach teologii. Szczegdlowosé rozwazan nie wyklucza ani perspektywy
madro$ciowe), ani nawet checi jak najszerszego ujecia materii przed-
miotu. Musimy mie¢ §wiadomos¢, ze jesli myslimy o $redniowiecznym
uniwersytecie jako kuzni wszechogarniajacych sum, dalekich od para-
nia si¢ zagadnieniami zbyt szczegétowymi, to nasza wizja jest zupel-
nie bledna. Podejscie do rzeczywistosci, ktorego szukamy i ktore uzna-
jemy za madro$ciowe gdyz za pomoca jednej zasady wyjasnié¢ chce
wszystko, lekcewazac jednoczesnie koniecznos¢ rozwazania zagadnien
szczegotowych, bardziej zblizone jest do stylu Heglowskiej Fenome-
nologii ducha czy metodologii Gwiazdy Zbawienia Rosenzweiga niz
sposobu myslenia ktoregokolwiek ze $redniowiecznych mistrzow i au-

3 J. Bochenski, Sto zabobonéw, Krakéw 1992, s. S1.
¢ STh la, q. CXVII, a. 4.
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torow sum. Drobiazgowo$¢ analizy konkretnych i szczegétowych pro-
plemow blizsza jest tradycji scholastycznej niz zazwyczaj my$limy’.
Nie tylko kazde zagadnienie, ale i kazda dziedzina wiedzy tak mocno
wpisana byta dla Sredniowiecznych scholarchéw w strukture wszech-
swiata, iz badanie jej doprowadzi¢ mogto do wiedzy o rzeczywistosci
duzo szerszej niz ta, ktéra byla poczatkowym przedmiotem badan. Sztuki
wyzwolone réwniez nie byly dziedzinami w zaden spos6b przeciwny-
mi madrosci. Nie stanowity tez odpowiednika dzisiejszej salonowe;j eru-
dycji. Clive Staples Lewis pisze:

Umieszcza¢ w modelu wszech§wiata program studiow moze z poczatku wydaé sie
absurdalne i byloby absurdem, gdyby odczucia ludzi $redniowiecza zwiazane
z ,,przedmiotami” w programie zajec byly takie jak nasze dzi$. Ale oni program ten
uwazali za niezmienny; liczba siedem jest wieszcza; sztuki wyzwolone ze wzgledu
na starodawna tradycje osiagnely status przypominajacy status samej natury®.

Nie wydaje si¢ wigc, aby w Sredniowiecznych uniwersytetach szcze-
golnie dyskutowany byl problem, ktérym my si¢ obecnie zajmujemy.
Nie sadze, aby spgdzalo §redniowiecznym mistrzom teologii czy sztuk
wyzwolonych sen z powiek pytanie, czy da si¢ pogodzi¢ szczegobto-
wo$¢ badan z poszukiwaniem odpowiedzi na problemy uniwersalne
i z jakkolwiek rozumiana madro$cia. Ciekawe, iz tradycja scholastycz-
na uchodzita w oczach swych krytykow nie tyle za zbyt cato$ciowe, co
raczej zbyt analityczne wlasnie podejscie do rzeczywistosci. Kiedy
Erazm z Rotterdamu okresla swoj ideatl wyksztalcenia jako philoso-
phia Christi®, a gtbwnym celem wychowania humanistycznego staje si¢
sapiens et eloquens pietas, pamigtac trzeba, iz jest to Swiadoma proba
zerwania z dziedzictwem $redniowiecznego uniwersytetu scholastycz-
nego. Teologia, jedna z najbardziej ,,caloSciowych” nauk, pozbawiona
ma zosta¢ wszelkich cech spekulacji, a jedna z nich jest przeciez szcze-
gotowos¢ stawianych pytan i precyzja formutowania probleméw. Inny-
mi stowy, o ile scholastycznych analitykow interesowal sam problem,
samo — chociazby najbardziej szczegétowe — zagadnienie postawio-
ne umystowi ludzkiemu przez rzeczywistosc, o tyle humanistow wceze-

” Por. np. J. Bochenski, O filozofii analitycznej, ttum. D. Gabler, w: Logika i filozo-
fia, Warszawa 1993 s. 44,

* C.S. Lewis, Odrzucony obraz. Wprowadzenie do literatury sredniowiecznej i re-
nesansowej, thum. W. Ostrowski, Krakow 1995, s. 181.

® W. Jaeger, Humanizm i teologia, thum. S. Zalewski, Warszawa 1957, s. 14.
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snego renesansu najbardziej zajmowat ,,paideutyczny” aspekt nauki i na-
ukowosci. Pierwszym szto wigc o prawdg, drugim raczej o formacje
(por. wloski ideal uomo completo). Nieche¢ do szczegélowosci mysle-
nia scholastycznego dotychczas pokutuje w umystach wielu pod posta-
cia naiwnego przekonania, jakoby podstawa i osia nauki na uniwersy-
tetach Sredniowiecznej Christianitas byly spory wokot pytan typu: ile
diabtow czy — jak kto woli — aniotéw miesci si¢ na gléwce od szpil-
ki. Ta karykatura scholastycznej szczegétowosci wlasciwa jest nie tyl-
ko dla wczesnego renesansu, ale i catej umystowosci nowozytnej'?,
Szczegdtowosé rozwazanych zagadnien owocowala tez z konieczno-
$ci perfekcyjng i Sci§le okres$lona metoda. O ile sredniowieczny klerk
byt intelektualnym rzemie§lnikiem", ktory dzieki $cistemu okresleniu
zagadnienia podejs¢ mogl don z odpowiednimi narzedziami intelektu-
alnego warsztatu, o tyle uczniowie Erazma — niewatpliwie szerzej za-
rysowujac horyzont swego intelektualnego zaangazowania — stawali
si¢ bardziej publicystami i poetami niz uczonymi.

Upraszczajac zapewne zlozono$¢ zagadnienia, mozna powiedzie¢,
ze tendencje do uogodlnienia szczegétowych wynikoéw badan obecne byly
zaré6wno w scholastyce — jak i w wieku XV. Rézna byta jedynie meto-
da zdobywania wiedzy uniwersalnej, czyli ogarnigcia, przyswojenia
i uporzadkowania tego, co juz wiedziano o otaczajacym $wiecie. O ile
bowiem humanisci widzieli drogg do wiefzy uniwersalnej w encyklo-
pedycznym charakterze wyksztalcenia (i stad spod ich piér wychodzity
pisma typowo erudycyjne)'?, o tyle w calej klasycznej scholastyce i jesz-
cze w XIV wieku, u schytku epoki §redniowiecznego uniwersytetu, wie-
rzono w zupelnie inna metod¢ dochodzenia do wiedzy uniwersalnej,
madro$ciowej. Swiezawski pisze:

Czlowiek owczesny [XIV wieku — J.P.], osaczony zjawiajacymi si¢ ze wszyst-
kich stron watpliwosciami odnosnie do wartosci ludzkiego poznania i uzyskanej
na tej podstawie wiedzy, widzi, ze jedyna droga zdobycia wiedzy pewnej i wy-
czerpujacej wie$é moze przez realizm, zblizajacy nas jak najbardziej do badane-
go konkretu, a konkret ten ujmiemy tym dokladniej i wszechstronniej, im lepiej

1° Por. J. Bochenski, Sto zabobonéw, Krakdéw 1992, s. 48-52,

"' Patrz J. Le Goff, Inteligencja w wiekach srednich, thum. E. Bakowska, Warszawa
1997, 5. 90-91.

12 8. Swiezawski, Dzieje filozofii europejskiej w XV wieku, t. 11, Warszawa 1974,
s. 18, zob. tez przyp. 9.
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bedziemy mogli pozna¢ caly zespot elementow, konstytuujacych ten wlasnie
konkret, nie bedacy niczym innym, jak tylko skutkiemn dziatania catego zespotu
elementow, czyli przyczyn".

Metoda dojscia do catoSciowej wiedzy, tak charakterystycznej dla ma-
droéci, jest wige badanie konkretu, co z koniecznosci zaklada szczegoto-
wos¢ badan i wysoka ich specjalizacjg. Tyle Ze zwrdocenie uwagi przede
wszystkim na zesp6t przyczyn konstytuujacych badany konkret, ma ,,wy-
rzuci¢” badacza na plaszczyzng szersza, co w tym przypadku nie znaczy
erudycyjna, ale metafizyczna.

Polaczenie konkretu i metafizyki to scholastyczny przepis na wiedzg
uniwersalng i madro$ciowa oraz najwazniejsza, by¢ moze, cze$¢ schedy
pozostawionej nam przez Sredniowieczny uniwersytet'*. Przyzwoicie za$
zredagowana encyklopedia stanie si¢ dla humanistow i myslicieli XVIII
wieku propozycja odpowiedzi na t¢ sama potrzebg ludzkiego ducha i in-
telektu — potrzebg¢ madrosci i uniwersalnoséci wiedzy.

II. Fakty uparte i nie dajace si¢ uprosci¢, czyli uniwersytet
w $wiecie nowozytnym

Jesli nakierowanie na konkret rodzilo zrgby Sredniowiecznej posta-
wy madrosciowej, to tym bardziej przyzna¢ trzeba, iz nowozytny ideat
wiedzy ksztaltowany jest na mocnym fundamencie nie dajacych si¢ upro-
sci¢ faktow jednostkowych. Pono¢ William James skonczywszy prace
nad Zasadami Psychologii, zalit sie w liScie do brata: ,,Musze wtlaczac¢
kazde zdanie w z¢by upartych i nie dajacych sie uprosci¢ faktow”'s,
llo$¢ zjawisk, ktore stanely przed oczami nowozytnego przyrodnika
i ktore nauczyt si¢ on nawet generowaé przez zastosowanie takich me-
tod jak chociazby eksperyment, nie pozwalata konstruowaé juz teorii
w oderwaniu od rzeczywistosci czy przy lekcewazeniu tego, co jed-
nostkowe. Nie dlatego $mia¢ sie dzi§ musimy z przyrodniczych pomy-
stéw Schellinga czy innych niemieckich romantykéw, ze sa to poglady
wewngtrznie sprzeczne badz jawnie naruszajace zasady zdrowego roz-

1 Tamze, s.17.

" Oczywiscie sama epoka posiadata swoje wynaturzenia, bedac niekiedy znacznym
odstepstwem od fundujacego scholastyke ukierunkowania na konkret (por. esencja-
lizm XIV-wiecznego tomizmu i niektérych nurtéw szkotystycznych).
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sadku, ale dlatego, ze nijak maja si¢ one do rzeczywistosci, do ,,upar-
tych i nie dajacych sie uprosci¢ faktéw”. Nie spotkatem trafniejszego
okreslenia nowozytnych tendencji intelektualnych niz to, ktére podaje
Whitehead:

Ten nowy odciefi nowozytnej umystowosci to whasnie gwaltowne, namigtne za-
angazowanie w $ledzenie zwiazkéw migdzy zasadami ogdélnymi a ,,upartymi i nie
dajacymi sie uproscié¢ faktami”. Pod kazda szerokoscia geograficzng i w kazdych
czasach zyli praktyczni ludzie pochionigci ,,upartymi i nie dajacymi sig uprosci¢
faktami”; zawsze tez byli ludzie o usposobieniu filozoficznym, badajacy sploty
spraw ogolnych. Nowoscia dzisiejszego spoleczenstwa jest polaczenie namigt-
nego badania szczegoétowych faktow z réwnie silna namigtnoscia do abstrakcyj-
nych uogdlnien. Uprzednio postawa taka byla sporadyczna i pojawiala sig jakby
przypadkowo. Dzi$ taka rownowaga umystowa staje si¢ czgscia tradycji wply-
wajaca na sposob myslenia. Jest sola, dzigki ktdrej zycie daje si¢ kocha¢. Glow-
nym zadaniem uniwersytetow jest przekazywanie tej tradycji z pokolenia na po-
kolenie jako powszechnego dziedzictwa'é.

Pozostaje jednak wazkie pytanie. Jak przejs¢ od rozwazan szczegodlo-
wych do bardziej ogdinych? Co zrobié, by potaczy¢ te dwie, tak bardzo
na pozor przeciwstawne tendencje — cheé syntezy wiedzy i pragnienie
analizy faktéw? Jak nie zamknaé sig¢ w §wiecie szczegéhu i intelektualne-
go drobiazgu? Znamy juz propozycj¢ scholastykéw. Ich zdaniem nalezy
bada¢ przyczyny, czyli metafizyczne uwarunkowania badanego konkretu
— hoc aliquid. Kardynal John Henry Newman pisze:

Posiadlszy prawdziwe o$wiecenie umyst nigdy nie rozpatruje zadnej z czgsci
rozleglego przedmiotu wiedzy bez mysli o tym, ze jest to tylko czes¢ i bez wy-
plywajacych z tej mysli skojarzen. To sprawia, ze kazda rzecz w pewnym sensie
prowadzi do wszelkich innych rzeczy — obraz calosci udziela sig jakby kazdej
z osobnych czesci, az calo$¢ zaczyna przedstawiaé sie wyobrazni jak duch prze-
nikajacy 1 nasycajacy czesci sktadowe i nadajacy im jedno okreslone znaczenie.
Jak wspomnienie o narzadach ciata przypomina ich funkcje w ciele, jak stowo
»Stworzenie” nasuwa mys$! o Stworzycielu, a stowo ,,poddani” — mys$l o wladcy,
tak w umysle filozofa (ktérego tu sobie abstrakcyjnie wykoncypowalem) ele-
menty $wiata fizycznego i moralnego, nauki, sztuki, przedsigwzigcia i dazenie,
godnosci, urzedy, wydarzenia, opinie i osobistosci — wszystko to widziane jest

15 Patrz A. N. Whitehead, Nauka i swiat nowozytny, tum. M. Kozlowski i M. Pien-
kowski OP, Krakow 1987, s. 23,
6 Tamze.
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jako co$ innego, funkcje sa korelatywne i stopniowo przez nastepujace kolejno
kombinacje daza do prawdziwego centrum'’.

Jak widaé, przejscie od szczegotu do ogotu i od wyjatku do powszech-
nosci nie tylko nie jest niemozliwe, ale wydaje sig¢ by¢ czym§ wrecz
naturalnym dla rozumu uczciwie poszukujacego wiedzy. Kazdy, kto kie-
dykolwiek podszedt rzetelnie do pisania jakiegokolwiek tekstu dotycza-
cego bardzo nawet szczegolowego zagadnienia, wie, ze najwigkszym
problemem w trakcie pisania nie jest brak, ale nadmiar pomystéw. Pro-
motorzy ,,magisterek” i doktoratéw walczy¢ zwykle musza ze swoimi
podopiecznymi nie tyle o poszerzenie, co raczej zawgzenie i $ciste okre-
$lenie tematu. Myslg, ze droga w t¢ strong — od zagadnien bardzo szcze-
gétowych do wizji calosciowej — cho¢ narazona na wiele niebezpie-
czenstw i wypaczen, jest w gruncie rzeczy duzo bardziej naturalna niz
che¢ intelektualnego podazania w kierunku przeciwnym tzn. od syntezy
do analizy. Innymi stowy: analiza, ktora nie konczy si¢ synteza, jest co
najwyzej wyrazem intelektualnego niespetnienia konkretnego adepta
naukowego warsztatu. Synteza za$, ktora u swych podstaw nie ma rze-
telnej i uczciwej analizy nie jest wylacznie oznaka nieuczciwosci my-
$lenia swego tworcy, ale latwo przerodzi¢ si¢ moze w ideologie (czy to
czysto mys$lna czy, co gorsza, taka, ktora domaga¢é si¢ bgdzie realizacji
w $wiecie ludzi i przedmiotow).

17 J.H. Newman, The Idea of a University. Defined and Illustrated. In Nine Di-
scourses Delivered to the Catholics of Dublin in Occasional Lectures and Essays Ad-
ressed to the Members of the Catholic University. Edited by Martin J. Svaglic, Notre
Dame, Indiana 1986, s. 103-104. Tlumaczenie podaje za: J. Fija$ i H. Bortnowska,
»Znak” 288 (1978), nr 6, s. 706-707. Karl Jaspers za$ pisal: ,,Uniwersytet ulega degra-
dacji, jesli staje sig zespotem wyspecjalizowanych szkét, plus tolerowana przez nie tak
zwana «edukacja ogolna» — po prostu jako fasada i metne méwienie o ogdlnikach.
Warunkiem uczonosci jest jej powiazanie z pelnia. Poszczegélne dyscypliny traca sens,
jezeli si¢ je oddzieli od catoéci wiedzy. Caty proces szkolenia, opanowania rutyny i ze-
spotu faktow staje si¢ czyms§ szkodliwym, jesli gubi poczucie zwiazku z ideatem wie-
dzy albo nawet przeszkadza faktycznie studentom w osiaganiu tego ideatu. Zawodom,
do ktorych przygotowuje uniwersytet, musi on wiec zapewnié dwojaki fundament. Musi
wpoié rosnace, catozyciowe zaangazowanie w rzetelno$¢ naukowa w kazdej dziedzi-
nie, jak rowniez w poszukiwanie jednosci wiedzy. (...) Prawdziwy uczony, humanista
czy przyrodnik, to ten, ktdry kontynuuje wysitek umystowy i nie traci przy tym z oczu
catosci. I stad najlepszym praktycznym sposobem szkolenia naukowego jest rozbudze-
nie nawyku pracy badawczej.”, ,,Znak” 288 (1978) or 6, 5.737-738.
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Jest jeszcze czynnik czysto psychologiczny, ktéry wydaje si¢ miec jed-
nak doniosle znaczenie. Kto$, kto — jak mu sie wydaje — ujal $wiat
w jednolity i spdjny schemat pozwalajacy mu wyjasni¢ wigkszo$¢ zja-
wisk, z ktorymi sie styka, zazwyczaj niechgtnie odnosi¢ si¢ bedzie do
faktow nowych i niespodziewanych, zdarzen i pomystow, ktdre zakloci¢
by mogly jego intelektualny porzadek. Powiedzenie przypisywane na prze-
mian to Kantowi, to znéw Heglowi, ktore miatoby glosié, iz jesli fakty nie
zgadzaja si¢ z teoria — tym gorzej dla faktow, nie jest postawg intelektu-
alng zarezerwowang dla nielicznych. Zalozy¢ si¢ mogg, iz niejeden holi-
sta chetnie podpisalby si¢ pod tak sformutowana zasada.

Zwroémy uwage na jeszcze jeden aspekt naszego zagadnienia — ten,
od ktorego zaczeliSmy niniejsze rozwazania. Wedhig ktérego modelu le-
piej ksztalci¢ studentow? Czy warto postgpowac zgodnie z zasadami i me-
todami zdobywania wiedzy encyklopedycznej, czy raczej zmusi¢ adepta
nauk do ascezy intelektualnej powiazanej ze zmudna, ale warsztatowo
uczciwg praca? Profesor Kazimierz Twardowski pisat:

Kto chce naprawdg studiowaé logikg czy psychologig, etyke lub estetyke, albo
teori¢ poznania, powinien obra¢ sobie jakie$ zagadnienie i pozna¢ je najdokladniej
na podstawie monograficznych jego opracowan. Trzeba si¢ temu zagadnieniu przy-
patrze¢ z wszystkich stron i w roznych o$wietleniach, trzeba usitowad wykry¢ w nim
nieo$wietlone dotad jeszcze przez nikogo strony. Wszak i adept anatomii nie stu-
diuje od razu calego ciala ludzkiego, lecz zaczyna od preparowania pewnego mig-
$nia. Poznawszy w ten sposdb jedno, drugie, trzecie zagadnienie, adept filozofii
nabgdzie bieglosci w rozpatrywaniu tego rodzaju zagadnien w ogole i bedzie mogt
przej$¢ do bardziej sumarycznego studium pozostatych zagadnien danej galezi fi-
lozofii. I wtedy dopiero bedzie czas na studiowanie jej sumarycznych przedsta-
wien, gdyz wtedy dopiero bedzie mozna sie z nich czego$ naprawde nauczyé'®.

Chcialem pokaza¢ przede wszystkim fakt, iz zarbwno ze wzgledu na
jednostkowa nature rzeczy, jak i rozwdj nowozytnego przyrodoznawstwa
oraz zalety czysto pedagogiczne zasadne jest poswigcanie czasu i energii
badaniom bardzo szczegbétowym i specjalistycznym. Nie wiem, czy wa-
ska specjalizacja sama w sobie jest dobra droga do madrosci i wiedzy
rzeczywiscie istotnej. Niemniej jednak nie ulega watpliwosci, ze jest tej
drogi koniecznym poczatkiem i dluzszym czy krétszym jej etapem. Uni-
wersytet za$ jest miejscem z natury i definicji powolanym do tego, by by¢

18 K. Twardowski, Jak studiowaé filozofie, w: Wybor pism psychologicznych i peda-
gogicznych, Warszawa 1992, s. 408.
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arena konfrontacji roznych metod i sposobow patrzenia na §wiat i tegoz
gwiata opisu- Wydaje sig, ze wlasnie tu ma szanse dokona¢ si¢ wykorzy-
stanie obu tendencji — pragnienia syntezy i analizy. Moze si¢ okazac, ze
metody wypracowane w obrebie badan nad zagadnieniami szczegotowy-
mi znajda zastosowanie i pomoga w opisie zjawisk poza obszarem ich
dotychczasowego eksploatowania'®.

Mozemy postawi¢ na koniec jeszcze jedno pytanie. Czy seminarium
moze nasladowac uniwersytet w tej jego cesze, ktora pozwala faczy¢
szczegot z ogolem i drobiazgowo$¢ badan z szerokoscia horyzontow?
Mysle, ze tak, choc potrzeba z pewnoscia wiele ostroznosci przy prze-
noszeniu modelu akademickiego na grunt seminaryjny. Warto chyba takze
i w tej kwestii skorzysta¢ z madro$ci kardynata Newmana i powrdci¢
jeszcze raz do lektury ksiazki, o ktorej Christopher Hollis pisat: ,,New-
man, chociaz sam nie zdawat sobie z tego sprawy, pisal swe dzielo Idea
of a University, jak zreszta wiele innych swoich ksiazek, bardziej dla
$wiata, ktory mial nastapic¢ sto lat po nim, niz dla $wiata jego wiasnych
czasow”?. By¢ moze teraz wlasnie nadszed! czas, aby na nowo tekst ten
przeczyta¢ i przemyslec.

Na koniec niech wolno mi bgdzie przytoczy¢ fragment adresu poze-
gnalnego skierowanego do spotecznosdci uniwersytetu oksfordzkiego
przez profesora J.R.R. Tolkiena. Autor Wiadcy Pierscieni i wybitny
filolog mowit:

Jednak wszystkie dziedziny nauki, wszystkie wielkie Studia Zadaja ofiar z lu-
dzi, poniewaz ich glownym celem nie jest ksztalcenie, a ich dziatalnos¢ akade-
micka nie ogranicza si¢ do nauczania. Ich Zrodtem jest pragnienie wiedzy, a zyja
dzigki ludziom wiernym swojemu upodobaniu i ciekawosci dla nich samych,
bez wzglgdu nawet na osobisty rozwdj. Gdy tego upodobania i ciekawosci
zabraknie, tradycja Studiéw staje sig skleroza. Nie nalezy wigc pogardzaé ani
nawet litowac sig nad kims, kto poswigca miesiace czy lata marginalnemu przy-
czynkowi, jak analiza banalnego $redniowiecznego tekstu i grzebanie si¢ w je-
go dialekcie albo zglebianie tworczosci zatosnego ,,nowoczesnego™ wierszo-
klety i jego zycia (wstrgtnego, ponurego i — na szczescie — krotkiego) —
JEZELI TYLKO ofiara ta byta dobrowolna i JEZELI rzeczywiscie pobudzita
Jja spontaniczna i osobista ciekawos$¢?'.

" W. Strozowski, O idei uniwersytetu, w: W kregu wartosci, Krakoéw 1992, s. 10.

** Ch. Hollis, Newman a swiat wspéiczesny, ttum. T. Mieszkowski, Warsza-
wa 1970, s. 145.

2" J.R.R. Tolkien, dz. cyt., s. 290.
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MysSle, ze ten apel moze w istocie swojej dotyczy¢ wszystkich: biolo-
goéw 1 historykow, filozofow jak i fizykéw, filologoéw i teologdw czy tez
wreszcie — ksigzy i §wieckich. Napigcie zas pomigdzy polotem wszech-
ogarniajacej syntezy a dyscyplina szczegétowej analizy moze dawac wie-
cej radosci niz niepokoju. Pod jednym wszak warunkiem — Ze podsta-
wowym celem wiedzy jest prawda, a pierwszym impulsem ku jej
zdobywaniu — ciekawos¢.

Janusz Pypa OP — student Kolegium Filozoficzno-Teologicznego OO. Dominika-
now w Krakowie.



Dazenie za wszelkq cene do powrotu tego, co juz oswojone, bezpieczne,
jako$ wygodne, moze by¢ zwyklq ludzkq stabosciq, ktorq zwyklo sie nazy-
waé — moze troche surowo — tchorzostwem, lenistwem lub tez mato-
dusznosciq. Jesli jednak dochodzq do glosu rowniez argumenty, ktore pre-
tendujq do miana teologicznych, podczas gdy w rzeczywistosci sq zwyklq
przykrywktl, kamuflazem i ideologizacjq, wowczas postawa taka ma w so-
bie cos z — uwaga, wielkie stowo — sekciarstwa.

Piotr Lichacz OP

O POKUSIE SEKCIARSTWA
W STUDIOWANIU

Przez dhugi czas zestawienie $w. Tomasza z Akwinu z Sigerem z Bra-
bantu, ktorego dokonat Dante w swej Boskiej Komedii, w wizji nieba i ko-
rony dwunastu medrcow, bylo dla wielu czyms$ niezrozumiatlym. Oto Si-
ger, mysliciel identyfikowany z ruchem nieortodoksyjnym potowy XIII
wieku, siedzi po lewicy $w. Tomasza, gdy po prawicy znajduje sig §w. Al-
bert Wielki, a za nim pozostatych dziewigciu wielkich myslicieli (cieka-
we, ze nie ma posrod nich $w. Bonawentury...). Tomasz — jako ten naj-
wazniejszy i najwigkszy sposrod medrcow — kolejno wszystkich
przedstawia, poczynajac od swego mistrza i wspotbrata w Zakonie, wy-
chwalajac madro$¢ i zashugi kazdego.

Gdyby to byla sztuka wspolczesna, mozna by podejrzewaé prowokacije
dla samej prowokacji, ale u Dantego nie wypada dopatrywa¢ sie takiego
podejscia do dzieta. Coz zatem sklonito go do tak oryginalnego $rodka
wyrazu? Jaka tre$¢ kryje si¢ za takim opisem wizji chwaly niebios?

W tym tekscie, na przykladzie dwoch postaci z XIll-wiecznego Uniwer-
Sytetu Paryskiego — §w. Tomasza z Akwinu i Sigera z Brabantu — oraz
wybranych elementéw kontekstu historycznego wydarzef, ktore zaowoco-
waly potepieniem z 1277 roku, postaram si¢ wskaza¢ na pewien mechanizm,
dotyczacy 6wczesnej postawy w organizowaniu studiow wobec pojawiaja-
cych sig nowych mozliwosci my$lenia i wyrazania prawd wiary lub prawd
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z wiara zwigzanych. Pamieta¢ bowiem nalezy, Ze na tamtym etapie rozwojy
Uniwersytetu wszystko zmierzalo ku teologii albo jej byto podporzadkowa-
ne. Sledzenie postaw ludzkich oraz wydarzen historycznych jest zwykle bar-
dzo pouczajace i daje mozliwo$¢ odniesienia do terazniejszo$ci. Mechanizm,
o ktorym mowa, zawiera w sobie struktury myslowe osadzone na mniej lub
bardziej uswiadomionych zatozZeniach natury antropologiczno—teoriopoznaw-
czej, a takze — jak mozna podejrzewaé — natury teologiczne;j.

Dwie postawy wobec Filozofa

Siger z Brabantu znany jest — na ile na podstawie stereotypow, a na ile
z rzeczywistej jego postawy, do konca nie wiadomo — z tak zwanego
arystotelizmu heterodoksyjnego (radykalnego). Rozumie si¢ przez to taka
interpretacje pism Arystotelesa (czy tez pism uznawanych za arystotele-
sowskie), ktora nie zgadzala si¢ z wiarg chrze$cijanska. Poczatek hetero-
doksyjnego ruchu doktrynalnego nalezy umiesci¢ migdzy rokiem 1260
a 1265. Gdy Tomasz opuszczal Paryz w 1259, nic nie wskazywalo na to,
by miat si¢ zbliza¢ przyszly kryzys. A juz w 1267 roku $w. Bonawentura
zareagowal na wywrotowe nauki wydziatu sztuk. Sw. Tomasz za§ we
wstepie do De unitate intellectus contra averroistas z 1270 roku stwier-
dza, ze blad Awerroesa rozprzestrzenit si¢ od jakiego$ czasu w umystach
wielu'. Na t¢ Tomaszowa rozprawe Siger, mlody i energiczny mistrz wy-
dziatu sztuk, odpowiedziat swoim, dzi$ juz zaginionym, dzietkiem De in-
tellectu. a nastgpnie De anima intellectiva, w ktorym — pozostawiajac na
boku Awerroesa — staral si¢ wykaza¢, ze Tomasz w pewnych punktach
nie zna autentycznej doktryny Arystotelesa.

Najbardziej charakterystyczna doktryna arystotelizmu heterodoksyjne-
go byl monopsychizm, czyli przyjecie jednosci dwoch intelektow: czyn-
nego i biernego’. Konsekwentne zastosowanie tej koncepcji prowadzito
do ruiny teorii porzadku moralnego miedzy innymi przez zakwestiono-
wanie mozliwosci przyszlego zZycia i zwiazanych z nim sankcji indywidu-

', Inolevit siquidem iam dudum circa intellectum error apud multos ex dictis Aver-
rois sumens exordium”, ed. Keeler, s. 1, 6-7; cyt. za: F. Van Steenberghen, La Philo-
sophie au Xllle siécle, Louvain—Paris 1966, s. 362.

? Por. F. Van Steenberghen, La Philosophie..., dz. cyt., s. 448.

3 W wielu opracowaniach mylnie podaje sig, iz btad polegat na gloszeniu jednosci
intelektu czynnego (dator formarum), co bylo dzielem nie Awerroesa, ale Awicenny
— por. tamze, s. 366n.
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alnych. Do tego dochodzit wszechobecny necesytaryzm — taka wizja rze-
cZywistoéci, w ktorej nie bylo miejsca na wolnos¢ Boga i czlowieka. In-
pym wysitkiem intelektualnym tegoz ruchu, wzbudzajacym wielkie kon-
trowersje, bylo wykazywanie odwiecznosci swiata.

0d poczatku swego nauczania Siger wykladal Arystotelesa w sposob
niepokojacy wspolczesnych mu stuchaczy; nie baczyt przy tym zbytnio
ani na teologig, ani na chrzescijanska ortodoksj¢*. Mial wyostrzone wy-
czucie autonomii nauk i bardzo precyzyjnie starat si¢ odczytywac teksty
oraz interpretowac je w duchu autora; oddzielal przy tym argumenty po-
chodzace z poznania naturalnego od tych z objawienia. Jego bezposred-
nim zadaniem, gdy czytat dzieta innych filozofoéw, bylo nie tyle wprowa-
dzanie innowacji do filozofii, ile zgl¢bianie tego, co oni rzeczywiscie
chcieli powiedzie¢®. Drugim biegunem takiej postawy bylo stanowisko
éw. Tomasza, gdy mowit, iz ,,studium filozofii nie stuzy temu, by wie-
dzieé, co ludzie mysleli, ale jaka jest prawda rzeczy™®.

Obaj mysliciele mieli wigc odmienne podejscie do dziedzictwa przeszlo-
$ci. Tomasz byl jakby wychylony bardziej ku temu, co bedzie, dlatego z prze-
szlo$ci zbieral to, co pomocne i potrzebne mu bylo do zobaczenia wigce),
do szerszego spojrzenia i ujgcia prawdy o danej rzeczywistosci w sposob
bardziej prawdziwy, niz do tej pory udawalo si¢ to jego poprzednikom’.
Odroézniat sig jednakze od tych teologdéw jego czasow, ktorzy popadali
w uporczywe powtarzanie takich dowodzen i rozwiazan probleméw, jakie
juz niewielu zadowalaly. Dobitnie wyraza to opis kronikarza Wilhelma
z Tocco: ,,Brat Tomasz w swych wykladach stawial nowe problemy, odkry-
wal nowe metody, stosowal nowe tancuchy dowodow; a stuchajac tego
nauczania nowej nauki, wraz z nowymi argumentami, nie mozna byto wat-

* Por. tamze, s. 375.

*,,Quaerendo intentionem philosophorum in hoc magis quam veritatem, cum philo-
sophice procedamus” (De anima intellectiva, ¢. VII).

¢ ,.Studium philosophiae non est ad hoc quod sciatur quid homines senserint, sed
qualiter se habeat veritas rerum” (De caelo, 1, lect. 22).

7 ,Arystotelizm zostat przez Tomasza tak przedstawiony i zasymilowany, Ze niewie-
le zostalo nam z pogladow historycznego tworcy Perypatu; wiemy przeciez dzis, jak
$w. Tomasz postepowat z wszelkimi pomystami poprzednikéw, ktére wiaczyt do swo-
jej filozoficznej wizji i syntezy, nie dbajac o historycznie wiemne ujawnienie zapatry-
wan np. Pseudo-Dionizego, Augustyna czy Arystotelesa, lecz wykorzystujac je jako
elementy lub impulsy stuzace do wyrazania tej wizji” (S. Swiezawski, O pewnych
znieksztaiceniach mysli sw. Tomasza z Akwinu w tradycji tomistycznej, w: Studia z my-
sli péznego sredniowiecza, Warszawa 1998, s. 132).
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pi¢, iz to Bog, poprzez rozchodzenie si¢ tego nowego $wiatla i poprzez
nowos¢ tego natchnienia powierzyl mu nauczanie za pomoca stowa i pisma
nowej nauki™®. Sigera cechowata wigksza dbalo$¢ o dokladne odczytanie
tego, co kto$ inny napisal, wshuchanie si¢ w intencje i ducha czytanego
dzieta — byl w tym blizszy dzisiejszemu ideatlowi badania tekstow histo-
rycznych. Nie znaczylo to oczywiscie, Ze Siger byl §lepo poshuszny kontro-
wersyjnym autorytetom z przeszlosci. Raczej nie pozwalal na to, zeby ktog
przypisywal uznanym przez niego autorytetom tresci, ktérych w rzeczywi-
sto$ci nie byto. Wydaje sig, iz postulowal przez to shuszna autonomi¢ nauk
$wieckich. Owszem, potrafil si¢ w pewnej mierze zdystansowac od swoich
odkry¢ i wnioskéw z nich plynacych. Twierdzit bowiem, Ze jedynie praw-
dy wiary sa dla czlowieka ostatecznie wiazace (co — przez opaczne odczy-
tanie — zostalo uznane za przyjecie koncepcji podwdjnej prawdy!). Zara-
zem wielkim szacunkiem otaczal starszych od siebie Alberta i Tomasza,
ktorych nazwat ,,dwoma czolowymi mezami na polu filozofii™.

Wspélne korzenie

Wiele ich taczylo za zycia, nawet jesli nie wydawali sie byé ze soba
zgodni w niektérych kwestiach. Podziwia¢ nalezy zdolno$é obu do dys-
kusji, spierania si¢, do poszukiwania tego, co lepsze, walki — w ostatecz-
nym rozrachunku — o wspolne dobro, o prawde. Fernand Van Steenber-
ghen zgromadzit szereg wspolnych elementéw postaw intelektualnych tych
myslicieli. Przede wszystkim laczyta ich wspdlna troska o to, by pokony-
wac lgk przed nowymi sposobami mys$lenia i wyrazania mysli. Obaj nie
bali si¢ zaczerpna¢ z tego, co inni — wziawszy pobieznie i en bloc —
uznali za niezgodne z wiarg, a wiec niegodne zainteresowania badz groz-
ne dla zbawienia wiecznego. Laczyt ich wspélny podziw dla Filozofa.
Obaj przylgneli do arystotelesowskiej koncepcji ufnosci w sity poznaw-
cze czlowieka, w naturalne dlan skierowanie do prawdy i do dobra. W da-
zeniu do prawdy byli obydwaj bardzo wytrwali i potrafili wiele poswie-
ci¢, by za nia pdj$¢'’. Niemata rolg odgrywata w takiej postawie wyrazna

8 Cyt. za: M.—D. Chenu, Swiety Tomasz z Akwinu i teologia, przel. A. Ziemicki,
W. Szymona, Krakow 1997, s. 48.

% ,Praecipui viri in philosophia, Albertus et Thomas” (cyt. za: E. Gilson, Historia
filozofii chrzescijariskiej w wiekach srednich, przel. S. Zalewski, Warsza-
wa 1987, s. 356).

' Por. F. Van Steenberghen, La Philosophie..., dz. cyt., s. 400402,
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modyfikacja augustyfiskiej teorii poznania wraz z jej istotnym elemen-
tem, ktory stanowifa koncepcja iluminacji.

Obaj byli uksztaltowani przez intelektualny klimat XIII-wiecznego
Uniwersytetu Paryskiego. Uniwersytet ten byt bardzo dynamicznie roz-
wijajacym si¢ osrodkiem naukowym, otwartym na przerézne mozliwosci
wydobywania i kreowania skarbow kultury i przynaglajacym swych adep-
t6w do stawania si¢ inspiratorami wielkiej kultury umystowej tamtych
czasOw. Wielokrotnie w literaturze przewija si¢ temat wplywu metody
nauczania owczesnego Uniwersytetu na taka postawe poznawcza, jakiej
reprezentantem jest $w. Albert Wielki, $w. Tomasz z Akwinu czy wiasnie
Siger z Brabantu (wedlug Dantego tez swigty!). Szczegélnie dotyczy to
jednej z metod: quaestio, ktorej rozwinigeie stanowila dysputa.

Jej istotnym elementem byfa krytyczna wymiana opinii dotyczacych
okre$lonego zagadnienia. Najpierw przedstawialo si¢ niebanalne racje
podwazajace twierdzenia przyj¢te przez siebie czy tez przez poprzedni-
kow — bezrefleksyjnie czy tez §wiadomie. Po szeregu takich krytycz-
nych zarzutéw nastgpowaly argumenty przeciwne, dalej pozytywny wy-
klad, czyli rozumienie danego problemu. Na koficu za§ odpierano
kontrowersyjne racje postawione na poczatku. Wprowadzalo to mozli-
wos¢ wziecia pod uwage innego sposobu wnioskowania niz powszech-
nie przyjety. Dawalo réwniez dostep do wielosci stanowisk wzgledem
roznych tematow, stwarzalo swoista pluralitas, w ktérej) umyst w swej
szczero$ci mial odszukaé droge do Prawdy wiecznej. Alternatywne roz-
wiazania dotyczace jednej prawdy mialy szanse zaistnie¢ i wybrzmieé
dzigki kulturze rzetelnego dialogu. Dawato to uczestnikom spotkania moz-
liwo$é wypracowania szerokiego spojrzenia u adeptow takiego naucza-
nia, uksztaltowania zdolno$ci do przyjmowania solidnych argumentow,
a dystansowania sie od sofizmatow, polprawd i falszow. Taki sposdb pra-
cy sklaniat rowniez do samodzielnego podejmowania wysitku my$lenia,
rozumienia, szukania i uzasadniania. Podstawa tej metody byfa ufnos¢
w fundamentalne skierowanie cztowieka do prawdy i dobra. Wielos¢ kon-
cepcji i teorii nie byla wiec zagrozeniem, ale szansa na przechodzenie od
rozwiazan stabo uzasadnionych, fragmentarycznych i niewystarczajacych
czy po prostu blednych — ku lepszym, pelniejszym i trafniejszym.
W aspekcie za$ religijnym ufno$¢ ta bazowala na powaznym traktowa-
niu tajemnicy stworzenia. Oznaczalo to, iz przyjmujac Boga jako Stwor-
cg ludzkiego intelektu, uznawano za co$ zakrawajacego na bluznierstwo,
gdy ktos deprecjonowat dobro¢ i realne, naturalne zdolnosci rozumu ludz-
kiego. Wiazato si¢ z tym swiadome przeciwstawienie si¢ niemadremu
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dazeniu do wywyzszenia dziela odkupienia i zbawienia kosztem pigkna
i wielkosci tajemnicy stworzenia. Znane adagium — gratia non tollit na-
turam sed supponit et perficit eam — jest tego niemal symbolem''.

Jedna dola

Siger i Tomasz padli wreszcie ,,ofiara jednej wrogosci teologéw Swiec-
kich i franciszkanskich, zdecydowanych na zatrzymanie ekspansji filozo-
fii perypatetyckiej”'?. Ekspansja ta zostata uznana za niepozadana ze wzgle-
du na niebezpieczenstwo wprowadzenia do chrzescijanstwa pierwiastka
poganskiego, wywracajacego stare i wyprobowane przez wieki rozumie-
nie Objawienia.

Dlatego tez w jakiej$ mierze nauczanie ich obydwu zostalo potgpione
7 marca 1277 roku pod przewodnictwem bpa Paryza, Stefana Tempier. Po-
wszechnie znane jest ogromne oburzenie i zapal posunigtego juz w latach
Alberta Wielkiego, zmierzajacego do Paryza z obrona swego bylego ucznia
i wspoétbrata, gdy dowiedziat si¢ o potepieniu, ktére wymierzone bylo w du-
zej czgSci w — niezyjacego juz od 3 lat — Tomasza. Wedtug Alberta bo-
wiem prawdziwa przyczyna niektorych biedow byla zwykla ignorancja. On
sam krytykowat stanowiska paryskich nauczycieli, ale nie z tego powodu, ze
ich nauczanie nie zgadzato sie z wiara czy tez czerpalo z diabelskiego zrodia
przewrotnego poganstwa, tylko dlatego, ze uprawiali filozofig nierzetelnie:
,»Wielu Paryzan szlo nie za filozofia, lecz za sofizmatami”'®. Nie tak wszak-
ze postrzegali to ci, ktorzy dopieli swego w rzeczonym prawnym akcie. Dla
nich nie bylo réznicy miedzy blednym zastosowaniem jakiché odkry¢ czy
tez blednymi wnioskami, a calym ruchem, w ktérym te bledy powstaty. Sko-
ro gdzies rodza sig bledy, znaczy, ze to jest zle. Spektakulame potgpienie 219
tez, zebranych pospiesznie i nieckonsekwentnie przez powotana do tego celu
komisj¢ konserwatywnych teologéw, bylo wyrazem paniki i niezrozumia-
fym aktem zagubionych w nowych opracowaniach, a pewnie szczerze zatro-
skanych o dobro Kosciota i poboznych ludzi'®. Niestety szczera nawet troska

'' Na temat quaestio por. doé¢ obszernie: M.-D. Chenu, Wstep do filozofii sw. To-
masza z Akwinu, przet. H. Rosnerowa, Kety 2001, s. 81-93.

"2 F. Van Steenberghen, La Philosophie..., dz. cyt., s. 401.

3 Cyt. za: E. Gilson, Historia..., dz. cyt., s. 363.

'* Pierre Mandonnet dodaje do tego réwniez podejrzenie, iz w gr¢ wchodzila tez
polityka mistrzow niezakonnych, zmierzajaca do ukrécenia wplywow mendykantow
na Uniwersytecie — por. P. Mandonnet, Siger de Brabant et I'averroisme latin au
XllIme siccle. Etude critique et documents inédits, Fribourg 1899, s. 229.
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o Kosciot i poboznos¢ nie wystarczyly do madrego podjgcia decyzji zwiaza-
nej z ta dziedzing zycia 6wczesnego Kosciota.

Jak pisze Etienne Gilson — ,,potgpienie nie bylo punktem wyjscia; ni-
czego nie zapoczatkowalo (...). Scholastyka, miast kontynuowa¢ wysitki
zmierzajace do opanowania filozofii poprzez jej odnowe, przeszia do de-
fensywy. W tym samym momencie zakonczy! si¢ jej zloty wiek™".

Van Steenberghen stara si¢ wytlumaczy¢ gloryfikacje Sigera w Bo-
skiej komedii poprzez postawienie nast¢pujacej tezy: Dante rzeczywi-
écie ,,moOgl zna¢ prawdziwe oblicze Sigera, glowy szkoly arystotelesow-
skiej, zwolennika, a nawet ucznia Tomasza z Akwinu, postusznego syna
Kos$ciola niezaleznie od intelektualnego kryzysu, ktory doprowadzil go
do konfliktu z teologami i z biskupem Paryza™®, Siger wigc, jako mistrz
wydziatu sztuk, jako filozof z podobnym do Tomasza—teologa nasta-
wieniem i otwarto$cia wobec dziedzictwa Filozofa, korzystajacy z —
mimo wszystko — dobrodziejstwa wyjasnien Komentatora, reprezento-
wal lini¢ genialnej wrgez kultury intelektualnej, ktora napotkata na kran-
cowe niezrozumienie wplywowych, ale nieobdarzonych tak szerokim
jak on spojrzeniem ludzi.

Niespodziewany odwrét

Cho¢ potepienie to mialo z prawnego punktu widzenia zasieg lokalny,
to trzeba wzia¢ pod uwagg, ze Paryz byl naonczas stolica intelektualna
Europy (oprocz Paryza, w ton potepienn — prawdopodobnie w kluczu na-
$ladownictwa — w niecale dwa tygodnie p6zniej uderzyto drugie co do
znaczenia centrum intelektualne — Oksford). Pierre Duhem w swym dziele
o Leonardo da Vinci nie bez przekasu zaproponowal, aby powstanie no-
woczesnego $wiata liczy¢ od owego ponurego dnia 7 marca 1277 roku'’.
Nie bylo to wydarzenie wyizolowane, ale raczej apogeum przesadnej
ostroznosci i troski o sterylna czysto$¢ uznanego przez wieki i stabilnego
Status quo w mysleniu o sacra doctrina. Juz wezesniej bowiem, od roku
1210, podejmowano formalne akty, bedace probami powstrzymania re-
cepcji pism filozofow poganskich — szczegodlnie Arystotelesa. Oto arcy-

'* Por. E. Gilson, Historia..., dz. cyt., s. 365.

'8 F. Van Steenberghen, Les ceuvres et la doctrine de Siger de Brabant, Bruxelles
1938, s. 183. Por. rowniez podobna teze A. Harnacka, w: Lehrbuch der Dogmenge-
schichte, Bd. 111, Freiburg im Breigsau 1897, s. 335.

17 Podaje za: P. Chaunu, Czas reform, przel. J. Grosfeld, Warszawa 1989, s. 86.
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biskup Piotr z Corbeil przewodniczy synodowi w Sens, na ktérym pod
kara ekskomuniki zakazuje si¢ nauczania publice vel secreto dziel Ary-
stotelesa. W 1215 roku statuty Uniwersytetu Paryskiego dopuscily wpraw-
dzie studia nad logika Arystotelesa, jednakze przy jednoczesnym zakazie
studiowania jego Metafizyki oraz ksiag z zakresu nauk przyrodniczych
i fizyki. Papiez Grzegorz IX w 1231 roku daje moc przelozonym opactwa
Saint—Victor i klasztoru Saint—Jacques zwalnia¢ z ekskomuniki mistrzéw
i uczniéw, ktorzy przekroczyli zakaz z 1215 r. Zakaz nauczania Metafizy-
ki i Filozofii naturalnej w Paryzu byt respektowany az do okolo 1245 r.
Jednak dopiero rok 1255 mozna uzna¢ za definitywne wejécie arystoteli-
zmu na wydziat sztuk w Paryzu. Wydano wtedy statut reorganizujacy stu-
dia, w ktorych odtad znajduja sie wszystkie znane dzieta Arystotelesa (lub
za takie uznane). Bylo to jednak zatwierdzenie sytuacji zaistnialej juz od
jakiego$ czasu i uznanie jej za obowiazujaca wszystkich'®,

To byt moment, w ktérym Uniwersytet znajdowat si¢ na etapie naj-
wiegkszego wyzwolenia ze schematow przykatedralnych szkétek, ktore byty
jego poprzedniczkami. Za sprawa wielkich umystow zdecydowano sig
wy)$¢ $mialo i otwarcie naprzeciw nowej rzeczywisto$ci, w wyzej juz
opisywanej ufno$ci. Akt z 1277 roku (po — delikatnie rzecz ujmujac —
ostrzezeniu z roku 1270, czyli potepieniu 13 tez filozoficznych przez bpa
Stefana Tempier), jako raptowne przerwanie procesu rozwojowego, jest
wyrazem dynamizmu przeciwnego, specyficznego atawizmu koncepcyj-
nego w organizowaniu studiow uniwersyteckich.

Swéj teren, wlasny Swiat

Dazenie za wszelka ceng do powrotu tego, co juz oswojone, bezpieczne,
jako$ wygodne, moze by¢ zwykla ludzka staboscia, ktora zwyklo sie nazy-
waé — moze trochg surowo — tchorzostwemn albo lenistwem czy tez mato-
dusznoscia. Jesli jednak dochodza do glosu rowniez argumenty, ktore pre-
tenduja do miana teologicznych, podczas gdy sa zwykla przykrywka,
kamuflazem i ideologizacja, wowczas postawa taka ma w sobie co$ z —
uwaga, wielkie stowo — sekciarstwa. W kazdej ludzkiej spotecznosci taka
postawa moze zaistnie¢. Nie znaczy to koniecznie, Ze spoleczno$¢ czy orga-
nizacja co$ takiego generuje badZ utwierdza. Czasem po prostu ktos zamy-
ka si¢ w swoim mysleniu, tworzy swoéj $wiat z wlasnymi regutami, ktore

'8 Por. F. Van Steenberghen, La Philosophie..., dz. cyt., s. 359.
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zbytnio nie licza sig ani z prawda o czlowieku, ani z prawda o calej rzeczy-
wistosci. Tworca takiego $wiata jest niechgtnie lub wrogo nastawiony do
wszystkiego, co weryfikuje (czy raczej falsyfikuje) przyjeta , stabilizacyg”,
bo prezentuje on zwykle niewzruszalne przekonanie, objawiana w stowach
Jub zachowaniu pewnos¢, iz to, co przyjete, jest najlepszym ujgciem i wyra-
zem prawdy ostatecznej. Dlatego wszelkiego rodzaju pobozne palisady sa
najlepsze do tego, by szczelnie zaslania¢ przed tymi, ktérzy zmierzaja na
potepienie wieczne razem z ich nowinkami. Ostroznosc i obrona swej pozy-
cji bywa uznawana wowczas za lepsza od nawet namacalnych faktow, kto-
rym zaprzeczy¢ w normalnych warunkach niepodobna.

Znamienna jest w tym kontek$cie znana i powtarzana wypowiedz Bo-
nawentury wojujacego z heterodoksyjnym arystotelizmem: ,,Roztropniej
jest powiedzie¢, ze Arystoteles nie uwazal, iz Swiat byl wieczny, bez wzgle-
du na to, czy on sam tak myslat, czy tez nie, poniewaz byl on tak wielki,
ze wszyscy poszliby za nim i twierdziliby, Ze on tak mowil. Zgastoby
wszelkie $wiatlo, jakie rozniecily nasze poprzednie rozwazania. Idzmy za
Arystotelesem tam, gdzie on moéwi prawdg, ale nie w tych rzeczach, ktore
sa niejasne, ktorych on nie znat lub ktore zatait™'°.

Prosze wybaczy¢ §miatosé, ale chyba nie tedy droga. Pamigtaé nale-
Zy, Ze na tamte czasy przywolana w powyzszym cytacie teza bytaby po-
niekad bardziej zrozumiala ze wzglgdu na niewielkie — w poréwnaniu
z terazniejszo$cia — mozliwosci podjgcia indywidualnego i krytyczne-
go studium. Lecz i tak trudno zgodzi¢ si¢ do konca z postawa Bonawen-
tury. W ten sposOb owszem mozna wychowa¢, ale adeptow bardziej pre-
dysponowanych do pieniactwa i réznego rodzaju fundamentalizmow,
odpornych na krytyczne myslenie a jedynie powtarzajacych wyuczone
frazy czesto bez nalezytego zrozumienia. W spofecznos$ciach, w ktorych
duza role odgrywa sfera religijna, jest to szczegélnie niedobre zjawisko
ze wzgledu na latwos$¢ w szafowaniu argumentami niby—co§—znaczacy-
mi (wtedy prawde zastepuje jaki$§ autorytet) lub tez znaczac perspekty-
wg¢ spojrzenia na inne sfery rzeczywistos$ci (gdy pasj¢ poznawcza zastg-
puje zahukana pozycja obronna).

Trzeba zastrzec, Zze konieczna jest w studiowaniu i organizacji stu-

' In Hexaemeron, 1, 3, 1, 5 (cyt. za: E. Gilson, Historia..., s. 673). Por. interesujace
studium Ch. Trottmanna, Théologie et noétique au Xllle siécle. A la recherche d’'un
statut, Paris 1999, w ktérym autor stara si¢ wykazac, iz $w. Bonawentura redukuje
rozumienie teologii do Pisma $wigtego; rozdziat: Bonaventure ou la réduction de la
théologie a I'Ecriture, s. 52-63.
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diéw roztropnoé¢, w ktorej nalezy sig zatroszczy¢ o to, by kultura po-
szukiwania prawdy nie przerodzila si¢ w samowolg i eksplozj¢ niedoj-
rzatego nowinkarstwa. Mozna chyba wierzy¢, ze takie lub podobne za-
strzezenia kierowaly potgpiajacymi w 1277 roku, za$ wierzy¢ nalezy, ze
przy$wiecaty one $w. Bonawenturze, gdy wypowiadat przytoczone zda-
nia. Lecz odciecie studentow, ktdrzy maja stawacd sig spolecznymi decy-
dentami, od tresci, ktére moga by¢ opacznie zrozumiane, powoduje je-
dynie zakonserwowanie ewentualnej niedojrzatosci na czas pozniejszy,
gdy juz bedzie mniejsza mozliwo$¢ korekty albo zmiana bedzie subiek-
tywnie niemozliwa. Lepiej juz chyba pozwoli¢, aby owa niedojrzatos¢
mogta znalez¢ swdj wyraz, ale by mogla by¢ zniwelowana w uczniu, niz
zeby przetrwala przez lata az do stadium, w ktérym uczen stanie si¢
nauczycielem. Wowczas niedojrzalo$¢ jest nie tylko trudna do ograni-
czenia, bywa wrecz propagowana. Moze ona przybraé rdzne formy: albo
jest to lek przed innym wyrazem tej same) prawdy, albo jest to oddanie
sie szermierce ideami, odcigtymi w zupelnosci od rzeczywistosci, a na-
dymajacymi ,,podmiot zobowiazany zawodowo do mys$lenia”. Obie for-
my nie maja nic wspolnego z cnota madrosci.

Wydawacé by si¢ czasem moglo, ze skoro w perspektywie historycznej
w jakim$ $wiecie intelektualnym, funkcjonujacym od niematego czasu,
wystepuje marazm i stagnacja, 0znacza to, ze z pewnoscia niec powstaja
tam Zadne herezje ani bledy. Jednakze czy rzeczywiscie tak jest? Czy ra-
czej nie jest tak, ze to wlasnie ,herezja” i blad w sferze my$lenia 0 samym
cztowieku stworzonym przez Pana Boga i przez Niego powolanym i od-
kupionym, powoduja zastdj myslowy i pobudzaja do wznoszenia barykad
przed jakimikolwiek niebezpiecznymi wpltywami nowosci?

Promowana przez XIlI-wieczny uniwersytet pluralitas niesie w sobie
wielka madrosé, obejmujaca optymistyczna i integralng wizje czlowieka.
Takie nastawienie — klimat zaufania— otwiera ksztatlconym droge do twor-
czosci, pobudzajacej wzrost wlasciwej czlowiekowi szlachetno$ci. Dla przy-
jecia takiego modelu mys$lenia o tworzeniu struktur nauczania, nalezy uznaé
co$, co wynika z metafizycznej nieprzekltadalnosci—do—konca rzeczywisto-
$ci na pojecia: ujmowanie prawdy przez czlowieka cechuje si¢ zawsze nie—
ostatecznoécia. Ten pozornie oczywisty fakt prowadzi do oddalenia zarzutu
promowania wielo$ci modeli interpretacyjnych $wiata. Co wigcej — skia-
nia wrecz do uznania, ze tworzenie coraz to nowych interpretacji, stanowi
jedyna mozliwa zasadg rozwoju naszego rozumienia rzeczywistosci. W du-
chu takiej otwartosci i ufnosci tworzyli wlasnie wielcy — Tomasz z Akwi-
nu i Siger z Brabantu.
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Czy dzisiejszy uniwersytet jest dziedzicem tych wielkich wartosci, o kto-
rych pisatem powyze)? Terazniejszej realizacji idei Universitas mozna
z pewnoscia wiele zarzuci¢. Nade wszystko rzuca sig w oczy przerost so-
fistyki nad powazna refleksja oraz zagubienie madroSciowego charakteru
studiéw. Czasem nietatwo przedrze¢ si¢ przez szereg naukowych zaston
do postawy szczerego poszukiwania prawdy. Sama pluralitas, czyli mno-
gos¢ teorii, koncepcji i modeli, promuje sig czgsto za ceng glgbokosci
spojrzenia. Nowo$¢ i oryginalno$¢, a nie prawdziwo$¢, staje si¢ nierzad-
ko kryterium powodzenia wypowiadanych zdan.

Wszystko to nie zmienia faktu, Ze historia zycia i dzielo XIlI-wiecz-
nych geniuszy, jakimi byli $w. Tomasz i Siger z Brabantu, ukazuja nam
wielko$¢ i dalekowzrocznos¢ ,,postawy otwartej”. Takiego nastawienia
wobec dorobku mysli, nazwijmy ja — ,,mato poboznej” — ktore cechuje
raczej ufnos¢ i afirmacja, niz programowy sceptycyzm. Postawa taka nie
jest przy tym rzecza modne;j stylistyki, ale opiera sig, jak o tym byla mowa
wcezesniej, na gleboko teologicznym rozumieniu cztowieka i charakteru
jego poznania.

Taka wlasnie postawa wydaje si¢ by¢ warunkiem koniecznym (cho¢ nie-
wystarczajacym) dla coraz glebszego i pelniejszego rozumienia tego, co
jest. Jako taka tez jest tym dziedzictwem tradycji uniwersytetu, ktére moze
by¢ niezwykle ubogacajace dla studiow teologicznych. Gotowos¢ do przy-
jecia przez teologéw ,,postawy otwartej” nie ma by¢ oparta na stanowisku
holubienia otwartosci dla samej otwartosci. Nie ma by¢ tez negacja troski
o czysto$¢ nauczania teologii w Kosciele, ale ma wyplywac wlasnie z tejze
troski. Wydaje sig, ze Zzywy charakter prawdy objawionej domaga sig piele-
gnowania $rodowiska podobnego do tego, jakie charakteryzowato XIII-
wieczny Uniwersytet w jego szczytowym rozwoju: srodowiska dyskusji i dia-
logu ufundowanego na mozliwosci zaistnienia szerszego spektrum rozwiazan
i modeli rzeczywistosci, w zaufaniu w podstawowe, metafizyczne skiero-
wanie czlowieka do prawdy, dobra i pigkna.

Piotr LicHacz OP — mgr teologii, uczestnik studiéw licencjackich w PAT w zakresie
teologii moralne;j.



W X111 wieku topos zZycia religijnego niespodziewanie sig rozszerza. Juz nie
tylko srodowiska monastyczne urzeczywistniajq Boze wezwanie do trwaniq
w Nim. Takze uniwersytet staje sie uprzywilejowanq przestrzeniq dla zZyciq
w Bogu. Jego fenomen jest ufundowany na teoretystycznym wartosciowq-
niu sposobow Zycia: realizacja najdoskonalszej czqstki ludzkiej egzystencji
dokonuje sie poprzez trwanie w bezinteresownym poznaniu Prawdy Naj-
wyzszej — Osob Tréjcy Swietej.

Maciej Roszkowski OP

O MARIIL, PITAGORASIE I STUDIACH
TEORETYCZNYCH

Na poczatku V ksiegi Rozmow tuskulanskich Cyceron zawarl aneg-
dotg majaca wyjasni¢ pochodzenie stowa , filozofia”. Wedlug niej, Pi-
tagoras — zapytany przez tyrana Fliuntu, Leona, co oznacza bycie filo-
zofem — postuzyt si¢ w odpowiedzi nastgpujaca metafora. Zycie ludzkie
— powiada — jest podobne do panhellenskich igrzysk, na ktore ludzie
przybywaja z trzech powodow. Jedni, by ubiegaé sig¢ o wieniec chwaty;
drudzy, by wzbogaci¢ si¢ poprzez sprzedaz i kupno towarow. Przyby-
wa tam takze trzeci rodzaj ludzi — ci, ktdrzy nie szukaja ani poklasku,
ani zysku, ale przybyli, by patrze¢ i obserwowaé, co i jak si¢ dzieje. Ci
tez sa najszlachetniejsi. Podobnie i my — powiada dalej Pitagoras —
przybyliSmy na to zycie z innego zycia, jakby z jednego miasta do dru-
giego na dzieh handlowy. Jedni stuza chwale, inni pieniadzom, a rzad-
ko zdarzaja sig tacy, ktorzy majac za nic tamte sprawy, pilnie badaja
naturg rzeczy. Ci zwa si¢ zabiegajacymi o madro$¢ — filozofami. I tak
jak rzecza najgodniejsza czlowieka wolnego jest jedynie patrzeé, nie
zabiegajac dla siebie o nic, tak i w zyciu nad wszelakimi zajeciami
interesownymi goéruje kontemplacja i poznanie rzeczy'.

' Por. Cicero, Tusculanarum disputationum libri quinque, lib. V, cap. III, § 8-9.



Przytoczona anegdota opowiada o trzech mozliwych sposobach egzystencji
czlowieka. Ostatni z nich — wiasciwy filozofom — wyraza si¢ w Zyciu
teoretycznym, ukierunkowanym nie na przemienianie rzeczywistosci, lecz
wylaczne na jej poznawanie. Wladnie takie zycie jest, wedlug jej autora,
najgodniejsze cziowieka. Przestanie anegdoty moze nas dziwi¢. Pitagoraso-
wy sposob wartosciowania wydaje sig by¢ skrajnie odlegly od dzisiejszego.

Bez watpienia sama idea teoretycznosci w ostatnim stuleciu w znacz-
nym stopniu si¢ zbanalizowala. Stan taki nie jest oczywiscie sytuacja na-
gla, pozbawiona swojego kontekstu. Proces, w toku ktérego pojecie the-
oria zostalo ,,wyprane” ze swoich istotnych tresci, ma co najmniej
kitkuwiekowa histori¢. Nie sposdb jej tutaj streszczaé. Co jednak zna-
mienne, obecna niepopularmos¢ idei teoretycznosci jest podobna do tej,
ktora dotyka XIX—wiecznej (po czgsci jej pokrewnej) idei ,,sztuki dla sztu-
ki”. Z czasem obydwie formuly zdazyly sta¢ sie synonimami nieszkodli-
wego pigknoduchostwa, jesli nie postawy §wiadomie aspotecznej badz
wrecz wrogiej czlowiekowi. Pigknoduchostwo to mialoby by¢ przy tym
typowym produktem ,.kultury akademickiej”. W niej to — wskutek pew-
nego rodzaju zmanierowania juz to intelektualnego, juz to artystycznego
— nastapi¢ by miato wyrazne faworyzowanie zycia ukierunkowanego na
poznanie/sztuke przy jednoczesnym zapoznaniu sfery rzeczywistych pro-
blemoéw. Wyrastajacy z tego klerkizm, jako postawa $wiadomego nieza-
angazowania intelektualistow w sferg spraw spolecznych, bylby tym sa-
mym najjaskrawszym przejawem zaprzeczenia idei migdzyludzkiej
solidarnosci. Jako taki wlasnie, kierkizm byt obwiniany w XX wieku o bier-
nie przyczynienie si¢ do rozwoju najrozmaitszych choréb stulecia. Jako
taki tez, wydawat sie by¢ wprost niezgodny z tradycja chrzescijanska.

Quid ergo Mariae et Pythagorae? — mozna by zapyta¢ wraz z Tertu-
lianem. Céz zatem moga mieé ze soba wspolnego Pitagoras i Maria —
kobieta, ktora wybrala najlepsza czastke? Niemalze nic. Juz samo pytanie
jawi sig jako naiwne, je$li nie czysto prowokacyjne. Przeprowadzanie
analogii pomigdzy beznamietnym wzrokiem widza panhellenskich igrzysk
1 pelnym milo$ci spojrzeniem Marii wydaje sig grozi¢ zaburzeniem wia-
Sciwych proporcji. Wspélczesne pojmowanie chrzescijanstwa, tak bar-
dzo zakorzenionego w bélach i potrzebach $wiata, umiejscawia je na an-
typodach teoretystycznej postawy wyrazonej w anegdocie Cycerona.

Tym bardziej moze dziwi¢ pewien szczegdlny motyw pojawiajacy si¢ na
samym poczatku Boecjuszowego dzieta De consolatione, shusznie ucho-
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dzacego za zwomik laczacy ze soba antyk i Sredniowiecze. W zawartym
tam przedstawieniu Filozofii-Madrosci, sukni¢ symbolizujacej ja niewia-
sty zdobig dwie greckie litery, z ktorych litera @ (Oewpilo) goéruje nad
TI(IIp&ELS). Przestrzen miedzy nimi jest okreslona przez stopnie prowa-
dzace z dotu do gory, co wedlug zamyshu autora miato symbolizowa¢ dyna-
mike doskonatosci — mozliwo$¢ egzystencji coraz to bardziej teoretycz-
nej’. Zostawmy pytanie o to, na ile taka gradacja byta wynikiem klasycznego
wyksztalcenia Boecjusza, a na ile jego zakorzenienia w chrzescijanskiej
wierze. Wazne niech bedzie na razie to, ze wlasnie na tym opisie — jak
twierdzi Jan Domanski> — oparla si¢ cala konstrukcja metafilozoficzna
wczesnego Sredniowiecza. Boecjusz byl zbyt waznym pos$rednikiem mie-
dzy czasami dawnymi a formujaca si¢ chrze$cijanska Europa, by jego sto-
wa zginely nieustyszane. Jego zacheta do taczenia wiary i rozumu tak dale-
ce jak tylko to mozliwe, okreslita na niemal dziesig¢ wiekow klimat
intelektualny §wiata zachodniego. Osiagneta kulminacjg w XIII-wiecznym
$wiecie uniwersytetow. Swiecie, ktory na krotki czas urzeczywistnit Bo-
ecjuszowe przekonanie 0 najwyzszej godnosci Zycia teoretycznego.

Celem niniejszego tekstu nie jest ani refleksja nad ideg teoretyzmu w ogéle
ani tym bardziej nad ta jej swoista pochodna, ktéra w XX wieku nazwano
klerkizmem. Jest jedynie proba ukazania, ze troska o ocalenie theoria, ro-
zumianej jako szczegoélna przestrzen ludzkiego zycia, nie tylko nie sprzeci-
wia si¢ chrzescijanskiemu pojmowaniu czlowieka, ale — przeciwnie —
jest na nim w sposob integralny ufundowana. Ponizszy tekst bedzie odwo-
tywat si¢ w tym celu do Zrddet scholastycznego $wiata nauki.

Mozliwe do zaobserwowania w XIII stuleciu przedkladanie teorii nad
praktyke wydaje si¢ by¢ nastgpstwem réwnoczesnego zaistnienia dwaoch
waznych zjawisk: 1) opartego na koncepcji celowosci ludzkiego zycia,
wysokiego warto§ciowania kontemplacji w obrebie chrzescijanstwa; 2) po-
wiazanego z metoda scholastyczna, scjentystycznego pojmowania wiary.
Wzajemne wystapienie obydwu czynnikéw doprowadzito w XIII wieku
do ukonstytuowania si¢ specyficznie scholastycznej postawy wobec rze-
czywistosci. Postawa ta, okreslona przez G. Schniirera jako spekulative
Weltbegreife®, wydaje sig by¢ zgodna w wymiarze formalnym z ideg teore-
tycznos$ci. Ona tez znalazla dla siebie najglebszy wyraz w scholastycznym

2 Por. Boethius, De consolatione philosophiae, 1ib. 1, cap. 1.

3 J. Domanski, Metamorfozy pojecia filozofii, ttum. Z. Mroczkowska i M. Bujko,
Warszawa 1996, s. 28.

4 Por. G. Schniirer, Kirche und Kultur im Mittelalter, Bd. 11, Paderborn 1929, s. 383.
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swiecie uniwersytetow. Tekst ten ma na celu zarysowanie dwoch wymie-
nionych powyzej zjawisk konstytuujacych $redniowieczny teoretyzm. Po-
rzedzié to jednak musi krotkie przedstawienie zrodel terminologii.

Arystoteles, podejmujac zagadnienie opisu aktywnosci ludzkiego zycia,
wyroznia jej dwie podstawowe dziedziny. W pierwszej z nich, ktorej przypi-
suje sig nazwe theoria (od gr. theaomai — ogladam; fac. speculor, contem-
plor), celem wszelkich podejmowanych dzialan jest jedynie poznanie praw-
dy. Druga dziedzina aktywnosci, nazwana praxis (od gr. pratto — czynig;
lac. ago, operor), obejmuje sferg daznosci ukierunkowanych na ksztaltowa-
nie podmiotu (gdy daznosci odnosza si¢ do niego samego) lub na ,,dzielo”
(gdy daznosci maja na celu wytworzenie czego$ zewnetrznego wobec pod-
miotu — w takim wypadku tej sferze przypisuje si¢ bardziej precyzyjne okre-
§lenie: poietike, poiesisy’. Prawda, bgdaca owocem aktywnosci poznawczej,
petni w praxis jedynie rolg Srodka prowadzacego do celu. Sam cel pozostaje
wobec prawdy czyms zewnetrznym. Cechg poznania praktycznego jest wiec
heterotelicznosé, tak jak ceche poznania teoretycznego stanowi autotelicz-
no$és. ,,Teoretyczna kontemplacja — w ktérej wyraza si¢ theoria — zdaje
sie nie zmierza¢ do zadnego celu lezacego poza nia””. Prawda stanowi w po-
znaniu teoretycznym nie tylko jego przedmiot, ale i kres. Poznanie teore-
tyczne posiada tym samym najwyzsza powage® jako to, ktore — w odr6znie-
niu od poznania praktycznego — nie jest uprawiane dla niczego, co istniatoby
poza samym aktem poznawczym®. Taka godno$¢ przyznawana kontemplacji
teoretycznej przenosi si¢ jednoczesnie na sposob Zycia, przez ktory mogtaby

5 Por. tenze, Herakles na rozstaju drog. Kontemplacja i dzialanie w humanizmie
i scholastyce XIV i XV wieku, .Znak” 504 (1997), nr 5, s. 40.

¢ Wydaje sig, iz jest ona cecha o wiele lepiej oddajaca istote kontemplatywnosci od
jej rzekomej bezinteresowno$ci. Poznanie posiada charakter teoretyczny nie wtedy,
kiedy jest bezinteresowne, ale wtedy kiedy 6w interes, cel jest czym$é wewnetrznym
wobec aktu (procesu) poznawczego.

" Arystoteles, Etyka nikomachejska, X, 7 1177b 20-22, thum. D. Gromska, Warsza-
wa 1982, s. 380-381.

* Tamze.

° Racjami dla jego zaistnienia moze by¢ stad zarOwno wiedza, nauka, jak i szczesli-
wosc, jesli tylko uznamy ja za stan pozostajacy w obrebie poznania, wywotlany nie tyle
Przez niego (na zasadzie przyczyny sprawczej), co nim (na zasadzie przyczyny formal-
nej). Jak pisze Arystoteles: ,,madrosé filozoficzna wytwarza szczesliwosé, cho¢ nie tak
Ja wytwarza, jak sztuka lekarska wytwarza zdrowie, lecz tak jak zdrowie [wytwarza
zdrowie]; bo bedac czescia calej dzielnosci madro§é filozoficzna czyni szcze$liwym
przez to samo, ze si¢ ja posiada i wprowadza w czyn” (por. tamze, VI, 12 1144a 5 i
przyp. nr 2, s. 229). Szczgéliwosc jest tu pojeta jako co$ istniejacego wewnatrz pozna-



62 Maciej Roszkowski OP

si¢ ona najpehiej realizowal. Jest to Zycie teoretyczne (bios theoretikos),
w ktorym podstawowym celem ludzkiej aktywnosci jest zdobycie wiedzy
(madro$ci) uszczesliwiajacej poznajacego w samym akcie jej posiadania.
Uznanie takiego Zycia za najpehiejsza realizacje aktywnosci oraz przyzna-
nie mu najwyzszej wartosci, stanowi podstawowg tez¢ teoretyzmu.

Sama koncepcja, zaakceptowana i popularna w staroZytnosci greckiej
szczegolnie w kregach perypatetyckich oraz platonizujacych, poprzez te
ostatnie wlasnie zostata przekazana u progu sredniowiecza chrzescijanstwu.
Byla znana, jezeli nie jako systematycznie wylozona doktryna, to przynaj-
mniej jako funkcjonujace przekonanie wielu Ojcéw Kosciola. Co wiecej
— przez swoje niezwykle silne zakorzenienie w neoplatonizmie i stoicyz-
mie z pewnoscia na nich oddziatala, korespondujac z bliskimi jej, typowo
chrzescijanskimi, przekonaniami'®. Chrze$cijanstwo nie tylko nie odrzuci-
lo teoretystycznego pierwiastka filozofii greckiej, lecz w duzej mierze go
zasymilowalo. Proces, w ktorym zostaje on uznany za coraz to bardziej
wlasny, jest jednak znacznie rozciagniety w czasie. Nie sposob go zrozu-
mie¢ inaczej jak tylko w perspektywie najogélniejszych zalozen ontolo-
gicznych $redniowiecza, dominujacej wtedy wizji Boga i czlowieka.

Struktura rzeczywistosci

Fundamentem $redniowiecznej antropologii byla wlasciwa chrzesci-
janstwu mys$l o hierarchicznym uktadzie wszechéwiata. Poprzez umiej-
scowienie w boskim porzadku (ordo) okreslala ona odpowiedni status
ontologiczny zaréwno calego Ludu Bozego, jak i kazdego pojedyncze-
go czlowieka. Z niej wynikala tak przynalezna mu godnos¢, jak i ko-
nieczne ograniczenia. Wedtug Pseudo—Dionizego, ktory u progu $re-
dniowiecza najpelniej wyrazit t¢ koncepcje, wszystkie byty duchowe
stworzone przez Boga, tzn. aniotowie, duchy czyste i natury obdarzone
intelektem, trwaja w trzech nastepujacych po sobie hierarchiach. Pierw-
sza z nich, i zarazem najwyzsza, stanowia Seraphini, Cherubini i Thro-
ni, druga — Dominationes, Virtutes, Potestates, wreszcie trzecia — Prin-

nia, tozsamego z poznaniem, doskonata przyjemno$¢ jest mu, jak napisze dalej, czym$
wiasciwym (por. tamze, X, 7 1177b 20-22), przez nia tez: ,,czynno$¢ kazdego zmyshu
doznaje dopelnienia” (tamze, X, 4 1174b 22-24, s. 368).

19 Por. J. Domanski, Metamorfozy..., dz. cyt., s. 13-15; oraz G. Miccoli, Mnisi,
[w:] ). Le Goff [red.], Czlowiek sredniowiecza, thum. M. Radozycka—Paoletti, Warsza-
wa — Gdansk 1997, s. 58 i 62.
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cipatus, Archangeli i Angeli. Ostatnia z nich sprawuje opatrzno$ciowsa
opickg nad ludzmi — bytami obdarzonymi précz ducha takze ciatem''.
Wszelkie uczestnictwo w wyzszym porzadku zaposredniczone jest w tej
hierarchicznej strukturze: poprzez ,pierwszy stopiefi porzadku hierar-
chicznego — drugi stopief na miar¢ swoich zdolno$ci, a przez drugi —
trzeci, 1 przez trzeci nasza ludzka hierarchia, zgodnie z tym samym $wig-
tym prawem ustanowionym przez Zasadg wszelkiego pigknego tadu,
w boskiej harmonii i w boskich proporcjach wznosza sig¢ hierarchicznie
do Tego, ktory jest Zasada wszelkich zasad i Zwienczeniem kazdego
pieknego uporzadkowania”'"?,

Jednym z najbardziej charakterystycznych przejawow tej mysli we
wezesnym $redniowieczu byl symbolizm, ujmujacy $wiat jako przestrzen
znakow i rzeczy (signa et res)'>. Pierwsze spoérdd nich, widzialne i nama-
calne, sa ,,jedynie przejawem czegos, co jest jego odpowiednikiem w pla-
nie wyzszym™'*, Sa przejawem rzeczywistosci innej, w pelni prawdziwej,
cho¢ niewidzialnej. Wszystko, co spontanicznie wydaje si¢ nam by¢ real-
na rzeczywisto$cia, jest tylko znakiem i symbolem tego, co istnieje na
sposob duchowy i niewidzialny. Jak napisze Eriugena w waznych dla ca-
fego sredniowiecza stowach: ,,Nie ma niczego w tym widzialnym zmysto-
wym §wiecie, co by nie bylo znakiem czego$ duchowego i poznawalnego
tylko umystowo (Nihil enim visibilium rerum corporaliumque est (...)
quod non incorporale quid et intelligibile significet)'®. Najwyzsza war-
to$¢ przedstawia, zgodnie z hierarchiczng koncepcja wszech§wiata, owo
whiewidzialne” — rzeczywisto$¢ prawd wiekuiscie trwajacych.

Wihasciwa scholastyka, poczawszy od wieku XII, ustawicznie oddala
si¢ od symbolicznego sposobu my$lenia (por. naturalizm szkoty w Char-
tres), by skrytykowac go w koncu wyraznie w polowie nastepnego stule-

"' Pseudo-Dionizy powoluje sie w przytoczonym opisie na swojego mistrza Hiero-
teusza. Por. Pseudo—Dionizy Areopagita, Hierarchia niebianska, rozdz. VI-XI, w: ten-
ze, Pisma teologiczne 11, thum. M., Dzielska, Krakow 1999, s. 69-91; por. takze W. Sen-
ko, Jak rozumie¢ filozofie Sredniowieczng?, Warszawa 1993, s. 19-20.

'? Pseudo-Dionizy Areopagita, Hierarchia niebianska, dz. cyt., s. 88.

1> Na ten temat, por. J. Le Goff [red.], Czlowiek Sredniowiecza, dz. cyt., s. 45n;
tenze, Kultura Sredniowiecznej Europy, thum. H. Szumanska—Grossowa, Warszawa
1970, s. 328nn.

'* W. Senko, Jak rozumieé..., dz. cyt., s. 20.

'* Eriugena, De divisione naturae, V, 3, Migne, Patrologiae cursus completus. Se-
ries Latina, Paris 1844-1864 (dalej jako: PL), t. 122, kol. 865 D — 866 A (thum.
W. Senko, Jak rozumieé. .., dz. cyt., s. 20).
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cia. Jednak sposob wartoSciowania, wynikajacy z samej istoty chrzesci-
janstwa, ugruntowany ponadto przez wieki trwania atmosfery symboli-
zmu, pozostanie czyms$ najzupetniej oczywistym i spontanicznym'S.

Zgodnie z tym przekonaniem cata egzystencja czlowieka ukierunko-
wana jest na rzeczywisto$¢ najwyzsza — jedynie prawdziwa i wieczna,
jedyna, w ktorej mozna znalez¢ spelnienie. Stanowi ona dla czlowieka —
postugujac si¢ terminologia $w. Tomasza — jego cel ostateczny absolut-
ny (finis ultimus simpliciter), ktory okresla wzgledem siebie wszystkie
inne cele zycia ludzkiego i prowadzi do ich gradacji. Kazdy z nich moze
by¢ celem ostatecznym jedynie w jakim§ zakresie (finis ultimus in aliquo
genere)'", jest bowiem niejako przyciagany przez wyzszy porzadek i jemu
przyporzadkowany. W tym dopiero porzadku istnienie ludzkie moze osia-
gnaé swoje spelnienie — jest nim visio beatifica, wiekuiste zjednoczenie
oczyszczonego umyshu z prawda.

Antycypacja wiecznego szczeScia

Pelnia widzenia uszczgsliwiajacego przeznaczona jest czlowiekowi
dopiero w wiecznos$ci, mozliwa jest ona do osiagnigcia — na nizszym
wprawdzie poziomie — takze w zyciu doczesnym. Najwigkszym szczg-
$ciem, jakiego czlowiek moze dostapi¢ juz tutaj, na ziemi, jest ,.choCby
bardzo niewyrazna wizja tego obrazu wiecznosci, ktory kiedys bedzie nam
dane oglada¢ bezposrednio™'®. Przekonanie to, poprzez utozsamienie do-
czesnej szczgsliwosci czlowieka z przedsmakiem boskiej wizji uszczesli-
wiajacej (visio beatifica), stanowi jeden z najglebszych fundamentow scho-
lastycznej antropologii. Wyraznie wyklucza rownoczesne istnienie dwoch
odregbnych celow czlowieka (celu doczesnego i pozadoczesnego) oraz ist-
nienie odpowiadajacych im dwaéch rodzajow szczgsliwosci: wiecznej (fe-

16 Postawa skrajnie naturalistyczna, nawet je$li miata kulminowaé w dzietach tak
wyrazistych jak ostawiona Powiesc o Rozy Wilhelma z Lotris i Jana z Meun, pozostaje
wlasciwa kregom bardzo ograniczonym, awangardzie Zyjacej na skraju spoleczefistwa.

'” Thomas de Aquino, Summa theologiae, la-llae, q. 65, a. 2, Sancti Thomae de
Aquino Opera Omnia iussu impensaque Leonis XIII P. M. edita, Romae, Ad Sanctae
Sabinae (dalej jako: ed. Leon.), t. VI, s. 423b.

¥ E. Gilson, Tomizm. Wprowadzenie do filozofii sw. Tomasza z Akwinu, thum. J. Ry-
balt, Warszawa 1960, s. 44. Tomasz z Akwinu ujmuje to w lapidarnych stowach: ,In
hac autem vita, purgato oculo per donum intellectus, Deus quodammodo videri po-
test” (Summa theologiae, la-lae, q. 69, a. 2, ad 3, ed. Leon,, t. VI, s. 457b).
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licitatis praemiatoriae), istniejacej w niebie, bedacej niejako nagroda za
godziwe zycie, oraz ziemskiej (felicitatis humanae), autonomicznej wzgle-
dem szczesliwosci wiecznej 1 niezwigzanej z nig w sposob bezposredni.
whrew takiemu wspotwystgpowaniu szcz¢sliwosé czlowieka polega za-
rowno w Zyciu doczesnym, jak i w wiecznym, na tym samym — na posia-
daniu Boga i radowaniu si¢ Nim. Czlowiek moze by¢ szczesliwy o tyle,
o ile juz tutaj na ziemi uczestniczy w szczgsciu wiecznym'®.

Ku swiatu doczesnemu zwraca si¢ on wigc jako wedrowiec, pielgrzym
(homo viator) — $wiat jest dla niego o tyle cenny, o ile ,,przypomina
i przyzywa wyzsza utajona rzeczywisto$¢™%, t¢, w ktorej lezy jego szcze-
écie. Idea contemptus mundi — pogardy dla tego, co doczesne i ciele-
sne, pomimo nastepujacej od XII wieku afirmacji tych rzeczywistosci,
zachowa przez cale $redniowiecze swoje pozytywne przeslanie. Czlo-
wiek, bedac na tej ziemi jedynie pielgrzymem, ,,powinien mie¢ oczy
zwrécone zawsze ku gorze, jak to wyrazone jest na kapitelach rzezb
romanskich w Chartres, Bourges czy Autun, to znaczy skierowane ku
swemu ostatecznemu celowi, a nie ku sprawom cielesnym, niewaznym
i przemijajacym™'. Sw. Augustyn wyrazit t¢ my$l w swojej koncepcji
frui et uti, w nauce o rzeczach, ktérymi rozkoszujemy si¢ wprost (frui),
ktore czynia nas szczesliwymi (quae nos beatos faciunt)*, w ktorych
powinni$my odpoczywaé jako w naszym celu ostatecznym oraz o rze-
czach, ktérych winnismy uzywac jedynie jako $rodek do osiagnigcia celu
(uti). Cala godno$¢ tych ostatnich zasadza sig¢ na byciu ,,$rodkami” przy-
datnymi nam w drodze do szczescia®®. Tomasz, gdy cytuje za De anima-
libus: ,,najmniejsza nawet okruszyna prawdy, jaka mozemy zdoby¢ z po-
znania rzeczy najwyzszych, cenniejsza jest niz najpewniejsze poznanie
rzeczy najnizszych™?, jest w tym wzgledzie kontynuatorem zaréwno tra-
dycji perypatetyckiej, jak i typowo chrzescijanskiej mysli $w. Augusty-
na. W niej wlasnie, po raz pierwszy w $wiecie chrzescijanskim, tak wy-
raznie i dobitnie gloryfikowano tg strone aktywnosci ludzkiej, ktora juz

1% Por. rozwazania $w. Tomasza po$wiecone warunkom i typom szczesliwoscei (tam-
ze, la-1lae, qq. 2-4).

2 Por. J. Le Goff, Kultura..., dz. cyt., s. 324.

2 W. Senko, Jak rozumieé..., dz. cyt., s. 21.

2 Augustinus, De doctrina christiana libri quatuor, 1, 111 3, PL, t. 34, kol. 20 C.

2 Por. tamze, I, IV 4.

*_(...) minimum quod potest haberi de cognitione rerum altissimarum desiderabi-
lius est quam certissima cognitio quae habetur de minimis rebus” (Thomas de Aquino,
Summa theologiae, 13, q. 1, a. 5, ad 1, ed. Leon,, t. IV, s. 16b).
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obecnie, w czasie ziemskiego bytowania, umozliwia czlowiekowi osig-
gniecie zadatku visionis beatificae®®. Moze tak si¢ sta¢, bowiem jej przed-
miotem jest to, co daje rozkosz — to, do czego sig zwraca ,,0dnosi si¢
nie do przesztych, nie do przyszlych rzeczy, ale do tych, ktére sa nieza-
lezne od zmienno$ci czasu™?.

Antycypacja wiecznego szczgscia urzeczywistnia si¢ poprzez Zycie
w wierze, ktore karmi czlowieka ,,wlasciwym dla jego aktualnej kondycji
pokarmem™?’. Jego funkcja polega na tym, iz moze daé spelnienie ,,nie-
nasyconemu i goracemu poszukiwaniu” czlowieka ogarnigtego ,,napie-
ciem skierowanym ku widzeniu”?. Sama wiara — jak powie w kilka wie-
kéw po Augustynie §w. Tomasz — , jest sprawnoscia umyshy, ktora stanowi
w nas poczatek Zycia wiecznego”?,

Vita contemplativa jako stan najdoskonalszy

Proces, w trakcie ktdrego nastgpuje coraz to wyraZniejsza nobilitacja
postawy czysto kontemplacyjnej, sigga swoimi korzeniami okresu poznej
patrystyki. Gradacja ludzkiej aktywnosci, mozliwa do zauwazenia w twor-
czosci §w. Augustyna lub Jana Kasjana (przy uwzglednieniu wszelakich
réznic istniejacych migdzy nimi), jest wyraznie naznaczona tendencja do
przyznawania zyciu kontemplatywnemu (vita contemplativa) najwyzszej
godnosci. Jakkolwiek grecki teoretyzm nie zostal przez nich przyjety we
wszystkich swoich aspektach i bliska im idea Zycia kontemplatywnego
r6zni sig z pewnoscig od greckiego bios theoretikos, to wydaje sie jednak,
iz réznice zachodzace migdzy obydwiema koncepcjami maja charakter
przede wszystkim formalny. Polegaja one raczej na zrozumiatej odmien-

** Augustyn wyraznie warto$ciuje dwie funkcje duszy, piszac: ,.przedstawilismy
r6znicg pomigdzy dwiema funkcjami duszy: ta, ktéra zwraca si¢ ku rzeczywistosciom
tego $wiata, przy czym w gre wchodzi nie tylko poznanie, ale réwniez i dzialanie, oraz
druga, znacznie wyzsza funkcje, ktéra oddaje sie kontemplacji rzeczywistosci wiecz-
nych, i konczy si¢ na samym poznaniu” (Sw. Augustyn, O Tréjcy Swietej, X111 1, 1,
thum. M. Stokowska, Krakow 1996, s. 380).

% Tamze, XII. XIV, 23.

7 M. Kurdziatek, Sredniowiecze w poszukiwaniu rownowagi miedzy arystotelizmem
a platonizmem. Studia i artykuly, Lublin 1996, s. 66.

* M.-D. Chenu, Swiety Tomasz z Akwinu i teologia, thum. A. Ziernickii W. Szymo-
na, Krakow 1997, s. 40.

** Tomasz z Akwinu, Kwestie dyskutowalne o prawdzie, q. 14, a. 2, thum. A, Adusz-
kiewicz, Kety 1998, t. 1, s. 635.
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nosci pogladéw co do specyfiki poznania (innos¢ rodzaju i obiektu) niz
na innym warto$ciowaniu jego roli*’. Augustyn, zgodnie ze swym chrze-
scijafiskim punktem widzenia, za poznanie uszcze$liwiajace nie uwaza
tego zdobytego na drodze rozumowej, lecz to osiagnigte droga mistyczna
(via mistica). Rownoczesnie warto$¢ 1 znaczenie przypisywane takiemu
poznaniu niewatpliwie odpowiada pozycji, jaka kontemplacja filozoficz-
na posiadala w koncepcji Arystotelesa®'. Kontemplacja mistyczna, bedac
zard6wno dla Augustyna, jak i dla innych Ojcéw, prostym odbiciem szczg-
écia wiecznego, stanowi najwyzsza forme¢ aktywnosci ludzkiej. Sita tego
wlasnie przekonania stanowila jeden z fundamentoéw charakterystycznej
kultury, ktora okre$lita klimat kilku kolejnych wiekow. Je) najbardziej
dobitnym wyrazem mial sta¢ si¢ monastycyzm.

,,Chrzescijanie obu plci wiedza, Ze istnieja trzy ordines, to znaczy trzy
stany. Pierwszym jest stan ludzi §wieckich, drugim stan duchowny, trzecim
stan mnichow (...) Pierwszy jest dobry, drugi — lepszy, a trzeci — najdo-
skonalszy”. Stowa Abbona z Fleury, opata w Saint-Benoit—sur—Loire pod
koniec X wieku, trafnie charakteryzuja klimat rodzacy kultur¢ monastycz-
na. Coraz powszechniejsze staje si¢ przekonanie o tym, iz to wlasnie ,,po-
wolanie monastyczne urzeczywistnia w sposob indywidualny, a zarazem
najpetniejszy zwrocone do wszystkich ludzi wezwanie i ideal”. Jest to nade
wszystko wezwanie do szczegécia i kontemplacji oraz do doskonalo$ci upo-

3 Wbrew uznaniu tej roznicy za jedynie formalna, przy jednoczesnej negacji jakie-
gokolwiek teoretyzmu czy to patrystycznego, czy to scholastycznego, podnosi sie za-
rzut interesownego (eudajmonistycznego) charakteru kontemplacji chrzescijanskiej.
Jak pisze E. Gilson: ,,[Augustyn] szuka takiego dobra, ktérego posiadanie zaspokaja
wszystkie pragnienia i w nastgpstwie przynosi ukojenie. Ten gruntowny eudajmonizm
uzna¢ trzeba za przyczyng, dla ktorej filozofia pozostata dla §w. Augustyna czyms$
innym niz spekulatywnym poszukiwaniem bezinteresownego poznania natury” (E. Gil-
son, Wprowadzenie do nauki..., dz. cyt., s. 1). Nie sposéb odmowic tej diagnozie traf-
nosci w odniesieniu do samego charakteru koncepcji Augustyna. Gilson ma bez wat-
Pienia racje, kiedy pisze dalej, iz spekulacja autora De beata vita ,,szuka prawdy tylko
dlatego, Ze ta uszczg$liwia i tylko o tyle, o ile to czyni” (tamze, s. 1-2). Jednoczesnie
Jednak jest czym$ watpliwym, aby ta swoista interesownosé poznania byla czyms rze-
czywiscie istotowo sprzecznym z jego spekulatywnoscia lub, mowiac inaczej, aby
wykluczala uznanie go za teoretyczne. Jak si¢ bowiem wydaje (patrz wyzej, przyp. 9),
eudajmonizm jako taki (np. Arystotelesowy) nie stoi w niezgodzie z teoretycznoécia.

*' Por. J. Pieper, W obronie filozofii, ttum. P. Waszczenko, Warszawa 1985, s. 38.

32 Abbon z Fleury, Apologeticus ad Hugonem et Rodbertum reges francorum, PL,
t. 139, kol. 463 B (cyt. za: G. Miccoli, Mnisi..., dz. cyt., s. 73).

% Por. G. Miccoli, Mnisi..., dz. cyt., s. 58, 85.
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dabniajacej stworzenia do samego Stworcy poprzez ciagle wyzwalanie ich
z — wlaéciwego im wszystkim — ograniczenia Adama*. Taka doskona-
to$¢ wtedy i tylko wtedy moze staé si¢ udzialem wierzacych, gdy — jak
powie Jan Kasjan — ,,umyst oderwiemy od wszystkich rzeczy, terazniej-
szych i widomych, wpatrujac sig jedynie w to, co jest przyszie, i pozadajac
dobr niewidomych™. Taki stan osiaggna¢ mozna najtatwiej prowadzac zy-
cie klasztorne, w ktorym ,jedynym problemem (...) jest troska o zachowa-
nie nieskalanej dawnej dyscypliny i uchronienie sie przed skazeniem™.
Powyzszy proces redukowania zycia autentycznie chrzescijanskiego
do zycia monastycznego, ktory osiagnal swoiste apogeum pomigdzy
X a XII stuleciem, promieniowal od samego poczatku swego zaistnie-
nia na kulture umystowa chrzescijaniskiej Europy. Stwarzajac bowiem
specyficzny ,,model zycia wolnego od trosk i wysitkow tego $wiata,
jak i od «stabosci» i «nedzy» zwyklych $miertelnikow™?’, ksztaltowat
on poteznie, na swoje podobiefistwo, 6wczesny sposob warto$ciowa-
nia. Poprzez oddziatywanie kilku niezmiernie nosnych koncepcji, ta-
kich jak contemptus mundi, homo viator, wreszcie poprzez Augusty-
nowa nauke o uti et frui, specyficznie zakonna ,,sztuka zycia” (ars
vivendi) zostaje w pewnym zakresie przeniesiona na kultur¢ pozamo-

3 Por. G. R. Evans, Filozofia i teologia w Sredniowieczu, tum. J. Kietbasa, Krakow
1996, s. 26.

35 Jan Kasjan, Rozmow dwadziescia cztery, t. 1, thum. ks. L. Wrzol, Poznan 1928,
s. 85; i dalej: ,,Prawdziwa wigc doskonatosé (...) wowczas osiagniemy, gdy umyst
nasz nie bedzie juz przytgpiony zarazliwym zetknigciem si¢ z ocigzaloscia ciala, lecz
gdy bedzie wyszlifowany i oczyszczony najlepszymi $rodkami od wszelkiej mitosci
i naleciatosci ziemskiej. Wtenczas dusza za pomoca nieustannego rozmyslania o rze-
czach Boskiej i duchowej kontemplacji przejdzie do rzeczy niewidzialnych: zapomni,
ze jest odziana utomno$ciami ciata, straci §wiadomos$¢ polozenia cztonkdw, zatopiona
jedynie w rzeczach niebieskich i niecielesnych, i w takie sie uniesie zachwyty, ze nie
tylko nie uchwyci niczego shuchem cielesnym ani jej nie beda zajmowacé postacie ludzi
przechodzacych, lecz nawet najblizszych przedmiotéw widzie¢ nie bedzie okiem cia-
fa, chocby to byly rzeczy ksztaltow olbrzymich” (tamze, s. 88).

3% JKasjan nazwie «diabelskim ztudzeniem» pragnienie nawracania innych, ktore
sktania do opuszczenia klasztoru; najwazniejsza jest whasna «poprawnos$é» niemozli-
wa do zrealizowania wérdd trosk zycia codziennego i $wiatowych zajeé, z ktorymi
wiaze si¢ dzieto nawracania i prowadzenia innych (...). Nie mozna naraza¢ na szwank
oferowanego przez klasztor zblizenia si¢ do Boga, jesli si¢ mysli o korzysciach i osia-
gnieciach mniejszej wagi, gdyz dotycza one zawsze istot ludzkich” (G. Miccoli, Mni-
si..., dz. cyt., s. 62).

¥ Tamze, s. 58.
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nastyczna. Takze w niej, idac za §w. Augustynem, wyzej ceni si¢ odno-
szaca si¢ do dobr wiecznych madro$¢ niz — pozwalajaca ksztattowac
jedynie rzeczywisto$¢ doczesng — wiedzg®. Jako$¢ ziemskiego byto-
wania nie tylko mnicha, ale kazdego czlowieka, wyznacza jego zwrd-
cenie sie ku temu, co naprawde wartosciowe, co moze daé rozkosz (fiu-
itio) i jednoczesnie mozliwie najdalej posunigte, cho¢ wtasciwe stanowi
spolecznemu, dystansowanie sig od tego, co do takiej rozkoszy nie pro-
wadzi. Stad idealng postawe czlowieka wiekow $rednich cechuje prze-
waga kontemplacji nad dziataniem. Rzeczywisto$¢ jest po to, by ja po-
znawadé i podziwiaé, a nie zmienia¢*®, kazde bowiem dzialanie
uniemozliwia kontemplacj¢ lub przynajmniej ja utrudnia. Ta postawa,
niezmiernie glgboko zakorzeniona w mentalnosci wezesnego srednio-
wiecza, byla pierwszym z dwoch czynnikéw tworzacych fenomen scho-
lastycznego teoretyzmu. Stanowila jednoczesnie podloze dla zaistnie-
nia drugiego z nich, ktéry motywy juz istniejace zradykalizowal oraz
jedynie czg$ciowo zmienil.

Tendencje scjentystyczne

Pod koniec wieku XII, w zwiazku z recepcja dziet Arystotelesa, nastgpu-
je wyrazne wzmocnienie tendencji do systematyzowania wiary chrzesci-
janskiej, do traktowania jej na sposob scjentystyczny®. Wprawdzie poczaw-
szy juz od pierwszych wiekoéw swego istnienia, chrzescijanstwo asymilowato
teoretyczny skladnik filozofii poganskich*, jednak dopiero w wieku XII
ekspansja arystotelizmu doprowadzila do przyjecia go w sposob znacznie
bardziej radykalny“2. Sredniowieczna Christianitas zaznajamia si¢ wtedy
z juz niemal calo§ciowo dostepna teoretystyczna koncepcja grecka i zafa-

# Istnieje jednak roznica migdzy kontemplacja dobr wiecznych a dzialaniem po-
zwalajacym nam czyni¢ wlasciwy uzytek z rzeczy tego $wiata, tak Ze pierwsza jest
madroscia, a druga wiedza (...) Rozrdznienie to ukazuje nam, ze madro$¢ odnosi sig
do kontemplacji, a wiedza do dziatania” (Augustyn, O Trdjcy Swietej ..., X11. X1V, 22;
thim. M. Stokowska, s. 374).

* Por. W. Senko, Jak rozumieé..., dz. cyt., 22,

“ Termin ,,scjentystyczny” znaczy tutaj tyle, co ,,naukowy”, nie posiada wiec cale-
go balastu znaczen, jaki zostal mu nadany w XIX w.

# Na temat przyczyn przyjmowania tylko teoretycznego skladnika filozofii grec-
kiej i jednoczesnie odrzucenie jej praxis pisze: J. Domanski, Metamorfozy.. ., dz. cyt.,
s. 19-26.

“2 Por. tenze, Poczqtki..., dz. cyt., s. 12-13.
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scynowana wspaniato$cia gmachu filozofii perypatetyckiej — w sposéb
nie do konca uswiadomiony — identyfikuje Arystotelesowy bios theoreti-
kos z wspotbrzmiaca z nim, chrzescijanska koncepcja vita contemplativa®,
Ta niezwykle doniosta identyfikacja posiada dwa podstawowe nastgpstwa,

Po pierwsze, wzmacnia jeszcze wezesnosredniowieczne wartosciowa-
nie sposobOw Zycia — ostatecznie utwierdza przekonanie o absolutne;j,
niezaleznej od dziedziny praxis, wartosci kontemplacji. Jej celem nie jest
w zadnym razie wypracowywanie technik dobrego postgpowania czy
wypelnianie obowiazkow stanowych — , kontemplacja jest warto$cia ab-
solutna, przedmiotem upodobania, jest poza moralnoscia i rozwija sig¢ na
wskro$ nedzy grzechu™*. Naukowe poznanie istoty rzeczy jest absolutna
doskonatoscia istoty rozumne; i jako takie moze by¢ przedmiotem upodo-
bania dla niego samego*’. Kontemplacja, spekulacja intelektualna uwaza-
ne sa za najlepsze z wlasciwych czlowiekowi dzialan. W wymiarze do-
skonalosci wiecznej beda one tozsame z jego szczgsliwoscia®.
Kontemplacja prawd boskich nie jest droga do czego$, uzdalniajaca cno-
ta, ale ostatecznym celem zycia ludzkiego®’. To raczej cala dziedzina pra-

 Identyfikacjg t¢ ulatwilo z pewnos$cia podobne do chrzescijanskiego traktowanie
kontemplacji w arystotelizmie. Pojecie kontemplacji filozoficznej, zakwalifikowanej
przez Arystotelesa jako co$ ponad miarg rzeczy ludzkich, jako stan ,,boski”, przebo-
stwiajacy niejako naturg intelektu, wyraznie korespondowato z wczesnosredniowiecz-
nymi przekonaniami odnoszacymi si¢ do kontemplacji chrzescijanskiej. ,,Nie trudno
bylo, na gruncie poje¢ chrzescijanskich, tak kwalifikowane przez Arystotelsa «Zycie
teoretyczne» (czyli kontemplacyjne) traktowaé jako realny przedsmak posmiertnej vi-
sio beatifica zbawionych: dotyczyta wszak ona rowniez tu na ziemi «rzeczy boskich»”
(tamze, s. 184).

4 Por. M.-D. Chenu, Swiety Tomasz z Akwinu i teologia, thum. A. Ziernickii W. Szy-
mona, Krakéw 1997, s. 64.

* Por. Y.M.J. Congar, Wiara i teologia, [w:] B. Bejze [red.], Tajemnica Boga, War-
szawa 1967, s. 191-192.

 Por. Tomasz z Akwinu, Suma teologii, la-lae, q. 3, a. 5; oraz Arystoteles, Etyka
nikomachejska, X, 4 1174b 22-24.

47 _(...) contemplatio divinae veritatis (...) est finis totius humanae vitae” (Thomas
de Aquino, Summa theologiae, 1la-llae, q. 180, a. 4, co., ed. Leon., t. X, s. 427).
»Jomasz z Akwinu powiada, ze madro§é — ktora jest owocem kontemplacji — pod
wzgledem rzeczowym, «materialnym», nie nalezy do cnét moralnych w takim sensie,
«izby mozna ja bylo nazywa¢ cnota kardynalna, poniewaz sama racja kardynalnosci
[tj. pojecia zwiazanego etymologicznie z ‘zawiasem’, ‘drzwiami’, ‘wejsciem’ — car-
do] niezgodna jest z pojeciem kontemplacji; nie jest bowiem [madrosé] wejsciem przez
ktore sig wchodzi do czego innego: to raczej dzialanie moralne jest wejéciem, przez
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xis jest jej podporzadkowana — Sw. Tomasz bedzie uwazat za Arystotele-
sem, iZ cnoty moralne pelnia rolg przystosowania lub tez uzdatnienia do
zycia kontemplacyjnego®.

Nie mniej istotne jest drugie nastgpstwo wspomnianej identyfikacji. Za
sprawa postepujacej asymilacji racjonalizmu mysli greckiej, dokonuje sig
swoista ekstrapolacja ,,calego intelektualizmu arystotelesowskiego w dzie-
dzine $wietej doktryny”*. Doprowadza ona w konsekwencji do rozsze-
rzenia samego pojecia kontemplacji, do znalezienia dla niej procz trady-
cyjnych takze nowych form realizacji.

Dla uchwycenia doniostosci powyzszej przemiany konieczne jest za-
obserwowanie roznic istniejacych pomiedzy pdznopatrystyczna a schola-
styczna koncepcja poznania. O ile bowiem powiazanie szcz¢sliwosci z po-
znaniem prawdy najwyzszej, sigga swoimi korzeniami czaséw co najmniej
$w. Augustyna (nawiazujacego czgsto do stynnego fragmentu J 17, 3%),
to jednak charakter samego poznania, zauwazalny w mysli tamtego cza-
su, zdaje si¢ posiada¢ inna nature, niz to bedzie mialo miejsce w dominu-
jacych koncepcjach XIIT wieku.

Z jednej strony, takze w odniesieniu do koncepcji Augustyna, mozli-
we jest stwierdzenie, Ze szczesliwos¢ jest tozsama z poznaniem®'. Istote
tego poznania, bedacego jedyna prawdziwa madroscia, stanowi ujmo-
wanie Boga mys$la i radowanie si¢ Nim — nikt bowiem nie jest szczesli-
wy inaczej, jak tylko poprzez dobro najwyzsze (nemo enim beatus est,
nisi summo bono)*?. Afrykanczyk powie w jednym ze swoich kazan, iz
ogladanie jest cala nasza nagroda (fota merces nostra visio est)”. Osig-
gnigciu uszczesliwiajacej madrosci, ktora jest najwyzszym dobrem,

ktore si¢ wchodzi do kontemplowania wlasciwej madroéci» (Tomasz z Akwinu, Questio
disputata de virtutibus: De virtutibus cardinalibus, a. 1, 4, ad 4.)” (J. Domanski, Poczqt-
ki..., dz. cyt., s. 185).
_ * Por. Tomasz z Akwinu, Suma teologii, 1a-llae, q. 179, a. 2.; takze M.—D. Chenu,
Swiety Tomasz z Akwinu..., dz. cyt., s. 64-65.

). Domafniski, Poczqtki..., dz. cyt., s., 14.

% LA to jest Zycie wieczne: aby znali Ciebie, jedynego prawdziwego Boga, oraz
Tego, ktorego postale$, Jezusa Chrystusa”.

*! Por. E. Gilson, Wprowadzenie do nauki $wietego Augustyna, thum. Z. Jakimiak,
Warszawa 1953, s. 7.

52 Augustinus, De libero arbitrio, 11, IX 26, PL, t. 32, kol. 1254 D; por. takze E. Gil-
son, Wprowadzenie..., dz. cyt., s. 4.

%% Augustinus, Enarrationes in psalmos. Enarratio in psalmum XC, ser. II, PL, t. 37,
kol. 1170 A.
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podporzadkowane sa wszystkie dziedziny zycia ludzkiego, cala docze-
sna aktywnos¢ cztowieka’t. W tym wlasnie sensie przyznaje si¢ najwyz-
sza rang¢ zyciu kontemplacyjnemu.

Z drugiej strony, w wieku XIII — w kontekscie walki arystotelizmu
z dotychczas dominujacym platonizmem — nastepuje przemiana koncepcji
poznania w ogoéle. Pod wplywem nadania poznaniu postaci bardziej
dyskursywnej niz intuicyjnej (,,przezyciowej”)*, zmienia si¢ takze spoj-
rzenie na charakter samej teologii. Okres XII i XIII wieku, pomimo znacz-
nych réznic w wartodciowaniu pierwiastka afektywnego i intelektualne-
g0, zmierza wyraznie w stron¢ dowarto$ciowania drugiego z nich. Jak
twierdzi Charles Lohr, nowa era $redniowiecznej teologii rozpoczela sie
wlasnie od zaproponowanego przez Wilhelma z Auxerre przedkladania
artykuléw wiary jako zasad i podstaw naukowego wykladu wiary chrze-
$cijanskie). Stanowisko Wilhelma mialo sig sta¢ projektem programu teo-
logow XIII wieku®®. W zwiazku z rosnaca popularno$cia arystotelesow-
skiej koncepcji nauki, jedna z najbardziej dyskutowanych kwestii staje
sig¢ naukowos$¢ samej teologii. Odpowiedzi na to pytanie staraja si¢ udzie-
li¢ niemalze wszyscy teologowie polowy XIII wieku. Zaréwno sw. To-
masz, jak i wybitni przedstawiciele szkoly franciszkanskiej: Odo Rigaldi
i §w. Bonawentura formuluja wlasne poglady w odniesieniu do powyz-
szej kwestii. Wedlug Tomasza, naukowo$¢ teologii zasadza si¢ na posia-
daniu przez nig struktury podporzadkowania zasadom wyzszej wiedzy,
co jest jakoby wlasciwe dla nauk jako takich. W jego ujgciu, artykuty
wiary, ktore znamy z Objawienia, stanowia pierwsze zasady dla dalszych
spekulacji*’. Teologia spekulatywna, stojac na stanowisku podstawowe;j

 To warto$ciowanie sfer poznania, odnoszacych si¢ do wiecznoéci i do spraw do-
czesnych, ilustruja stowa Augustyna: ,,Jesli istnieje réznica pomiedzy madroscia i wie-
dza, na tym polega, ze intelektualne poznanie rzeczywistosci wiecznych nalezy do
madrosci, a rozumowe poznanie rzeczywistosci tego $§wiata — do wiedzy, to nietrudno
nam osadzi¢, co nalezy stawia¢ na pierwszym miejscu, a co na ostatnim (...) jedno jest
intelektualnym poznaniem rzeczywisto$ci wiecznych, a drugie — rozumnym pozna-
niem rzeczywistosci doczesnych, przy czym nikt chyba nie watpi o wyzszosci pierw-
szego z nich” (Augustyn, O Tréjcy Swietej ..., XI1. XV, 25, thum. M. Stokowska, s. 378).

55 Por. J. Domanski, Poczqtki..., dz. cyt., s. 184.

% Ch. Lohr, Teologia a (jako) wiedza w poczqtkach XIII wieku, ,Kolekcja Commu-
nio”, nr 6, s. 300.

%7 Szerzej na temat Tomaszowego pojmowania subalteracji: Ch. Trottmann, Théolo-
gie et noétique au Xllle siécle. A la recherche d’un statut, Paris 1999, s. 125-156.
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zgodnosci rozumu z tym, co nieskonczone (z Bogiem), uznaje postugiwa-
nie si¢ ratio wraz z jego fundamentalnymi prawami za zabieg metodolo-
gicznie poprawny. Pomimo zmian (lub tez raczej przesuniecia akcentow)
we wzorcu metodologicznym nie traci ona swojego tradycyjnego charak-
teru jako rzeczywistosci ukierunkowujacej ku visio beatifica. Jak twier-
dzi M.—D. Chenu, takze w swoich funkcjach ,,naukowych” pozostaje ona
nadal spadkobierczynia augustynskiej madrosci, okreslonej w swoje;j isto-
cie przez poszukiwanie Zycia szczgsliwego (beata vita). Caly dynamizm
teologii jest ,,inspirowany i zdefiniowany przez ruch wychodzacy od wia-
ry skrytej (mystérieuse) do jasnego widzenia™>,

Teoretyzm XIII wieku

W tak szczegolnej przestrzeni teologiczne)j takze sama kontemplacja
zaczyna by¢ utozsamiana w duzej mierze z intelektualnym dociekaniem™.
Jak zauwaza J. Domanski, odwotujac si¢ do wczesnosredniowiecznego
rozroznienia ratiocinari (wlasciwego dyskursywnej spekulacji) od in-
telligere (wlasciwego kontemplacji), dokonywanej jeszcze przez Hugo-
na ze Sw. Wiktora czy przez Bernarda z Clairvaux, nalezatoby t¢ kon-
templacje nazwaé rozumowa lub dyskursywna, raczej spekulatywna niz
intelektualna®®. W centrum jej zainteresowania znajduja si¢ nade wszyst-
ko prawdy wiary jako rzeczywisto$¢ ofiarujaca nam udzial w poznaniu
uszczesliwiajacym (cognitio beatificans)®'. To z kontemplacji Bozych
prawd cztowiek scholastyki zyje, poprzez nie wchodzi w komunig z Bo-
giem. Spekulatywna teologia zostaje przez Tomasza oceniona jako od-
bicie, odcisk Boskiej wiedzy (quaedam impressio divinae scientiae)®,
stanowi ona dla niego ,,uczestnictwo w wiedzy Boga samego i przeczu-

% M.-D. Chenu, La théologie comme science au Xllle siécle, Paris 1957, s. 99.
»Tak [naukowo] pojeta teologia nie zatraca swoich wlasciwosci religijnych: staje si¢
religijna bardziej niz kiedykolwiek, i to wiadnie nawet w swej strukturze i godnosci
wiedzy” (Y.M.J. Congar, Wiara i teologia..., dz. cyt., s. 192). O réznych interpreta-
cjach zalezno$ci majacych istnie¢ pomiedzy tradycyjnym modelem sacra doctrina a the-
ologia, por. P. Krupa, Teologia jako narzedzie ,, poznania uszczesliwiajgcego” w Com-
pendium Theologiae sw. Tomasza z Akwinu, ,,Teofil” 13 (2000), or 2, s. 145-157.

% Por. J. Domanski, Poczqtki..., dz. cyt., s. 184.

% Por. tamze, s. 14.

é Por. P. Krupa, Teologia jako..., dz. cyt., s. 147n; takze G. Schniirer, Kirche und
Kuitur..., dz. cyt., s. 383.

%2 Thomas de Aquino, Summa theologiae, 1a, q. 1, a. 3, ad 2, ed. Leon,, t. IV, s. 12b.
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cie niebianskiego poznania Boga”’. Rozum staje si¢ — przy tak pojegte;j
teologii — miejscem realizacji $wietosci, prawda bowiem, ktora rozwa-
Za, jest Swieta®.

Poznanie rozumowe uzyskuje tym samym nieporéwnywalnie wyzszy sta-
tus niz miato w ujeciach patrystycznych. Wprawdzie podobnie jak tam jest
ono roézne od doskonalego posiadania summum bonum, jednak réwnocze-
$nie poznanie przestaje by¢ samym w sobie bezwarto$ciowym pomostem
prowadzacym do komunii mistycznej. To ,,wprawdzie niedoskonate pozna-
nie najwyzszych rzeczy — jak stwierdzi w swej Sumie przeciwko poganom
$w. Tomasz — nagradza juz w doczesnos$ci ducha czlowieczego najwyzsza
doskonatoscia™™. Pomimo ostrego poczucia niedoskonatosci, ktora cechuje
ludzkie poznanie, Tomasz staje tu na stanowisku epistemicznego optymi-
zmu, wlasciwego calej wysokiej scholastyce. Wspomniana niedoskonalo$¢
poznania nie przekresla poszukiwania prawdy, lecz odnajduje dla niego wia-
$ciwa miare. Jak pisze Gilson — umysty, dreczone tesknota do Boga, ,,pro-
buja uchyli¢ cho¢ rabka zastony. Gdy czasem uda im si¢ dostrzec przedzie-
rajacy sig przez geste mroki cho¢ nikly odblask wiekuistej $wiattosci, ktora
ma staé si¢ kiedy$ ich udzialem, doznaja niezmiemego szcze$cia”®. Uzna-
nie refleksji spekulatywnej za uprzywilejowana przestrzen kontaktu z Bo-
giem nie zasadza si¢ na doskonato$ci umystu jako takiego. Godnos¢ specula-
tio jest ufundowana na przenikaniu tajemnic wiary — jej przedmiotem sa
»racje wydobywajace na jaw podstawy prawdy” (rationes investigantes ve-
ritatis radicem)®. Racjonalna konweniencja jest w tak pojetym modelu teo-
logii rzeczywisto$cia, ktora ofiaruje ludziom przedsmak niebianskiego po-
znania spraw najwyzszych. W tym wlaénie sensie ogladanie najwyzszej
prawdy, poznawanie wszystkiego w jasnym blasku jej stonca, staje si¢ juz
teraz najwyzszym szczgsciem cziowieka®. Aby tak si¢ stato, poznanie be-
dzie musialo ,,skupi¢ moca swego przedmiotu i swego wewnetrznego daze-
nia wszystkie pytania i wszystkie procedury dyskursywne w jedno proste

¢ Por. M. Grabmann, Thomas von Aquin. Personlichkeit und Gedankenwelt, Kemp-
ten — Miinchen 1912, s. 26.

# Por. M.—D. Chenu, Swiety Tomasz z Akwinu..., dz. cyt., s. 51.

& ,,(...) de rebus nobilissimis quantumcumque imperfecta cognitio maximam per-
fectionem animae conferet” (Thomas de Aquino, Summa contra Gentiles, lib. I, cap. V,
ed. Leon., t. XII1, s. 15a).

* E. Gilson, Tomizm..., dz. cyt., s. 43.

¢ Por. Thomas de Aquino, Quaestiones de quodlibet, qu. 1V, q. 9, a. 3, ed. Leon.
t. 25, vol. 2, s. 340, w. 41.

 Por. G. Schniirer, Kirche und Kultur..., dz. cyt., s. 396n.
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wejrzenie, czerpiac z niego najwyzsza rados¢ i taczac si¢ w niewypowie-
dzianej komunii z Tajemnica™®. Poznanie takie stanowi¢ bedzie ziemskie
spetnienie pragnienia szczg$cia, daznosci zaszczepionej w kazdym z ludzi.

Status, jaki przyznaje si¢ w ten sposéb poznaniu rozumowemu, jest
poteznym czynnikiem ksztaltujacym ogdlna atmosferg epoki. W wyni-
ku jego powszechno$ci nast¢gpuje modelowanie na ksztalt teoretyzmu
greckiego doktryny chrzescijanskiej w ogoéle. Doprowadza to do sytu-
acji, kiedy caly bez mata ,,chrystianizm niejako upodabnia sig do filozo-
fii w tym wiasnie, ze jest i chce by¢ jej przekroczeniem na tym jej wila-
§ciwym, teoretycznym obszarze™”°. Chrzescijanstwo jako takie, nabiera
w ten sposdb swoiscie scholastycznego charakteru, charakteru
teoretystycznego i scjentystycznego.

Kultura uniwersytecka potowy XIII wieku jawi si¢ jako ta, w obrgbie
ktorej dokonuje si¢ swego rodzaju unifikacja wysitkow poznawczych, ich
wylaczna koncentracja na stosunkowo waskiej dziedzinie nauki, jaka sta-
nowi teologia. Nastgpuje w niej zjawisko oddania sit najbardziej $wia-
ttych umystow Christianitas na shuzbg jednej tylko idei — kontemplacji
substancji wiary. Jest to §wiat nade wszystko teologii — ,,madrosci, ktora
postuguje si¢ siedmioma sztukami i filozofia sama jako stuzebnicami (...),
majaca na swe ustugi wszelakie zasoby rozumu i otwarta dla jego docie-
kan”"!, Jak pisze 0. M.-D. Chenu: ,mysliciele $redniowieczni holdowali
pewnemu ideatowi wiedzy, glosili pewna koncepcje $wiata, wedle ktorej
kapital réznych zjednoczonych nauk wiaczylby si¢ w madros¢ najwyzsza
ijedyna”"?. Stan ten, ujety jako ponadindywidualna, powszechna postawa
wobec rzeczywisto$ci, moze stanowi¢ charakterystyczny rys tylko jednej
kultury — scholastyki. W jej §wiecie ,,wszystkie koncepcje teologii i filo-
zofii, a takze nauk peryferyjnych, tj. sztuk wyzwolonych, sztuk mecha-
nicznych, a nawet sztuk magicznych, moga by¢ postrzegane jako podpo-
rzadkowane celowi ostatecznemu, czyli poznaniu Boga™”. W XIII wieku
fopos zycia religijnego niespodziewanie si¢ rozszerza. Juz nie tylko $ro-
dowiska monastyczne urzeczywistniaja Boze wezwanie do trwania w Nim.
Takze uniwersytet staje si¢ uprzywilejowana przestrzenia dla zycia w Bogu.
Jego fenomen jest ufundowany na teoretystycznym wartosciowaniu spo-

% M.—D. Chenu, Swiety Tomasz..., dz. cyt., s. 50.

 J. Domanski, Poczqtki..., dz. cyt., s. 13,

" M.-D. Chenu, Wprowadzenie do filozofii..., dz. cyt., s. 68.
” Tamze.

™ G.R. Evans, Filozofia i teologia..., dz. cyt., s. 23.
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sobow zycia: realizacja najdoskonalszej czastki ludzkiej egzystencji do-
konuje sie poprzez trwanie w autotelicznym poznaniu Prawdy Najwyz.-
szej — Osob Trojcy Swigtej.

Scholastyka jest w swojej istocie postacia kultury swoiscie teorety-
stycznej. Na taki jej charakter mialy wptyw dwa wazne zjawiska, kto-
rych jednoczesne zaistnienie wplyngto decydujaco na powstanie szcze-
golnej koncepcji antropologicznej. Pierwszym byla — majaca swgj
poczatek jeszcze w patrystyce, a swoiste apogeum w wieku XII — glo-
ryfikacja zycia kontemplatywnego. Uwarunkowana specyficznym opty-
mizmem ontologicznym, zakladata jako swdj najgiebszy fundament teze
o mozliwosci antycypacji szczgscia wiecznego juz w doczesnosci. Dru-
gim czynnikiem, o charakterze bardziej formalnym, bylo pojecie tego
zycia na sposob nowy, o wiele bardziej scjentystyczny, co dokonalo sie
w wyniku XII-wiecznej recepcji Arystotelesa.

Powstata na przecigciu tych zjawisk synteza zakladata wyzszos¢ nauk
teoretycznych i samej theoria, kontemplacji lub tez spekulacji intelektu-
alnej w stosunku do nauk praktycznych i calej sfery praxis™. Wyrazem
takiej wlasnie oceny bylo nowe wartosciowanie zawodéw zwiazanych
bezposrednio z praca naukowa, w konsekwencji podniesiono ich rangg
bardzo wysoko. Doprowadza ono do zaistnienia unikalnego zjawiska —
$redniowiecznego $wiata nauki. Byla nim rzeczywisto$¢ uniwersytetow,
studentoéw i doktorow, wszystkich tych oséb, dla ktérych — parafrazujac
sfowa 0. Chenu — komunikowa¢ boska prawde to w pewnym sensie ni-
gdy jej nie opuszczad, lecz pozostawaé mitosnie z nia — przyjeta dogleb-
nie i na wlasno$¢ — zwiazanym™.

* % %

Spojrzenie na XIll-wieczny §wiat nauki przez pryzmat fundamental-
nej dla niego postawy ,teoretycznej” pozwala dostrzec, iz §wiat ten nie
byl krotkotrwala, dziwaczna pochodng nadmiemie pospiesznej recep-
cji mysli greckiej, lecz ze stanowil unikalng synteze dwoch tradycji,

™ J. Domafnski, Poczqtki..., dz. cyt., s. 184. Znamienne, ze choé juz w XIII wieku
zostaje sformulowane stanowisko korektujace postawe czysto teoretyczng, to argu-
mentacja za uznaniem vita mixta za stan najdoskonalszy, bedzie sig opiera¢ na twier-
dzeniu, ze w jej najwyzszej realizacji, jaka stanowi zycie Doktora teologii, mozliwe
jest nieustanne uczestnictwo w zyciu kontemplacyjnym (por. Tomasz z Akwinu, Suma
teologii, la-Ilae, q. 182, a. 1, ad 3).

7 Por. M.-D. Chenu, Swiety Tomasz z Akwinu..., dz. cyt., s. 68
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ktore okazaly si¢ sobie nadspodziewanie bliskie. Grecki teoretyzm, ten
ktory znamy z kart Etyki nikomachejskiej, r6zni sig z pewnoscia od tego,
ktory fundowat scholastyke i Sredniowieczny uniwersytet, jako jej naj-
pardziej typowy wykwit. Przeprowadzanie analogii pomigdzy ewange-
liczna Maria i Pitagorasem wymaga wiele ostroznos$ci. Jednoczes$nie
wypada stwierdzi¢, ze zarowno obydwa typy teoretyzmu, jak i obydwie
postaci maja ze soba wiele wspélnego, a roznice migdzy ich postawami
maja charakter raczej materialny niz formalny. Istotne cechy teorety-
zmu trwaja w obydwu przypadkach i stad $redniowieczny uniwersytet
stanowi z pewnoscia jedna z najpowszechniejszych realizacji idei bez-
interesownos$ci poznania.

Czy pamigé o charakterze, jaki posiadala uprawiana wowczas teologia,
moze mie¢ dla nas wieksze znaczenie? Na pewno nie moze chodzié o probe
zrekonstruowania tego, co minione. Wiele stusznej krytyki przeprowa-
dzono wobec postawy teoretycznej, takze w obrgbie samej scholastyki.
Wiemy dzi$, ze zarowno zycie czysto teoretyczne, jak i klerkizm niosa
w sobie powazne ograniczenia, o ktorych nie wolno zapominaé. Takie
stwierdzenia sa jednak oczywiste.

Ukazana, chociazby w tak pobieznym i pelnym uproszczen skrocie,
geneza Sredniowiecznej teologii spekulatywnej, stawia nam przed oczy
jeden z niezatartych wizerunkéw teologii w ogodle. Rézni si¢ on znacznie
od tego, do ktorego si¢ przyzwyczailismy, bedac uwiktani zarowno w ak-
tualne apologie naszej wiary, jak i w pelng oddania prac¢ duszpasterska.
Jesli jednak, przy wszystkich oczywistych zastrzezeniach, przyznamy, iz
XIHI wiek odkryt co$ niezmiernie waznego, warto, aby$my stale konfron-
towali to, co bylo mu drogie, z nasza wizja teologii i chrze$cijanskiego
zycia. W gruncie rzeczy moze chodzi¢ o do$¢ proste konsekwencje praw-
dy o tym, ze wladciwa przestrzenia teologii jest frui, nie za$ uti.

Calkowite wyrugowanie postawy bezinteresownosci poznania stoi
w niezgodzie z pojmowaniem czlowieka w jego integralnosci, moze tez
prowadzi¢ do deformacji uprawianej nauki. Jesli tak, to zagrozenie po-
wyzsze dotyczy w o wiele wigkszym stopniu teologii niz jakiejkolwiek
innej nauki. To wlasnie teologia — co moze by¢ wazne w kontekscie
obaw wobec nadmiernie teoretycznego modelu studiowania — jest w swo-
Jej najglebszej postaci nauka bardziej teoretyczna niz praktyczna. Jako
taka tez musi by¢ przede wszystkim traktowana, o ile nie ma dozna¢ szko-
dy ani ona sama, ani osoby ja uprawiajace. Przedkladanie elementéw prak-
tycznych ponad teoretycznymi prowadzi w sposob naturalny do praktycy-
zacji postawy teologa w ogdle. Nie wydaje mi sie, aby chodzilo przy tym
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0 czcz retoryke lub puryzm intelektualny. Jesli to, co ze swej natury na-
lezy do domeny frui, jest traktowane w coraz wigkszym stopniu w katego-
riach uti, wtedy nalezy sie spodziewac, ze nastapi zarowno swoista dege-
neracja samej nauki, jak tez dojdzie stopniowo do odarcia czlowieka
z waznej sfery jego bycia. Dzieje sig tak zawsze, gdy nauka raczej teore-
tyczna niz praktyczna, zostaje zredukowana do roli instrumentu stuzace-
go jakiemus celowi zewngtrznemu wobec niej samej. Dzieje sig tak nawet
wtedy, jesli dana nauka, takze teologia, jest uprawiana z motywow na
wskro$ szlachetnych (czego bardzo skrajnym, ale i wyrazistym przykla-
dem jest teologia wyzwolenia).

Z pewnoscia nie moze chodzi¢ o jaka$ swoista postaé teologicznego
klerkizmu. Nie chodzi tez o wizj¢ teologii, ktora bylaby $wiadomie upra-
wiana jako wylacznie czysta teoria. Idzie raczej o powazne wziecie pod
uwage jej charakteru jako pelnego bezinteresownej milosci uczestnictwa
w wiedzy samego Boga. Ostatecznie moze chodzi¢ o to, ze pomimo wszyst-
ko i wbrew wszystkiemu nie nalezy zapominaé o pochwale, ktora Pan
wypowiedziat wobec Marii.

Macies Roszkowski OP — mgr teologii, uczestnik studiéw licencjackich w PAT w za-
kresie teologii fundamentalne;j.



Sw. Albert rozumial od samego poczatku, ze dom studiéw jedynie wte-
dy bedzie mogt we wlasciwy sposob wypelniac swoje zadania, gdy stanie
sie takie wzorcowym miejscem prowadzenia badan, oczywiscie nie mo-
gac ani nie zamierzajqc zastqpic czy konkurowa¢ ze wspolczesnymi sobie
uniwersytetami, jednak zapewniajqc im pewien model tego, czym powin-
ny byc intelektualne poszukiwania.

Alisdair Maclntyre

ZADANIE DOMINIKANSKIEGO DOMU
STUDIOW WE WSPOLCZESNEJ
AMERYCE"

Gdy 15 listopada 1941 r., w $§wigto §w. Alberta Wielkiego, studium
generale przy klasztorze dominikanow w Waszyngtonie zostato pod-
niesione do swej obecnej rangi Wydzialu Papieskiego, wydarzenie to
by¢ moze bardzo niewielu osobom, nawet w Rzymie i Waszyngtonie,
wydawalo si¢ szczeg6lnie wazne. Tego dnia wojska niemieckie rozpo-
czely oblezenie Sewastopola. Japonskie sity powietrzne i morskie byty
juz gotowe do ataku na Pearl Harbour. W ciagu najblizszych dwoch
miesi¢cy nazistowski rzad Niemiec mial zatwierdzi¢ w Swannsee plany
Holokaustu. Jednak znaczenie, jakie przypisujemy tego rodzaju wiel-
kim wydarzeniom w historii §wiata, zalezy od tego, jak oceniamy przy-
czyny i idealy, dla ktorych istoty ludzkie dziataja i cierpia, a ostateczna
miarg tych ocen jest miara teologiczna.

Glownym zadaniem teologii jest umozliwienie ludziom zrozumienia
samych siebie i swoich trudnosci w perspektywie porzadku nadawanego
$wiatu przez Boga. Umozliwi¢ owo zrozumienie, to znaczy okresli¢ i usu-

* Wyklad inauguracyjny wygloszony 14 listopada 1991 r., w wigilig $wigta $w. Al-
berta Wielkiego, z okazji 50. rocznicy podniesienia Dominikanskiego Domu Studiéw
w Waszyngtonie do rangi Wydziatu Papieskiego pod wezwaniem Niepokalanego Po-
czecia NMP.
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na¢ przeszkody na drodze ku niemu. Jesli tak, to w 1941 r. Zadna odpo-
wiedz na wydarzenia historyczne niosace ze soba masowa zaglade nie
mogla by¢ bardziej wlasciwa, niz uznanie przez Stolicg Apostolska wagi
powolania teologa, wyrazone poprzez podniesienie waszego studium ge-
nerale do rangi wydziatu papieskiego i oddanie was w szczegdlny sposéb
pod opieke Niepokalanej Matki Bozej. Ale to, na ile wazny 1 trafny miat
si¢ okaza¢ ow akt z listopada 1941 r. zalezalo, po ludzku rzecz biorac, nie
od Watykanu, ale od was. Kazdy, kto zdaje sobie sprawg z waszych osia-
gnie¢ w minionym pigédziesigcioleciu, cieszy si¢ wraz z wami, Swigtujac
ten jubileusz. Jednak pigcédziesiat lat to krotki okres waszej historii i od-
powiedz na pytanie o doniosto$¢ tego listopadowego zdarzenia z roku
1941 bedzie okreslana przez to, co si¢ wydarzy w przysziosci.

Ideal poczatkéw

Musicie zada$ sobie pytanie, ktére dominikanie stawiali sobie wielo-
krotnie, poczawszy od momentu powstania pierwszego Studium Gene-
rale. Do czego dzisiaj wezwany jest dominikanski dom studiow, czym
ma by¢ w Stanach Zjednoczonych ostatniej dekady XX wieku? Oczy-
wiscie, jak kazdy dom studiow od XIII wieku, jest on wezwany, by shu-
zy¢ codziennym potrzebom Zakonu Dominikanskiego, zwlaszcza po-
przez ksztalcenie tych, ktorzy maja sie sta¢ katolickimi ksiezmi,
pasterzami i glosicielami Stowa. Jednak $w. Albert wiedzial od samego
poczatku, ze dom studiéw jedynie wtedy bedzie mogl we wlasciwy spo-
sob wypelniaé swoje zadania, jesli stanie si¢ wzorcowym miejscem pro-
wadzenia badan, oczywiScie nie mogac ani nie zamierzajac zastapic czy
konkurowaé ze wspolczesnymi sobie uniwersytetami, jednak ukazujac
im pewien model tego, czym powinny by¢ intelektualne poszukiwania
(rational enquiry). Chcialbym z naciskiem podkresli¢, Ze ten ideat, kto-
ry w XIII w. przedstawil swoim wspoétczesnym §w. Albert, powinien
mie¢ wplyw takze na wasza dziatalno$¢ w wieku XX. Dom studiow
powinien sta¢ si¢ wzorcowym miejscem naukowych poszukiwan, miej-
scem wzorcowym pod wzglgdem nauczania i relacji pomigdzy prowa-
dzonymi badaniami i nauczaniem. Jest to wazne nie tylko z uwagi na
rozwoj samych doméw studiow, lecz takze ze wzgledu na stan uniwer-
sytetow i college’ 6w, ktore generalnie, wbrew wielu osiagnieciom w dzie-
dzinie nauczania i pracy naukowej, znajduja si¢ w stanie, az nazbyt cze-
sto niezauwazanego, zamgtu. W naszych czasach zachodzi koniecznosé,
by dominikanskie domy studiéw staly sie osrodkami, od ktorych uni-
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wersytety moglyby si¢ nauczy¢, czym maja by¢, odkry¢, jakie sa przy-
czyny ich stabosci i zrozumie¢, dlaczego nie potrafia ich rozpozna¢.

W poszukiwaniu cnoty w studiach

Charakterystyczna cecha wspolczesnych uniwersytetow jest utrata zdol-
nodci (zaro6wno w teorii jak i w praktyce) do wlasciwego uchwycenia
zwiazku pomiedzy cnotami intelektualnymi i moralnymi. Dom studiow
powinien przywrocic i przekaza¢ innym nie tylko zrozumienie tego, z czym
wiaze sie integracja cnot intelektualnych i moralnych, ale takze rozpozna-
nie faktu, Ze jedyna perspektywa, w ktorej to zrozumienie jest mozliwe,
jest perspektywa zycia ksztattowanego przez cnoty teologalne. Dobrze
wiec bedzie rozpoczaé, zadajac pytanie o to, jakie cechy wspolczesnego
uniwersytetu sg konsekwencja zaniku zrozumienia zwigzku pomigdzy
cnotami intelektualnymi i moralnymi (i daja nam jednocze$nie pewien
wglad w istote tego zaniku). Juz na poczatku warto tez zwrdci¢ uwage na
to, ze cechy, ktore wskaze jako dowdd stabosci wspotczesnego liberalne-
go uniwersytetu, dla wigkszosci jego obroficow naleza do takich, z kto-
rych sa oni w jakiej$ mierze dumni.

Wspolczesny uniwersytet, uwazajac si¢ za miejsce prowadzenia badan,
beztrosko odrzuca mysl, ze badania te powinny by¢ postrzegane w per-
spektywie jakiego$ ogélnego felos czy pewnego dobra i ze samo to dobro
moze by¢ wlasciwie pojete tylko w pewnym porzadku, jako czg¢$é dobra,
ktore spetia cziowieka (the human good). Zamiast tego okreslenie, ja-
kiemu dobru maja shuzy¢ badania i jak to dobro ma by¢ postrzegane, po-
zostawia sig preferencjom i wyborom uczonych oraz tych, ktorzy zapew-
niaja im $rodki materialne. Wolno$¢ prowadzenia badan (academic
freedom) wymaga, z liberalnego punktu widzenia, by popierano wspotist-
nienie na uniwersytecie konkurujacych ze soba przekonan co do ludzkie-
go dobra, nawet takich, ktore neguja fakt jego istnienia; sam uniwersytet
za$ powinien zachowywaé postaweg niezaangazowana. Do prowadzenia
badan potrzeba nie cech moralnych, ale zdolnosci werbalnych, matema-
tycznych i umiejetnosci rozwiagzywania problemow. Oczywiscie, jest kil-
ka wysoko cenionych cech charakteru — pracowito$¢, okazywanie sza-
cunku wobec przelozonych i catego systemu akademickiego, rodzaj
radosnego kolezenstwa oraz minimum uczciwo$ci zapewniajace wiary-
godnos¢ przedkladanych wynikéw pracy naukowej. Sa to bowiem cechy
praktycznie konieczne, by posiadane umiejetnosci mogly przyniesé efekt.
Te umiejetnosci i cechy nie maja jednak zadnego ogdinego celu, ktéremu
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mialyby stuzy¢; nie maja na wzgledzie zadnego, zalozonego lub uzgod-
nionego, ostatecznego dobra. Jakie sa tego nastgpstwa?

Konsekwencje

Skutkiem jest fragmentaryzacja badan, tak ze generalnie to, co dzieje
si¢ w jednej dziedzinie, ma niewielki zwiazek z tym, co dzieje si¢ w in-
nych. Kazda dyscyplina naukowa, wobec braku wspélnego celu, idzie
swoja wlasna droga. Ma to znaczenie zwlaszcza w odniesieniu do nauk
o czlowieku. Oczywiscie od czasu do czasu zajmujacy sig¢ réznymi dys-
cyplinami siegaja po idee przekraczajace pewne akademickie granice lub
angazuja si¢ w autentyczng i czgsto pasjonujacq wspotprace. Jednak takie
wyjatki podkreslaja tylko, do jakiego stopnia dzialaja zwykle niezaleznie
od siebie socjologowie, ekonomisci, psychologowie, antropologowie, hi-
storycy, specjalisci od biologii cztowieka, ci, ktorzy zajmuja si¢ naukami
politycznymi i filozofowie. Nawet w obrgbie tych dyscyplin panuja silne
podzialy nie tylko pomiedzy subdyscyplinami, ale takze migdzy wydzia-
fami opanowanymi przez zwolennikow pogladéw rywalizujacych i nie-
przystajacych do siebie. Latwo znalez¢ przyklady w ekonomii, psycholo-
gii, naukach politycznych i filozofii. W naukach o cztowieku
fragmentaryzacja i heterogeniczno§¢ badan, a co za tym idzie praktyk
naukowych 1 nauczania opartego na tych badaniach, jest tak wielka, ze
wydaje sig, iz do wspolistnienia wszystkich tych rozmaitych naukowych
przedsigwzigé w ramach jednej instytucji doszto przez jakis historyczny
przypadek. Uniwersytet jako miejsce badan zachowat jedno$¢ wytacznie
administracyjna. Ale czy moglo by¢ inaczej?

Jakakolwiek istotna jedno$¢ badan w ramach uniwersytetu wymaga-
laby istnienia i przekazu pewnych wspoélnie podzielanych przekonan na
temat dobr, do ktoérych zmierza cztowiek, na temat dobra, ktore speinia
czlowieka (the human good). Potrzebne byloby jakie§ wspolne spojrze-
nie na to, czym w zyciu cztowieka jest sukces i porazka, czym sa jego
osiagnigcia i jak nalezy je wyjasniaé. Fragmentaryzacja naszych badan
w roéznych dyscyplinach naukowych nie jest przede wszystkim skut-
kiem wielo$ci sposobow wyjasniania. Ma ona raczej swe zrodto w bra-
ku zgody co do tego, co wlasciwie ma by¢ wyjasnione, jesli chodzi
o cztowieka w kontek$cie przyrodniczym i spolecznym. Brakuje nam
jakiejkolwiek wspdlnej koncepcji tego, co to znaczy by¢ doskonalo-
nym w naszych dzialaniach lub nie posiada¢ pewnej doskonalosci jako
istota ludzka. Co wiazaloby si¢ z posiadaniem takiej koncepcji? Jak
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mozna si¢ domy$laé, odpowiedzi na to pytanie nie znajdujemy w takiej
filozofii, jakaa najbardziej zadomowila si¢ na wspdlczesnym liberal-
nym uniwersytecie. Znajdziemy ja za to w tomistycznym arystotelizmie,
ktorego rozwdj byl tak czesto nierozdzielnie zwiazany z rozwojem do-
minikanskich doméw studiow.

Tomizm przeciw fragmentaryzmowi?

a) perspektywa celowosciowa

Wspomniang odpowiedZ mozna podzielié¢ na trzy cz¢Sci. Po pierwsze,
liczne i roznorodne ludzkie doskonalo$ci nalezy rozumie¢ jako skierowa-
ne ku jednemu, cho¢ ztozonemu celowi, ku ostatecznemu dobru, tak ze
kazda z nich przyczynia si¢ do doskonatosci catoSci, ktérej jest czgscia.
Ten zwiazek miedzy cze$cia i caloscia mozna ukazaé nie tylko na przy-
kladzie znaczenia cnét w zyciu poszczegélnych jednostek, ale takze na
przykladzie powiazania tych cnét z rozwojem lub brakiem rozwoju ré6z-
nych form spolecznosci i ich dziatan, poprzez ktore jednostki moga osia-
gna¢ swe dobro. Rézne cnoty maja odmienne znaczenie dla réznych form
aktywnosci. Jesli podejmujacy pewne dzialanie nie przyzna naleznego
miejsca potrzebnej do tego dzialania cnocie, podjeta czynno$é bedzie
wadliwa w zakresie, ktoéry odpowiada brakujace) cnocie.

Rozwazmy na przyklad cnoty dotyczace mgstwa: cnotg cierpliwosci
i cnote podejmowania ryzyka w badaniach naukowych. Zwroécilem wcze-
$niej uwage na to, jak bardzo badania w obrgbie poszczegolnych dyscy-
plin nauk o czlowieku sa odizolowane od badan spoza danej dyscypliny.
Jedna z przyczyn takiego stanu rzeczy jest ch¢é niedopuszczenia do ba-
dan na wielka skalg, ktore bylyby niemozliwe do ogarniecia. Ogarnaé
za to mozna badania na niewielka skale, szczegblowe, o zawezonym
zakresie, takie, ktore mozna zakonczy¢ wzglednie szybko i zashuzy¢ tym
samym (lub nie) na doktorat, promocj¢ w akademickiej hierarchii lub
zatrudnienie na czas nieokre$lony. Diugoterminowy projekt badawczy
na duza skalg, ktorego wynik jest nieprzewidywalny, bo narazony z wielu
stron na niebezpieczenstwo porazki, staje si¢ wobec tego zupelnie nie-
atrakcyjny dla badacza, a cnoty cierpliwosci i umiejetnosci podejmowa-
nia ryzyka, tak istotne w dlugoterminowych badaniach na szeroka ska-
lg, zostaja zaniedbane. Oczywiscie to wlasnie zakrojone na duza skale,
dlugoterminowe projekty rzucaja $wiatlo i okreslaja cato$¢, do ktorej
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szczegOlowe i waskie badania przyczyniaja si¢ jako jej najmniejsze cze-
$ci. Tak wiec utrata cnot cierpliwosci i umiejetnosci podejmowania ry-
zyka jest nieroztacznie zwiazana z utrata zrozumienia tych zwiazkéw
pomigdzy caloscia i czgScia, ktore jako jedyne pozwalaja we wlasciwy
sposob pojac ludzkie dobra (human goods) — w tym takze dobro, jakim
sa badania naukowe — poprzez ich odniesienie do dobra, ktére spetnia
czlowieka (the human good).

b) lacznosé cnot intelektualnych i moralnych

Po drugie, cnoty moga kierowaé nas ku naszym indywidualnym celom
i ku naszemu wspélnemu celowi ostatecznemu tylko dzigki powiazaniu
migdzy cnotami intelektualnymi i moralnymi. Refleksja nad tym, czego
w danej sytuacji wymaga od nas odwaga lub hojnos¢, sprawiedliwo$é lub
prawdomownosé, jest kluczowa dla zrozumienia, ku jakiemu celowi skie-
rowane sa te cnoty, tak w blizszej, jak i ostatecznej perspektywie. Co zna-
mienne, nie jest tak, ze najpierw poznajemy nasz cel, a nastepnie rozwija-
my odpowiednie cnoty jako $rodki do jego osiagniecia. To raczej poprzez
praktyke konkretnych cnét dochodzimy do wiedzy o tym, jaki musi byé
nasz cel, skoro takie wla$nie cnoty prowadza nas do niego. Nie dowiemy
sig jednak tego dzigki Zadnej z cnét moralnych, jesli nie posiadamy wcze-
$niej intelektualne)j cnoty roztropnosci. Za$ praktyka roztropnosci zakla-
da, Ze cel wymaga od nas cnoty madroéci. Jednak tylko przez poszczegol-
ne akty cnoty roztropnosci rozpoznajacej i wprowadzajacej w czyn to,
czego wymaga hojnosé, sprawiedliwos¢, odwaga lub prawdomownosé,
uczymy sig¢ w jakis bardziej okreslony sposob tego, co to znaczy by¢ ma-
drym, skoro madro$¢ wymaga tych cnét jako swego poczatku.

Tak wigc bez praktykowania cnét moralnych rzadzonych przez roz-
tropno$¢ tracimy najwazniejszy i w naturalny sposob najbardziej efek-
tywny sposéb nakierowania si¢ na nasz cel ostateczny. Sw. Tomasz do-
puszcza mozliwos¢, zeby cnoty intelektualne inne niz roztropno$é istniaty
bez cnét moralnych (STh, I*-1I*, q. 58, a. 5), to znaczy, ze daloby si¢
okresli¢, czym jest bycie madrym bez odniesienia do zadnej cnoty moral-
nej. Zaraz jednak dodaje, ze to roztropno$é¢, ktorej nie mozna osiagnac
bez cnot moralnych, kieruje ludzkim zmierzaniem ku madrosci. Tylko
roztropno$¢ jest w stanie ocenic, jaki sposob uzycia naszych umiejetnosci
bedzie w konkretnych okolicznosciach wiasciwym $rodkiem do osiagnie-
cia celu. Jesli oddzieli sig cnoty moralne od intelektualnych, jak to ma
miejsce na wspolczesnym uniwersytecie, w katalogu cnot zabraknie miej-
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sca dla roztropnosci. Za$ wraz ze zniknieciem cnoty roztropnosci uzytek
czyniony z umiejetnosci zacznie by¢ oceniany w oderwaniu od jakiejkol-
wiek oceny celu jako pewnego dobra. Racjonalno$é zacznie byé rozumia-
na w duzej mierze, a czg¢sto wylacznie, jako zdolno$¢ trafnego doboru
grodkow do osiagnigcia dowolnie wybranego przez jednostke celu. Na
wspolczesnym uniwersytecie, jak juz o tym byla mowa, to wiasnie jest
jedyna szerzej uznawana koncepcja racjonalnosci.

c) struktura normatywna

Moéwilem o tym, ze jakas wspolna i adekwatna koncepcja dobra czlo-
wieka i tego, czym jest porazka lub sukces na drodze ku niemu, wymaga
i przyczynia si¢ do zrozumienia miejsca cnot w zyciu jednostek i spolecz-
nosci, a takze do zrozumienia roli zwiazku mig¢dzy cnotami intelektualny-
mi 1 moralnymi w kierowaniu nas ku dobru. Jednakze oprocz tych dwéch
istnieje jeszcze trzeci aspekt zwiazku pomigdzy dobrem a cnotami inte-
lektualnymi i moralnymi i jest on kluczowy dla badah naukowych. Zbyt
czesto zdarza sig, nawet wsrod tych z nas, ktorzy sa zwolennikami filozo-
fii arystotelesowsko—tomistycznej, ze ograniczamy znaczenie dobra i cnét
przedstawione przez Arystotelesa, a przemys$lane na nowo i wzbogacone
przez §w. Tomasza, traktujac je wylacznie jako wskazanie praktyczne
moéwiace, jak mamy dziala¢. Nie zauwazamy, ze tylko o tyle jest to wia-
sciwe wskazanie, jak mamy dzialaé, o ile daje ono réwniez trafne wyja-
$nienie dlaczego, kiedy w przeszlosci dzialali$my w taki lub inny sposob,
zakonczylo si¢ to powodzeniem lub porazka. Arystoteles i $w. Tomasz
dostarczaja tutaj moralnemu, politycznemu i socjologicznemu wyjasnia-
niu normatywna strukture (normative framework), w ktorej zasadnicza
rolg odgrywa stopien urzeczywistnienia poszczeg6élnych cnét lub wad
w Zyciu danej grupy spoleczne;.

Otoz twierdzg, Ze tylko w ramach tej struktury mozemy mie¢ nadzieje
na zrozumienie glebokiej jednosci nauk o czlowieku (a w istocie wszyst-
kich nauk), a co za tym idzie — zwiazkéw pomiedzy badaniami w obre-
bie réznych dyscyplin naukowych. Usunigcie tej struktury wiaZe si¢ nato-
miast nieuchronnie z pojawieniem si¢ znacznej fragmentaryzacji,
heterogenicznosci i rozwojem niepowiazanych ze sobg specjalizacji w ra-
mach naukowych poszukiwan. ZwroéciliSmy wczeéniej uwage na to, ze
Zupelny brak zgody co do tego, czym jest dobro czlowieka i co do specy-
ficznych warto$ci zwiazanych z praca naukowa, pozbawil wspolczesne
uniwersytety jakiejkolwiek zasady jednoczacej ich liczne badania.
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Teraz mowa o innym, lecz zwiazanym z tym pierwszym, zjawisku. Ta
sama mianowicie niezdolno$¢ do rozpoznania dobra czlowieka i, co sig
z tym wiaze, niezdolnos¢ rozpoznania wagi cnét moralnych i intelektu-
alnych w ich wzajemnych relacjach i w relacji do ludzkiego dobra, po-
zbawia poszczegélne dyscypliny nauk o cztowieku mozliwoS$ci okresle-
nia kluczowych cech wiasnego przedmiotu. Okreslenie tych cech nie
tylko umozliwitoby naukowcom spdjniejsze i dokltadniejsze uporzadko-
wanie materialu w ramach swego przedmiotu, ale postawitoby tez przed
nimi pytania zmuszajace do czerpania z dorobku innych dziedzin. Roz-
wazmy to na trzech przykladach.

Cnoty i wady a spoleczenstwo

Istnieja trzy typy stosunkéw spolecznych, ktére wiaza jednostki w gru-
py. Po pierwsze, stosunki oparte na wspolnym dziedzictwie kulturowym
lub tradycyjnym sposobie zycia, w ktorych nalezacy do grupy definiuja
swa, tozsamo$¢ poprzez ostre rozgraniczenie pomig¢dzy czionkami grupy
a tymi, ktorzy stoja poza nia, odgrywajac role obcych i autsajderéw. Po
drugie, stosunki ekonomiczne wywodzace si¢ z wzajemnych korzysci ply-
nacych z uczestnictwa w rynku i zawieranych przy tym umoéw. Trzeci
rodzaj to stosunki oparte na pewnym ustalonym, oficjalnym i wspélnie
przyjmowanym zbiorze przekonan, ktdre moga by¢ bardzo rdzne, poczy-
najac od marksizmu—leninizmu poprzez islam, az do chrzescijanstwa. Ja-
kie moralne i intelektualne wady sa odpowiedzialne za moralne braki cha-
rakterystyczne dla kazdego z tych typéw stosunkow?

Zadna z nauk o cztowieku nie zadaje dzi$ takiego pytania. Oferuje sig
nam wiele ,,socjologii” i ,historii”, ale zadna nie zajmuje si¢ cnotami
i wadami. Na pytanie to jednak istnieja wazne odpowiedzi: wada nie-
ktorych kultur ksztaltowanych przez tradycjg jest systematyczna nie-
sprawiedliwo$¢ wobec obcych, niekiedy posunieta az do traktowania
ich jako kozly ofiarne, ktorych przesladowanie jest czyms$ stusznym;
wada czgsto charakteryzujaca uczestnikow ekonomii rynkowych jest nie-
pohamowana zachlanno$¢, podczas gdy systemy oparte na pewnym zbio-
rze przekonan cechuja sig nierzadko hipokryzja i stosowaniem ideolo-
gicznych usprawiedliwien dla nieuprawnionego bogactwa lub uzycia sily.
To, jak dalece wady te faktycznie znieksztalcajg konkretne oparte na
tradycji kultury, konkretne instytucje rynkowe czy formy zrzeszania si¢
odwolujace sig¢ do przekonan, zalezy od tego, jakie cnoty byly pielegno-
wane i zywe w tych kulturach, instytucjach i formach zrzeszen. Z kolei
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to, jakie kultywowano cnoty, zalezy od tego, na ile rozumienie warto$ci
zwiazanych z tradycja, rynkiem lub wspélnymi przekonaniami, jest
w tych spolecznosciach czgscia szerszego pojmowania dobra czlowie-
ka. Tylko wtedy, kiedy bgdziemy w stanie opisywac stosunki spoleczne
z punktu widzenia tego dobra i z punktu widzenia cnét, bedziemy mogli
prawidtowo odrézni¢ te niepowodzenia w dzialaniu, ktére sa skutkiem
niewystarczajacych umiejgtnosei lub wadliwych instytucji, od tych, ktore
wynikaja z braku pewnej potrzebnej cnoty lub cnét. Niedostatek umie-
jetnosci lub bigdne rozwiazania instytucjonalne sa umiejscowione za-
wsze W pewnym obszarze lub aspekcie ludzkiego zycia, podczas gdy
braki dotyczace cnot sa brakami istot ludzkich jako takich, brakami,
ktore wiaza si¢ z jakas znaczaca skaza w uporzadkowaniu i zastosowa-
niu cndét moralnych przez intelektualna cnotg roztropnosci.

Dwie tezy

Stawiam zatem dwie powiazane ze soba tezy: zrozumienie zwiazku
migdzy cnotami intelektualnymi i moralnymi oraz zwiazku obu rodza-
jow cnét z dobrem czlowieka jest kluczem do jednosci badan w obrebie
nauk o czlowieku. Jednosci, ktéra moze uchroni¢ te badania od hamuja-
cej 1 niszczacej je heterogenicznosci i fragmentaryzacji. Po drugie, ze
niepowodzenie w probie zrozumienia tych zwiazkéw w duzej mierze
pozbawilo wspdlczesny uniwersytet tego, czego potrzebuje. By moja
argumentacja stala si¢ jeszcze bardziej przekonujaca, oba te twierdze-
nia wymagatyby rozwinigcia. Musiatbym rozszerzy¢ zakres podawanych
przykladow na potwierdzenie tezy, ze wyniki konfliktow w spoleczen-
stwach opartych na tradycji, efekty rozwoju rynku we wspoétczesnych
ekonomiach i przemiany systemow opartych na przekonaniach nie da-
dza si¢ w pelni wyjasni¢ bez uwzglednienia cnét i wad. Musiatbym
omoéwié szerzej moje twierdzenia na temat fragmentaryzacji badan, by
przesledzi¢ jej wplyw na podstawowy program studiéw i na zycie stu-
dentow. Tylko wowczas bytbym w stanie ocenié catosciowy wplyw, jaki
ma na uniwersytet nieuznawanie przezen zasadniczych aspektéw cnét
1 mogibym liczyé na aprobate shuchaczy dla tej oceny.

Jednak pod znakiem zapytania mozna postawié nie tyle site przeko-
nywania tego wykladu, lecz sama jego istotno$¢. Dlaczego cokolwiek
Z tego, co zostalo powiedziane, miatoby mie¢ dla was jakie$ znaczenie?
Zadanie dominikanskiego domu studiow jest zadaniem typowo teolo-
gicznym. Moze si¢ wydawaé, ze dla katolickiego teologa to, co méwi-
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fem o badaniach z dziedziny nauk o czlowieku i 0 zwiazku cnét intelek-
tualnych i moralnych z tymi badaniami, ma jedynie marginalne znacze-
nie. Co stawia te sprawy wérdd centralnych zagadnien teologii?

Nawet na uniwersytetach deklarujacych przychylno§¢ wobec teologii
i tych, na ktorych jest obecna, istnieje dzisiaj tendencja do traktowania jej
jako jeszcze jednej dyscypliny naukowej, majacej wlasne okreslone profe-
sjonalne normy i jasno zdefiniowane granice; jako dyscypling o nerwowym
1 apologetycznym nastawieniu, jesli chodzi o swa zgodno$¢ ze wspolcze-
snymi kryteriami naukowosci w naukach $wieckich, pelnej respektu dla
autonomii naukowej deklarowanej przez inne dziedziny oraz pehnej nadziei
na podobny respekt z ich strony. Ale prawdziwie katolicka teologia albo
pelni naczelna i ukierunkowujaca rolg¢ w stosunku do innych dyscyplin,
albo jest skazana na intelektualng porazke. Bowiem tylko teologia katolic-
ka moze jednoczes$nie wyjasnic cel, do ktérego zmierzaja wszelkie badania,
jak 1 fakt, ze ich staranie o osiagnigcie tego celu raz po raz okazuje si¢
daremne, podobnie jak kazde ludzkie dziatanie. Ponadto wskazuje ona na
Boga, ktory jest tym celem i ktéry zstapit ku nam w Jezusie Chrystusie, tak
ze poprzez taskg udzielona nam w cnotach teologalnych mozemy napra-
wiaé nasze porazki w dziedzinie cnot intelektualnych i moralnych, wiacz-
nie z porazkami dotyczacymi naszych poszukiwan naukowych. Kiedy wigc
teologowie katoliccy wypekniaja to zadanie, w ktorym nikt ich nie zastapi,
ma to znaczenie nie tylko w odniesieniu do gléwnych zagadnien teologii,
ale i poszukiwan intelektualnych jako takich. W jaki sposob si¢ to dzieje?

Liczne narracje

Ludzkie zycie ucielesnia i przedstawia opowiesé (a narrative) o powo-
dzeniu lub porazce w drodze do ostatecznego dobra czlowieka, jest narra-
cja (a narrative), do ktorej kluczem jest zawsze zwiazek cnét i wad z osia-
gnigciem naszego ostatecznego celu. Struktury, instytucje i dziatania
stanowia nie tylko spoleczne tlo dla tych opowiesci, ale same sa tworzo-
ne, ksztaltowane, zmieniane lub porzucane w toku przedstawianych nar-
racji. Wskutek tego zaréwno w historii zycia jednostek, jak w historii
instytucji i dziatan, rodki, jakich cnoty dostarczaja ludziom w drodze ku
poszczegdlnym dobrom i ku zasadniczemu dobru (the good), oraz bez-
owocno$¢ bedaca skutkiem wad, odgrywaja istotna role. Kiedy wiec lu-
dzie pojmuja samych siebie w perspektywie cnét, wad i dobra (w sposob
chociaz w przyblizeniu trafny), sila rzeczy rozumieja narracyjna formeg
swego zycia jako zawierajaca ruch ku lub oddalanie si¢ od poszczegdl-
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nych dobr i zasadniczego dobra (the good). To, czego wymagaé bedzie
odwaga, sprawiedliwo$¢ czy hojnos¢ w konkretnym kontekscie spolecz-
nym, bedzie oczywiscie zwigzane z réznymi wydarzeniami w zyciu czlo-
wieka i z jego okreslonym srodowiskiem spotecznym. Dotyczy to jedna-
kowo samorozumienia, jakie jednostki moga zdoby¢ w odniesieniu do
swego Zycia, jak 1 rozumienia, ktére powinno by¢ koncowym wynikiem
pbadan w naukach o czlowieku.

W tym kontek$cie pojawia sig specyficzny typ problemow. Kiedy jakas
sprawa ma by¢ rozwiazana przez odwolanie si¢ do pewnej narracji opowia-
dajacej historig czyjegos zycia, jakiej$ instytucji lub praktyki, czesto okazu-
je sig, Ze istnieja dwie, lub wigce), alternatywne narracje, dwie konkurujace
ze soba historie, kazda z wlasnym roszczeniem do oceny roli, jaka w danej
sekwencji zdarzen odegraly lub zdawaly si¢ odgrywaé cnoty i wady. To
mnozenie konkurujacych ze soba narracji jest stala cechq istoty ludzkiej
jako zwierz¢cia—opowiadajacego-historie (story-telling animal).

Koniecznos¢ teistycznej metafizyki

Fakt ten jest znaczacy, poniewaz nie mozemy si¢ z nim zmierzy¢ bez ujaw-
niania naszych zatozen metafizycznych. Tak wigc z punktu widzenia wyra-
zonego przez Sartre’a istnienie przeciwnych sobie i rywalizujacych narracji
wskazuje na to, Ze kazda opowies¢ jest nieuchronnie budowaniem znieksztat-
cajacej i majacej shuzy¢ wlasnemu usprawiedliwieniu fikcji. Wedlug Nietz-
schego 1 jego nastepcow wystepowanie konkurencyjnych narracji takze nie
jest niczym zaskakujacym - kazdej jednostkowej perspektywie odpowiada
inna historia i nie da sig rozstrzygna¢ pomigdzy roszczeniami kazdego z tych
spojrzen. Sartre twierdzil, ze nie ma prawdziwych historii, poniewaz sadzit,
ze jedyny punkt widzenia, ktory umozliwiatby ich istnienie, to taki, ktory
laczylby w sobie aktualny punkt widzenia narratora i ten z przeszlosci, kiedy
mialy miejsce opisywane zdarzenia. Taki za$§ punkt widzenia jest wedlug
Sartre’a niemozliwoscia, bowiem musiatoby to by¢ spojrzenie Boga — dla
Sartre’a — bytu niemozliwego. Nietzsche uwazal, ze nie da si¢ rozstrzygnaé¢
pomigdzy roszczeniami konkurencyjnych perspektyw, a co za tym idzie mig-
dzy odpowiadajacymi im narracjami, poniewaz koncepcja obiektywnego aper-
spektywicznego kryterium prawdy (objective nonperspectival standard of
truth) jest zawsze, jawnie lub w sposob ukryty, koncepcja teistyczna. Ta zbiez-
nos¢ ateizmu Sartrowskiego i Nietzscheanskiego poucza nas, Ze przypisanie
prawdy lub falszu opowiesciom dotyczacym ludzkiego Zycia wymaga ni
mniej, ni wiecej, jak uznania teistycznej metafizyki. Te malo przekonywuja-
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ce teorie wskazujg tutaj, ze tylko teologia moze skierowa¢ badaczy z innych
dziedzin ku kryterium obiektywnoSci dla narracji, ktore konstruuja w swych
badaniach. A te odejscia od obiektywnosci w naszych narracjach, dzigki ktd-
rym Sartrowskie i Nietzscheanskie twierdzenia wydaja si¢ wiarygodne, za-
wsze okazuja si¢ jakos zakorzenione w niedostatku cnot.

Niewystarczalno$é ludzkich wysitkéw a Pismo Swiete

Zrodtem, ktére zapewnia nam teologia dla poznania naszych brakéw
pod wzgledem obiektywnosci, jest niosaca objawienie narracja Pisma
Swigtego, narracja nauczania Koéciota. Pismo przedstawia ludzi jako istoty,
ktore ani nie sa takie, ani nie czynia tego, czego wymaga od nich mgstwo,
umiarkowanie, sprawiedliwo$¢ i roztropno$¢ — a ludzie nie potrafia zro-
zumieé swej porazki, dopoki nie zostana obdarzeni tym, czym moze ich
obdarzy¢ chrystologicznie rozumiana wiara, nadzieja i mito$¢. Tak wiec
ograniczenia i znieksztalcenia naszej teorii i praktyki cnét intelektualnych
i moralnych moga by¢ przezwycigzone przez doktryng i praktyke cnét
teologalnych. Jednak bez pewnego wstgpnego stopnia samorozumienia
zapewnionego przez cnoty moralne i intelektualne nie moglibyémy zro-
zumieé, co mowi do nas Pismo zaréwno przez opowiesé, jak i przez dok-
tryne, a co dopiero przyjac to jako prawde. Moralne i intelektualne cnoty
sa nieodzowne, nawet je$li niewystarczajace.

By uchwyci¢ tak ich nieodzowno$¢, jak i niewystarczalno$é, trzeba
bySmy zobaczyli, ze historia kazdego ludzkiego Zycia jest zanurzona
w opowiesci Pisma. Historia kazdego ludzkiego zycia, z wyjatkiem Zycia
Jezusa Chrystusa i Jego Matki, jest zawsze w pewnym stopniu naznaczo-
na istotnym brakiem cnét intelektualnych i moralnych. Jeste$my wszyscy
mniej lub bardziej niedoskonali, nawet w staraniu o to tylko, co $w. To-
masz nazywa szcze$ciem niedoskonatym. Z tej niedoskonatos$ci wynika
jednoczes$nie proba ukrycia tego, co w nas niedoskonate przed innymi
i samym soba. Tylko wigksza opowies¢ Pisma, w ktdrej zanurzone sa nar-
racje naszych indywidualnych egzystencji, umozliwia nam zrozumienie,
jak mozna zaradzi¢ brakom i przezwycigzy¢ ograniczenia w naszym Zy-
ciu cnotami naturalnymi. Pismo jednak odwotuje sig tu do naszego uprzed-
niego racjonalnego samorozumienia w kategoriach cnét intelektualnych
i moralnych, nawet jedli to samorozumienie nie jest w pelni adekwatne.
Nauczana przez Kosci6t prawda o tym, z czym Pismo zwraca sie do czlo-
wieka, zachowuje swa wazno$¢ takze w odniesieniu do zagadnien po-
wstatych na gruncie badan podejmowanych przez nauki o cztowieku.
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Bowiem prezentowane przez nie narracje wyrmagaja tego samego rodzaju
korekt, co inne narracje ludzkich dzialan i pasji.

Z punktu widzenia, ktory przyjalem, koncowym efektem pracy w na-
ukach o czlowieku nie sa teorie lecz pewna liczba opowiesci. Kazda z tych
historii mowi zarazem o spotecznych, kulturalnych, ekonomicznych i poli-
tycznych strukturach, instytucjach i sposobach dzialania, a takze o ludziach,
ktorzy je zamieszkuja i w nich uczestnicza. Jednym z wielu dziatan, ktére
ludzie ci podejmuja, jest konstruowanie mniej lub bardziej spojnych opo-
wiesci 0 swym Zyciu po to, by uczyni¢ to zycie zrozumiatym dla samych
siebie i dla innych, a takze po to, aby je uzasadni¢. Historie, ktore opowia-
daja, sa zawsze podatne na dwa rodzaje znieksztalcen. Z jednej strony lu-
dzie maja sklonno$¢ do uwazania sig za sprawnych, skutecznych i niezalez-
nych tworcow i podmioty dzialania, przeceniajac swoja tworcza i sprawcza
role w procesach spolecznych; z drugiej czgsto sa sktonni postrzegac sa-
mych siebie jako wytwor sit dziatajacych poza ich kontrola, efekt bezoso-
bowych proceséw ekonomicznych i nieublaganej historycznej konieczno-
$ci, odrzucajac mys$l, ze sa czym$ wigcej niz tylko skutkiem pewnych
zewngtrznych przyczyn. Oba te rodzaje znieksztalcen, pomigdzy ktérymi
oscylujemy w naszych wyjasnieniach i uzasadnieniach, cz¢sto maja na celu
obrong lub wynoszenie sig, samousprawiedliwianie 1 samooszukiwanie.

W ten sposob, co znamienne, wlasciwe miejsce cnét 1 wad w naszym
zyciu pozostaje ukryte. To przemilczenie jest samo w sobie wada, po czg-
$ci moralna, po czesci za$ intelektualna. By wade te skorygowac i uchro-
ni¢ nas od niej, potrzeba historii trafniej opisujacej rzeczywistosc, takiej
ktora, korzystajac z osiagnie nauk o czlowieku, przedstawitaby prawdzi-
wa 1 obiektywna opowies¢. Jednak raz po raz okazuje sie, Ze intelektual-
nie wyrafinowane historie przedstawiane przez nauki o czlowieku wyka-
zuja (w réznym stopniu) podobne braki co narracje poszczegolnych
Jjednostek stuzace ich samousprawiedliwianiu si¢ i samooszukiwaniu.
Wsréd narracji przedstawianych nam przez psychologie, ekonomie, na-
uki polityczne czy filozofie sa zaréwno takie, ktore w powyzszy sposob
ukrywaja i znieksztalcaja, jak i takie, ktore odstaniajq i ucza.

Ku samej prawdzie

Zrodtem tych przemilczen i znieksztalcen okazuje sig raz jeszcze nie-
wlasciwe i shuzace samousprawiedliwianiu rozumienie znaczenia cnot
1wad w historii struktur, instytucji i dziafan. To charakterystyczne, ze pra-
Cujac naukowo, tatwiej nam odnajdywaé te przemilczenia i znieksztalce-
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nia w pracach naszych oponentéw niz w naszych wiasnych. Ale z defor-
macji i brakow w cudzych pracach powinniSmy przede wszystkim na-
uczy¢ sie dostrzega¢ podobne znieksztalcenia w naszych wlasnych teo-
riach. W tym duchu nalezaloby przykladowo ponownie przebada¢
marksizm nie po to, by po raz kolejny przedstawi¢ jego biedy, ale by le-
piej zrozumie¢ bledy naszych wiasnych badan. Zwré¢my uwagg, ze mark-
sizm nie byl w stanie zrozumie¢ znaczenia cnét i wad w podtrzymywaniu
roznych typow spotecznej solidarnosci dlatego, ze w ostatecznym wyja-
$nianiu mocnych i stabych stron réZznych ustrojow spotecznych w ogéle
wyeliminowal jakiekolwiek odniesienie do cnot i wad. ,,Z mojego punktu
widzenia — pisal Marks — (...) mniej niz z jakiegokolwiek innego, moz-
na uzna¢ jednostke za odpowiedzialna za stosunki, ktorych jest ona spo-
fecznym wytworem” (Kapitat, Wstep do niemieckiego wydania). Nieade-
kwatny pod wzgledem moralnym sposob wyjasniania spowodowat réwnie
niecadekwatne rozumienie tego, czym jest to, co nalezy wyjasnic.

Nie-marksistowskie nauki o cztowieku sa podatne na ten sam rodzaj ble-
dow. Nie chodzi o to, ze w nasze badania nie sa wpisane standardy prawdy,
obiektywnosci i racjonalnego uzasadniania. Badanie, jak wskazal Arystote-
les, ma prawde jako swoj telos (Metafizyka, 11, 993b20-21). Narracje badan
sa narracjami o ruchu ku dobru, jakim jest prawda, lub o braku takiego ru-
chu, a prawda jest relacja, jaka zachodzi pomiedzy umystem a przedmiotem,
kiedy umyst udoskonalit si¢ w racjonalnym poszukiwaniu dotyczacym tego
przedmiotu. Jednak to doskonalenie umystu zawsze wiaze si¢ z roztropno-
$cia, a roztropno$é z kolei z innymi cnotami moralnymi, zwlaszcza z praw-
domoéwnoscia, ktora ma zwiazek nie tylko z dokladnoscia, ale takze ze wspot-
miemoscia i adekwatnoscia wyjasniania. To nie ludzkie standardy prawdy,
obiektywnosci i racjonalnosci nas zawodza, ale to my je zawodzimy i potrze-
ba, by$my zostali na nowo do nich przywolani poprzez teologiczne rozumie-
nie cnoét, jakich wymaga prawda i obiektywnosé. Wspoélczesne uniwersytety
stracily z oczu zwiazek pomigdzy poszukiwaniem prawdy a cala gama ko-
niecznych cnét moralnych, intelektualnych i teologalnych. Dominikanski dom
studiéw poprzez swoja dziatalnos¢ ma to powiazanie na nowo uzmyslowic,
o ile ma on sta¢ sig tym, czym uniwersytety same dla siebie najwyrazniej by¢
nie moga — to jest wzorem naukowych poszukiwan.

Wzorcowos¢ dobrego studium teologii tomistycznej

Twierdzg zatem, ze je$li badania teologiczne i ksztalcenie w domu
studiow zostana wlasciwie urzadzone, teologia stanie si¢ przykladem
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i wskazowka dla $wieckich dyscyplin. Powiedzialem bardzo niewiele
— 1 nie jestem kompetentny, by powiedzie¢ wigcej — o samej tresci
teologii, ktora mialaby funkcjonowac jako wzoér prowadzenia badan, za
wyjatkiem wskazania na zwiazek cnét teologalnych z intelektualnymi
i moralnymi, ktory znalazlby si¢ w polu jej zainteresowania. Zwrocitem
tez uwage na jedno z zadan teologii, méwiac o tym, jak bardzo nam
potrzeba wilasciwej egzegezy Pisma i autentycznie chrystologicznego
pojmowania cnét teologalnych. Mowiac o wymaganiach stojacych przed
teologia, chcialbym doda¢ jeszcze jedno.

Jak wspomnialem juz wczeéniej, uwazam, ze jedynie tomizm moze za-
pewni¢ wystarczajace intelektualne zaplecze (intelectual framework) dla
rozwoju teologii, ktorej potrzebujemy i dla jej dialogu z innymi dyscypli-
nami, bez ktorego obie strony begda o wiele ubozsze. Nie tylko znaczna
cze$¢ mojego wywodu opierala si¢ na przywolywanych twierdzeniach i ar-
gumentach arystotelesowsko—tomistycznych. Bez polegania na pewne;j
strukturze (framework), ktora tomizm zapewnia, nie bylbym w stanie wska-
za¢ i opracowaé pytan, ktore nalezato postawi¢ na samym wstepie. To-
mizm daje przede wszystkim pewna ramowa strukturg (framework) dla
prowadzenia badan, pomaga formulowaé pytania i prowadzi nas ku roz-
wiazaniom. Znaczna czgs$¢ teologow i amerykanskich myslicieli katolic-
kich porzucita tomizm. Spowodowalo to, ze mysl katolicka stangta wo-
bec tych samych trudnoéci i tej samej podatnosci na heterogenicznosé
i fragmentaryzacje, z ktorymi borykaja si¢ studia swieckie. Tak wigc ar-
gumentujac, ze my, ktorzy pracujemy na uniwersytetach, potrzebujemy
ze strony domow studiow odnowy myslenia w kategoriach cnot, opowia-
dam si¢ za odnowa my$lenia typowo tomistycznego.

Teologiczne znaczenie wydarzen

Mam nadziejg, ze wptyw odrodzonej teologii tomistycznej na nauki
o czlowieku zaowocowalby stworzeniem narracji moralnych wyjasniaja-
cych (explanatory moral histories) rdznego rodzaju zdarzenia dotyczace
czlowieka — narracji, ktore przez swe rozumienie cnét i wad pozwolity-
by nam nie tylko lepiej interpretowac i wyjasniaé te zdarzenia, lecz takze
ocenia¢ ich znaczenie teologiczne, a co za tym idzie, ich znaczenie wzglg-
dem czlowieka. Takimi wiasnie faktami wymagajacymi oceny byty te wiel-
kie wydarzenia sprzed pigédziesigciu lat, z roku 1941, ktore wielu mogly
si¢ wydawa¢ tak niepordwnanie wazniejsze od zmiany w statusie Domi-
nikanskiego Domu Studidéw — starcie armii w Rosji, agresja na Pacyfiku,
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pierwsze zwiastuny Holokaustu. Mam nadzieje, ze moje wywody przeko-
nywujaco wykazaly, ze tylko z pomoca teologdw mozna wypehi¢ zada-
nie, ktérym jest rozumienie tych wydarzen i odpowiedz na nie oraz na
tragiczne historie, ktorych one byly i sa czgscia. Uznanie tego zadania
teologéw zostalo wyrazone w decyzji Watykanu z roku 1941.

W tych wielkich i tragicznych zdarzeniach z 1941 r., jak zawsze w ta-
kich wypadkach, splataty si¢ w jedna calo$¢ watki tysiecy i miliondéw ludz-
kich istnien. To wlasnie ze wzgledu na tych ludzi i na wszystkich im po-
dobnych, zyjacych i zmartych, wazne jest, by to, co teolog ma do
powiedzenia o znaczeniu wydarzen, w ktorych uczestnicza, codziennych
lub wstrzasajacych §wiatem, bylo zrozumiale i styszane. To wlasnie ka-
znodzieja, glosiciel Stowa, ta paradygmatyczna dominikanska posta¢, ma
za zadanie uczyni¢ odkrycia teologdw zrozumiatymi i styszalnymi w co-
dziennym Zyciu w parafii i na misjach, wérdd rodzin i w miejscach pracy.
Nie tlumacze sig z tego, ze skupilem si¢ tu na pytaniach, ktore sa przed-
miotem zywej troski gléwnie dla tych z nas, ktérzy pracuja w college’ach
i na uniwersytetach, ani z tego, Ze tak wielki nacisk polozylem na jakosé
intelektualnych poszukiwan w waszym Domu Studiéw. Wystarczajaca ra-
cja, by podjaé te problemy, jest fakt, ze ich rozwiazanie ma zasadnicze
znaczenie nie tylko, ani nawet nie zwlaszcza, dla nas wewnatrz instytucji
akademickich, ale dla wszystkich ludzi. Wyjatkowym osiagnigciem Zako-
nu Dominikanskiego — mam tu na mysli zwlaszcza dzielo §w. Alberta
i Sw. Tomasza — byla realizacja najwyzszych ideatow poszukiwan nauko-
wych, a nastepnie przekazanie ich owocoéw zaréwno uczonym, jak i nie-
uczonym. Ze wzglgdu na to kontynuowane przez was osiagniecie cieszyli-
Scie sig¢ i nadal cieszycie si¢ powazaniem Kos$ciola, ktéry zawierzyt was
szczegolnej opiece naszej Niepokalanej Matki. W tym sensie zadanie Do-
minikanskiego Domu Studidw tu i teraz jest takie jak zawsze.

tlum. br. Michal Golubiewski OP
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STUDIA W ZYCIU KAPLANA

Pobozne wnioski z prywatnej analizy smutnych faktow

Kiedy si¢ jest ksigdzem, nie zawsze ma si¢ czas na nauke, poniewaz
inne naglace obowiazki charakterystyczne dla powolania kaptanskiego
apeluja o ich podjgcie i okazuja si¢ by¢ bardzo czasochlonne. Stad tez
pojawia sig pytanie, czy da si¢ w ogole owocnie uprawia¢ naukg bez szkody
dla wlasnego powolania kapltanskiego, ktore z istoty swojej nie jest tozsa-
me z naukowym profesjonalizmem. Jak to wszystko pogodzié i pozostad
ksiedzem, zywym znakiem Krélestwa Niebieskiego dla wspoétczesnego
Swiata, cztowiekiem modlitwy, ojcem duchowym, a jednoczeénie kompe-
tentnym specjalista w okreslonej dziedzinie naukowe;j?

W odpowiedzi shusznie, jak sadze, wskazuje si¢ na potrzebg ustalenia
odpowiedniej proporcji pomiedzy duszpasterstwem a nauka oraz inny-
mi aktywno$ciami, takimi jak: praca kurialna, zarzadzanie majatkiem
koscielnym, dzieta charytatywne itp. Istnienie takiej potrzeby wydaje
si¢ by¢ rzecza oczywista i nie budzi wigkszego sprzeciwu. Raczej nikt
nie glosi koniecznoéci wyeliminowania z zycia Kosciota tych wszyst-
kich aktywnosci po to, aby rozwina¢ jego dzialalno$¢ naukowa, ani tez
odwrotnie. Wszystkie te aktywno$ci sa wazne w zyciu Kosciola i po-
winny by¢ ze soba zharmonizowane. Stad tez nie kwestionuje si¢ zwy-
kle samej potrzeby ustalenia pomiedzy nimi wlasciwej proporcji. Lu-
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dzie Kosciola zgadzaja si¢ ze soba w tym, Ze proporcje trzeba ustalig,
Natomiast nie ma wsrod nich zgody co do tego, jak to zrobi¢. Nie zga.
dzaja si¢ ze soba w dziedzinie konkretnych rozwiazan, a to z kolei rodz;
czesto nieporozumienia i napi¢cia. W tym miejscu warto rowniez pod-
kresli¢ fakt, ktory dodatkowo jeszcze komplikuje sprawg. Otdz propor-
cja pomigdzy aktywnosciami nie tylko determinuje istnienie i liczeb-
nosc¢ poszczegdlnych grup ,,profesjonalistow” w Kosciele powszechnym
czy lokalnym, ale przede wszystkim okresla zycie i tozsamo$¢ samego
profesjonalisty. Innymi stowy problem dotyczy ostrosci rozgraniczenia
nie tylko pomigdzy poszczegélnymi grupami koscielnych profesjonali-
stow, ale przede wszystkim pomigdzy profesjonalnymi aktywno$ciami
w zyciu pojedynczej osoby, zwlaszcza w zyciu czlowieka, ktory jest
kaptanem. Tak wiec problem proporcji pomigdzy réznymi typami ak-
tywnos$ci dotyczy ostatecznie tozsamos$ci samego kaplana.

Patrzac z pewnej perspektywy, nalezy przyzna¢, ze rozne formy dzia-
fan powinny by¢ wyraznie rozréznione 1 zabezpieczone, aby stalo si¢
mozliwe zaistnienie niezbednych dla ich realizacji umiej¢tnosci (tego
wszystkiego, co nazywamy zawodowa kompetencja). Specjalistyczne
ksztalcenie umiejgtnosci w jednej dziedzinie moze jednak pociagaé za
soba pewna przecigtno$¢ w pozostalych. Istnieja niewatpliwie takie
dziedziny zycia, $ciSle wyznaczajace powolanie i tozsamo$¢ jednostki,
ktére nie moga by¢ poswigcane dla rozwoju jakichkolwiek specjali-
stycznych umiejgtnosci. To bylby, jak sadzg, moralny proporcjonalizm.
Profesor $wiecki, ktory jest mg¢zem i ojcem rodziny, nie moze poswig-
ca¢ zycia rodzinnego dla uniwersytetu. Podobnie i ksiadz, on takze nie
powinien poswigcaé swojego kaplanstwa nawet dla najwznioélejszej
nauki.

Wykorzystujac sprzyjajace okolicznosci zewnetrzne, ksiadz w pew-
nym okresie swojego Zycia moze poswieci¢ si¢ intensywnemu studio-
waniu, ale nie powinno by¢ tak, ze przez wigkszos¢ swego kaplanskie-
go zycia oderwany jest on od duszpasterskiego kontaktu z ludzmi, od
gloszenia, spowiadania, rozméw duchowych, od doswiadczenia ojco-
stwa duchowego. Dlatego nie wystarcza tu powolywanie si¢ np. na in-
telektualny charyzmat zakonu, na ogélna aprobate wylacznie akade-
mickiego stylu zycia przez przelozonych czy wreszcie na istniejace juz
odpowiednie proporcje pomigdzy nauka a duszpasterstwem w lonie
lokalnego Kosciota lub w okreslonym instytucie zycia konsekrowane-
go. Mysle, ze wymiar ojcostwa duchowego, ktore realizuje sie w réz-
nych formach opieki duszpasterskiej, jest nieodzownym elementem
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tozsamosci kaptana. Sakrament §wigcen i jego owocowanie jest istota
tozsamosci ksigdza, a nie stopnie 1 sukcesy naukowe. Innymi slowy,
nie trzeba przeciez by¢ ksiedzem, aby by¢ naukowcem, ani tez nie trze-
ba by¢ koniecznie naukowcem, aby by¢ ksigdzem.

Pomigdzy ré6znymi aktywnosciami w Zyciu ksigdza mozna zatem usta-
li¢ pewna hierarchig, w ktorej realizacja potrzeb materialnych, piastowa-
nie urzedow koscielnych i nauka nie sa wcale na samym szczycie. Na
szczycie tej hierarchii znajduje si¢ realizacja sakramentu $wigcen, a po-
zostale aktywnosci, o ile zycie sklania do ich podejmowania, powinny
by¢ zintegrowane z pelnieniem postugi kaptanskiej i ze soba nawzajem
w taki sposob, aby umozliwi¢ jak najpeiejsze urzeczywistnianie sakra-
mentu $wiecen. Nie po to przeciez zostaje si¢ ksiedzem, aby profesjonal-
nie peti¢ funkcje administracyjne, zaymowac si¢ ubogimi i chorymi, za-
rabiaé pieniadze czy wyklada¢. Do tego przeciez nie trzeba by¢ ksigdzem.
Raczej odwrotnie: po to prowadzi si¢ operacje ekonomiczne, wylania akty
administracyjne i studiuje, aby by¢ petniej ksiedzem.

Tymczasem w dzisiejszym $wiecie kaplani czgsto nie maja juz czasu na
pehienie postugi kaplanskiej ze wzgledu na inne pozyteczne aktywnosci,
ktore podejmuja. Nigdy jednak nie jest tak, aby owe pozyteczne, czy wrecz
konieczne, aktywnos$ci przy pewnym swoim natgzeniu potrafity w jakim-
kolwiek stopniu zastapi¢ sakrament $wigcen, osiagajac jego cel i skutecz-
no$¢. Mimo niektorzy kaplani coraz bardziej ograniczaja realizacje swo-
jego kaplanistwa po to, zeby mie¢ wieksze konkretne osiagnigcia na polu
nauki. Istnieje dzi$ wielka pokusa, aby i$¢ w ich $lady i doréwna¢ im oraz
tym, ktérzy kaptanami nie sa. Jestem przekonany, Ze nie powinno si¢ tak
czyni¢ nawet dla wspanialych osiagnie¢. Mysle takze, ze w takich przy-
padkach dokladniejsza analiza tych osiagnie¢ czgsto stawia pod znakiem
zapytania ich wspanialo$¢.

Moje do§wiadczenie spotkan ze specjalistami réznych dziedzin uni-
wersyteckich czgsto potwierdza owo spostrzezenie. Ostateczne wnioski
wyprowadzone na podstawie glgbokiej wiedzy tych specjalistow czgsto
maja si¢ nijak do zdobyczy nauki na innym polu. W ten sposob tworza
sig swego rodzaju ,.$wiatki” z charakterystycznymi dla nich prawami,
wladza, warto$ciowaniem, relacjami i odgrywanymi rolami. Jeden ,,§wia-
tek” o innym ,,$wiatku” wie tylko tyle, Ze ten drugi istnieje. Czasami
Jeden ,,$wiatek” w poszukiwaniu swojej tozsamos$ci musi jako$ si¢ opo-
wiedzie¢ wzgledem innego, a to przybiera czesto postaé zalosnej rywa-
lizacji. Byloby czyms$ zgubnym dla kaptanéw, gdyby mieli tak budowaé
swoje kompetencje akademickie, aby taki czy inny sztuczny ,,$wiatek”
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z jego istotnymi elementami stal si¢ dla nich uprzywilejowanym mie;j.
scem funkcjonowania, miejscem ucieczki, azylu, alienacji. Chociaz pro-
fesorowie zawsze uchodzili za ludzi przynajmniej nieco nie z tego $wia-
ta, do czego, jak sadze, maja po czesci prawo, to jednak dzisiaj ich
alienacja potrafi przybieraC takie rozmiary, ze stawia pod znakiem za-
pytania szczegélnie wazna ceche ich glebokiej, specjalistycznej i eru-
dycyjnej wiedzy, a cecha ta jest mianowicie relacja tej wiedzy do Praw.
dy. Prawda natomiast, jak wierzymy, ma charakter osobowy czy tez,
ostatecznie rzecz biorac, jest Osoba. Poznanie za$§ kazdej osoby doko-
nuje si¢ przede wszystkim w spotkaniu z nia. Przekaz informacji jest
rzecza wazna, ale mimo wszystko wtérna wobec samego zrodla, jakim
jest spotkanie. Dlatego nawet teksty Pisma Swigtego moga pozosta¢ nie-
przeniknione dla tego, kto dzigki nim nie wychodzi na spotkanie Praw-
dy. Rola Kosciola jest rozpoznanie i transcendowanie takiego popeka-
nego $wiata, nawet jesli to popgkanie nosi czgsto szlachetna nazwe
specjalizacji 1 profesjonalizmu.

Warto w tym miejscu zwréci¢ uwage na pewna charakterystyczng ce-
che samej teologii, ktora wsréd nauk koscielnych ma zdecydowane pierw-
szenstwo. Chodzi mianowicie o to, Ze teologia nie jest dziedzina czysto
uniwersytecka. Istnieje bowiem inny, bardzo wazny i cz¢sto niedoceniany
aspekt uprawiania teologii. Tym aspektem jest charyzmat. Teologia jest
darem ukazywania prawdy o Bogu. Tymczasem znajomo$¢ Boga nigdy
nie jest ostatecznie wynikiem samego tylko studiowania. Prymat ma, wspo-
mniane juz wczesniej, osobiste spotkanie i do§wiadczenie obecnosci oraz
dziatania Boga w zyciu kapfana. Teologia jako wiedza, jako nauka o Bogu
nie tylko zatem zalezy od osobistych wysitkow i talentow teologa. Wszyst-
ko, co wiemy o Bogu, wiemy dlatego, ze On zechcial nam taskawie to
o sobie samym powiedzie¢. I tak jest ciagle. Wprawdzie Objawienie pu-
bliczne si¢ zakonczylo, ale Bog ciagle nawiedza ludzka mysl i nie od
mysli to zalezy, ale od Boga, czy zechce ja nawiedzié, czy nie. Teologia
jest zatem nie tylko nauka, lecz takze taska.

Kazdy wigc kaptan—teolog powinien by¢ tez w jakims$ stopniu duszpa-
sterzem, ojcem, czlowiekiem modlitwy, takim, ktéry sam zyje wiara i in-
nym pomaga nia zyé. Pomoc ta nie moze polega¢ wylacznie na zachecie
do przeczytania stosownego tekstu. Chodzi w koncu o sakrament $wie-
cen. Laska sakramentalna dziala poprzez materie. Trzeba zatem zaanga-
zowac osobiscie swoje meskie czlowieczenstwo w reprezentowanie Chry-
stusa-Dobrego Pasterza, ktéry zycie swoje oddaje za owce. Teologia
w zyciu kaptana powinna shuizy¢ gloszeniu. Teologowie $wieccy, ktorzy
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s profesorami uniwersytetu, nie musza glosi¢ w taki sposob, w jaki czyni
to ksiadz. Dla wielu z nich teologia to wiedza, erudycja, przyjemny spo-
¢o6b na zycie.i spotkania towarzyskie. Z czasem okazuje sig, ze zycie ta-
kiego czlowieka shuzy teologii, ale jego teologia nie stuzy juz zyciu. Tym-
czasem teologia to intelektualny aspekt wiary. A wiara to zycie.

To wszystko wydaje si¢ by¢ jasne, a jednak nie jest tatwe do zastoso-
wania w praktyce. Je§li w Zyciu wierzacego naukowca, a zwlaszcza ksig-
dza, Prawda ma ostatecznie osobowy charakter, to oryginalno$c nie jest
wcale cecha najwazniejsza. Najwazniejsza cecha jest wowczas wierno$é.
Jesli natomiast stawa jest wazniejsza od Prawdy, wowczas wiemos¢ si¢
nie liczy, liczy sie oryginalnos¢. Dla dzisiejszej nauki, w tym takze dla
filozofii 1 niestety czgsto dla teologii, nie to jest interesujace, co jest praw-
dziwe, lecz to, co jest oryginalne, czego jeszcze nie byto. Swiat z pewnym
pozorem uznania patrzy na ksigzy, ktdrzy w ,,oryginalny” sposéb iacza
z kaplanstwem drugi ,,zawdd”, ktorzy sa specjalistami w innych, bardziej
,Swiatowych” niz teologia dziedzinach nauki. Czasem pytanie o sens ta-
kich potaczen spotyka sie z odpowiedzia, ze ksiadz studiujacy np. fizyke
atomowa, biologi¢ molekularna albo analiz¢ transakcyjna poprzez takie
oryginalne potaczenie ze swoim kaplafistwem moze inaczej i glebiej od-
krywa¢ Pana Boga i shuzy¢ blizniemu! To prawda, ze o Bogu méwi za-
rowno Ksiega Natury, jak Ksiega Objawienia. Wprawdzie bez ludzkiego,
naturalnego do$wiadczenia Ksigga Objawienia nie bedzie wlasciwie ro-
zumiana, to jednak uprzywilejowana pozycja Bozego Objawienia polega
na tym, Ze to ono ukazuje nam tajemnic¢ samego Boga w Jego wewngtrz-
nym zyciu. Ztudzeniem jest postawa intelektualna, ktéra w istotny sposéb
uzaleznia poznanie Boga, skuteczne gloszenie i stuzbe bliznim od innych
dyscyplin naukowych i technik wptywu spolecznego. Ksiadz nie musi sie
zna¢ na wszystkim, ale nie byloby w porzadku, gdyby nie znal si¢ na
Ksiedze Bozego Objawienia. Dlatego centralne miejsce wérod naukowych
zaangazowan kaptana powinna zajmowa¢ teologia. Inne dyscypliny wie-
dzy, nawet jesli z powodow praktycznych zajmuja wiecej czasu, winny
by¢ zawsze traktowane jako ancillae theologiae.

Problemem, ktory sig z tym wiaze, jest zdobywanie wielu stopni na-
ukowych np. dwoéch, trzech doktoratow itd. Generalnie system stopni na-
ukowych jest potrzebny, aby uzyska¢ stosowne kompetencje oraz aby ofi-
cjalnie poswiadczy¢ samodzielno$¢ w pracy naukowej. W zaleznosci od
rodzaju pracy albo od stanowiska w instytucji naukowej, lokalny system
edukacji moze wymaga¢ okre$lonych stopni naukowych. Dlatego osiaga-
nie kolejnych stopni, zwlaszcza renomowanych, drogich uczelni, moze
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mie¢ swoje merytoryczne lub przynajmniej wolnorynkowe uzasadnienie,
Czgsto jednak jest to takze sposob na zyskanie prestizu spotecznego i po-
klasku w $rodowisku naukowym. Uniwersytety zaczynaja wigc funkcjo-
nowac jako stolice snobizmu. Ksiadz, ktory nic ma do tego wszystkiego
odpowiedniego dystansu, zostaje wciagnigty w takie uprawianie naukj,
ktore jest pewna forma popisywania si¢ tym, co ceni §wiat.

Zaczyna zatem gra¢ wedlug regut, ktore dyktuje mu $wiat. Nie jest to
postawa ewangeliczna. Jest to nastawienie gnostycko—pelagianskie, gdzie
zbawienie dokonuje si¢ glownie poprzez wiedzg, ktorej tajniki skrywaja
renomowane o$rodki, a ktora nastgpnie mozna uzyskac jedynie za pomo-
ca wlasnych wysitkow naukowych. Kiedy w krajach bogatszych i postu-
gujacych si¢ szerzej uzywanym jezykiem widzi si¢ rézne udogodnienia
sprzyjajace studiowaniu, biblioteki, obstuge, organizacj¢ itp., to ma sie
poczucie istnienia lat §wietlnych, ktore dziela studentéw i naukowcow
z ubogich krajow od tego wspaniatego poziomu. Odleglosci tej nie spo-
sob pokona¢ w ciagu Zycia jednego pokolenia. Stad, po przejSciowe) fru-
stracji z tym zwiazanej, w sercach studiujacych z ubogich krajow rodzi¢
sie moga tesknoty i roszczenia dotyczace prestizowych studiéw i pracy
naukowej za granica. Je$li jednak fascynacja studiami przerodzi si¢ w po-
stawe ich absolutyzacji i z czasem stanie si¢ dominujaca cecha podejscia
do zycia, to dla studenta i naukowca, zwlaszcza takiego, ktory jest ksig-
dzem, stanowi to sytuacj¢ na duzsza met¢ niszczaca. Zdarza sig, Ze nie-
ktorzy rezygnuja z kaplanstwa, opuszczajac mury seminarium, w zako-
nach natomiast pragna pozosta¢ bra¢mi zakonnymi nie przyjmujac §wigcen,
aby poswieci¢ si¢ nauce. W przypadku zakonnikow nasladowanie Chry-
stusa pod warunkiem przyszlej realizacji mozliwoéci studiowania nie
$wiadczy korzystnie o gotowosci porzucenia wszystkiego dla Jezusa, co
w koficu stanowi o istocie powolania zakonnego.

Co robi¢, aby pogodzi¢ akademicka solidno$¢ z kaptanska tozsamo-
Scia? Nie potrafi¢ odpowiedzie¢ na to pytanie w sposob wyczerpujacy.
Mam jednak kilka mysli ,,startowych”, ktérymi chciatbym sie podzieli¢,
ktére moga by¢ inspiracja dla dalszych przemyslen, polemik i dopowie-
dzef. Myslg przede wszystkim, jak juz o tym wspomnialem, ze w zyciu
ksigdza nalezy zdecydowanie uzna¢ (i realizowa¢ w praktyce) prymat
teologii nad innymi dyscyplinami. Ksiadz naprawde nie musi si¢ zna¢
na wszystkim. Nie trzeba rozprasza¢ sit i srodkéw na doréwnywanie
specjalistom z innych dziedzin. Madroé¢ kaptana powinna polega¢ na
tym, ze potrafi on przede wszystkim teologicznie odczytywaé rzeczywi-
sto$¢. Biada kaplanom, ktérzy zarazeni o$wieceniowymi idealami da-
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dza sobie wmoéwi¢, ze teologia nie jest nauka. Doswiadczenie uczy, ze
im bardziej ksiadz angazuje si¢ w nauki ,,odlegle” od teologii i jedynie
im po$wigca swoj czas, tym czesciej dopada go nijakos¢ czy wrecz kry-
zys jego kaplanstwa. Tacy ksigza oczywiscie cz¢sto imponuja ,,$wiatu”
swoimi konkretnymi $wiatowymi osiagnigciami, natomiast owocnos¢
sakramentu $wiecen, ktory przyjeli, pozostaje dalece zaniedbana i staje
sie przedmiotem samoobronnych racjonalizacji. Sadzg, ze refleksja ksig-
dza powinna nieustannie oscylowa¢ pomigdzy Bogiem, czlowiekiem
i éwiatem, dlatego jej ukierunkowanie zasadniczo ku naukom teologicz-
nymi nalezy zdecydowanie podtrzyma¢. Nie jest to, wbrew pozorom,
jedynie inna forma specjalizacji. Jest to raczej ,,wglad ejdetyczny” w pod-
stawy rzeczywistosci, w ktorej zyjemy, odczytywanie jej wedlug osta-
tecznych, objawionych racji.

Kolejna mysl dotyczy istotnej roli cech moralnych w zyciu osoby stu-
diujacej, a zwlaszcza w zyciu ksigdza. Tozsamos$¢ kaptana—akademika
nie jest bowiem jedynie indywidualnym wyborem jednostki, ale zalezy
w znacznym stopniu od lokalnego Kosciola, od instytutu zycia konsekro-
wanego, od mentalno$ci okreslonego srodowiska, od klimatu duchowego
i intelektualnego, od konkretnych instytucji i struktur wladzy. Wyksztal-
cenie zatem jest w najlepszym znaczeniu tego stowa dobrem wspolnym,
ktorego realizacja zalezy od wysiltku i wspotpracy wielu ludzi.

Skoro zatem nauka nie jest dzisiaj dzielem pojedynczych jednostek,
to nawet do minimalnej wspoétpracy na polu naukowym potrzeba moral-
nych predyspozycji. Zwlaszcza tworzenie instytucji naukowych wyma-
ga wielu dziatan zwyczajnych, niewidocznych, na bazie ktoérych inni
dopiero wypracowuja konkretne naukowe osiagniecia. Zatem wazna jest
rzecza, aby pod presja chwili nie zrezygnowac z wysokich wymogow
moralnych co do kandydatow wysylanych na studia i przeznaczonych
do pracy intelektualnej. Nie tylko chodzi o to, aby przetrwali trudny
czas pobytu za granica albo by jako przyszli wyktadowcy nie gorszyli
swoim zachowaniem tych, ktérych beda uczy¢. Chodzi o jeszcze inna
rzecz. Myslg bowiem, ze model wylacznie samotnego uprawiania nauki
W swoim pokoiku nie ma przysztosci. Oczywiscie nikt nikogo nie wyre-
€zy w osobistym trudzie zdobywania wiedzy, ale chodzi tez o to, aby
bylo to dzielo jak najbardziej efektywne i aktualne, aby nie wywazaé
Otwartych drzwi. W dzisiejszych czasach, kiedy wiedza jest coraz szer-
Sza, kiedy publikuje si¢ coraz wigcej, kiedy istnieje szeroki rynek inte-
lektualnej produkcji wraz z charakterystyczng dla niego konkurencja,
Nie da sig tak po prostu przyjs¢ do biblioteki i przeczytaé wszystko z dzie-
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dziny, w ktérej ma sig zamiar by¢ specjalista. Dlatego sadzg, ze W przy.
sztoéci szanse powodzenia bgdzie miat tylko wspdlnotowy model sty
diowania wlaczony w zycie duchowe pewnej studiujacej wspolnoty.

Wspdlnotowy model bedzie z pewnoscia bardziej wydajny i owocny,
niz ten oparty na indywidualnych poszukiwaniach, nieskoordynowanych
Z innymi, a czesto podlegajacych egoistycznej rywalizacji. Przy wspoélno-
towym modelu licza si¢ nie tylko intelektualne zdolnosci kandydata, ale
takze jego walory moralne. Bez nich, nawet przy zapewnionym czasie
i pieniadzach, odpowiedni poziom nauki bgdzie nieosiagalny. Jedna z form
takiego wspolnotowego studiowania bytyby nie tylko wspdlne projekty
badawcze, ale chociazby zwyczajne spotkania polegajace na dzieleniu sig
owocami studiowania indywidualnego czy dokonanego w mniejszych
zespotach. Braterska atmosfera takich spotkan pozwalalaby nawet na zycz-
liwg krytyke, wskazanie sposobow korekty ewentualnych bledow oraz na
okreslanie kierunkéw dalszych poszukiwan. Bylaby to tez pewna forma
weryfikacji, a jednoczesnie zachety. Studiujac swoja waska dziedzine,
mozna by¢ dzigki wspélnocie zaznajomionym z postgpem i osiagnigcia-
mi w innych. Nie trzeba woéwczas czyta¢ wszystkich ksiazek ani czaso-
pism (co oczywiscie tak czy inaczej nigdy nie jest w petni mozliwe), a mi-
mo to mozna sie wystarczajaco dobrze orientowac, co w nich jest
warto§ciowego i ktore teksty trzeba absolutnie przestudiowaé. To jednak
wymaga od kazdego z czlonkéw wspolnoty solidnosci we wilasnej dzie-
dzinie, gdyz od wynikow wlasnej pracy zalezy postep innych,

Szczegblna szans¢ maja tutaj, jak sadzg, studiujace wspodlnoty zakon-
ne. Mysle, Ze takiej szansy nie maja naukowcy pracujacy na uniwersyte-
cie. Oni z pewnoscia nie moga osiagnac takiego stopnia zintegrowania,
jaki moze by¢ udziatem czlonkéw instytutow zycia konsekrowanego.
Naukowcy uniwersyteccy nie maja wspolnej podstawy do takiej integra-
¢ji, ktéra moze wyplywac jedynie ze wspdlnie dzielonego ideatu zycio-
wego 1 jednego wzorca moralnego. Kiedy $wieccy musza zadbac o swoje
rodziny, wowczas nie maja wigcej czasu na studia niz kaptani czy zakon-
nicy. Kiedy za$ po$wigcaja rodziny dla kariery, wowczas daja $wiadectwo
swemu indywidualizmowi i jego fatalnym ograniczeniom. Lenistwo, za-
zdroé¢ 1 rywalizacja pomigdzy ludZmi zniszcza kazde wspolne przedsig-
wzigcie, takze studia. Je$li zatem wspdlnota studiujacych kaplanéw czy
zakonnikow aktywnie nie przeciwdziala tym stabo$ciom, wowczas nie
ma szans na korzysci wyplywajace ze wspolnotowego modelu studiowa-
nia. Jesh za$ wierna jednoczacemu ja ideatlowi umie przezwycig¢zaé po-
dzialy, to ma realna szans¢ na wymierne osiagniecia naukowe.
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Trzeba tez pamigtac, ze wspOlnotowy charakter studiowania nie obej-
muje wspolnoty jedynie w obecnym jej ksztalcie, ale takze zaklada lacz-
no$¢ z pokoleniami, ktore dopiero przyjda. Im to trzeba po$wigci¢ czas na
wysitki dydaktyczne i wychowawcze. A oni moga odpowiedzie¢ na to
dalszym rozwojem i wzbogaceniem dorobku swoich poprzednikow.

W dziedzinie nauki niestety owoce nie pojawiaja si¢ od razu. Wiele
czasu pochiania inwestowanie w zdobywanie odpowiednich narzgdzi, np.
znajomosci jezykow obcych. Dlatego wszelki postgp tutaj wymaga wyro-
zumiatosci i to nie tylko ze strony samych zaangaZzowanych bezposrednio
kaptanow, ale takze tych, ktérzy poSwigcaja si¢ innym poZytecznym rze-
czom. Najtrafniejsze decyzje najlepszej wladzy koscielnej niewiele tutaj
pomoga, jesli nie bedzie temu towarzyszylo powszechne zrozumienie.
Wazna zatem sprawa wydaje mi si¢ potrzeba przemyslenia i przedyskuto-
wania relacji pomiedzy zaangazowaniem w studia a zaangaZzowaniem
w inne aktywnosci, zwlaszcza duszpasterstwo.

Zaréwno studiowanie, jak i duszpasterstwo wymagaja czasu. Mysle, ze
w sytuacji, gdy pracujacy naukowo ksiadz jest czlonkiem wigkszego or-
ganizmu lokalnego Kosciola czy wspolnoty zakonnej, proporcje pomig-
dzy koniecznymi w jego zyciu aktywnosciami — naukowa i duszpaster-
ska — powinny by¢ zabezpieczone instytucjonalnie. W przeciwnym
bowiem razie dorazne korzysci wynikajace z poshigi duszpasterskiej la-
two zdominuja bardziej odlegle w czasie i niekoniecznie tak bardzo spek-
takularne osiagnigcia naukowe. Owe zabezpieczenia instytucjonalne nie
powinny rzecz jasna zwalnia¢ kaplana zajmujacego si¢ praca naukowa od
hojnos$ci odpowiedzi i ofiarnosci w dziedzinie duszpasterstwa, gdy oko-
liczno$ci do tego przynaglaja. Jednak promocja nadobowigzkowosci za-
wsze wymaga uznania réznicy pomigdzy tym, co obowiazkowe, a tym, co
nadobowiazkowe, chociaz nie zawsze w praktyce granica pomiedzy nimi
jest wyrazna. Jesli jednak z braku ostrosci tej granicy to, co nadobowiaz-
kowe, potraktuje sie jako obowiazkowe, wowczas popada sie w nieludz-
kie zjawisko powszechnej powinnosci realizacji wszelkiego dobra bez
wzgledu na jego strukturg i hierarchi¢. Ofiarnos$¢ i bezinteresownos¢ nie
moze oznacza¢ dziatan nieprzemyslanych. Owocna realizacja celow musi
sig liczy¢ ze wzajemnymi relacjami pomiedzy nimi. Stad tez trzeba umieé
wprowadzi¢ pewne ograniczenia zapobiegajace wybidrczej realizacji jed-
nych celéw kosztem innych, co ostatecznie odbijaloby sig¢ niekorzystnie
nam wszystkim. Ochronne rozwiazania instytucjonalne, przemyslana struk-
tura i ilo§¢ zaangazowan duszpasterskich temu wilasnie powinny stuzy¢.

Kosciot potrzebuje i naukowej, i duszpasterskiej aktywnosci, aby przy
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odpowiednich proporcjach pomigdzy nimi owocnie glosi¢ Ewangeli¢. Bey
nauki, bez znajomosci i obrony wiary Kosciola duszpasterstwo stopnio-
wo podlega sptyceniu, przybierajac form¢ kregéw wzajemnej adoracjj
wykorzystujacych techniki wplywu spolecznego albo tez funkcjonuje
w ksztalcie zamknigtych i nieufnie nastawionych do $wiata grup samopo-
mocy lub grup terapeutycznych. Dla dobra duszpasterstwa trzeba zatem
umie¢ teologicznie odczytywaé rzeczywisto$¢. Kazdy duszpasterz musj
byé¢ w podstawowym stopniu teologiem. Teologia jest poglebianiem ro-
zumienia ciagle tego samego Boga i Jego zbawczego dziatania. Niezmienng
prawdg o Bogu trzeba umie¢ przekaza¢ nowym czionkom Kosciota przy
zmieniajacej si¢ nieustannie rzeczywistosci spotecznej, kulturowej, eko-
nomicznej, zmieniajacym si¢ jezyku i ludzkiej mentalnosci.

Bez pracy duszpasterskiej osiagnigcia naukowcow pozostaja znane je-
dynie im samym i nie maja zadnego znaczacego wplywu na Zycie po-
szczegolnych czlonkow Kosciola. Wiele jest tez przyktadow jalowej teo-
logii akademickie;j, ktora grzeznie w przerdznych spekulacjach z dala od
zycia i tradycji Kosciola i nie posiada zadnego realnego wplywu na ksztat-
towanie 1 gloszenie wiary chrzescijanskiej w $wiecie. Kaptan, ktory pra-
cuje wylacznie naukowo — bez jakiegokolwiek zaangazowania duszpa-
sterskiego — stawia pod znakiem zapytania swoje kaptanskie powolanie.

Omawiany tu teoretycznie temat dotyczy ostatecznie rozwiazan prak-
tycznych. Konkretne rozwiazania maja zawsze charakter roztropnoscio-
wy i moga si¢ zmienia¢ w zaleznosci od okolicznos$ci. Niezaleznie jednak
od tego, jaki ostateczny ksztalt przybiora, niewatpliwie nie tylko mozna,
ale i koniecznie trzeba poszukiwaé ogoélnych praw, ktore nalezy wziac
pod uwage, wypracowujac i doskonalac praktyczne rozwiazania. We
wspélnych dzietach uéwiadomienie sobie takich praw ksztattuje stopnio-
wo tozsamo$¢ zaréwno poszczegolnych jednostek, jak i catych wspolnot.
Stad zagadnienia te domagaja si¢ podjecia wspdlnej refleksji, aby jak naj-
pelniej wyrazaly prawdg, aby byly zakorzenione w doswiadczeniu czlon-
koéw tych wspolnot, i aby shuzyly realizacji ich celu.

W powyzszym artykule staralem si¢ przedstawi¢ glowne elementy mo-
jego doswiadczenia i rozumienia peinej napieé relacji pomiedzy kaptan-
stwem a nauka. Moje uchwycenie tematu nie jest ani wyczerpujace, ani
jedyne. Traktuje je jako jeden z elementéw wspolnego wysitku rozumie-
nia i ksztaltowania tozsamosci kaplanskiej w intelektualnej postudze Ko-
sciotowi. Celowo sporo uwagi poswigcilem réznym niebezpieczenstwom
wynikajacym ze studiowania, aby na ich tle kontrastowo ujaé to, co po-
strzegam jako istotne cechy powotania kaptanskiego. Przedstawione przeze
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mnie zagrozenia nie sa zaledwie ,,mozliwe”. One s realne, sa juz dzisiaj
powszechnie obecnym faktem spolecznym, na ktory czgsto sami zaintere-
sowani pozostaja $lepi. Fakt ten domaga si¢ krytycznej refleksji. Studia
w zyciu kaplana sa koniecznoscia, podobnie jak koniecznoscia sa dla Ko-
éciota kaplani—naukowcy, a nawet cate ich wspdlnoty. Ta konieczno$é
jednak sprawia, Ze ewentualne zagrozenia, bez programowego przeciw-
stawiania si¢ im, staja si¢ po prostu nieuchronne i podkopuja ostatecznie
szlachetny cel samego studiowania.

RoBeRT PLici OP — mgr lic. teologii, doktorant w John Paul II Institute w Waszyngto-
nie w zakresie teologii moralne;.
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POMIEDZY STUDIUM A SCHOLE

...ja nigdy nikogo nauczy¢ nie moge...
$w. Augustyn, doktor Kosciota,
do swojego syna Adeodata'

Duchowosé skryptu

Posrod roznych sposobdw studiowania pojawia si¢ czasem postawa, ktora
mozna okresli¢ jako ,,duchowos¢ skryptu”. Sam skrypt jest ogromnie uzy-
teczny, oszczedza czas, podajac w pigulce to, co inaczej trzeba by godzina-
mi cierpliwie odcedza¢ z obszerne) literatury. Miesci si¢ znakomicie w sche-
macie ,,zapami¢taé, zaliczy¢, zapomnie¢” i nie jest to samo w sobie zle. Nie
starczy nam Zycia, by przeanalizowa¢ cho¢by najwazniejsze pozycje z da-
nej dziedziny doglebnie. Poza tym jest sporo — nie oszukujmy si¢ — przed-
miotéw, ktore nas nie interesuja, a moze nawet odstrgczaja i sporym wy-
zwaniem jest ich podjecie chocby w minimalnym stopniu.

Skrypt postuguje si¢ schematem i prosta siatka poje¢ utatwiajacych usys-
tematyzowanie stanowisk i proponowanych podej$¢. Z koniecznosci traci
si¢ tu jednak subtelno$¢ przedstawianych przez zrodla argumentow, czg-
sto sprowadzajac je do kilku hastowych skojarzen, niby encyklopedycz-
nych stwierdzen.

OczywiScie to wspaniale, jesli kto$ jest w stanie stresci¢ znakomita ksiaz-
ke na dwu stronach. Wspaniale, bo musial uczyni¢ wczesniej mysl autora

' Sw. Augustyn, O nauczycielu, XIV-45, w: Dialogi filozoficzne, s. 484. Tu warto
doda¢ tyle, ze dla Augustyna jedynym nauczycielem jest oczywiscie Chrystus, Ten,
ktory jest wewnetrzng prawda.
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swoja my$la i jest w stanie podpisa¢ si¢ pod kazdym uzytym przez siebie
sformutowaniem. Gorzej, kiedy mamy do czynienia ze streszczeniem
streszczenia albo ze streszczeniem trzecio— lub czwartorzednym, bo i to
nie nalezy do rzadkosci.

Myslac, ze mozna sprowadzi¢ setki stron subtelnych rozwazan do kil-
ku prostych jak parciane postronki sylogizmow, oklamujemy siebie. Kie-
dy za$ przekonujemy do tego innych, czynimy im szkodg. Predze) czy
pdzniej zrodzi sig frustracja i zniecierpliwienie miatkoscia przezuwanych
schematow, o ktorych pochodzeniu niewiele potrafimy powiedzie¢, a o ich
celu, jeszcze mnie;j.

Studiowanie nie jest po prostu uczeniem si¢, mniej lub bardziej na
pamigg, lepiej lub gorzej przygotowanych skryptéw. Az strach pomy-
sle¢, ze mozliwe sa studia humanistyczne, ktorych adept jest w stanie
obejs¢ sig bez czytania ksiazek i prac, z ktorymi skrypt mozna by skon-
frontowaé. Czlowiek jedne)j ksiazki jest niebezpieczny i to tym bar-
dziej, im wigkszym przywiazaniem darzy owe tezy wyuczone ze skryptu.
Nie jest $wiadom swej jednostronno$ci i wielo§ci mozliwych rozwia-
zan, sposrod ktérych on zna tylko jedno. Co gorsza, nigdy nie bedzie
umial zaproponowaé rozwiazan nowych, a przeciez na tym polega od-
powiedzialne ludzkie zycie. Nawet klerycy nie powinni by¢ na ducho-
wos$¢ skryptu skazani. Oto, co mozemy znalez¢ cho¢by w kodeksie pra-
wa kanonicznego:

Kan. 254 par. 2. Alumnéw tak nalezy nauczaé, by i sami byli zdolni bada¢
zagadnienia metoda naukowa przy pomocy wlasnych poszukiwan; trzeba wigc
prowadzi¢ ¢wiczenia, w ktorych alumni, pod kierunkiem wykladowcow, na-
uczyliby si¢ wlasnym wysitkiem przeprowadza¢ pewne studia.

Studium jako pasja

Zwalczajac utylistarystyczne podejscie do studiowania, chciatbym od-
wolaé si¢ do dwoch stoéw, bedacych pewnymi symbolami zbawiennego
rozwiazania, ktore odcigzyloby sumienia od przeklenstw rzucanych w po-
wietrze z powodu doswiadczen zwiazanych z ,,duchowoécia skryptu”.

Pierwsze z nich — studium — w prosty sposob wywodzi si¢ od lac.
studeo. Nie chodzi o to, by bawi¢ si¢ w jalowe etymologie, ale raczej
0 to, by odnalez¢ za ich pomoca pewne wskazowki dla wlasnego stu-
diowania. Cale pole znaczeniowe tego stowa laczy si¢ z silnym zaan-
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gazowaniem woli i sfery afektywnej. Ten, komu dzi$ kojarzy sig jego
nauka z gorliwoscia, przywiazaniem, usilnym dazeniem i ochota, jegy
blisko wlasciwego znaczenia tego stowa. Czy mozna samemu wzby.
dzi¢ w sobie zyczliwos¢ i pasjg?

Nie wiem, do jakiej cnoty zaliczylby $w. Tomasz z Akwinu studiowa.-
nie, ale na pewno mozna zaliczy¢ je do cnot. Wiadomo, ze jak kazda
cnota, studiowanie potrzebuje czasu i pewnego zmagania sig ze soba,
Ten wymiar moze realizowac si¢ najpelniej we wlasnych poszukiwa-
niach, chocby bylo to poczatkowo tylko poszukiwanie bibliografii do
jakiej$ pracy zaliczeniowe)j. Studium dokonuje si¢ w zmudnym $lecze-
niu nad pisaniem przypiséw — tylko tak mozna chyba doceni¢ przypisy
napisane przez innych — oraz poprzez godziny i godziny poswigcone
tematowi, ktory wyda sig¢ niezrozumialy dla wigkszosci przypadkowych
przechodniow na ulicy. Cenne jest przeciez dla nas tylko to, za co mu-
sieliSmy sporo zaplacic¢. Przezycie matych prywatnych odkry¢, ktore mato
kogo obchodza, nie tylko daje nieznana wczesniej satysfakcje i radosé,
ale uczy szacunku wobec fascynacji i odkry¢ poczynionych przez in-
nych. Jesli nie mogte$ zasna¢ z podekscytowania, zastanawiajac si¢ nad
tym, skad zdoby¢ jaka$ informacje, jak przedstawi¢ swoje argumenty, to
jeste$ na dobrej drodze do bycia studentem.

Jesli zabraknie emocjonalnego zaangazowania, ktére zmusi do za-
glebienia sig¢ w mys$l drugiego czlowieka, pozostaniemy na konstatacji:
,»tu autor ma racje, a tu si¢ myli”. W takim stwierdzeniu nie ma miejsca
na fascynacje, nie ma wiec miejsca na studium. Najgorsza rzecza dla
czyjej$ mysli jest strywializowanie jej, sprowadzenie do banatu. Nie
chodzi o to, by zgadzaé sie ze wszystkim (to nie jest mozliwe) albo
wpada¢ w zachwyt przy kazdym zdaniu (to infantylne), ale po prostu,
by traktowac czyje$ mysli powaznie, choéby byly przedstawione w nie-
poradny i niedoskonaty sposob.

Nie trzeba daleko szuka¢ w pamigci, by odnalez¢ przyktady nauko-
wych dyskusji, goracych od emocji, moze nawet od gniewu i zlosci na
adwersarzy, ktore okazaly sie ptodne. Jest jednak jedno uczucie, czy tez
raczej postawa, ktora zabija studium, zabija myslenie — pogarda. Jak czg¢-
sto wielcy mysliciele ulegaja tak matemu uczuciu, jak pogarda dla czyjej$
mysli, kultury, pozycji, tak czesto oznacza to koniec poszukiwania praw-
dy, a zaczyna si¢ w najlepszym wypadku jaka$ demagogiczna propagan-
da, w ktorej nawet najsensowniejsze argumenty sa tylko zetonami. Wy-
starczy przypomnie¢ wyksztalconego Juliana Apostate, Nietzschego
gardzacych ,,Galilejczykami” — w zadnym wypadku nie jest to studium.
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Natomiast, o ile trudno powiedzie¢, jak wiele skorzystali ze studiéw nad
marksizmem Wyszynski i Wojtyla dla siebie samych, o tyle mozna do-
wie$é, ze katolicka nauka spoleczna zyskala na pewno wiele.

Grzech gléwny

Emocje sa zrédlem motywacji, budza umyst do ruchu, stawiania $mia-
lych tez, ale moga tez prowadzi¢ do zgubnych uproszczen. Wobec pasji
i emocji wkladanych w podejmowane dociekania pojawia si¢ niebezpie-
czenstwo intuicjonizmu — zdawania si¢ na pierwsze przeczucie, opinig;
szafowanie ocenami wydawanymi juz po pierwszym kontakcie z danym
zagadnieniem, pos$pieszna klasyfikacja stanowiska autora, przeciw komu
i w zgodzie z kim wystepuje, wyplywajaca, c0zZ — raczej z zarozumiato-
éci niz z potrzeby, ze $wigtego przekonania ,,wiem, ze wiem”. Skupiamy
sie wowczas na tropieniu niezgodnosci—z, niescistosci-w mys$li drugiego
czlowieka, zamiast doceni¢ jego inna niz nasza wrazliwosc¢ i doswiadcze-
nia, dzigki ktorym mozemy uzyskaé jaki$ dodatkowy, niepowtarzalny
dostgp do nowego aspektu rzeczywistosci.

Z podejsciem pasjonata — a jedynie takie moze by¢ zrédltem radosci
w studiowaniu — wiaze si¢ konieczno$¢ tego, co nazwalbym intelektual-
ng kortezjq. Wchodzac na pokoje czyjejs mysli, zdarza si¢ czasem, ze
wchodzimy tam w obloconych gumiakach, z ktoérych w dodatku wystaja
nam wiechcie stomy. Witamy si¢ z gospodarzem i dziwimy si¢ jego zdu-
mionej minie. Nawet przy najlepszych intencjach nie rozumiemy jej. I na-
wet jesli mamy tlumacza, nie znamy zwyczajow gospodarza, nie znamy
powodow, dla ktoérych ktos podejmuje rozmowg na taki, a nie inny temat.
Czasem nie znamy tez formy i bierzemy dowcip za zniewage lub, co gor-
sza, na odwrot, wtedy tatwo wybucha zazarta intelektualna awantura oparta
na niezrozumieniu i nieuznaniu wzajemnych intencji.

To banal i oczywistos$é, ze oprocz wlasciwego moralnego podejscia
konieczne jest takze zaplecze intelektualne. Przyczyna zaniedbywania go
— a ta jest, wedlug mnie, wrgcz demoniczna — jest pycha. Caly czas
zadziwia mnie, skad bierze si¢ przekonanie, ze poznanie jednej z dzie-
dzin daje prawo do wydawania sadow z wielka pewnoscia siebie na temat
calej rzeczywistoéci. Tak jakby tytul profesora medycyny uzdalniat w ja-
ki§ nadprzyrodzony sposéb do wygloszenia referatu na temat Heidegge-
ra, dla ktérego przygotowaniem bylo jednokrotne przeczytanie Zein und
Zeit w czasie wakacji po angielsku (zeby bylo bardziej naukowo, sic!).
Niestety powyzsza sytuacja zdarzyla sie naprawde i sromota jest tu tym



110 Lukasz Popko Qp

bardziej okrutna, ze wszyscy z nobliwych stuchaczy dali nieszczgsnemy,
prelegentowi prawo do prawienia podobnych bredni i nikt na tym znanym,
uniwersytecie nie miat odwagi, by krzyknagé, ze krél jest nagi.

Zrozumie¢ oznacza rozszyfrowaé?

Wreszcie jezyk, jezyk. Bywa to najzmudniejsze przygotowanie wstgp-
ne konieczne w studium. Doswiadczenie tego, ze mozna wyrazaé siebie
w innym jezyku otwiera wiele Swiatéw. Dokladnie te same i znane stowa,
na przyklad z Ewangelii, pobrzmiewaja nowymi znaczeniami, $wiezymi
skojarzeniami, jesli tylko zrozumiemy je w nowym jezyku. Sadzg, ze bez
przesady mozna przyrownac to egzystencjalne odkrycie do mozliwosci
zagladania od czasu do czasu do $wiata rownoleglego, w ktérym wszyst-
ko jest niby takie same, a wlasciwie tak rézne. Co wigcej, mozemy od-
kry¢, ze w tym nowym $wiecie my sami okazujemy si¢ byé kim$ nieco
innym, a postrzegane sprawy nabieraja nowych egzystencjalnych sensow.

Dzieki doswiadczeniu nauki obcego jezyka, czyli przyswajaniu sobie
innych schematéw jgzykowych, stownictwa, ktore nigdy nie pokrywa sie
Z naszym, nabieramy zdrowej pokory. Czym jest bowiem studiowanie,
jesli nie proba uczynienia swoimi mysli innego intelektu (w odleglej per-
spektywie nawet Intelektu samego Boga!). Jesli studiowanie ma by¢ ja-
ka$ pasja, jaka$ gleboka paralela do fascynacji druga osoba, jak najbar-
dziej powinno zawiera¢ w sobie poznanie jej j¢zyka. Bezinteresowne
usilowanie przebicia sie do wnetrza czyjej$ glowy, kogos, kto z natury
Jjest nieprzenikniony jak kamien o granicach ktore otwieraja sig tylko na
moment™, jest niczym innym jak aktem mitosci.

pozwol o Panie (...), zebym rozumiat innych ludzi inne jezyki inne cierpienia
a nade wszystko zebym byt pokomy to znaczy ten ktéry pragnie zrodia
dzigkuje Ci Panie ze stworzyles swiat pigkny i rozny

a jesli jest to Twoje uwodzenie jestem uwiedziony na zawsze i bez wybaczenia*

? Ten podtytut zaczerpnatem ze wstepu do ksigzki G. Stainera: Po wiezy Babel.
Problemy jezyka i przekiadu, Krakow 2000, s. 16. Poza wieloma bardzo cennymi uwa-
gami autor daje $wiadectwo poznawczej wartoéci jezyka jako takiego: ,,Nawet jesli
jakim$ jezykiem postuguje si¢ jedynie garstka uzytkownikow, Zatosna resztka zamie-
rajacej spolecznosci, jest on obdarzony nieograniczonym potencjalem, umozliwiaja-
cym odkrywanie i odtwarzanie rzeczywistosci, artykulowanie snow wspottworzacych
wszystko to, co poznajemy nastgpnie w postaci mitow, poezji, metafizycznych domy-
stow i dyskursu prawnego.”; tamze, s. 18-19.

* Z. Herbert, Alienacje Pana Cogito.

4 Z. Herbert, Modlitwa Pana Cogito — podréznika.
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Jesli pojdziemy dalej za intuicja, zestawiajaca studium i poznanie dru-
giej osoby, klarownie zobaczymy warto$¢ siggania do zrodet. To, ze czy-
tanie komentarzy nie zastapi czytania Pisma $wigtego, jest oczywiste na
poziomie nadprzyrodzonym. Podobnie na poziomie przyrodzonym jest
dla mnie oczywiste, ze czyta¢ naukowe ,,rozprawy o” kim$ lub czyms,
zamiast siggac do zrddia, to tak, jakby wacha¢ potrawg zamiast jej skosz-
towac. Sfera ,,zapachu”, sfera tych tysigcznych komentarzy i komentarzy
do komentarzy, tak wlasciwa naszej epoce, jest bardzo ulotna — za kilka
lat wszystkie artykuly beda przestarzale, a na ich miejsce powstanie setka
nowych, cytujacych si¢ nawzajem pozycji. Ich faktyczna warto$¢ zawsze
bedzie si¢ opierata na zwigzku ze zrédlem. Jesli pozostaniemy tylko przy
analizie i syntezie czego$, czego nie znamy z pierwszej reki, bedziemy
skazani na intelektuaing $mieré.

Mozemy oczywiscie pozosta¢ nieztymi kompilatorami cudzych opinii
i odkry¢. Jesli jednak ma to by¢ jednak studium — zamilowanie, ktore
daje rado$¢ i przyjemno$¢, konieczne jest, by samemu siggnaé do zrodia.
Z pewnoscia bedziemy w wigkszosci przypadkow wywazaé juz dawno
otwarte drzwi, ale by¢ moze tylko dzieki temu dowiemy sig, ze takie drzwi
istnieja. Studium, jak kazda pasja, jest przede wszystkim sztuka, szcze-
26lna poiesis, wymagajaca czasu nie tylko, by nabraé technicznej wpra-
wy, ale przede wszystkim po to, by ja pokocha¢, i to zwykle pokochaé
bardziej niz wszyscy odbiorcy jej) owocoOw.

Studiowanie jako przyjemno$é — schole Sokratesa

Wiaze sie z tym drugi wymiar, ktéry symbolizuje stowo schole. Od niego
pochodzi oczywiscie nasza ,,szkola”. Tutaj znowu pojawia si¢ zaskakujace
odkrycie sprzeczne z naszymi pierwszymi skojarzeniami. Ot6z scholadzo
znaczy po pierwsze ,,mie¢ wolny czas”! Czas, w ktérym mamy spokoj,
mozemy oddawa¢ sig rozrywkom albo po prostu milej bezczynnosci (jak tu
nie wierzy¢ w zloty wiek). Z podobnego kregu znaczen wywodzi sig ,,obco-
wanie” (Guvovsia, SatpiPn) i ,,rozmowa” (Sradéyecbot). Dopiero po
Sokratesie nabraly one znaczenia technicznego. Jak pisze W. Jaeger:

Przeniesiono je na pojecia z zakresu zawodowego nauczania, od ktorego Sokra-
tes chcial si¢ wlasnie za ich pomoca odgrodzié. Tak to technika wychowawcza

sofistow zwycigzyla w koncu nad swobodnym wyrazem osobowosci, na ktorym
opierata si¢ wychowawcza dzialalno$¢ Sokratesa®.

* W. Jaeger, Paideia, Warszawa 2001, s. 613.
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To pierwotne doswiadczenie Grekéw 1 nasze doswiadczenia z liceum,
a rowniez niestety czgsto i pdzniejsze, dzieli przekonanie, ze ,,szkola” jest
czym$ przyjemnym. Mile rozmowy znajomych, przeradzajace si¢ w po-
wazne dyskusje, dysputy, dopiero wtdrnie staly si¢ wykladami.

Przeciez najstynniejsze szkoly filozoficzne, Akademia i Likeion, noszg
nazwy atenskich stadionéw sportowych (yuuvéoiov). Pewnie nie wszyst-
kie rozmowy w przerwach migdzy zapasami mialy wysoki filozoficzny
poziom, zawsze jednak byly osobistym spotkaniem. To nie przypadek, ze
Sokrates zwracat si¢ do swoich rozméwcoéw zawsze po imieniu, byl wiel-
kim znawcg ludzi.

Przyjazn

Jednak i tutaj, o ile mamy podazaé za schole Sokratesa, trzeba zrobi¢
zastrzezenie. Sokrates nie mial uczniéw, on mial przyjaciét. Nigdy nie
zapominal traktowa¢ swego rozmowcy, z ktorym starat sig¢ dojs¢ do praw-
dy, jako pelnego cztowieka, tzn. nie spotykat sie tylko z jego intelektem,
ale raczej z tym, co nazywal dusza.

Schole, 6w wolno spedzany przez Sokratesa czas, nie jest tylko przy-
jemnoscia, rozrywka, swobodnym zapehieniem czasu, jest raczej tym, co
zupelnie poprawnie mogliby$my nazwaé powotaniem. Pozwolmy mowié
samemu Sokratesowi:

Nigdy nie zaprzestang filozofowa¢, przestrzega¢ was i wykazywa¢ kazdemu, kogo
tylko spotkam. (...) A jesli kto$ z was powie, ze dba o to [rozum, prawdg i duszg
— przyp. aut.], to wcale go od razu nie puszczg i nie p6jdg sobie w swoja strong,
tylko bede go pytal, badat i zbijat, a jesli dojdg do przekonania, Ze on nie ma
prawdziwej arete, a tylko tak mowi, to bede go lajal, Ze wcale nie dba o rzeczy
najwiecej warte, a znacznie wiecej o rzeczy bez wartoéci. Tak bede czynit z mio-
dymi i starymi, kogo tylko spotkam, z obcymi i swoimi, a bardziej ze swoimi,
boscie mi blizsi krwia. Bo wiedzcie o tym, ze tak mi kaze bog, a ja mysle, Ze nie
macie tu w miescie nic cenniejszego jak ta moja stuzba boza. Bo ja przeciez nic
innego nie robig, tylko chodze po miescie i przekonuje mtodszych i starszych
z was, Zeby ani o cialo, ani o majatek nie dbali pierwej ani tak bardzo, jak o do-
skonatos$é duszy®.

Co za pasja, co za milo$¢ do czlowieka, ktora sktania mistrza do tego,
by chodzit po miescie i zaczepial ludzi! Co za prawda kaze mu by¢ tak

¢ Platon, Obrona Sokratesa, XXIX d i nastepne, thum. za W. Jaeger, dz. cyt., s. 589
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nachalnym i naraza¢ si¢ wszystkim, ktorym ukazywatl ich matosci i puste
przekonanie o swojej wiedzy? Kto z nas uwaza swoje zblizanie sig do
prawdy za ,shuzbg boza”, za rodzaj sprawowanego kultu? Za schole —
czasem rozrywki, kryje si¢ Smiertelnie powazne zadanie, nie darmo So-
krates musial wypié¢ cykute.

Mistrz

Spor Sokratesa z sofistami trwa nadal na wielu réznych poziomach.
Sofisci — nauczyciele, przekazywali swe umiejetnosci dla pienigdzy,
aich uczniowie podejmowali trud nauki oczarowywania thumow jedy-
nie dla samej wiadzy. Oczywiscie, nie nalezy ich demonizowa¢, bowiem
mieli wielki wplyw na stan kultury zlotego wieku Aten. Dzisiaj nie da
sie przeprowadzi¢ jasnego podzialu pomigdzy sofistami i ,,sokratesa-
mi”. Nalezy raczej podobny spor dostrzec w sobie: jesli poznanie trak-
tuje tylko jako $rodek do zdobycia wladzy (cho¢by nawet byla to wia-
dza $wigcen), to musi ono ulec degradacji, stanie si¢ mierne, bo zostato
oparte tylko na zewngtrznym sprawianiu wrazenia, na pozorze tytulatu-
ry. Oddany takiemu studiowaniu cztowiek bedzie unikat jak ognia pod-
dawania w watpliwo$¢ aktualnego stanu posiadania, nie podejmie ryzy-
ka utraty tego, czego sig¢ nauczyl. Co gorsza, nigdy pracy intelektualnej
nie pokocha, a jego duchowa plodno$¢ osiagnie swoj kres z chwila sie-
gnigcia po jaka$ synekure.

Nie ma nic gorszego dla studium niz nauczyciel przekonany o bezuzy-
tecznoéci lub banalnosci nauczanej przez siebie dziedziny. Chyba wszy-
scy si¢ zgodza, Ze jest pewna patologia, gdy teolog jest niewierzacy —
staje si¢ wtedy albo historykiem idei, albo, co gorsza, ich spekulantem.
Podobnie z kazdym pedagogiem, ktéry sam ziewa na swoich wykladach
1to nie ze zmeczenia, ale z nudy i frustracji. Najlepszym pedagogicznym
instrumentem jest pasja, fascynacja samego prowadzacego; tylko wtedy
moze sta¢ sig kim$ wigcej niz lektorem swoich notatek lub zrodtem infor-
magcji bibliograficznych. Potrzebujemy mistrzow.

Schole nie boi sig kontaktu, zywej dyskusji, emocji, przeciwnie — ona
nimi zyje i nimi si¢ karmi. Te okolicznosci sa dla niej naturalnym $rodo-
wiskiem i motywacja do dalszych poszukiwan. Silne relacje migdzyludz-
kie nie tylko jej nie przeszkadzaja, ale sa zrédlem inspiracji, a z drugiej
Strony same wlasnie w niej znajduja oparcie i jednoczaca site. Model so-
kratejski jest otwarty na kazdego cztowieka i oparty na silnej, godnej
Apostoléw gorliwoéci i moralnej trosce o drugiego.
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Szkola i Eros

I dzi§ poruszajaca jest pokora, z jaka Sokrates mowil o swoich zdolno-
$ciach i talentach. Czestokro¢ z ironig, ktora rodzi zdrowy dystans do same-
go siebie. Ta postawa nie jest kurtuazja, lecz wynika ze $wiadomosci, kim
jest mitosnik madrosci: ,,Bo madro$¢ to rzecz niezaprzeczenie pigkna, a Eros
to mito$¢ tego, co pickne; przeto musi Eros by¢ milos$nikiem madroéci, filo-
zofem, a filozofem bedac, posrodku jest pomigdzy madroscia i glupoty™.
Swiadomosé tego, ze nadal jestesmy blisko ghipoty, niezadowolenie z obec-
nego stanu wiedzy i zakochanie w poznawanym przedmiocie, naleza imma-
nentnie do postawy filozofa, mutatis mutandis — do postawy uczonego.

Model wykladow czegsto nazbyt jest ksztaltowany na obraz Mojzesza,
przekazujacego swemu ludowi autorytatywne Prawo Boze, a przeciez po-
niewaz wyklady nie sa objawione, takie ich traktowanie jest na granicy
batwochwalstwa. Schole proponuje nam inny model. Raczej cos na ksztatt
uczniéw Sokratesa, ktorzy byli zafascynowani nie tylko wiedza, ktéra moga
uzyskac od tego starego cztowieka, ale i nim samym. Jego madroscia i do-
brocia. Nie pozostaje nam nic innego, jak przyznaé Platonowi racjg, gdy
pisze o roli Erosa w poznawaniu prawdy i pigkna, a tym bardziej w zapa-
laniu innych do ich poszukiwania.

Eros realizuje si¢ w tworczej ptodnosci, dazeniu do przekazania tego,
co najcenniejsze. Poznanie naukowe jest niezwykle wymagajaca forma
tworczosci. Jej formalnym przedmiotem nie jest piekno, jak w sztuce, ale
ludzki zmyst tworczy osiaga w nim szczegoélne spetnienie, poniewaz po-
Znawana rzeczywisto$¢ stawia znacznie wyzsze wymagania niz bardziej
ulegla zwykfemu arty$cie materia.

Tworzy¢ w nauce, to splataé rzeczywiste z wyobrazonym, ale mozliwie tak, by
w dziele tworczym, jakim jest skonceptualizowany fragment rzeczywistosci, funk-
cja reprezentowania §wiata osiggala swoje maksimum, by w teoretycznej kon-
strukcji istotnie odbijala si¢ intelligibilno$¢ badanego obiektu. Tworczos¢ jest
w nauce pochodng wnikliwosci i wyobrazni®.

Jak $cisle wiaze sig ta postawa z tym, czym jest prawda chrzescijanska,
zostalo pewnie wielokro¢ opisane przez innych. Tu wystarczy doda¢, ze chrze-
Scijanin ma nie tylko poznawac, ale przede wszystkim kocha¢ prawde’.

7 Platon, Uczta, XXIII e, tham. W. Witwicki.

¥ M. Grabowski, Istotne i nieistotne w nauce, Torun 1998, s. 158.

® Ayont) posiada rowniez silny wydzwigk emocjonalny por. A. Wysocki, Czy Jezus
przyjaznil sie z Janem?, Teofil” 1, 2002, s. 113-114.
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Pewien szczegdlnego rodzaju szacunek dla profesora rodzi si¢ nie tyl-
ko dlatego, ze jest on Zrodlem informacji, ze wie wigcej. Erudycja wykla-
dowcy moze wynika¢ po prostu z jego wieku — mial wigcej czasu, by
czytaé, albo ze zwyklego obowiazku — musiat czyta¢. Chodzi raczej o do-
cenienie wielkodusznosci i bezinteresownosci, z jakimi poswigca swoj
czas, czesto kosztem rodziny, dla przedmiotu, ktorym si¢ zajmuje. Wy-
ktadowca rzemieslnik, uczciwy sofista, ma ogromne zalety, jak skrypt
zreszta — skutecznie wylozy, wyklaruje pojecia, usystematyzuje, ale czy
zapali, zblizy do studium? Dzigki rzemieslnikowi mozna nawet uzyskac
dobra metodg do prowadzenia badan, nie mozna natomiast uzyska¢ odpo-
wiedzi na pytanie, po co w ogdle prowadzi¢ badania.

Tworczosé dajaca szczescie

Nie ma prostej odpowiedzi na pytanie, jak taczy¢ model studium i schole.
Jak laczy¢ ideal Zmudnej samodzielnej pracy z konieczna umiejgtnoscia
przekazania swoich owocéw innym. Kazdy chyba musi odnalez¢ swoja
odpowiedz. Jedno jest pewne — trzeba jej szukaé. Laczy obydwie te po-
stawy do$¢ zaskakujaco uczucie albo glebiej: postawa moralna, ktorej re-
alizacja jest zrodlem autentycznej satysfakcji, radosci ptynacej z doswiad-
czenia piekna i wlasnych mozliwosci poznawczych. Jest to swego rodzaju
nieprzekazywalne egzystencjalne doswiadczenie ksztattowania samego
siebie, tworzenia.

Sokrates, zanim zaczat przemawiaé, spedzat samotnie diugie godzi-
ny, zastanawiajac si¢ nad danym zagadnieniem. Zazdroszcz¢ mu wielu
umiejetnoscei intelektualnych, psychologicznych, pedagogicznych, ale
przede wszystkim zyczylbym sobie pozyskania takiego duchowego spoj-
rzenia, ktorym moéglbym objac piekno poznawanego przedmiotu i pigk-
no ludzi, ktorych do Pigkna chcialbym przyblizy¢. Zazdroszcze takiego
patrzenia na rzeczywisto$¢, ktore daje motywacje, by chodzi¢ po uli-
cach i budzi¢ innych $miertelnik6w; motywacje, by przez studium i schole
zdoby¢ szczescie.

Lukasz Poprko OP — student Kolegium Filozoficzno-Teologicznego OO. Dominika-
now w Krakowie.
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PODOBIENSTWO RZECZY
NIEPODOBNYCH"

Chocby kto wykazywel wielkq poboznosé, ktora niemato do
godnosci kaplanskiej wnosi, nie smialbym go jeszcze wybrad,
gdyby z poboznosciq nie {qczyl wiedzy.

$w. Jan Chryzostom, O kaplanstwie’

Przyznaje, jest w tym co$ zabawnego, kiedy kleryk dominikanski, do
tego przed ,,p6tmetkiem” formacji poczatkowej, zamierza pisac o ksztal-
towaniu intelektualnym przysztych kaptanéw. Wczoraj, kiedy pisatem ten
tekst, wszed! moj brat i w ten mniej wigcej sposob podwazyt moje wysil-
ki. Mysle, ze ma troche racji. Ukladanie ratio studiorum dla samego sie-
bie, kiedy doswiadczenie zycia zakonnego jest niewielkie, a o kaptan-
stwie nie ma si¢ jeszcze zbyt duzego pojecia, moze by¢ zajgciem
rzeczywiscie ryzykownym a do tego komicznym.

Pycha, ktéra podsuwa tego typu pomysty i daje tupet do ich realiza-
cji, zwykle bezlito$nie o$miesza swoje dzieci. Daé sie podpuscic¢ i da¢
si¢ wy§miac¢ przez swoje stuszne poglady na wszystko — to mniej wig-
cej poczatek i koniec takich przedsiewzigé. To jeden punkt widzenia,
ale jest jeszcze inny. Niektorzy twierdza, ze czlowiek nigdy nie okazu-
je wigkszej dumy, niz wowczas, gdy przybiera postawe pokory?. Jedna

* Szczegdlnie dziekuje pani prof. Annie Galdowej za rozmowe, po ktorej powstat
ten artykuf.

' Sw. Jan Chryzostom, O kaplanstwie, 111, 15, thum. ks. W. Kania, Poznafi 1949,
s. XXXIIIL

2 C.S. Lewis, Chrzescijanistwo i kultura, w: Rozwazania o chrzescijanstwie, thum.
Z. Ko$cisk, Warszawa 2002, s. 26.
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z dominikanskich konstytucji méwi: ,,Odpowiedzialno$¢ za wlasna for-
macje ciazy przede wszystkim na samym kandydacie™. Krétko mo-
wigc — chcac czy nie — powinienem si¢ martwi¢ o wlasna formacje,
takze intelektualna, zanim jeszcze bedzie ona za mna. Wiem, Ze istnie-
ja tacy, ktorzy wola w spokoju ducha przyja¢ to, co przynosi los, za-
miast prowadzi¢ jalowe czgsto spory programowe i pisa¢ naiwne mani-
festy. Doro$li do duchowej i intelektualne) stabilizacji, mijajac szerokim
tukiem czas ideowej burzy i naporu, stali sie rozwazni i stateczni, nie
zmieniajac co chwila swoich pogladoéw i opinii; sa spokojni, bo ich
state przekonania nigdy nie utozyly si¢ w jedna wielka pochwalg nie-
konsekwencji. Ci odebrali juz swoja nagrode. Zazdroszczg im i nie checg
wies§¢ sporu. Ale pisze dla innych.

Nie mysle¢ na nowo rozwaza¢ wszystkich pytan, ktore byly juz po-
dejmowane. Nie bed¢ zajmowat si¢ stosunkiem teologii do filozofii,
zasadnoscia powrotu wydzialow teologicznych na uniwersytety* czy
innymi tego typu problemami. Interesuje mnie pytanie: co i w jakim
stopniu z dziedziny szeroko pojetej kultury moze wptynaé na formacje
przysztych kaptanow. Pisze przede wszystkim o formacji poczatkowe;j
— trwajacej umownie do czasu przyjecia Swiecen kaplanskich. Chee
pisa¢ o podstawach naszych studiow, tych, ktére znajdujemy w wierze
w Kosciol, ale tez o konkretnych krokach, ktére musimy postawi¢ na
drodze intelektu, dazac do kaptanskiej dojrzalosci. Pytanie brzmi: co
nam, powotanym do stuzby Koséciotowi Chrystusowemu, zaoferowac
moze kultura?’ Inaczej méwiac — jaka ma by¢ nasza, kaptanska pa-
ideia? Na pytanie Tertuliana i Szestowa o to, c6z mie¢ moga wspdlne-
go Ateny z Jerozolima postaram si¢ odpowiedzie¢ w $lad za stowami
Mulcastera — podobienstwo rzeczy niepodobnych.

} Konstytucja 156, wszystkie cytaty z naszych konstytucji podaje za: Ksiega Kon-
stytucji i Zarzqdzen Zakonu Braci Kaznodziejow, wyd. 5, thum. o. J. Janczak OP, War-
szawa 1996. Dalej jako: (K) — konstytucja, (Z) — zarzadzenie.

* Ciekawa debata na ten temat toczyla si¢ na lamach ,,Tygodnika Powszechnego”
glownie w roku 1998. Rozpoczely ja dwa artykuly: jeden P. Sikory, Teologia na uni-
wersytecie, drugi za$ ks. T. Weclawskiego, Studiorum Universitas, ,, Tygodnik Po-
wszechny”, nr 25, 21 czerwca 1998, s. 8. W dyskusji glos zabrali m.in.: K. Tarnowski,
E. Ciesielska, ks. M. Heller, ks. bp T. Pieronek, J. Majewski, ks. E. Piotrkowski.

3 Patrz: ks. M. Starowieyski, Kryzys kultury chrzescijanskiej i seminarium, ,,W dro-
dze” 349 (2002), nr 9, s. 65-76.
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Stanelismy posrod was petni skromnosci jak matka troskliwie
opiekujqca sie swoimi dzieémi.

1Tes2,7

...studia nasze powinny przede wszystkim i bardzo gorliwie
zmierza¢ do tego, bysmy mogli by¢ pozyteczni duszom bliznich.

Konstytucja 77 Zakonu Braci Kaznodziejow

I. Matka Chrystusowego Ciala

Kaplanstwo jest chyba najbardziej wspolnotowym z sakramentoéw Ko-
$ciota. Rodzi si¢ z wybrania Bozego i wiary Kosciola. Nie ochrzcitem sie
sam i nie nauczyltem si¢ wiary z ksiazek. Zostalem przyniesiony do chrztu
i zostatem ochrzczony. Czytatem ksiazki o wierze nie swojej, ale Koscio-
1a i niewiele z nich rozumiatem, dopoki nie zobaczylem, ze wiara ta Zyje
w konkretnych ludziach i dziala przez ich mitos¢. Mam wiarg, za ktora
kto$ umarl; wiarg, o ktorej kto§ mi opowiedziat i wiare, ktora u kogos$
zobaczylem. Jesli wiec Bog, sprawca wszelkiego cheenia i dzialania, jest
Ojcem mojego kaplanskiego powotania, to Kosciot jest jego Matka. 1 to
z tego Kosciola, i przede wszystkim dla moich braci jest moje kaptan-
stwo. Tutaj zaczyna si¢ jego wspolnotowy wymiar, ale tu sie nie konczy.

Tajemnica daru kaplafistwa mie$ci w sobie dwie prawdy o Kosciele:
prawde o Jego Macierzynstwie i o tym, iz jest Cialem Chrystusa®,

Jesli chcemy mowié o Kosciele przede wszystkim w perspektywie No-
wego Testamentu, to okreslenie go mianem Ludu Bozego bedzie niewy-
starczajace. Kosciol bowiem nie jest przede wszystkim zwolaniem, zgro-
madzeniem czy zbiorem wyznawcow tej same;j religii. Jest Cialem swojego
Pana, scisle zwiazanym z Nim jako glowa i tworzacym nadprzyrodzone
wigzi pomig¢dzy ochrzczonymi jako czlonkami tego Ciata. Je$§li mamy
mysle¢ o formacji kaptanéw w jakimkolwiek znaczeniu — takze o forma-
cji intelektualnej — nie obgdziemy sie bez tej prawdy. Augustyn, a za nim

¢ Patrz: P. Tihon SJ, Koscidl, w: Historia dogmatéw. Znaki zbawienia. t. 111 red.
B. Sesboiié, tlum. P. Rak, Krakéw 2001, s. 358, 377, 437-445. Obecnie eklezjologi¢
Ciata Mistycznego podkresla szczegélnie kard. J. Ratzinger, patrz np. tenze, Rapor!
o stanie wiary, tham. Z. Oryszyn, Krakow — Warszawa 1986, s. 40.
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pisarze VIIIi IX wieku rozumieli Kosciot jako Ciato ozywiane przez Ducha
Swigtego. W tej prawdzie o Kosciele Ojcowie widzieli jedno$é i ciaglosé
pomigdzy Eucharystia, czyli ,,mistycznym Cialem” Chrystusa, a Koscio-
fem, czyli ,,prawdziwym cialem Chrystusa”. Jakie ma to znaczenie dla
naszych rozwazan nad kaplanska formacja intelektualna? Wyciagnijmy
wnioski. Po pierwsze, znowu natykamy si¢ na prawdg, ze kaplanstwo jako
szczegblne uczestnictwo w Ciele Chrystusa ma wybitnie wspolnotowy
charakter. Stanowczo nie jest to sakrament i poshuga, do ktorej powinni
dazy¢ programowi indywidualisci. Bedac kaptanem, trzeba zapomnie¢
o sobie. Hans Urs von Balthasar pisal:

Kaptan, ktorego szukam, jest czlowiekiem, ktory jakby sie¢ wyrzekt swego
samorozumienia i ktory moze sta¢ si¢ dla mnie, przez samo swoje istnienie,
Stowem i $wiattem Boga. Oddanie swego istnienia, wraz z calym swym splen-
dorem, gwarantuje i tylko ono zapewnia t¢ istotng warto$¢, ktora pozwala
stac si¢ przenikalnym dla §wiata innego, niz wlasny oraz rozlewac¢ co$, co nie
interesuje wprost odbiorce, nad czym on si¢ nie zastanawia i czego nie kulty-
wuje. (...) Kaptan pokorny nie bedzie sig starat przedstawi¢ mi czego$ innego
poza Stowem Boga dla mnie’.

Brzmi to pigknie, ale jako odpowiedZz na pytanie o formacje intelektu-
alna kaplanow jest wyjatkowo ostre i surowe. Nasze upodobania, ambicje
i przekonania intelektualne to te wartosci, ktére nam, dzieciom Os$wiece-
nia, odda¢ najtrudniej. C6z to bowiem znaczy, ze kaplan musi si¢ wyrzec
wlasnego samorozumienia? Co znaczy, ze musi odda¢ swoje istnienie, ze
nie bedzie przedstawial czego$ innego poza stowem Boga? Trudno jest
przyjaé, ze nasze kaptanskie studia maja by¢ pozyteczne przede wszyst-
kim duszom bliznich, ze mamy studiowa¢ zwlaszcza nauki teologiczne®
i Ze nasze studia maja dazyé do postugi Stowa, ktéra bedzie przekazywa-
la przede wszystkim ducha Ewangelii i solidna doktryne wiary, a nie filo-
zoficzno—intelektualne watpliwosci. Balthasar pisze dalej:

Trzeba si¢ weseli¢ z weselacymi i smucié¢ ze smutnymi, nie mozna natomiast
Zadna miarg watpi¢ ze wzgledu na solidamos¢ z ludzmi niestatymi, ktorzy sig
chwieja i s niepewni®.

"H.U. von Balthasar, Kaplan, ktérego szukam, thum. ks. L. Balter SAC, w: Kaplan-
stwo, Kolekcja ,,Communio” 3, Poznan — Warszawa 1988, s. 409.

¥ Bracia winni studiowa¢ zwlaszcza nauki teologiczne (Z 85).

° H.U. von Balthasar, Kaplan..., dz. cyt., s. 409 — 410.
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Nie jest latwo przyjaé ratio studiorum, ktorego domaga si¢ nasze
powolanie, wlasnie dlatego, ze trzeba zaprze¢ sig siebie i zaczaé —
takze w wymiarze intelektualnym — zy¢ dla innych. Polaczenie inte-
lektu z mitoscia jest wyjatkowo trudne. Poza tym ciagle mamy kom-
pleksy: ze teologia nie jest nauka; ze pewnosci, ktorej si¢ od nas jako
teologdw wymaga, nijak nie mozna pogodzi¢ ze statusem teologii ja-
ko dziedziny — co by nie powiedzie¢ — wiedzy nie calkiem przeciez
Scistej. No i do tego taka jest ta nasza intelektualna praca, ze musimy ja
nie tylko podporzadkowaé Urzedowi Nauczycielskiemu, ale i jeszcze
weryfikowaé w oparciu o tak , kompromitujaco nieintelektualny” czyn-
nik, jakim jest wiara Ludu Bozego. Pierwszym krokiem na drodze inte-
lektualnej formacji kaptanéw musi by¢ zrozumienie wspolnotowego
charakteru takze tej czg¢sci ich formacji. Zaraz potem nalezy zacza¢ pro-
ces leczenia samego siebie i wlasnego umyshu ze scjentystycznych
i $wieckich kompleksow.

Druga prawda o Kosciele, ktora pomoze nam odpowiedzie¢ na pyta-
nie o formacje intelektualng kaptanow, jest fakt, iz Kosciot jest Matka
wierzacych. To, ze Ko$cidtl jest nasza Matka, nie wyczerpuje sie
w stwierdzeniu, iz zostaliSmy przezen zrodzeni do wiary w chrzcie Chry-
stusowym. Tajemnica macierzynstwa Kos$ciola jest przede wszystkim
tajemnica wspolczucia.

Przypatrzmy si¢ codziennemu zyciu. Ktokolwiek mial okazj¢ obser-
wowac cud, jakim jest zwykle, przyrodzone macierzynstwo, wie o czym
pisz¢. Wspotodczuwanie matki z dzieckiem jest czyms$ niepojgtym. Sto-
pien empatii, ktora istnieje pomigdzy dzieckiem a jego matka jest nie-
prawdopodobny. Placz dziecka, ktory dla mezczyzny zwykle brzmi tak
samo — po prostu meczaco i nieprzyjemnie — matce niesie mnostwo
informacji. Wie ona, kiedy dziecko placze z glodu, a kiedy si¢ boi;
kiedy jest chore, a kiedy nalezy po prostu zmieni¢ mu pieluszki. Wspét-
odczuwanie kobiety w stosunku do jej dziecka nie jest jedynie emocjo-
nalne, ma bardzo praktyczny i w zwiazku z tym intelektualny charak-
ter. Styszac placz dziecka, matka nie wspélcierpi z nim w pokoju obok,
ale po pierwsze, wie zwykle, co ten ptacz oznacza i potrafi rozpozna¢
potrzebg, ktora jej dziecko w ten sposob wyraza, po drugie za$, ptacz
6w nie pozostaje bez odpowiedzi ze strony matki. Charyzmat macie-
rzynstwa jest przede wszystkim umiejetnosciag wspolczucia. Swoja droga
to cickawe, ze charyzmat dominikanski w Ko$ciele — tak bardzo inte-
lektualny przeciez i wrazliwy na studium prawdy — postrzega¢ mozna
Jjako misjg, u ktorej podstawy znalazlo si¢ wlasnie wspélczucie. Ojciec
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Jacek Salij OP pisal wprost: ,,Wspdtczucie bylo poczatkiem postawy
apostolskiej §w. Dominika™'°.

Kaptanstwo jest uczestnictwem w charyzmacie macierzynstwa Kosciola.
Kaptan to ten, kto w relacji do wiernych ucielesnia macierzynstwo Ko-
$ciota, macierzynstwo wspolczujace i madre, ciepte i inteligentne, wrazli-
we 1 doswiadczone. I cho¢ wyraz ,,wspolczucie” kojarzy nam sie przede
wszystkim z emocjami, to musimy sig¢ zgodzi¢, Zze ma u swej podstawy
takze intelektualny wymiar. Mysle, ze $wiadomo$¢ tego faktu najlatwiej
dostrzezemy w naszym potocznym jgzyku. Kiedy mowig komus cierpia-
cemu: ,rozumiem cig¢” albo ,wiem, co czujesz”, ani ja nie
mam na mys$li tego, Zze po prostu intelektualnie zaklasyfikowatem jego
stan jako trudny, ani on tak tego nie odbiera. Oba zwroty z powodzeniem
moge zastapic¢ stowem: ,wspotczuje ci”. A jednak moment intelek-
tualnego ,rozumiem” i ,wiem” takze na plaszczyznie jezyka przy-
pomina nam, ze wspolczucie nie jest jedynie domena emocji. Musze wie-
dzied, co sig dzieje z tym, komu wspolczuje, aby w pelni z nim wspodiczué.
Trzeba zna¢ zroédlo lgku, aby méc ocenié jego skale, trzeba zrozu-
mie¢ wszelkie pokusy przeciw nadziei, aby wiedzieé, jak czarna moze
by¢ rozpacz. Reprezentowa¢ wobec swoich braci macierzynstwo Koécio-
fa to nic innego, jak staraé sig rzeczywiscie zrozumie¢ ich rados¢ i strach,
aby moéc wspoélczué takze emocjonalnie.

Shuzy¢ braciom macierzynstwem Kosciofa to takze rozumie¢ i wspot-
czu¢ tak dogliebnie, aby wiedzie¢, jak przyj$¢ z pomoca i mie¢ doéé sity,
zapatu i cierpliwoéci, by nie zatrzymac si¢ z pomoca w pét drogi, kiedy
emocje przygasng. Ostatnio modnym sie stal zwrot moéwiacy o tym, ze
kaplan ,towarzyszy” temu, kto przychodzi do niego ze swoimi problema-
mi. To fadne okreslenie, ale trzeba je dobrze rozumieé. Nie sadze, aby
cztowiekowi, ktéremu woda sigga po szyje i czuje, Ze si¢ topi, specjalnie
pomogt fakt, iz obok niego rowniez topi sig ktos, kto w ten sposob chce
mu towarzyszy¢ w cierpieniu. Nie sadzg rowniez, aby zadowolilo tonace-
go pelne wspodlczucia spojrzenie cztowieka stojacego na brzegu, ktory
albo nie wie, jak pomoc, albo ,,nie chce wchodzié z butami w niezwykle
trudna sytuacje zyciowa” — miejmy nadzieje niedosziego — topielca.
Nie wiem, co to znaczy towarzyszy¢, ale wiem, ze wspoiczué to tak-
zewiedzied, jak poméc i mie¢ dos¢ woli, aby to zrobi¢. By¢ moze ta
intelektualna strona wspoélczucia to nic innego jak papieska ,,wyobraznia

10 J. Salij OP, Duchowosé dominikanska, w: Dominikanie. Szkice z dziejow zakonu,
Poznan 1986, s. 12.
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milosierdzia™? Jesli zas§ mowimy o towarzyszeniu, warto pamigtac, ze
wzorem tej formy duszpasterstwa jest Chrystus, ktory towarzyszac uczniom
w drodze do Emaus, wyjasnia im Pisma i lamie dla nich chleb. Nasze
towarzyszenie musi poméc tym, ktérym towarzyszymy dojs¢ do zrodla
zycia — Chrystusa Zmartwychwstalego — w Jego stowie i sakramen-
tach. Samo towarzyszenie swoja osoba niewiele da rzeczywiscie potrze-
bujacym pomocy. Nie mamy ani tyle sily, ani tyle madrosci, aby odpowie-
dzie¢ na wigkszo$¢ cierpien, z ktorymi sig spotykamy. Nie tudzmy sig, ze
samo nasze towarzystwo komukolwiek pomoze.

Chce sie tutaj zastanowi¢ wylacznie nad formac)a intelektu — forma-
cja, ktéra ma nauczy¢ intelekt rozumie¢ i wspdlczué. Rozwazanie roli
uczu¢ i woli w formowaniu umiejetnosci wspotodczuwania zostawie bez
komentarza. Nie czujg si¢ na silach, zeby o tym pisac, cho¢ wiem, ze jest
to najwazniejsze. Zajme si¢ jednak wylacznie formacja intelektu, aby po-
trafil by¢ poczatkiem i podstawa wspélczucia — tego wspdtodczuwania,
ktore kaplan z racji swojego uczestnictwa w macierzyfnstwie Kosciota
winien jest swoim braciom i siostrom w wierze.

Podsumujmy: kaplanstwo i formacja kaplafiska — takze intelektualna
— musza byé rozwazane w $wietle dwoch tajemnic: tajemnicy Kosciota
jako Ciala Chrystusowego i tajemnicy Kosciola jako wspdiczujacej Mat-
ki. Jasnym si¢ wtedy staje to, ze formacja kaptanska jest zar6wno forma-
cja do zycia i postugi braciom — Chrystusowemu Ciahy, jak i formacja
intelektu i serca do madrego wspolczucia. Leczy¢ ma wiec z egoizmu
oraz uczy¢ przyszlego kaptana wrazliwosci na potrzeby braci.

Podobienstwo rzeczy niepodobnych
Mulcaster

II. Literatura

Studia w seminariach zwykle zaczynaja sie od kursu filozofii — to
konieczne, ale dosy¢ ryzykowne. Niebezpieczne zwlaszcza dla tych, kto-
rzy przychodza do seminariéw zaraz po maturze, majac zupelnie jeszcze
krotki — w sensie ilo§ci wydarzen — zyciorys. Filozofia za$, ktora nie
zaczyna si¢ od zdziwienia $wiatem, tatwo odrywa swoich adeptow od
ludzi najpierw, od $wiata w ogdlnosci pozniej i na koncu (ale w najtra-
giczniejszy sposob) od siebie samych. Nie pisze 0 wymys$lonym zagro-
Zeniu. Mlodzi jajoglowi, ktorzy konstruowali teodycee zanim zdazyli
spotkaé czlowieka zlamanego cierpieniem, nie moéwiac juz o doswiad-
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czeniu tegoz cierpienia, wybitni tropiciele koncepc)i milosci w ideali-
zmie niemieckim XIX wieku, ktorzy nigdy w zyciu nie mieli okazji i od-
wagi, zeby si¢ zakocha¢, specjalisci od Sein—zum—Tode i hermeneutyki
heideggerowskiej kreski, ktorzy $mier¢ znaja jedynie z filméw — oni
wszyscy nie sg jedynie czarng wersja seminaryjnej i kaplanskiej socjolo-
gii. Przychodza do seminariéw powotani do kaptanstwa — naprawde
powotani do kaplanstwa. Nauczyli si¢ wigcej mysle¢ niz czu¢, uwazniej
czyta¢ niz rozmawia¢, szybciej moéwic¢ niz do§wiadczaé, konstruowaé
syntezy i1 majsterkowac¢ z bytem na trzecim stopniu metafizycznej abs-
trakcji lepiej niz $mia¢ si¢ i ptakac. A maja zosta¢ kaptanami wspoiczu-
jacymi braciom i siostrom w imieniu Kosciota — Matki. Co zrobi¢, jak
wprowadzi¢ ich do §wiata innych ludzi, $wiata z cierpieniem naprawdg,
milo$cia na serio i $miercia na wyciagnigcie reki?

Wiem, ze byly pomysty, zeby wysylaé klerykow do szpitali, hospicjow,
domow dziecka — wszedzie tam, gdzie Zycie wymaga, aby w nim uczest-
niczy¢. To rzeczywiscie dobry pomyst, ale po pierwsze nie na poczatek
szkoty wspoélczucia, po drugie przy zastrzezeniu, ze ludzkie cierpienie nie
jest nigdy pomoca naukowa czy srodkiem pedagogicznym. Jesli ktos§ wy-
biera si¢ do hospicjum, aby zobaczy¢, jak wyglada umieranie — grzeszy
ciezko, jesli kleryk idzie do szpitala, aby do$wiadczy¢ nie swojego cier-
pienia — jest ghupi, jesli przyszly ksiadz odwiedza dom dziecka, zeby
obejrze¢ skutki braku milosci — trzeba mu wyznaczy¢ cigzka i dtugo-
trwala pokute. Cierpienie, $mier¢ i choroba to nie obrazki z wystawy —
nie oglada sie ich dla przyjemnosci, dla poznania, ani nawet dla podnie-
sienia swojego poziomu emocjonalnego. Jesli patrzy si¢ na dramat ludz-
kiego cierpienia, to jedynym usprawiedliwionym miejscem, z ktorego
,»dobrze wida¢” nie jest ani loza, ani miejsce w pierwszym rzedzie, ani
balkon. Dramat cierpienia godnie oglada si¢ tylko z samej sceny i nie jest
to nigdy przedstawienie dla mlodziezy szkolnej. Jak wigc nauczy¢ sig
wspolczucia, albo raczej jak przygotowaé swoj intelekt do spotkania ze
Swiatem spoza nas samych? Jak nauczy¢ si¢ chodzi¢ po $wiecie na zero-
wym poziomie abstrakcji metafizycznej i jednoczesnie jak znalez¢ spo-
sob, aby go rozumiec?

Mysle, ze tu zaczyna sig rola literatury. O ile filozofia zaprowadzié nas
moze do $wiata abstrakcji 1 myslowych konstrukcji, z ktorego nie bedzie-
my juz mogli przej$¢ na druga strong lustra i wroci¢ do rzeczywisto$ci
ludzi i przedmiotow, o tyle nieprzygotowane wejscie w $wiat czujacych
ludzi i twardych kamieni moze si¢ okaza¢ wyprawa catkowicie nieudana.
Literatura ma te cudowna wiasciwo$¢, ze taczy w sobie oba $wiaty —
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$wiat metafizyczne) abstrakeji, praw ogdlnych i zyciowych prawidlowo-
§ci ze $wiatem ludzkich historii, uczu¢ i do$wiadczen. Madrze pisat o tym
Jaeger, majac na mysli sztukg literacka Grecji Homera i Hezjoda, ale mysle,
Ze o catej ,,wielkiej” literaturze mozna powiedziec, ze:

Tylko ona wyraza rownocze$nie powszechna waznos¢ jakiej$ prawdy, a zarazem
konkretna bezposrednio$¢ przezycia, ktore razem wzigte stanowia dwa najwaz-
niejsze warunki wychowawczego wplywu. Ich polaczeniem goruje ona zarowno
nad realnym zyciem, jak i filozoficzna refleksja. Zycie posiada konkretnosé, ale
jego wypadkom brak ogolniejszego znaczenia, zbyt s zmieszane z elementami
przypadkowymi, by bezposrednio$¢ odbieranych wrazen mogla za kazdym ra-
zem siegna¢ odpowiednio glgboko. Filozoficzna refleksja ze swojej strony po-
siada zdolno$¢ abstrahowania i ujmowania istoty rzeczy, ale moze mie¢ wplyw
jedynie na kogos, kto jej ideom, dzieki wlasnemu doswiadczeniu, potrafi udzie-
li¢ intensywnosci przezycia. Temu wlasnie zawdzigcza poezja swa wyzszo$¢ nad
wszelkimi pouczeniami rozumu i ogdéInymi wskazowkami rozsadku, ale tez i nad
jednostkowym doswiadczeniem zyciowym. Jest ona bardziej filozoficzna niz
rzeczywisto$¢ zyciowa (...) ale tez blizsza Zyciu, niz poznanie filozoficzne dzie-
ki swej skoncentrowanej psychologicznej realnosci''.

W ten wilasnie sposob literatura moze nauczy¢ intelekt madrego wspot-
czucia — pokazujac jak w realnym konkrecie dostrzec ogoélne prawa i pra-
widlowosci. Ale nie tylko. Pamigtam drugi semestr trzeciej klasy liceum —
zajecia z literatury rosyjskiej XIX wieku. Zupetnie nie moglem zrozumieé¢
celu, dla ktérego musiatem przeczyta¢ cztery tomy Wojny i pokoju, Anne
Karenine, Eugeniusza Oniegina i do tego jeszcze Zbrodnie i kare. Cigzka
to byta lektura, ale tak od Totstoja jak i Dostojewskiego nauczylem sie jed-
nego — ze ludzie i ich sprawy to Swiat straszliwie skomplikowany i niela-
two go oceniaé. Rzeczywiscie wige dobra i rozsadna jest rada Pana Jezusa,
aby nie sadzi¢ blizniego. Nigdy wczesniej nie mialem pojgcia, ze mozna tak
patrze¢ na ludzkie sprawy i ze z punktu widzenia wszechwiedzacego narra-
tora moga by¢ one tak niezwykle skomplikowane. Czy to znaczy, ze od tych
lekeji polskiego nie wydaj¢ pochopnych sadow i pospiesznych wyrokow
wobec ludzi, z ktorymi sie stykam? Nie, wiedza i $wigto$¢ to nie to samo.
Ale jako kaptan chee wiedzied, ze ludzkie sprawy nie mieszcza si¢ ani w kar-
totece parafialnej, ani w mojej glowie, ani nawet w tomach Tolstoja czy
Dostojewskiego, a czesto jedynym ,,miejscem”, gdzie z catym ich skompli-
kowaniem i beznadziejno$cig mozna sprawy te odesta¢, jest serce bogatego
w milosierdzie Boga.

"' W. Jaeger, Paideia, ttum. M. Plezia i H. Bednarek, Warszawa 2001, s. 94.
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Jak wida¢, nie mam na mys$li jedynie tzw. literatury chrzescijanskie;.
Uwazam, ze przygotowa¢ kaptanski intelekt do wspolczucia moze za-
réwno Antygona, jak 1 Dziennik wiejskiego proboszcza Bermanos’a, Tere-
sa Desqueyroux Mauriac’a czy wreszcie Upadek Camus’a. Dobra litera-
tura jest wskazana dla kogo$, kto wybiera si¢ z Ewangelia na krafice §wiata.
Literacka fikcja ma poszerzy¢ nasz $wiat, pokaza¢ te jego krance, ktorych
dotychczas nie bylismy w stanie dostrzec. C.S. Lewis tak opisywal kiedy$
w liscie do swego brata Warniego jeden z oxfordzkich wykladow wyglo-
szony przez Charlesa Williamsa na temat poematu zupelnie ,,Swieckiego”
przeciez tworcy — Johna Miltona:

W poniedziatek C.W. wyglosit wyktad, nominalnie o0 Camusie, a w istocie o czy-
stosci. To byla po prostu wspaniata wypowiedz, a to dzigki temu, ze wyglaszat ja
czlowiek reprezentujacy ten sam punkt widzenia co Milton i naprawdg kazdym
nerwem opowiadajacy si¢ za ,,madra i powazng doktryng dziewiczosci”, ktorej
zaden przecigtny wspolczesny krytyk nie traktowalby powaznie. Jednak to wy-
stapienie miato jeszcze wigksza wage jako kazanie. Wspaniale bylo patrze¢ na
sale pelna mtodych chiopcow i dziewczat siedzacych w glebokiej ciszy, ktéra nie
mogta by¢ udawana, zdumionych i oczarowanych, stuchajacych by¢ moze z taka
sama emocja, jaka u ich dziadkéw wzbudzitby wyktad o nieczystosci. Williams
zdotat przykué ich uwagg i myslg, Ze wielu z nich spodobato sig bardziej, niz sig
spodziewali. Mam wrazenie, Ze ta ozdobiona pigknymi rzezbami sala zapewne
nie widziata niczego rownie waznego od czasu wielkich wyktadowcdw srednio-
wiecza czy reformacji. Nareszcie, by¢ moze jedyny raz, zobaczylem, ze uniwer-
sytet spelnia swoje zadanie — uczy madrosci'?.

Chce zwroci¢ uwage przede wszystkim na te ceche literatury, ktéra moze
przygotowa¢ rozum do madrego wspolczucia, ktéra moze nauczy¢ przy-
sztego kaplana, Ze nie jest rzecza prosta osadza¢ ludzkie sprawy i ze spo-
tkanie z drugim czlowiekiem warto zaczaé raczej od uwaznej z nim rozmo-
wy, niz od przegladania ksiag parafialnych czy wykazu ofiar z ,koledy”.
Ale Lewis pokazal jeszcze jeden skarb literatury — ten mianowicie, ze jest
ona $wiatem neutralnym, $wiatem, w ktorym moga spotkac si¢ wierzacy
i niewierzacy; ta plaszczyzna, gdzie mowi¢ mozna o dziewictwie — tak
bardzo chrzescijanskiej przeciez cnocie — bez popadania w moralizator-
stwo i bez odwotywania sig¢ na samym poczatku do chrze$cijanskiej teolo-
gii moralnej. Mysle, ze gdyby Williams zapowiedziat swéj wyklad jako
referat o roli dziewictwa w moralnosci, nikt z 6wczesnych studentow Oxfordu

12 List C.S. Lewisa do W.H. Lewisa z 11 lutego 1940, cyt. za: H. Carpenter, Inklin-
gowie, thum. Z.A. Krélicki, Poznan 1999, s. 154-155.
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by nan nie przyszedh. Ale moéwié o dziewictwie prowadzac wyklad z Milto-
na — to rzeczywiscie sztuka. Nie idzie tu o to, aby sprzedawa¢ w stodkich
polewach gorzkie cukierki czy przekonywa¢ do moralno$ci oderwanej od
wiary — zupelnie nie to mam na mysli. Warto raczej wskazywa¢ na $lady
Boga, ktore odcisnely sie¢ w najbardziej nawet dla nas niespodziewanych
miejscach. Poza tym jesli nasze przepowiadanie ma by¢ oparte na wspét-
czuciu, to duzo blizszy bedzie nam sposéb prowadzenia naszych braci i sidstr
do Pana po $ladach pozostawionych przezen w miejscach, ktore catkowicie
jeszcze do Niego nie naleza, niz retoryka typu: ,,nalezy zy¢ tak, a wy zyjecie
inaczej, albo przyjmiecie, co mowig, albo sami jestescie winni swojego po-
tgpienia”. Nie jest w naturze prawdziwej matki unosi¢ si¢ honorem wobec
ukochanego dziecka i nie jest w naturze kaptana zlorzeczy¢ zagubionej owcy,
ktorej powinien szuka¢ z cata troskliwoscia.

Muszg juz konczyé rozwazania o literaturze, ale mysleg jeszcze o li-
scie, ktory §w. Hieronim napisat do Magnusa, méwcy rzymskiego, gdy
ten zwrocit si¢ do niego z pytaniem, dlaczego w dzietach swych cytuje
literature $wiecka. Na postawione pytanie, Magnus otrzymal nastepu-
jaca odpowiedz:

Przy konicu listu pytasz sig, dlaczego w dzietach moich przytaczam czasem przy-
kiady z literatury swieckiej i blaski Kosciota kalam poganskimi brudami; na to
dajg ci krotka odpowiedz (...): pragng madrosé $swieckq ze stuzebnicy i branki
podnie$¢ do godnosci Izraelitki dla jej mowy pelnej wdzigku i dla pigknej posta-
ci i ze obcinam lub golg to, co w niej jest umartego, co ma zwiazek z batwo-
chwalstwem, z umilowaniem rozkoszy, bledem lub pozadliwoécia, i ze z czyste-
go jej ciala rodz¢ domownikéw Panu Zastgpow (...). Praca moja wychodzi na
pozytek spolecznoéci Chrystusowej, zwiazek z obca powieksza liczbe stug".

ZaczeliSmy od tego, ze literatura moze nauczy¢ patrzenia na kon-
kretna rzeczywisto$¢ oczami rozumiejacymi ogdlne prawa, moze na-
uczy¢ madrego wspotczucia i staé si¢ $wiatem spotkania z tymi, ktorzy
naszego Pana jeszcze nie znaja. Teraz za$ doszliémy do tego, iz litera-
tura moze sluzy¢ nie nam bezpoérednio, ale nam jako wybranym do
postugiwania ,,spotecznosci Chrystusowej”. Nieco dalej Hieronim na-
pomina Magnusa: ,,1 nie daj si¢ zaraz zwodzié¢ przewrotnemu mniema-
niu, Ze wolno bylo uzywaé tej metody [ilustrowania fragmentami z li-
teratury poganskiej rozpraw chrzescijafskich — przyp. moje J.P]

'* Sw. Hieronim, List LXX. Do Magnusa méwcy Rzymskiego, w: tenze, Listy, t. 1.
ttum. J. Czuj, Warszawa 1995, s. 122.
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przeciw poganom, a ze w innych rozprawach winno si¢ jej unikac¢”.
Jesli za$ kto$ nadal podwazalby wartos¢ literatury w dociekaniach teo-
logicznych Hieronim powiada wprost:

Wytlumacz mu — proszg ci¢ — by bezzegbny nie zazdroscit tym, ktorzy jedza
zebami, i by kret nie lekcewazyt oczu dzikich kéz',

Jak to mozliwe i czy rzeczywiscie tak wielka jest moc literatury, ze
moze by¢ droga powrotna do rzeczywistosci ze §wiata abstrakcji, szkota
wspolczucia i shuchania drugiego czlowieka, §wiatem spotkania wiary z Zy-
ciowym niepokojem? Czy naprawdg tak podobna jest literatura do rze-
czywistosci i tak blisko spokrewniona z nasza wiara? Nie wiem, dlaczego
tak si¢ dzieje, ale nieraz fenomen 6w widzialem. Jedyne okre$lenie tego
dziwu, jakie przychodzi mi teraz do glowy, to paradoks Mulcastera —
podobienstwo rzeczy niepodobnych. Dla bezpieczefistwa jeszcze jedna
uwaga. Jesli kaptan szuka w literaturze wlasnej erudycji i wlasnej chwaty,
traci czas i nigdy nic nie zrozumie. Jesli do $wiata fikcji prowadzi go
ambicja, a nie wspolczucie — zostanie w tym $wiecie na zawsze i nigdy
go nie pojmie. I jeszcze stowa Lewisa:

Chrzescijanin za$ od poczatku wie, ze zbawienie jednej duszy jest wazniejsze od
napisania czy zachowania wszystkich utworéw epickich i tragedii $wiata. Jesli
za$ idzie o poczucie wyzszosci, ma Swiadomos¢, iz jest ono wulgarne, i Ze po-
spolstwo (do ktorego w wigkszosci zaliczaja sig ubodzy) w znacznej mierze sklada
si¢ z jednostek, ktore go przewyzszaja. Nie ma nic przeciwko komedii, ktora
jedynie bawi, i opowiesci dajacej jedynie poczucie relaksu, mysli bowiem po-
dobnie jak $w. Tomasz z Akwinu, ze ipsa ratio hoc habet ut quandoque rationis
usus intercipiatur'.

Dla spokoju sumienia chcialem o tym przypomnie¢.
I11. Matematyka jezyka

Niestety, nie mogg pominad tego drazliwego dla wielu z nas tematu — roli
studium jezykow klasycznych w nauczaniu seminaryjnym, a gigbiej — w for-

'* Tamze, s.126.

1* C.S. Lewis, Chrzescijaristwo i literatura, w: Rozwazania o chrzescijanstwie, tum.
Z. Koscisk, Warszawa 2002, s. 21, ,.Niekiedy bowiem sam rozum wymaga, by zawiesi¢
Jjego uzywanie” (thum cyt. podajg za: STh, t. 10, thum. Jan Barden, Londyn 1967, s. 133).
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macji kaplanskiej. Zaczng jednak od zastrzezen. Nie cheg pisa¢ o koniecznej
znajomosci jezyka lacinskiego dla celow liturgicznych, prawnych czy in-
nych tego typu. Praktyka posoborowa odeszla w stopniu znacznym od jezy-
ka liturgicznego, jakim byla lacina, czy dobrze to czy Zle — nie mnie oce-
nia¢. Trudno co prawda nie bra¢ pod uwagg glosow ludzi, ktérzy pamigtaja
lacine w funkcji ,,jezyka do wspdlnej modlitwy”, nie sa oni specjalnie zado-
woleni z jej eksmisji z liturgii Kosciota. Milosz pisat w Ziemi Ulro:

Nie potrzeba przytaczaé si¢ do wrogéw odnowy soborowej i Vaticanum II na to,
zeby odczuwac przykrosé¢ na widok dziatalnosci tylu teologow i koscielnych
dyplomatow czy tez stwierdzic, ze hierarchia koscielna wyrzadzita krzywdg rze-
szom wygnancéw takich jak ja: odebrali nam lacing, ktéra byta nam swojska
i narzucili angielszczyzne, ktora jest nam obca, co wigcej, kladac nacisk na
»uczestnictwo”, kazali nam modli¢ sie po angielsku, zupetnie jakby najwigksza
kleska protestantyzmu nie byto wlasnie unarodowienie'.

Catkiem niedawno przeczytalem fragment wypowiedzi Leszka Kota-
kowskiego na ten sam temat:

Uwazam, Ze usunigcie taciny z liturgii jest ryzykowne, lacina byta wazna dla
poczucia jednosci Kosciota. Kiedy$ mozna byto p6js¢ do katedry w Rio de Jane-
iro 1 ustysze¢ to samo, co w Warszawie, Londynie czy w Paryzu. To bylo dobre.
(...) Rezygnacja z taciny ulatwila, czy moze ulatwi¢ w przyszlosci (to jeszcze
$wieza sprawa jak na historie Kosciota), roztamy i schizmy'”.

Jasne, zawsze mozna powiedzie¢, ze ani Milosz, ani tym bardziej Kola-
kowski, nie sa najlepszymi ekspertami w dziedzinie katolickiej teologii litur-
gii. Tyle, ze podobne wypowiedzi znajdziemy w tekstach Ratzingera. Zo-
stawmy jednak ten temat. Interesuje mnie tutaj nie tyle liturgiczny, co
wychowawczy raczej aspekt obecnosci taciny w procesie formacji intelektu-
alnej przyszlych kaptanow. O ile literatura uczy¢ moze przysztych kazno-
dziejow wspolczucia, o tyle jezyki klasyczne — greka i tacina — jak malo
ktora dziedzina wiedzy przydaja si¢ do ksztaltowania uczciwosci i precyzji
myslenia, a takze szacunku dla stowa. Podstawowa pokusa wszystkich ,,hu-
manistow”, zwlaszcza tych, ktorzy na co dziefi méwia duzo i do duzej liczby
odbiorcéw, jest pokusa wodolejstwa. Nie daj Boze, aby w osobie kaznodziei

16 Cz. Milosz, Ziemia Ulro, Krakéw 2000, s. 291.

'" Kazdy z nas ma cafy swiat na glowie. Z Leszkiem Kolakowskim rozmawiajq An-
drzej Franaszek i Jarostaw Makowski, ,,Tygodnik Powszechny”, Apokryf, nr 18, paz-
dziernik 2002, s. 3.
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spotkaly si¢ dwie cechy: fatwo$¢ méwienia i ... niesolidno$¢ myslenia. Epo-
ka felietonow 1 gadajacych glow przenika niestety swoimi wptywami takze
na ambony. Tekst Ewangelii czytany po polsku, nie zmusza do koncentracji
uwagi i uczciwosci lektury takiej, jaka narzuca tekst facinski czy grecki. Poza
tym fakt, Ze przynajmniej Nowy Testament zostal napisany po grecku nie
jest bez znaczenia dla jego lektury takze — a moze przede wszystkim —
w sensie tresciowym. Nie pisalbym o tych filologicznych wymaganiach tak
odwaznie, gdyby nie §w. Teresa od Dzieciatka Jezus. Pono¢ méwita, ze gdy-
by byla m¢zezyzng i kaptanem, uczylaby sig greki i hebrajskiego, aby méc
czyta¢ Pismo Swigte w oryginale. Mysle, Ze nie jest to zty pomyst. Wroémy
jeszcze jednak do tej solidnosci my$lenia, o ktora idzie tu przede wszystkim.
Spojna logika i jednocze$nie nieograniczone bogactwo tresci kryjacych sie
za zawito$ciami skladni i fleksji tacinskiej czy greckiej to potaczenie nie-
zwykle. Filologia klasyczna jest chyba jedyna dziedzina wiedzy, ktora tak
nierozdzielnie wiaze matematyczna wrecz precyzje sformutowan i poetycka
wrazliwo$¢ na stowa 1 bogactwo ich tresci. Nic tak nie uczy myslenia precy-
Zyjnego, a jednoczesnie glebokiego, jak twarda 1 wymagajaca szkotla laciny
czy greki. Bolestaw Micinski pisak:

Jesli wige i Toba, jak wszelkim stworzeniem, kochany Francisco, rzadzi pragnie-
nie szczgdcia, powtarzaj: rana, ranae, ranae, ranam, rana, rana. Poznaj zawi-
o$¢ zdan czasowych: ubi, ut, ubi primum, ut primum, simul, simulac, simula-
que, dum, donec, quo, antequam, priusquam, cum... A przede wszystkim zapoznaj
si¢ ze struktura zdan warunkowych, aby w nich nie byto miejsca na oszustwa, na
szantaz, na klamstwo'®.

Nie wiem, czy jest to szkola wystarczajaca, ale na pewno niezwykle
potrzebna. Myslg, ze nauka jezykow klasycznych przez swoja pozorng
nieuzytecznos¢ uczy tez prawdy, ze nie tylko to, co wprost mozemy wy-
nies¢ na ambong jest tym, czego jako kaptani koniecznie potrzebujemy
dla naszej postugi. Nie ma nic gorszego niz ,.kapltanski utylitaryzm”, kto-
ry seminarium czy kolegium przeksztalci¢ moze w ,,Wyzsza Szkote Ksztal-
cenia Zawodowego” dla duchowienstwa. W Ksigdze Konstytucji i Zarza-
dzen Zakonu Braci Kaznodziejow czytamy:

Bracia winni studiowaé¢ zwlaszcza nauki teologiczne, majac na wzgle-
dzie nie tylko bezpos$rednie przygotowanie do pracy

apostolskiej, lecz rowniez uzupetnienie wltasnej kul-
tury. [podkreslenie moje — J.P.] 85 (Z)

'* B. Micifiski, Odpowieds na list Francesca, obywatela rzymskiego, cyt. za: Z. Her-
bert, Lekcja faciny, w: Labirynt nad morzem, Warszawa 2001, s. 167.
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Nie ma lepszej szkoty bezinteresownosci w studiowaniu, niz nauka je-
zykow klasycznych. Wazne, zeby dobrze to zrozumie¢. Formacja intelek-
tualna przyszlych kaptanéw — jak pisalem na poczatku — nie powinna
byé¢ ukierunkowana na zaspokajanie intelektualnych ambicji. Ma jednak
sthuzy¢ indywidualnemu rozwojowi tych, ktorzy zostang postani do stuzby
Kosciolowi. Lepszy jest kaptan intelektualnie uczciwy niz naciagacz —
przede wszystkim dla Kosciota. Jesli wigc tacina czy greka nie wzbogaca
wprost kazania, to przynajmniej jest nadzieja, iz uksztaltowany przez na-
uke tych jezykoéw kaznodzieja bedzie rozumial, ze przystowiowe lanie
wody nie jest cnota retora, ktdry rzeczywiscie, ma co$ do powiedzenia.
Jesli lekture Wergiliusza czy Augustyna zastapimy wprost przydatna ksie-
dzu lektura ,,Wspoélczesnej Ambony” nie bedzie to wyraz rezygnacji z in-
telektualnych ambicji, ale z intelektualnej solidnoéci. Gimnazjum to co
prawda nie seminarium, ale mysle, ze ponizsza uwaga Herberta dotycza-
ca zasadnosci nauki jezykow klasycznych w szkole, moze si¢ sprawdzac¢
takze w odniesieniu do formacji seminaryjnej:

W tych czasach nikt (albo prawie nikt) powazny nie podwazat celowosci uczenia
jezykow klasycznych w szkole. Nikt takze nie obiecywal nam materialnych ko-
rzysci, jakie moga ptynaé z czytania Platona czy Seneki w oryginale. Bylo to po
prostu ¢wiczenie umystu, a takze zaprawa charakteru, gdyz zmagalismy sig z rze-
czami trudnymi i do dzi$ nie wiem, bo nikt tego nie udowodnil, czy nie lepsze
niz rozwiazanie rownan liniowych”.

Trudno tez zapomnie¢ o tym, ze formacja intelektualna przysztych ka-
planéw polega przede wszystkim na studium filozofii i teologii, a jak mozna
doglebnie i uczciwie studiowac te dziedziny bez znajomosci jgzykow kla-
sycznych, nie sposob pojac. Jesli nie da si¢ przysziemu teologowi narz¢-
dzia do poznania Pisma Swietego, Ojcéw Kosciota czy wielkich Dokto-
réw bezposrednio z ich wlasnych tekstow, ryzykujemy nie tylko, ze jego
praca magisterska, doktorska, a pézniej i habilitacyjna bedzie mierna kom-
pilacja stosu opracowan, ale przede wszystkim to, ze wiarg naszego teo-
loga i jego gloszenie ksztaltowaé begda nie Zrodia chrzedcijanskiej teolo-
gii, ale po prostu intelektualne mody. Kazimierz Twardowski, mistrz
zaréwno logikéw ze szkoly lwowsko—warszawskiej, jak i prof. Stefana
Swiezawskiego pisat:

(...) nie ma, moim zdaniem, lepszej szkoly tak potrzebnego dla wyzszych stu-
diow myslenia logicznego, jak prowadzone w odpowiedni sposob nauczanic j¢-

¥ Z. Herbert, dz. cyt., s. 186.
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zyka tacinskiego. Ale pominawszy ten moment natury formalnej, nieznajomosé
Jgzyka tacinskiego w wypadkach bardzo licznych, a nieznajomo$¢ jgzyka grec-
kiego czesto utrudnia lub wprost uniemozliwia powazna, naukowa uprawe stu-
diéw wyzszych?.

Mam nadziejg, ze udato mi si¢ pokaza¢ jedno — to mianowicie, iz
studium jgzykow klasycznych jest dla przyszlych ksigzy wskazane, nie-
zaleznie od tego, czy beda kiedykolwiek uzywacé tych jezykow w liturgii
czy na ambonie.

Co do was, to namaszczenie, ktore otrzymaliscie
od Niego, trwa w was i nie potrzebujecie pouczenia
od nikogo, poniewaz Jego namaszczenie poucza
was o wszystkim.

132,27

IV. Autorytety

Moéwi sig 0 nas, ze jestesmy zupelnie niekonsekwentni czy wrecz
sprzeczni w swych pragnieniach i oczekiwaniach wobec $wiata. Przy-
chodzimy do Zakonu z glowami i sercami petlnymi indywidualizmu,
wolno$¢ jednostki cenimy nade wszystko, a niezalezno$¢ jest ostatnia
rzecza, ktorej cheieliby$my sig¢ pozby¢. Jak wiec sig to dzieje, ze wigk-
szo$¢ z nas pociagnglo do dominikanéw wiasnie... zycie wspolne? Je-
steSmy pokoleniem, o ktérym moéwi sig, Ze nie uznaje zadnych autory-
tetow, nie chce uczy¢ sig ani przyjmowac rad czy wartosci od nikogo,
kto takich wskazoéwek mogiby i cheial udzielaé. Moze to i prawda, ale
z drugiej strony skad w nas tak wysokie wymagania wobec naszych
wykladowcoéw — aby byli wzorami fachowe) rzetelnosci i intelektual-
nej klasy; do naszych starszych wspotbraci — aby byli $wietymi bez
stabosci; wreszcie wobec siebie nawzajem -— aby$my we wzajemnych
relacjach nie zatrzymywali si¢ wczesniej niz na przyjazni. Wymagania,
jakie stawiamy tym, ktorzy nas ucza, sa rzeczywiscie wysokie. Za$ kry-
tyka wszelkich niedociagnie¢ wykladowcodw jest w swej ostrosci i bez-
wzglednos$ci wprost proporcjonalna do naszej potrzeby autorytetu. Kry-
tycyzm 6w nie rodzi si¢ zwykle z ironii niezaangazowanego obserwatora,

* K. Twardowski, Greka i lacina a filozofia, w: Wybor pism psychologicznych i pe-
dagogicznych, Warszawa 1992, s. 446.
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ale z oczarowania kogo$, kto czekajac na autorytet, bardzo si¢ zawiddt,
W uwagach i docinkach méwimy wyktadowcy mniej wigcej tyle: ,,Mia-
fe$ mi powiedzie¢ co$ waznego, a powtarzasz to, co mogeg przeczytaé
w pierwszym lepszym podreczniku. Miate§ mi pokazac, ze droga stu-
diowania to droga nieustannego rozwoju i wysitku, a od lat odczytujesz
na wykladzie te same notatki, w ten sam dokladnie sposéb. Miale§ mij
powiedzieé, ze intelektualna droga do prawdy to droga ascezy i wysil-
ku calego zycia i jeszcze, ze niebezpiecznym jest oddzielac to, co sig
przekazuje innym, od tego, czym si¢ zyje, nad czym si¢ pracuje, a wi-
dzg, ze jedynym momentem, kiedy wysilek twojego Zycia styka sig
z przedmiotem, o ktérym mi opowiadasz, sa wlasnie wyklady. Mysla-
fem, ze przynajmniej nauka jest kraina bez banalu i truizmoéw, kraing
z zelazna dyscyplina metody, ktdra stuzy uczciwosci, a ty chcesz mnie
przekonaé, Ze tej uzywa si¢ wylacznie przy pisaniu ,,magisterki”, dok-
toratu czy habilitacji, nigdy za$ przy tworzeniu wykladu. Myslalem, ze
nauka jest bezinteresowna, ze pragnienie wiedzy i przekazywanie jej
innym to najwazniejsze, czego jako wykladowca pragniesz, a okazalo
si¢, Ze najwazniejsze sa dla ciebie tytuly”. Mozna wy$mia¢ wszystkie te
»~rozczarowania” i powiedzieé, ze kazdy student musi przez nie przejs¢
dokladnie tak samo, jak kazdy maly ministrant musi kiedy$ zaakcepto-
wac to straszne odkrycie, ze ksiadz nosi spodnie i pali papierosy. By¢
moze. Ale jest tez mozliwe, ze te wszystkie rozczarowania, ktore rodza
nasza chorobliwg ironie, sa rozpaczliwa proéba o to, aby kto$ odwazyt
si¢ zosta¢ dla nas autorytetem, poswigcit na to cale zycie i wziat odpo-
wiedzialno$é, ktora z tym si¢ wiaze. Potrzeba autorytetu, nauczyciela
czy mistrza jest w nas tym silniejsza, im wigkszy jest batagan, ktory nas
otacza. Arystoteles i Tomasz mieli racjg, kiedy twierdzili, ze zadaniem
medrca jest porzadkowanie — Multitudinis usus, quem in rebus nomi-
nandis sequendum Philosophus censet, communiter obtinuit, ut sapien-
tes dicantur qui res directe ordinant et eas bene gubernat®'. Potrzebo-

! Thomas de Aquino, Summa contra Gentiles, lib. |, cap. 1, ,,Ogélny zwyczaj, za
ktérym, zdaniem Filozofa, p6j$¢ nalezy w nazywaniu rzeczy, sprawit powszechnie, z¢
medrcami nazywa si¢ tych, ktérzy rzeczami sami kieruja i dobrze niemi zarzadzaja.”
(thum. cyt. za: Tomasz z Akwinu, Suma filozoficzna (Contra gentiles), Krakow 1930-
1935, 5. 1). W Sumie teologii Tomasz pisze podobnie: ,,Cum enim sapientis sit ordina-
re, et judicare” (q. 1, a. 6, Resp.), ,,Poniewaz zadaniem medrca jest porzadkowanic
1 sadzenie” (thum. cyt. za: Tomasz z Akwinu, Traktat o Bogu, thum. kwestii 1. M. ol-
szewski, Krakow 1999, s. 24).
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wacé mistrza to potrzebowaé kogo$, kto nauczy nas, jak poruszac sig
w Swiecie, w ktorym wszyscy maja swoja prawdeg i swoje dobro. Roze-
wicz pisal.po wojnie w wierszu pt. Ocalony:

Szukam nauczyciela i mistrza

niech przywroci mi wzrok stuch i mowe
niech jeszcze raz nazwie rzeczy i pojecia
niech oddzieli swiatto od ciemnosc

To nie jest istotne, czy dotknie nas chaos dobra czy prawdy — tak i tak
potrzebujemy kogos, kto sam to umiejac, nauczy nas porzadkowaé $wiat
wokot nas. Ale czy nie jest to otwarcie drogi do poddania sie manipulacji?
Czy autorytet, ktory tak dobrze bedzie odpowiadat na nasza potrzebg mi-
strza, nie stanie si¢ przypadkiem guru — wiadca absolutnym naszych mysli
i pragnien? Zaraz do tego dojdziemy, ale najpierw postarajmy si¢ sprecyzo-
wa¢, kim jest autorytet naukowy, co to znaczy, ze kto§ moze by¢ dla nas
mistrzem w naszych poszukiwaniach. Stowo ,,autorytet” samo wskazuje nam
na swoje znaczenie. Jest ono kalka tacinskiego auctoritas, ktore z kolei uro-
bione zostato od czasownika augeo — powigkszam, dodaje co$ nowego do
czego$ istniejacego® . Autorytet wiec to nie ten, kto autorytatywnie okresla,
co jest dobre, a co zle, co jest prawda, a co falszem, co ma znaczenie, a co
jest go pozbawione. Autorytet to ten, kto potrafi nam pokaza¢ $wiat, w kto-
rym jeszcze nigdy nie byliémy i ktorego istnienia by¢ moze nigdy nie podej-
rzewalismy. Autorytet to ktos$, kto moze nam pokaza¢, ze krance $wiata, na
ktére si¢ wybieramy, sa znacznie dalej, niz to podejrzewaliSmy. Jego rola
i cecha jest wiec uzdalnianie nas do patrzenia szerzej, widzenia wiecej, po-
szerzanie §wiata poza ten, ktory w danej chwili mamy w glowie. Dlatego tez
Tomasz moégt powiedzieé, ze auctoritas w sensie $cistym 1 wlasciwym to
jedynie Bog? . To On wiasnie moze poszerzac nasz horyzont w sposéb nie-
ograniczony, bo tylko On jest w stanie da¢ nam narzedzia do poznania wrecz
nieograniczonego ($wiatlo rozumu — ipsam animam intellectuali lumine
insignavit i zarodki wiedzy w postaci pierwszych zasad — seminaria stien-
tiarum), a jednocze$nie nie narzucaé wiedzy, nie ,,wtlacza¢” jej do naszych

2 W. Senko, Jak rozumieé filozofie sredniowiecznq, Warszawa 1993, s. 96. Wiecej
na ten temat roli autorytetu w wiekach $rednich i technik jego funkcjonowania: M.-D.
Chenu, Wstep do filozofii sw. Tomasza z Akwinu, tum. H. Rosnerowa, Kety 2001,
s. 120-142.

3 Ponizsze rozwazania sa oparte na kwestii XI (O nauczycielu) sposrod Kwestii
dyskutowanych o prawdzie $w. Tomasza z Akwinu.
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glow, pozwala nam zdobywac¢ ja samodzielnie. Ale podkre$lmy jeszcze raz
— wiedza, ktorej nauczycielem jest w nas Bog, jest wiedza, ktora jednocze-
$nie zdobywamy najbardziej samodzielnie, jak to tylko mozliwe. Krétko
mowiac, takze w nauczaniu Bog nie dziala przeciw przyczynom natural-
nym — daje nam raczej zdolno$¢ poznania prawdy w procesie doswiadcza-
nia i rozumowania, niz bezposrednio nam ja objawia. Nauczyciel — zda-
niem Tomasza — o tyle uczestniczy w ,,nauczycielstwie” Boga, o ile
postepujac jak Bog, uzdalnia ucznia do samodzielnego patrzenia na $wiat
i wykorzystywania tego $wiatta rozumu, ktore jest przynalezne jego natu-
rze. Proces uczenia kogo$ jest wigc najbardziej podobny do procesu odkry-
wania prawdy, ktory to proces przeszedt sam nauczyciel. Nauczyciel nie
»podaje” wiedzy, nie przekazuje jedynie informacji, on prowadzi ucznia do
zdobycia wiedzy tak, jak odkrywca prowadzi sam siebie do dokonania od-
krycia. Porobwnanie Tomasza jest genialne:

Podobnie w zdobywaniu wiedzy kto$ uczac kogo$ prowadzi go do wiedzy o tym,
co nieznane, w ten sposob, w jaki prowadzi samego siebie do poznania niezna-
nego kto$, kto dokonuje odkrycia?.

Uczenie jest najwyzsza sztuka, gdyz polega na wzbudzeniu przez na-
uczyciela jego wlasna wiedza checi, zdolnosci i umiejgtnosci poznaw-
czych ucznia. Dokad dojdzie tak pobudzony umyst uczniowski? Tego nie
moga wiedzie¢ — ani uczen, ani nauczyciel. Tomasz pisze:

(...) rozum naturalny ucznia za pomoca tego, co mu przedstawiono, jakby za
pomoca jakiego$ narzegdzia dochodzidopoznaniatego, co nie-
znane. Jak wigc méwimy, ze lekarz powoduje uzdrowienie dzigki dziataniu
natury chorego, tak samo czlowiek sprawia wiedze w drugim przez dziatanie
rozumu naturalnego tego drugiego i na tym polega nauczanie?. [wszystkie pod-
kreslenia moje — J.P.]

Mamy wigc przykazania dia uczacych. To, co méwicie, ma si¢ nada-

* O nauczycielu, w: Kwestie dyskutowane o prawdzie, red. M. Olszewski, thum.
A. Aduszkiewicz, t. I, Kety 1998, s. 511. ,Et similiter etiam contingit in scientiae
acquisitione, quod eodem modo docens alium ad scientiam ignotorum deducit sicuti
aliquis inveniendo deducit seipsum in cognitionem ignoti” (Quaestiones disputatae
de veritate, q. 11, a. 1, Resp).

% _(...) ratio naturalis discipuli, per huiusmodi sibi proposita, sicut per quacdam
instrumenta, pervenit in cognitionem ignotorum. Sicut igitur medicus dicitur causare
sanitatem in infirmo natura operante, ita etiam homo dicitur causare scientiam in alio
operatione rationis naturalis illius: et hoc est docere.” (tamze).
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wac na narzedzie, abySmy my, shuchajacy waszych wykladow, potrafili
odkry¢ ,.to, co nieznane”. By¢ dla nas autorytetem, to nie tylko podawaé
nam mnoéstwo prawd koniecznych do zapamigtania, ale to podawa¢ nam
takie prawdy i nauczy¢ nas tak ich uzywaé, aby$my potrafili sami odkry-
waé nowe $wiaty. Ojciec Ch. Schonborn OP pisze:

W tej perspektywie ujawnia si¢ co$, co mozna nazwaé podstawowym przeko-
naniem $§w. Tomasza: im doskonalszy jest ,,wplyw”, tym pelniej uaktywnia on
wilasciwa naturg tego, kto go otrzymuje. Bog jest nauczycielem w najdosko-
nalszym tego slowa znaczeniu nie przez to, ze pozbawia nas samodzielnego
uczenia si¢ dajac nam w zamian gotowa wiedze. Lecz dlatego, ze w swej stwor-
czej wolnosci uczynil nas istotami, ktore same si¢ moga uczy¢. Wszyscy inni
nauczyciele (...) sa tym lepszymi nauczycielami, im bardziej upodabniajg sig
do tego Prawzoru nauczyciela, im wigcej dopomagaja do uczenia si¢ samemu.
(...) Bo tylko wtedy, gdy sami poznajemy, kiedy poznanie (a wigc i uczenie
si¢) jest naszym wlasnym czynem, tylko wtedy jest ono czynem w petni ludz-
kim. Tylko wtedy, gdy sami poznajemy, sami tez jeste$émy za nasz czyn odpo-
wiedzialni. (...) Prawdziwy nauczyciel nie wysuwa na pierwsze miejsce Swo-
jego ,.honor”, swojej dignitas jako nauczyciela, nie pragnie robi¢ wrazenia na
uczniach, imponowaé im intelektualng blyskotliwoscia lub zawodowym zar-
gonem. Tak postepujac tylko by ich oélepial, a przez to pomniejszyt ich dojrza-
os¢ i wolno$é. Nie moze uczniowi, zeby tak powiedzie¢, ,,wtryskiwac” wie-
dzy, moze jedynie dopomagac, by uczen sam zdobywat taka sama wiedzg, jaka
wczesniej zdobyt nauczyciel. Stad kierowany pod adresem nauczyciela postu-
lat nie tylko bezinteresownego uczenia prawdy, ale wtasnego bezinte-
resownego oddania sie jej?. [podkreslenie moje — J.P.]

Z tych rozwazan wyciagnijmy jeszcze kilka wnioskow. Jesli jako ka-
plani, my zas w szczegélnosci jako kaptani dominikanscy, zostaniemy
postani ze Stowem Pana na krafce $wiata, to glownym zadaniem naszych
nauczycieli jest pokaza¢ nam, gdzie dzi$ tychze krancéw mamy szukac.
By¢ nauczycielem tych, ktérzy maja zwiastowaé Ewangelig, to pokaza¢
im, ze $wiat jest wickszy i szerszy, niz sie¢ wydaje i nauczy¢ ich czué sie
w tym $wiecie bezpiecznie przez to, ze beda go umieli porzadkowa¢ (or-
dinare) myslowo i realnie. Skoro ,,na poczatku bylo Stowo” (Logos), wie-
rz¢, Ze mozna to robic.

Nasi wykladowcy nie musza by¢ duchownymi — musza by¢ autoryteta-
mi w tym wlasnie Tomaszowym rozumieniu. Aby za$ by¢ takim autoryte-

% Ch. Schonborn, Autorytet nauczyciela wediug sw. Tomasza z Akwinu, tham.
0. W. Szymona OP, brak roku i miejsca wydania.
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tem, nie trzeba nawet by¢ wierzacym. Przypomina mi si¢ ,.historia ducho-
wa” getyngenskich fenomenologéw, uczniéw Husserla. Sam Husserl nie
byl filozofem chrzescijanskim, pisal nawet kiedy$ do swojej uczennicy:

W tych dniach przystano mi z Ameryki pewne czasopismo, w ktorym jakis$ jezu-
ita — a wiec jeden z waszych, siostro Adelgundis — napisat o mnie jako o filo-
zofie chrze$cijaniskim. Jestem przerazony tym przedsigwzigciem nadgorliwym,
zbyt pochopnym, o ktérym nie miatem pojecia. (...) Nie jestem filozofem chrze-
Scijanskim. Prosze, niech siostra zajmie si¢ tym, abym po $mierci nie byt poda-
wany za takiego. Nieraz juz mowilem siostrze, ze moja filozofia, fenomenolo-
gia, nie pragnie by¢ niczym innym jak tylko droga, metoda, przy pomocy ktérej
wskazuje si¢ drogg powrotu do Boga ludziom, ktérzy odeszli wiasnie od chrze-
Scijanstwa i od chrzescijanskich koséciotow?.

Przywolujg tutaj Husserla, bo to wlasnie dzigki niemu i mysleniu, ja-
kiego uczyl, wielu z tych, ktérzy go stuchali, doszto do wiary®. Przypo-
mng¢ te najwazniejsze nazwiska ,.getyngenskich konwertytow”. Adresat-
ka przytoczonego listu byla Amelia Jaegerschmid — urodzona
w protestanckiej rodzinie uczennica Husserla, ktéra w mlodosci utracita
wiar¢ w Boga (w czasie trwania tej korespondencji byla juz s. Adelgud-
nis, benedyktynka z klasztoru $§w. Lioba we Fryburgu — Giinterstal). Al-
fred Reinach i jego siostra Paulina (ktora nota bene po przejsciu na kato-
licyzm wstapita do benedyktynek w Belgii) — oboje byli uczniami
Husserla, oboje tez odegrali ogromna rol¢ w nawrdceniu Edyty Stein.
Dietrich von Hildebrand — doktoryzowat sie i habilitowat u Husserla, na
katolicyzm przeszedt w 1941 roku. Po konwersji napisat: Metafizyke wspol-
noty, Istote milosci, Etyke, Przemienienie w Chrystusie, Serce, Funda-
mentalne podstawy moralne. To wlasnie o Hildebrandzie méwit inny ge-
tyngenczyk, Hans Lipps, ze nalezy do tego klubu z Monachium, ktory
codziennie chodzi na msz¢ $wigta. Uczniami Husserla byli tez duchowni:
katolicki ksiadz i profesor filozofii chrzeicijanskiej Beaudin, a takze prof.
Haering — protestancki teolog. Dla wszystkich tych konwertytow Hus-
serl byl autorytetem, wszyscy oni odnalezli Boga i wiar¢ w Niego, ktora
— przynajmniej w dwoch przypadkach (Reinach i Stein) — po$wiadczyli
zyciem. Husserl bgdac daleko od Koéciota, odegrat w ich nawréceniu klu-

7 Cyt. za: T. Gadacz, Swietosé bycia filozofem, ,,Tygodnik Powszechny”, nr 3,
17 stycznia 1999, s. 8.

% Na temat roli Husserla w nawrdceniu E. Stein patrz tez: J.A. Kloczowski, Swie-
tosé i filozofia, ,,Tygodnik Powszechny”, nr 42, 18 pazdziernika 1998,s.1i 9.
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czowa role. Tak pisala o tym Edyta Stein — §w. Teresa Benedykta od
Krzyza:

Trzeba powiedzieé, ze sposob, w jaki kierowatl on ku samym rzeczom, wycho-
wujac, by z calq ostroscia zwracac na nie uwage umystu oraz opisywac je trzez-
wo, wiernie i sumiennie, sposob w jaki uwalniat od samowoli i pychy w pozna-
niu, prowadzit do skromnej, postusznej rzeczom i w tym wiasnie pokomej postawy
poznawczej. Prowadzit on réwniez do wyzwolenia si¢ z przesadéow, do nieskre-
powanej gotowosci przyjecia tego, co naocznie zrozumiale. I to nastawienie, do
ktorego Husserl swiadomie wychowywal, wyzwolilo wielu z nas i pozbawilo
uprzedzen wobec katolickiej prawdy, tak iz caly szereg jego uczniow zawdzie-
cza mu réwniez i to, ze odnalezli droge do Kosciola, ktérej on sam nie znalazi®.

Jesli szukamy przykladu nauczyciela, o jakim pisat $w. Tomasz z Akwi-
nu, a ktoéry to nauczyciel nie miatby mie¢ wiele wspolnego z jakakol-
wiek konfesja, to Edmund Husserl jest idealna postacia. Dlaczego przy-
taczam t¢ historie¢ i jakie ma ona znaczenie dla formacji w seminariach?
Otéz musimy pamigtaé, ze nasi nauczyciele sa ludzmi i nie maja obo-
wiazku znaé odpowiedzi na wszystkie pytania i by¢ dla nas wzorem we
wszystkim, w czym sami sobie nie radzimy. Ich zadaniem jest poméc
nam poznawac i mys$leé samodzielnie. Tyle, Ze ich zadanie jest w duzej
mierze zbiezne z naszym: oni maja nam pokazaé droge do prawdy, my
mamy odnalez¢ droge do Pana Boga, za$ te dwie drogi — jak si¢ okazu-
je — czgsto prowadza w istocie do tego samego celu. Musz¢ powie-
dzie¢, ze uwazam za duze szczeScie fakt, iz studiujac filozofie w Zako-
nie, stykalem si¢ w znacznej wigkszo$ci z wyktadowcami $wieckimi —
wierzacymi i niewierzacymi. Nauczylem si¢ od nich bardzo duzo i zro-
zumialem, ze droga rozumienia jest nasza wspoélna droga do Pana Boga.
To prawda, aby wyklada¢ teologig trzeba by¢ po pierwsze gleboko wie-
rzacym, po drugie — $wigtym. W najglebszym sensie od obu tych czyn-
nikow zalezy jako$¢ wykladu teologa. Zeby wykladaé logike — takze
klerykom — trzeba by¢ dobrym logikiem. Nic wiecej. Mysle, ze choro-
ba seminariow czesto jest che¢, aby mieé ,,wlasnych”, czyli duchow-
nych wykladowcow do wszystkich przedmiotow. W ten sposob jeden
kaplan z doktoratem ma staé sig specjalista od logiki, dogmatyki, histo-
rii filozofii i prawa kanonicznego. To ciekawe, ze jesli chodzi o domini-
kanow, tradycja Kolegium otwartego na wplywy zewnetrzne, $wieckie,

» T. Gadacz, dz. cyt.
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uniwersyteckie jest gleboko wpisana w nasza intelektualng duchowosé,
Wszyscy znamy fakt, iz Dominik nie tworzyt przyklasztornej szkoty, ale
wysylat braci na uniwersytety. Ciekawe jest postanowienie kapituly ge-
neralnej w Avila z roku 1895. Bracia zaprotestowali wowczas przeciw
erygowaniu nowych doméw studiéw we Francji, Anglii czy Holandii
przy konwentach odcigtych od §wiata, z dala od centréw uniwersytec-
kich, powolujac si¢ wlasnie na pierwotna tradycj¢ Zakonu®.

To namaszczenie Ducha Swietego poucza nas o wszystkim (1J 2, 27
— jesli bgdziemy szczerze i solidnie szuka¢ prawdy, moze nam w tym
pomoc kazdy i wierzacy, i niewierzacy, $wiecki i duchowny, aniot i czlo-
wiek. Nasi nauczyciele maja nam wskazaé drogg — tg, ktéra prowadzi
na krance $wiata.

Zakonczenie

Przerwijmy te rozwazania w polowie. Wazne jest jedno — studiujemy,
zeby wspolczué braciom i nie$¢ Pana tym, ktorzy czgsto sa gdzie$ na kran-
cach naszych matych swiatow. Szukamy autorytetéw i sleczymy nad facina,
pochianiamy literaturg i uczymy sie logiki tylko w jednym celu — by$my
mogli by¢ pozyteczni duszom bliznich. Protestujesz przeciw temu utylita-
ryzmowi? Chcesz uslysze¢, Ze studiujemy przede wszystkim i na pierw-
szym miejscu po to, aby ,,bezinteresownie” poznawa¢ Boga? Masz racje,
ale jedyna metoda adekwatna do poznania tego ,,przedmiotu” jest milos¢
— kto mituje zna Boga, kto nie mituje nie zna Boga, bo Bog jest mitoscig
(1] 4, 7-8). A z kolei kto nie mituje brata swego, ktorego widzi, nie moze
milowaé Boga, ktorego nie widzi (1 J 4, 20). Nasze studiowanie ma by¢
przede wszystkim pozyteczne duszom naszych braci i sidstr — to za$ jest
jedyna gwarancja, Ze przedmiotem naszego studium bedzie rzeczywiscie
Bég i Ze nasze studiowanie bgdzie naprawde bezinteresowne.

Janusz Pypa OP — student Kolegium Filozoficzno-Teologicznego OO. Dominika-
now w Krakowie.

% Por. M.—D. Chenu OP, Une Ecole de Théologie: Le Saulchoir, Le Saulchoir 1937.
O ile mi wiadomo, thumaczenie tej ksigzki nigdy nie ukazalo si¢ w jezyku polskim.
Przelozyl ja na wlasne potrzeby o. Jerzy Kotara OP. Z jego pracy translatorskiej obec-
nie korzystam. Autorstwa o. Jerzego Kotary OP jest niepublikowana dotychczas roz-
prawa pt.: Koncepcja teologii jako nauki u o. M.~D. Chenu O.P. w ksigzce ,, Une Ecole
de Théologie: Le Saulchoir”.
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STUDIOWANIE JAKO SPOSOB BYCIA
NOWYM CZLOWIEKIEM

Oczys¢ mnie od bledow, ktore sq skryte przede mng.
Ps 19, 13

Zniszczenie jakiegos zludzenia nie prowadzi do Zadnej prawdy,
lecz powigksza naszq niewiedze,

rozszerza , pustq przestrzen”', w jakiej Zyjemy.

F. Nietzsche, Notatka z roku 1885

Celem moim jest postawienie pytania o nowego czlowieka. Nic poza tym.

Brzmi to paradoksalnie, ale tylko na pierwszy rzut oka. W rzeczywisto-
$ci bowiem nie jest to proste zadanie. W tym paragrafie postaram si¢ wy-
jasni¢, dlaczego tak jest.

1. Pytanie od wewngtrz

Pytania mozZna stawia¢ roznie, przynajmniej na dwa sposoby. Kiedy
przechodnia na ulicy pytam o godzing lub drogg, stawiam pytanie. Takie
postawienie pytania w pewien sposéb angazuje mnie i zapytanego przeze
mnie przechodnia, ale angazuje jedynie powierzchownie. Co prawda za-
gadnigty musi popatrze¢ na zegarek, odczyta¢ godzing i wypowiedzie¢ ja,
moze zwroci¢ na mnie uwagg, przerwaé tok swoich mysli, zapomnie¢
o czym$ waznym, ale w momencie gdy odpowie, pytanie przestaje obo-
wiazywaé. Udzielona odpowiedz odwolata pytanie z miejsca, w ktérym
przez ta krotka chwilg trwatlo — z przestrzeni migdzy mna a przechod-
niem. Ono przestato by¢ wazne. Pytanie po chwili obowiazywania —, kre-
owania” sytuacji — przestaje by¢ postawione. Przestaje ,,sta¢”.

Nie o takie postawienie pytania o nowego cztowieka tu chodzi.

O ile pytanie o godzing czy o droge mozna nazwaé zewnetrznym, bo
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angazuje jedynie przelotnie i nie do glebi, o tyle zalezy mi, by pytanje
tego artykutu bylo postawione od wewnatrz. Zilustrujg to w ten sposob.
kierunek, w ktérym namyst nad pytaniem o nowego czlowieka powiniep
nas prowadzi¢, jest w pewien sposob wyznaczony: wiara w Jezusa Chry.
stusa jako warunek konieczny, wzrost w Bozej tasce i mitosci, czyli umie.
ranie starego czlowieka, w koncu przebdstwienie, a wigc bycie najpetnie;
czlowiekiem. Kierunek ten jest jednak czyms$ zewnetrznym: stowa te, cho¢
powinny nie$¢ Zycie, moga pozostaé puste. To znaczy moga — podobnie
jak odpowiedz na pytanie o drogg — zajmowac¢ nas tak dhugo, jak dlugo
je wypowiadamy (moze chwilg duze;j).

Pytanie postawione od wewnatrz to takie pytanie, ze raz postawione
nie przestaje obowiazywaé, nie przestaje angazowaé zapytanego. Pytanie
postawione od wewnatrz nie przestaje ,,sta¢”, lecz trwa.

Rzecz jasna — to, co napisalem o pytaniu od wewnatrz, nie jest zbyt
Sciste. Powiedzenie ,,pytanie trwa” nie oddaje istoty takiego pytania. Nie
ma (chyba) stéw, ktore by trwaly bez tego, kto je wypowiada lub przynaj-
mniej shucha. Faktycznie bowiem zwrot ,,pytanie trwa” oznacza, ze trwa
w tym pytaniu ten, komu pytanie postawiono (ten, komu pytanie posta-
wiono moze okazac sie jednoczesnie tym, kto stawia pytanie). A to ozna-
cza z kolei, Ze pytanie to dotyka go do glebi i bez przerwy. Wyznacza
niejako sposob bycia zapytanego.

Pytanie od wewnatrz zatem to bardzo dziwne pytanie. Zauwazmy, ze
pytanie o godzing zostaje zniesione przez odpowiedz. Jesli zatem pytanie
wewngtrzne ma trwa¢ — a to znaczy stale angazowac zapytanego — to
odpowiedz nie moze go uniewazniaé. Jak zobaczymy ponizej, odpowiedz
jest dla takiego pytania $mierciono$na (w pewnym sensie oczywiscie, bo
w innym — Zyciodajna).

A. Smierciono$na odpowiedz

Na pytanie, ktore chcialoby byé¢ zadane od wewnatrz, mozna co praw-
da postawi¢ prosta odpowiedz. Np. na pytanie: ,,kim jest nowy cztowiek?”,
odpowiedzie¢ mozna: ,,dzieckiem Bozym”, ,kim§ zanurzonym we Krwi
Chrystusa” itp. Zobaczmy, co dzieje si¢ z pytaniem, gdy skwitujemy je
prosta odpowiedzia.

Pytanie zestawione z taka odpowiedzia wydaje si¢ proste. Dia kogo$ —
myslimy — kto nie zna Nowego Testamentu, odpowiedz taka moze wyda¢
si¢ odkrywcza, jednak my to juz wiemy. Pytanie wtedy wlasnie przestaje
by¢ nurtujace, a zadajacy przestaje czué wewnetrzny niepokdj, pewnego
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rodzaju przynaglenie, by podazy¢ za pytaniem. OdpowiedZ czyni pytanie
prostym. To, o co w pytaniu chodzi, przestaje budzi¢ w nas niepokdj, prze-
staje zatem by¢ wazne. Prosta odpowiedZ uniewaznia przedmiot pytania,
poniewaz pozwala ,,opanowac” to wiasnie, o co zapytano. W stan pewnej
niewiedzy, swoistego chaosu, z ktérego wylania sie pytanie, odpowiedz
wprowadza porzadek. Rzeczywisto$¢, o ktora zapytano, zostaje oswojona,
przestaje by¢ straszna, ale z drugiej strony staje si¢ niecickawa. Tym sa-
mym wymyka si¢ z pola naszego zainteresowania. Mamy w zanadrzu pro-
sta odpowiedz, ktéra mozemy zastosowaé w kazdej chwili, sama za$ owa
rzeczywisto$¢ nas juz nie interesuje — wiemy o niej tyle, ile nam potrzeba.

Prosta odpowiedz znieczula tego, kto poprzestaje na takiej odpowie-
dzi. A to znaczy tyle, ze kiedy na pytanie roszczace sobie pretensj¢ do
bycia pytaniem od wewnatrz zadawalamy si¢ odpowiedzia, ktora mozna
da¢ jedynie na pytanie z zewnatrz, przestajemy interesowac si¢ rzecza,
ktorej pytanie dotyczy. Dokladnie tak samo si¢ dzieje, gdy po odpowie-
dzeniu przechodniowi, ktora jest teraz godzina, zapominamy o zegarku.

W tym tez znaczeniu powiedzialem wyzej, Ze odpowiedz jest dla trwa-
nia w pytaniu $mierciono$na — po prostu uniewaznia pytanie, a zatem
nie pozwala w nim trwac.

B. W pytaniu chodzi o mnie

Aby zada¢ o czlowieka nowego pytanie od wewnatrz, czyli trwa¢ w tym
pytaniu, nie mozna sobie pozwoli¢ na proste odpowiedzi. To zdanie prze-
ktada sig na inne: rzeczywisto$¢ nowego czlowieka musi stale dotykacé, byé
niepokojaca. Jesli tak ma by¢, to pytanie nie moze by¢ w zadnym razie
abstrakcyjne. Nie pytam bowiem o czlowieka w ogolnosci, nie interesuje
mnie konstrukt myslowy tego rodzaju, ze — gdyby kto$ si¢ w niego wcielit
— musialby z koniecznosci zosta¢ zbawiony. Przeciwnie: pytam o czlowie-
ka nowego, czyli o to, kim ja osobiScie — jako stawiajacy pytanie — juz
w pewnym stopniu jestem, kim si¢ staj¢ i kim bgdg. Pytanie to kazdy stawia
sam sobie samemu. Pytam ja o samego siebie. O swoje zbawienie.

Jesli wiec pytanie, ktore ja sam stawiam samemu sobie kwituje prosta
odpowiedzia, uniewazniam samego siebie.

C. Szansa

O prostych odpowiedziach powiedziatem, ze sa $§mierciono$ne, bo unie-
wazniaja pytajacego. Ale one istnieja. Wiemy tez, Ze edukacja polega na
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uczeniu sig takich formulek, nie sa wigc catkowicie bezuzyteczne. To praw-
da. Zreszta nawet pomijajac edukacyjny aspekt, mozna spozytkowaé roz-
nego rodzaju adagia, by w pytaniu trwac.

W kazda odpowiedZ wbudowane sa dwa momenty, ktére daja szansg, by
nie uniewazni¢ przedmiotu pytania. Z jednej strony odpowiedz (nawet pro-
sta) zawsze niesie ze soba jakas tres¢, ktora co§ mowi o tym, czego pytanie
dotyczy. Tres¢ moze pokazywaé kierunek namyshi, cho¢ — jak widzieli-
$my — jest to aspekt zewngtrzny. Tres¢ odpowiedzi w pewnym sensie ubo-
gaca nam rzeczywisto$¢, o ktora toczy si¢ pytanie, ale 0 wzbogacona rze-
czywisto$¢ na nowo nalezy zada¢ pytanie. Po to, by wytrwaé w pytaniu.

Z drugiej strony odpowiedz skads sig bierze. Jest na czyms ufundowana,
tzn. kryje za soba pewne zalozenia. Dopiero w $wietle swych zalozen odpo-
wiedz moze byé dobrze zrozumiana. Niestety — oczywiScie w pewnym
sensie ,,niestety” — widzenie odpowiedzi w $wietle jej zatozen relatywizu-
je t¢ odpowiedz. Owa ulomno$¢ jednak okazuje si¢ blogostawiona, gdyz
pozwala trwa¢ w pytaniu nadal, a zarazem nie sta¢ w miejscu. Jesli kazda
odpowiedz ma zalozenia, swoje przed—rozumienie przedmiotu pytania, to
posiada je takze moja odpowiedZz na pytanie o samego siebie. Naturalng
koleja rzeczy jest wige po kazdej odpowiedzi postawi¢ pytanie jeszcze raz.

Poruszamy sig tedy jak gdyby po kole (moze po spirali). Odpowiedzi
mozna stawia¢ zatem tak, by trwa¢ w pytaniu; by rzecz, o ktéra pytamy,
byla nieustannie wazna. Poruszanie si¢ po takim kole, to sposob bycia
tego, kto stawia pytanie od wewnatrz.

Istnieje zapewne wiele sposobow trwania w pytaniu o nowego czlo-
wieka. Jestem jednak przekonany — i taka jest teza tego artykutu, ktdra
postaram si¢ uargumentowa¢ — ze studiowanie jest wlasnie takim sposo-
bem trwania w pytaniu, a co za tym idzie, Ze jest sposobem stawania si¢
nowym czlowiekiem.

2. Studiowanie

Studiowanie jest tu pomy$lane inaczej niz potoczny sens tego stowa.

Wprawdzie wazne jest gromadzenie wiedzy, ale nie to stanowi istotg
studiowania. Wazna jest swoboda poruszania si¢ po jakim$ obszarze, np.
po teologii. Ale dazenie do takiej swobody nie jest sednem studiowania.
Najmniej w studiowaniu chodzi o umiejetno$é dyskusji z przeciwnikiem
i sprawne (przekonywujace) argumentowanie na rzecz swojej sprawy, np.
obrony chrze$cijafistwa. Podobnie uzyskiwanie stopni naukowych, cho¢
skadinad wazne, nie jest do studiowania konieczne. Zaprzeczeniem stu-
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diowania jest takie uczenie si¢, ktore wbija w pychg i pozwala patrze¢
z gory na innych. Zdobywanie wiedzy, ktora zamyka zdobywajacego ja
w stworzonym przez niego samego getcie, nie jest studiowaniem.

Czym zatem studiowanie jest?

Studiowanie jest procesem. Proces oznacza, ze co$ si¢ dzieje z kims
lub czyms. W studiowaniu dzieje si¢ co$ ze mng — studiujacym. Studiu-
jac, co$ robig (np. czytam ksiazkg, wnikam w mysl Nietzschego, itp.),
a przez to, ze to robig, cos dzieje si¢ ze mna. Chodzi wigc o to, ze w pro-
cesie studiowania dzieje si¢ ja sam. Studiowanie to proces, w ktorym sam
studiujacy sig staje.

A. Patrzeé inaczej, na nowo

Studiujac — jednak nie w znaczeniu potocznym — staj¢ si¢ kim$ in-
nym, kim$ nowym. Na cos$, co do tej pory uwazalem za oczywiste, bezdy-
skusyjne, nieproblematyczne, zaczynam patrze¢ inaczej. Z odmiennej
perspektywy. Z innej perspektywy znaczy, ze cos, co nie zwracalo mojej
uwagi, nie zajmowalo mnie, zaczyna pojawia¢ si¢ w innym sensie. Pod-
czas studiowania fragment, nad ktérym si¢ zastanawiam, poczyna jawié
si¢ z nowym sensem. Na co$ oczywistego zaczynam patrze¢ jako na co§,
co oczywiste by¢ przestaje. O owo ,,co§” trzeba zapyta¢. Jesli mozna my-
sle¢ inaczej niz tak, jak do tej pory myslalem i wydawalo mi si¢ to nor-
malne, to jak si¢ rzeczy maja? Cos, co przestalo by¢ oczywiste, zaczyna
staé¢ pod znakiem zapytania.

Podczas tego procesu zachodzi zmiana w studiujacym: przestaje byé
pewien swoich przekonan, traci dotychczasowy sens, zaczyna dostrzegaé
inny. Studiujacy zaczyna pytaé o co$, co do tej pory bylo oczywiste. Za-
czyna pyta¢. Aby uwyrazni¢ fakt, ze to zmienia studiujacego, powiemy:
zaczyna trwa¢ w pytaniu.

B. Otwartos¢, wrazliwo$¢, wolno$é

W jakim znaczeniu ,,stani¢cie” w pytaniu przemienia studinjacego? Otoz
przezwycigzajac bezrefleksyjny punkt patrzenia, dostrzegajac nowy sens,
robig w sobie ,,miejsce” na jeszcze inne perspektywy, na jeszcze inne i nowe
sensy. Staj¢ si¢ wigc otwarty na nowe — jeszcze nieznane — mozliwosci
rozumienia tego wlaénie fragmentu rzeczywistosci. A w konsekwenciji staje
si¢ otwarty na ludzi, ktorzy ze soba niosa te nowe mozliwosci. Otwarto$é,
o ktdrej mowa, przejawia si¢ nie tylko w dopuszczeniu do siebie mozliwosci
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pojawienia si¢ innych rozumien, ale nade wszystko w tym, ze inne rozumie.
nia staja si¢ dla mnie wazne. Mowiac metaforycznie: nastuchuj¢ nowych
tlumaczen, a $cislej — stajg si¢ wrazliwy na inne proby odpowiedzi.

Kwestionujac swoj pierwszy sposob patrzenia, zaczynajac rozumie¢ inne
sposoby my$lenia, sam zaczynam inaczej rozumie¢ czastke $wiata. Juz nie
jedynie taka a taka wlasnie, lecz taka, o ktérej mozna powiedzie€ to i zara-
zem (przy innym sposobie myslenia) tamto. Rozumiem przede wszystkim,
jak ,.tamto” w ogéle mozna pomysle¢. Przestajg wigc by¢ niewolnikiem jed-
nego opisu, nowe sensy $wiata przestaja by¢ zagrozeniem dla mojej egzy-
stencji, a staja si¢ szansa. A kto przestaje by¢ niewolnikiem, staje si¢ wolny.
W procesie studiowania studiujacy zaczyna by¢ wolny (oczywiscie nie od
razu catkiem wolny — méwimy bowiem o procesie, 0 wyzwalaniu).

Podsumujmy: w procesie studiowania ,,dzieje si¢” sam studiujacy. Pod-
czas tego procesu staje si¢ on kim$ innym i kim$ nowym. Przejawia si¢ to
w tym, Ze staje si¢ bardziej otwarty na nowe spojrzenia, bardziej wrazli-
Wy na to, co inni mysla, staje si¢ kim$ bardziej wolnym.

3. Noc

Uzywamy tutaj slowa ,,nowy” w sformulowaniu ,,nowy czlowiek” na
dwa sposoby. Najpierw oznacza ono czlowieka przebostwionego, a poz-
niej tego, kto przezwycigzyl ,,stary” sposob patrzenia. Teza tego artykutu
— mianowicie, ze studiowanie jako trwanie w pytaniu jest jednym ze
sposobow stawania si¢ nowym czlowiekiem — sprowadza si¢ do tego, ze
jednym ze sposobow stawania si¢ czlowiekiem przebostwionym jest sta-
wanie si¢ czlowiekiem patrzacym na nowo.

Sprobuje teraz przedstawié¢ formalna strukture tego sposobu (a wige
studiowania). Kto$, kto wstepuje na tg wlasnie droge, nie musi koniecznie
odczuwaé poszczegdlinych ,.etapow”. Proces przeciez dokonuje si¢ nie-
zaleznie od namyshi nad nim samym. Momenty, ktore wyréznig, wpraw-
dzie beda mialy postaé jakiego$ ciagu kolejnych krokéw, jednak jasne
jest, ze momenty te moga ze sobg wspoiwystepowac, przenikac sie, wply-
wacé na siebie wzajemnie. Myslg, ze poszczegolne momenty struktury
mozna poréwnac z kolejnymi etapami drogi mistykoéw — zwlaszcza pro-
cesem wchodzenia w do§wiadczenie ,,nocy” wedlug $w. Jana od Krzyza.
Jesli wige studiowanie moze wprowadzaé¢ studiujacego w pewnego ro-
dzaju ,,;noc”, a z drugiej strony czyni go coraz bardziej otwartym, wrazli-
wym i wolnym, to teza tego artykuhu jest stuszna: studiowanie to sposéb
stawania si¢ nowym czlowiekiem.
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A. Droga

Jak zatem wyglada ta droga? Jak wyglada trwanie w pytaniu?

Najpierw przestaje si¢ recytowaé, czyli odpowiada¢ prostymi sformu-
fowaniami, nad ktorych tre$cia nikt si¢ nie zastanawia. Adagia sa waz-
ne, bo porzadkuja §wiat — wprowadzaja tad. Robig jednak to za do$é
wysoka cene, gdyz po pierwsze, uniewazniajg przedmiot pytania, po dru-
gie, kazde twierdzenie zaprzeczajace adagium jest dla porzadku zagro-
zeniem — recytowanie wigc nas zamyka. Przesta¢ recytowa¢ to pozwo-
li¢ zabrzmieé innym odpowiedziom. Nast¢pnie zauwaza si¢, ze to, co
oczywiste nie jest takie samo w sobie, lecz zbudowane jest na pewnych
przed-sadach. A wigc pojawia si¢ pytanie, skad nasze oczywiste nasta-
wienia sig¢ wzigly, jakie zalozenia si¢ za nimi kryja (czasem si¢ mowi:
w ktorych z mozliwych $wiatdéw da sie nasze twierdzenia w ogodle glo-
si¢?). Aby dojrze¢ jaki$ przedmiot, trzeba sta¢ poza nim. Podobnie, aby
zdaé sobie sprawe z wlasnych zalozen, trzeba wyjs¢ poza nie. Trzeba je
porzuci¢. Porzucenie fundamentéw wilasnego myslenia nie jest tatwe.
Sam z siebie nikt zrobi¢ tego chyba nie potrafi. Pomoca stuzy¢ musi
drugi cztowiek i to, co on mysli. Porzucenie wlasnych podstaw mozliwe
jest jedynie poprzez wniknigcie w mys$l r6zna od moje) i poprzez wysi-
ek zrozumienia jej. Chodzi zatem o spojrzenie nie wlasnymi oczami.

Ten, kto trwa w pytaniu prowadzi dialog, ale nie krytyke lub polemikeg
(nbrepog — wojna, boj, walka). Rozumie tego, kto udziela odmiennej
odpowiedzi, czyli dociera do rzeczywistosci, ktora odpowiedz tego dru-
giego zamraza w stowach. Rozumie — to znaczy takze, Ze rezygnuje z roz-
maitych tarcz chroniacych jego wlasne przekonania (ateizm rozmoéwcy,
jego psychiczna choroba, seksualne zboczenia, itp.).

Wyjsécie poza i spojrzenie nie wlasnymi oczami sprawia, ze pytajacy
wchodzi w §wiat nie swoj, przestaje by¢ u siebie. Nowe miejsce nie jest
juz poukladane, nie jest fatwe do opanowania i wygodne do poruszania
si¢ w nim. Jest obce, pozbawione dotychczasowego sensu. Nowe miejsce
mozna by wprawdzie znéw ,,uporzadkowac¢”, nadaé mu sens — a zatem
nauczy¢ si¢ nowych odpowiedzi na pamigé, ale byloby to zaprzestanie
trwania w pytaniu. Koniec studiowania.

B. Swiat bez sensu

Aby trwaé w pytaniu, trzeba zgodzi¢ si¢ na state przebywanie w ,,no-
wym miejscu”. Jest to stan permanentnego ogotocenia z wlasnego $wiata.
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Wilasnego $wiata w starym znaczeniu, jako uporzadkowanego i wypel-
nionego sensem. Razem z trwajacym w pytaniu pojawia si¢ jednak nowy
$wiat. Jego nowy $wiat jest diametralnie rézny. Bez tadu i sensu. Porza-
dek i sens sa zrelatywizowane do zalozeni r6znych sposobow rozumienia
rzeczy. Rozmaite porzadki i sensy pojawiaja si¢ jedynie, by zasygnalizo-
waé siebie jako mozliwosci interpretacji rzeczywistosci. Wlasny $wiat
pytajacego teraz jest $wiatem, ktory nie pozwala czlowiekowi przestaé
pyta¢. Studiujacy nie moze zatrzymac¢ si¢ w p6t drogi. Droge do nowego
czlowieka przechodzi si¢ albo cala, albo si¢ jej nie przechodzi wcale.

Nowy $wiat studiujacego weryfikuje jego wiarg. Moment znalezienia
si¢ w obcym $§wiecie, ,,skazanie” na stale w nim trwanie moze napawaé
strachem, wywolywa¢ poczucie pustki, a w konsekwencji powodowaé
utrat¢ wiary. Wiara moze sie okazaé zbyt staba, by zy¢ (zy¢, bo przeciez
nie chodzi o to, by przetrwac¢) w nowym swiecie.

Wraz z proba zrozumienia tych, ktérzy o Bogu i $wiecie mysla inaczej,
studiujacy wchodzi w noc. Nie ma dla niej oparcia w §wiecie, do ktorego
tak bardzo si¢ przyzwyczailismy, a ktory zostat zakwestionowany. Smiem
jednak twierdzi¢, ze moze to by¢ moment oczyszczenia z obrazow batwo-
chwalczych lezacych gdzie$ bardzo gleboko w naszej swiadomosci.

Chcialbym jednak z naciskiem podkresli¢, ze taka noc, wejscie w obey
$wiat, a wigc proba zrozumienia tych, ktorzy inaczej mysla, nie jest ztem
koniecznym. Ten, kto mowi: ,,dobrze, wejde w nia, przetrwam, a potem
bede brodzit w $wiatlosci Panskiej”, faktycznie trwa jeszcze w $wiecie
prostych, recytowanych odpowiedzi. Wejscie w ,,obcy §wiat” jest szansa.
Szansa jest czyms§, czego nie nalezy jedynie przetrwaé. Trzeba si¢ jej pod-
da¢; pozwoli¢ si¢ jej uksztaltowac; faktycznie sta¢ sie czlowiekiem no-
wym, przemienionym; otwartym, wrazliwym, wolnym; zrozumie¢, czym
jest wiara we Wcielenie i Zmartwychwstanie Jezusa Chrystusa. On bo-
wiem przyjal na siebie czlowieczenstwo, a wiec kazda dziedzina ludzkiej
dzialalnosci nosi na sobie znami¢ Wcielenia i Zmartwychwstania. Jesli
$wiat bez sensu kwestionuje wiare studiujacego, to znaczy, ze jeszcze nie
uwierzyl on w Tajemnice Jezusa z Nazaretu.

Lukasz Koloczek OP — student Kolegium Filozoficzno-Teologicznego OO. Domi-
nikanow w Krakowie oraz Instytutu Filozofii UJ.
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CO TO JEST STUDIOWANIE?

Lukaszowi

1. Pytajac o wlasciwa forme naszego studiowania i szukajac mozliwo-
§ci przyszlego, instytucjonalnego jej urzeczywistnienia, tatwo, jak sadze,
uciekniemy od (naj)istotniejszego pytania: co to jest studiowanie?

Pytanie ,,co to jest?” sugeruje, ze chodzi o pewna rzecz. Slowo ,,stu-
diowanie” ma jednak przede wszystkim odda¢ pewna — tg sama co cza-
sownik ,,studiowac” — czynno$¢, ten sam proces trwajacy w czasie, ten
sam ruch wiodacy skad$ dokads. Pytajac wiec o sens studiowania, mu-
simy pamietaé, ze pytamy o ruch, musimy pytaé bedac w ruchu, trwaé
w procesie — studiowad.

W najbardziej potocznym rozumieniu jest to proces zdobywania wie-
dzy o rzeczywisto$ci. Ma prowadzi¢ do stanu jej posiadania. Proces zdo-
bywania wiedzy wiedzie poprzez nabywanie pewnych pojeé, ktorymi opi-
sujemy $§wiat. Stan posiadania wiedzy jest wigc nieustanna proba
uchwycenia jej w pojecia nabyte w trakcie procesu. Jest stanem posiada-
nia siatki pojec, ktore maja pozwoli¢ ,,nazwac”, ,,zrozumieé¢”, ,,wyjasnic¢”
to, co sie dokola dzieje.

W autentycznym zapytywaniu ,,co to jest studiowanie?” ten obiegowo
funkcjonujacy opis powinien sam zosta¢ postawiony pod znakiem zapytania
jako karykatura prawdziwego ruchu, jako ruch opisywany z perspektywy
stanu — statyczno$ci stanu posiadania. Jest to stan wy—studiowania, czyli
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we wlasciwym znaczeniu tego stowa nie tyle skoficzonej erudycji, co utraty
samego ruchu nazwanego wyrazem ,,studiowad”, stan bycia poza nim.

2. Sprébujmy przyjrzec sig, jak wiedza rozumiana jako wy-studiowanie,
czyli gotowy stan, moze konkretnie sig¢ przejawiac i czy jest na to jakas rada,
Czym jest naprawdg studiowanie. Probg tg podejmiemy wstuchani w pewng
opowiesc. Jest to fragment znanego opowiadania Jaroslawa Iwaszkiewicza
Matka Joanna od Aniotow; mlody jezuita, ksiadz Suryn, na polecenie pro-
wincjata ma dokona¢ egzorcyzmu na przeoryszy klasztoru klauzurowego,
ktérego wspodlnota jest ofiarg zbiorowego opetania. Bezradny wobec tajem-
nicy zla, z ktéorym nie moze si¢ uporac, prosi o radg miejscowego cadyka.
Oto fragment tej rozmowy. Pozwolmy wybrzmie¢ kunsztownym stowom:

— Aj waj! — (...) Glos rabina uspokoit sig, zatonat jak gdyby w matowym po-
wietrzu, gdzie wszystkie dzwigki ginely.

— Och, ja od ciebie niczego si¢ nie dowiem — jeknat ksiadz Suryn wspierajac
podbrodek na dtoni.

Cadyk zachnat si¢ i roztozy! rece.

— Ty to wszystko od razu chcesz wiedzie¢ — powiedziat znowu namigtnie, potem
Sciszajac glos, predko dodal: — To, co uczyt dziad mojego dziada i jego dziad,
i pradziad, i prapradziad, to, co spisywano na pergaminach, to, co spisane w Zohar
i w Temureh, to ty chcesz wiedzie¢ i Zebym ja ci to opowiedzial w trzech stowach?
Jak jaki interes, rewers jaki i pokwitowanie? Sza, sza, sza i juz! O wszystkich demo-
nach — i o tych, co stworzyl Przedwieczny — Adonai — i o tych, co porodzili sig
z synow anielskich i ziemskich kobiet? I o tych, co powstaja i mnoza si¢ z dusz
ludzkich przekletych? I ktére przychodza z cmentarzy, aby wcielaé si¢ w ukochane
kobiety? I o tych, co rodza si¢ w duszach ludzkich, rodza si¢ i rosna pomatu, rosna
z wolna jak $limaki, jak weze i poczynaja wypehiac te dusze w calo$ci? I o tych
cheesz wiedziec, co w tobie powstaja i maca twoj umyst, i zaciemniaja twoja kro-
lewsko$¢ i patrza, jakby ci wyrwa¢ madro$¢ twoja i przylozy¢ na ciebie pieczgé ich?
I o tych, co w czterech zywiolach dotychczas przebywaly — a teraz sa w twoim
sercu, sercu, sercu, sercu! — tu poczat krzycze¢ gwattownie i1 znowu powstawszy
wskazywatl swym palcem na pier$ Suryna, ktory bat si¢ poruszy¢ ze swego zydelka.
Rebe Isze uspokoit si¢ rownie szybko, jak szybko si¢ zapalit (...) Po chwili cia-
gnat spokojnie:

— I o tych demonach chcesz wiedzie¢, co ci¢ ogarniaja coraz bardziej, coraz
mocniej...

Ksiadz Suryn przerwat:

— Moje demony to moja sprawa — moja dusza jest moja dusza.

Rabin spojrzal na niego przenikliwie i syknat:

— Ja jestem ty — ty jeste$ ja!'

' J. Iwaszkiewicz, Matka Joanna od aniofow, w: tenze, Opowiadania. 1918-1953,
t. 2, Warszawa 1956, s. 261-262.
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Postaé poboznego jezuity zjawia sie przed nami odbita w wyrzucie Zyda
jak w zwierciadle. Jest mtodym ksigdzem uksztalttowanym na solidnej szkol-
nej teologii, Jego umyst wchlonatl w siebie pojgcia, klasyczne i nieodzowne
dystynkcje: natura i Yaska, grzech i kara, zastuga i nagroda, odkupienie,
potepienie etc. Jest bez watpienia przygotowany do swojej misji, jego wie-
dze uzupelnia gleboka pokora, wrazliwos¢, dyscyplina i surowo$¢ w samo-
ocenie. Coz si¢ jednak dzieje? Wobec dotkliwego niepowodzenia, w go-
raczkowym szukaniu skutecznej drogi wyjécia obnaza si¢ w bezlitosnym
zwierciadle skaza owego intelektualno—duchowego uksztaltowania. Jest to
de facto skaza dotykajaca procesu studiowania, ktory w jezuickim kole-
gium przeszed! nasz bohater. Cecha tego procesu, ktora rzuca si¢ od razu
w oczy, jest checé, by ,,wszystko od razu wiedzie¢”. Nie tylko ,,wszystko”,
ale i,,0d razu”. Niecierpliwo$¢ ta wiedzie do potrzeby i faktycznego posia-
dania pozomej wiedzy w ,trzech stowach”. Wiedzy zamknietej w jakiej$
liczbie sentencji, ktore maja postac ,,interesu”, ,,rewersu”, ,,pokwitowania”.
Interesowno$¢ ta wymaga procedury, przepisu na sukces (w tym wypadku,
jak wypedzi¢ zlego) i niczego wigcej. ,,Sza, sza, sza i juz!”, jak w przypad-
ku maszyny do rachowania, bezmyslnej i (bo) czysto technicznej. Kresem
procesu studiowania ksigdza jezuity jest wyksztalcenie techniczne: jaki za-
stosowaé algorytm, by osiagna¢ sukces. Tak tez ostatecznie przejawia sie
wiedza jako wy-studiowanie.

Niestety (na szczegscie!) pozyskana wiedza, ujeta w kategoriach szkolnej
teologii nie pozwala mu wygenerowa¢ odpowiedniej procedury, by zmie-
rzy¢ si¢ z konkretnym problemem zta. Opanowana przez Suryna technika
okazuje si¢ mato efektywna. Suryn interpretuje to jako braki w wyksztalce-
niu i przy pierwszej okazji probuje je uzupehié. Nie jest w stanie uzmysto-
wic sobie, Ze jego wiedza nigdy nie zdota oddacé tego, jak si¢ rzeczy maja
i ze wlasnie dlatego nie mozna znalez¢ w niej drogi skutecznego rozwiaza-
nia napotkanych probleméw. Ukazuje si¢ tu wielowymiarowa niewystar-
czalno$¢ szkolnej wiedzy i jednoczesnie niezdolnosé tego, ktory ja posiadt,
by sobie to uzmystowié. Szuka wiec jezuita kolejnego, bardziej skuteczne-
go przepisu na wypedzenie demona. Szuka go u rabina Isze.

Jakze dziwne musialy si¢ wyda¢ ksigdzu te korepetycje. Nauczyciel
nie podaje Zadnego przepisu. Znamienne! — nauczyciel mysli, ,,uczen”
za$ wie i stosuje wiedzg. A choé reakcja egzorcysty jest natychmiastowa:
,Ja nic si¢ od ciebie nie dowiem”, sami sprobujmy sie zatrzymac i usty-
sze¢ ruch myslenia rabina. Proponuje on dhugie wedrowanie — trzeba
rozpocza¢ od pergaminéw i nie pomijaé prapradziada swego dziada. We-
drowanie to jest dlugie, bo nie ograniczone do krotkiego streszczenia
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W trzech stowach”, lecz wymagajace dhugotrwatego dialogu, zaznajo.
mienia si¢ z tradycja, by w tej znajomosci szukaé przestanek do zrozy.
mienia, jak sig¢ rzeczy maja. Zauwazmy, rabin wymaga przy tym dystansy
do wyuczonych pojgc. Cala litania gatunkéw demonéw ma wzbudzic¢ wat-
pliwo$¢ — nieufno$é w stosunku do wilasnej wiedzy. IScie demoniczng
jest moc budzonych przez niego watpliwosci: chce zasia¢ nieusuwalny
niepokdj w sercu ksiedza. Cadyk sugeruje, ze to egzorcysta ma w sobie
diably! Nauczyciel nie przekazuje pytajacemu zadnej wiedzy. Odbiera my
ja, wprowadza chaos i nieogarniona wielo§¢ w $wiat szkolnego fadu,
Mnozy ,bez potrzeby” gatunki ztego, wiedzie swego ,,ucznia”, dokonu-
jac dekonstrukcji jego pozomej wiedzy, ku realnej nie-wiedzy. Nie-wie-
dzy otwierajacej wolny horyzont dla wlasciwego ruchu studiowania.

Dla egzorcysty niepokdj 6w okazat si¢ nie do wytrzymania. Nie potra-
fil przyjaé¢ wiotkosci i kruchosci tego, co uwazal wezeéniej za pewne i nie-
powatpiewalne. ,,] wiara jego, i miloé¢ istnialy w nim jak przedtem, ale
przemienily si¢ jakoby pod wzgledem substancji, jakby mole jakie$ prze-
gryzly je, iz staly si¢ wiotkie. Najwigkszym strachem jego bylo, aby nie
poruszy¢ tych cnét, bo mogly si¢ rozsypaé™2. Niepokdj odbierajacy pew-
nos¢, otwierajacy droge do autentycznego myslenia, do bycia w petni czlo-
wiekiem, zdjat umyst ksigdza opgtanczym szalenstwem. O, gdybyz tylko
potrafil pojaé, ze relatywizacja pojgc, ,,ostabienie” cnét, tak by moégt nie—
wiedzac pytaé, dala mu mozliwosé tak ptodnego blogostawienstwa! Zbyt
mocno tkwil jednak w szkolnej wiedzy, we wpojonym mu przekonaniu,
ze wszelka watpliwos¢ jest grzechem, brak pewnosci za$ u$mierceniem
wiary. Nie miat innych poje¢, innych niz te, ktére mial zakwestionowac,
by oceni¢ skutki tego zakwestionowania. Z tego paradoksalnego i bezna-
dziejnego zniewolenia nie znat drogi wyijscia. Tak dal sie tym pojeciom
przenikna¢, ze pozwolit si¢ im potepic. Tak sie z nim zrosty, ze odebraly
jego spojrzeniu wszelka iskierke nadziei.

3. Dlaczego jednak tyle moéwimy o ksiedzu Surynie? Ot6z jest on dla nas
pewnym modelem pokazujacym cze$¢ naszego $wiata. Patrzac uwaznie
w zwierciadlo odbijajace jego duchowe oblicze, rozpoznajemy w karyka-
turalnym uproszczeniu nas samych. Karykatura ma tu sens pozytywny, sens
zbawczy. Wyostrza bowiem te cechy, ktérych sami zwykli§my, cho¢ sa obec-
ne, w sobie nie dostrzega¢. Widzac swe wykrzywione oblicze w lustrze,
chcemy zawola¢ z Brzozowskim: ,jezuityzm tkwi w nas samych, wszyscy

? Tamze, s. 282-283.
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jesteSmy mniej lub bardziej jezuitami’. To, o czym mysli 6w niewatpliwy
geniusz, dotyka nas wszystkich w studium, o ile dazymy do latwej wiedzy,
do ktorej inm przez wieki mozolnie dochodzili, o ile studiujemy po to, by
mieé klucz i technikg proste) i skutecznie rozwiazujacej problemy odpo-
wiedzi. Dotykajacy nas surynowski jezuityzm studiowania ,,odrzuca pracg
i trud, odpowiedzialnos¢ i meke (...) lecz przyswaja wynik, czyni przed-
miot uzycia i wygody dla swych wiemych, z rezultatu pracy, dokonywane;j
poza ich obr¢bem, wyklinanej przez nich. (...) Zatrzymuje wynik i odrzuca
trud, co go stworzyl; (...) czyni stanem bezmozolnego uzycia, to, co czlo-
wiek wytrwala i1 tragiczna praca wywalczy!™. Brzozowski w jezyku filozo-
fii pracy mowi rzecz i dla nas aktualna. Jezuityzm tak rozumiany uwaza za
degradacje i ,kapitulacje moralng katolicyzmu”. By¢ moze i dlatego tak
bardzo trzeba si¢ stara¢, by tu i 6wdzie wygladajacy jeszcze surynowski
ruch studiowania wykorzeni¢ z wiasnej postawy, bo o nia w gléwnie cho-
dzi, nie za$ o takie czy inne instytucje.

4. Znamy juz dwa sposoby studiowania. Jeden z nich — symbolizo-
wany przez ksigdza Suryna — dotknal nas i ciagle dotyka. Dlaczego
jednak mys$limy, ze drugi jest lepszy, ze jest autentycznym ruchem stu-
diowania, nie za$ kolejnym falsyfikatem? Dlaczego studiowanie ma by¢
akurat ruchem mys$lenia prowadzacym od horyzontu, ktdry zostal otwarty
wstrzasem zwatpienia w niepodwazalnos$¢ nasze)j wiedzy, ku dhugotrwa-
femu dialogowi z tradycja? Odpowiedzia moze byé tylko sama rzecz
myslenia, sens rzeczywistosci, do ujgcia ktérego ma nas przygotowaé
studium. Co to jest rzecz myslenia? — ostatecznie od tego pytania zale-
Zy pytanie naszego artykutu.

Juz dawno zauwazyliSmy, ze $wiat jest zbyt bogaty, nieogarniony i cha-
otyczny w swej ztozonosci, aby go adekwatnie opisa¢. Nasze pojgcia nie
gwarantuja wiedzy, ktora by byla zdolna ogarna¢ $wiat. Zastaniaja soba
prawdg rzeczywistosci bogatej 1 wieloznacznej. Daja jednoczesnie pozor
takiej wiedzy, wprowadzajac réznorakie upraszczajace formuly w miej-
sce sensu $wiata. Nie dochodzi nawet do postawienia pytania o sens rze-
czywistosci. Sens ten nie ujawnia si¢. Dlatego pierwszym krokiem praw-
dziwego studiowania musi by¢ zwatpienie w pewno$¢ wiasnej wiedzy.
Uprzytomnienie sobie, Ze za pojeciami kryje sie stokro¢ bogatsza rzeczy-
wistos§¢, ktorej sens 1 grunt w ogéle nie jest przez nas myslany, Ze jest on

* St. Brzozowski, Legenda Mlodej Polski. Studia o strukturze duszy kulturainej,
Lwow 1910, s. 69.
4 Tamze.
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niejawny. Uprzytomnienie to jest otwarciem horyzontu, ktéry uzdalnia
nas i zmusza do postawienia pytania o grunt nieuchwytnej dla nas do
konca rzeczywistosci. W naszym zapytywaniu grunt ten, sens rzeczy, ujaw-
nia si¢. Stajac si¢ jawny nie przestaje by¢ problematyczny, nie staje sig
bowiem wcale bardziej rozswietlony i widzialny, nie daje si¢ zamknaé
jakiejkolwiek wiedzy. Wydobyty na jaw, przywolany w pytaniu, pozosta-
je skryty, niewidzialny. Co to znaczy ? — jest samg skry-
tos$cia, jest tajemnica.

Apofatyczny sens nie da sie rozswietli¢, wywies¢ ze skrytoSci w nie-
skrytos¢. Pozwala si¢ jednak dostrzec poprzez oczyszczenie horyzontu
jako jawny w swej skrytosci, pozwala o siebie zapyta¢. Dlatego niemozli-
wa jest wiedza o nim, ale mozliwe jest trwanie w pytaniu, ktére zbliza
i utrzymuje w poblizu tajemnicy. Innymi stowy, mozna tylko tyle wie-
dzieé, ze to, co widzialne, cala rzeczywistosé, ktéra cheielibySmy zagar-
nad, istnieje dzigki ,,czemus$™ skrytemu 1 niewidzialnemu, co otaczajac
widzialne nie jest zadnym ,,czyms$”, a jedynie gruntem umozliwiajacym
widzialne i jego niewypowiadalna granica.

Ow skryty sens dochodzi do glosu i jest wciaz zapominany w naszych
dziejach, nie mozna wigc szuka¢ go, zaczynajac zupelnie od zera. Zna-
czy to, ze cho¢ erudycja w dziedzinie historii ludzkiej mysli nie jest
celem i sensem studiowania, to jednak niecodzowny jest kontakt z trady-
cja mysli, dialog i wspolmyslenie, aby odkrywac¢, jak skrytos¢ jest juz
w tych dziejach jawna i niejawna jednoczesnie, czyli jak daje o sobie
znaé, mimo ze nie jest styszana.

Postawienie pytanie o sens rzeczywistosci nie jest kresem studiowa-
nia, nie jest bowiem stanem uchwycenia czego$ i opanowania — nie
jest poczatkiem wiedzy. Pytanie nie jest jednorazowym aktem, jest ono
ruchem i sposobem bycia, w ktérym, czlowiek poruszajac si¢ po kole,
nieustannie studiuje, jest w ruchu studiowania, aby w rozbudzaniu zwat-
pienia i dialogu z tradycja by¢—w—pytaniu o sens rzeczywistosci. Stu-
diowanie jest nieustannym procesem dochodzenia—do—pytania, by w kaz-
dej chwili trwaé—w—zapytywaniu w blisko$ci wiecznie skrytego gruntu,
dzigki ktéremu myslimy, zyjemy, jestesSmy.

5. Wszystko, co powiedziane w tym artykule, z zaloZenia nie dotyczy
formy, wedle ktdrej zorganizowane jest nasze studium. Pyta o wewng¢trz-
na postawg, o bycie w autentycznym ruchu studiowania. Konkretna orga-
nizacja nie zmieni sama naszego nastawienia. Niekoniecznie chodzi teZ
o odrzucenie filozoficznych, a zwlaszcza teologicznych pojeé, chodzi ra-
czej 0 ,nawyk” my$lenia poza nie — ku skrytos$ci, ku tajemnicy. Oczywi-
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$cie sama zmiana zewngtrznej formy moglaby pomoc, ale nie rozwiaze to
problemu. Problemem jest brak zdziwienia i niepokoju.

Czy shuichamy, co si¢ do nas méwi?

Czy zbudzi nas absurdalnie brzmiaca formuta: ,,Ja jestem ty — ty jestes$
ja”, ktora zmacita umyst ksiedza Suryna?

Splot wszystkiego w Jednym, ktore jest nieobecne, a jednak ,,zaciem-
nia nasza krolewsko$¢”, ,,wyrywa madro$é”, wzywa do mys$lenia.

Piotr Augustyniak OP — student Kolegium Filozoficzno-Teologicznego OO. Domi-
nikanéw w Krakowie oraz Instytutu Filozofii UJ.
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PSIM SWEDEM

Czyli parg uwag na temat studium

Badajqcy Pisma podobny jest do mysliwskiego psa, ktory tak
dlugo siedzi przy norze lisa, az go z niej wywabi
(Klemens Aleksandryjski)

Poszerzane horyzonty

Przekraczajac progi klasztoru w Poznaniu, czutem si¢ czlowiekiem ma-
drym. Swoje o$wiecenie przypisywalem niezlej, jak sadzilem, znajomosci
Pisma Swietego i godzinom rozmyslan nad Jego trescia. Wszystko to jednak
szybko okazalo si¢ zaledwie linkiem do kolejnych obszarow $wietej wiedzy.
Juz od pierwszej godziny spedzonej na wykladzie w nowicjacie, cala moja
madro$¢ podkreslila si¢ na niebiesko. Odpowiedzi stawialy kolejne pytania.

Przygotowujac si¢ do pierwszej sesji, bylem przekonany, ze zbliza si¢
kres mojej zakonnej kariery u dominikanéw. Oczami wyobrazni widzia-
fem siebie zegnajacego Zakon z opinig w reku: niezdolny do studiowania.
Mialem poczucie, ze przyswojenie i zrozumienie zupetnie nowych i ob-
cych terminéw i koncepcji przekracza moje mozliwosci. A jednak z cza-
sem zaczatem pojmowac!

Studia staly si¢ wigc dla mnie do$wiadczeniem poszerzania horyzon-
tow myslenia o wierze i calej rzeczywisto$ci. Nanositem na moja mapg
$wiata coraz to nowe wyspy i kontynenty, o ktérych wczesniej nawet nie
wiedzialem, ze istnieja. Metafizyka, ktéra na poczatku wydawata mi sig
wiedza catkowicie wydumana i niepojeta, z czasem stata sie waznym na-
rzedziem nawigacyjnym w wedrowce po tajemnicy Rzeczywistosci.

,;Ody Jezus podnidst oczy, zobaczyl, jak bogaci wrzucali swe ofiary do
skarbony. Zobaczy! tez, jak uboga jakas§ wdowa wrzucita tam dwa pieniaz-
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ki” (Lk 21, 1n). Najwazniejsze w tym zdaniu z Ewangelii sa dla mnie pierw-
sze stowa: ,,Gdy podniést oczy, zobaczyl...” Studium jest podnoszeniem
oczu. Gdy obserwujg uwaznie, mam szans¢ zobaczyé. Rozszerzanie hory-
zontdw dokonuje si¢ rOwniez przez obserwacje rzeczywistosci: ludzkich
zachowan, czasami pozornie nieznaczacych uwag, mimochodem wypowie-
dzianych zdan; poprzez literaturg, poezjg, sztuke, dobre filmy, spotkania.
Takiej uwagi uczylem si¢ na wykladach od wielu naszych profesoréw. Nie-
doscigniony w tym wzgledzie byl zawsze o. Jacek Salij.

Sztuka stawiania pytan

Na pierwszym etapie mojego studiowania najwigksza role odegrata
oczywiscie filozofia. Nieoceniong warto$cia byla pokora i autentyczna
pasja niektorych wykladowcow. Profesor Strozewski, ktory zawsze spoz-
nial si¢ na zajgcia co najmniej 15 minut, sprawial wrazenie czlowieka,
ktory na biezaco dzieli si¢ swoimi naj$wiezszymi fascynacjami i pytania-
mi. Jakby na moment przerywal pasje wewngtrznej refleksji, moéwiac na
glos to, o czym myslat przed chwila.

Mistrzem stawiania pytan byt dla mnie oczywiscie $w. Tomasz ze swoja
niebywala umiej¢tnoscia wynajdywania kolejnych aspektow sprawy. Z cza-
sem odkrylem, Ze cate to laboratorium probowek ma jaki$ wewnetrzny 1ad,
a setki pytan to iskry z jednego Ogniska. Byt to ten sam ogien, ktorym plonat
krzew na pustyni, zmuszajac Mojzesza do zdjecia sandalow na $wietej zie-
mi. Veritas zaczela dla mnie oznacza¢ mozolna wedréwke z pokora nalezna
tej Drodze, ktora zarazem jest Zyciem. Stawianie pytan pojatem jako male,
stawiane bosymi nogami, kroki, pozwalajace zblizaé si¢ do Swiatla.

Podczas pisania pracy magisterskiej pod kierunkiem ks. Edwarda Stan-
ka, ztosScilem si¢ na §w. Cypriana, ktory jak na moje gusta, zbyt wiele
moéwil o Bozym gniewie. Promotor podsumowat moja irytacje nastepu-
jaco: ,.tak dlugo rozmawiaj z Cyprianem i zadawaj mu pytania, az zro-
zumiesz, o co mu chodzito”. Idac wowczas za rada Klemensa Aleksan-
dryjskiego, §lgczalem jak pies mys$liwski przy norze lisa, czekajac, az
wreszcie wystawi z nory choé kawalek swej lisiej mordy. Trud zostat
wynagrodzony: odkrylem pigkno prawdy o Bozym gniewie. Udato sie
$wietemu Cyprianowi przekona¢ mnie, Ze oznacza on mito§¢ mocna,
odwazna, gotowa walczy¢ o ukochanego.

Waznym pytaniem, ktore wciaz powracalo na studentacie, byla kwestia
priorytetéw zwigzanych z naszym charyzmatem. Wciaz nurtowalo nas py-
tanie o specyfikg bycia dominikaninem. Spotykalo sie to czasami z rezer-
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wa, a nawet cynizmem niektorych ojcow. Mam wrazenie, ze jako bracia
tracimy co$ waznego, jesli wraz z koficem formacji podstawowej ustaje
dyskusja na temat stojacych przed nami wyzwan oraz sposobow ich po-
dejmowania. Ten rodzaj refleks;ji jest naszym ,,psim obowiazkiem”. Nie
sa to bynajmniej naiwne pytania ghupich klerykéw. Ten rodzaj ,,naiwno-
$ci” i ,,ghupoty” nie przynosi ujmy.

Bliski stat mi si¢ dominikanski etos, ktory polega na ukazywaniu pigkne;j
i poglebionej antropologii jako owocu Ewangelii. Jest to wizja czlowieka
znajdujaca si¢ na antypodach myslenia gnostyckiego — rozrywajacego dusze
od ciala, ducha od materii. Mam przeczucie, ze niezwykle istotnym stoja-
cym dzi$ przed nami wyzwaniem jest wlasnie teologia ciala.

Nazywanie przezy¢

Podczas wyktadéw z liturgiki dowiedziatem sig, ze Msza Swigta ozna-
cza uobecnienie Meki, Smierci i Zmartwychwstania Pana. To bylo wstrza-
sajace odkrycie. Uobecnienie! — delektowalem si¢ tym stowem jak sta-
rym, dojrzaltym winem. Moze si¢ to wydac egzaltowane, ale to stowo—klucz
otworzylo przede mna nieznany dotad $wiat. Cho¢ niby dobrze znany z do-
$wiadczenia, to jednak odkryty na nowo. Przedtem zachowywalem sie¢
jak cztowiek, ktory chodzi do galerii, poniewaz czuje tam wzruszenie i lubi
spedzaé czas patrzac na obrazy. Teologia pomogla mi z nowa radoscia
powraca¢ do starych obrazow trzymajac w reku klucze, ktore otwieraja
nowe obszary zachwytu.

Jezus moim Panem i Zbawca — ta prawda Zylem juz od lat. Dla Niego
wstapitem do Zakonu. Ale co to znaczy, ze zbawia nas od grzechow? Jaki
ma zwiazek Wcielenie z naszym Odkupieniem? Po co krzyz? Czy nie
moégl inaczej? Po co w tym wszystkim Kosciol, ktory przeciez juz na-
uczylem sig kocha¢ pomimo jego niedoskonatosci? Uczylem si¢ pozna-
wac to, co wezesniej pokochalem, nie znajac.

Paradoksalnie definiowanie stawalo sie otwieraniem granic poglebio-
nemu mysleniu. Tak zwana sucha wiedza teologiczna stawala sie dla mnie
odkrywaniem drzwi prowadzacych w giab Tajemnicy. T. Radcliffe pisak:
»sfowo «znaé» — oznacza bardzo intymny, a nawet seksualny zwiazek
pomigdzy ludzmi. Wiedza wiec zaklada intymne poznanie. Mito$¢ poma-
ga mi pozna¢ prawde, a prawda pozwala mi kocha¢™ .

' T. Radcliffe, Nazwalem was przyjaciéimi, Krakéw 2002, s. 75.
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Tworcza synteza

Uwielbialem sesj¢. A to dlatego, ze byla okazja, aby dokona¢ syntezy.
Zawsze wydawalo mi si¢ razaco niewystarczajace samo przyswajanie
wiedzy. Najciekawsza na studiach byfa dla mnie szansa zobaczenia zwiaz-
kéw i sensu przekazywanych prawd. Nieodlacznie towarzyszylo temu
pytanie o mozliwosci praktycznego zastosowania zglebianych prawd i teo-
rii. Nieoceniony w tym wzgledzie byl wyklad o. Wojciecha Giertycha:
teologia moralna, duchowo$¢ i soteriologia laczyly si¢ w jeden strumien
$wiatla. Zachwycajacy widok!

Z niezwyktym pietyzmem i zaangazowaniem pisalem swoja pracg kon-
cowg z filozofii. To bylo $wietne, cho¢ relatywnie proste wyzwanie: do-
strzec, jak Gabriel Marcel rozumie nadzieje, pozbiera¢ wszystkie tropy, ja-
kimi podazat i ,,chwyci¢ byka za rogi”. Zrozumieé wagg jego mysli, pojs¢
razem z cickawym czlowiekiem $ciezkami jego poszukiwan. Podobna ra-
doscia byt jeden z nielicznych wowczas momentow, kiedy nasz swiezo upie-
czony biblista Leszek Ruszkowski zarzadzit, ze egzamin odbedzie si¢ w for-
mie pisemnej. Sposréd wielu zaproponowanych tematow nalezalo wybraé
jeden i tworczo go opracowac. Uwierzylem wtedy, ze nawet chlopak po
liceum gastronomicznym moze nie tylko sporzadzi¢ zjadliwa surowke, ale
i calkiem smaczna prace poréwnawcza z biblistyki.

Rorate coeli

Patrze¢ jak najszerzej otwartymi oczami, zdobywaé rzetelna wiedze,
uczac si¢ przez nig pokory, stawiaé pytania, umieszcza¢ wlasne doswiad-
czenia wiary w poglgbiajacym swietle dogmatu i staraé sig tworczo ujmo-
waé bogactwo prawdy. To wszystko czyni nas ziemia podatna na ziarno
Stowa i deszcz taski przepowiadania. Na takiej ziemi wyrasta
dobra katecheza, kazanie, konferencja, wyklad czy tekst.

Trudno mi powiedzieé, na ile obecne studium uczy takich postaw. Na
ile wyostrza psi instynkt poszukiwania Prawdy. Nie jestem nawet pewien,
czy na prowadzonych przeze mnie zajgciach z teologii pastoralnej udaje
mi si¢ weielaé w Zycie wlasne postulaty.

Psie smutki

Zahije dwéch spraw, ktére zaniedbalem w okresie studiéw: systema-
tycznosci i robienia notatek z czytanych ksigzek. W liscie bylego genera-
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fa do braci w formacji poczatkowej znajduje si¢ nastgpujacy passus:
W ostatecznym rachunku kaznodzieja musi kochaé «przyjemnos¢ samot-
nosci», poniewaz to wtedy otrzymuje dary. Musimy przyku¢ si¢ do na-
szych krzesel, nie po to, by zgl¢bia¢ wiedzg, ale aby by¢ gotowym i czuj-
nym, gdy ona przyjdzie niespodziewanie, jak zlodziej w nocy”. Sztuki
»przykucia si¢ do krzesta” z bolem uczg si¢ dopiero teraz. Odczuwam to
jako jedna z dotkliwszych praktyk pokutnych.

Na studentacie w Krakowie wynajdywalem sobie stanowczo zbyt wie-
le okazji do duszpasterstwa (lub jego watpliwych namiastek), co spra-
wiato, Ze rzadko mialem szans¢ posiedzieé ,ciegiem” chocby dwie
godziny przy ksiazkach. Po $§wigceniach nie musialem wyszukiwaé
sposobnos$ci do odejscia od biurka: nadarzaly si¢ same, z wielu stron,
catymi ,,chmarami”. Przy bardzo poszatkowanym réznymi zaj¢ciami
czasie, nieumiejgtnosc nieco diuzszego wytrwania w pozycji siedzacej
jest ogromnym upos$ledzeniem.

Ubolewam tez nad brakiem notatek z wielu §wietnych ksiazek, ktoérych
tre§¢ odeszla juz w niepamigé. Mnéstwo odkrytych woéwczas mysli, cie-
kawych tropéw jest nie do odzyskania bez ponowne;j lektury. Systematy-
zowanie pewnych zagadnien za pomoca fiszek bardzo ulatwitoby mi dzi$
glebsze i powazniejsze przygotowywanie przeroznych konferencji, wy-
kladow czy tekstow pisanych. Dyscypliny robienia notatek tez dopiero
zaczynam si¢ uczy¢. Nigdy nie jest za pézno.

Wlasnie rodzi mi sig pare pytan dotyczacych mojego doktoratu, dlate-
go przetaczam okna Worda i zabieram si¢ do pracy. Czas nagli — juz
dawno opadly liscie z kasztanéw.

WouciecH JeprzeEIEWSKI OP — mgr lic. teologii, wykladowca katechetyki i teologii
pastoralnej w Kolegium Filozoficzno-Teologicznym OO. Dominikanéw w Krakowie,
doktorant UKSW w zakresie teologii pastoralnej.
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BIBLIOTEKA W DOMINIKANSKIM
STUDIOWANIU

(materialy i notatki do wykladu)

1. Z tradycji naszego studiowania

Ciekawe, ze jedyny zachowany przekaz z miodosci $w. Dominika do-
tyczyl ksiazek. Gdy studiowat w Palencji, wielki gioéd opanowat cata Hisz-
pani¢. Dominik, chcac zdoby¢ troche pienigdzy i przyjs¢ z pomoca po-
trzebujacym, sprzedatl swoje ksiazki (potrzebne mu przeciez do studiow),
a takze caly swdj majatek. Pieniadze rozdzielit migdzy ubogich. Tak wy-
razone przez mlodego Dominika wspélczucie i milosierdzie stanie sig
z czasem charakterystycznym rysem dominikanskiej duchowosci. To ze
wspotczucia i mitosierdzia dla bladzacych i zagubionych w wierze bedzie
Dominik wysylat na rézne strony swych braci kaznodziejow'. Chcial, by
do tej kaznodziejskiej postugi byli dobrze przygotowani i to przygotowa-
nie ciagle rozwijali. Uderzajace, jak jeszcze po setkach lat ta perspektywa
bedzie w Zakonie widoczna. Rozdzial trzeci akt ostatniej kapituly gene-
ralnej (Providence, 2001 r.) zatytutlowany O Zyciu umysfowym dostanie
podtytut Misericordia Veritatis — Milosierdzie Prawdy. Przeczytamy tam,
jak to sw. Dominik zachgcal, ,,aby bracia byli przydatni dla dusz poprzez
intelektualne wspoélczucie, to znaczy dzielenie sig¢ z nimi misericordia
veritatis, milosierdziem prawdy” (nr 107).

' M.~H. Vicaire, Dominik i jego Bracia Kaznodzieje, Poznah 1985.
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Juz w pierwotnej konstytucji Zakonu (1228 r.) zredagowanej przez Jor-
dana z Saksonii, nastepce $w. Dominika, znalazly si¢ przepisy dotyczace
nauczania i szkolnictwa. To niejako pierwsze ratio studiorum naszych
szkol konwentualnych stanowiacych podstawowa instytucje dominikan-
skiego systemu szkolnictwa?. Szkota konwentualna (klasztorna) miata
funkcjonowaé w kazdym konwencie i uczy¢ poczatkujacych zakonnikéw.
Bowiem wowczas kazdy klasztor przyjmowal nowych czlonkéw zakonu
i we wlasnym zakresie ich ksztalcit. Liczba szkot teologicznych odpowia-
dala zatem liczbie klasztorow.

Oczekiwano, ze w klasztorze i w podrézy dominikanie beda zawsze
co$ czytali, rozwazali i — stosownie do mozliwosci — starali si¢ zapa-
mietaé. Juz wtedy podnoszono potrzebg takiego skracania modlitw litur-
gicznych w kosciele, by nie odrywaly one od nauki. Przeor miat zwalnia¢
studentéw z zaje¢ przeszkadzajacych im w studiach, a magister stwarzac
najbardziej sprzyjajace jej warunki. Najzdolniejsi mieli otrzymywaé osobne
cele, by mogli nawet noca swobodnie pracowa¢ naukowo. Stad przypo-
minane do dzi$ stynne ,.die noctuque” — ,,dniem i noca”.

Student przerabiat kurs gramatyki i wymowy oraz zapoznawal sie
z podstawowymi pojeciami logiki. Przynajmniej przez rok stuchal wy-
kladow z Pisma Swietego i logiki. Studiujac literaturg spowiednicza,
przygotowywat si¢ do funkcji spowiednika. Trzyletnie studia w szkole
konwentualnej ksztaltowaty formacjeg intelektualng wystarczajaca do pod-
jecia zadan kaznodziei i spowiednika. Do tego dochodzito samoksztat-
cenie. By je usprawni¢, Humbert z Romans (general zakonu w latach
1254-1263) opracowal list¢ ksiag biblioteki podrecznej, ktore zalecit
bibliotekarzom przymocowa¢ lancuchami do pulpitéow w takim miej-
scu, by byly fatwo dostgpne dla braci. Mamy w Krakowie $lady inkata-
nacji w oprawach kodeksow rekopismiennych i drukéw z XV~-XVI wie-
ku. Humbert stworzy! faktycznie podstawy dla rozwoju prawa bibliotek.
Mowi si¢ w nim o katalogach, nabywaniu, wypozyczaniu dziet itd. Hum-
bert okreslil tez oczekiwany przezen wyglad bibliotecznego regatu. Warto

? Wigcej zob. P. Kielar, Organizacja szkolnictwa dominikanskiego w XTIV w., ,,Studia
Philosophiae Christianae™ (1969), nr 1; tenze, Powstanie i rozwdj organizacji szkolnej
dominikanéw w Polsce w XIII i XTV wieku, w: Studia nad historiq dominikanéw w Pol-
sce 1222-1972, red. J. Kloczowski, t. I, Warszawa 1975, s. 271-307; J.B. Korolec, Struk-
tura organizacyjna szkot dominikanskich, (Materiafy i Studia Zaktadu Historii Filozofii
Starozytnej i S‘redniowiecznej, 1968, t. I1X); tenze, Studia nad szkolnictwem dominikan-
skim w Polsce (Maciej Hayn), w: Studia nad historig..., t. 1, dz. cyt., s. 517-542.
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podkresli¢: tymi sprawami zajmowal si¢ u dominikanéw sam general.
Widaé, jak biblioteki i ksiazki ceniono.

Z rozwojem szkét konwentualnych wylonita si¢ sprawa przygotowa-
nia dobrze wyksztalconych lektorow — wykladowcow. Bo trzeba wie-
dzie¢, ze szkola konwentualng kierowat lektor, osoba nader znaczaca
w klasztorze. W spisach zakonnikéw umieszczano go zaraz po prze-
orze. Tytul lektora oznaczat w naszym zakonie takze stopien naukowy.
Lektorzy, stanowiacy oczywista elit¢ zakonna, do§¢ czgsto podejmowa-
li wazne zadania koscielne i panstwowe. Dla ich ksztalcenia organizo-
wano studia solemnia dla jednej prowincji i studia generalia dla kilku.
Pierwsze studium generale powstawalo w Paryzu poczawszy juz od
1227 1. Pézniej nastgpne: w Oksfordzie, Bolonii, Montpellier i Kolonii.
Kazdej prowincji przystugiwalo prawo wysylania do Paryza po trzech,
a do innych studiéw generalnych po dwoch studentéw. Pierwszy statut
studidw wyzszych ogloszono w 1259 r. Wprowadzal on do programu
nauczania dominikandéw pigcioletni kurs filozofii arystotelesowskie;j.
W konstruowaniu tego programu i w rozwoju dominikanskiego szkol-
nictwa wielkie zashugi miat Sw. Albert Wielki — gtéwny propagator
recepcji dziel Arystotelesa i mistrz $w. Tomasza z Akwinu.

Z klasztoréw, w ktorych liczba studentéw byla niewielka, wysylano tych
ostatnich po naukg do klasztorow sasiednich, co w drugiej potowie XIII w.
zapoczatkowalo istnienie tzw. teologicznych szkot partykularnych (studium
particulare). Partykulamych zapewne dlatego, Ze skupiaty zakonnikow z cze-
$ci prowingji; badz dlatego, ze przerabiano tu tylko czg$¢ programu teologii.
Ze wzgledu na trudnosci bytowe wielu klasztorow szkoly partykularne nie-
kiedy przenoszono z klasztoru do klasztoru lub lokowano w klasztorach naj-
zamozniejszych. Wiadomo, ze Krakow i Wroclaw przez cate Sredniowiecze
byly siedzibami takich wlasnie szkof. Ich program obejmowat trzyletni kurs
Pisma Swigtego oraz Sentencji Lombarda dla 10-12 studentéw.

Rozwoj tego systemu szkolnictwa utrwalila kapitula generalnaz 1304 r.,
nakazujaca wszystkim prowincjom, z wyjatkiem najmniejszych, utworze-
nie wlasnych studiéw generalnych (czyli uniwersyteckich) planowanych
na 25 studentéw z klasztorow danej prowincji. Ksztalcity glownie lekto-
réw dla szkolnictwa zakonnego nizszych stopni. W efekcie budowano
system stwarzajacy dominikanom dobre warunki do uprawiania nauki.
O znaczeniu studium w formacji dominikanskiego kaznodziei méwit Hum-

3 Zob. P. Kielar, Powstanie dominikanskiego studium generalnego w Krakowie,
w: Studia nad historiq.. ., t. 1, dz. cyt., s. 334-356.



162 Andrzej Potocki OP

bert z Romans — faktycznie gléwny organizator zakonu: ,,Nalezy zatem
zauwazy¢, ze studium nie jest celem zakonu, ale jest niezwykle potrzebne
do (...) gloszenia kazan i do pracy nad zbawieniem dusz, albowiem bez
studium nie bylibySmy w stanie osiagna¢ ani jednego, ani drugiego (...).
Nasze studium powinno przede wszystkim zmierza¢ do tego, abySmy mogli
by¢ pozyteczni dla dusz bliznich. (...) Nie mogliby$my za$ glosi¢ kazan
ani stuzy¢ rada, ani stuchaé¢ spowiedzi, ani udziela¢ duchowych wskazo-
wek, gdyby nie kwitlo wérod nas studium. Totez winni si¢ mie¢ na bacz-
nosci ci, ktorzy nie troszcza sig o studium i ktérych niedbalstwo prowadzi
do jego upadku”. Humbert dal réwniez wskazania praktyczne, okreslaja-
ce, jaka konkretnie ma to by¢ wiedza.

W procesie formowania kaznodziei Humbert nie pominat ksiegozbio-
ru potrzebnego do studium w szkole konwentualne) i do ciaglego samo-
ksztalcenia. Uzasadniajac znaczenie i potrzebg posiadania ksiag, wska-
zal migdzy innymi, ze niebianska madro$¢ podobna jest do wody
zrodlanej, ktora plynie z nieba kanatami, jakimi sa ksiggi. W ksiggach
bowiem zostaly zebrane opinie autorytetow, ktore stuza nam do obrony
przed nieprzyjaciolmi i do ich zwalczania. Ksigzka towarzyszy nowicju-
szowi od pierwszych lat pobytu w konwencie. Dla nowicjuszy Humbert
po raz pierwszy sporzadzil zestawienie ksiag, spis podrecznego ksiggo-
zbioru, w ktérym dominowala literatura ascetyczno-mistyczna, niezbed-
na w pierwszym etapie formacji duchowej. Juz w 1233 r. kapituta w Bo-
lonii nakazala, ,,aby ksiazek po zmartych braciach nie sprzedawano na
zewnatrz ani w obrebie zakonu, ale nalezy je powierzy¢ do uzytku bra-
ciom”. Humbert opracowal jeszcze jedno zestawienie ksiag, zalecajac
bibliotekarzowi umiesci¢ je w dostgpnym miejscu. Mialy tu si¢ znalez¢
encyklopedyczne zbiory, jak Concordantiae, Distinctiones, Postillae,
Summae de vitiis et virtutibus, Historiae. Ksiggozbior o takim profilu
stuzyl zaawansowanemu teologowi, kaznodziei, spowiednikowi.

Obowiazek posiadania biblioteki wplynat juz w XIII w. na architekturg
klasztoréw dominikanskich, w ktorych musiano uwzglednia¢ dla niej po-
mieszczenie. Kapitula generalna rzymska w 1569 r. nakazata wszystkim
klasztorom posiadanie biblioteki, gdyby jeszcze jej nie miaty. Powtomie
zakazano sprzedawania ksiazek po zmarlych zakonnikach i nakazano je
przeznacza¢ dla zakonnej miodziezy. Przeorowie, gdyby takie ksiazki roz-
praszali, mieli by¢ zlozeni z urzedu. Kapituta w Vallidolid dodala, by owe
ksiazki wcielano do klasztornej biblioteki, gdyby tam ich nie byto. Nadto
przetozonym nakazano sprowadzaé kazdego roku co$ z wydawnictw bie-
zacych. Kapitula bolonska (1615 r.) kazala powierzy¢ biblioteke klasztor-
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ng jednemu z powazniejszych ojcow, ktory by prowadzil jej ksiggowos¢
i nabywat dziela, zwlaszcza autoréw dominikanskich.

2. Z naszych dokumentéw

Nowatorskim pomystem $w. Dominika bylo zwiazanie z postannictwem
Zakonu ,,studiéw ukierunkowanych ku pracy apostolskiej” (Ksiega Kon-
stytucji i Zarzqdzen [dalej jako KKZ], nr 76). Zalozyciel kierowat braci do
szkél oraz posylat do wigkszych miast ,,dla studiowania, kaznodziejstwa
i zaloZenia klasztoru” (z akt procesu kanonizacyjnego). ,,Studia nasze po-
winny przede wszystkim i bardzo gorliwie zmierza¢ do tego, bysmy mogli
by¢ pozyteczni duszom bliznich” (KKZ, nr 77). Poswigci¢ sig studiom to
odpowiedzie¢ na wezwanie do ,,pielegnowania w ludziach ich dazenia do
prawdy. Pracg taka nalezy prowadzié¢ z uwzglednieniem zaleznych od po-
szczegblnych przedmiotdow wymagan (metodycznych). Potrzeba w niej $ci-
stego zdyscyplinowania i zaangazowania wszystkich si” (KKZ, nr 77).
»Wytrwale studium karmi kontemplacje, sprzyja $wiadomemu i wiernemu
wypehianiu rad ewangelicznych, za$ przez swa ciaglos¢ i wiazacy si¢ z nim
wysilek jest jedna z form ascezy oraz pierwszorzedna obserwancja zakon-
na, stanowiaca istotny element calego naszego zycia” (KKZ, nr 83). W toku
studiéw szczegélne miejsce winno zajmowaé Pismo Swigte, dorobek Oj-
cOw Kosciola, a takze ,,pisma i mys$l” §w. Tomasza, ktorego doktryne zakon
przyjmuje ,,jako wlasne dziedzictwo, oddzialujace w ptodny sposob na zy-
cie umystowe braci i nadajace mu wlasny charakter” (KKZ, nr 82).

Wedlug Ksiegi Konstytucji i Zarzqdzen ,bracia powinni wytrwale od-
dawac sig studiom i w staraniu o ich rozwoj czué si¢ wszyscy wzajemnie
przed soba odpowiedzialni” (KKZ nr 84). Nalezy studiowa¢ ,,zwlaszcza
nauki teologiczne” (KKZ, nr 85). ,,Ze wzgledu na staly postep kultury
i cywilizacji oraz ztozono$¢ ich probleméw, jest rzecza konieczng, by nie-
ktérzy bracia, zwlaszcza profesorowie, poswigcali si¢ w sposob szczegol-
ny glebszym studiom czy to w osrodkach nalezacych do Zakonu, czy tez
w innych. Bracia ci powinni mie¢ odpowiednie warunki dla wspélpracy
ze specjalistami z tych samych czy z pokrewnych nauk oraz nalezna swo-
bodg badan, dyskusji i kontaktow, przy zachowaniu wierno$ci wobec Za-
konu i Kosciota” (KKZ, nr 86).

Juz widzieliSmy, ze od poczatkéw zakonu przelozeni mieli zabiegaé
o stosowne warunki dla studiéw braci. Takze dzi$ ,,przelozeni powinni
bardzo doceniaé¢ studia i usilnie je popieraé, dbajac takze, by wszyscy
bracia mieli pomoce i warunki potrzebne do studiowania” (KKZ, nr 87).
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Jako jedno z pierwszorzednych zadan przelozonego klasztoru — i to nie
tylko klasztoru bedacego domem studiéw — jest wymieniona troska, ,,by
biblioteka byta wyposazona w potrzebne ksiazki i aby corocznie przezna-
czano wystarczajace Srodki na jej uzupelnianie” (KKZ, nr 88).

,»Cho¢ zycie umyslowe ma kwitna¢ w kazdym klasztorze, powinny
jednak istnie¢ oSrodki, w ktorych bracia w szczegdlny sposodb poswie-
caja sie studiom. Osrodkiem studidw w Zakonie jest wspoélnota braci
poswigcajacych si¢ w sposob staly studium w pelnym wymiarze czasu,
skladajaca si¢ co najmniej z trzech braci o nalezytych kwalifikacjach,
wyposazona w biblioteke i inne pomoce do swej pracy oraz state Zrodla
dochodow. Osrodek taki moze by¢ czeScia innej wspolnoty, mianowicie
klasztornej. Moze takze posiadac¢ jako cztonkéw braci z innych klaszto-
row. (...) Osrodki studiéw w Zakonie winny posiada¢ charakter rzeczy-
wiscie naukowy i by¢ w kontakcie z podobnymi instytucjami i $wiatem
uniwersyteckim danego obszaru” (KKZ, nr 91).

Siegnijmy do akt ostatniej kapituly generalnej w Providence (2001 r.).
Podkresla sig tutaj, ze studia juz od czaséw $w. Dominika ,,zostaly istoto-
wo zwiazane z apostolska misja Zakonu i gloszeniem Stowa Bozego”
(nr 104). ,,W zakonie studia nie powinny by¢ traktowane w sposob prag-
matyczny, jakby byly tylko praktyczna nauka zawodu. Naleza one raczej
do kontemplacyjnego wymiaru naszego dominikanskiego zycia” (nr 105).
Akta podkre§laja, ze ,,nasz zakon zrodzit si¢ z mitoéci do prawdy” (nr 107).

»wRoznorodne kryzysy zwiazane z utrata przez czlowieka poczucia godnosci, to
takze kryzys naszego stosunku do Boga. Zadaniem dominikaiskiego studium jest
uchwyci¢ zwiazek migdzy tymi dwoma kryzysami, wysledzi¢, w ktorym miejscu
utrata wiary w Boga prowadzi w koficu do utraty godnosci ludzkiej. Winno ono
zatem prowadzi¢ do ponownego odnalezienia Boga i przywrdcenia godnosci czto-
wiekowi. Z tego powodu studium dominikaniskie nie moze lekcewazy¢ fundamen-
talnych pytan dotyczacych Boga, historii zbawienia czy ostatecznych prawd stwo-
rzenia. Podobnie nie wolno mu ignorowaé pytah zwiazanych z pokojem,
sprawiedliwoscia i zarzadzaniem, do ktorych to prowadzi nas Ewangelia” (nr 113).

»Studium dominikanskie jest okre§lone przez dialog i wspolprace w da-
zeniu do prawdy” (nr 114). Bowiem ,,jeste$my dziedzicami intelektualnej
tradycji, ktora nie moze byé przechowywana w jakims$ intelektuainym
zamrozeniu. Ona jest Zywa i ma wazny wklad w tworzenie dnia dzisiej-
szego. Opiera si¢ na fundamentalnych, filozoficznych i teologicznych in-
tuicjach: rozumieniu moralno$ci w kategoriach cnét i wzrostu w cnotach;
dobroci calego stworzenia; wierze w rozum i role dysputy; szczesciu wy-
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nikajacym z tego, Zze naszym przeznaczeniem jest wizja Boga, i pokorze
w obliczu tajemnicy Boga, dzigki ktorej wydostajemy sig poza ideologie”
(or 115). ,,Studium dominikanskie, majace na celu zauwazenie potrzeb
czlowieka i probe ulzenia mu w tych potrzebach, musi szczegélnie cenié
pomoc oferowang przez filozofig oraz jej siostrzane, spoleczne i przyrod-
nicze nauki. Zwazywszy na intelektualna misj¢ zakonu, jedna z najpil-
niejszych kwestii stanowi przyszlo$¢ naszej filozoficznej tradycji” (nr 117).

Kapitula daje upowaznienie i zachete dotyczace wymiany zasobow bi-
bliotecznych: ,,Upowazniamy promotora intemetu, aby we wspolpracy
z asystentem ds. Zycia umyslowego pomoégt w stworzeniu bazy danych
ksiazek, ktore sg poszukiwane albo moglyby by¢ wymieniane miedzy po-
szczegolnymi jednostkami Zakonu. Zachgcamy prowincje i klasztory, by
nie sprzedawaly ksiazek przydatnych do studiow, zanim nie zaoferuja ich
najpierw w tej sieci innym jednostkom Zakonu” (nr 150).

Czas odnies¢ sig do realiow polskich. Ratio studiorum particularis na-
szej Prowincji (2001 r.) w preambule akcentuje: ,Ludziom potrzebna jest
prawda, ktora jest droga wiodaca do zycia. Kosciét powolat nas do tego,
aby$my byli shugami prawdy, abySmy ja zglebiali i owocami tej pracy dzie-
lili si¢ z braémi i siostrami. Ta shuzba wymaga od kazdego z nas zaréwno
przygotowania przez studia instytucjonalne, jak i ustawicznego poglebiania
wiary i wiedzy, aby $wigta nauka karmi¢ wlasna kontemplacjg, a jej owoca-
mi shuzy¢ ludziom”. W kwestii bibliotek dokument stwierdza: ,,nad praca
bibliotek naukowych naszej Prowingji czuwa komisja biblioteczna, ztozona
przynajmniej z trzech profesoréw, ktora komisja ds. zycia umystowego po-
woluje na okres trzech lat. Do szczegdlnych obowiazkow komisji nalezy
synchronizacja pracy bibliotek, ocena ich finansowania i merytoryczna oce-
na zakupéw” (ar 41). I dalej juz w odniesieniu do bibliotek klasztornych,
tak waznych dla powodzenia formacji stalej: ,,przelozeni miejscowi powin-
ni starac sig, aby biblioteki klasztorne byly dobrze zaopatrzone, odpowied-
nio skatalogowane i tatwo dostepne dla cztonkow klasztoru” (nr 54).

Warto wreszcie przywola¢ catkiem niedawna obecno$¢ u nas wizytato-
réw Kurii Generalnej (2001 r.), a zwlaszcza ich list powizytacyjny:

»Poniewaz studia nie sa opcja, lecz integralna czgscia naszego zycia jako ka-
znodziejow, wszyscy bracia powinni pamigtaé, ze maja poswigcaé czas na per-
manentne studium, to znaczy na osobiste studiowanie. Ci, ktorzy pisza prace,
aby zdoby¢ stopien akademicki, powinni mie¢ odpowiednia ilo$¢ wolnego czasu
na ukoficzenie pracy w rozsadnym terminie. Moze to oznaczaé ograniczenie
czasu, ktory poswigcaja innym dzietom duszpasterskim. Oczywiscie, wszyscy
bracia, ktorzy sa do tego zdolni i chetni, powinni by¢ zachecani do odbywania
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dalszych studiéw i do publikowania rezultatéw swej pracy. Innym sposobem
obecno$ci w zyciu intelektualnym kraju jest praca na uniwersytecie katolickim
lub panstwowym. Sa tu pewne mozliwosci, a nawet konkretne zaproszenia, jak
np. w Gdansku, gdzie aktualnie sa3 Wam oferowane trzy etaty. Mocno zaleca-
my, abyscie podejmowali wszystkie konieczne wysitki, by byé gotowymi do
objecia takich stanowisk, kiedy tylko sa one oferowane. Jest to jedyny w swym
rodzaju sposob obecnosci w zyciu kulturalnym i intelektualnym kraju jako
uznani specjalisci”.

3. Z dziejow i wspolczesno$ci krakowskiej biblioteki dominikanéw

Istnienie bibliotek klasztornych datuje sie — jak widzieliSmy — od po-
czatku istnienia Zakonu. Kapitula generalna w Paryzu w 1228 r. nie pozwa-
lata zaktadaé klasztoru ,,bez przeora i doktora”, czyli profesora teologii. Od
tej kapituly datuje sig istnienie szkoly konwentualnej w kazdym klasztorze.
Wiadomo, Ze zatozony w 1222/23 r. klasztor krakowski miat od razu lektora
w osobie Henryka Morawianina (z Moraw)*. Ta krakowska szkota konwen-
tualna stanie si¢ zalazkiem przyszlego studium generale powstatego formal-
nie okolo polowy, a moze raczej dopiero w ostatnich latach XIV w. W 1450
r. nasze studium zostanie afiliowane do Uniwersytetu Krakowskiego.

Szkoly nie da si¢ pomysle¢ bez ksiazek, stad wspomniana kapitula upo-
mina: ,ksiazki maja by¢ pilnie strzezone”. Mimo tej wyraznej troski, do
naszych czaséw dochowata si¢ tylko jedna pozycja z XIII-wiecznego ksig-
gozbioru krakowskich dominikanow: Constitutiones Ordinis Praedicato-
rum; z wieku XIV tez jedna pozycja. Co faktycznie w tej bibliotece bylo,
mozna si¢ jednak zorientowa¢ z dwczesnie wykorzystywanej w toku stu-
diow literatury filozoficznej i teologiczne;.

Pierwszy o bibliotece krakowskiej powiadomitl zagranice w XVII wie-
ku A. Bzowski’® pisal:

* J.B. Korolec, Lista lektoréw dominikarskich prowincji polskiej w XIII-XIV
wieku, (Materialy i Studia Zakladu Historii Filozofii Staroiytnej i Sredniowiecz-
nej, 1962, t. 1), s. 199.

S Te i inne informacje podaje R. Swigtochowski, Biblioteka OO. Dominikanow
w Krakowie, (Archiwa, Biblioteki i Muzea Koscielne, 1976, t. 33). O innych bibliote-
kach dominikanskich zob. np. J.A. Kosinski, Biblioteka konwentu dominikanéw w Sie-
radzu na przelomie XVI i XVII wieku, w: Studia nad historiq dominikanéw w Polsce
1222-1972, red. J. Kloczowski, t. 11, Warszawa 1975, s. 391—408; 1. Szostek, Biblio-
teka dominikanow lwowskich w $wietle katalogu z roku 1776, w: Studia nad historia.
t. I, dz. cyt., s. 409-465; K. Zawadzka, Biblioteka klasztoru Dominikanow we Wro-
clawiu (1226-1810), w: Studia nad historig, t. 11, dz. cyt., s. 289-389,
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»3pojrzyj rowniez na bibliotekg¢ w olbrzymim dormitarzu. Rzekibys, ze to
$wiatynia bogini Minerwy, tak wiele znajduje si¢ w niej warto§ciowych ksia-
zek. Ubogacit ja w niematym stopniu dr Melchior z Moscisk, wzbogacali,
odejmujac sobie od ust, takze inni, a mianowicie dr Wojciech S¢kowski, ofia-
rujac dla niej najlepsze dziata Baroniusza, o. Fabian Birkowski, lektor i ka-
znodzieja, oraz Mikotaj z Moscisk i dr Jacek Suski, a nadto jeden z mistrzow
darowal jej [autor mowi tu o sobie] ponad 140 dziet. Takim bogactwem arcy-
dziet cieszy sig ten ksiggozbior”.

Nie dziwi wigc, ze u wejscia wisiat tekst bulli Urbana VIII z23 11 1626 1.
grozacy klatwa, ktora wykluczala z Kosciola kazdego ztodzieja, wynosza-
cego ksiazki z biblioteki.

M. Siejkowski w 1743 r. pisak:

»Klasztor [krakowski] ma znaczna bibliotekg, pokryta blacha w r. 1732. Ma ta
biblioteka bankéw czyli szaf wielkich nro 17, mniejszych za$ 16; pelne te szafy
wszystkie xiag rozmaitych, ktorych jest na kilka tysigcy, in diversis materiis et
variis linquis, jako to 0o. §wigtych doktorow, expozytoréw, teologbw, $w. Tomasza
z Aquinu, §. Augustyna, réznych tomistow y roznych sentencyi autoréw in variis
scientiis, jurydykow, historykow, kaznodziejow, ascetow, artystow, oratorow, roz-
ne takze ma instrumenta do matematyki, geometryi y innych nauk nalezace. .. Przy-
ozdobiona takze stolami, chorowemi xi¢gami pergaminowemi do kosciofa naleza-
cemi, ktorych jest 26. Manuscriptami réznych starych doktorow y mezow
pracowitych, ktore godne, by in lucem publicam wyszty, gdyby iakim dobrodzie-
iem Pan Bég opatrzyt ten klasztor. Okien wspaniatych w tey bibliotece iest 16”.

Dnia 19 VI 1787 r. bibliotekg zwiedzat krol Stanistaw August. Ow-
czesny bibliotekarz o. W. Telezynski pokazywal mu jako osobliwosci
ksiggozbioru m. in. pergaminowe kodeksy liturgiczne i czteroj¢zyczna
Biblig. Miloénicy ksiazek w swej kolekcjonerskiej pasji posuwali sig
niekiedy do czyndéw niegodnych, czyniac w bibliotecznych zbiorach
niemale szkody. Doswiadczyli tego réwniez krakowscy dominikanie.
Oto Tadeusz Czacki (znany pozniej organizator szkolnictwa i biblio-
fil), zwiedziwszy dos$¢ pobieznie ko$ciot i klasztor, wyrazit cheé obej-
rzenia takze klasztornej biblioteki. O. W. Telezynski, wyczuwajac ja-
ki§ podstgp, zaczal si¢ wymawia¢ brakiem inwentarza. Mimo to
wprowadzit goscia do magazynu. Ten zaczal zabiera¢ rekopismienne
osobliwosci. Obecny przy tym przeor o. J. Trabski, liczac, ze za wsta-
wiennictwem Czackiego uda si¢ odzyskaé skonfiskowane przez rzad
austriacki klasztorne folwarki za Wislta, zamiast staé na strazy klasztor-
nego mienia, jeszcze zachgcal do rabunku. Sprzeciwiajacemu sie Tele-
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zynskiemu polecit: ,,Dey Wa¢, dey Wag¢, iaki jest [kodeks] dey Waé”.
Oburzony Telezynski opuscit bibliotekg. Wiadomo, ze Czacki okradat
bibliotekg dwukrotnie — zawsze dajac nadzieje na pomoc przy odzy-
skaniu zakonnych folwarkéow. Oprocz Czackiego okradal biblioteke
referendarz Krolestwa W. Rzewuski. Rabunku prébowal J.M. Ossolin-
ski, ten bezskutecznie, gdyz o. M. Koztowski, profesor UJ, na czas
zwiedzania biblioteki wystal tam klerykéw z zaleceniem, by dostojne-
mu gosciowi patrzyli na rece. Go§¢ 6w bowiem dobrze byt znany ze
swych bibliofilskich predylekcji. To dla ich przewrotnych realizacji nosit
nawet specjalne odzienie: plaszcz z szerokimi kieszeniami. Najwigk-
sze jednak straty w zbiorach miat przynies¢ pozar w 1850 r. Sa infor-
macje o spaleniu si¢ 16 tys. dziel. Pézniej biblioteke rekonstruowano
— glownie w oparciu o ksiazki przywiezione ze zniesionego przez wia-
dze carskie po Powstaniu Styczniowym klasztoru Sw. Jacka w Warsza-
wie. Podobnie w 1946 r. przywieziono tu czg¢$ciowo repatriowana bi-
bliotek¢ dominikanska ze Lwowa; w 1970 r. przywieziono starodruki
z naszego klasztoru w Gidlach, a w 2000 r. starodruki z Tarnobrzega.

Formalnie sa w Krakowie dwie biblioteki dominikanskie: biblioteka
konwentu, tj. klasztorna, oraz utrzymywana ze $rodkéw Prowincji Bi-
blioteka Studium, czyli uczelniana. Shuzy przebywajacym w Krakowie
braciom studentom z I1I-VI roku, naszym profesorom, ale takze gosciom
— gléwnie pracownikom naukowym i doktorantom — z zewnatrz. Jej
zbiory obejmuja ok. 85 tys. woluminow, w tym starodruki, ktérych we-
dlug obliczen na 20 IX 2001 r. bylo 18.503 dzieta (polonica 7.649 dziel,
obce 10.854 dzieta). W 2001 r. przybylo tu 1.781 tytulow, w tym 553
z zakupéw, 1.218 z daréw i 10 z wymiany. Pozyskano 988 tytutéw pol-
skich i 793 obce. Biblioteka sprowadzata 191 czasopism, w tym 91 pol-
skich i 100 obcych. Zwlaszcza te drugie maja spore znaczenie. W przy-
padku niektorych tytutéw jestedémy jedna z niewielu polskich bibliotek
notujacych je w katalogach. W prace biblioteki zaangazowanych bylo
dziesig¢ osob. Obok zmienianych co tydzien wystaw nowych nabytkow
urzadzono — czgéciowo we wspolpracy z Archiwum Polskiej Prowin-
cji Dominikanéw — sze$¢ wystaw okoliczno$ciowych, dokumentuja-
cych przede wszystkim sylwetki i dorobek naszych wybitnych profeso-
row. Wypada dodadé, ze nasi Bracia studiujacy w Warszawie (z I i I1 roku)
korzystaja z wiasnego lektorium, z biblioteki klasztoru na Stuzewie, gdzie
mieszkaja, ale przede wszystkim z rowniez tam ulokowanej duzej bi-
blioteki Instytutu Tomistycznego. Profil jej zbiorow okre$la glownie
mediewistyka, filozofia i historia.
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Rola biblioteki w studiowaniu musi dzi§ wzrastaé na tle coraz szerzej
(i stusznie!) stosowanych w naszej dominikanskiej dydaktyce metod ak-
tywizujacych. Klasyczna forma wykladu kursowego, z ktorego niegdy$
mogt kleryk czerpaé calg przyswajana wiedzg, nie jest juz forma jedyna.
Obok niej pojawiaja si¢ ¢wiczenia wymagajace dobrego kontaktu stu-
denta z tekstem, zatem z ksigzka. Pojawia si¢ takze mnogo$¢ przewi-
dzianych tokiem studiéw prac pisemnych. Te ucza i éwicza w samo-
dzielnym podejmowaniu konkretnych zagadnien; ale réwnocze$nie
w szperaniu po literaturze przedmiotu.

Znaczenie i popularnos¢ bibliotek wérod Braci Studentdow maja zrodlo
— trzeba to przyzna¢ — nie tylko w ich mito$ci do prawdy oraz w techni-
kach dydaktycznych naszego Kolegium. Takze w skromnosci ich zaso-
bow finansowych. Wysokos¢ kieszonkowego nie zacheca, by ksiazki ku-
powa¢é samemu. Z tym wigkszymi nadziejami biega sie zatem do biblioteki;
tym wigksze jej znaczenie w dominikanskim studiowaniu.

AnDRzEI Potockt OP — dr hab. teologii, wice-rektor Kolegium Filozoficzno-Teolo-
gicznego OO. Dominikanéw.
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B OGOSEAWIENSTWA
EWANGELICZNE

Wprowadzenie

W moralnosci chrzes$cijanskiej blogostawienstwa ewangeliczne
(Mt 5,3-12; Lk 6,20-26) zajmuja bardzo wazne miejsce. Stanowia na-
wet w znacznej mierze jej wielkq karte'. Dlatego bez ich ducha ,$wiat
nie mozZe si¢ przemienic i ofiarowac si¢ Bogu™.

Samo jednak ujmowanie ich istoty bywa rdzne. Mozna to bylo zaobser-
wowaé miedzy innymi w czasie pielgrzymek Jana Pawta II do Polski
w 1999 r. i do Ziemi Swigtej w 2000 r., w ktérych blogostawiefistwa sta-
nowily wazny element nauczania papieskiego®, a ukazano je nie jako prze-

! .Kazanie na Gorze, z blogostawienstwami jako centralnym i najwyzszym szczy-
tem dominujacym nad wszystkim, stanowi ABC zycia chrzescijanskiego, jest jego (...)
programem generalnym — jak jaka$ Karta lub Konstytucja tej wspdlnoty uczniow
Jezusa, a wigc Koéciofa”; Bp A. Iniesta, Jezus Chrystus — herold szczesliwosci, tham.
B. Szatynski, ,,Communio” 6 (1986), nr 5, s. 9.

2 Sobor Watykanski I1, Lumen gentium, 31, Katechizm Ko$ciola Katolickiego (da-
lej jako KKK), 932.

3 ,Na szlaku mojej pielgrzymki po Polsce towarzyszy mi Ewangelia oémiu blogo-
stawienstw wypowiedzianych przez Chrystusa w Kazaniu na Goérze”; Jan Pawet II,
Homilia 2, wygtoszona w Sandomierzu 12 VI 1999. Por.: tenze, Oredzie do Konferen-
¢ji Episkopatu Polski, Warszawa 11 VI 1997, nr 3; Homilia na Gorze Blogostawienstw
24 111 2000. Nadrzednym jednak i przewodnim tematem byla ,,wielka tajemnica Boga,
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jawy (akty) cnét nadprzyrodzonych i daréw Ducha Swigtego, ale jako
rzeczywistosci $cisle zwiazane ze $wigtoscia i doskonatoscia chrzescijan-
ska lub jako analogiczne do dekalogu prawo Boze. Dobrze wigc bedzie
przyjrzeé sig bardziej szczegotowo temu zagadnieniu.

1. Blogoslawienistwa a cnoty i dary Ducha Swigtego

Z dotychczasowego pojmowania blogostawienstw ewangelicznych
szczegoOlnie znane jest uznanie ich za przejawy (akty) dziatania w czlo-
wieku cnét nadprzyrodzonych i daréw Ducha Swigtego. Gléwnym pro-
pagatorem tego pogladu byl sw. Augustyn (+ 430)*, a jego kontynuatorem
— $w. Tomasz z Akwinu (+ 1274)°. Wprawdzie takie powiazanie blogo-
stawiefistw z cnotami i darami Ducha Swietego uwaza sie za do$é sztucz-
ne®, niemniej jednak nie mozna mu nie przyznaé¢ pewnej stosownosci.
Sw. Tomasz stwierdza t¢ stosowno$é najpierw w powiazaniu pojedynczych
cnét z odpowiednimi darami Ducha Swigtego. Sa to oczywiscie roézne od
siebie sprawnos$ci’, gdyz nawet moralne cnoty nadprzyrodzone uspraw-
niaja cztowieka do samodzielnego podejmowania dziatan wedtug wyma-
gania rozumu. Dary Ducha Swigtego natomiast czynia go podatnym na
natchnienia, poruszenia i o§wiecenia Ducha Swietego?. Niemniej jednak

ktory jest mitoscia” (1 J 4, 16), tenze, Przemowienie powitalne na lotnisku w Gdan-
sku, S VI 1999; por. takze: Przemowienie w Gliwicach, 15 V1 1999 oraz: Przemowie-
nie pozegnalne w Balicach, 17 VI 1999, 5.

4 Por. Sw. Augustyn, O kazaniu Pana na Gorze, ks. 1, 4. 11, thum. S. Ryznar CSsR,
J. Sulowski, Warszawa 1989, s. 26-27 (Pisma starochrzescijaniskich pisarzy, t. 48).

* ,Beatitudines distinguuntur (...) a virtutibus et donis, non sicut habitus ab eis
distincti, sed sicut actus distinguuntur ab habitibus”; S. Thomas de Aquino, Summa
theologiae, I-11, q. 69, a. 1. ,, Augustinus et Ambrosius attribuunt beatitudines donis et
virtutibus, sicut actus attribuuntur habitibus”; tamze, ad 1. ,,Omnes (...) beatitudines
sunt quidem actus virtutum”; Sth, II-11, q. 52, a. 4, 1.

¢ Por. S. Tugwell OP, Osiem blogostawieristw. Rozwazania nad Tradycjq chrzesci-
Jjanskq, tum. W. Unoit, Poznan 1999, s. 88.

7 ,Dona... a virtutibus differunt”; Stk II-11, q. 121, a. 1, 1. Por. tamze, I-1I, q. 68, a. 1.

8 ,Hoc...modo dona Spiritus Sancti se habent ad hominem in comparatione ad Spi-
ritum Sanctum, sicut virtutes morales se habent ad vim appetitivam in comparatione ad
rationem”; Sth I-1, q. 68, a. 3. ,,Dona sunt quidam habitus perficientes hominem ad
hoc quod prompte sequatur instinctum Spiritus Sancti, sicut virtutes morales perficiunt
vires appetitivas ad oboediendum rationi ”; Sth I-Il, q. 68, a. 4. ,,Dona Spiritus Sancti
sunt quaedam habituales perfectiones potentiarum animae quibus redduntur bene mo-
biles a Spiritu Sancto, sicut virtutibus moralibus potentiae appetitivae redduntur bene
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zaréwno cnoty, jak i dary Ducha Swigtego obejmuja cale moralne Zycie
cztowieka’® . Tak rozumiane poszczegdlne cnoty i dary odpowiadaja sobie
i wiaza si¢ ze soba'?. I to w tym znaczeniu, ze dary jako wznioslejsze od
cnét" spetniaja rolg udoskonalajaca wzgledem nich, ,,dopelniaja... i udo-
skonalaja cnoty tych, ktérzy je otrzymuja” (KKK, 1831). Udoskonalaja
w znaczeniu usprawniania do czynéw heroicznych.

Majac powiazane w sobie cnoty i dary Ducha Swigtego, cztowiek
moze dokonywaé wlasciwych im dzialan, nazywanych blogostawien-
stwami'? i owocami Ducha Swigtego" (Ga 5, 22-23)". A zatem by¢
prawdziwie ubogim w duchu, smuci¢ sig, by¢ cichym, taknac i pragnaé
sprawiedliwosci, mie¢ czyste serce, wprowadzaé pokdj, cierpieé prze-
$ladowanie, znosi¢ uragania i przesladowania. Konkretniej przedsta-
wia si¢ to nastepujaco: cnote wiary udoskonalaja dary rozumu (pojet-
nosci) i wiedzy (umiejgtnosci). Dzieki pierwszemu z nich czlowiek
wlasciwie pojmuje to, co nalezy do wiary'. Dar wiedzy natomiast spra-
wia, ze czlowiek wydaje pewny i wlasciwy sad o tym, co nalezy do
wiary i co jest w zasiggu wiedzy'®,

Posiadajac teologiczna cnote wiary, udoskonalong darami rozumu i wie-

mobiles a ratione™; St II-11, q. 19, a. 9. , Dary Ducha Swietego czynia wiernych ule-
glymi do ochotnego postuszenstwa wobec natchnien Bozych”; KKK, 1831.

® ,haec dona extendunt se ad omnia ad quae se extendunt virtutes tam intellectuales
quam morales”; Sth I-1I, q. 68, a. 4.

10 _cuilibet virtuti respondet aliquod donum”; Sth 1I-11, q. 141, a. 1, 3.

I dona sunt excellentiora virtutibus, maxime moralibus”; Stk 1I-11, q. 121, a. 1, 2.
Por. Sth I-11, q. 68, a. 8.

12 Les béatitudes sont actes des vertus théologales, en particulier de 1’espérance et
des dons”; D. Mongillo OP, Les Béatitudes. Essai sur la théologie de la vie spirituelle
en saint Thomas d’Aquin, ,La Vie Spirituelle”, nr 707, R. 73, (1993), t. 147, s. 690.

13, ,Owocami Ducha sa doskonatosci, ktére ksztattuje w nas Duch Swiety jako pier-
wociny wiecznej chwaty”; KKK, 1832.

14 Miedzy blogostawiefistwami a owocami Ducha jest ta rdznica, ze owoce napel-
niajg czlowieka szczegolng stodycza duchowa, a blogostawienstwa wymagaja wigk-
szej doskonatosci. Por. Sth I-11, q. 70, a. 1.

1 nihil prohibet, durante statu fidei, intelligere etiam ea quae per se sub fide ca-
dunt”; Sth 1I-11, q. 8, a. 2.

16 . donum scientiae primo quidem et principaliter respiciat speculationem, inquan-
tum scilicet homo scit quid fide tenere debeat. Secundario autem se extendit etiam ad
operationem, secundum quod per scientiam credibilium, et eorum quae ad credibilia
consequuntur, dirigimur in agendis”; Sth 1I-11, q. 9, a. 3.
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dzy, czlowiek staje si¢ zdolny przejawiac szczegdlna czystosé serca'’ i opla-
kiwaé dziejace sie zlo'®.

Cnota nadziei pozostaje w §cislym zwiazku z darem synowskiej bojaz-
ni Bozej'®. Spodziewajac sie zatem osiagniecia zbawienia wiecznego oraz
bojac si¢ obrazi¢ przez grzech Pana Boga i w ten sposob Go stracié, czlo-
wiek staje si¢ ubogim w duchu®. Nie przywiazuje si¢ wiec zbytnio do
dobr doczesnych, nie stara si¢ o nie w sposob grzeszny itp.

Cnocie mifosci odpowiada dar madrosci®' . Dzigki temu czlowiek pozo-
staje w najscislejszej tacznosci z Panem Bogiem i w Jego $wietle patrzy na
cala rzeczywisto$¢ Boza. Wsrod ludzi za$ usituje wprowadzac pokj.

Roztropnos¢ jest udoskonalana przez dar rady. Czyni on to szczegélnie
w zakresie doradzania w doborze srodkow, ktore maja prowadzié do celu,
bedacym zasadniczym zadaniem tej cnoty kardynalnej?* . Wérod srodkow
prowadzacych do osiagnig¢cia zbawienia najbardziej skutecznym jest Swiad-
czenie bliznim mitosierdzia, gdyz przez nie najpewniej mozna sobie za-
pewnié¢ mitosierdzie Boze i tym samym osiagna¢ zbawienie®.

Sprawiedliwos¢, a szczegélnie pokrewna jej cnota pietyzmu, wiaze
sie z darem pobozno$ci®®. Na skutek tego w sprawiedliwosci, ktorej
istota polega na oddawaniu naleznosci, wystgpuje takze element sy-
nowskiego pietyzmu wzgledem Pana Boga i szczerej zyczliwosci w od-
niesieniu do bliznich. W takiej sytuacji fatwo jest cztowiekowi byé

17 ,in sexta beatitudine. .. continentur... munditia cordis... (et) visio Dei... Et utru-
mque pertinet aliquo modo ad donum intellectus™; Sth 1I-11, q. 8, a. 7.

1 beatitudo luctus ponitur respondere dono scientiae™; Sth 1111, q. 9, a. 4.

19 timor filialis et spes sibi invicem cohaerent et se invicem perficiunt”; Stk II-1I,
q-19,a.9,ad 1.

20 _timori proprie respondet paupertas spiritus”; Sth 1111, q. 19, a. 12.

21 de dono sapientiae ei (caritati) correspondente”; Stk I1-I1, q. 23, Prologus. Por.
tamze, q. 45, Prologus.

2 _septima beatitudo congrue adaptatur dono sapientiae”; tamze II-11, q. 45, a. 6.

2 donum consilii est circa ea quae sunt agenda propter finem. Sed circa haec
etiam est prudentia. Ergo sibi invicem correspondent™; Sth II-11, q. 52, a. 2, Sed
contra; ,.,donum consilii respondet prudentiae, sicut ipsam adiuvans et perficiens”;
tamze, corpus.

2 specialiter dono consilii respondet beatitudo misericordiae, non sicut elicienti,
sed sicut dirigenti”; Sth II-11, q. 52, a. 4.

% de dono correspondente iustitiae, scilicet de pietate”; Sth [I1-11, q. 121, Prologus;
,.de dono ad hoc pertinente™; tamze, q. 57, Prologus.
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w zyciu cichym, czyli nie dochodzi¢ glosno swoich racji, mimo ze ma
si¢ do tego peine prawo?®.

Zrozumiale jest, ze cnocie mestwa odpowiada dar o tej same) nazwie?’.
Chodzi w nich oczywiscie o meskie postgpowanie cziowieka w urzeczy-
wistnianiu dobra trudnego. W szczegoélnosci przejawia sig¢ ono w faknie-
niu i pragnieniu sprawiedliwo$ci’®, czego realizowanie wymaga wiele mocy
i hartu ducha. Dlatego pomocny jest tu rowniez dar rady®.

Umiarkowaniu, podobnie jak nadziei, odpowiada dar bojazni Boze;j,
z ta tylko roznica, ze w przypadku nadziei czlowiek boi sig¢ przede
wszystkim obrazi¢ Pana Boga, a przy umiarkowaniu ma na wzgledzie
unikanie grzesznych przyjemnosci cielesnych, grozacych utrata Pana
Boga. Tu rowniez blogostawienistwem jest ubdéstwo w duchu, ponie-
waz dzieki temu, ze czlowiek posiada cnot¢ umiarkowania i dar bojaz-
ni Bozej, zachowuje ubdstwo?®'. A to oznacza, ze jest wolny w odnie-
sieniu do posiadanych dobr i stanowczo si¢ odzegnuje od grzesznego
wigzania sie z nimi.

Mozna powiedzieé¢, ze powyzsze powiazania ukazuja do$¢ przekony-
wajaco pewne pokrewne tresci, zawarte w odpowiednich cnotach, darach
i blogostawienstwach. Nie trzeba ich uwaza¢ za nienaruszalne kanony,
ale takze nie powinno si¢ ich catkowicie odrzucac.

% pietas secundum quam cultum et officium exhibemus Deo ut Patri per instinc-
tum Spiritus Sancti, sit Spiritus Sancti donum™; Sth II-11, q. 121, a. 1; ,,pietas secun-
dum quod est donum, non solum exhibet cultum et officium Deo, sed omnibus homi-
nibus inquantum pertinent ad Deum”; tamze, ad 3; ,,Secunda. .. beatitudo habet aliquam
convenientiam cum pietate: inquantum scilicet per mansuetudinem tolluntur impedi-
menta actuum pietatis”; tamze, a. 2.

71 de dono ei correspondente™; Sth 11-11, q. 123, Prologus. Por. tamze, q. 139,
Prologus.

% Augustinus... quartam beatitudinem, scilicet de esurie et siti iustitiae, attribuit
quarto dono, scilicet dono fortitudinis™; Sth I1-11, q. 139, a. 2.

# Por. Sth 1I-11, q. 139, a. 1, ad 3.

30 _temperantiae... respondet aliquod donum, scilicet timoris, quo aliquis refrenatur
a delectationibus camnis... Donum autem timoris principaliter quidem respicit Deum,
cuius offensam vitat: et secundum hoc correspondet virtuti spei”; Sth II-11, q, 141,
a. l,ad 1.

31, timori proprie respondet paupertas spiritus... ex hoc quod aliquis perfecte timet
Deum, consequens est quod non... quaerit magnificari in exterioribus bonis, scilicet
honoribus et divitiis, quorum utrumque pertinet ad paupertatem spiritus™; Sth 1I-1I,
q. 19, a. 12,
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2. Blogoslawienstwa a ostateczny cel i szczescie czlowieka

Tak ukazane blogostawienstwa w powiazaniu z cnotami i darami Ducha
Swiqtego odznaczaja si¢ wyjatkowa doskonaloscia i wzniosto$cia. Napel-
niaja czlowieka goracym pragnieniem osiagnigcia szczesliwosci wieczne;j,
a nawet ja juz tutaj na ziemi w pewnym stopniu zapoczatkowuja. Wskazuje
na to sama ich lacinska nazwa ,,beatitudines”, ktérej zrodlostowem jest ,,be-
atitudo”, oznaczajace wiasnie szczes§liwo§é nadprzyrodzona.

Inaczej mowiac, ,,.blogostawienistwa wznosza nasza nadziejg do Nieba
jako do nowe) Ziemi Obiecanej; wytyczaja jej drogg przez proby, ktére ce-
chuja uczniow Jezusa” (KKK, 1820); ,,sa odpowiedzia na naturalne pra-
gnienie szczgscia” (KKK, 1718), ,jakie Bog ztozyt w sercu cziowieka” (KKK,
1725). A jest tak dlatego, ze zawieraja w sobie obietnicg specjalnej nagrody
,,Za heroiczna postawg w zyciu chrze$cijafiskim™?. W samych sformutowa-
niach Ewangelii wg §w. Mateusza nie wymienia si¢ wylacznie Krolestwa
Niebieskiego jako nagrody za postgpowanie wlasciwe blogostawienstwom,
bo jest tez w nich mowa o zdobyciu ziemi, nasyceniu pragnienia i dostapie-
niu mitosierdzia, ktére moga by¢ w pewnym stopniu urzeczywistnione tu
na ziemi. W ostatecznosci jednak i tu chodzi gléwnie o przyszla ziemig
Zyjacych w niebie, nasycenie wszelkich pragnien, dostapienie ostatecznego
mitosierdzia Bozego. A zatem obietnica Krolestwa Niebieskiego miesci
w sobie wszystkie inne dobra obiecane w blogostawienstwach.

Blogostawienstwa zostana w pelni spelnione dopiero w przysztym swie-
cie, podobnie jak i samo ostateczne szcz¢scie czlowieka. A tu na ziemi
»blogostawienstwa (...) ukierunkowujac (...) na Krélestwo niebieskie”
(KKK, 1725) ,,s4 paradoksalnymi obietnicami, ktore podtrzymuja nadzie-
Jj& w trudnosciach; zapowiadaja dobrodziejstwa i nagrode, ktore w sposob
ukryty sa juz udzielane uczniom” (KKK, 1717), pozostajacym w $cistym
zjednoczeniu z Panem Bogiem.

W ten sposob ,,blogostawienstwa odstaniaja cel zycia ludzkiego, osta-
teczny cel czynéw ludzkich” (KKK, 1719). ,,Ucza nas o celu ostatecz-
nym, do ktorego powoluje nas Bog” (KKK, 1726). W sposéb bardzo kon-
kretny pouczy! o tym Chrystus. Najpierw przez zaprzeczenie temu,
w czym zazwyczaj ludzie upatruja swoj cel ostateczny i szczg$cie. I tak
przez to, ze pochwalil ubdstwo, uznat za bledne upatrywanie szczescia
w posiadaniu bogactw i doznawaniu z ich powodu réznych zaszczytow.

2 Blogostawienistwa ewangeliczne, w: Encyklopedia katolicka, t. 2, Lublin 1976,
kol. 680.
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Nie zgodzit sig tez z tymi, ktdrzy za ostateczne szczegscie uwazaja mozli-
wo$¢ zaspokojenia réznych ziemskich pragnien. Nazwat bowiem szcze-
$liwymi mitosiernych, ktorzy udzielaja bliznim swoich dobr, cichych, czyl;
nie dokonujacych zemsty na swoich wrogach, smutnych, dla ktérych sa
niedostepne w ziemskim zyciu radosci i przyjemnosci, oraz pragnacych
sprawiedliwos$ci, ktorzy sa pozbawieni mozliwosci zaprowadzania spra-
wiedliwego fadu wérod ludzi®.

Chrystus ukazal tez w blogostawienstwach te wartosci, ktore wpraw-
dzie nie sa przedmiotem ostatecznego szczescia, ale do niego prowadza,
Naleza tu przede wszystkim czysto$¢ serca, zapewniajaca ogladanie Pana
Boga, oraz pokgj i sprawiedliwosé, ktore w szczegdlny sposob upodab-
niaja czlowieka do Boga. Przedstawiony w ten sposéb w blogostawien-
stwach caloksztalt spraw ludzkich jest dos¢ wyczerpujacy i podany z za-
chowaniem nalezytej logiki. Inaczej mowiac, ,,blogostawienstwa
objawiaja porzadek szcze¢scia, laski i pokoju” (KKK, 2546). Nietrudno
jest zatem zgodzi¢ si¢ z twierdzeniem, Ze ich lista zastuguje na miano
najodpowiedniejszej* i tym samym dostatecznie pouczajacej o ostatecz-
nym celu i szczesciu czlowieka.

7z

3. Blogoslawienstwa a doskonalos$¢ i Swigtos¢ czlowieka

Mimo tego ze blogostawienstwa skupiaja si¢ na ostatecznym celu
i szcze$ciu cziowieka, zawieraja w sobie jak najbardziej istotne wskaza-
nia co do wilasciwego postepowania za jego zycia juz na ziemi. Postgpo-
waniem tym bowiem ma on z pomoca Boza doj$é do tego celu i szczg-
scia. Inaczej mowiac, blogostawienstwa ewangeliczne ,,0dstaniaja (...)
zaréwno zrodlo szczescia cztowieka, jak i sposob jego osiagniecia™.
Stusznie wigc stwierdzono, Ze ,,wszystkie blogostawienstwa (...) wska-
zuja droge nawrocenia, przemiany zycia” (Novo millennio ineunte, 31).
Bo to wlasnie jest zapoczatkowaniem zmierzania do celu ostatecznego.
Wlasciwa jest rowniez zacheta, aby ,.cale (...) zycie (chrzescijan), za-
réwno osobiste jak i spoleczne, przepajat duch osmiu blogostawienstw,
a szczegOlnie ubostwa” (Gaudium et spes, 72).

3 Mozna zatem powiedzieé, Ze ,,postep duchowy zaktada asceze i umartwienie,
ktore prowadza stopniowo do zycia w pokoju i rado$ci blogostawienstw”; KKK, 2015.

3 beatitudines vitae convenientissime enumerantur”; Sth I-11, q. 69, a. 3.

% Ks. H. Wejner, Duchowosé blogostawienstw ewangelicznych odpowiedziq czlo-
wieka na postawe Chrystusa, ,,Studia Koszalifnsko—Kotobrzeskie”, nr 6 (2001), s. 97.
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Zycie zgodne z blogostawienstwami jest zatem zyciem odnowionym
(por. KKK, 2821) i skierowanym do celu ostatecznego i szczgscia nie-
bieskiego®®. Trzeba o tym pamietaé, gdy konkretnie zachowuje sie ubo-
stwo w duchu, doznaje sie smutku, zyje si¢ w cichosci, faknie si¢ i pra-
gnie sprawiedliwosci, okazuje si¢ bliznim milosierdzie, zachowuje si¢
czysto$é, wprowadza sie pokoj, cierpi sig¢ przes§ladowanie i jest sig¢ wy-
$miewanym i wrogo traktowanym.

Nie jest to z pewnoscia petny zestaw wszystkich dzialan na drodze do
wiecznosci. Ale istotne jest to, by wszystkie one byly w ostatecznosci
odnoszone do celu i szczescia wiecznego. W zwiazku z tym stwierdzono,
ze blogostawienstwa ,,stawiaja nas wobec decydujacych wyboréw doty-
czacych dobr ziemskich; oczyszczaja nasze serce, by nas nauczy¢ mito-
waé Boga nade wszystko” (KKK, 1728). Powinno sig rowniez odnosié¢ do
blogostawienstw stwierdzenie, ze w nich Pan Jezus wskazuje, ,,jak trzeba
realizowac¢ to powolanie: »Badzcie wigc wy doskonali, jak doskonaty jest
Ojciec wasz niebieski«?.

Tak wigc blogostawienstwa ukazuja sig jako pewien szczyt w Zyciu mo-
ralnym, czyli doskonato$¢ czlowieka, ktdra moze by¢ utozsamiona z jego
$wigtoscia. ,,5a droga prowadzaca do mety”*. Droge te znamionuja wyrze-
czenie i umartwienie, ,,ktére prowadza stopniowo do zycia w pokoju i rado-
$ci blogostawienstw” (KKK, 2015). ,,Sg — wreszcie — definicja postawy
i ducha, ktore ozywiaja ewangeliczny styl zycia™®. Taki ewangeliczny styl
zycia oznacza doskonalo$é i $wigto$¢ cztowieka, o ile oczywiscie jest on
ozywiony nadprzyrodzona miloscia Pana Boga. Znaczy to zatem, ze wia-
sciwe wprowadzanie blogostawienstw w zycie chrzescijanina decyduje o je-
go $wigtosci i doskonatosci. Dochodzenie za$ na ich szczyty dokonuje sig
,»w najzwyklejszych okolicznosciach Zycia”. Inaczej méwiac, dazenie do
»wysokiej miary” blogostawienstw moze mie¢ miejsce w zwyczajnym Zy-
ciu chrzescijanina. Warto jednak wiedzie¢, ,,ze istnieja rozne indywidualne
drogi do $wigtosci, wymagajace prawdziwej pedagogiki $wigtosci, ktora
zdolna jest dostosowac si¢ do rytmu poszczegdlnych osob™.

3¢ Blogostawienstwa sytuuja cztowieka (...) w ciaglym wychyleniu ku Temu, ktory
jest i byl, 1 ktory przychodzi”; P. Lichacz OP, Dynamizm blogostawienstw w teologii?
»Teofil” 16 (2001), nr 2, s. 82.

37 Jan Pawet 11, Homilia, 3. Sopot 5 VI 1999.

3 Bp A. Iniesta, Jezus Chrystus — herold szczesliwosci, dz. cyt., s. 12,

¥ R. L. Recalde, Blogostawienstwa — Ewangelia i program zycia, tum. B. Szatyn-
ski, ,,Communio” 6 (1986), nr 5, s. 28.

40 Jan Pawet I1, List Apostolski Novo millennio ineunte, 31.
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4. Blogoslawienstwa a Chrystus

Blogostawienstwa ewangeliczne w najwigkszym stopniu wiaza sie
z osoba Jezusa Chrystusa, gdyz nie tylko jest On ich autorem, ale tez
w calej pelni urzeczywistnil je w swoim zyciu. To byla Jego postawa
zyciowa, w ktorej okazat si¢ ,,ubogim, doswiadczajacym uczucia smut-
ku, cichym, sprawiedliwym, mitosiemym, czystego serca, pokdj czynia-
cym, cierpiacym prze$ladowanie dla sprawiedliwo$ci™!. One ,,znajduja
si¢ w centrum (Jego) przepowiadania” (KKK, 1716). ,,Odzwierciedlaja
(Jego) oblicze (...) i opisuja Jego mitos¢” (KKK, 1717). Sa Jego moral-
ng fotografia, autoportretem, filozofia zyciows i stylem zycia, gdyz zre-
alizowat ich tres¢ w najdoskonalszy sposob. I dlatego trzeba Go uznaé
za najlepszego ich interpretatora®.

Gdy ma si¢ to wszystko na uwadze, nietrudno jest uznaé za shuszne
twierdzenie, ze ,,Jezus Chrystus jest (...) pierwszym blogostawionym i He-
roldem blogostawienstw”* lub ,,blogostawienstwem wcielonym™*, A za-
tem ,,Jezus (...) nie tylko glosi blogostawienstwa. Jezus zyje nimi i sam
jest blogostawienstwami. Patrzac na Niego, zrozumiecie, co to znaczy
by¢ ubogimi duchem, cichymi i mitosiernymi, co znaczy ptakaé, pragnaé
sprawiedliwosci, by¢ czystego serca, wprowadzaé pokoj, cierpieé prze-
$ladowanie. Dlatego Jezus ma prawo powiedziec: «P6jdz za Mna!»”. Nie
moéwi jedynie: Czyn, co Ja kaze, ale: Pojdz za Mna!™*.

Poprzez urzeczywistnienie wszystkich blogostawienstw Chrystus stat
si¢ ich wzorem (por. KKK, 459) i ukazat w nich ,,wizje chrze$cijanstwa na
wszystkie czasy™*®. Wytyczyl takze jedyna droge ,,do szczes$cia wieczne-
go, ktérego pragnie serce czlowieka” (KKK, 1697). W tym znaczeniu
Chrystus w peli urzeczywistniajacy w swoim zyciu wszystkie blogosta-

“ Ks. H. Wejmer, Duchowosé¢ blogostawienstw ewangelicznych odpowiedzig czlo-
wieka na postawe Chrystusa, s. 98.

“2Por. R. L. Recalde, Blogoslawienstwa — Ewangelia i program zycia, ttum. B. Sza-
tyfiski. ,,Communio” 6 (1986), nr 5, s. 27; J. Salij OP, Blogostawieni, kiorzy laknq
i pragngq sprawiedliwosci, ,,W Drodze” (1999), nr S, s. 21.

4 B. Iniesta, Jezus Chrystus..., dz. cyt,, s. 11.

* B. Hiring CSsR, Blogoslawienstwa. Ich implikacje dla jednostek i spoleczen-
stwa, przel. A. Lobocka—Oleksowicz, w: tenze, Piesn Stugi — Blogoslawierstwa —
Eucharystia, Warszawa 1982, s. 92.

+ Jan Pawet 11, Homilia, 4. Gora Blogostawienstw, 24 I 2000.

“ Jan Pawel II, Oredzie do Konferencji Episkopatu Polski, 3. Warszawa 11 VI 1999.
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wienstwa wzywa jednoczes$nie swoich wyznawcow do nasladowania Go
pod tym wzgledem. Jest dla nich wezwaniem i zarazem przyktadem. Swoja
postawg wlasciwa blogostawienstwom zacheca, by Mu odpowiedzie¢ row-
niez taka postawa*’. Mozna si¢ takze spodziewac, ze ,Jezus Chrystus (...)
bedzie (...) naszym pelnym Blogostawiefistwem”*, bo sam stanie si¢ na-
sza wieczna szczesliwoscia.

5. Blogoslawierfistwa a Swigci

Wszyscy chrze$cijanie powinni zatem i§¢ w Zyciu za Chrystusem dro-
ga blogostawienstw. ,,Wyrazaja — one — powolanie wiernych (...) wyja-
$niaja charakterystyczne dzialania i postawy zZycia chrzescijanskiego”
(KKK, 1717). Dlatego bardzo ,,wymownym znakiem spetnienia obietnicy
blogostawienstw sg cale zastepy $wietych i blogostawionych™*.

Co wigcej, ,,uformowani w (...) duchu (blogoslawienstw) uczniowie
i wyznawcy Chrystusa beda dla kazdego pokolenia zywymi $wiadkami
Jego zbawczej obecnosci i poprowadza innych ludzi do Boga™®. Tak
wigc mozna powiedzieé, ze swigci 1 blogostawieni ,,podjeli droge O$miu
Blogostawienstw™!. I w ich duchu wzorowo shuzyli Panu Bogu i bliz-
nim w swoich sytuacjach zyciowych (por. KKK, 1658). Dlatego okresla
sig ich po prostu jako ludzi blogostawienstw. Chodzi tu o Matke Naj-
swigtsza (por. KKK, 1717), sw. Jozefa®, a takze np. o bt. ks. Stefana
Wincentego Frelichowskiego, nazwanego czlowiekiem, ,ktory czyni
pokdj i niesie pokdj innym”**. Nie sa to oczywiscie tylko jakie$ wyjatki,
bo takze wszyscy inni chrzescijanie jako powotani do §wietosci i dosko-
nalo$ci powinni by¢ ludzmi ,,wedlug blogostawienstw”, czyli glgboko
zjednoczonymi z Bogiem, ,,co objawia si¢ w rozny sposob (...) w zalez-
nosci od przezywanej sytuacji”™.

47 Por. ks. H. Wejmer, Duchowosé blogostawienistw..., dz. cyt. s. 98.

% Bp A. Iniesta, Jezus Chrystus..., dz. cyt., s. 13.

* Jan Pawel 11, Oredzie do Konferencji Episkopatu Polski, 4. Warszawa, 11 VI 1999.

° Tamze, 3.

' Kard. F. Macharski, Przeméwienie pozegnaine, 5. Krakéw — Balice, 17 VI 1999,

52 Por. W. Kawecki CSsR, Rozwazania osmiu blogoslawienstw, ,Homo Dei” 71,
(2001), nr4,s. 1101 111. "

53 Jan Pawet 11, Chrystus dawcq pokoju, Torun, 7 VI 1999. Por. J. Poniewierski,
Pielgrzymka 1999. Dzien po dniu, Krakdow 1999, s. 20.

# P. Kasitowski SJ, Czlowiek wedlug blogostawierstw (Mt 5, 3—10), ,,Bobolanum”
9 (1998), s. 93.
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W urzeczywistnianiu blogostawienstw dzien po dniu w zyciu §wigtych
i wszystkich chrze$cijan sila jest Jezus Chrystus®. Nie ogranicza si¢ wigc
On tylko do dawania w tym wzgledzie przykladu i bycia przewodnikiem®,
ale tez wzmacnia kazdego wewngtrznie swoja taska i udziela $wiatla Du-
cha Swietego. Domaga si¢ to zatem wiazania blogostawienstw z cnotami
nadprzyrodzonymi i darami Ducha Swigtego.

6. Blogoslawienstwa a dekalog

Zwiazek blogostawienstw z dekalogiem (Wj 20,1-17; Pwt 5,6-21) uka-
zany jest wyraznie w nauczaniu Jana Pawla II, a w szczeg6lnosci w jego
kazaniu do mlodziezy na Gorze Blogostawienistw, wygloszonym 24 III
2000 r. Dostrzegl on najpierw swoisty odpowiednik tej géry dla Gory
Synaj, na ktorej ,,Bog rozmawial z Mojzeszem i dal mu Prawo, napisane
palcem Bozym” (Wj 31,18) na kamiennych tablicach. Te dwie gory: Sy-
naj i Goéra Blogoslawienstw — tworza mapg naszego chrze$cijanskiego
zycia i ukazuja caloksztalt naszych zobowiazan wobec Boga i blizniego.
Prawo i Blogostawienstwa razem wyznaczaja szlak nasladowania Chry-
stusa oraz krolewska droge do duchowej dojrzatoéci i wolnosci™’. Mogli
wigc Apostotowie stwierdzié, ze stowa z Synaju i stowa blogostawienstw
sa stowami zycia wiecznego®,

Znamienne jest rowniez poréwnanie Jezusa—Nauczyciela z Mojzeszem—
Prawodawca, z umiejscowieniem kazania na gorze, a takze z przytocze-
niem przykazan dekalogu. Jest w tym zatem wyrazna aluzja do gory Sy-
naj, na ktorej Mojzesz otrzymat od Boga dekalog®.

,»Oredzia Dziesigciorga Przykazan i orgdzie Blogostawienstw” winno
sig glosi¢ $wiatu takze w obecnym XXI wieku, bo ,,mowia one o praw-
dzie i dobroci, o tasce i wolnosci, o wszystkim, co jest niezbgdne, by
wej$¢ do Chrystusowego Krélestwa!®, Nic wiec dziwnego, Ze dekalog
dziesigciu Bozych stéow wypowiedzianych z moca na Synaju potwierdzit
Chrystus w Kazaniu na Goérze w kontekscie oémiu blogostawienstw®'.

55 Por. Bp A. Iniesta, Jezus Chrystus..., dz, cyt., s. 111 13,

5 Por. Ks. H. Wejmer, Duchowosé blogostawienstw..., dz. cyt., s. 101.

57 Jan Pawel 11, Homilia, 2. Géra Blogostawienstw, 24 111 2000.

* Tamze, 5.

% Por. ks. J. Kudasiewicz, Kazanie na Gorze (Mt 5 — 7). Problematyka literacka
i teologiczna, ,,Znak” 27 (1975), nr 4-5, s. 578.

® Por. Jan Pawet I1, Homilia, 5. Gora Blogostawienstw, 24 IIT 2000.

' Por. tenze, Przemdwienie, 3. Elk, 6 VI 1999.



Blogostawiefistwa ewangeliczne 181

W tym znaczeniu blogostawienstwa, bedace wstepem do Kazania na Go6-
rze, tworza nowe prawo Jezusowe, stanowiace paralele do Ksiggi Powto-
rzonego Prawa w Starym Testamencie®. Brane jednak same w sobie de-
kalog i blogostawienstwa stanowia odrgbne rzeczywistosci. dekalog jest
»Zrebem moralno$ci danym cziowiekowi przez Stworce®*. Chrystus uznat
jego trwala warto$¢ i nie przyszedt go zniesé, ale wypelnic®.

»~Dopiero razem z Blogostawienstwami [przykazania dekalogu] stano-
wig (...) podstawe chrzescijanskiej etyki i chrzescijanskiego rachunku
sumienia”®, Tak wiec blogostawienstwa odgrywaja role uzupehiajaca i do-
skonalaca w stosunku do dekalogu. ,,Stanowia ewangeliczne dopemienie
Prawa z Synaju”®. Blogostawienstwa sa ,,nowym dekalogiem” chrze$ci-
janskim (...) programem bez granic™®’, ,szczegbélnym wyrazem (...) no-
wego prawa (...), nowym prawem”®,

W przeciwienstwie do dekalogu blogostawienstwa nie sa sformutowa-
ne prawniczo. Wprawdzie ukazuja one, jak powinno si¢ postepowaé, ale
w pierwszym rzgdzie chodzi w nich o ukazanie szczescia ptynacego z okre-
Slonych czyndw i postaw. Nazywa si¢ je wskazaniami, zasadami, ,,w kto-
rych Jezus bezapelacyjnie potepia tanie szczescie i latwe radosci, przy-
wraca nam rozumienie naszej prawdziwej wielkosci i uczy, czym jest nasze
pragnienie szczgscia”®. Blogostawienstwa ,,zostaly przedstawione jako
zestaw nakazow etycznych, ktére musza byé wypekione, aby osiagnaé
Krolestwo Niebieskie. Maja one charakter katalogu cnét przeznaczonego
dla uzytku wspdlnoty”™. Mozna réwniez twierdzié, ze blogostawienstwa
wyrazaja pozytywnie to, co w dekalogu sformulowano negatywnie’'.

¢ Por. S. Grabska, Blogostawienstwa ewangeliczne, w: Slownik teologiczny, 1 A-N,
Katowice 1985, s. 65.

¢ Jan Pawet II, Przeméwienie, 3, Elblag, 6 VI 1999.

 Por. ks. J. Kudasiewicz, Kazanie na Gorze..., dz. cyt., s. 574.

¢ S. Grabska, Pacierz w Biblii zakorzeniony, Warszawa 1983, s. 208.

% Jan Pawet II, Przemdéwienie na audiencji generalnej, 1 111 2000.

" Bp A. Iniesta, Jezus Chrystus..., dz. cyt., s. 9.

% S Grabska, Pacierz w Biblii..., dz. cyt., s. 206 i 207.

¢ F. Varillon, Zarys doktryny katolickiej, przel. E. Krasnowolski, Warszawa 1972,
s. 206-207.

" Ks. J. Kudasiewicz, Kazanie na Gorze..., dz. cyt., s. 574.

™ ,.Syn Bozy, przyszediszy dla wypelnienia Zakonu i wypehienie to poleciwszy,
powtarzajac i udoskonalajac przykazania Prawa w kazaniu na Gorze, wyraza je w for-
mie pozytywnej osmiu blogostawienstw”; Ks. W. Budzik, Przykazania i blogosta-
wienstwa, ,,Miesi¢cznik Katechetyczny i Wychowawczy”, 21 (1932), z. 4, s. 161.
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W tym znaczeniu nazywa si¢ je ,,Ewangelia”’, Dobra Nowina, wyprze-
dzajaca i przepelniajaca nowym sensem prawo chrzescijanskie™’.

Jeszcze inaczej rzecz ujmujac, mozna powiedzieé, ze ,.ewangeliczne
blogostawienstwa stanowia niejako konkretyzacjg... prawa (mitosci) i za-
razem daja gwarancj¢ prawdziwego i trwalego szczg¢$cia wynikajacego
Z czystosci i pokoju serca, ktore sa owocami pojednania z Bogiem i ludz-
mi””, Blogostawienstwa sa najpeliejszym zwierciadlem zycia chrze$ci-
janskiego. ,Nie jest nim Dekalog, ktory cho¢ wazny, to jednak koncentru-
je sie na negatywnych wymiarach zycia ludzkiego. Tymczasem
chrzescijanstwo jest znakiem i urzeczywistnieniem doswiadczenia Boga,
ktory jest Mitoscia. Stad tylko kryterium milosci stanowi obiektywny
wymiar powolania chrzescijanskiego™*. A zatem ,,wobec dekalogu Moj-
Zesza, przynajmniej jesli chodzi o obowiazki wzgledem czlowieka, moze
wielu chrzescijan mogloby czu¢ si¢ zadowolonymi. Ale wobec blogosta-
wienstw nikt ze wspinajacych si¢ nie moze mniemac, ze doszedt do szczytu,
obojetnie jak wysoko by sie wspial””,

Zakonczenie

Z przeprowadzonego studium nad blogostawienstwami ewangeliczny-
mi wynika, ze wiazanie ich z cnotami i darami Ducha Swiqtego, Z osta-
tecznym celem i szczgsciem czlowieka, z jego $wigtoscia i doskonatoscia
w lacznosci z Osoba Chrystusa i Swiqtymi, a w koncu z przykazaniami
dekalogu — jest uzasadnione i pozwala je nieco glgbiej poznawac.

Wiemy dzigki temu, ze pod wzgledem bytowym blogostawienstwa na-
leza do przejawéw (aktéw) cnét nadprzyrodzonych i daréw Ducha Swie-
tego. Zawieraja w sobie pouczenia o tym, co jest ostatecznym celem i szcze-
sciem czlowieka i jak ma on postgpowac, aby osiagna¢ doskonato$é
i $wigto§¢é, a w konsekwencji ten cel i to szczescie. I jak wreszcie mozna
w blogostawienstwach widzie¢ ,,nowe prawo” Chrystusowe, udoskonala-
jace dekalogowe Prawo Starego Testamentu.

™2 F. Lage, Blogostawienstwa: tekst i interpretacja, thum. L. Balter SAC, ,,Commu-
nio” 7, 1987, nr 5, s. 19.

™ Jan Pawet 11, Oredzie do Konferencji Episkopatu Polski, 3, Warszawa, 11 VI 1999.

™ Abp H. Muszynski, Wstep..., w: Jan Pawel Il, Polska 1999. Przeméwienia i
homilie, Warszawa 1999, s. 6.

™ Bp A. Iniesta, Jezus Chrystus..., dz. cyt., s. 9.
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Nie ma zatem potrzeby traktowania tych powiazan rozlacznie, gdyz
ukazuja one blogostawienstwa z tylko sobie wlasciwego punktu widze-
nia. A ono w stosunku do innych ujeé nie jest przeciwstawne, ale uzupet-
niajace i pomocnicze. Istotne natomiast jest i zawsze bgdzie coraz glebsze
poznawcze wnikanie w konkretne tresci blogostawienstw i praktyczne
zycie nimi na co dzien”. Tym bardziej, ,,ze przecietny chrzeécijanin (...)
dobrze zna tre$¢ zakazow i nakazéw Dekalogu, a bardzo kiepsko pamigta
tres¢ i sens o§miu btogostawienstw (...). Co wiecej, to w nowozytnosci
rozpowszechnit si¢ poglad (...), ze blogoslawienstwa sa przeznaczone
dla ,,wybranych™(...), a ,,zwyklym” ludziom wystarczy przestrzeganie
przykazan™”’,

Z blogostawienstwami Chrystus zwrdcil si¢ do wszystkich swoich wy-
znawcow i ukazal im w nich perspektywe ustawicznego rozwoju na dro-
dze do wiecznej szczesliwosci. Wszyscy wiec winni je wytrwale urzeczy-
wistnia¢ w calym swoim Zyciu.

CypriaN WicHrowicz OP — dr teologii, wieloletni wyktadowca teologii moralnej w Ko-
legium Filozoficzno-Teologicznym OO. Dominikanéw w Krakowie.

" Po kazaniu na Gérze Blogostawienstw Jan Pawel I powiedzial do polskiej mio-
dziezy m.in.: ,,Z Jego (Jezusa) ust ustyszeliScie, co znaczy by¢ prawdziwie blogosta-
wionym, co znaczy zachowywa¢ przykazania i zy¢ w duchu Blogostawienstw”; Uwie-
rzy¢ wszystkiemu, co moéwi Jezus, ..’ Osservatore Romano” 21, 2000, nr 5, s. 31.

77 M. Zigba OP, Do wszystkich!, ,W drodze™ (1999), nr 5, s. 5-6.



Wojciech Suréwka OP

GREK W MOSKWIE
Czytajac ksiazk¢ Andrzeja Walickiego

Tak mato teraz w Leningradzie Grekow... Tq intuicja Josifa Brodskie-
go z Postoju w pwstyni mozna zakonczy¢ lekture ksiazki Andrzeja Walic-
kiego'. Ale tez od tej intuicji mozna ja rozpoczaé. Pozwoli to na przesle-
dzenie historii pojawiania si¢ w kulturze rosyjskiej rzadkiego okazu
mysliciela, jakim jest Grek, czyli ten, ktory mysli o tym, co jest. Grek
wyrasta z calej tradycji mysli filozoficznej Zachodu i wzrasta, karmiac si¢
jej owocami. Myslenie jego dotyka probleméw podstawowych (arche)
lub istotnych (byt) czy tez w koncu krancowych (bycie). Jezeli tak popa-
trzymy na t¢ drogg myslenia, to rzeczywiscie malo w Leningradzie Gre-
kéw. Nie pomoze nam w ich wysledzeniu ogélnie znany podzial przedre-
wolucyjnej mysli rosyjskiej na tg¢ zwrocong ku dialogowi z Zachodem
(okcydentalistyczna) i jej przeciwna, zamykajaca sie w $wiecie wlasnych
granic (antyokcydentalistyczna). Obraz taki moze si¢ okazaé do$¢é uprosz-
czony. Jest to zreszta ryzyko kazdej proby przedstawienia my$li w binar-
nym schemacie. Zbyt fatwo wszystko staje sig biate lub czame, katolickie
lub antykatolickie, stowiafiskie lub greckie, zte lub dobre. Zarowno sto-
wianofilstwo skierowane ku rodzime;j tradycji, jak i okcydentalizm nie sa

' Andrzej Walicki, Rosja, katolicyzm i sprawa polska, Krakow 2002. Wszystkie
cytaty w tekscie pochodza z tej ksiazki.
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nurtami jednorodnymi. Stowianofilstwo Solowjowa rozni sie przeciez
zupelnie od pogladow gloszonych przez Chomikowa czy chociazby Do-
stojewskiego. Tak samo $wiecki okcydentalizm, na przykiad Hercena, ma
niewiele wspolnego z religijnym okcydentalizmem epoki aleksandrow-
skiej czy pozniejszego Iwanowa. Aby uchwycié napigcia i roznice istnie-
Jace pomiedzy tymi tendencjami, Walicki proponuje spojrzenie na nie z per-
spektywy ich odniesienia do gléwnych tematéw dziewigtnastowiecznej
mysli rosyjskiej. Tematy te ukiadaty si¢ w wielka debatg nad problemami
rosyjskiej tozsamos$ci narodowej, sensu historii rosyjskiej i finalnego prze-
znaczenia Rosji. Jednym z waznych ukladéw odniesien w debacie na te-
mat ,.idei rosyjskiej” byt rzymski katolicyzm, uwazany za podstawg calej
cywilizacji zachodniej. Dla wigkszo$ci przedstawicieli mysli narodowej,
reprezentowanej przez stowianofilow i ideologéw panslawizmu, byt to
wyraznie negatywny ukltad odniesien. Wyrazat si¢ on najdobitniej w ,.Je-
zuickiej Polsce”, ktora w ich oczach stata sie zdrajczynig Stowianszczy-
zny i gléwnym historycznym wrogiem Rosji. ,,Nie ulega watpliwosci —
pisze Walicki — ze 6w prawoslawny antykatolicyzm — wzmacniany przez
powstanie polskie oraz przez umiejetne wykorzystanie konfliktéw spo-
fecznych (...) — wywarl duzy wplyw na ksztaltowanie nowoczesnego
nacjonalizmu w Rosji” (s. 15).

Tozsamos§¢

Budowanie tozsamosci to nie tylko negatywne do$wiadczenia; nie kon-
czy sig, a tym bardziej nie zaczyna, biciem glowa w mur. Dlatego Walicki
zwraca uwage na marginalizowany zazwyczaj fakt pojawiania si¢ row-
niez tendencji zdecydowanie, a nawet wrgcz ostentacyjnie, prokatolic-
kich. Ich wyrazicielami byli mysliciele najwyzszej rangi, szczegoélnie istotni
dla uksztaltowania dalszych dziejow mysli rosyjskiej: Piotr Czaadajew
i Wiodzimierz Solowjow. Pierwszy z nich byt autorem stynnego Listu fi-
lozoficznego, ktory zapoczatkowal spory filozoficzne miedzy okcydenta-
listami a stowianofilami. Solowjow byl punktem odniesienia i inspiracji
dla calego tzw. renesansu filozoficznego przetomu XIX i XX wieku, org-
downikiem uznania przez Kosciot rosyjski prymatu papieza oraz tworca
teokratyczne) utopii propagujacej zjednoczenie Kosciotéw pod swiecki-
mi rzadami Rosji. ,,Utopia Sotowiowa — jak pisze Walicki — nie poja-
wia si¢ na pustym miejscu, jego filokatolicyzm nie byl jedynie wybry-
kiem fantazji jednostki wybitnej, ale nie majacej w historii intelektualnej
wlasnego kraju zadnych poprzednikéw. Gdyby tak bylo, trzeba by uznaé
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za rzecz dziwaczna, Ze wielki renesans filozoficzno—religijny w Rosji za-
poczatkowany zostal przez mysliciela tak bardzo nietypowego i izolowa-
nego” (s. 16). Przedstawianiem tej intelektualnej historii zajmuje si¢ Wa-
licki, starajac si¢ pokaza¢ spotkanie Wschodu z Zachodem i katolicyzmem
jako zrédlo pozytywnej inspiracji dla mysli rosyjskiej. ,,Istnieja powazne
argumenty na rzecz tezy, ze w dziejach rosyjskiej mitologii narodowej
1 aspiracji imperialnych katolicyzm bywal nie tylko negatywnym ukla-
dem odniesien, lecz rowniez, pod tym lub innym wzglgdem, wyzwaniem
pozytywnym” (s. 17). Tlo tej historii intelektualnej jest wazne, poniewaz
rozwijala si¢ ona na gruncie przynajmniej dwoch idei.

Rosyjskie mitologie narodowe XIX w. dowodzily, ze prawostawna Ro-
sja przeciwstawiana byla od samego poczatku katolicyzmowi. W rzeczy-
wistosci jednak bylo to powazne uproszczenie, poniewaz Ru$ Kijowska
przyjela chrzescijanstwo w okresie jednosci Kosciola powszechnego. Za-
sadnicza zmiang¢ przyniosto dopiero zajgcie i ztupienie Konstantynopola
w 1204 roku, co powiazane bylo z przymusowym nawracaniem ludnosci
na rzymski katolicyzm. Dalszy rozw¢j Kosciola ruskiego, zwlaszcza po
przeniesieniu jego centrum do Moskwy, poszed! w kierunku samookresle-
nia negatywnego i tendenc)i izolacjonistycznych. Unia florencka, a nastep-
nie upadek Konstantynopola w 1453 roku, zostaly uznane przez Moskwe
za karg za odstepstwo od wiary. ,,0d tej chwili panstwo moskiewskie po-
czelo postrzegad siebie jako jedyna i niewzruszona ostoj¢ wiary prawo-
stawnej” (s. 18). Ciekawe, ze idea translatio imperii, czyli przekazania
Moskwie imperialnej godnos$ci i uprawnien starozytnego Rzymu i Bizan-
cjum, podpowiedziana zostala Rosjanom przez Watykan. Z perspektywy
Zachodu wydawalo si¢ mozliwe wciagnigcie Moskwy do antytureckiej kru-
cjaty, czego gwarancja miato by¢ malzenstwo Iwana Il z siostrzenica ostat-
niego cesarza Bizancjum Tomasza Paleologa. Chociaz do §lubu Zoe Pale-
olog doszto w Watykanie w 1472 roku, nie spelnily sie oczekiwania
rzymskich politykéw i Iwan III nie wzial udzialn w kampanii antyturec-
kiej. Mimo to stat si¢ w oczach Europy spadkobierca bizantyjskiego cesar-
stwa. Odbiciem tego przekonania jest stynne Posfanie pskowskiego ihu-
mena Philotheusa, zapewniajace, ze Moskwa stala si¢ Trzecim Rzymem
i Ze czwartego juz nie bedzie. ,,Wielu uczonych podkre§la — pisze Walic-
ki — ze idea Moskwy jako Trzeciego Rzymu nie doczekala sie oficjalnej
akceptacji i Ze nie nalezy wyolbrzymia¢ jej wptywu na praktyczna polityke
panstwa caré6w. Wydaje si¢ jednak, ze trudno negowac jej wciaz odnawia-
Jjaca si¢ obecno$é w instrumentarium wyobrazZni politycznej rosyjskich elit.
Funkcjonowa¢ mogla w rézny sposob, akcent bowiem mogt padaé na sto-
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wo ,,Moskwa”, co uzasadnialo kulturowa samowystarczalno$¢ prawostaw-
nej Rusi, albo na stowo ,,Rzym”, symbolizujace historyczna ciaglo$¢ uni-
wersalnej chrzescijaniskiej idei imperialnej. Z tej drugiej interpretacji idei
Trzeciego Rzymu wyrosta (...) utopia Solowjowa” (s. 20).

Drugg ideg byla tzw. lacinizacja prawoslawia. Pierwsze zetknigcie pra-
woslawia z wyznaniami zachodnimi nastapito na terytorium panstwa pol-
sko-litewskiego. Pomijajac cala histori¢ Unii Brzeskiej i utworzenia Aka-
demii Mohylewskiej, zaznaczy¢ trzeba, ze wynikiem tej facinizacji byla
zmiana nie tylko j¢zyka, teologii i obyczajow, lecz rowniez, jak twierdzi
cytowany przez Walickiego Grigori Florowski, psychologii religijnej. Pra-
woslawna $wiadomo$¢ religijna charakteryzuje si¢ orientacja, ktora by
mozna nazwaé mistyczno—egzystencjalna. Jest ona diametralnie przeciw-
stawna wobec dominujacej w katolicyzmie orientacji racjonalistyczno—
prawnicze;j. ,,W tradycji wschodniej — pisze Walicki — nie byto ostrego
rozréznienia mig¢dzy mistycyzmem a teologia, migdzy osobistym przezy-
ciem tajemnic boskich a dogmatyka (...). Byla to teologia programowo
antyracjonalistyczna, apofatyczna” (s. 20-23). Nie wpisywala sig wiec w
granice racjonalistycznej scholastyki zachodniej, wobec ktorej nie potrafila
sig broni¢. Gdy juz si¢ tego nauczyla, czyli wytworzyla wlasny system
racjonalnego argumentowania prawd wiary, w rzeczywistosci zaprzeczy-
la swej istocie i upodobnila si¢ do zwalczanego przeciwnika.

Bezglebie

Z calego bogatego nurtu mysli rosyjskiej, ktory part w strong zachod-
niego katolicyzmu, wylania si¢ kilka przeszkod stanowiacych gtowny
powdd zawirowan w jej stabilnym rozwoju. Po duzym relatywizmie reli-
gijnym epoki aleksandrowskiej (1801-1825), ktéry zaowocowal wielo-
ma konwersjami na katolicyzm, migdzy innymi znanych na Zachodzie:
Piotra Kozlowskiego i Sofi Swiecziny, nadszedt dla Rosji ciemny okres
panowania cara Mikotaja I (1825-1855), ktéry doprowadzit do krwawe-
go stlumienia powstania dekabrystéw. Byl to jednak, jak pisze Hercen:
»~prawdziwy okres zewngtrznej niewoli i wewnetrznego wyzwolenia”,
Pomimo duzych wpltywow filozofii niemieckiej gléwny problem filozo-
fii, ktora stala si¢ kompensacja zewnetrznego zniewolenia, skupia si¢ nie
w obszarze spekulatywnych rozwazan, ale wokoét poszukiwania tozsamo-
§ci. Pierwsza proba tego samookre§lenia miala charakter negatywny —
okreslala Rosje nie przez to, czym jest, lecz przez to, czym nie jest. Waz-
nym punktem odniesienia w tym samookre$leniu byt zachodni katolicyzm.
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Rosja okreslona zostata przez jego nieobecnos¢, ktora implikuje odcigcie
od cywilizacji zachodniej stworzonej przez Ko§ciot rzymski.

Autorem tej odpowiedzi by} Piotr Czaadajew (1794-1856). Podstawa jego
filozofii, inspirowanej pismami poéznego Schellinga, byla koncepcja po-
wszechnej, hierarchicznie uksztaltowanej jednosci. ,,Z filozofii te) — pisze
Walicki — wynikalo jednoznacznie potgpienie wszelkiego izolacjonizmu
i separatyzmu, a wigc indywidualizmu w Zyciu jednostkowym i partykulary-
zmu w kulturach narodowych” (s. 41). Narody izolowane i zamknigte w prze-
sadach narodowych nie moga by¢ narodami historycznymi. Patrzac z takiej
perspektywy, Rosja jawila sig przede wszystkim jako naréd odizolowany od
reszty Europy, ktorzy nie uczestniczyl w jej historii. Przyczyna tej izolacji
byla schizma, czyli oderwanie od Kosciota powszechnego. Narody europej-
skie wspolnie szly przez histori¢ powszechna. Wszystkie etapy ksztattowa-
nia si¢ tozsamosci Europy byly zwiazane z katolicyzmem. Walicki twierdzi
nawet, ze dla Wschodu ,historia zachodu byta historia $wieta, w pewnej
mierze urzeczywistniono tam juz Krolestwo Boze” (s. 42). Oderwanie to
rodzito konkretne skutki, Czaadajew pisat w Liscie filozoficznym:

Roéniemy, ale nie dojrzewamy, idziemy naprzéd, ale po linii krzywej, czyli takiej,
ktéra nie prowadzi do celu (...). Samotni w $wiecie, nic nie dali$my $wiatu, nicze-
go nie nauczyli$my go; nie wnie§liSmy zadnej idei do masy idei ludzkich, niczym
nie przyczynili$my si¢ do postgpu ludzkiego rozumu, a to, co dat nam ten postgp,
wypaczylisSmy. W ciagu calego naszego istnienia nie zrobilismy nic dla wspdlnego
dobra ludzi; zadna pozyteczna mysl nie zrodzita si¢ na bezplodnej glebie naszej
ojczyzny; ani jedna wielka prawda nie wyszla z naszego srodowiska (s. 42).

Aby sta¢ si¢ narodem posiadajacym prawdziwa historig, taka, ktérg moz-
na dzieli¢ z innymi narodami, Rosja musi przylaczy¢ si¢ do Kosciota rzym-
skokatolickiego. Walicki pokazuje, ze dla Czaadajewa zachodni katolicyzm,
z papiezem jako glowa, byl gwarantem jednosci, ale réwniez szansg na od-
nalezienie wlasnej tozsamos$ci. Opisane przez Czaadajewa ,,uposledzone
zbiorowisko koczownikdéw” przez polaczenie z Zachodem, moze staé si¢
narodem o wiasnej historii, ktory ma jaka$ misje w planie historii powszech-
nej. Zajgeie takiego stanowiska pozwalato autorowi Listu na utrzymanie prze-
konania o centralno$ci Rzymu jako duchowej stolicy ludzkosci i symbolu
przysziego zjednoczenia.

Nie dziwi, ze takie poglady Czaadajewa nie podobaly si¢ carowi Mikola-
jowi L, ktéry postanowit uzna¢ go za obtakanego i podda¢ przymusowemu
nadzorowi lekarsko—policyjnemu. Paradoks calej sytuacji podkresla fakt, ze
w momencie publikacji Listu filozoficznego w 1836 roku, sam Czaadajew
byl sklonny zmieni¢ swoje poglady. List zostal opublikowany siedem lat po
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jego napisaniu, podczas ktorych autor wyraznie zmienit swoj $wiatopoglad.
Zmiana ta dotyczyla gléwnie stosunku Rosji do katolicyzmu. Punkt ogni-
skowy pozostaje ten sam, zmienia sig tylko warto$¢ ustosunkowania. To, co
bylo przyczyna zacofania, jawi sig teraz jako jedyna w swoim rodzaju szan-
sa. By¢ moze pod wplywem slowianofiléw zmienia si¢ jednoznacznie nega-
tywny stosunek Czaadajewa do Kosciota wschodniego. Dzigki izolacji pra-
wostawie przechowalo to, co na Zachodzie uleglo zatracie. Przez schizme
Kosciét wschodni zostat wyltaczony z Ko$ciola powszechnego, a tym sa-
mym z dzwigania bagazu dziedzictwa historycznego. Odwolujac si¢ do spe-
cyfiki wschodniego apofatycznego chrzesécijanstwa, wskazuje, Ze ma ono
zupelnie inne powotanie. W przeciwienstwie do Kosciota zachodniego, za-
angazowanego w przemiang §wiata i tworzacego histori¢, Ko$cidt wschodni
rozwija kontemplatywno—ascetyczna strong chrzescijanstwa. Wszelki rodzaj
swieckiej aktywnosci byl mu zabroniony jako niezgodny z jego istota. ,,W ten
sposob autor Listow filozoficznych — pisze Walicki — doszedt do koncepcji
rownouprawnienia katolicyzmu 1 prawostawia jako dwaoch biegunow abso-
lutnej prawdy — z jednej strony «aktywizmu» i «socjalno$ci», z drugiej —
kontemplacja, asceza i ewangeliczna czysto$¢ nauki Chrystusowej” (s. 46).
Zacza} dostrzega¢ w sporze katolicyzmu z prawostawiem racje podzielone,
niezakorzenienie ,,zb¢dnych ludzi” jawi si¢ jako ambiwalentne, moze by¢
przyczyna dalszej izolacji lub szansa na powstanie zupehie nowej chrzesci-
janskiej cywilizacji. Modyfikacja pogladéw doprowadzila Czaadajewa do
»widzenia religijnej przyszlo$ci §wiata jako potaczenia Kosciota zachodnie-
go ze wschodnim”. To, co najwazniejsze w tej wizji, to fakt rGwnouprawnie-
nia obu Ko$cioléw, z naleznym uznaniem odrebnosci ich zadan w dotych-
czasowej historii. Podobna wizj¢ przysztosci, uzupetniona jeszcze
o podkreslenie wyjatkowego miejsca Rosji w misji ekumenicznej, propago-
wal najwigkszy rosyjski filozof XIX w. Wiodzimierz Sotowjow (1853—1900).

Wizja

Podstawa wszystkich pozmiejszych rozwazan Solowjowa byla wypraco-
wana jeszcze we wezesnych latach filozofia wszechjednos$ci (wlasciwszym
byloby okreslenie ,.swobodna wszechjedno§¢”, ktore proponuje Walicki).
Byla to koncepcja zmagajaca si¢ z problemem wypracowania pojec, ktore
godzityby to, co absolutne, z tym, co wzgledne; to, co totalne, z tym, co
autonomiczne. Swobodna wszechjednos$¢ nie likwiduje roznic, ale zarazem
nie unicestwia wolnosci. ,,U podstaw filozofii Solowjowa — pisze Walicki
— lezala stara neoplatofiska idea samowzbogacajacej alienacji” (s. 185). Byla
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ona obecna nie tylko w tradycji chrzescijanskiego neoplatonizmu, ale réw-
niez w niemieckim romantyzmie. Solowjow zajmowat si¢ w mtodych latach
zaréwno mys$la niemieckich romantykow, jak rowniez, podczas pobytu w An-
glii, poznawat cala tradycje mistyczna. Rozwoj w tej koncepcji dokonuje sig
przez samowyobcowanie, czyli rozbicie jednosci, do ktorej powraca si¢ p6z-
niej, na wyzszym szczeblu. Jest to wigc schemat dynamiczny, w ktérym za-
chodzi staly rozwoj. Sotowjow stosuje t¢ koncepcjg do przedstawienia swo-
jej wizji historii. Ludzkos$¢ na poczatku znajdowala si¢ w stanie pierwotnej
substancjalnej jednosci, ktora reprezentowana jest przez Wschod. Nastepnie
przechodzi przez fazg dezintegracji, co mialby obrazowaé Zachod, aby dojéé
do powszechnej reintegracji, w ktorej ,,roziaczone dziedziny ludzkiej twor-
czoscl, wiedzy i zycia spolecznego ponownie zjednocza sig, zachowujac za-
razem swa specyfike i odrgbnosc” (s. 186). Kosciot katolicki jest wige, jako
podstawa cywilizacji zachodniej, w glownej mierze odpowiedzialny za dez-
integracje w $wiecie. I chociaz ta dezintegracja potrzebna jest, by wznie§é
si¢ na wyzszy szczebel, to nie szczedzi Sotowjow krytyki Kosciotowi kato-
lickiemu, ktéry oskarzony o abstrakcyjny klerykalizm i fatszywa teokracje,
powinien zosta¢ zastapiony przez swobodna teokracjg. Stworzenie tego uto-
pijnego ustroju jest wlasnie dziejowa misja Rosji.

Swobodna teokracja powinna by¢ wolna od wszelkich postaci nacjona-
lizmu. Szczegdlnie od partykularystycznego etnonacjonalizmu oraz od
tendencji dazacych do kulturowe) homogenizacji panstwa. Uniwersalne
wieloetniczne imperium mialoby by¢ zarazem chrzescijanskie i liberalne.
Tym imperium miataby by¢ Rosja wsparta na autorytecie Kosciota po-
wszechnego, zjednoczonego wokét Rzymu. Warunkiem urzeczywistnie-
nia tego idealu bylo oczywiscie zjednoczenie Kosciolow. Glowny argu-
ment opieral si¢ na glebokim przeswiadczeniu Sotowjowa, ze Kosciot
wschodni i zachodni stanowia wciaz wspolnote sakramentalna i wiasci-
wie nie zachodza mig¢dzy nimi réznice doktrynalne. ,,We wrzesniu 1886
roku napisat (...) krotki memoriat o ogélnych podstawach zjednoczenia
Kosciotlow. Uznawal w nim wszystkie dogmaty dzielace katolicyzm od
prawostawia, a wigc nie tylko filioque, lecz rowniez dogmat o niepokala-
nym poczgciu matki Boskiej i o nieomylno$ci papieza w sprawach wiary”
(s. 208). Rownoczesnie podkreslal, ze z punktu widzenia prawostawia
nie byly to dogmaty, ale opinie teologiczne. Poniewaz na Wschodzie nie
zwolano zadnego soboru powszechnego, uprawnionego do zatwierdze-
nia schizmy, istnieje ona tylko de facto, ale nie de iure. Takie opinie po-
dzielali takze niektorzy hierarchowie Kosciota prawostawnego.

Uniwersalna monarchia koscielna miata wypehi¢ puste miejsce po sta-
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rozytnym imperium rzymskim, jednak zastgpujac dazenie do jednosci czy-
sto politycznej, jednoscia czysto duchowa oparta na miloéci. Sotowjow
posuwa sig do stwierdzenia, Ze ,,w pewnym sensie byla to tylko zamiana
dynastii — dynasti¢ Juliusza Cezara, naywyzszego kaptana i boga, zasta-
pita dynastia Szymona Piotra, najwyzszego kaptana i sfugi stug Bozych”.
Moze najbardziej zwigzle stosunek mysliciela do papizmu ujgty jest w li-
$cie do Martynowa: ,,Aby nie pozostawi¢ zadnych niejasno$ci, wyznajg,
ze Kosciot rzymskokatolicki, ktory stat sie dla odrodzenia ludzko$ci na-
stepca imperium rzymskiego, przeznaczony jest z woli Boga sprawowaé
do konca wiekoéw uniwersalng wladze nad $wiatem. Na cala moja dziatal-
no$¢ patrze¢ moge tylko jako na shuzbg temu panowaniu” (s. 125). Te
dazenia uniwersalistyczne wpisane byly w caloé¢ filozofii, w ktorej po-
czesne miejsce zajmowala koncepcja Sofii jako boskiej energii posredni-
czacej migdzy czlowiekiem a catkowicie niedostgpnym Bogiem. Wiasnie
ta koncepcja wydata si¢ przedstawicielom zachodniego chrze$cijanstwa,
przede wszystkim jezuitom, podejrzana. Jezuiccy przyjaciele Sotowjowa
okreslali te heterodoksyjne tendencje jako ,,wolnomyslicielstwo, marzy-
cielstwo i mistycyzm”. Pojawily sie rOwniez reakcje znacznie bardziej
ostre. Zaowocowato to wygasnigciem poczatkowego entuzjazmu wobec
rzymskiego katolicyzmu i zmodyfikowaniem pogladéw. Filozof podsu-
mowuje to doswiadczenie w znamiennym liscie do Sofii Martynowe;j:

Oto w dwoch stowach, jaki jest ostatecznie moj stosunek do papizmu: rozumiem
go i akceptujg fel quel, on jednak mnie nie rozumie i nie akceptuje — ja wbudowa-
fem go w swoj $wiat duchowy, on za§ wbudowa¢ mnie nie moze, ja postuguje sie
nim jako elementem i narzgdziem prawdy, a on nie moze uczyni¢ ze mnie swego
narzedzia i elementu (s. 227).

Sotowjow powrocit do wlasnych Zrodel, czyli do mistycznego chrze-
Scijanstwa ponadwyznaniowego, idei, ktora ma swa geneze w religijnym
rozbudzeniu epoki aleksandrowskie;.

Dwa pluca

Smieré Solowjowa w 1900 roku zbiegta si¢ z ostatecznym przetomem
antypozytywistycznym i zdecydowanym zwrotem w kierunku filozofii
religijnej. W Rosji zaowocowalo to tzw. renesansem filozoficzno-religij-
nym, ktoéry byl jednym z waznych czynnikéw ,.srebmego wieku” rosyj-
skiej kultury. Powszechnie uznany jest wptyw koncepcji Solowjowa na
cala mysl religijna i filozoficzna. Jego stanowisko stalo si¢ takze inspira-
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cja dla wyobrazni poetyckiej drugiego pokolenia symbolistow, do kto-
rych nalezeli migdzy innymi Bielyj, Blok i Iwanow. Wedlug Walickiego
niestusznie jednak pomijane jest oddzialywanie gloszonych przez Sotow-
jowa idei na ksztaltowanie si¢ rosyjskiego filokatolicyzmu. Jego prokato-
lickie tendencje znalazly wielu kontynuatoréw, obok o. Sergiusza Buiga-
kowa i Mikotaja Bierdiajewa, zupelnie szczegélne miejsce zajmuje
Wiaczestaw Iwanow (1866—1949).

Mys$l Iwanowa trwa jakby na przedtuzeniu procesu zapoczatkowanego
przez Czaadajewa. Wérod przedstawicieli ,,srebmego wieku” byl on naj-
starszym, a zarazem najwierniejszym uczniem Solowjowa, ktorego idee
ekumeniczne byly mu szczeg6lnie bliskie. Spetnial tez rolg lacznika po-
miedzy poezja symbolistow a mysla filozoficzno-religijna. Wpltyw So-
lowjowa, w tym roéwniez osobiste spotkania, ukierunkowywaty go nie-
uchronnie w strong Kosciota katolickiego. Postapil podobnie jak jego
mistrz i przyjaciel, ktory w 1896 roku przystapil do Kosciota katolickiego
1 sam okreslit sig ,,prawostawnym katolikiem”.

Iwanow spotkat sie z Solowjowem jeszcze w czasie studiow w Berlinie,
gdy pozostawal pod wplywem Nietzschego. Marzyt wtedy o syntezie nie-
tzscheanizmu z chrze$cijanstwem, o ,,przezwyci¢zeniu — jak pisze Walic-
ki — schizmy migdzy Chrystusem a Dionizosem, chrzescijanstwem a po-
ganskim antykiem, religia a kultura, objawieniem ducha a objawieniem
ciata” (s. 273). Poshizy! si¢ ku temu wypracowana przez Solowjowa kon-
cepcja Sofii. Wykorzystal tez mysli o teurgicznej, przeksztalcajacej $wiat
materialny roli poezji. Jednak w rozmowach Iwanowa z filozofami domi-
nowatl akcent historiozoficzny i wyznaniowy. Interpretowal poglady So-
fowjowa jako czysto katolickie, to znaczy jeszcze sprzed podziatu na Wschod
i Zachod. Znamiennym jest, ze nie twierdzil, jakoby poglady te zrodzity si¢
w Solowjowie pod wplywem studiow nad historia KoSciola, ale byly wyni-
kiem ,,0dczucia powszechnosci”, ktére dane mu bylo wewnetrznie w do-
$wiadczeniu mistycznym. Do$wiadczenie to jest zakorzenione nie tylko
w jednostce, ale jest udzialem narodu, w ktérym tkwi tgsknota za uniwer-
salnoscia. Dzigki takiemu spojrzeniu Iwanow mogl nawiaza¢ do mitu Trze-
ciego Rzymu na innym poziomie, niz czynili to przywodcy polityczni. Kiadt
nacisk ,,na stowo «Rzymy, implikujace uniwersalno$¢, a nie na przeciwien-
stwo migdzy trzecim Rzymem, a dwoma poprzednimi” (s. 276).

Mysl Iwanowa jest konsekwentnie wprowadzana przez niego w zycie.
Jego akt przyfaczenia si¢ do Kosciofa katolickiego obrzadku wschodniego,
cho¢ byl wynikiem konsekwentnej duchowej ewoluc;ji, zostal przyspieszony
przez dwa wydarzenia. Pierwszym bylo przezycie rosyjskiej rewolucji, dru-
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gim — zetknigcie ze Swiatem burzuazji ,,przeciwstawnym «rewolucyjnemu
szalenstwuy, ale jednak wspétbrzmiacym z nim «na zasadzie diabelskiego
kontrapunktu»”. Pomigdzy skostnieniem i zaklamaniem burzuazji a konwul-
sjami rewolucji, wybral droge zycia. Stwierdzil, ze zawsze uznawat tylko
jedna religi¢ i kulture, ujawniajaca si¢ w dwoch postaciach: wschodniej i za-
chodniej. Sens swojej mysli zawarl w liScie do Charles’a du Bosa:

Po raz pierwszy poczulem si¢ prawostawnym w pelnym znaczeniu tego slowa,
posiadaczem calego skarbu duchowego, danego mi wraz z chrztem, z ktérego
rado$¢ przez wiele lat macita mi jakas trwoga duchowa, coraz bardziej dreczaca;
$wiadomosé, ze pozbawiony jestem drugiej polowy wspdlnego, Zywego skarbu
$wigtoscei i taski, ze niczym gruzlik oddycham tylko jednym ptucem. Teraz za$
doznatem wielkiej radosci uspokojenia duchowego i nieznanej przedtem swobo-
dy dziatania; szczg$cie przylaczenia sig¢ do niezliczonych §wietych, ktérych po-
moc i uczestnictwo tak dlugo, wbrew wilasnej woli, odrzucalem; zadowolenie
z powodu spelnienia, we wlasnej osobie, obowiazku mojego narodu, z powodu
realizacji woli tego narodu, ktora, jak sadzitem, dojrzata juz do jednosci, zadajac
ode mnie, abym go zapomnial, zlozyl go w ofierze dla sprawy powszechne;.
I rzecz dziwna! Natychmiast poczutem, ze reka Chrystusowa zostal mi on w du-
chu przywrécony — wczoraj obecny bylem na jego pogrzebie, a dzi$ jestem
z nim zlaczony, jako zmartwychwstatym i usprawiedliwionym (s. 277).

I co dalej?

Ksiazka Walickiego pokazuje pewna histori¢ intelektualna. Mozna by
powiedzie¢ inaczej — historig dlugotrwalej, wregez chronicznej rozmowy.
Ta ostatnia rozpoczyna si¢ od wstrzasu wywolanego wystapieniem Cza-
adajewa. Problem relacji pomi¢dzy Wschodem i Zachodem istnial juz
przeciez wczesniej, jednak dopiero od tego momentu zostal wyrazony
w kategoriach filozoficznych. Zachod zaczyna sig jawi¢ jako partner w roz-
mowie. Miejsce prokatolickiej mysli w historii Rosji i jej wklad w przy-
szlo$¢ najlepiej przedstawia sam Walicki:

Niniejsze stadium ukazuje $cisty zwiazek prokatolickiej tendencji mysli rosyj-
skiej z pragnieniem przezwycig¢zenia izolacji Rosji, z taka moca odczutej i opisa-
nej przez Czaadajewa. Duza wymowe maja, moim zdaniem, takie fakty, jak to,
ze filozoficzna refleksja nad dziejami Rosji zaczela si¢ wiasnie od Czaadajewa;
ze najwiekszy filozof religijny XIX wieku, gléwny inspirator rosyjskiego ,,rene-
sansu filozoficzno-religijnego” — Wtodzimierz Sotowjow — uwazat si¢ za ,,pra-
wostawnego katolika”, a sens dziejow Rosji upatrywal w pracy nad zjednocze-
niem KoSciotéw; ze autorem metafory ,,dwoch ptuc Kosciota powszechnego”
byt jego wierny uczen i kontynuator, Wiaczestaw Iwanow. Sg to argumenty na
rzecz przypuszczenia, Ze dla rewitalizacji rosyjskiego prawostawia nie wystar-
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czg ciagle powroty do Chomiakowa, czyli do zmodemizowanej wersji prawo-
stawnego fundamentalizmu; Ze potrzebna jest rOwniez pozytywna kontynuacja
dialogu z katolicyzmem i wyrazna perspektywa ekumeniczna (s. 280-281).

Pozostaje tylko Zal, Ze szansa stworzona w ostatnich latach przez naucza-
nie zawarte w dokumentach papieskich nie zostala wykorzystana, ze otwarty
horyzont nie zostal wypehiony, ze Grek z tobolkiem emigruje z Rosji. Po-
dejmowana wspoélczesnie idea Trzeciego Rzymu pozostaje w oderwaniu od
tradycji greckiej. Moskwa roéci sobie prawo do bycia kontynuatorka dzie-
dzictwa Imperium, poniewaz Grecy nie byli w stanie utrzyma¢ Konstantyno-
pola jako Drugiego Rzymu, nie warto wiec powraca¢ do skompromitowanej
cywilizacji. Odejscie od drogi budowania wlasnej tozsamosci w pozytyw-
nym odniesieniu do Zachodu owocuje zwrotem ku tradycji prawostawne;.
Granica zostaje ostro zakreslona — wewnatrz Wiecznego Miasta nie ma
miejsca dla myslenia na sposob grecki.

Czy pozostaje jedynie ,,szalenstwo rewolucji”? Lub moze raczej — po
wypaleniu si¢ jej Zywotnych sit — jej ,,diabelskie kontrapunkty”, bardziej
zywotne niz sita, ktora chciala je zniszczy¢? Poza murami Trzeciego Rzy-
mu wedruje mys$lenie greckie. Jednak w budowaniu naszej wspoélnej toz-
samosci, w naszej wspolnej rozmowie, ktora pozwala nam zobaczy¢, jak
byliSmy do tej pory rozni; ktoéra pozwala pozna¢, kim jesteSmy w tym
momencie, najwazniejsze pozostaje pytanie o to, co przed nami, jacy mamy
by¢. Co jawi sig¢ na horyzoncie, gdy stoimy w bramie Trzeciego Rzymu?
Powraca echem, cho¢ zrodzone w odmiennym do$wiadczeniu, pytanie
Josifa Brodskiego z Postoju w pustyni:

Dzisiejszej nocy spogladam przez okno

i mysle, dokad$Smy zawedrowali?

Od czego bardziej jestesmy dalecy

od prawostawia czy od hellenizmu?

A czemu bliscy? Co jest teraz przed nami?
Czy nas nie czeka teraz nowa era?

I jakie nasze wspdlne postannictwo?

I codmy winni zlozy¢é mu w ofierze?*
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