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Stowo do drugiego wydania

Szybkie wyczerpanie sie pierwszego wydania niniejszej ksiazki
i wyrazane dalsze zapotrzebowanie sprawiaja, zZe zostaje ona wyda-
na po raz drugi w wersji nieco rozszerzonej. Kaptanstwo w Kosciele
domaga sie od nas coraz glebszego namystu teologicznego, aby nie
tylko uzasadnic jego potrzebe, ale przede wszystkim pokazac jego
wielko$¢ i godno$¢, zachowujac jego sakralna specyfike. Tylko w ten
spos6b bedzie mozna ksztaltowac misje kaptanska i dokonywaé
jej aktualizacji, co wiecej, tylko w ten sposéb znajdziemy wtasci-
wy klucz do zmierzenia si¢ z problemami duchowymi, ktére poja-
wiaja sie w stanie kaplanskim w dzisiejszym Ko§ciele. Teologia nie
jest czynnikiem, ktéry méglby tatwo ,uzdrowi¢” postuge kaptan-
ska w Kosciele, ale na pewno stanowi pierwszy poziom szukane-
go i oczekiwanego odnowienia tej postugi. Sob6r Watykanski II,
wychodzac z takiego wlasnie zalozenia, dostarczyl nam naucza-
nia o kaptanstwie, ktére wciaz domaga sie poglebionego i zaktuali-
zowanego odczytywania. Prezentowane tutaj refleksje teologiczne
wychodza z takiego wlasnie zalozenia i w tym tkwi ich aktualnos¢.

24 maja 2018 r., wieto Jezusa Chrystusa Najwyzszego
i Wiecznego Kaptana






WPROWADZENIE
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Kaptan II Soboru Watykanskiego
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W czasie wakacyjnych wedréwek w gory czesto pierwszym
zadaniem jest przebicie si¢ przez nisko polozone mgly w doli-
nach. Dopiero potem, w miare, jak pokonuje sie kolejne wysoko-
$ci, wszystko rozjasnia sie, az wreszcie dochodzi si¢ do czystego
$wiatla i mozna cieszy¢ sie wspaniala panoramg. Podobne do$wiad-
czenie staje sie udziatem tego, kto przeczytawszy potoczne opinie
o kaplanach i kaptanstwie, ktérych nie brakuje dzisiaj w publicy-
styce medialnej, siegnie wreszcie do dekretu Presbyterorum ordi-
nis o postudze i zyciu kaptanéw, ktéry zawdzieczamy II Soborowi
Watykanskiemu. Ukazuje on postuge kaptanska w pelnym i spokoj-
nym $wietle, faczac ja z pelnym realizmem teologicznym i egzysten-
cjalnym oraz z wznioslo$cia mistyczna. Takie spojrzenie pozwala
uchwyci¢ jej autentyczno$é, aby potem glebiej rozumieé konkret-
nego kaptana, ktérego spotyka sie na drogach swojego zycia.

Dekret soborowy rozpoczyna od stwierdzenia, ze wszelkie
kaptanstwo w Kosciele pochodzi od Jezusa Chrystusa, najwyzszego
Kaptana. On przekazuje calemu swemu Cialu namaszczenie kaptan-
skie, ktore, jako Bég-Czlowiek, otrzymat od Ducha Swietego posta-
nego przez Ojca. Dlatego caly lud Bozy jest ludem kaptanskim —
kazdy cztonek mistycznego Ciala zostaje przez chrzest uzdolniony
do ofiarowania Bogu modlitw i présb oraz siebie samego jako zywej
hostii.
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W jednym Ciele eklezjalnym nie wszystkie cztonki spelniaja te
sama funkcje. Pan Jezus, bedacy jego Glowa, ustanawia sakramen-
talnie niektérych wiernych, aby petnili postuge oparta na gltebszym
uczestniczeniu w Jego funkcjach Proroka, Kaptana i Kréla oraz aby
posiadali w Kosciele wladze i charyzmaty odpowiednie do spet-
niania tej postugi. Chrystus zatem, postany przez Ojca, konsekro-
wal i postal apostoléw, dajac im zdolnos$¢ duchowa i §wieta wladze
przekazywania ich konsekracji i misji swoim nastepcom — bisku-
pom. Oni ze swej strony przekazuja nastepnie prezbiterom udzial
w tej postudze za posrednictwem konsekracji, na mocy ktdrej ci
staja sie wspolpracownikami biskupéw na stopniu nizszym, jakim
jest prezbiterat. W ten sposdb, jak wyrazaja sie ojcowie II Soboru
Watykanskiego, ,prezbiterzy [...] poprzez §wiecenia i postannictwo
otrzymane od biskupdéw, przeznaczeni zostaja do stuzenia Chrys-
tusowi Nauczycielowi, Kaptanowi i Krélowi, w ktérego urzedzie
uczestniczg, a dzieki niemu tutaj na ziemi Ko$ciét buduje sie nie-
ustannie jako Lud Bozy, Ciato Chrystusa i Swiatynia Ducha Swie-
tego™.

Swiecenia pochodza wiec bezposrednio od samego Jezusa Chrys-
tusa. Co wiecej, nie udziela sie §wiecen tylko ze wzgledu na spet-
nianie funkcji kultycznej, modlitewnej i sakramentalnej. Nabieraja
one szerszego znaczenia, co sobor chcial podkresli¢. Odsytaja one,
na wlasciwym dla siebie stopniu, do calej postugi Jezusa Chrystusa,
ktéry przyszedt, aby zbawi¢ wszystkich ludzi. Powierzyt On swoja
misje apostolom, biskupom, prezbiterom — kazdemu na odpowied-
nim dla niego poziomie. Prezbiterzy, w tacznosci z biskupem, spet-
niaja swoja wladze nie tylko na ambonie i przy oltarzu, ale takze
wtedy, gdy autorytatywnie przepowiadaja Ewangelie i wspomaga-
ja biskupéw w rzadzeniu ludem Bozym, prowadzac go po drogach
wyznaczonych przez Ducha Swietego. Takze prezbiter wypetnia
postuge Chrystusa, aby nastepowalo aktualizowanie Jego dzieta
w Kosciele i w §wiecie. Oczywi$cie dziatanie kaplana zmierza prze-
de wszystkim do tego, by gromadzi¢ wiernych na ofiare euchary-
styczna, w czasie ktorej, w imieniu Chrystusa i z calym Ko$ciotem,

1 1I Sobér Watykarniski, dekret Presbyterorum ordinis, 1.
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wlacza w bezkrwawa ofiare Chrystusa to ofiarowanie, w ktérym
wierni duchowo sktadaja w ofierze samych siebie, wypetniajac swoje
kaptanstwo powszechne, wyrastajace z sakramentu chrztu. W ten
sposéb zostaje zachowane rozréznienie nie tylko stopnia, lecz tak-
ze istoty, jakie zachodzi miedzy kaptanstwem urzedowym i kaptan-
stwem chrzcielnym.

Jesli I1 Sobor Watykanski mocno podkreslit znaczenie powszech-
nego kaptanstwa wszystkich wiernych, to nie odebral przez to
niczego z kaptanstwa urzedowego tych, ktérzy zostaja do niego
wyswieceni. Co wiecej, dokonal jego wywyzszenia, rozciagajac je
bezposrednio na kazda czynno$¢ zmierzajaca do zbawienia wier-
nych. Jak sobér dokonal bardziej precyzyjnego wyjasnienia sku-
tecznosci konsekracji biskupiej, tak réwniez ukazal moc i zasieg
konsekracji, ktérej dostepuja prezbiterzy. Cale zycie prezbitera jest
postawione w perspektywie spelnianej misji, a tym samym zostaje
ono wlaczone w perspektywe zbawienia.

Doktryna dotyczaca kaptanstwa urzedowego, ktéra wyltozyt
II Sobdér Watykanski, byta zawsze obecna w Kosciele. Sobér Try-
dencki potepit tych, ktérzy odrzucaja, ze ,$§wiecenia [...] sa praw-
dziwie i odrebnie sakramentem, ustanowionym przez Chrystusa
Pana”. Ponadto spéjnie wyjasnil, ze skoro Chrystus ustanowit
nowa ofiare widzialnag, to jest rowniez konieczne nowe kaptan-
stwo w Nowym Przymierzu. Kosciét zawsze przyjmowal, ze Jezus
Chrystus ustanowit swoich apostotéw kaptanami w stopniu bisku-
pow, gdy w czasie Ostatniej Wieczerzy nakazal im: ,Czyncie to na
moja pamiatke”, a po swoim zmartwychwstaniu udzielit im wtadzy
odpuszczania grzechéw?. Ta postuga, ktéra stusznie nazywamy apo-
stolska, gdyz zaczetla sie od Chrystusa powolujacego i posylajace-
go apostoldw i jest co do swej istoty taka, jak ich postuga, bedzie
trwac¢ az do chwalebnego powrotu Chrystusa.

2 Sobér Trydencki, Kanony o sakramencie Swiecen, [w:] Dokumenty Soboréw

Powszechnych, t. 4: 15111870, uklad i oprac. A. Baron, H. Pietras, Krakéw
2004, s. 685.

Sobér Trydencki, Prawdziwa i katolicka nauka o sakramencie swiecen dla
potepienia bledow naszych czaséw, [w:] Dokumenty Soborow Powszechnych,
t. 4, dz. cyt., s. 679.



10 Kaplan II Soboru Watykanskiego

Kosciél uznaje za kanoniczne listy §w. Pawla do Tymoteusza,
w ktérych apostol przypomina trwatla taske swiecen otrzymanych
przez jego ucznia za posrednictwem gestu wlozenia rak. U Swie-
tych ojcow Kosciola: Grzegorza z Nyssy, Jana Chryzostoma, Cyryla
Aleksandryjskiego, Ambrozego, Augustyna i wielu innych, mozna
znalez¢ rozwinieta doktryne w tej materii*. Potwierdzaja oni moc-
no, ze raz udzielonych $wiecen nie mozna nikomu odebrac¢ ani nie
mozna ich powtarza¢, gdyz sa one fundamentem, na ktérym wznosi
sie Koscidl, oraz moca, dzieki ktérej jest budowany. Luter w swoim
ataku na Ko$ciét rzymski skierowal sie najpierw przeciw kaplan-
stwu urzedowemu papieza, biskupdw i prezbiteréw, gdyz wiedzial,
ze po zburzeniu tego jedynego fundamentu wszystko inne upadnie
bez wigkszych probleméw.

Stuchajac wypowiedzi Kosciofa na temat kaptanstwa, nie tylko
nie mozna kwestionowa¢ jego podstawowego znaczenia, lecz tak-
ze trzeba z pokora uznac jego wielko$¢ i godno$¢ oraz tak o nim
mowié. Zwracam uwage na wielko$¢, ktéra dzisiaj pomija sie mil-
czeniem, a nawet zdaje si¢ ona by¢ czyms wstydliwym. Nic z tego,
co zostalo powiedziane dla wywyzszenia kaptanstwa, poczawszy
od $w. Jana Chryzostoma i $w. Augustyna, przez szkote Pierre’a de
Bérulle, Jean-Jacques’a Oliera, Jana Eudesa i przez ich nastepcéw,
nie moze zostaé przekreslone. Prawdziwe sa slowa, ktére znajdu-
jemy w Nasladowaniu Chrystusa: ,Kiedy kaptan odprawuje Msze
Swieta, wtedy czci Boga, Anioléw rozwesela, Kosciét buduje, zyja-
cych wspiera, umartym pokdj wyjednywa, a sam stawa sie uczestni-
kiem wszelkiego dobra™. To wszystko, co istotne, pozostaje zwiazane
z kaptanstwem, mimo przychodzacych kolejnych pokolen ludzkich
i zmieniajacych sie dynamicznie czaséw.

IT Sobér Watykanski chcial, aby cze$¢ dla kaptanstwa byta rozu-
miana w calej swojej rozciaglosci, to znaczy obejmujac wprost misje
i apostolat, oraz by byla rozumiana tak, jak chce tego Ewangelia, to

Por. A. Trapg, Il sacerdote uomo di Dio al servizio della Chiesa. Considerazio-
ni patristiche, Roma 19882,

Tomasz a Kempis, O nasladowaniu Jezusa Chrystusa, thum. A. Jetowicki, Kra-
kéw 1841, s. 361.
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znaczy jako stuzba. Nie ma jednak w tym nic nowego. Kaptanistwo
zawsze pozostawalo w stuzbie ludzi. Mnisi i ich kaptani potozyli fun-
dament pod Europe. Sredniowieczne zakony zebrzace i powstajace
pozniej zgromadzenia zakonne sa przeznaczone do wszechstronne-
go apostolatu, obejmujacego wszystkie dziedziny zycia i aktywnosci
ludzkiej. Chodzi tylko o doskonato$¢, przystosowanie, oczyszczenie
i intensyfikacje tego, co nalezy do istoty postugi kaptanskiej ukaza-
nej w Jezusie Chrystusie, najwyzszym Kaptanie. Ideat kaptana na
dzisiaj nie jest pomniejszony — jest bardziej kompletny, piekniejszy
i bardziej pociagajacy, a dzieki temu bardziej aktualny. Trzeba o tym
mowic sfowem i przyktadem. Wzniosly ideat kaptana, kontemplo-
wany teologicznie z wiarg, w swoim wewnetrznym i mistycznym
blasku, w swoim wymaganiu czystos$ci i poswiecenia bedzie takze
najpewniejszym zapleczem nowych, podejmowanych z zapalem
i gorliwoscia powotan, ktérych nigdy nie jest zbyt duzo. Przestrzenie
apostolatu zawsze pozostaja nieskonczone. Paul Claudel stusznie
zauwazyl, ze mlodzi gonia za przyjemnoscia, ale ostatecznie wybie-
rajg heroizm.

Zebrane w niniejszym tomie wypowiedzi na temat kaptanstwa
powstaly w bardzo réznych okolicznosciach, ale faczy je wszystkie
troska teologiczna o wlasciwy obraz postugi kaptanskiej w Kosciele.
Kluczowym punktem odniesienia tych wypowiedzi jest nauczanie
IT Soboru Watykanskiego, ktéry posiada wielkie zastugi w tym, by
przywroci¢ ewangeliczny obraz i ideal kaptana oraz jasno i pewnie
wskazac sposoby jego urzeczywistniania w Kosciele i wobec $wiata.
Dlatego tez inspirowanie si¢ soborem nie moze ustawad, jesli zale-
zy nam na kaplanstwie w Kosciele.
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W ramach tej postugi skladam sie niby jakas zertwa i ofiara.
$w. Tomasz z Akwinu'

Po II Soborze Watykanskim zagadnienie poslugi kaptanskiej
w Kosciele nalezy do najbardziej dyskutowanych, niekiedy wrecz
dramatycznie, w teologii katolickiej. Liczne echa tych dyskusjiiich
negatywnych wplywéw mozna znalez¢ réwniez w nowych polskich
publikacjach na temat kaptanstwa. Stawia sie wiec pytania dotycza-
ce prawomocnosci kaptanstwa sakramentalnego w Kosciele; relacji
zachodzacej miedzy wymiarem hierarchicznym (chrystologicznym)
i wymiarem charyzmatycznym (pneumatologicznym) w podstawo-
wej strukturze Ko$ciota; wpltywu czynnikéw socjologicznych na
ksztalt, jaki urzad stopniowo przybral w Kosciele, i na to, jak te czyn-
niki ksztaltuja jego tozsamos¢ takze w naszych czasach. Rozmaite
wypowiedzi nowotestamentowe, w niejednym przypadku zawiera-
jace wiele odniesiert i wptywdw religijnych i kulturowych oraz nie-
jednoznaczno$ci terminologicznych, wzglednie tatwo uzasadniaja
stawianie tego rodzaju pytan.

! Tomasz z Akwinu, Wykiad Listu do Rzymian, ttum. J. Salij, Poznan 1987, s. 229.
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Apostol Pawel adresuje swoje wielkie listy bezposrednio do
wspolnot koscielnych, a nie do konkretnych przedstawicieli — ich
»starszych” i przewodnikéw — tychze wspdlnot, przez co zdaje sie
przynajmniej w jakis$ posredni sposéb dawac pierwszenstwo wymia-
rowi charyzmatycznemu w Kosciele, pomniejszajac role tych, ktérzy
»urzedowo” przewodza Kosciotom. List do Hebrajczykéw z takim
naciskiem podkresla wyjatkowo$¢ i jedynos¢ kaplanstwa Jezusa
Chrystusa, ze zdaje sie zostawia¢ calkowicie na boku posta¢ kaptan-
stwa w Kosciele Nowego Przymierza. Wreszcie Nowy Testament
tylko jeden raz odnosi do urzedu apostolskiego pojecie wskazuja-
ce na jego wymiar kaptanski. W Liscie do Rzymian $w. Pawel pisze:
»Dzieki niej [tasce] jestem z urzedu stuga Chrystusa Jezusa wobec
pogan, sprawujacym swietg czynnos¢ gloszenia Ewangelii Bozej
po to, by poganie stali sie ofiara mitla Bogu, uswiecona Duchem
Swietym” (Rz 15, 16). Zamiast ,§wietej czynnosci” nalezatoby w tym
miejscu przettumaczy¢ greckie hierourgounta (w liczbie mnogiej)
jako ,kaptanskie dzialania’, a takze wyprowadzi¢ z tej wypowie-
dzi szersze konsekwencje w odniesieniu do urzedu kaptanskiego
w Nowym Testamencie. Fakt, ze jest to jedyne odniesienie do ter-
minologii kaptanskiej w kontekscie tego urzedu w Kosciele, nie
pomniejsza jego kluczowego znaczenia dla rozumienia postugi kos-
cielnej. W kazdym razie pozostaje przynajmniej niedopatrzeniem
czeste podkreslanie, ze Nowy Testament nigdzie nie stosuje termi-
nologii kaplanskiej w odniesieniu do urzedu koscielnego®. Wydaje
sie wiec, ze odchodzenie w jezyku koscielnym od ,kaplana” na rzecz
»prezbitera” nie jest stuszne, gdyz utrwalona tradycja ma powazne
uzasadnienie biblijne, do czego jeszcze powrécimy w dalszej cze-
$ci naszej refleksji.

Zagadnienie zyskuje poglebione znaczenie, gdy wlasciwie czyta
sie Nowy Testament, to znaczy w $cislej facznosci z zywa Tradycja
Kosciota. Taka lektura, na ktérej opiera sie Kosciét katolicki, mogta-
by z tatwoscia zlagodzi¢ pojawiajace sie niepokoje odnosnie do pra-

2 Por.]. Ratzinger, Glosiciele Stowa i studzy waszej radosci. Teologia i duchowos¢

sakramentu $wiecer, ttum. M. Gérecka, M. Radkiewicz, Lublin 2012, s. 108
(Opera omnia, 12).
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womocnosci i sensu postugi kaplanskiej w Kosciele, sprawiajac
takze, Ze mozna na nig patrze¢ jako na najbardziej zywotny ele-
ment w jego urzeczywistnianiu si¢ w dziejach zbawienia. Trzeba
w teologii katolickiej, zwlaszcza dzisiaj, pamietac o fundamentalnej
zasadzie, wedlug ktérej nie mozna czyta¢ Nowego Testamentu bez
odniesienia do zycia Ko$ciota, w ktérym Nowy Testament wyrdst
i ktére uznaje go za norme swojego dzialania, ale majac zarazem
swiadomosc, ze wiele kwestii, zwlaszcza eklezjologicznych, musiato
po prostu stopniowo dojrze¢ i nabra¢ wlasciwego znaczenia dok-
trynalnego i egzystencjalnego. Nie podejmujemy tutaj zagadnienia
wlasciwej interpretacji Biblii, ale nalezy przynajmniej zda¢ sobie
sprawe z tego, ze nie tylko nie istnieje sposéb czytania Biblii, ktd-
ry bylby wolny od pierwotnych zalozen, ale nawet pewne zaloze-
nia, zwlaszcza eklezjalne — poniewaz w istotny sposéb przyczy-
nily sie do powstania samego Nowego Testamentu — s3 po prostu
konieczne dla wlasciwego odczytywania tradycji biblijnej w cia-
gu wiekéw. Nie oznacza to bynajmniej, Zze nie mamy szuka¢ naj-
bardziej pierwotnego oredzia chrzescijaniskiego, aby znalezé nowe
inspiracje i zaproponowa¢ nowe kierunki w rozumieniu postugi
kaptanskiej w Kosciele, mamy to jednak czyni¢ w duchu gtebo-
kiej odpowiedzialnosci za zachowanie natury Ko$ciofa i za jego
pierwotny wymiar urzedowy, ktéry wpisuje sie¢ w jego urzeczy-
wistnianie sie jako sakramentu zbawienia, zwlaszcza w celebro-
waniu Eucharystii®.

SPECYFIKA URZEDU KOSCIELNEGO
WEDLUG SW. PAWELA

Wychodzimy wiec od podstawowego zalozenia, ze Nowy Tes-
tament méwi o kaptanstwie, jak w wielkim zarysie, ale stanowczo
stwierdza przytoczona wyzej wypowiedz z Listu do Rzymian. Nalezy
jednak te teze pogtlebi¢, dlatego sformulujemy w odniesieniu do
niej kilka zasadniczych uwag, pozwalajacych wydoby¢ perspektywe

3 Por. J. Krélikowski, Kosciét w Jezusie Chrystusie. Chrystologiczno-

-pneumatologiczna geneza Kosciota, Krakéw 2015, s. 200-203.



16 Geneza urzedu kaptanskiego

teologiczna, w §wietle ktérej mozna potem adekwatnie patrzec¢ na
zagadnienie kaplanstwa katolickiego. Za punkt odniesienia obie-
ramy $w. Pawtla, ktéry w wielu studiach na temat kaptanstwa jest
traktowany jako kluczowy argument za przekroczeniem charakte-
ru urzedowego — w konsekwencji takze sakramentalnego — kaptan-
stwa. Jego osoba, posltanie i nauczanie miatyby by¢ argumentem za
taka wizja kaptanstwa, ktére sprowadza sie do czystego charyzmatu
w Kosciele charyzmatycznym, a wiec w pewnym sensie takze nie-
okreslonym instytucjonalnie i historycznie.

Aby rozwing¢ postawione zagadnienie, trzeba spojrze¢ na to,
co na ogdl sie pomija, gdy formuluje sie tego typu ujecia, a miano-
wicie na sama posta¢ Apostota Pawla i jego osobista swiadomos¢
odnosnie do podjetej i pelnionej postugi. Apostol nie odwoluje sie
w swoich pismach, w ktérych wyraza samoswiadomo$¢ odnos$nie
do petnionego urzedu, do kaptanéw nalezacych do starotestamen-
talnej Swiatyni, nie wpisuje si¢ w ich ciag, ani tez nie odnosi si¢ do
ich postugiwania. Byloby to po prostu bezsensowne, gdyz ta swia-
tynia i jej kaplani jeszcze istnieli, a zatem przede wszystkim z tej
racji, ale takze z racji ewidentnej ich odrebnosci religijnej byto oczy-
wiste, ze zaréwno $§w. Pawel, jak i pozostali apostotowie sytuowali
sie w innym porzadku religijnym i w innej perspektywie ,,misyjnej’”.
Apostol w swojej sSwiadomosci jest takze daleki od uwazania sie za
jakiego$ ,rabbiego” chrzescijanskiego czy tez za katechete synago-
galnego, niepelniacego funkcji kultycznych. Jest mu zupelnie obce
zestawianie si¢ z rozmaitymi ,,przedstawicielami” religijnymi. Z gle-
bokim przekonaniem uwaza si¢ natomiast za apostota powotane-
go i ustanowionego bezposrednio przez Jezusa Chrystusa, ktéremu
zostala zlecona bardzo okreslona misja, a mianowicie przygoto-
wanie §wiata poganskiego dla Boga, dlatego moze powiedzie¢ bar-
dzo jednoznacznie: ,Jestem z urzedu stuga Chrystusa Jezusa wobec
pogan” (Rz 15, 16). Ma w tym przypadku miejsce odwrdcenie per-
spektywy w stosunku do kaptanstwa starotestamentalnego, tak ze
mozna zasadnie powiedzie¢ na jego temat: ,To, co dawne, minelo,
a oto wszystko stalo sie¢ nowe” (2 Kor 5, 17). Mamy wiec do czynie-
nia z catkowicie nowym urzedem i z jego rozumieniem wykracza-
jacym poza ustalone schematy religijne.
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W sensie jednoznacznym Pawel jest apostotem zmartwychwsta-
tego Pana, i w tym najbardziej szczegdlnym znaczeniu — biorac pod
uwage dokonujacy sie przewrot religijny — jego tozsamos¢ wykra-
cza poza to, co mozna wyprowadzi¢ z tradycji kaplanskiej Starego
Przymierza. W Drugim Li$cie do Koryntian wyrazit on mocno obu-
rzenie w stosunku do tych, ktérzy nie dostrzegali tej — ewidentnej
dla niego, bo rozpatrywanej z zupelnie nowej perspektywy — rézni-
cy oraz konkretnie uzasadnil, ze ta réznica pociaga za soba radykal-
ne konsekwencje odnosnie do petniacych postuge w Kosciele. Aby
pokaza¢ owa réznice, $w. Pawel w swoim wyktadzie przeciwstawia
wiec pelniong przez siebie postuge apostolska postudze petnionej
przez Mojzesza, dzieki czemu zyskuje przychylna okoliczno$¢ teo-
logicznag, by opisa¢ swoja odrebnos¢ oraz odrebnos$¢ petnionej przez
siebie misji. Urzad apostolski jawi sie jako zdecydowane przekrocze-
nie — moca Ducha Swietego — tego, co byto wpisane w logike Starego
Przymierza, ktérego posrednikiem byl Mojzesz (por. 2 Kor 3, 7-9).
Apostolat, majacy swoja geneze w Jezusie Chrystusie, nabiera spe-
cyficznego znaczenia i ujawnia swoja wyjatkowos¢ poprzez odnie-
sienie — oparte na zasadzie przekroczenia i zyskania nowej perspek-
tywy — do Mojzesza. Postuga apostolska jest teraz postuga scisle
,duchowa’, dopetniana przez Chrystusa i Ducha Swietego, sytuu-
jaca sie wyraznie ponad postuga Mojzeszowa. Jej konstytutywnym
punktem wyjscia jest zmartwychwstanie Chrystusa, bedace réwno-
cze$nie zZrédlem jej nowych mozliwosci duchowych, eklezjalnych
i historycznych. W Zmartwychwstalym tacza sie ze soba dwa ele-
menty, nalezace do logiki wypelniania sie tajemnicy zbawienia: typ
i rzeczywisto$¢, ktére wyrazaja takze nowosé postugi koscielnej.
Wspdlnota Jezusa, ktéra nalezy do nowego porzadku zbawczego,
innego niz porzadek, ktéry reprezentuje Mojzesz, posiada réwniez
nowa postuge, ktéra nawigzuje do postugi Mojzesza, ale zarazem
gleboko rézni sie od niej i sytuuje sie w nowej roli w ramach zapo-
czatkowanego nowego porzadku zbawczego.

Swiety Pawel ponownie podejmuje i dalej rozwija przywolane
wyzej idee w piatym rozdziale Drugiego Listu do Koryntian, w kt6-
rym opisuje urzad apostolski jako ,postuge pojednania” (2 Kor 5, 18).
Dokonuje tym samym zaskakujacego zestawienia go z postuga naj-
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wyzszego kaptana w Starym Przymierzu. Jego najwznioslejsza rola
uwidaczniata sie w liturgii $wieta pojednania. Swiety Pawet ukazuje
nowy wymiar tej postugi, przekraczajacy czysta i zewnetrzng obrze-
dowo$¢, w ktdrej wezesniej sie wyrazala. Osiagneta ona wypelnie-
nie chrystologiczno-pneumatologiczne, okreslajace jej specyfike,
a zwlaszcza nabrata charakteru wewnetrznego. Oczywiscie wymiar
zewnetrzny nie zostal calkowicie wyeliminowany, ale zostala mu
nadana nowa funkcja i nowe znaczenie, to znaczy — owa postuga
ma catkowicie stuzy¢ temu, co wewnetrzne.

Aby wyjasnic¢ charakter postugi apostolskiej, §w. Pawel nawigzuje
w swojej wypowiedzi do posredniczacej misji Mojzesza: ,Albowiem
w Chrystusie Bog jednal ze soba $wiat, nie poczytujac ludziom ich
grzech6w, nam za$ przekazujac stfowo jednania. Tak wiec w imie-
niu Chrystusa spelniamy postannictwo jakby Boga samego, ktéry
przez nas udziela napomnien. W imie Chrystusa prosimy: pojednaj-
cie sie z Bogiem!” (2 Kor 5, 19—20). Powraca tutaj bardzo wyraznie
obraz Mojzesza, widzianego jako ten, ktory przynosi ludowi stowo
Boze, ktéry prowadzi lud do Boga, a Boga zbliza do ludzi. Jest wiec
posrednikiem, a pelniac to posrednictwo, jest gotowy do poswie-
cenia siebie samego, by budowa¢ wiez miedzy Bogiem i czlowie-
kiem. Apostol Pawel nadaje pierwszenstwo temu motywowi, o czym
$wiadczy czeste powracanie do niego w wypowiedziach, w ktérych
opisuje swoja postuge i zaangazowanie w nig. Stwierdza na przy-
klad: ,Ja za$ bardzo chetnie poniose wydatki i nawet siebie samego
wydam za dusze wasze” (1 Kor 12, 15). W takim spojrzeniu zyskuje
dalsze poglebienie takze posta¢ Mojzesza, ktéry dzieki temu zosta-
je odniesiony do samego Chrystusa, ktéry na krzyzu dobrowolnie
i do konica wydal si¢ dla ludzi i wlasnie przez to stal si¢ kaptanem
i posrednikiem ludzkosci. Urzad apostolski wyrasta z tradycji sta-
rotestamentalnej, ktéra nadaje mu pewne wazne rysy, ale osiaga
on wypelnienie w Jezusie Chrystusie, a wiec zyskuje jako pierwszo-
rzedny charakter chrystologiczny. Dla §w. Pawla Stary Testament
jest ewidentnie przygotowaniem do przyjscia Chrystusa i spelnie-
nia sie jego dziela, takze w wymiarze kaptanskim.

Patrzac na postac¢ $w. Pawla i na jego postuge, nie sposéb zaprze-
czy¢, ze teologia apostolatu posiada bardzo bogate i jednoznaczne
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tresci, dajac wyrazne podstawy pod teologie urzedu koscielnego,
widziana w szerokiej perspektywie chrystologicznej i pneumatolo-
gicznej. Mozna by uzasadni¢ te teologie, nawiazujac do synoptykéw,
ale przeprowadzona na nasz uzytek lektura §w. Pawla jest wystar-
czajaca. Wskazuje ona na kaptanski wymiar urzedu apostolskiego
oraz broni jego pierwotnego charakteru, ktéry wlasnie w wymia-
rze kaptanskim uczestniczy w konstytuowaniu Kosciota jako rze-
czywisto$ci zbawczej.

KAPLANSKI WYMIAR PREZBITERATU

Pojawia sie teraz zasadnicze pytanie, czy to wszystko, co odnosi
sie do apostola i posiada rys kaptaniski, méwi co$ istotnego o postu-
dze tych, ktérzy w Nowym Testamencie zostali nazwani ,prezbi-
terami’, oraz wywiera realny wplyw na ich $wiadomos¢ urzedowa
i eklezjalng, czy tez ogranicza swoj wplyw tylko do waskiej grupy
tych, ktérzy zostali bezposrednio powotani przez Chrystusa na apo-
stotéw. Uzasadnienie takiego odniesienia moze mie¢ kluczowe zna-
czenie dla rozumienia urzedu w Kosciele, a tym samym moze okre-
sla¢ tozsamos¢ i misje tych, ktérzy w dzisiejszym Kosciele przyjmuja
sakrament $wiecen. Jasne ukazanie takiego odniesienia moze mie¢
réwniez znaczenie dla zrozumienia zwiazku zachodzacego miedzy
urzedem i charyzmatem (lacznie z odpowiedzia na pytanie, czy jest
to szczegélny charyzmat, czy tez charyzmat obok innych charyzma-
téw), a tym samym moze rzuci¢ wlasciwe §wiatlo na charyzmatycz-
ny wymiar podstawowej struktury Kosciota. W tym miejscu nie zaj-
mujemy si¢ szczegétowo tymi zagadnieniami, gdyz interesuje nas
raczej temat majacy ogdlniejsze odniesienia i znaczenie, ale wyzna-
czenie perspektywy dla takich poszukiwan moze by¢ bardzo owocne.

Nalezy przede wszystkim zwrdci¢ uwage, ze juz w samym Nowym
Testamencie znajdujemy spdjne i perspektywiczne wypowiedzi, kto6-
re odegraly zreszta wazna role w dziejach Kosciota, w ktérych widac
jednoczace traktowanie apostolatu i prezbiteratu, a tym samym
zachodzaca miedzy nimi ciaglo$¢ natury i misji. Prezbiterat jest
widziany jako $ci$le laczacy sie ze struktura apostolatu na zasadzie
bycia jego przedtuzeniem duchowym i historycznym oraz sposobem
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kontynuowania jego specyficznej misji w Ko$ciele. Mozna powie-
dzie¢, ze w ten sposéb nabiera on trwatego znaczenia w strukturze
Ko$ciota, a tym samym stanowi oparcie dla jego wedréwki historycz-
nej, w ktérej ukazuje sie jego postanie i ktéra jest efektywnie two-
rzona za jego posrednictwem. Ten zwiazek ukazuje si¢ w Nowym
Testamencie bardzo wcze$nie, poniewaz §wiadcza o nim jedno-
znacznie pisma $§w. Lukasza oraz listy katolickie.

Podstawowym tekstem nowotestamentowym, ktéry ukazuje $ci-
sta wiez zachodzaca miedzy apostolatem i prezbiteratem, jest mowa
pozegnalna $w. Pawta, ktdra skierowal w Efezie do ustanowionych
przez siebie biskupéw/prezbiteréw (por. Dz 20, 18—35)*. W calej
tej mowie Apostol rozwija wazna i inspirujaca idee sukcesji apo-
stolskiej. Mozna wprost i w pelni realistycznie powiedzie¢, ze po
wyjezdzie $w. Pawla jego urzad i jego misja zostaja ,przeniesione”
na prezbiteréw, ktérzy prawomocnie i w petnym zakresie przejmuja
postuge w Kosciele w Efezie, stajac sie dla niego tym samym, czym
byl uprzednio apostol. W mowie §w. Pawla na szczegdlna uwage
zastuguja dwa zagadnienia, majace kluczowe znaczenie dla rozu-
mienia nastepnie urzedu ko$cielnego. Po pierwsze urzad prezbite-
row jest widziany jako suwerenny i darmowy dar samego Ducha
Swietego. Mozna syntetycznie powiedzie, ze to nie Pawel ustano-
wil prezbiteréw, ale ich geneza jest §cisle i bezposrednio zwiazana
z Duchem Swietym i Jego pierwszorzednym dziataniem w Kosciele
(por. Dz 20, 28).

Natura postugi prezbiteréw, po drugie, zostaje opisana poprzez
odwolanie si¢ do obrazu pasterza i owczarni. Ta metafora pozwa-
la zlaczy¢ te postuge z dlugowiekowa tradycja zydowska, ktéra —
z jednej strony — patrzy na Boga jako jedynego Pasterza wedru-
jacych i gubiacych sie ludzi, ale — z drugiej strony — nie waha sie
nazwacé pasterzami takze kréléow i kaptanéw, ktérzy przyjmuja na
siebie misje spelniang w imieniu samego Boga oraz maja Go fak-
tycznie nasladowac w jej urzeczywistnianiu historycznym. To idea
okresla nature urzedu, ale réwniez zawiera zasadnicze wymagania,

*  Por.]. Dupont, Le discours de Milet. Testament pastoral de Saint Paul (Actes

20, 18-36), Paris 1962.
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ktére powinni podjac petnigcy urzad pasterski. By¢ moze nawiaza-
nie przez $w. Pawla do obrazu pasterza posiada no$nos¢ chrysto-
logiczny, ale nawet jesli nie da si¢ tego wprost wykaza¢, nalezy ist-
nienia takiego nawigzania z przekonaniem domniemywac, skoro
odnoszenie obrazu pasterza do Chrystusa dla pierwszych chrzesci-
jan byto czyms$ naturalnym, opierajacym si¢ na wypowiedzi same-
go Jezusa: ,Ja jestem dobrym pasterzem” (] 10, 11). Z tej racji stale
odwolujemy sie do tej metafory, aby ukazywac i wyjasnia¢ ducha
pelnienia postugi kaptanskiej w Kosciele®.

Zwiazek apostolatu i prezbiteratu moze zosta¢ nastepnie znacz-
nie poglebiony, jesli siegniemy do kolejnego bardzo waznego tekstu
z Nowego Testamentu. Otéz w Pierwszym LiScie $w. Piotra (5, 1—4)
po raz kolejny powracajacy i sugestywny obraz pasterza odsyla do
wczeéniejszej zdumiewajacej wypowiedzi, w ktérej sam Chrystus
zostaje nazwany ,pasterzem i biskupem” naszych dusz (1 P 2, 25)°.
W tym swoistym ,rachunku sumienia” dla pasterzy w Kosciele decy-
dujace znaczenie nalezy przyznac¢ wyrazeniu, za posrednictwem
ktérego apostot okresla siebie jako ,wspolprezbitera” posrdéd prez-
biteréw (sympresbyteros). Wypowiedz ta wskazuje wyraznie, Ze apo-
stol, prezentujac sie¢ jako ,wspoélprezbiter’, dokonuje tym samym
utozsamienia dwoch urzedéw: apostolatu i prezbiteratu/episkopa-
tu. Dzieki tej formule urzad apostolatu w swej istocie zostaje uzna-
ny za synonim prezbiteratu. W $rodowisku Nowego Testamentu
zdaje si¢ to by¢ najsilniejsze i niemal ostateczne potaczenie urze-
déw apostolatu i prezbiteratu, ktére w sposéb ostateczny i na trwa-
te przenosi teologie apostolatu na teologie prezbiteratu. To pota-
czenie sprawia, ze nalezy widzie¢ zasadnicza ciaglos¢ zachodzaca
miedzy urzedem apostoléw i urzedem w Kosciele, nawet jesli jest
obecny w tym polaczeniu element, ktéry nie jest przekazywany —
apostotowie sa ,wybranymi §wiadkami Zmartwychwstatego i fun-
damentami Kosciota””.

Por. P. Sliwa, Kaptan — pasterz w oczach Bozych, Warszawa 1984.

Por. U. Vanni, Il sacerdozio nellApocalisse e nella Prima Lettera di Pietro. Un
impegno che abbraccia tutta la vita del cristiano in vista del regno di Dio,
Roma 2009, s. 45-74-

Katechizm Kosciota katolickiego, nr 860.
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Biorac pod uwage te ciagtos¢ — idac za wewnetrznag logika i dyna-
mika Nowego Testamentu — mozna udzieli¢ jednoznacznej odpo-
wiedzi na pytanie, od ktérego wyszli§my, a mianowicie: kaptanstwo
Kosciota nie jest przeciwne przestaniu doktrynalnemu, zwlaszcza
eklezjologicznemu, Nowego Testamentu, ale jest w nim bezpo-
$rednio i doglebnie zakorzenione, stanowiac element struktural-
ny oredzia chrzescijanskiego. Jest to zjawisko calkowicie innowa-
cyjne i odrebne, ktére wyznacza nowa linie rozwojowa w dziejach
kaptanstwa w obrebie religii. Kaptanstwo nowotestamentowe nie
ma prostej genezy w kaptanstwie z czaséw Starego Przymierza i nie
stanowi jego przedluzenia teologicznego i funkcjonalnego ani nie
wywodzi sie ze starotestamentalnej idei ,kaptanstwa krélewskiego’,
ktora w Pierwszym LiScie $w. Piotra zostaje ewidentnie odniesiona
do calego ludu (por. 1 P 2, 9). Wyrasta ono przede wszystkim z posta-
nia Jezusa Chrystusa, ktére ma charakter mesjanisko-apostolski, oraz
posiada z nim nierozerwalng taczno$¢, stanowiac jego historyczne
przedtuzenie i uobecnienie®.

W rozwoju doktryny katolickiej dotyczacej kaptanistwa przedsta-
wione wyzej watki zakorzeniajace sie w teologii Nowego Testamentu
nie zawsze byly widziane w sposdb jednoznaczny i nie zawsze sta-
nowily podstawe wyjasniania teologii kaplafistwa. Mozna nawet
powiedzie¢, ze niejednokrotnie biblijne podstawy teologii kaptan-
stwa nie byly w ogéle brane pod uwage, a w praktyce opierano sie
na wizji kaplanstwa bardzo mato zwiazanej z tym, co podstawo-
we, czyli z jego konstytucja chrystologiczno-pneumatologiczng.
Poswiadczaja to same wypowiedzi Urzedu Nauczycielskiego Koscio-
ta na temat sakramentu $wiecen, ktéry dopiero w nauczaniu II Sobo-
ru Watykanskiego nabral pelniejszej glebi ewangelicznej’. Jest to
podstawowa racja, ktéra kaze nam przyjaé nauczanie tego soboru
na temat $§wiecen jako punktu odniesienia dla teologii urzedu kos-
cielnego. Przede wszystkim warto w nim odnotowa¢ podkreslenie

Por. A. Vanhoye, Il sacerdozio nella Bibbia, [w:] Identita e missione del sacer-
dote, a cura di G. Pittau, C. Sepe, Roma 1994, s. 13-25.

Por. G. Ferraro, Il Sacramento dellordine. Teologia del sacerdozio ministeria-
le, Roma 2010, s. 197-263.
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cigglosci miedzy urzedem apostolskim i postuga eklezjalng zako-
rzeniajaca sie w konsekracji sakramentalne;j™.

W tym miejscu pokazuje si¢ takze oczyszczajaca moc badan
historycznych, ktére prowadzone we wilasciwym duchu moga
pomoéc w lepszym zrozumieniu zadan spoczywajacych na postu-
dze kaptanskiej. Badania historyczne nie sa jednak samowystarczal-
ne, poniewaz teologia musi mie¢ zakorzenienie w zywej Tradycji
i rzeczywistym zyciu Kosciota, otrzymujac z tych ,zrédel” kon-
kretne wskazania, w jakim kierunku powinna postepowac, roz-
poznajac zarazem, jakie ograniczenia sg na nig nalozone. To, co
jest przezywane w Kosciele, powinno by¢ pierwszorzednym zréd-
tem twoérczego myslenia. W kontekscie naszego zagadnienia moz-
na powiedzieé, ze tylko jesli ciggle na nowo bedziemy odkrywaé
wydanie si¢ Jezusa Chrystusa za nas w ofierze krzyzowej i jego
uobecnianie si¢ w Ko$ciele w sakramentach, przede wszystkim
w Najswietszej Ofierze, nasze myslenie o kaptanstwie bedzie mogto
znalez¢ ukierunkowanie pozwalajace odpowiedzie¢ na wiele szcze-
gotowych pytan dotyczacych zycia Kosciota, a przede wszystkim
na pytanie o wielka postuge kaptanska, ktérej stale potrzebujemy.
Skoro stale tez grzeszymy, dlatego tez stale potrzebujemy ofiary
przebtagalnej za nasze grzechy. Swiety Tomasz z Akwinu w swo-
im najbardziej podstawowym uzasadnieniu potrzeby kaplanstwa
stwierdza: ,,Sacerdotes hostias offerunt non solum pro se, sed etiam
pro populo™, a w ten sposéb stuza jednosci ludzi z Bogiem i mie-
dzy soba: ,,ordo contra dissolutionem multitudinis™?.

W SWIETLE KRZYZA
Kaplanstwo Jezusa Chrystusa, ktére wedlug nadzwyczajnej wizji

Listu do Hebrajczykéw urzeczywistnilo sie i wypetnito na krzy-
zu, stanowi trwaly element relacji zachodzacych miedzy Bogiem

Por. P. J. Cordes, Sendung zum Dienst. Exegetisch-historische und systematis-
che Studien zum Konsilsdekret ,Vom Dienst und Leben der Priester”, Frank-
furt am Main 1972.

Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 65 a. 1.

Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 65 a. 1.
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a czlowiekiem i dopelniajacych sie w Kosciele. Syntetyzuje te wizje
prefacja mszalna gloszaca o Chrystusie: ,Przez ofiare swojego cia-
ta na krzyzu dopelnit On ofiary Starego Przymierza i oddajac sie
za nasze zbawienie, sam stal si¢ Kaptanem, Ottarzem i Barankiem
ofiarnym”. Krzyz Chrystusa jest wiec i pozostaje podstawa oraz nie-
naruszalnym i niezmiennym punktem odniesienia kaptanstwa kos-
cielnego, ktére moze znalez¢ swoje wypelnienie tylko w gotowosci
wydania wlasnego ja na rzecz Boga i ludzi. Taka gotowo$¢ rodzi sie
z Chrystusowej mocy udzielanej w sakramencie $wiecen i z dane-
go przez Niego przykladu ,,umitowania do konca” (por.J 13, 1) oraz
»wydania samego siebie” za Kosciét (por. Ef 5, 25).

W pelnieniu postugi kaptanskiej nabiera wiec kluczowego zna-
czenia to, co z takim naciskiem podkreslat $w. Pawel, broniac warto-
$ci swojej postugi. Kaplanstwo Nowego Testamentu nie jest ,postu-
giwaniem $mierci’, ale jest ,postugiwaniem Ducha’, ktére ,obfituje
w chwate” i prowadzi do zycia (por. 2 Kor 3, 7—9). Wtasnie ogoloce-
nie siebie, o ktérym wspomnielismy, podjete przez apostota Jezusa
Chrystusa, czyni go wolnym i pozwala mu do$wiadczy¢ obecnosci
Zmartwychwstatego. Jest to droga, ktéra ukazuje sie jako jedyna
wlasciwa dla tego, kto przyjmuje sakrament swiecen — jest to dro-
ga ,wspoélofiarowania” siebie na oltarzu Kosciofa. Jest to na pewno
»wysoka miara’, jaka naklada sie na postuge kaptariska, ale taka mia-
re rozpoznajemy w naszym Arcykaptanie Jezusie Chrystusie, kté-
ry ,oddal sie jako Baranek bez skazy na doskonala i mila [...] ofiare
uwielbienia”'*. Kaplanistwo stawia po prostu radykalne wymagania.
Swiety Pawel, najpierw przesladowca Chrystusa, a potem ostat-
ni wérdéd apostotéw (por. 1 Kor 15, 8), zaswiadcza jednak, ze moz-
na odda¢ do dyspozycji mocy Bozej swoja stabo$¢ i w ten sposéb
sta¢ sie wyrazistym $wiadkiem zbawczej i zwycieskiej taski, ktorej
gloszenie jest i na zawsze pozostanie najwznioslejszym zadaniem
urzedu kaptanskiego.

3 Mszat rzymski, 5 prefacja wielkanocna.

W Mszat rzymski, 2 prefacja o Najswietszej Eucharystii.



ROZDZIAL II

Jezus Chrystus i kaptanstwo
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Do wielu posoborowych doswiadczen Kosciota nalezy takze
powazny kryzys kaptanstwa. Co wiecej, kryzysu tego nie mozna
przypisac tylko przyczynom zewnetrznym w stosunku do Kosciota.
Nie mialyby one takiej sily, jesli nie zostatyby zachwiane podstawy
teologiczne postugi kaptanskiej, ktére dos¢ tatwo da sie zidentyfiko-
wac. W nowej sytuacji kulturowej powrdcono do starych argumen-
tow reformatoréw z XVI wieku, do ktérych doszly niektére ,nowin-
ki” dostarczone przez ideologicznie nastawiona egzegeze biblijna.
Teologia katolicka nie od razu znalazta odpowiednie odpowiedzi,
ktére moglyby zostaé zaproponowane w tej kryzysowej sytuacji.
Trudnos$¢ podjecia tej kwestii zostata poglebiona przez potrzebe
zajecia sie¢ wieloma innymi zagadnieniami, ktére w zmienionych
okoliczno$ciach réwniez jawily sie jako bardzo pilne. Sita apolo-
getyczna teologii ulegla wiec rozproszeniu, a zatem i ostabieniu.

Pojawily sie w teologii opinie, ze w Ko$ciele pierwotnym postu-
gi nie obejmowaly elementu sakralnego, lecz miaty tylko charakter
funkcjonalny. Wychodzac z tego zalozenia, wyprowadzono wniosek,
ze $mier¢ Chrystusa definitywnie zlikwidowala wszelki podziat na
sacrum i profanum oraz ze w Nowym Testamencie jedyna mozliwa
liturgia jest liturgia mito$ci przezywanej w konkretnej codziennosci.
Takie przekonanie oparto na blednej interpretacji teologii $w. Pawla,
wlasciwej dla wielu nurtéw reformacyjnych, wedlug ktérej prze-
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ciwstawienie miedzy Ewangelig i Prawem zaklada takze obalenie
kaptanstwa i kultu (ofiary), a tym samym sprowadzenie wszystkiego
w chrzescijanstwie do profetyzmu i przepowiadania. Kryzys pojawil
sie, poniewaz w teologii katolickiej, ktéra w wielu przypadkach bez-
krytycznie przyjeta wnioski egzegezy wspdlczesnej, zabrakto wias-
ciwej instancji hermeneutycznej, ktéra pozwolitaby na odpowiednie
ustosunkowanie sie do nich. Dzisiaj w poszukiwaniach teologicz-
nych dotyczacych kaptanstwa osiagnieto juz wystarczajaca réwno-
wage, dzieki ktérej lepiej widac zwiazek zachodzacy miedzy postu-
ga przepowiadania i postuga celebracji Eucharystii, a wiec miedzy
stowem i kultem.

SAKRAMENTALNE UCZESTNICZENIE
W POSLANIU JEZUSA CHRYSTUSA

Szukajac biblijnych podstaw kaptanistwa w Kosciele, trzeba prze-
de wszystkim uwzgledni¢ nowos¢ teologiczna Starego i Nowego
Testamentu oraz widzie¢ doglebna jednos¢ calej, to znaczy staro-
testamentalnej, nowotestamentowej i eklezjalnej, historii zbawie-
nia. Ta nowos¢ nie tyle polega na nowych ideach, ale dotyczy osoby
Syna Bozego, ktéry stal sie czlowiekiem, by wlaczy¢ ludzi do wspdl-
noty zycia Bozego, ktéra wyraza i splata rzeczywisto$¢ zbawienia.

Kaptanstwo w Kosciele mozna wiasciwie poja¢, tylko wychodzac
od chrystologii, ktéra stanowi fundament catego zycia Kosciota.
Chodzi tutaj oczywiscie o chrystologie niezdeformowana przez
interpretacje oparte na uprzedzeniach, do ktérych wylonienia sie
doprowadzily epoka liberalna i marksizm. Wedlug interpretacji
liberalnej Chrystus przeciwstawia czysty etos deformacjom reli-
gii obrzedowej, wolna odpowiedzialnos¢ osobista religii kolektyw-
nej, osobista $wiadomo$¢ przed Bogiem wszelkiemu posrednicze-
niu kultycznemu. Natomiast marksizm widzi w Chrystusie tylko
rewolucjoniste i wyzwoliciela spolecznego, ktory przede wszystkim
walczy z dominacja kaplandéw. Interpretacje te raza nie tylko jed-
nostronnoscia, lecz takze oczywistym nastawieniem antykaplan-
skim, ktérego konsekwencja jest wyeliminowanie wszelkiego zain-
teresowania chrystologia Listu do Hebrajczykéw — chrystologia



Sakramentalne uczestniczenie w poslaniu Jezusa Chrystusa 27

ewidentnie kaplaniska — oraz rzucenie podejrzen na kaptanstwo
rozumiane instytucjonalnie.

Juz pobiezna lektura Ewangelii wystarcza do stwierdzenia, ze
Jezus Chrystus, ktérego one ukazuja, bardzo rézni sie od tych jed-
nostronnych interpretacji. Przezywa nieustannie, w najwyzszym
stopniu, szczegdlna relacje z Ojcem i swiadomie dziala na mocy
otrzymanego od Niego postania, w ktérym wyraza sie Jego tozsa-
mos¢. Catle Jego zycie, jak i kazda Jego tajemnica, jest odniesione do
Ojca, ktdrego objawia i z ktérym stanowi jedno (por. ] 7, 16; 5, 30;
10, 30). Tylko w tym kontekscie — z kolei — moze by¢ zrozumiana
postuga apostolska, w ktdrej kaplanstwo Kosciota rozpoznaje swoj
poczatek i z ktdra sie utozsamia. Aby aktualizowac swoje postanie —
ktére ze swej strony jest kontynuacja poslania, jakie On otrzymat
od Ojca (por.] 20, 21) — Chrystus przekazuje apostotom szczegé6lne
wladze. To przekazanie dokonuje si¢ zaréwno w czasie Jego pub-
licznej dziatalnosci, niejako stopniowo, jak réwniez w sposéb pelny
i definitywny przed Jego wniebowstapieniem, gdy przekazuje apo-
stofom nakaz ewangelizacyjny: ,Dana Mi jest wszelka wladza w nie-
bie i na ziemi. IdZcie wiec i nauczajcie wszystkie narody, udzielajac
im chrztu w imie Ojca i Syna i Ducha Swietego” (Mt 28, 18). Oni
sami nie mogliby odpuszczaé grzechéw czy méwi¢: ,To jest Ciato
moje” Tylko wtadza udzielona przez Jezusa Chrystusa uzdalnia ich
do pelnienia tego wszystkiego, co zostalo im udzielone przez Boga,
a co przez Kosciot jest nazywane ,sakramentem”. Zaden cztowiek nie
moze sam siebie nazwac kaptanem ani zosta¢ ustanowiony kapta-
nem na mocy decyzji wspdlnoty ludzkiej. Moze to dokonac sie tylko
na mocy sakramentu, ktéry nalezy do Boga. Posiadajace taki zakres
uprawnien poslanie moze by¢ otrzymane od Chrystusa przez sakra-
ment, przez ktéry czlowiek staje sie Jego narzedziem w Swiecie.
Pelne urzeczywistnienie kaptanstwa w Jezusie Chrystusie sprawia,
ze udzial w nim jest uzalezniony tylko od woli i daru Boga.

Nowe postanie, jakie wiaze sie z wyborem dwunastu, od samego
poczatku posiada wiec rysy sakramentalne, zakorzeniajac sie w dzia-
taniu Boga i Jego obdarowaniu na rzecz cztowieka. Wpisuje sie w ten
sposéb w sakramentalna strukture oredzia biblijnego, ktéra jest
jego cecha w najwyzszym stopniu charakterystyczna i specyficzna.
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Jest jednak oczywiste, ze posluga zainicjowana przez Chrystusa
jest catkowicie nowa i w zaden sposdb nie wywodzi si¢ ze Starego
Testamentu, chociaz niewatpliwie ma w nim swoje zrédla i swo-
je przygotowanie. Opiera sie na nowej wladzy — wladzy w pelni
zbawczej, ktéra posiada sam Chrystus Jezus jako Posrednik miedzy
Bogiem i ludZmi. Postuga sakramentalna Ko$ciota wyraza te Jego
nowo$¢ oraz Jego nieustanna i czynng obecnos¢ w historii.

SUKCESJA APOSTOLSKA

W jaki sposéb to, co zostato powiedziane, jest rozumiane i prze-
zywane w czasie apostoléw i jaki rozwdéj nastapil w okresie poapo-
stolskim? Swiety Pawet jasno rozumie zadanie zlecone wybranym
uczniom: ,Tak wiec w imieniu Chrystusa spelniamy postanni-
ctwo jakby Boga samego, ktéry przez nas udziela napomnien”
(2 Kor 5, 20). Z teologii Pawlowej wylania sie bardzo wyraznie
natura tej postugi, ktéra uwazamy za istote kaptanstwa. Apostot
przepowiada i pojednuje nie na mocy wlasnej wtadzy, ale na mocy
wladzy w pelni i bezposrednio otrzymanej od Boga (por. 2 Kor 6, 4;
5,18; Ef 2, 12). Juz w pismach apostolskich jest wiec oczywiste roz-
réznienie miedzy postuga apostota i rozmaitymi darami, ktére moga
otrzymac wszyscy, by méc prowadzi¢ autentyczne zycie chrzescijan-
skie (por. 1 Kor 4, 1; 4, 21; 5, 5). Posta¢ apostota nie ma nic wspélne-
go z tak zwana ,,anarchia duchowa’, ktéra niejednokrotnie usitowali
wyprowadzi¢ egzegeci z Pierwszego Listu do Koryntian i zapropo-
nowac jako prawdziwy obraz Kosciota, czyli taki, ktéry opieratby
sie tylko na charyzmatach i dystansowal od wszelkiego autoryte-
tu. Apostot dziala nie na mocy wlasnej wladzy, ale na mocy wla-
dzy otrzymanej od Chrystusa; nie dziala jako czlonek wspoélnoty
i na mocy jej mandatu, ale wlasnie jako wytaczony ze wspélnoty, do
ktérej méwi autorytatywnie w imieniu samego Chrystusa. Ta jego
pozycja pozwala mu na podejmowanie rozstrzygajacych decyzji
oraz stawianie wymagan dotyczacych zycia wspélnot koscielnych.

Struktura dialogiczna nalezy do natury objawienia. Widac¢ ja
juz w przypadku samej wiary, bedacej podstawa drogi chrzescijan-
skiej. Wiara jest najpierw darmowym darem, ktéry pochodzi od
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Chrystusa — nie jest wynikiem refleksji, uczciwosci lub decyzji czto-
wieka. Gdy traci sie z oczu to extra divinum, czyli to, co pochodzi
od samego Boga, nie nalezac w zaden sposéb do natury czlowieka,
jego uzdolnien czy osiagnie¢, zostaje zagrozona istotna struktura
wiary i wszystkiego tego, co chrzescijaniskie. Wspdlnota, ktéra sama
usilowalaby ukonstytuowac sie jako Kosciét lub wspoélnota eklezjal-
na, kwestionowalaby dialogiczna tajemnice objawienia i daru faski,
ktora jest zawsze otrzymywana ,ab alio — od innego”. We wszystkich
sakramentach dar Bozy i czlowiek stoja naprzeciw siebie, ale niekwe-
stionowane pierwszenstwo i inicjatywa naleza suwerennie do Boga.
Ta sama struktura odnosi si¢ takze do stowa Bozego. Wiara rodzi sie
nie z czytania, ale ,,ze stuchania — ex auditu” (Rz 10, 17). Okreslenie
zastosowane przez $w. Pawla w Li$cie do Rzymian najlepiej wyraza
ten wymiar ,,0d innego’, wpisany w nature wiary chrzescijanskiej.
Wymownie wskazuje ono, ze nikt nie dochodzi do wiary na mocy
swojego osobistego poszukiwania i wysitku. Przepowiadanie sto-
wa przez tego, kto jest do tego postany, nalezy do struktury wia-
ry, wskazujac jednoznacznie na pierwszenstwo dziatania Bozego.

Zagadnienie sukcesji apostolskiej jest dzisiaj nadal bardzo zywo
dyskutowane, poniewaz od sposobu, w jaki zostanie ono ujete, zalezy
wiele podstawowych stwierdzen dotyczacych natury i misji Kosciota
oraz jego urzeczywistniania si¢ w $wiecie. Dyskusja wynika z fak-
tu, iz w pierwszym okresie rodzacego sie Kosciota stowo ,,apostot”
ma jeszcze bardzo szerokie znaczenie. Dopiero pod koniec pierw-
szego wieku w teologii §w. Lukasza zostaje ono odniesione do dwu-
nastu wybranych przez Chrystusa. Inne postugi nie s jeszcze defi-
nitywnie okre$lone oraz pojawiaja sie nowe, ktére wychodza poza
wspolnoty lokalne (np. nauczyciele i prorocy). Inne jeszcze stu-
73 Kosciolom lokalnym. Poza tym u chrzescijan wywodzacych sie
z judaizmu pelnigcy postuge przyjmuja miano ,prezbiteréw’, pod-
czas gdy we wspolnotach wywodzacych sie z pogaristwa znajduje-
my po raz pierwszy ,biskupow” i ,,diakonow”.

Pod koniec czaséw apostolskich struktura sukcesji osiaga swo-
ja wstepna dojrzatos¢, o czym $wiadcza dwa bardzo wazne teksty.
Pierwszym, ktory na to wskazuje, jest przede wszystkim pozegnanie
$w. Pawta z Efezjanami. Wynika z niego, ze okre$lenia ,prezbiterzy”
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i ,biskupi” sa réwnowazne znaczeniowo (por. Dz 14, 17. 28). Pozwala
to réwniez uznad, ze tradycje chrzescijaniskie wywodzace si¢ z juda-
izmu i z poganstwa przeniknely sie juz wzajemnie, przeksztalcajac
sie w jedna postuge sukcesji apostolskiej. Duch Swiety — a nie wspél-
nota (!) — ustanowil ich pasterzami, aby kierowali Ko$ciolem Boga,
ktéry Chrystus nabyt wlasng krwig i im powierzyt (por. Dz 20, 28).
Z tych stwierdzen wynika, ze postuga prezbiteréw i biskupéw zostaje
w sposéb istotny utozsamiona z postuga apostotéw. Swiety Lukasz
okresla te istotna tozsamos¢, ktora opiera sie na zasadzie sukce-
sji, uwzgledniajac zarazem zachodzenie w niej réznicy formalne;j.
Wedlug niego miano ,apostotéw” przystuguje tylko dwunastu,
a szczeg6lny charakter ich poczatku rézni sie od statego charakte-
ru sukcesji. W tym znaczeniu postuga prezbiteréw i biskupdéw jest
r6zna od postugi wybranych na poczatku uczniéw Jezusa — sa ich
nastepcami, a nie apostotami w sensie wlasciwym. Doswiadczenie
apostolskie w sposéb jednorazowy nalezy do Kosciota, chociaz ma
ono takze pewna ciaglos$¢. Do struktury objawienia i Ko$ciota nale-
zy wiec pewne ,semel — raz na zawsze” i pewne ,semper — zawsze”.
Wtadza udzielona przez Chrystusa Jego apostotom, uzdalniajaca do
pojednywania, rzadzenia, nauczania, trwa nieustannie i niezmiennie
w ich nastepcach, ale sa oni prawdziwymi nastepcami tylko wtedy,
jesli ,trwaja w nauce Apostoléw” (Dz 2, 42).

To samo wynika z Pierwszego Listu §w. Piotra (por. 5, 1—4). Na-
zywajac sie ,wspolstarszym” — wspolprezbiterem, autor stwierdza
tozsamos$¢ postugi apostolskiej i postugi prezbiteréw, teologicz-
nie powigzanych ze soba na zasadzie ciaglosci. Uznajac w ten spo-
sOb prezbiteréw za ustanowionych do tej samej postugi, do ktérej
zostali ustanowieni apostotowie, wprowadza pryncypium sukce-
sji apostolskiej. Takze Piotr, ktéry uznaje Chrystusa za ,Pasterza
i Stréza dusz” (1 P 2, 25), poslugujac sie tym samym jezykiem, okre-
$la Go mianem ,Najwyzszego Pasterza” (1 P 5, 4). Apostol, zaklada-
jac takie samo znaczenie stowa episcopus — to znaczy ,stréz, ktéry
stoi na czele i opiekuje si¢” — widzi utozsamianie si¢ owego znacze-
nia ze slowem ,pasterz” W ten sposdb stowo episcopus, zaczerp-
niete z jezyka $wieckiego, zaczeto oznaczaé Chrystusa Pasterza.
Wytania sie w tym miejscu takze nowa terminologia chrzescijaniska
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i nowe rozumienie sakralnosci w wierze chrzescijanskiej. Jak okre-
Slenie ,wspolstarszy” taczy apostotéw i prezbiterow jako ich nastep-
céw, tak stowo episcopus taczy tych nastepcéw z Chrystusem oraz
okresla podstawe chrystologiczng postugi biskupdéw i prezbiterow.
Mozna wiec zdecydowanie powiedzie¢, ze na koncu epoki apostol-
skiej, o czym $wiadcza pisma Nowego Testamentu, zostata wypraco-
wana i spdjnie okreslona teologia kaptanstwa nowotestamentowe-
go. Stanowila ona os$rodek kazdej teologii kaptanstwa katolickiego
w ciaggu wiekéw, niezaleznie od zmieniajacych sie historycznych
form jego urzeczywistniania i od poglebienia doktrynalnego, kté-
re mialo miejsce w kolejnych epokach, wedlug zmieniajacych sie
okoliczno$ci.

NASZA POSEUGA KAPLANSKA

W $wietle tych rozwazan zarysowuje sie kilka istotnych postula-
téw pod adresem formacji i postugi kaptanskiej w naszych czasach.
Nie wchodzimy w szczegétowe ich okreslenie, poniewaz obejmuja
one wlasciwie bardzo szeroki zakres zagadnien z dziedziny ducho-
wosci kaplanskiej, ktéra domaga sie mocnego oparcia teologiczne-
go. Poniewaz kaptanstwo Nowego Testamentu zaklada prawdziwe
i istotne powigzanie z postaniem Jezusa Chrystusa, takze kaptan,
ktory wlacza sie w to postanie, przede wszystkim powinien uznaé
i ksztaltowac swoja bezposrednia relacje z Chrystusem. Jest to spra-
wa o podstawowym znaczeniu dla postugi kaptanskiej, okreslajaca
zarazem to, co mozemy nazwac stylem zycia kaplanskiego, bedacego
gwarancja autentycznego spelniania tej postugi. Formacja kaptan-
ska na kazdym etapie zycia i postugi kaptana powinna wiec prowa-
dzi¢ do doglebnie przezytego i osobiscie doswiadczonego pozna-
nia Jezusa Chrystusa oraz do osobowej milo$ci do Niego. Kaptan
powinien by¢ czlowiekiem rzeczywiscie duchowym — czyli zyjacym
petnia zycia w Jezusie Chrystusie — gdyz w przeciwnym wypadku
nie tylko nie zdota wypelni¢ powierzonego mu poslania, ale tak-
ze nie zdota w nim wytrwac.

Jak to osiagna¢, podpowiada kard. Joseph Ratzinger, nawiazujac
do soborowego dekretu Presbyterorum ordinis:
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Podstawa jest wewnetrzna komunia z Chrystusem, ktérego pokarmem
bylo wypelnienie woli Ojca (por. ] 4, 34). Jest wazne, by zjednocze-
nie ontologiczne z Chrystusem stalo sie zywe w §wiadomo$ci, a w ten
sposob takze w dzialaniu: Wszystko, co robig, robie w komunii z Nim.
Wtasnie dlatego, ze to robie, jestem z Nim. Moje dzialania, jakkolwiek
byltyby liczne, a czesto nawet zewnetrznie przeciwstawne, konstytuuja
jednak jedno jedyne powotanie: Wszystko jest byciem z Chrystusem,
dziataniem jako narzedzie w komunii z Nim. Wynika potem z tego dru-
gie wskazanie — asceza kaplariska nie moze by¢ postawiona obok pracy
duszpasterskiej, jakby chodzilo o zadanie dodatkowe, kolejny obowia-
zek, ktory jeszcze bardziej przetadowuje moj dzien. To wlaénie w dzia-
faniu ucze sie przekracza¢ siebie samego, traci¢ i dawa¢ moje zycie;
w rozczarowaniu i niepowodzeniu ucze sie wyrzeczenia, akceptowania
bélu, rezygnacji z siebie. W rado$ci powodzenia ucze sie wdziecznosci.
W celebracji sakramentéw ja sam jestem nimi wewnetrznie ubogaca-
ny; rzeczywiscie, nie wykonuje jakiej$ pracy zewnetrznej, ale rozma-
wiam z Chrystusem, a przez Chrystusa z Bogiem trynitarnym, a w ten
sposéb modle sie z innymi i za innych. Ta asceza postugi, sama postu-
ga jako prawdziwa asceza mojego zycia, jest niewatpliwie elementem
bardzo waznym, ktéry wymaga jednak ciaglego §wiadomego ¢wicze-
nia i wewnetrznego formowania dziatania w oparciu o byt. Dlatego jest
niezbedny trzeci element. Nawet starajac sie przezywac stuzbe, asce-
ze i dzialanie sakramentalne jako osobiste spotkanie z Chrystusem,
zachodzi potrzeba chwil oddechu, by mogto by¢ rzeczywiscie realizo-
wane to ukierunkowanie wewnetrzne. Prezbiterzy [...] nie osiagna go,
jesli swoim zyciem nie wnikaja coraz glebiej w misterium Chrystusa.
[...] Kaptan, jesli chce doj$¢ do zycia prawdziwie kaplanskiego, musi
uzywac do tego odpowiednio dostosowanych $rodkéw, to znaczy mod-
li¢ sie, posci¢, unikac zlego towarzystwa oraz szkodliwych i niebez-
piecznych zazylo$ci'.

Kaptan nie powinien szukac siebie, swojej korzysci czy tez swoje-
go sukcesu. Nie powinien ufa¢ wlasnym sitom i liczy¢ tylko na swoja
pomyslowo$¢. Powinien by¢ gotowy do pelnego, konsekwentnego

! J. Ratzinger, Postuga i zycie prezbiteréw, ,Currenda” 146 (1996), s. 403.
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i niepoddajacego sie zwatpieniu zaangazowania swojego zycia dla
Chrystusa i dla cztowieka; do siania, pozwalajac, by inni zebrali plon;
do pracy ze spokojem i rado$cia, zostawiajac Panu troske o owoce.
Gdy szuka sie wlasnego sukcesu, nieuchronnie pojawiaja sie trud-
nosci. Kaptan troske o sukces powinien zostawic tylko i wylacznie
Chrystusowi, a sam zaja¢ sie troska o zycie aska i ukazywanie jej
pierwszenstwa czlowiekowi w jego wierze i do§wiadczeniu ducho-
wym. A to wymaga pokory.

Wydaje sie, ze kaptanowi powinny by¢ bliskie stowa, ktére zapisal
Hans Urs von Balthasar w rozwazaniu o ,kaptanie, ktérego szuka”

Gdy kaptan osiagnie powodzenie, jest to zawsze cud faski. Czesciej sie
zdarza, ze Kosciél musi cierpie¢ z powodu jego niepowodzen. Zbyt wie-
lu jest takich, ktérzy wyobrazaja sobie, ze z katedry czy z ambony prze-
kazuja $wiatlo; trzeba ich unika¢. Méwia o Bogu, ale mysla o sobie, Bog
woéweczas sie nie zjawia. Czy uwazaja Go za umarlego, czy za zywego, czy
twierdza, ze za duzo lub za mato o Nim wiedza, jest prawie obojetne. Sa
inni, ktérzy wymyslaja metody, by zwrdci¢ na siebie uwage, maja prob-
lemy jezykowe; sadza, ze gdyby ludzie nagle slyszeli, ze méwia o Bogu
codziennym jezykiem, to zachecitoby ich do sluchania i co$ by zrozu-
mieli; jest to jakby podszywanie sie pod cud Pieédziesigtnicy. Ich zwo-
lennicy zdumiewaja sig, ale ci, ktérych chcieliby zdoby¢, lekcewaza ich.
Nie maja oni bowiem nic do powiedzenia. Istnieja tez dezerterzy, ktérzy
byli powolani do nasladowania Chrystusa, ale przestraszyli sie, Ze nie
zostang dobrze przyjeci przez ludzi; w krétkiej decyzji zmienili mifos¢
Boga w milo$¢ blizniego. Nie maja oni nic do gloszenia, zadnego pole-
cenia, by wymaga¢ od ludzi czego$ innego niz to, co sami juz posta-
nowili jako oczywiste. Rozplywaja si¢ w humanitarnej anonimowosci.
I wreszcie mamy lekliwych, ktérzy w miare zanikania odziedziczonych
form tym silniej czepiaja sie tego, co z nich jeszcze pozostalo. Wiedza
wprawdzie, ze Duch uciele$nia si¢ w formach historii, ale nie maja na tyle
swobody, by Mu pozwoli¢ tchnac tam, gdzie chce, Jego samego biora za
forme. Przez swe antytezy przyznaja racje tezom przewyzszajacym ich®

2 H. U. von Balthasar, Duch chrzescijanski, ttum. Z. Wlodkowa, Paryz 1976,
s. 117-118.
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Jezus Chrystus i kaptanstwo

Z wewnetrznej relacji z Chrystusem rodzi si¢ réwniez mifo$¢ do
ludzi — by ich szuka¢ i zbliza¢ do zbawienia, takze posréd trudno-
$ci napotykanych w duszpasterstwie, ktére jest owocem mitosci. Jak
zbawienie przyszto przez krzyz Chrystusa, tak tez tylko i wytacznie
przez krzyz dokonuje sie jego aktualizacja. Taka jest droga Ko$ciota
i kaptanstwa, droga, ktérej wzorem pozostaje na zawsze droga Jezusa
Chrystusa, najwyzszego Kaptana. W kazdym razie chodzi w niej
o zbawienie kazdego czlowieka, ktore jest misja Kosciota i kaptan-

stwa — chodzi o zrodzenie go do Zycia nadprzyrodzonego.

Ta prawda natchneta Matthiasa Josepha Scheebena do godnej

przypomnienia refleksji nad godnos$cia kaptanstwa w Kosciele:

Cata dzialalno$¢ Kosciota i jego kaplanistwa na tym si¢ opiera i w tym
objawia swéj wlasciwy charakter, ze kaptanstwo w nadprzyrodzony
spos6b pozostaje do dzieci Ko$ciota w tak samo prawdziwym, rzeczy-
wistym, a moze nawet rzeczywistszym stosunku, jak matka do swo-
ich dzieci. [...] Niewymowna zatem jest godnos¢, ktéra kaptanstwu,
a przez nie Ko$ciolowi przypada w udziale, Ze jest mianowicie matka
Boga-Czlowieka w Jego sakramentalnym istnieniu oraz matka ludzi
odnosnie do ich wyzszego, nadprzyrodzonego i ubdstwionego sposo-
bu bytowania. Cudowna, niepojeta jest ptodno$¢, jaka Kosciét obja-
wia w tym macierzynstwie, niewymowne jest zjednoczenie Kosciota
z Duchem Swietym, ktéry go ozywia i w jego tonie, i przezen czyni
podobne cuda, jak niegdys$ w przeczystym fonie Maryi®.

3

M. J. Scheeben, Tajemnice chrzescijaristwa, ttum. J. Roztworowski, I. Bieda,

Krakéw 1970, s. 432.
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Podstawy postugi kaptanskiej
w Nowym Testamencie'
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Konieczne jest [...] powracanie wciaz na nowo do korzeni naszego
kaplanistwa. Tym korzeniem, jak dobrze wiemy, jest Jezus Chrystus,
tylko On, Pan.

Benedykt XVI

Odnajdywanie Zrdédel i podstaw tego, co robimy, jest najlep-
sz3 droga do nadawania zyciu sensu i znaczenia. W decydujacym
stopniu ta zasada dotyczy takze postugi kaptanskiej. Odnajdywanie
jej podstaw staje sie droga do nadawania sensu spetnianej postu-
dze i jej poszczeg6lnym czynnosciom. Zachodzi wiec oczywista
potrzeba ciaglego i glebokiego powracania do Nowego Testamentu,
a §ciélej biorac — do Jezusa Chrystusa, Kaplana nowego i wieczne-
go Przymierza, by odnajdywac sie w tym, czego domaga si¢ nasza
postuga kaptaniska. W Nim, w Jego postudze kaptanskiej i w Jego
ofierze ztozonej na krzyzu, ma swoje zrédlo kaptanstwo, ktore prze-
dluza sie¢ w Kosciele, stajac sie¢ taskawym i wymagajacym darem

! Referat wygloszony do kaptanéw-studentéw, Rzym, 15 stycznia 1999 roku.



36 Podstawy postugi kaplanskiej w Nowym Testamencie

dla czlowieka, ktéry zostaje do niego powotany. Wréémy wiec do
Chrystusa, aby w Nim odnalez¢ siebie.

W niniejszym opracowaniu szeroko wykorzystuje wazne studium
egzegetyczne Heinricha Schliera Grundelemente des priesterlichen
Amtes im Neuen Testament®. Ten wielki egzegeta-konwertyta, prze-
widywany przez Rudolfa Bultmanna na swego nastepce, dzisiaj zbyt-
nio zapomniany takze w kregach katolickich, wnikliwie przemyslat
wiele kwestii polemicznych, sytuujacych sie na styku katolicyzmu
i protestantyzmu, do ktérych nalezy takze kwestia kaptanstwa®.
Bardzo uzyteczna byta réwniez ksiazka Jeana Colsona Ministre de
Jésus-Christ ou le sacerdoce de lévangile*, ktéra nalezy juz do kla-
sycznych studiéw dotyczacych zagadnienia postugi i kaptanstwa
w Nowym Testamencie®.

JEZUS CHRYSTUS — KAPLAN I OFIARA

Postuga kaptanska w rozumieniu Nowego Testamentu opiera sie
na kaplanstwie samego Jezusa Chrystusa. Jako interpretacja osoby
i wydarzenia zbawczego Jezusa Chrystusa pojawia si¢ wprawdzie
wzglednie p6zno, to znaczy w Liscie do Hebrajczykow, ale zasadni-
cze elementy tej interpretacji widoczne sa juz wczeséniej, to znaczy
tam, gdzie — w sposdb bardziej lub mniej typologiczny — jest mowa
o ofierze Chrystusa na krzyzu. W Pierwszym Liscie do Koryntian
czytamy na przyklad: ,,Chrystus bowiem zostal ztozony w ofierze
jako nasza pascha” (1 Kor 5, 7). Podobna idee wyrazaja te teksty,
w ktérych jest mowa o ,,krwi” Chrystusa, ktéra na ogét odnosi sie
do ofiary (por. Mk 14, 24; Rz 3, 25; 5, 29; Ef 1, 7; 2, 13 itd.). Do ofiary

2 H.Schlier, Grundelemente des priesterlichen Amtes im Neuen Testament, ,, Teo-
logie und Philosophie” 44 [1969], s. 161-180.

®  Por. H. Schlier, Un breve rendiconto. Il racconto autobiografico della conver-
sione al Cattolicesimo di uno dei piu grandi esegeti del ventesimo secolo, Roma
1999.

* J. Colson, Ministre de Jésus-Christ ou le sacerdoce de ['évangile, Paris 1966.

> Por. takze L. Bouyer, Le sens de la vie sacerdotale, Paris 1960; K. H. Schelkle,
Jiingerschaft und Apostelamt. Eine biblische Auslegung des priesterlichen Dien-
stes, Freiburg 1961% M. Thurian, Sacerdoce et ministére. Recherche oecuméni-
que, Taizé 1970.
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nawiazuje takze formula ,za nas” (por. ] 6, 51; 10, 11. 15; Lk 22, 19;
Mk 10, 45 itd.). Zawotanie $w. Jana: ,Oto Baranek Bozy” (J 1, 36;
por. 19, 36) zawiera odniesienie do ofiarowania baranka paschalne-
go, ktéremu juz judaizm przypisywal znaczenie zbawcze. Typologia
baranka wynagradzajacego powraca w Apokalipsie, gdzie stwierdza
sie: ,Bo zostale$ zabity i krwia Twoja nabyle$ dla Boga ludzi z kaz-
dego pokolenia, jezyka, ludu i narodu” (Ap 5, 9). Takze w Pierwszym
Liscie $w. Piotra znajdujemy wymowna wypowiedz, wedlug ktorej
wyzwolenie z minionego ztego postepowania, odziedziczonego po
przodkach, dokonalo sie przez ,,drogocenna krew Chrystusa, jako
baranka niepokalanego i bez skazy” (1 P 1, 19). On jest ofiarg pas-
chalna czaséw ostatecznych. Zostaje tutaj wykorzystany ponadto
obraz wykupienia z niewoli. Wszystkie te stwierdzenia naleza do
najbardziej pierwotnej tradycji koscielnej.

W Nowym Testamencie ofiara Jezusa Chrystusa jest jednak wyjas-
niana takze bezposrednio jako Jego wydanie siebie samego — samo-
wydanie. List do Galatéw méwi o Jezusie Chrystusie: ,Wydat same-
go siebie za nasze grzechy” (Ga 1, 4); i dalej: ,[...] w Syna Bozego,
ktéry umitowal mnie i samego siebie wydal za mnie” (Ga 2, 20).
Mozna nastepnie odwotac sie do przypowiesci o ,dobrym paste-
rzu” w Ewangelii $w. Jana (10, 11n). W Liscie do Efezjan to wydanie
Jezusa Chrystusa, ktérym poswiadcza On swoja milos¢, jest jed-
noznacznie interpretowane za pomoca obrazu ofiary, w tradycyj-
nym sformulowaniu: ,Postepujcie droga milosci, bo i Chrystus was
umitowal i samego siebie wydal za nas w ofierze i dani na won mila
Bogu” (Ef 5, 2). Na uwage zastuguje w tym tekscie $ciste powigza-
nie ofiary Chrystusa z miloscig, ktérej ta pierwsza jest wyrazeniem
i objawieniem.

To posrednie przekonanie zostato sformulowane w sposéb syste-
matyczny w Liscie do Hebrajczykdéw, ktéry oczywiscie zawiera wiele
nawigzan do wcze$niej przypomnianych tradycyjnych wypowiedzi
na temat ofiary Chrystusa. Trzeba wiec przede wszystkim zauwazy¢,
ze wedlug Listu do Hebrajczykéw Chrystus zostal wezwany przez
Boga do kaptanstwa i ustanowiony kaptanem na mocy Bozej decy-
zjiiprzysiegi (Hbr 5, 46; 71, 21. 28). ,Wedlug mocy niezniszczalnego
zycia” (Hbr 7, 16) zostala Mu zlecona postuga kaptanska. Decydujace
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znaczenie dla tego kaptanstwa ma fakt, ze Jezus Chrystus jest row-
nocze$nie kaptanem i ofiara. Jest On kaptanem, ktéry nauczyt sie
posluszenstwa w kuszeniu, w leku i $§mierci, petniac wole Boza
(por. Hbr 2, 16n; 4, 15; 5, 7n; 6, 6; 9, 25; 10, 5; 11, 26; 13, 12—13), W MOCY
Ducha (Hbr 9, 14) i bez grzechu (Hbr 4, 15; 7, 27; 9, 14). Dzieki temu
wydaniu siebie wszedl On do nieba (Hbr 4, 14); dostapit ,wywyz-
szenia ponad niebiosa” (Hbr 7, 26) i ,udoskonalenia” (Hbr 2, 10;
5, 9; 7, 28); otrzymat wladze ,po prawicy tronu Majestatu w nie-
biosach” (Hbr 8, 1; por. 10, 12); ,wszed! raz na zawsze do Miejsca
Swietego” (Hbr 9, 12). ,Ten wlasnie, poniewaz trwa na wieki, ma
kaptanstwo nieprzemijajace. Przeto i zbawi¢ na wieki moze catko-
wicie tych, ktérzy przez Niego przystepuja do Boga, bo wciaz zyje,
aby sie wstawia¢ za nimi” (Hbr 7, 24—25). Jego ziemska, konkretna
i jedyna w historii ofiara wyraza sie w wiecznym wstawiennictwie
kaptanskim ,na nasza rzecz” Dokonuje ono wyzwolenia czlowieka
z leku przed $miercig (Hbr 2, 15), a wiec od zniszczenia ze strony
tego, ktéry ma wladze nad $miercia, czyli diabta (Hbr 2, 15). Jednak
przede wszystkim dokonuje ,oczyszczenia z grzechéw” (Hbr 1, 3),
»przeblagania” za nie (Hbr 2, 17), a wiec w najwyzszym stopniu
»pomaga” tym, ktérzy sa ,kuszeni” (Hbr 2, 18) oraz ,,oczyszcza nasze
sumienia z martwych uczynkéw, aby§my mogli stuzy¢ Bogu zywe-
mu” (por. Hbr 9, 14). Jako najwyzszy kaptan, ktéry ofiarowal samego
siebie, Chrystus jest ,,sprawca zbawienia wiecznego dla wszystkich”
(Hbr 5, 9), ,poprzednikiem” (Hbr 6, 20), ,przewodnikiem zbawie-
nia” (Hbr 2, 10) oraz tym, ktéry nam ,w wierze przewodzi i ja wydo-
skonala” (Hbr 12, 2).

To kaptanstwo i ta postuga kaptanska, ktéra wyraza sie w ofie-
rze z siebie samego, zastapily wszelkie wcze$niejsze ofiary i wszel-
kie wcze$niejsze kaplanstwo oraz doprowadzily do ich wypetnie-
nia. Temat ten zajmuje centralne miejsce w Liscie do Hebrajczykow
(por. 4, 14 — 5,10; 7, 1 — 10, 18). Zostaje w nim podkreslone z naci-
skiem, co wynika takze z jego polemicznego nastawienia w stosun-
ku do zydéw, ze starotestamentalne kaptanstwo kultyczne zosta-
je przekroczone. Zaréwno kaptanstwo, jak i postuga kaptanska,
w calej swojej stabosci, byly ,obrazem czasu obecnego” (Hbr 9, 9).
Chodzi o obraz — cienl rzeczywisto$ci niebieskich. Prawo mogto
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kierowac cieniem rzeczy przyszlych, ale nie samym ,obrazem rze-
czy” (Hbr 10, 1). Ta rzeczywisto$¢ zostata objawiona dopiero za
posrednictwem ofiary Jezusa Chrystusa, eliminujac to, co dotych-
czas bylo cieniem.

Ofiara i posluga ofiarna Jezusa Chrystusa dokonaly sie raz na
zawsze na koncu czaséw. Jest to ofiara ostatniego i ostatecznego
czasu: ,A tymczasem raz jeden ukazal sie teraz na koncu wiekéw,
aby zgladzi¢ grzech przez ofiare z samego siebie” (Hbr 9, 26). Po tym
wydarzeniu pozostaje jeszcze tylko Jego powr6t (por. Hbr 9, 27n). Ta
ofiara nie bedzie juz przekroczona i powtérzona: ,To bowiem uczy-
nil raz na zawsze, ofiarujac samego siebie” (Hbr 7, 27). Za posred-
nictwem tej ofiary zostalo zapoczatkowane przymierze escha-
tologiczne, o ktérym moéwi prorok Jeremiasz (Hbr 31, 31n). Za
posrednictwem tego kaptana i jego postugi kaptanskiej Bog przemé-
wil w tym czasie eschatologicznym. W Jezusie Chrystusie przyszed!
wiec kaptan, kaplanstwo stalo sie rzeczywistoscig, a ofiara zostata
dopetniona. W Nim ukazal sie sens i istota kaplanstwa oraz ukon-
stytuowana zostala postuga kaptanska. Tutaj zostaje wyznaczony
koniec kazdego innego kaptanstwa i kazdej innej ofiary. Jesli wiec
teraz méwi sie o postudze kaptanskiej, to jest to uprawnione tylko
i wylacznie w oparciu o te dopetniajgca i eschatologiczng postuge.

APOSTOLSKI UDZIAL W POSLUDZE KAPLANSKIE]

Apostol Pawel stwierdza: ,A moze niekiedy w liScie tym zbyt
$mialo si¢ wyrazitem jako ten, ktéry wam pewne sprawy stara sie
przypomnie¢ — na mocy danej mi przez Boga taski. Dzigki niej
jestem z urzedu stuga Chrystusa Jezusa wobec pogan, sprawujacym
Swieta czynno$c¢ gloszenia Ewangelii Bozej po to, by poganie stali
sie ofiara mita Bogu, u$wiecona Duchem Swietym” (Rz 15, 15-16).
W Liscie do Filipian pisze: ,A jesli nawet krew moja ma by¢ wylana
w ofiarniczej postudze okoto waszej wiary, ciesze sie i dziele rados¢
z wami wszystkimi, tak samo i wy sie cieszcie i dzielcie rado$¢ ze
mng” (Flp 2, 17-18). Ta sama idea pojawia si¢ w Drugim Liscie do
Tymoteusza: ,Albowiem krew moja juz ma by¢ wylana na ofiare,
a chwila mojej rozlaki nadeszta” (2 Tm 4, 6).
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Jest wiec jasne, ze postuga kaptariska apostota polega na glosze-
niu Ewangelii; w tej dziedzinie wywoluje skutki charyzmat, ktéry
zostal mu udzielony przez Boga. Tym, co w tej postudze kaptanskiej
jest ofiarowane Bogu, sa uswieceni przez Ducha Swietego poganie,
ktorzy teraz naleza do Boga, a dokladniej ich wiara. W tym dziata-
niu ofiarnym Ewangelii sam apostot przez swoje wylanie krwi wyda-
je sie na ofiare. Jego ofiara az do meczenstwa jest czescia integralng
ofiarnego wypelnienia Ewangelii.

Pojecia zastosowane w przytoczonych tekstach charakteryzuja
a priori te postuge kaptaniska Ewangelii jako dzialanie ze swej isto-
ty urzedowe i publiczne, a nie jako indywidualne przedsiewzie-
cie charyzmatyczne. Pawel spelnia liturgie ofiarna za caly $wiat.
Calo$¢ uzytych przez niego poje¢ w tej dziedzinie ukazuje nam
ponadto, ze nie uwazal on swojej postugi za czynno$¢ $wiecka.
Chodzi o postuge ofiarng, udzielona i nakazana przez Boga, w grun-
cie rzeczy urzeczywistniana przez Chrystusa slowem i czynem oraz
dopelniang przez Ducha Swietego znakami i cudami. Jest to wiec
postuga o charakterze trynitarnym. W ten sposéb wypelnia sie glo-
szenie Ewangelii (por. Rz 15, 19). To odréznia te ofiare od pogan-
skiej dzialalno$ci sakralno-kultycznej, a takze od zydowskiej postugi
ofiarnej. Zdecydowanie odrdznia ja zarazem od propagandy filozo-
ficznej. Gloszenie Ewangelii w zadnym wypadku nie jest wiec zaje-
ciem $wieckim.

Postuga apostola, ktéra zastapila starotestamentalna postuge
kaptaniska, ma ponadto charakter eschatologiczny. Nie dazy do udu-
chowienia zjawisk i poje¢ ani do dokonania sekularyzacji, ale spra-
wia, ze eschaton, ostateczna wola Boza, postuguje sie apostotem
i Ewangelia, aby oglosi¢ ,imie Chrystusa” w $wiecie i dla $wiata
(por. Rz 15, 20). Mozna glebiej wyjasni¢ sens postugi apostolskiej,
zauwazajac — w perspektywie tej problematyki — inne stwierdzenia
$w. Pawla. Takze z nich wynika, ze dla Pawla jego ,postanie” i jego
postuga sa stuzba o charakterze publicznym i urzedowym na rzecz
pogan. On ,jest” od Boga (2 Kor 5, 18); zostal ustanowiony przez
Niego i przez Chrystusa (1 Kor 12, 28). Pawel zostal wybrany i Bég go
postat. Pan dat mu do tego odpowiednia exousia (por. 2 Kor 10, 7-8).
Zostal mu takze udzielony duch charyzmatyczny, aby mégt wypetnié¢
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zlecong postuge. Jego postanie nie opiera sie na charyzmatach, ale
jest nimi napetniane. Jego sluzba wynika z powotania go i posta-
nia oraz z danego mu upowaznienia — jego stuzba wynika z naka-
zu, a zatem jest urzedem. Ta postuga urzedowa polega na glosze-
niu Pana ukrzyzowanego i zmartwychwstalego dla zycia §wiata, na
powtarzaniu i aktualizacji ofiary Chrystusa przez Ewangelie apostol-
ska w celu budowania Kosciota. W niej sam Pan powtarza i uobecnia
swoja ofiare. Pawel zacheca w imieniu Chrystusa, jako Jego ,wystan-
nik” (por. 2 Kor 1, 19; 4, 5; Flp 1, 17—-18; Kol 1, 28; Ga 1, 16), konkretnie
Chrystusa ukrzyzowanego (por. 1 Kor 1, 23). W publicznym, urze-
dowym, uroczystym i zobowiazujacym gloszeniu Ewangelii apostol-
skiej jawi sie Chrystus ukrzyzowany, ktéry w ten sposéb uobecnia
siebie i swoja ofiare, zgodnie z tym, jak Ko$ciét zgromadzony na
celebrowaniu Uczty Panskiej ,glosi §mier¢ Pana’, a wiec uobecnia
Go (1 Kor 11, 26). Wlasnie ze wzgledu na takie uobecnianie ofia-
ry Chrystusa za posrednictwem Ewangelii, postuga apostolska jest
postuga kaptanska — stuzba ze wzgledu na stuzbe Chrystusa kapta-
na, stuzba na rzecz stuzby kaptanskiej Jego ofiary. Jest to postuga
posredniczaca i posluga posrednika, kaptanska i ofiarna posluga
Chrystusa. Bég pojednal z soba §wiat przez Chrystusa. On oglo-
sit takze ,,sfowo pojednania” oraz ustanowil ,postuge pojednania’
Apostol spelnia ja w zastepstwie Chrystusa, oferujac pojednanie
w Chrystusie (por. 2 Kor 5, 18—20).

Ta postuga wprowadza takze apostota w meke i $mieré Chrystusa.
Ofiara Jezusa uobecnia sie wiec nie tylko za posrednictwem glo-
szenia Ewangelii, ale takze za posrednictwem trudéw apostolskich
i cierpient dla Ewangelii. Pawel glosi Ewangelie poganom, ale stu-
zy zarazem Ewangelii, a wiec Chrystusowi, postepujac nienagan-
nie pod kazdym wzgledem, a ponadto rezygnujac z utrzymania ze
strony wspoélnoty, prowadzac zycie ascetyczne i przyjmujac celibat
z mitosci do Chrystusa, aby poswiecic sie Ko$ciotowi. Przede wszyst-
kim jednak stuzy Ewangelii i aktualizuje ofiare Jezusa Chrystusa,
przyjmujac postusznie, tak samo jak meke Chrystusa, ucigzliwosci
wewnetrzne i zewnetrzne z milosci do Ewangelii, leki i cierpienia
z milosci do Chrystusa; jako Jego nasladowca, stajac sie ,stabym’;
aby w ten sposéb mogta go napetnié ,moc” Chrystusa i by dzieki niej
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jego dzialalnosc¢ byta skuteczna (por. 2 Kor 12, 7n). ,Uczestniczenie
w cierpieniach” ma w nim moc sprawcza (Flp 3, 10; 2 Kor 1, 7), ,,cier-
pienia Chrystusa” w nim obfituja (2 Kor 1, 5). Moze wiec w koricu
powiedzie¢: ,Nosimy nieustannie w ciele naszym konanie Jezusa,
aby zycie Jezusa objawilo sie¢ w naszym ciele. Ciagle bowiem my,
ktérzy zyjemy, jeste§my wydawani na $mier¢ z powodu Jezusa, aby
zycie Jezusa objawilo sie w naszym $miertelnym ciele. Tak wiec dzia-
ta w nas $émier¢, podczas gdy w was — zycie” (2 Kor 4, 10—-12). Zycie
apostolskie jest zatem ,wydawaniem sie za dusze” (2 Kor 12, 15).

Chodzi o cierpienia eschatologiczne, ktérych sens okazuje sie
zrozumialy tylko wtedy, jesli uzna sie, ze takze kaptanska postuga
apostolska, jako aktualizacja meki Chrystusa, jest postuga eschatolo-
giczng. Glosiciele Ewangelii s3, jak m6éwi Pawet w Li$cie do Rzymian
(10, 14—17), glosicielami czasu ostatecznego, dzieki ktéremu wiara
i zbawienie staja sie w koncu i ostatecznie mozliwe. Wraz z osta-
tecznym gloszeniem apostolskim nadeszta ostateczna oferta taski
(charis), a wiec pojawil sie ,dzierr zbawienia” (2 Kor 6, 2). Objawia
sie juz kres wieku obecnego (por. 1 Kor 10, 11). Jeste§my jutrzenka
zbawienia (por. Rz 13, 11—12). Dlatego Chrystus kaze swojemu litur-
gowi udawac sie z miejsca na miejsce, w mocy Ducha, aby ofiarna
postuga Ewangelii, dokonawszy si¢ w jednym miejscu, przenosita sie
tam, gdzie Ko$ciot jest jeszcze nieznany (por. Rz 15, 19—21). Postuga
apostolska ma wiec z natury swej charakter misyjny.

KOSCIOL — LUD KAPLANSKI

Ta postuga apostolsko-kaptanska, za posrednictwem ktérej przez
gloszenie Ewangelii i zycia spelnia si¢ eschatologiczna stuzba ka-
planiska Chrystusa Jezusa i Jego ofiary za $wiat, rodzi lud kaptan-
ski — Ko$ciét. Aby scharakteryzowac ten lud, pojecia kaptana i ofia-
ry pojawiaja sie po raz trzeci w Nowym Testamencie. Znajdujemy
wiec pewne teksty, ktére uwypuklaja wiez miedzy kaptanska ofia-
ra Jezusa Chrystusa i kaptaniskim ludem Kos$ciota. W Apokalipsie
czytamy: ,Temu, ktéry nas miltuje i ktéry przez swa krew uwol-
nit nas od naszych grzechéw, i uczynit nas krélestwem — kapta-
nami dla Boga i Ojca swego, Jemu chwala i moc na wieki wiekéw.



Koscidt — lud kaplanski 43

Amen” (Ap 1, 5-6). Chrzescijanie sa wiec kaptanami dla Boga nie
z wlasnej mocy, ale na mocy ofiarnej krwi Chrystusa, ktéry wyzwo-
lit nas od grzechéw. Jako kaptani sa poddani Bogu (por. Ap 5, 9—10;
7,13-15).

Postuga kaptanska ludu Bozego nie tylko opiera si¢ na kaptan-
skiej stuzbie Chrystusa, ale jest takze sprawowana za posrednictwem
Chrystusa. List do Hebrajczykéw stwierdza: ,Przez Niego wiec (to
znaczy Jezusa, ktory krwia swoja uswiecit lud) sktadajmy Bogu ofiare
pochwalng nieustannie, to jest owoc warg, ktére wyznaja Jego imie”
(Hbr 13, 15). Chodzi o dia, ktére spotykamy juz u Pawla, a ktérego
znaczenie staje sie szczeg6lnie jasne w Drugim Liscie do Koryntian:
»Dlatego tez przez Niego wypowiada si¢ nasze «Amen» Bogu na
chwale” (2 Kor 1, 20). Jezus Chrystus, ktéry jest ,Amen” Boga,
wypowiada ,,Amen’, ktére potem jest wypowiadane przez Kosciot.
Kosciél wypowiada ,,Amen’, ktdre jest wypowiadane za posredni-
ctwem Jezusa Chrystusa i ktérym w sposéb osobowy jest On sam.

Kosciél jawi sie jako lud kaptanski poprzez swoje dziatanie
kaptanskie. To dzialanie polega przede wszystkim na uwielbieniu
i wyznaniu kultycznym. Homologia jest wywyzszajaca i wyznaja-
ca odpowiedzig na ofiare Chrystusa obecnego w kulcie, to znaczy
w celebracji Uczty Pana. Innymi stowy, homologia jest eucharystia,
to znaczy dziekczynieniem. By¢ moze jego przyklad znajduje sie
w Li$cie do Hebrajczykéw (por. 1, 3). W ten kontekst wpisuje sie
Pierwszy List §w. Piotra, w ktérym stwierdza sig: ,Wy za$ jestescie
wybranym plemieniem, krélewskim kaplaiistwem, narodem $wie-
tym, ludem Bogu na wlasnos$¢ przeznaczonym, abyscie oglaszali
chwalebne dziefa Tego, ktéry was wezwal z ciemnosci do przedziw-
nego swojego $wiatla” (1 P 2, 9). Pojecie exaggellein, to znaczy , glo-
si¢ otwarcie’, w Septuagincie jest rozumiane jako wywyzszenie kul-
tyczne (por. np. Ps 9, 15; 70, 15; 72, 28). Kos$cié6t glosi wiec to, czego
Bég dokonat za posrednictwem ofiary Chrystusa. Jest to jego ofia-
ra chwaly. Dziatanie kaptanskie ludu Bozego polega jednak takze
na tym, co List do Rzymian formuluje jako zasade, a potem rozwija
w parenezie, to znaczy logike latreia — ,ofiare zywa, Swieta, Bogu
mila” (Rz 12, 1—2). Dokonuje si¢ ono wtedy, gdy chrzescijanie ciele$-
nie oddaja sie do dyspozycji Bogu, stale si¢ odnawiaja, odmieniaja
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swdj sposéb myslenia, aby nauczy¢ sie poznawac i wypelniaé wole
Bozg, dystansujac sie¢ w stosunku do postepowania $wiata. W szcze-
goélnosci polega ono nastepnie, wedlug Listu do Rzymian, na stuz-
bie innym oraz na milosci i jej dzielach (por. Rz 12, 3). Takze List
$w. Jakuba podejmuje te same kwestie.

Trzeba jednak w tym miejscu wspomnie¢ przede wszystkim cier-
pienie i meczenstwo. Jak $w. Pawet swoim cierpieniem dopelnit ofia-
ry Chrystusa na rzecz Chrystusa, tak wspélnota dopetnia teraz wraz
z nim te ofiare. Zostaje to potwierdzone w Liscie do Filipian: ,Wam
bowiem z faski dane jest dla Chrystusa: nie tylko w Niego wierzy¢,
ale i dla Niego cierpie¢, skoro toczycie taka sama walke, jaka u mnie
widzieliscie i jaka teraz prowadze” (Flp 1, 29—30). W Apokalipsie
wiez istniejaca miedzy ofiara kaptanska i meczenistwem jest bar-
dzo bezposrednia. ,Kaptani’, ktérzy zawdzieczaja swoje kaptanstwo
kaptanskiej ofierze Chrystusa (por. Ap 1, 5; 5, 9-10), sa takze jako
meczennicy ofiara zlozona u stép oltarza niebieskiego, a ich prze-
lana krew wota przed obliczem Bozym. W tysiacletnim krolestwie
pokoju ukaza si¢ oni jako ,kaptani Boga i Chrystusa” (Ap 20, 6).
W swoim meczenistwie juz tajemniczo potwierdzili, ze sa kaptana-
mi. W swojej ofierze antycypuja kaptanstwo eschatologiczne i je
potwierdzaja.

Kaptanski lud chrzescijan, zrodzony z ofiary Chrystusa i jej moca
wzrastajacy, aktualizuje w swojej liturgii i we wzajemnej pomocy,
w darze z siebie dla Boga i blizniego, w cierpieniu i swoim meczen-
stwie, eschatologiczng ofiare Chrystusa, a zarazem w ten sposob
jest eschatologicznym kaplanstwem Boga.

SPECYFICZNA POSLUGA KAPLANSKA
W LUDZIE BOZYM

Jesli pozostaje jasne, ze w Nowym Testamencie jest mowa o ka-
planiskiej ofierze Chrystusa, o postudze kaptanskiej $w. Pawla jako
uobecnianiu ofiarowania Chrystusa oraz o kaplanstwie ludu Bozego,
ktéry w rézny sposdb uczestniczy w tym uobecnianiu, to pojawia sie
jednak pytanie, do ktérego wszystko zmierza: jesli kaptanska postu-
ga apostota jest kontynuowana takze w postudze kaptanskiej cate-
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go ludu Bozego, bo jest on ludem kaptarnskim, to czy to kaplanistwo
zostalo catkowicie wchloniete przez stuzbe kaptanska ludu Bozego?
Odpowiedz jest nastepujaca: w Nowym Testamencie nie méwi sie
bezposrednio o postudze kaplanskiej w ramach ludu Bozego, odpo-
wiednio do tego, jak méwi sie o stuzbie kaptanskiej apostota i wier-
nych. Istotne elementy takiej postugi zostaly jednak juz przygoto-
wane. Widac to przede wszystkim w pismach nowotestamentalnych
zredagowanych w sytuacji wspélnot poapostolskich, ktére zaczyna-
ja podejmowac refleksje nad faktami, to znaczy w listach deutero-
paulinskich, w listach pasterskich, w Pierwszym Liscie §w. Piotra,
jak réwniez w dziele $w. Lukasza.

Nalezy wiec przede wszystkim zauwazy¢, ze rozmaite postugi
w lonie Kosciota sa widziane w relacji do Jezusa Chrystusa, ktéry
»wydal samego siebie za nas” (Tt 2, 14). Wyplywaja one z Chrystusa
nie tylko pod wzgledem swojego poczatku, lecz takze pod wzgledem
swojej wewnetrznej formy (por. 1 P 2, 25; 5, 4; Hbr 13, 20). Postugi
koscielne wiaza sie takze z postuga apostolska i Sw. Pawel je uwzgled-
nia. Nie tylko zaklada Ko$cid}, ale takze buduje go, jak zreszta w spo-
sob oczywisty pokazuja jego listy i jego wizyty w réznych Kosciotach.
Dazy do tego, by by¢ reprezentowanym przez swoich uczniéw i przez
swoich wystannikéw. Juz napomnienie $w. Pawla jest potwierdze-
niem tego faktu: ,Dlatego to poslalem do was Tymoteusza, ktory
jest moim synem umitlowanym i wiernym w Panu, aby wam przy-
pomnial drogi moje w Chrystusie i to, czego nauczam wszedzie,
w kazdym Kosciele” (1 Kor 4, 17). Dzielo Lukasza, idac za mental-
noscia i praktyka swojego czasu, opisuje wypelnianie postugi kos-
cielnej w oparciu o postuge apostolska. Ktadzie nacisk na ciaglos¢
postugi posréd stuzb charyzmatycznych Ko$ciota, ktére nie zostaja
pominiete (por. Dz 11, 27; 13, 1; 15, 32; 21, 9—10). ,Dwunastu” usta-
nawia ,siedmiu”. Pawel i Barnaba ustanawiaja ,prezbiteréw’, ale nie
czynia tego swoja moca, lecz moca Ducha Swietego, ktéry wyznacza
»biskupéw’, nazywanych réwniez ,prezbiterami” (por. Dz 20, 28).
»Prezbiterzy” w Jerozolimie (por. Dz 11, 30) pojawiaja sie obok apo-
stotéw jako ,kolegium” (por. Dz 15, 1—3). Wedlug Pierwszego Listu
$w. Piotra — Piotr jest synpresbyteros, czyli zalicza siebie do ,prez-
biteréw’; a tym samym obejmuje w swojej postudze apostolskiej
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urzad prezbitera i wskazuje na obecno$¢ swej postugi u ,prezbite-
row’”. Takie postugi pozostaja zawsze zwiazane z postuga apostol-
ska. W szczegdlny sposéb wylania sie ta kwestia w listach paster-
skich, méwiacych o spetnianiu przez uczniéw réznorodnych funkgji,
ktére podjeli w oparciu o norme tradycji apostolskiej. W doktrynie
i rzadzeniu powinni trzymac sie tradycji apostolskiej oraz nakazu
apostolskiego (por. 1 Tm 4, 6. 11. 16; 6, 17).

Whaczenie do tego ordo postug koscielnych dokonuje si¢ przez
wlozenie rak. Postugi koscielne nie tylko posiadaja faktyczna, czy tez
idealna, ciaglos¢ z postuga apostolska, ale takze sa one bezposrednio
ustanowione; zachodzi w nich nie tylko ciaglo$c¢ funkgcji, lecz takze
nakazu i misji. Wiele tekstéw nowotestamentalnych uwypukla to
bardzo dobrze (por. Dz 6, 6; 1 Tm 1, 18; 4, 14; 5, 22; 6, 12; 2 Tm 1, 6; 2, 2;
Tt 1, 5). Wlozenie rak zostalo nakazane przez apostota; dokonuje sie
wedlug wskazania gloséw prorockich (por. Dz 13, 1-3), szczegdlnie
szanowanych charyzmatykéw i najbardziej kompetentnych czton-
kéw wspolnoty. Bardzo szybko utrwalaja sie¢ w tym wypadku okre-
slone kryteria wyboru petnigcych postugi (por. 1 Tm 3, 1n; Tt 1, 7n).
Wybér ma miejsce wobec zgromadzenia prezbiteréw jako odpowie-
dzialnych swiadkéw; towarzyszy mu modlitwa (por. Dz 13, 13; 14, 23)
i przekazanie nauczania apostolskiego; dokonuje sie przez homo-
logie kandydata oraz przez wlozenie rak apostola i prezbiterium.
Udziela ono ,charyzmatu Bozego’, to znaczy Ducha, ktérego daje
sam Bég, aby w Nim i przez Niego postuga byta spetniana. Wedlug
Drugiego Listu do Tymoteusza chodzi o ,,ducha mocy i milosci oraz
trzezwego myslenia” (2 Tm 1, 7). Ten charyzmat, ktéry jest udzie-
lany raz na zawsze, moze by¢ zagluszony badz ,rozpalony” Ten,
kto go otrzymal, powinien troszczy¢ sie o wspélnote. Jako chary-
zmat urzedowy jest trwalym znakiem wyrézniajacym oraz pozwa-
la na wkladanie rak na innych. W taki sposéb nakaz i stuzba zostaja
bezposrednio przekazane przez apostota uczniom, jako delegatom
apostolskim, prezbiteriom lokalnym i biskupom, a postuga apostol-
ska jest przekazywana za posrednictwem tych postug. Wraz z nimi
jest przekazywana ich wewnetrzna struktura. Mozna takze dodag,
ze stopniowo zaczyna sie zarysowywac struktura postug: biskupi,
prezbiterzy, diakoni.
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Jesli spojrzymy na dwie gtéwne postugi, to znaczy postugi bisku-
pa i prezbitera, to ich zadanie polega przede wszystkim na rézno-
rodnym gloszeniu Ewangelii (por. np. 2 Tm 1, 8; 2, 2). Pierwszy List
do Tymoteusza pozwala zalozy¢, ze chodzi o przewodniczenie stuz-
bie Bozej (por. 1 Tm 4, 13). Zostaje im przypisana takze funkcja rza-
dzenia i kierowania sprawami religijnymi (por. np. 1 Tm 3, 15). Listy
pasterskie w swojej calo$ci zawieraja rozporzadzenia apostolskie
dotyczace postug. Spotykamy takze dziatania o charakterze sakra-
mentalnym. Pierwszy List do Tymoteusza sugeruje sakramentalne
odpuszczenie grzechéw (por. 1 Tm 5, 20—22). W Liscie $w. Jakuba
jest mowa o namaszczeniu chorych, ktéremu towarzyszy modli-
twa w imieniu Pana, by wyjedna¢ zdrowie i odpuszczenie grze-
chéw (por. Jk 5, 14-15). O $§wieceniach byla juz mowa. Wiez mie-
dzy postuga prezbitera i biskupa oraz Eucharystia nie zostaje wprost
wskazana w Nowym Testamencie. W Dziejach Apostolskich jest
mowa o zgromadzeniu liturgicznym, w ktérym przepowiada tylko
Pawel i lamie chleb jako jego przewodniczacy (por. Dz 20, 7n). Dla
$w. Lukasza ta wiez przepowiadania i tamania chleba byta oczywista.
Jest prawdopodobne, Ze prezbiterzy we wspoélnocie przewodniczyli
takze Eucharystii. Z réznych zZrédet wyprowadza sie, ze dla Nowego
Testamentu posluga ,prezbitera” i ,biskupa” nie nabiera charakte-
ru kaplanskiego na mocy faktu, ze uobecnia ona ofiare Chrystusa,
szczegdlnie w Eucharystii. Stuzba kaptanska polega przede wszyst-
kim na tym, ze czlowiek, ktéry posiada do tego wtadze i ktéremu jest
zlecona odpowiedzialnosc¢ za cala wspoélnote, aktualizuje w calym
swoim dziataniu postuge kaptanska Jezusa Chrystusa, Jego ofiaro-
wanie oraz ukazuje stowem, znakami i zyciem Chrystusowe ,bycie
dla’; czyli Jego proegzystencje. Potrzeba bylo pewnego czasu, aby
Eucharystia stala si¢ manifestacja wewnetrznej i najbardziej obiek-
tywnej aktualizacji kaplanistwa Chrystusa, jako ostateczny element
konstytutywny Ko$ciota.

Caly ten ulegajacy przemianom rozwdj postugi apostolskiej
w strone poszczegdlnych postug, ktére stopniowo uformowaly sie
w lonie Kosciota obok rozmaitych wolnych i charyzmatycznych
form sluzby, ma uzasadnienie w fakcie, ze jako stuzba Chrystusa
i Jego apostoléw sa one wszystkie diakonig. Pawet méwi o sobie, ze
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Chrystus ,przeznaczyl go do postugi” (1 Tm 1, 12). Ma ona pocza-
tek w diakonein Jezusa Chrystusa (por. Mk 10, 45 par; Lk 22, 26;
J 12, 26; 13, 4n). Wyraza si¢ potem w zasadniczy i konkretny spo-
s6b u Pawla. Takze on raz nazywa Chrystusa diakonos (Rz 15, 8).
Apostol czesto méwi o swojej diakonii i o sobie jako o diakonos.
Ale takze bardziej lub mniej charyzmatyczne dziatania podjete
dobrowolnie we wspdlnocie sa nazywane diakoniai, a ich przedsta-
wiciele diakonoi (por. Rz 12, 7n; 1 Kor 3, 15; Rz 16, 1). Pawel méwi
o niektérych cztonkach domu Stefanasa jako o osobach ,,po$wieca-
jacych sie na stuzbe $wietym” (por. 1 Kor 16, 15). Przejscie od ogdl-
nego okreslenia funkcji do cechy charakterystycznej stuzby quasi-
-urzedowej podlega duzym wahaniom, jak pokazuje na przyklad
Pierwszy List do Tesaloniczan (3, 2). Specyficzne przypisanie poje-
cia diakonos jednej z postug koscielnych, ktére mozemy zauwa-
zy¢ juz w Liscie do Filipian (1, 1), nie jest pozbawione niebezpie-
czenistw dla ogélnej charakterystyki postugi jako diakonia. Nalezy
ponadto odnotowa¢, ze ta stuzba, ktéra przechodzi od diakonia
Chrystusa, poprzez diakonie apostota, aby okresla¢ potem takze
funkcje przedurzedowe i urzedowe we wspdlnocie, nadajac im te
szczegolna jakos¢, jest stuzba w sensie wielorakim, a jednak jedno-
rodnym, to znaczy stuzba dla Boga (por. 2 Kor 6, 4; 1 Tes 3, 2), stuz-
ba dla Chrystusa (por. 2 Kor 11, 23; Kol 1, 7), stuzba dla Ewangelii
(por. Ef 3, 7; Kol 1, 23; 1 Tes 3, 2), stuzba dla nowego Przymierza
(por. 2 Kor 3, 5), a we wszystkim jest ostatecznie ,,stuzbg w Panu”
(por. Ef 6, 21; Kol 4, 17).

Wszystko to konkretyzuje sie jeszcze bardziej, gdy widzi sie,
ze od pelniacych te postugi wymaga sie egzystencji stuzebnej. Ich
sposob zycia nie moze by¢ przeszkoda dla ich stuzby, ale powi-
nien jej sprzyja¢. W Pierwszym Liscie $w. Piotra zacheca sie prez-
biteréw: ,Pascie stado Boze, ktére jest przy was, strzegac go nie
pod przymusem, ale z wlasnej woli, po Bozemu, nie ze wzgledu na
brudny zysk, ale z oddaniem; i nie jak ci, ktérzy ciemieza wspdl-
noty, ale jako zywe przykfady dla stada” (1 P 5, 2—3). Pawet zaleca
Tymoteuszowi: , Iy natomiast, o czlowiecze Bozy, uciekaj od tego
rodzaju rzeczy, a podazaj za sprawiedliwo$cia, poboznoscia, wiara,
miloscia, wytrwalos$cia, tagodnoscia. Walcz w dobrych zawodach
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o wiare, zdobywaj zZycie wieczne: do niego zostales powotany i o nim
zlozyltes dobre wyznanie wobec wielu $wiadkéw” (1 Tm 6, 11—12).
Kluczowymi pojeciami sg tutaj: strateia (1 Tm 1, 18), strateuesthai
(2 Tm 2, 4) i stratiotes (2 Tm 2, 3). Klasyczne pojecie militia Christi
jest wiec powigzane zaréwno z zyciem chrzescijaniskim w ogéle,
jak i przede wszystkim ze stuzbg apostolska i poapostolska. Innym
kluczowym stowem jest typos. Zycie tego, ktéremu jest powierzona
odpowiedzialnos$¢ za Ewangelie i za cala wspdlnote, musi by¢ wzor-
cowe: ,Wzorem badz dla wiernych w mowie, w obejsciu, w mito-
$ci, w wierze, w czystosci” (1 Tm 4, 12). Takze ta kwestia zostala
juz przygotowana — Pawel dobrze wie, ze jest typos dla wspdlno-
ty (por. Flp 3, 17; 2 Tes 3, 7n). Posluga jako stuzba wymaga jednak
cierpienia. Apostot uczestniczy w mece Chrystusa. Kto idzie za
nim w postudze, uczestniczy w cierpieniu apostolskim — potwier-
dzaja to listy apostolskie.

Postuga apostota, mimo korzystania z petni wladzy, ktérej udzie-
la, jest jednak postuga pokorna i trudna, stuzba tylko stowem, zna-
kiem i ubogim zyciem, chociaz przystuguje jej wladza i godnos¢
(por. 1 Kor 4, 21). Opiera sie ona pierwszorzednie nie na osobie czy
tez charyzmacie, ale na mandacie i zwiazanej z nim odpowiedzial-
nosci. Tymoteusz i Tytus musza podkresli¢ znaczenie tej wladzy
w stosunku do wspélnoty: ,To méw, do tego zachecaj i kar¢ z cala
powaga; niechaj cie nikt nie lekcewazy” (Tt 2, 15; por. 6, 17). Takze,
i szczegoélnie, w stosunku do heretykéw maja oni podkresli¢ znacze-
nie swojej wladzy (por. 1 Tm 1, 3. 5; 4, 11n; Tt 1, 13; 3, 8). Réwniez
ta kwestia zostala juz wczeséniej przygotowana. W Pierwszym
Liscie do Tesaloniczan Pawel zaleca: ,Prosimy was, bracia, aby-
$cie uznawali wladze tych, ktérzy wérdd was pracuja, ktérzy prze-
wodza wam i w Panu was napominaja” (1 Tes 5, 12; por. Rz 16, 1. 3).
Wymaga takze mitosci i szacunku oraz okazywania postuszen-
stwa (por. 1 Kor 16, 16; 2 Kor 7, 15). List do Hebrajczykéw zache-
ca w podobny sposéb: ,Badzcie postuszni waszym przelozonym
i badzcie im ulegli, poniewaz czuwaja nad duszami waszymi i musza
zdac z tego sprawe. Niech to czynia z radoscia, a nie wzdychajac, bo
to nie bytoby z korzyscia dla was” (Hbr 13, 17). Mozna tez zauwa-
zy¢ pojawianie si¢ pewnych ,,przywilejow’, a mianowicie wspdlnoty
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muszg troszczy¢ sie o utrzymanie tych, ktérzy im przewodnicza
i je nauczaja (por. Ga 6, 6; 1 Tm 5, 17n). Prezbiterzy sa ponadto
chronieni przed nieuzasadnionymi oskarzeniami (por. 1 Tm 5, 19n).

Takze te postugi sytuuja sie w ramach zapoczatkowanego juz
horyzontu eschatologicznego. Pojawienie si¢ Chrystusa jeszcze nie
nastapito — ,, 6w dzien'” ma dopiero nadej$¢. Dotad ukryta taska
Boza juz ukazatla si¢ w Jezusie Chrystusie (por. 2 Tm 1, 9n), a zycie
wieczne objawilo sie w Jego ofierze za nas (por. 1 Tm 2, 6) i pozo-
staje obecne w $wiadectwie Ewangelii. Zaczal si¢ juz czas osta-
teczny. Pojawiajace sie herezje sa tego znakiem (por. 1 Tm 4, 1n),
ale jest nim takze dekadencja ludzka i spoteczna. Stuzba powinna
by¢ spelniana w tym czasie i ze wzgledu na ten czas, a paratheke
apostolska powinna by¢ zachowana ,,az do objawienia sie naszego
Pana, Jezusa Chrystusa” (1 Tm 6, 14), za posrednictwem postugi
apostolskiej w Kosciele, odpowiadajacej za wszelkie przejawy stuz-
by dobrowolnej i charyzmatycznej, w sposéb niezaklécony i nie-
przerwany. Apostol pisze wigec do Tymoteusza: ,Jestem pewny, ze
mocen On jest ustrzec mdj depozyt az do owego dnia” (2 Tm 1, 12).

TRWALE ELEMENTY TEOLOGICZNE

Na podstawie przeprowadzonych analiz, dotyczacych podstaw
postugi kaptanskiej w Nowym Testamencie, mozemy wyprowadzic¢
kilka zasadniczych tez dotyczacych tej postugi. Beda one mogly
stac sie stalym, pewnym i decydujacym punktem odniesienia dla
refleksji doktrynalnej i duchowej nad postuga kaptanska w dzisiej-
szym Kosciele.

a) W Nowym Testamencie istnieje posfuga rozumiana jako
powolanie, upowaznienie, mandat, postanie. Laczy sie ona z prze-
konaniem, Ze zostala pierwotnie ustanowiona przez Boga za posred-
nictwem Jezusa Chrystusa w Duchu Swietym. Nie tylko jest cha-
ryzmatem czy postuga dobrowolna, ale jest ,postuga” wtasnie za
posrednictwem charyzmatu i sluzby osobistej, co moze sta¢ sie
powodem doswiadczania réznych napiec.

b) Postuga ta opiera sie na paradoksalnej postudze kaptan-
skiej Kaplana, ktéry zlozyl w ofierze siebie samego, czyli Jezusa
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Chrystusa. Jego kaptanistwo polega na podjeciu stuzby urzedowo-
-egzystencjalnej na rzecz Swiata i jego zbawienia.

c) Kaptanistwo to jest celem i wypelnieniem wszelkiego kaptan-
stwa minionego. Od tej pory kaplanstwo moze by¢ rozumiane tyl-
ko i wylacznie w oparciu o kaptanstwo Jezusa Chrystusa.

d) Postuga kaptanska Chrystusa ma swoje przedtuzenie w stuzbie
apostolskiej, ktérej sensem i zadaniem jest aktualizowanie w $wie-
cie, w sposo6b skuteczny, ofiary ztozonej przez Jezusa Chrystusa na
rzecz wszystkich ludzi. Stuzba ta konkretyzuje sie w kaplanskim
wypelnianiu Ewangelii (facznie z chrztem i Uczta Paniska) i w ofie-
rze z wlasnego zycia.

e) Kaplanska stuzba apostolska osigga punkt kulminacyjny w po-
studze kaptanskiej wszystkich ludzi i rodzi kaptanstwo nowego
ludu Bozego, ktory sktada swiadectwo kaptanskiej stuzbie Jezusa
Chrystusa, wyrazajace sie w wyznaniu wiary i w uwielbieniu, prze-
de wszystkim w Eucharystii, w prawdzie gloszenia, w dzietach mito-
$ci, w cierpieniu i w meczenstwie.

f) W lonie tego kaptarnskiego ludu Bozego apostolska stuzba
kaplaniska trwa takze w rozmaitych postugach, w ktérych jest obecne
odniesienie do struktury hierarchicznej Kosciota. Ich poczatek jest
historycznie mato jednorodny i niepewny. W kazdym jednak razie
sa one wewnetrznie upodobnione do stuzby kaptanskiej Chrystusa,
wyplywaja ze stuzby apostolskiej oraz pozostaja z nia ztaczone. We
wszystkich funkcjach aktualizuja one kaptaniska stuzbe Chrystusa
w celu zbudowania Ko$ciota, a przez to zbawienia §wiata. Dzieje
sie to przede wszystkim za posrednictwem réznorodnego glosze-
nia Ewangelii stowem i skutecznym znakiem, stalej interpretacji
dziedzictwa zostawionego przez apostotéw. Dzieje sie to takze za
posrednictwem kybernesis, to znaczy upowaznionej stuzby trosk-
liwego przewodnictwa i rzadzenia. Wszystkie postugi i wszystkie
funkcje maja wewnetrzna strukture diakonii, ktéra wyraza sie i sta-
je sie operatywna w $§wiadectwie zycia kaplanskiego, bedacego skla-
daniem daru z siebie oraz w nasladowaniu apostotéw i Chrystusa.

g) Taka postuga w ramach ordo apostolskiego — ze wzgledu na
swoj poczatek i w swoim wypelnieniu — jest zjawiskiem eschato-
logicznym, podobnie jak sam nowy lud Bozy. Nie jest elementem



52 Podstawy postugi kaplanskiej w Nowym Testamencie

sakralno-poganskim czy tez §wieckim. Aktualizuje ona ofiare escha-
tologiczng, czyli ,najwyzsza” ofiare Jezusa Chrystusa, oraz pozwala
jej doswiadczac¢ ludziom az do objawienia sie Jego chwaly.



ROZDZIAL IV

Kaptanstwo Jezusa Chrystusa
i kaptanstwo wiernych

/, ‘\

Kazde spojrzenie na kaplanistwo w Kosciele domaga sie uchwyce-
nia $cistej relacji zachodzacej miedzy kaplanistwem Jezusa Chrystusa
a kaptanstwem wiernych. Tylko w ten sposéb mozna uchwyci¢ zaréw-
no specyfike, jak i wzniosto$¢ kaptanstwa w Kosciele. Wychodzac
z tego zalozenia, spdjrzmy syntetycznie na te dwa rodzaje kaptan-
stwa, z ktérymi jeste$my $cisle ztaczeni w naszej wierze i ktére okre-
Slaja jej sposdb urzeczywistniania sie. Chodzi o kaptanstwo urze-
dowe oraz o powszechne kaptanstwo wiernych, dzisiaj okreslane
mianem kaplanstwa chrzcielnego.

WYJATKOWOSC KAPLANSTWA JEZUSA CHRYSTUSA

Jezus Chrystus stanowi centrum dziejéw i klucz do ich rozumie-
nia. Stary i Nowy Testament spotykaja si¢ w Nim i od Niego licza
sie lata ,nowej” ery i cywilizacji. W Jezusie Chrystusie spotykaja sie
wszyscy ludzie, ale réwniez w odniesieniu do Niego ujawniaja sie
liczne miedzyludzkie kontrasty. Zreszta sam Chrystus zapowie-
dzial, ze przyszedt ,porézni¢”. Mimo to z Nim wychodzimy naprze-
ciw $wiatu i wyzwaniom, ktérych On sam jest Zrédtem. W Nim
znajduja sie podstawy — nauczanie Kosciola, poczawszy od Soboru
Watykanskiego II, stale to podkresla — wspéipracy chrzescijan z cala
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ludzko$cia, ktéra pozostaje poza chrzescijanstwem. Kosciét podej-
muje te wspotprace w dziedzinie spotecznej, politycznej, ekono-
micznej itd., w oparciu o zasady okre$lane przez prawo naturalne,
w niczym nie pomniejszajac tym samym wielko$ci Chrystusa, kté-
rego rozumienie opiera si¢ na niejako pierwotnym uznaniu Jego
boskosci. Kosciél i jego pasterze maja pelne prawo i wystarczajace
motywy, aby zwracac sie¢ do wszystkich ludzi dobrej woli, zdecydo-
wanie opierajac si¢ na zatozeniu, ze Kosciotowi zostata powierzona
misja strzezenia prawa naturalnego i autentycznego interpretowania
go, nie pomniejszajac jednak w zaden sposéb depozytu objawienia,
powierzonego mu przez Jezusa Chrystusa, jako ze do wiary w Niego
sa powotlani wszystkie narody i wszyscy ludzie.

Po spotkaniu w §wiatyni ze starcem Symeonem Jezus pozo-
staje na zawsze ,znakiem sprzeciwu” On jest znakiem zbawienia
dla wszystkich zyjacych w prawdzie, mitosci i wolnosci, ale takze
przyczyna upadku dla wszystkich, ktérzy Go odrzucaja. Tajemnica
zbawienia jest darem Bozym, darmowym i powszechnym; rezul-
tat negatywny, czyli potepienie, zalezy tylko od zlos$ci ludzkiej. Jesli
potem w Chrystusie, stanowiacym centrum dziejéw i catej ludzkosci,
chcemy szukac zywego i dynamicznego osrodka, ktéry wyjasniatby
nam Jego misje zbawczg, to znajdujemy go w ofierze i kaplanstwie
Chrystusa, ktdre nierozdzielnie tacza sie ze soba. Nie jest to wiez
oparta na jakiej$ przypadkowej i przejsciowej racji, ale na wewnetrz-
nym przenikaniu sie ofiary i kaptanstwa Chrystusa. Piata prefacja
wielkanocna wyraza bardzo jasno te prawde, gdy kaze wyznawac
modlitewnie, ze Chrystus ,stal sie Kaptanem, Otftarzem i Barankiem
ofiarnym”. Jezus historyczny jest Glowa mistyczna, w ktérej for-
magji i ukonstytuowaniu uczestniczg wszyscy wierni, obdarowani
charakterem duchowym i nieusuwalnym sprawianym przez sakra-
ment chrztu. Ochrzczeni s cztonkami Chrystusa i razem uczest-
nicza w Jego kaptanstwie i w Jego ofierze.

PRZYMIOTY KAPLANSTWA CHRYSTUSA

Kaptanistwa Chrystusa nie trzeba w tym miejscu uzasadniac,
poniewaz stanowi ono jedna z tresci bardzo jasno wyrazonych przez
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objawienie Boze. Jego prerogatywy kaplanskie sa antycypowane
i zapowiadane figuralnie w Melchizedechu zgodnie z tym, co zostalo
wyrazone w psalmie: , Ty$§ Kaptan na wieki na wzér Melchizedecha”
(Ps 110, 4). Sens tych stéw pozostawal zakryty przed Zydami; dopie-
ro w o$wietleniu chrzescijariskim, zawartym w przenikliwym Liscie
do Hebrajczykéw, ujawnit on swoje wlasciwe znaczenie. Ten wyjat-
kowy glos przyjeto potem bez sprzeciwu w Tradycji Kosciota i sta-
nowi on staly punkt odniesienia dla Ko$ciota wspélczesnego.
Ofiara Chrystusa zostala zapowiedziana przez proroka
Malachiasza, ktéry powiedzial w imieniu Boga: ,Nie mam Ja upo-
dobania do was, méwi Pan Zastepdw, ani Mi nie jest mila ofiara
z waszej reki. Albowiem od wschodu storica az do jego zachodu
wielkie bedzie imi¢ moje miedzy narodami, a na kazdym miej-
scu dar kadzielny bedzie sktadany imieniu memu i ofiara czysta”
(Ml 1, 10—11). Wizja przekracza $ciste granice Jerozolimy, w kté-
rej znajduje sie $wiatynia i sklada sie ofiary, i obejmuje caly §wiat
w najbardziej autentycznym sensie uniwersalnosci i katolickosci.
List do Hebrajczykéw unika sprzecznych, a takze dwuznacz-
nych interpretacji, ktére prezentowali Zydzi. Chrystus nie tylko jest
kaptanem, ale jest wielkim, jednym, prawdziwym Kapfanem. On jest
Arcykaptanem. Nie ma w wypowiedziach Listu do Hebrajczykéw
negacji wszelkiego kaptanstwa, szczegélnie kaptanstwa zydowskie-
go, ustanowionego przez samego Boga, ale ma w nich miejsce odrzu-
cenie wszelkiego kaptanstwa, ktére usilowatoby konstytuowac sie
niezaleznie do kaptanstwa i ofiary Chrystusa. Czytamy w Liscie
do Hebrajczykéw: ,Takiego mamy arcykaptana, ktéry zasiadl po pra-
wicy tronu Majestatu w niebiosach, jako stuga $wiatyni i prawdzi-
wego przybytku zbudowanego przez Pana, a nie przez czlowie-
ka” (Hbr 8, 2). Bardziej wymowne byloby zastosowanie w tym
zdaniu stowa ,,namiot” zamiast ,przybytek” Chodzi o odniesienie
do wedréwki nomadéw przez pustynie, gdzie Pan polecit zbudowaé
dla siebie namiot (przybytek), aby by¢ blisko i posréd swojego ludu,
niejako jak Wedrowiec posréd wedrowcéw. Odniesienie do namio-
tu lepiej wyraza sytuacje oczekiwania na co$ jeszcze wiekszego;
oznacza sytuacje prowizoryczng, symboliczng i figuralna w sto-
sunku do rzeczywisto$ci niebieskiej, ktéra dopiero ma nadejs¢.
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Ta rzeczywisto$¢ niebieska urzeczywistnia sie¢ w Chrystusie. Dopiero
On ,nie wszed! do $wiatyni zbudowanej rekami ludzkimi, bedacej
odbiciem prawdziwej Swiatyni, ale do samego nieba, aby teraz wsta-
wiac sie za nami przed obliczem Boga, ani nie po to, aby sie wie-
lekro¢ sam miatl ofiarowa¢, jak arcykaptan, ktéry co roku wchodzi
do $wiatyni z krwia cudza, gdyz w takim przypadku musialby cier-
pie¢ wiele razy od stworzenia $wiata” (Hbr 9, 24—26). Chrystus jako
kaptan jest wigkszy od Mojzesza i Jozuego, ktérzy prowadzili lud
do ziemi obecnej, ale nie mogli otworzy¢ przed nim nieba, symbo-
lizowanego i zapowiadanego przez ziemie obiecana.

List do Hebrajczykéw z naciskiem podkresla niebieski charak-
ter kaptanstwa Chrystusa i w celu wyniesienia go ponad kaptan-
stwo lewitéw laczy je nierozdzielnie z tajemniczym kaptanstwem
Melchizedecha. W tym niebieskim kaptanstwie Chrystusa uczest-
nicza ochrzczeni. Aby im to umozliwi¢, Chrystus odkupit ich przez
swoje wcielenie, meke i $§mieré na krzyzu, ale takze ze wzgledu
na swoje zmartwychwstanie i wniebowstapienie. Do tych faktéw
odwotluje si¢ nieustannie tradycja Kosciota. Euzebiusz z Cezarei
stwierdza na przyklad:

Zostato o Nim powiedziane, ze jest kaptanem na wieki i — co wie-
cej — jest Namaszczonym Pana, On, ktéry jako jedyny umie ofiaro-
wac Bogu kult, ktdry jest dla Niego odpowiedni, On, ktéry moze by¢
posrednikiem miedzy Ojcem niezrodzonym i tymi, ktérzy zostali odro-
dzeni po Nim, On, ktéry otrzymal wladze nad wszystkimi rzeczami
i poswiecit sie Ojcu za wszystkich, ktérzy sa Mu poddani, On, ktéry
jako jedyny ma moc uczyni¢ Ojca przychylnym i milosiernym w sto-
sunku do wszystkich®.

Takze ofiara Chrystusa wypelnia sie w petni w niebie, tak jak jest
$cisle powiazana z Jego zmartwychwstaniem i wniebowstapieniem.
Jak jednak ludzie sa uczestnikami kaptanstwa Chrystusa, tak samo
sa rowniez uczestnikami Jego ofiary, poniewaz Jezus zlozyt ofiare
jako pierwociny naszej natury i w $cislej wiezi z cala ludzkoscisa,

! Euzebiusz z Cezarei, Demonstratio evangelica 4, 10, 16.
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ktérej jest niejako ,syntezg” jako nowy Adam. Ochrzczeni, powo-
tani do uczestniczenia w kaptanstwie i w ofierze Chrystusa, $wia-
domi, ze bedzie ono doskonate dopiero w niebie, wiedza, ze ich
uczestniczenie jest tylko cze$ciowe, ze jest naznaczone oczekiwa-
niem i symbolizuje obecnie kaptanstwo, ktére Chrystus urzeczy-
wistnil na ziemi, oraz ofiare, ktéra ztozyt na krzyzu.

PODSTAWA KAPLANSTWA CHRYSTUSOWEGO

Podstawa kaptanstwa Chrystusa lezy w tajemnicy Jego wcielenia.
Jezus jest kaplanem jako ten, ktéry ,przerzuca” most taczacy Boga
i cztowieka, dokonujac ich pojednania miedzy nimi po podziale
i wrogo$ci spowodowanej przez grzech. Jedynie On mégt przerzu-
ci¢ ten taczacy most, poniewaz przez wcielenie stat si¢ prawdziwym
czlowiekiem jak my wszyscy, z wyjatkiem grzechu, pozostajac jed-
nak prawdziwym Bogiem jak Ojciec, ktérego jest jedynym i pier-
worodnym Synem. Swiety Tomasz z Akwinu precyzuje, ze Chrystus
nie byt kaptanem jako Bdg, ale jako cztowiek, a jednak jest On zara-
zem Bogiem i cztowiekiem, czlowiekiem w naturze ludzkiej, Bogiem
w naturze boskiej, ale w jedno$ci osoby. Wynika z tego, ze kaptan-
stwo Chrystusa ma swoje zrédto w zjednoczeniu hipostatycznym?.
Jesli cale zycie Jezusa moze by¢ traktowane jako wypelnianie Jego
prerogatyw kaptanskich, to nie budzi zadnych watpliwosci, ze Jego
najwyzszym aktem kaptaniskim jest ofiara, w ktérej dobrowolnie
zlozyl siebie samego na krzyzu. Ofiara moze by¢ stusznie traktowa-
na jako dopelnienie, udoskonalenie i spetnienie kaptanstwa Jezusa.
Ofiara zlozona na Kalwarii, spelniajac sie stopniowo, ale konse-
kwentnie, poczawszy od pierwszej chwili wcielenia, przedtuza sie
w niebie i w wiecznosci.

Kaptanstwo Jezusa jest kaplanstwem wiecznym i niebieskim
i na tym polega jego wielkos¢, przewyzszajaca takze to, ze jest On
jedynym i prawdziwym kaplanem. W tym sensie wykracza poza
wszystkie mozliwo$ci zrozumienia i wyjasnienia, ktére nie sg oparte
na wierze, jak z naciskiem podkresla List do Hebrajczykéw. Ukazato

2 Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 22 a. 3 ad 1.
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sie ono jednak w oparciu o wcielenie i wyrazilo sie w czasie, aby
dwie tajemnice: Wielkanocy i Pie¢dziesiagtnicy mialy swoja konty-
nuacje nie tylko w Chrystusie chwalebnym i wywyzszonym, ale tak-
ze w Kosciele, ktory jest Jego Ciatem.

Kaptanstwu Chrystusa jest podporzadkowana takze Jego krélew-
sko$¢. Chrystus jest Krélem, gdyz wraz z Ojcem i Duchem Swietym,
w tajemnicy Troéjcy, jako Bog jest wiadcg chwalebnym, najwyzszym
i powszechnym, nie zalezac w niczym od stworzen widzialnych i nie-
widzialnych. Wcielenie, stanowiace podstawe kaptanstwa Chrystusa,
jest zarazem racja Jego krdélewsko$ci uniwersalnej. W zwiastowaniu
aniota Maryi zostaje zapowiedziane, ze krélestwo wcielonego Syna
Bozego nie bedzie miato korica (por. Lk 1, 33). Nie ulega watpliwo-
$ci, ze ta krélewsko$¢ rozciaga sie na rzeczy doczesne, jak naucza
papiez Pius XI w encyklice Quas primas. Jezus nie skorzystal jed-
nak z prawa sprawowania wtadzy krélewskiej w wymiarze doczes-
nym; powiedzial, ze Jego krélestwo nie jest z tego Swiata, poniewaz
gdyby byto inaczej, to uczniowie powinni domagac sie, aby byto ono
uznane takze na ziemi. Jezus potwierdzit takze, ze méglby posta¢
zastepy anielskie, ale nie chce ich uzywa¢. W hymnie z drugich nie-
szporow uroczystosci Objawienia Panskiego modlacy sie Kosciét
znamiennie stwierdza: ,On ziemskiej wladzy nie pragnie, | dajac
krélestwo wieczyste”.

W mysli Chrystusa i Kosciota krélewskos$¢ jest wewnetrznie
powiazana z kaptanstwem, ukierunkowana na zbawienie ludzi
i skoncentrowana na warto$ciach duchowych i wiecznych, a nie
na wartosciach ziemskich i przemijajacych. Krélewsko$¢, podobnie
jak kaptanstwo, jest wylacznie prerogatywa Chrystusa, ktéra osiag-
nie ostateczne wypelnienie w niebie na konicu czaséw, gdy wszyscy
odkupieni dostapia udzialu w ostatecznym ukonstytuowaniu Ciata
mistycznego, ktérego zrozumienie wymyka sie naszym zdolnos-
ciom pojmowania, przekraczajac takze historyczne objawienie Boze.

KAPLANSTWO WIERNYCH

Istnieja w Kosciele dwa sposoby uczestniczenia w kaptanstwie
i krolewskosci Jezusa Chrystusa. Pierwszy rozciaga sie na wszystkich
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wiernych na mocy konsekracji dokonanej przez Ducha Swietego
w sakramencie chrztu. Stusznie mozna to kaptanstwo nazwaé
»kaptanstwem chrzcielnym’, jak czyni Katechizm Kosciota katoli-
ckiego. Drugi sposéb jest zarezerwowany dla tych, ktérzy zostaja
konsekrowani przez namaszczenie kaptanskie w sakramencie $wie-
cen. To podstawowe rozrdznienie nie zawsze jest jednak dostrze-
gane i uwzgledniane, tak ze niejednokrotnie, zaréwno w teorii,
jak i w praktyce, mamy do czynienia z zamieszaniem. Wydaje sig,
ze pojawia sie wlasnie to zjawisko, przed ktérym wielokrotnie prze-
strzegal papiez $w. Jan Pawel II, a mianowicie ,klerykalizacja swie-
ckich” Ma to miejsce zawsze wtedy, gdy powierza si¢ swieckim
wypelnianie tych funkgcji i zadan w Ko$ciele, ktdre sa $cisle powia-
zane z kaplaistwem urzedowym, np. przepowiadanie. Zaistniala
sytuacja domaga si¢ postawienia pytania o kaptanstwo wiernych,
o jego role i o jego ograniczenia.

SPECYFIKA KAPLANSTWA POWSZECHNEGO

W tradycji mamy dwa sposoby méwienia na temat kaplanstwa,
to znaczy albo wychodzac od swiecen, albo wychodzac od chrztu.
W obliczu pomniejszania kaptanstwa sakramentalnego nierzadko
pojawia sie dzisiaj pytanie, czy nie byloby lepiej najpierw wyjasni¢
zagadnienie §wiecen kaptanskich, a dopiero potem méwic na temat
kaplanstwa wiernych. Pod wieloma wzgledami mogloby to by¢ stusz-
ne, poniewaz pozwalaloby ukazac specyfike i wyjatkowo$¢ swie-
cen oraz ich znaczenie w Kosciele. Wydaje sie jednak, ze stusz-
niejsze jest wyjscie od kaptanstwa wiernych z nastepujacych racji.
Pierwsza podstawa uczestniczenia w kaplanstwie i krolewskosci
Jezusa Chrystusa jest chrzest — jest podstawa zaréwno w porzadku
czasowym, jak i w porzadku powszechnego zasiegu. To uczestnicze-
nie jest prawdziwe i autentyczne. Nie mamy do czynienia z jakim$§
nominalizmem, nawet jesli nie zostaly jeszcze w pelni okreslone gra-
nice kaplanistwa wiernych i jego znaczenie eklezjalne. Jesli ponad-
to zaczynamy od §wietych §wiecen, pojawia sie niebezpieczenstwo
nadania wiernym $wieckim rozumienia negatywnego, w przeci-
wienstwie do wyswieconych. Takze Kodeks prawa kanonicznego
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daje pozytywne ujecie §wieckich: ,Przez chrzest czlowiek zostaje
wcielony do Ko$ciota Chrystusowego i staje si¢ w nim osobg, z obo-
wigzkami i prawami, ktére — zwazywszy ich pozycje — sa wlasci-
we chrze$cijanom, jesli sa we wspdlnocie koscielnej i o ile nie prze-
szkadza sankcja natozona zgodnie z przepisem prawa” (kan. 96).

Mimo zmian w teologii, ktéra w XX wieku w bardzo szerokim
zakresie podjela zagadnienia dotyczace §wieckich, pozostaje jed-
nak jeszcze wiele przeciwstawien miedzy duchownymi i $wieckimi.
Dzieje si¢ to szczegélnie w tych wypowiedziach, w ktérych podkresla
sie, ze Swieccynie moga czego$ wKosciele. Byloby dobrze, gdy-
by z wieksza determinacja dokonywato si¢ doskonalenie jezyka kos-
cielnego, wychodzac z ogdlnego zalozenia, ze zaréwno kaptan, jak
i Swiecki sa ochrzczonymi i jako tacy posiadaja wszystkie prerogaty-
wy, jakie wynikaja z chrztu. W fakcie wcielenia w jednego Chrystusa,
zaréwno $wieccy, jak i kaptani, ktérzy wcze$niej takze byli swieckimi,
po $wieceniach nadal pozostaja wiernymi — christifideles, jak trafnie
to odzwierciedla termin tacinski. Caly zatem Ko$cidt posiada cha-
rakter kaptanski jako kontynuacja Chrystusa i Jego mistyczne Ciato.

»Wy bedziecie Mi krélestwem kaptanéw i ludem $wietym” — zapo-
wiedzial Bog ludowi przez Mojzesza po przypomnieniu wydarzenia
wyjscia z Egiptu i opieki, ktéra mu okazal, noszac go jak na ,orlich
skrzydtach” (Wj 19, 4—6). W tym starotestamentalnym tekscie zostat
podkreslony spoteczny, instytucjonalny i kolektywny charakter
kaptanstwa zydowskiego, jakby naréd zydowski miat do wypelnienia
zadanie kaptaniskie i uswiecajace posréd innych narodéw. U proroka
Izajasza, po ukazaniu odnowy duchowej dokonanej przez proroka,
stwierdza sie: ,Wy zas bedziecie nazywani kaptanami Pana” (Iz 61, 6).

Zostawiajac na boku szersze analizy egzegetyczne i teologiczne
przytoczonych wypowiedzi, ktére to w ostatnich dziesiecioleciach
wiele wniosly do ich rozumienia, zwré¢émy uwage na klasyczny tekst
zawarty w Pierwszym Liscie $w. Piotra:

Odrzuciwszy wiec wszelkie zlo [...] jak niedawno narodzone niemow-
leta pragnijcie duchowego, niesfalszowanego mleka, aby$cie dzieki nie-
mu wzrastali ku zbawieniu — jezeli tylko zasmakowali$cie, ze stodki jest
Pan. Zblizajac sie do Tego, ktéry jest zywym kamieniem, odrzuconym
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wprawdzie przez ludzi, ale u Boga wybranym i drogocennym, wy réw-
niez, niby Zywe kamienie, jestescie budowani jako duchowa $wiatynia,
by stanowi¢ $wiete kaptanstwo, dla sktadania duchowych ofiar, przy-
jemnych Bogu przez Jezusa Chrystusa. [...] Wy za$ jestescie wybra-
nym plemieniem, krélewskim kaptanistwem, narodem $wietym, ludem
[Bogu] na wlasnos¢ przeznaczonym, abyscie oglaszali dziela potegi
Tego, ktory was wezwal z ciemnosci do przedziwnego swojego $wiat-
fa, wy, ktérzyscie byli nie-ludem, teraz zas jestescie ludem Bozym, kté-
rzyscie nie dostapili mitosierdzia, teraz za$ jako ci, ktérzy mitosierdzia
doznali (1 P 2, 1—-10).

Odniesienia do przytoczonych wyzej tekstow z Ksiegi Wyjscia
i z Ksiegi [zajasza sa tak wyrazne, ze nie ma potrzeby tego wyka-
zywac. Wystarczy w tym miejscu zauwazy¢, ze zadanie kaptanskie
ludu chrzescijanskiego nie ogranicza sie do sktadania blizej nieokre-
slonych ofiar duchowych, ale rozciaga sie na misje ewangelizacyj-
na oparta na gloszeniu wielkich dobrodziejstw udzielonych przez
Boga, ktéry powoluje ochrzczonych z ciemnosci do §wiatla, z nie-
woli grzechu do udzialu w przebaczajacym milosierdziu. Ofiary
duchowe, o ktérych moéwi sw. Pawel, gdy zacheca Rzymian, ,aby
dali ciala swoje na ofiare zywa, $wieta, Bogu mila’; zgodnie z zasa-
dami poprawnego kultu (Rz 12, 1), sa $cisle powiazane z dzietem
ewangelizacji, aby takze poganie przez nawrdcenie stali si¢ ,ofiara
mila Bogu, u§wiecona Duchem Swietym” (Rz 15, 16).

Podobne wypowiedzi mozna znalez¢ u $w. Jana. Z ust dwudzie-
stu czterech Starcéw, ktérzy uczestnicza w liturgii niebieskiej, ptynie
taka nowa pie$n pod adresem Baranka: ,Godzien jeste$ wziac ksie-
ge ijej pieczecie otworzy¢, bo zostates zabity i krwia Twoja nabyte$
dla Boga ludzi z kazdego pokolenia, jezyka, ludu i narodu, i uczy-
nite$ ich Bogu naszemu krélestwem i kaptanami, a beda krélowa¢
na ziemi” (Ap 5, 9-10).

PELNIENIE KAPLANSTWA

Kaptlanstwo wiernych jawi sie niewatpliwie jako przedluze-
nie kaplanstwa Jezusa. Tylko On jest nowa ofiara, nowa $wiatynia
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i nowym oltarzem, a jednak pod pewnymi wzgledami chrzescija-
nie w tym wszystkim uczestnicza. Za posrednictwem swojej wia-
ry juz w zyciu ziemskim moga wej$¢ do sanktuarium niebieskiego,
przylgnac cala dusza do tajemnicy zbawienia urzeczywistnionej
przez ofiare Chrystusa oraz dobrowolnie zlaczy¢ cale swoje zycie
z Jego ofiarowaniem si¢ na krzyzu. Przez wiare, nadzieje i milo$¢
chrzescijanie sa wcielani w Chrystusa, z ktérym tworzg ,jedno ciato”
(por. Rz 12, 4) i ,jednego ducha” (Ef 4, 6). Kaplaiistwo Chrystusa, tak
jak i Jego ofiara, rozciaga sie na cale Cialo, na kazdy z Jego czlon-
kéw, nie przestajac naleze¢ do Niego. Cale zycie chrzescijanskie jest
gestem kaptanskim i ofiara. Uwazna lektura cytowanych tekstéw
pozwala odkry¢ dwa komplementarne aspekty dziatania kaptanskie-
go wypelnianego przez kazdego ochrzczonego. W ramach wiary
osobistej urzeczywistnia sie kult ,w Duchu i w prawdzie’, ma miej-
sce praktykowanie zycia moralnego zgodnego z Ewangelia; urze-
czywistnia sie to wszystko, co wynika z kondycji przybranego dzie-
cka Bozego zmierzajacego do ojczyzny niebieskiej. Jest jednak takze
dziedzina specjalnej misji powierzonej kazdemu chrzes$cijaninowi
w Ko§ciele, mistycznym Ciele Chrystusa, a mianowicie misja ewan-
gelizacyjna urzeczywistniana w najbardziej r6znorodnych formach:
sktadania $wiadectwa wobec niewierzacych, walki ze ztem w sobie
i w $§wiecie itd. Niedoceniany w ostatnim czasie dekret Apostoli-
cam actuositatem Soboru Watykanskiego II bardzo dobrze opisu-
je misje Swieckich w Kosciele i §wiecie.

Pierwszy aspekt obecny w Liscie do Hebrajczykdw i drugi zawar-
ty w Listach do Rzymian i Efezjan, stanowiace podstawe wizji
Apokalipsy, pokazujacej chrzescijan zlaczonych ze swoja Glowa
w zwycieskiej walce ze zlem, lacza sie ze soba w Pierwszym Liscie
$w. Piotra. Te dwa aspekty kaptanstwa chrzescijan pozostaja w $ci-
stym zwiazku z sakramentami chrztu i bierzmowania.

Swiety Augustyn wyjatkowo trafnie zauwazyt: ,Sam uswiecony
imieniem Boga i Bogu ofiarowany czlowiek, o ile umiera dla swia-
ta, aby zy¢ dla Boga, jest ofiara™. W tej wypowiedzi odzwiercied-
la sie nauczanie §w. Pawla na temat chrztu. W kontekscie doktryny

®  Augustyn, De civitate Dei 10, 6.
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dotyczacej chrztu i bierzmowania u §w. Tomasza z Akwinu znaj-
dujemy znaczaca wypowiedz na temat dojrzalosci chrzescijanskiej:
»,Gdy cztowiek dochodzi do dojrzalego wieku, zaczyna juz dzieli¢
sie swoimi dziataniami z innymi, podczas gdy wczesniej zyt tylko
jakby sam dla siebie™.

Uczestniczenie wszystkich chrzescijan w kaptanstwie Chrystusa,
nie naruszajac w niczym prerogatyw kaptanstwa urzedowego,
zostalo znakomicie ukazane przez $w. Tomasza w Sumie teologii.
Wyjasnia on wiec, ze sakramenty nowego prawa maja dwa gtow-
ne cele — stanowia remedium na grzechy oraz doskonala dusze
w dziedzinie kultu Bozego w ramach zycia chrzescijanskiego. Drugi
aspekt domaga sie konsekracji nazywanej charakterem sakramen-
talnym. Zolnierze przeznaczeni do zadan doczesnych wyrézniaja
sie znakami zewnetrznymi. Charakter sprawiany przez sakramen-
ty jest tak samo wazny jak znak cielesny, podkreslit §w. Tomasz
za $w. Augustynem?®. Charakter sprawiany przez sakramenty, ktére
szczego6lnie uzdalniaja do kultu Bozego, zostal przez sw. Tomasza
okreslony jako ,duchowa wtadza’, sytuujaca si¢ na poziomie czyn-
nym, dzieki ktérej ci, ktérzy zostaja nim naznaczeni, zostaja ukon-
stytuowani jako urzedowi stludzy przeznaczeni do kultu Bozego
(tamze, a. 2). Caly kult chrzescijaniski ma swoje zrédlo w kaptan-
stwie Jezusa Chrystusa, dlatego tez charakter duchowy jest uczest-
niczeniem w Jego kaplanstwie oraz upodobnieniem do Niego jako
kaptana. Swiety Tomasz wyja$nia:

Caly kult religii chrzescijanskiej wyptywa z kaplanstwa Chrystusa. Jest
wiec jasny, ze charakter sakramentalny jest przede wszystkim charakte-
rem Chrystusa, ktérego kaptanstwo jest udzielane wiernym za posred-
nictwem charakteru sakramentalnego, ktéry nie jest niczym innym niz
jakims$, ptynacym od Chrystusa, udzialem w Jego kaptanstwie®.

*  Tomasz z Akwinu, Summa theologiae I11 q. 72 a. 2.

> Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 63 a. 1.
¢ Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 63 a. 1.
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Szczegblne znaczenie posiada nastepujaca wypowiedz $w.
Tomasza:

Charakter sakramentalny jest jakims udziatem w kaplanstwie Chrystusa;
jak Chrystus posiada pelna wladze duchowego kaptanstwa, tak Jego
wierni upodabniaja si¢ do Niego przez to, ze maja sobie cze$ciowo
udzielong jakas wladze duchowa odnosénie do sakramentéw i do tego,
co dotyczy czci Boga. Réwniez z tego powodu Chrystusowi nie przy-
stuguje charakter, zas Jego wtadza kaplanska ma sie do charakteru tak,
jak to, co jest pelne i doskonale, do tego, co zostalo z niego komus cze$-
ciowo udzielone’.

Niektére sakramenty Kosciola sa przeznaczone do udzielenia
taski, jak pokuta, Eucharystia, namaszczenie chorych czy matzen-
stwo. Trzy sakramenty: chrzest, bierzmowanie i §wigcenia, oprocz
taski uswiecajacej, udzielaja takze duchowej wladzy dotyczacej spra-
wowania kultu Bozego na mocy dokonanej konsekracji. W sakra-
mencie chrztu jest udzielana wtadza przyjecia wszystkich innych
sakramentéw. W bierzmowaniu wtadza publicznego wyznawania
wiary i uczestniczenia w kulcie przez spetnianie niektérych postug.
W $wieceniach udzielana jest §wieta wladza pozwalajaca stac sie
urzedowym stuga Chrystusa, ktéry ,w Nim” celebruje sakramen-
ty i udziela je innym.

Wyjasnienie teologiczne dane przez $w. Tomasza z Akwinu jest
niewatpliwie zwigzane z inna mentalnos$cia i inna sytuacja eklezjalna
niz nasza. Pewne aspekty, ktore w jego czasach byly jeszcze przed-
miotem wolnej dyskusji, dzisiaj osiagnely wieksza dojrzato$é i sp6j-
no$¢. Jest ewidentne, ze $w. Tomasz nie mégt powiedzie¢ wszyst-
kiego, dlatego staramy sie wypracowa¢ odpowiednie dopowiedzenia
w odniesieniu do naszych czaséw i aktualnej sytuacji duchowej.
Nalezy jednak zauwazy¢, ze Akwinata bardzo dobrze opracowal
podstawy doktrynalne, ktére wciaz pozostaja aktualne i otwarte
na poglebienie. Dotyczy to zaréwno kaptanistwa powszechnego
opartego na chrzcie i bierzmowaniu, jak i kaptanstwa urzedowego

7 Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 63 a. 3.
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opartego na $wietych swieceniach. Najwieksza zaleta wyjasnienia
$w. Tomasza jest to, ze nie pozwala na pomieszanie migedzy jednym
i drugim rodzajem kaptanistwa. W tym tez nalezy upatrywac zasad-
nicze przeslanie teologiczne, ktérym nalezy kierowaé sie zaréw-
no w teologii, jak i w praktyce eklezjalnej dotyczacej angazowania
$wieckich w misji zbawczej Ko$ciota.






ROZDZIAL V

Natura i cel kaptanstwa

/, ‘\

Z bardzo licznych i zréznicowanych powodéw aktualna uwa-
ga w Kosciele i w teologii skupia sie na kwestii kaptanistwa kato-
lickiego. Pojawia sie, bardziej lub mniej otwarcie, pytanie, czy
kaptanstwo w dotychczasowym rozumieniu ma przyszios¢ lub czy
maja racje ci, ktérzy, réwniez bardziej lub mniej otwarcie, zapo-
wiadaja, ze w niedalekiej przysztosci kaptanstwo zniknie badz
tez nie bedzie juz potrzebne. Chodzi wiec o istnienie kaptana
w Kosciele i spoleczenstwie. Z dyskusjami o charakterze teo-
logicznym tacza sie réwniez opinie, wedtug ktérych w dzisiej-
szym spoleczenstwie techniczno-przemystowym dziatania kaptan-
skie stracily swoja wlasciwa wymowe, a wiec po prostu nie s3 juz
potrzebne. Rzeczywiscie, w dzisiejszym spoleczenstwie widaé, ze
kaptan zyje w nim i porusza sie jako kto$ obcy, niepasujacy do
formujacych sie i propagowanych schematéw, a nalezace do nie-
go funkcje i spetniane przez niego czynnosci nie zapewniaja mu
jakiego$ widocznego i ogélnie uznawanego sukcesu, ktdry dzisiaj
stanowi pierwszorzedne kryterium weryfikujace warto$c¢ czlowie-
ka ijego dziatalno$ci w spoteczenstwie. Ponadto wartos¢ czlowie-
ka jest dzisiaj w znacznym stopniu mierzona jego zdolnoscia do
integrowania sie ze spoleczenistwem, a kaplan z racji duchowych,
wpisanych w punkcie wyjécia w nature jego misji, powinien by¢
»oddzielony” od spoleczenstwa.
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Miedzy innymi z tych racji zaréwno u kaptanéw, jak i u tych, kté-
rzy mierza si¢ z mysla o odpowiedzi na powotanie kaptanskie, poja-
wia sig¢ niepokojace pytanie o warto$¢ i trwaltos¢ stanu kaptanskiego
oraz o sens podjecia go osobiscie. Do wspomnianych racji o charak-
terze wewnatrzkoscielnym i socjologicznym dochodza rozmaite inne
racje, ktorych zZrédtem sa na przyktad modne kierunki filozoficz-
ne o nastawieniu ateistycznym i proponowane nowe wizje Swiata.
Dochodzi do tego wszystkiego negatywne nastawienie do teologii
prezentowane przez inne, nabierajace dzisiaj znaczenia i wpltywéw
dyscypliny naukowe. Podczas gdy w minionych epokach konflikty
idei rozgrywaly sie gléwnie miedzy filozofia i teologia, ewentualnie
w dwdch ostatnich wiekach — miedzy teologia i naukami przyrodni-
czymi, to dzisiaj ich miejscem jest rozwijajaca sie dynamicznie socjo-
logia, ktéra stanowi powazne wyzwanie dla réznych dziedzin teo-
logii. Obydwie dziedziny wiedzy staraja sie obja¢ swoim wplywem
inne dziedziny poznania. Z tego powodu socjologia zwraca szeroka
uwage na teologie, rozumiana jako zjawisko ludzkie pos$réd innych
zjawisk, oraz stara sie ja wlaczy¢ w swoja wizje antropologiczna. Ze
swej strony takze teologia stara si¢ zintegrowac w sobie inne dzie-
dziny poznania. Traktuje w szczegdlnosci socjologie jako specyficz-
ne zjawisko w ramach prowadzonych obecnie poszukiwan badaw-
czych. Ta konfliktowa relacja miedzy teologia i socjologia wplywa na
to, ze objawienie, Koscio6li teologia nie sa wyjasniane przez socjolo-
gie jako procesy nadprzyrodzone, ale jako fazy rozwoju ludzkiego,
ktérego podmiotem jest tylko czltowiek albo spoteczenstwo'.

Nawet jesli Ko$cidt nie jest odrzucany na gruncie relatywizmu
historycznego, to jednak zachodzi niebezpieczenistwo, ze czysto
socjologiczna metoda ujmowania poszczegé6lnych kwestii dopro-
wadzi do rozbicia doktryny koscielnej i wyeliminuje poszczegélne
elementy wiary katolickiej, uznajac je za przekroczone fazy rozwo-
ju historycznego. Aby sie o tym przekonaé, wystarczy spojrze¢ na

Nie kwestionujemy w tym miejscu znaczenia socjologii, ktéra moze oddac
wielkie ustugi Kosciotowi i teologii, jak pokazuja prowadzone w odpowiednim
duchu i w oparciu o wlasciwe kryteria badania. Przykladem takiego podejscia
moze by¢ np. studium R. Starka La vittoria della ragione. Come il cristianesi-
mo ha prodotto liberta, progresso e ricchezza, Torino 2006.
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liczne wypowiedzi na temat kaptarnstwa, ktore pojawily sie w ostat-
nich dziesigcioleciach. Bardzo czesto zatem, zwlaszcza na gruncie
studiéw biblijnych, podkres$lano w nich, ze Nowy Testament nie
zna kaplana jako takiego i ze sakralizacja przewodnika wspdlnoty
chrzescijanskiej zostala spowodowana czynnikami historycznymi
isocjologicznymi. Dzisiaj natomiast znajdujemy sie w nowej sytuacji
spolecznej, w zwigzku z czym nieuchronnie zachodzi konieczno$¢
reinterpretacji kaplanstwa. Powinna ona péjs¢ po linii sekularyza-
cjiidesakralizacji, zmierzajac ostatecznie do zréwnania kaptana ze
$wieckim. Kaptani nie powinni mie¢ zarezerwowanych jakichs wtas-
nych funkcji w Kosciele, ale wszyscy powinni robi¢ wszystko. Nie
zachodzitaby wiec potrzeba nowej konsekracji w stosunku do kon-
sekracji chrzcielnej, gdyz wszystkie problemy mozna by rozstrzy-
gac¢ na drodze delegowania do wypelnienia takiego czy innego zada-
nia. Ta sytuacja i takie stawianie problemu domaga sie wyraznego
podjecia takze w sytuacji polskiej, gdyz i u nas pojawiaja sie doktad-
nie takie same wyzwania, jakie kilkadziesiat lat temu trapily Europe
Zachodnig. Teologia nie moze zrezygnowac z zajmowania si¢ zagad-
nieniami dotyczacymi kaplanstwa, ktére w kazdym czasie i kazdym
miejscu maja zasadnicze znaczenie dla wspoélnoty eklezjalne;j.

NOWY TESTAMENT O KAPLANSTWIE

Wedlug Nowego Testamentu, szczegdlnie wedlug Listu do
Hebrajczykéw, Jezus Chrystus obalil wszelkie wczesniejsze kaplan-
stwo, zaréwno biblijne, jak i poganskie, dokonujac raz na zawsze
jego wypelnienia, a tym samym takze definitywnego przekrocze-
nia. Stalym zadaniem kaptana jest posredniczenie w dziedzinie
rzeczy ofiarowanych przez Boga ludziom oraz w pojednaniu ludzi
z Bogiem. Przed Chrystusem czlowiek podejmowal rozmaite dzia-
tania zmierzajace do osiagniecia takich celéw, ale byly one niewy-
starczajace. Dopiero Jezus Chrystus rzeczywiscie wypetnit misje
kaptanska, ktéra tylko On mégt wypetnié, jak dobitnie uzasadnia
List do Hebrajczykow?. Refleksja nad kaplaristwem Jezusa Chrystusa

2 Por. P. Grelot, Une lecture de [épitre aux Hébreux, Paris 2003, s. 57-94; A. Van-
hoye, Gesii Cristo il mediatore nella Lettera agli Ebrei, Assisi 2007, s. 171-192.
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zostata faktycznie podjeta dos¢ pézno w Nowym Testamencie, to
znaczy dopiero w Liscie do Hebrajczykdw, ktéry powstal na poczat-
ku lat sze$c¢dziesiatych. Trzeba jednak powiedzie¢, ze watki kaptan-
skie sg praktycznie obecne w calej literaturze nowotestamentalnej —
mozna je znalez¢ wszedzie tam, gdzie jest mowa o dzietach Jezusa
Chrystusa, jak na przyklad o gloszeniu krélestwa Bozego czy tez
o Jego $mierci jako o ofierze. Juz w pierwszych pismach $w. Pawta
znajdujemy obecnos$¢ watkow kaplanskich. Jesli jednak wezesniej-
sze kaptanstwo zostalo wypelnione przez Jezusa Chrystusa, to jest
zrozumiate, dlaczego pisma nowotestamentowe nie poswiadczaja
ani nie postuluja jakiego$ nowego kaptanstwa. Znaczacy pozostaje
fakt, ze kaptani starego prawa, ktérzy przystapili do nowego ludu
Bozego, nigdy nie sa nazywani ,kaptanami’, ale ,uczniami” (Dz 6, 7).

Wyjatkowe znaczenie posiada fakt, ze nowy lud Bozy, powotany
do istnienia przez Chrystusa i oparty na wierze w Niego, jest nazwa-
ny ,ludem kaptanskim” Swiadcza o tym Pierwszy List $éw. Piotra
(2, 4—9) i Apokalipsa (1, 6). Jest takze powiedziane, co powinien ten
lud czyni¢, aby urzeczywistnia¢ swoéj charakter kaptanski, to zna-
czy ma sktadacd nie tylko ofiary zewnetrzne, ale takze ofiary ducho-
we oraz glosi¢ wielkie dzieta Boze (por. 1 P 2, 4—5). W obydwu tych
dziataniach opiera sig, jako na koniecznym zrédle, na dziele kaptan-
skim Jezusa Chrystusa i to dzieto upamietnia*. W nowym ludzie
Bozym zostaja uwypuklone szczegdlnie pewne postacie, ktore nie
sa nazywane ,kaplanami’, ale ,apostofami” Maja oni przepowia-
da¢ Ewangelie Chrystusa az po krance ziemi, poniewaz sa Jego
postanicami i glosicielami. Jakie znaczenie nadaje Jezus tym dwu-
nastu w ramach nowego ludu Bozego, jasno wynika z Jego stéw:
»Kto was stucha, Mnie stucha” (Lk 10, 16). W tych slowach zostaje

Na temat kaptaristwa w Nowym Testamencie por. np. K. Kertegle, Gemeinde
und Amt in Neuen Testament, Miinchen 1972; H. Schlier, Neutestamentliche
Grundelemente des Priesteramtes, ,,Catholica” 27 (1973), s. 209—233; K. Roma-
niuk, A. Jankowski, Kaptaristwo w Pismie Swi@tym Nowego Testamentu, Kra-
kéw 2010% H. Langkammer, Biblia o kaptarstwie i kaptanach, Tarnéw 2009.
Por. U. Vanni, Il sacerdozio nellApocalise e nella Prima Lettera di Pietro. Un
impegno che abbraccia tutta la vita del cristiano in vista del regno di Dio,
Roma 2009.



Nowy Testament o kaplanstwie 71

stwierdzona istotowa tozsamo$¢ misji Jezusa i misji pelnionej przez
apostotéw, majaca kluczowe znaczenie dla interpretowania ciagto-
$ci postugi w Kosciele, takze w jej wymiarze kaptanskim.

Nowy Testament nie odmawia apostolom funkcji kaptanskiej —
wynika to wprost z Listu $w. Pawla do Rzymian, na co zbyt malo
zwraca si¢ uwage w interpretacjach teologicznych. Swiety Pawet
pisze: ,Dzieki niej [tzn. mocy danej przez Boga] jestem z urzedu
stuga Chrystusa Jezusa wobec pogan, sprawujacym $wieta czynno$é
gloszenia Ewangelii Bozej po to, by poganie stali si¢ ofiara mila Bogu,
u$wiecona Duchem Swietym” (Rz 15, 16)°. W tym tekscie Pawet okre-
$la siebie mianem /iturga Jezusa Chrystusa i nazywa swoja postuge
hierourgein, to znaczy wskazuje, Ze jest ona dzialaniem kaptanskim
w relacji do Ewangelii Bozej. Pawet ujmuje ewangelizacje — postuge
stowa — w perspektywie kaplanskiej. Nie ma zadnego powodu, by
stowo hierourgein interpretowac¢ symbolicznie czy metaforycznie.
Mozna pytaé, co Pawel ma w tym wypadku na mysli. Chodzi mu
oczywiscie o gloszenie stowa. Problem jednak sie poszerza i pojawia
sie pytanie, czy po apostofach w nowym ludzie Bozym sa tacy, kto-
rych prawomocnie mozna i nalezy nazwac kaptanami. Postawi¢ nale-
zy takze pytanie, czy fakt kaptanstwa niektérych nie jest sprzeczny
z sensem urzedu apostolskiego i z kaptaniskim charakterem catego
nowego ludu Bozego. Sciéle méwiac, chodzi o to, by wyodrebnié¢ we
wspolnocie koscielnej kaptanéw, okreslajac wyraznie ich miejsce we
wspolnocie i petniona przez nich specyficzna role. Jednomyslnie
stwierdza sie, ze apostolowie ustanowili starszych, ktérym zleco-
no troske o poszczegdlne wspolnoty. Pozostaje jednak pytanie, czy
nalezy ich uwaza¢ za kaptanéw. Aby odpowiedzie¢ na to pytanie,
trzeba zauwazy¢ w pierwotnych wspdlnotach nastepowanie pew-
nego procesu. Otdéz pisma nowotestamentalne swiadcza najpierw
o obecnosci we wspdlnocie wierzacych obdarzonych wtadza, beda-
cych wspélpracownikami i nastepcami apostoléw, a nastepnie o tym,

Por. J. Ratzinger, Kaptan jako posrednik i stuga Jezusa w Swietle nowotesta-
mentalnej Nowiny, [w:] ]. Ratzinger, Glosiciele Stowa i studzy Waszej radosci.
Teologia i duchowos¢ sakramentu swigcen, Lublin 2012, s. 108—-109 (Opera
omnia, t. 12).

¢ Por. H. Schlier, Der Romerbrief, Freiburg—Basel-Wien 1977, s. 430—431.
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ze ci starsi wypelniali funkcje wlasciwe dla tych, ktérzy na pdzniej-
szym etapie rozwoju Kosciota — poczawszy od Tertuliana — beda
nazywani kaplanami (sacerdotes). Na poczatku Kosciél nie nazy-
wal pelniacych postuge kaptanami, ale z cala pewnoscia znat rze-
czywisto$¢, ktéra w przysztosci zostanie nazwana takim stowem.
Apostotowie uwazali, ze sa upowaznieni do ustanowienia swoich
nastepcéw i pelniacych postuge; kierowali sie w tym postepowaniu
glebokim przekonaniem, ze wypelniaja wole samego Chrystusa, gdyz
wkladanie rak na nastepcéw traktowali jako nalezace do ich misji.

Swiecenie wspSlpracownikéw, a przede wszystkim nastepcéw
pojawia sie w Nowym Testamencie — co jest zrozumiate — pod
koniec epoki apostolskiej. Nie ma powodu do zdziwienia, ze w naj-
wczeéniejszych pismach nowotestamentalnych niewiele sie méwi
o nastepcach apostoléw. W pierwszych latach nie byli po prostu
konieczni. Pojawiaja sie oni natomiast w pismach $w. Pawta, w pis-
mach deuteropaulinskich i w Apokalipsie. Ten fakt bywal zle rozu-
miany, gdy $wiecenie petniacych postuge i nastepcéw bylo interpre-
towane z czysto praktycznego punktu widzenia, bez odniesienia do
nastepowania pewnego procesu w rozwoju Kosciola, ktéry deter-
minuje zachodzenie pewnych nowych zjawisk i wywotuje potrze-
be udzielenia na nie odpowiedzi w pierwotnym i niezastagpionym
odniesieniu do tajemnicy Jezusa Chrystusa.

Jak juz zostalo zaznaczone, dyspozycja wyznaczania nastepcow
jestjuz zawarta przy okreslaniu zadan zleconych przez samych apo-
stotéw. Konkretny zakres tych funkgcji, ktére bylty wypelniane przez
pelniacych postuge i nastepcéw apostotéw, nie byl od poczatku
sprecyzowany przez okreslona decyzje Chrystusa lub apostotéw.
Trzeba bylo podjac¢ wiele préb i doswiadczen, a takze nieuchron-
nie nawigzac¢ do instytucji tamtego czasu, by w koncu ten zakres
zostal ustalony i utrwalony. Czynnik ludzki odgrywa bardzo duze
znaczenie w realizacji woli Chrystusa, zwtaszcza w odniesieniu do
Kosciota. Dzieje sie tak, poniewaz Koscidt jest ciagla synteza tego,
co boskie, i tego, co ludzkie, co jest oczywiscie zgodne z pierwot-
na wola Boza. Na ile byly uzasadnione chrystologicznie wszyst-
kie postugi okresu apostolskiego, pokazuje na przyklad okreslenie
wspolpracownikéw i nastepcdw mianem ,pasterzy’. Jezus Chrystus
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jest Pasterzem (por. ] 10, 1—18). On jest pierwszym Pasterzem, a ci,
ktoérzy pelnia postuge i sa nastepcami apostotéw, upodabniaja sie do
Jezusa Chrystusa jako Pasterza. Na tej podstawie nastapito poglebio-
ne zrozumienie ich misji, ktéra od samego poczatku jest widziana
w perspektywie pasterskiej. Zachodzi w ten sposéb, z jednej stro-
ny, cigglo$¢ miedzy Jezusem Chrystusem i apostotami, a z drugiej
strony takze miedzy apostotami i ich nastepcami, a zatem réwniez
miedzy Jezusem Chrystusem i nastgpcami apostotéw. Ta ciaglos¢
zostanie potem systematycznie zdefiniowana jako sukcesja apostol-
ska (successio apostolica)’.

W pozniejszych pismach Nowego Testamentu zostaly sformu-
fowane wskazania dotyczace sposobu ustanawiania nastepcow.
Dokonuje si¢ ono przez wlozenie rak zgodnie z postanowieniem
apostolskim. Zostana nastepnie skonkretyzowane kryteria odnos-
nie do wyboru postugujacych i nastepcéw. Potwierdza to Pierwszy
List do Tymoteusza oraz List do Tytusa. Wybdr nastepcéw wery-
fikuje sie wobec wspdlnoty, a wlasciwie wobec presbyteroi zebra-
nych w charakterze urzedowych $wiadkéw. Elementem wyboru jest
powierzenie ,,depozytu wiary”. W takim postepowaniu zostaje prze-
kazany charyzmat Bozy, ktérego udziela sam Bég. Duch Swiety sta-
nowi podstawe postugi (2 Tm 1, 8). Jest to Duch mocy (dynamis) —
Duch mitosci, ktory, jak ogierr, moze by¢ ozywiany lub gaszony.
Oznacza to, Ze nie mozna postepowac z Nim tylko wedlug wtas-
nego upodobania, ale zachodzi potrzeba, aby nastapito potacze-
nie Jego mocy z ludzkim dziataniem, a wtedy beda mogly pojawi¢
sie jego autentyczne owoce. Duch tworzy réznorodno$¢ w ramach
jednego ludu Bozego.

Sformulowane tutaj uwagi pokazuja, ze miedzy Jezusem Chrys-
tusem i nastepcami apostoléw weryfikuje sie ciaglo$¢ postugi, a nie
tylko jaka$ ciaglo$¢ ideowa. Jesli rozumialoby sie sukcesje tylko
jako fakt czysto duchowy — a takim faktem ona takze jest — ulegtby
zagubieniu istotny element jej tresci. Trzeba do tego dodac ciaglos¢

7 Miedzynarodowa Komisja Teologiczna, Apostolskosé Kosciota i sukcesja apo-

stolska, [w:] Od wiary do teologii. Dokumenty Miedzynarodowej Komisji Teo-
logicznej 1969-1996, red. J. Krolikowski, Krakéw 2000, s. 19-31.
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pelnionych zadan — ciaglos¢, ktéra jest tworzona i wyrazana przez
takie postepowanie, za posrednictwem ktérego czlonek Kosciota
jest wlaczany do sukcesji apostolskiej, to znaczy przez wlozenie rak.

DOJRZEWANIE ROZUMIENIA POSLUGI
W NOWYM TESTAMENCIE

Jesli oprocz tych ogdlnych uwag chcemy przeprowadzi¢ kon-
kretniejsza analize zagadnienia, musimy zatrzymac sie nad zna-
czeniem pojec i ich stopniowa ewolucja. Okreslenie zadan, funk-
cji i postug w ramach jednego ludu Bozego w Nowym Testamencie
nie jest jeszcze ostatecznie ustalone, przede wszystkim nie pokry-
wa sie ono z pojeciami, ktére pdzniej stang sie powszechne. Jak juz
zostalo zaznaczone, charakterystyczne stowo ,kaptan” (hiereus), kto-
re w pézniejszym okresie zostanie zastosowane w odniesieniu do
postug koscielnych, jest stosowane tylko w odniesieniu do Jezusa
Chrystusa i do wspélnoty koscielnej w jej catosci. W pierwotnych
wspolnotach spotykamy sie natomiast z duza réznorodnoscia urze-
déw, wérdd ktoérych sa: apostotowie, prorocy, ewangelisci, pasterze
i nauczyciele (por. Ef 4, 11; 1 Kor 12, 28). Zakres ich oddzialywania
niejednokrotnie przekracza granice wspdlnoty lokalnej. Wszystkie
te poslugi sa konieczne, dopéki kazdy nie dojdzie do jednosci wia-
ry i do poznania Syna Bozego, do pelnej dojrzatosci, do miary wiel-
kosci wedlug pelni Chrystusa (por. Ef 4, 13). W innych wspélno-
tach postuge pelnia diakoni, starsi i biskupi (1 Tes 5, 12—13; Dz 14, 23;
1 Kor 16, 15; Rz 12, 6-8). Sg oni zawsze $cisle powiazani ze wspdlnota
miejska. Ich zadaniem jest bycie stugami Jezusa (réwniez nazywanego
Apostolem, Prorokiem, Pasterzem, Nauczycielem, Stuga i Biskupem),
stajac sie narzedziem urzeczywistnienia Jego misji zbawczej w $wie-
cie. Dotyczy to takze postug okreslonych stowami episkopos (biskup),
presbyter (starszy, kaptan) i diakon. Stowem najstarszym i majacym
najszersze znaczenie jest stowo presbyter (starszy)®. Okreslenie to

8 Por. U. Vanni, La figura del sacerdote-presbitero nel Nuovo Testamento,

[w:] Identita e missione del sacerdote, a cura di G. Pittau, C. Sepe, Roma
1994, s. 26-36.
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nie wskazuje na wiek fizyczny ani czas, ktéry uptynat od nawré-
cenia, ale odnosi sie do posiadanej wladzy. Pojecie jest znane juz
w Starym Testamencie. W Nowym Testamencie starsi sa wskazywa-
ni przez Boga. Sa wy$wiecani przez apostotéw lub przez ich delega-
téw przez wlozenie rak; we wspdlnocie reprezentuja oni apostoléw
i sa przewodnikami wspdlnot lokalnych. Jest ich wielu i tworza kole-
gium. Stowo ,biskup’, ktére raz jest uzyte na okreslenie Chrystusa
(1P 2, 25) i cztery razy jako okreslenie postugi, wywodzi sie ze $rodo-
wiska hellenistycznego. Oznacza ono zaréwno stréza, jak i przewod-
nika wspélnoty. Biskupi nie sa nigdy formalnie nazwani nastepcami
apostol6w, ale sa charakteryzowani jako tacy. S3 oni takze nazywa-
ni starszymi. Okreslenia ,biskup” i ,,prezbiter” ewidentnie nie wska-
zuja réznych oséb, ale okreslaja te same postugi. W réznych przy-
padkach odzwierciedlaja jednak r6zny punkt widzenia na postuge.

Majac na wzgledzie rozumienie okreslen presbyteroi-episkopoi,
jest uzyteczne spojrzenie na wspoélnote jerozolimska, w ktorej bar-
dzo wczesnie spotykamy najwyrazniejsze wyrazenie porzadku hie-
rarchicznego. Po odejéciu apostotéw, przede wszystkim Piotra,
Jakub, ,brat Panski’, jawi sie jako gtowa wspoélnoty i posiadacz pet-
nej wladzy. Wokoét niego gromadzg sie starsi — prezbiterzy. S oni
jego pomocnikami, rézniacymi sie zaréwno od apostotéw, jak i od
innych cztonkéw wspélnoty. Na znaczenie zajmowanego przez nich
miejsca wskazuje fakt, ze Pawel i Barnaba, po swoim przybyciu do
Jerozolimy, byli przyjeci przez apostoldéw i przez starszych oraz
tym dwom grupom przedlozyli sprawozdanie ze swojej dziatalno-
$ci misyjnej (por. Dz 15, 4). Tak zwany ,,sob6r apostolski’, ktory miat
rozwigza¢ kwestie misji wéréd pogan, byt zgromadzeniem aposto-
téw i prezbiteré6w. Obradowali oni wspdlnie i wspdlnie tez przestali
do Antiochii wypracowane przez siebie stanowisko. List postany do
antiochenczykoéw zaczyna sie takimi stowami: ,,Apostotowie i star-
si bracia przesytaja pozdrowienie braciom poganskiego pochodze-
nia w Antiochii, w Syrii i w Cylicji” (Dz 15, 23).

We wspoélnotach misyjnych §w. Pawla poza Jerozolima spotyka-
my sie z inna sytuacja. Na podstawie swiadectwa, ktérego dostar-
czaja najstarsze listy sw. Pawla na temat tych wspélnot, mozemy
odnotowad, ze niektdérzy kierujacy nimi zostali ustanowieni przez
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apostoléw, podczas gdy inni petnili swoja posluge na podstawie
powotania przez Ducha Swietego, nie otrzymawszy oficjalnego zlece-
nia od apostoléw, aby podjeli si¢ tej misji. Pawel nie dokonuje zmia-
ny istniejacej sytuacji, ale domaga si¢ jedynie, aby wspdlnota zacho-
wala wewnetrzny porzadek, gdyz najwazniejsze jest to, by wszystkie
wypelniane funkcje stuzyly budowaniu jej. Pawet z daleka sprawuje
swoja wladze. Powierzanie zadan przez wspdlnote, bez odniesienia
do hierarchii, jest zrozumiale na poczatku, ale tego typu postepowa-
nie zostaje szybko wyeliminowane — pod koniec I wieku — i zaczyna
przewaza¢ nadawanie urzedu na mocy aktu odpowiedniej wtadzy.

Dzieje Apostolskie dostarczaja nam bardzo konkretnego przy-
ktadu ustanowienia przewodnikéw wspdlnoty ze strony wladzy,
a rownocze$nie przejscia od starotestamentalnego pojecia prez-
bitera do pojecia biskupa o charakterze helleriskim. W rozdziale
14, wierszu 23 Pawel i Barnaba ustanowili prezbiteréw we wspol-
notach chrzescijaniskich w Listrze, w Ikonium i w Antiochii, ktére
oni zalozyli, i przez wlozenie rak i modlitwe powierzyli ich Panu,
w ktérego oni uwierzyli. Swiecenia nastapily, jak mozemy prze-
czyta¢ w innym miejscu Dziejéw Apostolskich (por. 20, 28), nie na
mocy jakiejs wladzy posiadanej przez Pawtla i Barnabe, ale na mocy
wladzy Ducha Swietego, ktéry ustanowil prezbiteréw, by kierowali
wspolnota. Przewodnicy wspdlnot, ktérzy w Dz 20, 17 sa nazwani
prezbiterami, nieco dalej sa juz nazwani biskupami (w. 28). Stowo
»biskup” zostaje wiec zastosowane, aby okresli¢ tych samych ludzi,
ktérzy wezeéniej byli nazwani prezbiterami. Pojecia ,biskup” i ,prez-
biter” oznaczaja — jak juz zostalo zaznaczone — tych samych prze-
wodnikéw wspdlnoty, biorac pod uwage, ze dzialaja oni zawsze na
sposob kolegialny. Ich zadaniem jest ,pasienie” wspélnoty Bozej,
zbawczej wspoélnoty mesjanskiej, to znaczy roztropne, czujne, opar-
te na wyrzeczeniu prowadzenie jej i oddalanie do niej niebezpie-
czenistw zepsucia i herezji. Tekst Dziejow Apostolskich pochodzi
z lat osiemdziesiatych. Opowiadanie o napomnieniu przez Pawla
prezbiteréw-biskupéw w Efezie, ktérych przywotat do Miletu, odno-
si sie do trzeciej podrézy misyjnej (lata 52—56)°.

9

Por. P. Labuda, Swiety Pawel, trzynasty Apostof, Tarnéw 2011, s. 144.
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Wymowna jest sytuacja, ktéra wylonita si¢ we wspdlnocie chrzes-
cijanskiej w Filippi po liscie Pawla, a mianowicie bylo tam ,kole-
gium” biskupéw i diakonéw. Na wstepie listu Pawet z Tymoteuszem
pozdrawiaja wierzacych w Chrystusa w miescie Filippi razem
z biskupami i diakonami. W tym licie diakonat po raz pierwszy
zostaje uznany za postuge koscielna. Nie ma w nim jednak mowy
o prezbiterach, ale jest to zrozumiale, jesli prezbiterzy sa utozsamie-
ni z biskupami. W Filippi byly wiec tylko dwa typy postug. Nalezy
odnotowac fakt, ze Pawel adresuje swoj list do wspdlnoty i wymie-
nia petniacych postuge w relacji do wspélnoty, ale zarazem odrdznia
ich od niej. Oczywiscie apostol widzi postugi w ich istotnym zwiaz-
ku z wspdlnoty, to znaczy postuga jest wlaczona w calosé zycia
wspolnoty.

Pod koniec okresu apostolskiego we wspdlnocie paulinskiej
nastepuje dalszy rozwoéj postugi koscielnej, ktéry jest poswiadcza-
ny na poczatku lat sze$¢dziesiatych w listach pasterskich’. Sytuacja
przypomina te ze wspélnoty w Jerozolimie. Struktura poswiadczo-
na pézniej w listach $w. Ignacego Antiochenskiego, to znaczy opar-
ta na tréjstopniowosci urzedu koscielnego, jest juz uwzgledniona
w listach duszpasterskich. Autor nie zwraca si¢ w nich bezposrednio
do wspélnoty, ale do jej przewodnikéw: raz do Tymoteusza, a drugi
raz do Tytusa. Tytus i Tymoteusz sg biskupami o szczegélnym cha-
rakterze, gdyz posiadaja specyficzna wladze w kolegium prezbite-
réw — moga by¢ nazwani ,,arcybiskupami”. Pelnione zadanie zosta-
fo im zlecone przez wlozenie rak przez prezbiterium. Arcybiskup
Tytus otrzymal zdanie ustanawiania prezbiteréw w poszczegdl-
nych miastach na Krecie, gdzie istnialy juz wspélnoty chrzescijan-
skie. Chociaz arcybiskup jest odrézniony od kolegium, w listach
pasterskich okreslenia ,biskup” i ,prezbiter” sa jeszcze stosowane
w takim samym znaczeniu jak w Dz 20, 17—28. Mozna spyta¢, czym
w tej sytuacji jest zatem prezbiterium. Nie utozsamia si¢ ono z tym,
co nazywamy kaplanstwem, ale z tym, co nazywamy episkopatem.

10 Por. M. Thurian, Sacerdoce et ministére. Recherche oecuménique, Taizé 1970,

s. 86—-100.
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Wedtug listéw pasterskich istnieje wiec episkopat, na ktérego cze-
le stoi arcybiskup.

KAPLANSTWO W TRADYCJI POAPOSTOLSKIE]

Mimo pojawiajacych sie trudnosci i niejednokrotnie przeciw-
stawnych tendencji wylaniajacych sie we wspoélnotach pauliniskich
ta forma organizacji Kosciota, ktéra pojawia sie¢ w Dziejach Apostol-
skich i w Liscie do Filipian, znajduje wyrazne potwierdzenie w li$cie
biskupa Polikarpa ze Smyrny do wspdlnoty w Filippi'. Polikarp jest
arcybiskupem lokalnym i adresuje swoj list do Kosciota Bozego
w Filippi. Jako pelnigcych postuge wymienia tylko diakonéw i prez-
biteréw, co oznacza, ze w polowie drugiego wieku w Filippi nie
nastapilo jeszcze przejscie od episkopatu kolegialnego do episko-
patu monarchicznego. Struktura hierarchiczna we wspélnotach
janowych, do ktérych nalezy wspdlnota w Smyrnie, rézni sie od
struktury wspoélnot paulinskich. Przewodnicy lokalni maja w nich
wieksza autonomie w stosunku do apostoléw. W okresie poapostol-
skim wlasnie we wspélnotach janowych skrystalizowala si¢ kwestia
episkopatu. Uformowala sie triada: biskupi, prezbiterzy i diakoni,
z wezesniejszej diady: biskupi-prezbiterzy i diakoni.

Wspdlistnienie w miedzyczasie réznych form postugi koscielnej
jest potwierdzane przez Didache (Nauke Dwunastu Apostotow)™
i przez List $w. Klemensa Rzymskiego™. W Didache, pod koniec
I wieku, jest powiedziane, Ze wierni gromadza si¢ w dniu Panskim,
tamiag chleb i skladaja dziekczynienie. Potem jest powiedziane:
»Wybierzcie sobie biskup6w i diakonéw godnych Pana™*. Nie ma
mowy o prezbiterach. Wybdér ma oczywiscie miejsce w ramach
zgromadzenia liturgicznego. Wybrani maja przewodniczy¢ liturgii

Por. Polikarp ze Smyrny, List do Kosciota w Filippi, [w:] Pierwsi swiadkowie.
Pisma Ojcow Apostolskich, tham. A. Swiderkéwna, Krakéw 1998, s. 156—161.
Por. Nauka Dwunastu Apostotow (Didache), [w:] Pierwsi swiadkowie..., dz. cyt.,
s. 33—40.

Por. Klemens Rzymski, List do Kosciota w Koryncie, [w:] Pierwsi Swiadkowie...,
dz.cyt., s. 51-81.

4 Nauka Dwunastu Apostotow (Didache), dz. cyt., s. 40 (15, 1).
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w miejsce prorokéw i nauczycieli. Wydaje sie, ze w pierwotnym $ro-
dowisku, w ktérym powstato Didache, prorocy i nauczyciele petnili
wlasne funkcje. Jak powiedziano, mamy tutaj do czynienia z plu-
ralizmem poczatkéw. Nie da sie jednak okresli¢, na czym polegala
postuga prorokéw i nauczycieli. W kazdym razie zostali oni wkrot-
ce zastapieni przez biskupow i diakondw.

List $w. Klemensa nie zna takze ,arcybiskupa” stojacego nad inny-
mi biskupami. Analogicznie do Listu $w. Pawla do Filipian zwraca
sie on do grup kolegialnych biskupéw i diakonéw (jako pomocni-
kéw tych pierwszych). Wedlug Klemensa zostali oni ustanowie-
ni przez apostotéw. Postepujac w taki sposéb, apostotowie dziatali
na zlecenie Jezusa Chrystusa. Aby zapobiec przysztym kontrower-
sjom odnos$nie do rzadzenia w Ko$ciele, apostolowie polecili, aby po
$mierci biskup6w i diakonéw przez nich ustanowionych, inni wyproé-
bowani ludzie zastapili ich w postudze. Ich ustanowienie ma doko-
nac sie z aprobata wspdlnoty. Nalezy podkresli¢, ze biskupi przewod-
niczyli sktadaniu ofiary — Eucharystii. Niekiedy List $w. Klemensa
moéwi takze o przetozonych lub starszych, ktérzy utozsamiajg sie
z biskupami. Takze w tym przypadku terminologia nie zostala jesz-
cze utrwalona.

Listy $w. Ignacego Antiochenskiego odzwierciedlaja juz bar-
dziej utrwalona sytuacje'. Ignacy posiada pelna wtadze jako jedy-
ny biskup. Sze$¢ z jego siedmiu listéw jest skierowane do wspoél-
not koscielnych. Jeden list jest skierowany do Polikarpa ze Smyrny.
Listy te podejmuja i ilustruja fundamentalne kwestie eklezjologicz-
ne, ktérymi zyt pierwotny Kosciél. We wspélnotach, do ktérych
zwraca si¢ Ignacy, jest zawsze jeden biskup oraz kolegium prezbi-
teréw i diakondéw. Biskup przewodniczy w imieniu Boga; prezbite-
rzy sa jego doradcami i wspotpracownikami, ale sa mu podporzad-
kowani. Diakoni sg stugami Ko$ciota i tajemnic Jezusa Chrystusa.
Wspdlnota ma by¢ postuszna biskupowi jak Jezusowi Chrystusowi,
a prezbiterium jak apostolom. Diakonéw nalezy szanowac jak Jezusa
Chrystusa. Bez biskupa nic nie moze by¢ uczynione w odniesieniu

5 Por. Pierwsi swiadkowie..., dz. cyt., s. 113-142.
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do wspoélnoty. Wazna jest tylko ta celebracja Eucharystii, ktorej
przewodniczy biskup lub osoba przez niego upowazniona.

Listy Ignacego wskazuja, ze tréjpodzial postugi, ktéry zostat
zapoczatkowany w listach pasterskich, jest juz w pelni skonsoli-
dowany. W listach pasterskich pozycja prezbitera nie réznita sie
jeszcze wyraznie od pozycji biskupa, jak to wida¢ u Ignacego, cho-
ciaz i w nich wida¢ juz pewne pierwszenstwo biskupa. Trzy stopnie
postugi, ktére sa poswiadczone w pierwszych latach II wieku, stana
sie w ciagu tego wieku ogdlnie przyjeta forma organizacji koscielnej,
chociaz jeszcze w tym czasie, a nawet na przetomie II i III wieku
wyrazenia ,biskup” i ,prezbiter” byly stosowane zamiennie. Pamig¢
o pierwotnym utozsamieniu nie zagineta wraz z uptywem czasu, co
potwierdzaja na przyklad pisma $w. Hieronima. Zarysowany roz-
woj stawia niewatpliwie nielatwy problem, a mianowicie — w jaki
sposéb doszlo do rozréznienia miedzy prezbiterami i biskupami.
Poglebione badania pokazuja, ze dokonalo sie to w ciagu II wieku.
Koscioét przystosowal do wymogdédw misyjnych sprawowanie wta-
dzy, ktdéra z apostotéw przeszta na biskupdédw jako ich nastepcow.
Postuga kaplanska jawi sie jako wywodzaca sie z poslugi bisku-
piej. Episkopat jest miarg i podstawa postugi koscielnej, a postuga
kaptaniska uformowata sie jako jej zawezenie — postuga biskupia
nie uformowata si¢ na drodze jakiego$ przewartosciowania postu-
gi kaplanskiej. Postuga prezbitera jest pochodzenia boskiego, jesli
chodzi o jej tres¢, wlasnie na mocy relacji z episkopatem. Rozwdj
historyczny i spoleczny stoi u genezy prezbiteratu, rozumianego
jako zawezone uczestniczenie w sukcesji apostolskiej, okreslone
na podstawie wymogoéw historycznych ze wzgledu na misje i zycie
koscielne; ma on jednak charakter apostolski, gdyz wywodzi sie,
w swoich zasadniczych elementach, z petnych wtadz pochodzacych
od apostotéw. Kosciét posiada oczywiscie niezalezna wladze prze-
kazywania w formie pelnej lub zawezonej swoich wladz. II Sobér
Watykanski w swoim wykladzie na temat prezbiteratu w dekrecie
Presbyterorum ordinis przyjal taka interpretacje rozwoju stopni
Swiecen (por. nr 2).

Przebieg zdarzen mozna wyjasni¢ w nastepujacy sposob. Koscidt
rozwinal sie¢ najpierw w miastach. Gdy liczba chrzescijan powoli
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rosta, nie wystarczylo juz jednorazowe celebrowanie Eucharystii
w dniu Panskim. Trzeba ja bylo celebrowa¢ w réznych miejscach
w mie$cie. Ten sam problem dotyczyl udzielania chrztu i innych
celebragji liturgicznych. Do tych dziatan byli posytani przedstawicie-
le prezbiterium. Po wypelnieniu zleconych im zadan wracali oni do
swojego prezbiterium. Powoli jednak sytuacja rozwinela si¢ w taki
sposob, ze zostali oni w tych miejscach, w ktérych petnili swoje
funkcje. Grupy chrzescijan, dla ktérych celebrowali Eucharystie i do
ktérych przepowiadali stowo, rozwinely sie stopniowo we wspél-
noty autonomiczne i zostaly ukonstytuowane jako takie. Podobny
proces nastapil takze w wiekszych wspdlnotach lokalnych, ktére
powstaly na wsi. Doprowadzil on w III i IV wieku do ukonstytuo-
wania si¢ wspélnot lokalnych, ktére nazywamy parafiami'®. Takie
wyjasnienie wydaje sie wiarygodne, a wiec w tym przypadku za
»kaplanéw’, w sensie p6zZniejszym tego stowa, powinni by¢ uwaza-
ni pelniacy postuge, ktérzy naleza do sukcesji apostolskiej, ale kté-
rym nie zostaly w pelni przekazane te funkcje, ktére na poczatku
apostotowie powierzyli biskupom-prezbiterom. Zostaly im przeka-
zane funkcje cze$ciowo zawezone w zakresie posiadanej wladzy”.

Takie wyjasnienie genezy obecnego prezbiteratu prowadzi do
wniosku, ze nie mozna jego istoty interpretowaé¢ w $wietle kate-
gorii czysto socjologicznych, chociaz maja one pewne uzasadnie-
nie. Fakt zawezonej sukcesji apostolskiej wynika z rozwoju histo-
rycznego i spolecznego Kosciota. Tre§¢ wtadz posiadanych przez
prezbiteréw pochodzi od apostoléw, a wiec od Jezusa Chrystusa.
Postac prezbitera (kaptana) jest owocem wymogoéw historycznych
i spotecznych Kosciola, ale pelnione przez niego zadania i posia-
dane wladze duchowe majg inng geneze. Ta wizja uwypukla tresci
chrystologiczne prezbiteratu, a w pewien sposéb takze jego pocho-
dzenie od Jezusa Chrystusa, gdyz aktualny prezbiterat narodzit sie

Por. J. Zizioulas, I'Eucharistie, 'Evéque et IEglise. Durant les trois premiers
siécle, Paris 1994, s. 193-225.

Szerzej na temat rozwoju poslugi koscielnej w epoce poapostolskiej
por. M. Simonetti, Presbiteri e vescovi nella chiesa del II e III secolo, ,Vetera
Christianorum” 33 (1996), s. 115-132.
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z pelni Jego kaptanstwa, aby odpowiedzie¢ na potrzeby historycz-
ne poslugi koscielne;j.

PREZBITERAT W NAUCZANIU
I1 SOBORU WATYKANSKIEGO

W $wietle przeprowadzonych analiz mozemy teraz zapytaé, czy
Koscidl, na bazie wladzy biskupa, moze zlikwidowac taka strukture
kaptanska, nie pomniejszajac przy tym konstytucji Kosciota chcia-
nej przez Chrystusa. Taka decyzja koScielna oznaczataby usuniecie
zawezonej formy sukcesji apostolskiej. Wtasciwie biorac, Kosciét
moglby zastosowac taki sposéb postepowania, nie pomniejsza-
jac tresci wiary. Problemem jest jednak, czy nie jest to sprzeczne
z wymaganiami duszpasterskimi, ktére nie sa racjami obojetnymi
dla misji Ko$ciota. Realizacja praktyczna zadania misyjnego zle-
conego przez Chrystusa postuluje potréjny stopnien postugi. To
spojrzenie historyczne wyjasnia $cisly zwiazek urzedu biskupiego
z urzedem kaptanskim. Jesli urzad kaptanski jest wyrazeniem petnej
wladzy przekazanej przez apostoléw, to kaplan nie ma pozycji auto-
nomicznej w stosunku do biskupa. On nie jest funkcjonariuszem
biskupa w sensie socjologicznym, ale jego wspétpracownikiem —
wspolpracownikiem zjednoczonym z biskupem i podporzadkowa-
nym biskupowi. II Sobér Watykanski naucza: ,Prezbiterzy, chociaz
nie posiadaja pelni kaplanstwa i w wykonywaniu swej wladzy sa
zalezni od biskupow, zwiazani sa jednak z nimi godnos$cia kaptan-
ska i na mocy sakramentu $wiecen, na podobienstwo Chrystusa,
Najwyzszego i Wiekuistego Kaptana, sa wyswiecani, aby glosi¢
Ewangelie, by¢ pasterzami wiernych i sprawowac kult Bozy jako
prawdziwi kaptani Nowego Testamentu. Uczestniczac za$ na swo-
im stopniu postugi w misji jedynego Posrednika, Chrystusa, glo-
szg wszystkim stowo Boze” (Lumen gentium, 28). Kaptani — wedlug
nauczania soborowego — tworza pewien rodzaj kolegium, czyli
prezbiterium: ,Prezbiterzy, pilni wspétpracownicy urzedu bisku-
pa, jego pomoc i narzedzie, powolani do stuzenia Ludowi Bozemu,
stanowia wraz ze swoim biskupem jedno prezbiterium” (Lumen
gentium, 28). Swiecenia i postuga jednocza wszystkich kaptanéw



Prezbiterat w nauczaniu II Soboru Watykanskiego 83

w $cislym braterstwie. Ma ona wyrazac si¢ spontanicznie we wza-
jemnej pomocy, zaréwno materialnej, jak i duchowej, duszpaster-
skiej i osobistej, we wspdlnocie zycia, pracy i przyjazni'.

Nalezy podkresli¢, ze w nauczaniu soborowym ktadzie sie nacisk
na okreslenie ,prezbiter’, ktdére jest uzywane w miejsce okreslenia
kaptan, aby podkresli¢, ze ten stopien postugi rézni sie od postu-
gi biskupiej. Swiadectwo Nowego Testamentu zyskalo przewa-
ge. Mimo to mozna spokojnie stosowac¢ okreslenie ,kaplan’, jesli
uwzglednia si¢ jego znaczenie, czego przyklady mozna réwniez
znalez¢ w nauczaniu soborowym. Gdy pojecie ,kaplan” (sacerdos)
zostalo wprowadzone przez Orygenesa i Tertuliana, dokonala sie
réwniez zmiana jego znaczenia. Byl to proces powszechny, ktéry
objal wiele innych poje¢, jakie weszly do jezyka Ko$ciota.

Wszystkie postugi wspominane w Nowym Testamencie maja za
zadanie $wiadczy¢ o Chrystusie i o Jego dziele jako dziele zbawie-
nia. W ten spos6b Chrystus pozostaje podmiotem dzieta zbawienia.
Nikt z petnigcych postuge nie dysponuje Chrystusem i Jego zbawie-
niem, ale to Chrystus uzywa ich jako swoich narzedzi, dokonujac
zaich poérednictwem swojego dzieta zbawienia. Jest zrozumiate, ze
na przetomie II i III wieku zostali nazwani kaptanami ci cztonkowie
Kosciota, ktérych Chrystus powoluje i posyta w szczegélny sposéb
dla wypelnienia swojego dziela zbawienia. Sg oni kaptanami uczest-
niczacymi w kaptanstwie Chrystusa i dlatego sg kaptanami w sen-
sie pochodnym. W tym pochodnym znaczeniu biskup jest kapta-
nem w petni, podczas gdy prezbiter, réwniez w sensie pochodnym,
jest kaptanem w zawezonym stopniu. Nie ma w Kosciele kaptan-

8 W niniejszym opracowaniu dowotujemy sie do wykladu na temat prezbitera-

tu, ktéry znajduje sie w konstytucji Lumen gentium 11 Soboru Watykanskie-
go. Paralelny wyklad zawiera dekret soborowy Presbyterorum ordinis, ktéry
uszczegdtawia wyklad zawarty w konstytucji dogmatycznej o Kosciele. Szer-
sze omowienie wykladu soborowego mozna znalez¢ w: R. Spiazzi, Decreto
sul ministero e la vita sacerdotale. Genesi del decreto. Testo latino e tradu-
zione italiana. Esposizione e commento, Torino 1966; I sacerdoti nello spiri-
to del Vaticano II, a cura di A. Favale, Torino 1968; P. J. Cordes, Sendung zum
Dienst. Exegetisch-historische und systematische Studien zum Konsilsdekret
»Vom Dienst und Leben der Priester”, Frankfurt am Main 1972; E. Marcus, Le
Prétre, Paris 1984.
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stwa autonomicznego, ktdre istniatoby i dzialalo obok kaptanistwa
Chrystusa, ale jest tylko jedyne kaptanstwo Chrystusa, ktére wypet-
nia si¢ i aktualizuje w dziejach za posrednictwem tych cztonkéow
Kosciota, ktérych nazywamy biskupami i prezbiterami (kaptana-
mi). Jest tylko jedno kaptanstwo — kaplanstwo Jezusa Chrystusa.

Scista wiez miedzy episkopatem i prezbiteratem pokazuje, ze nie
pojedynczy biskup, ale tylko Kosciét w swojej catosci (papiez lub
sobdr) mogltby zawiesi¢ urzad prezbitera. Poniewaz postuga prez-
bitera stanowi konieczna pomoc dla biskupéw w urzeczywistnianiu
misji zbawczej, gdy wiec II Sobér Watykanski domaga sie od prez-
biteréw szacunku i mitoéci w stosunku do biskupéw, od ktérych
za$ domaga si¢ uczu¢ braterskich w stosunku do prezbiteréw, nie
odwotluje sie do ogdlnego przykazania milosci blizniego lub kierow-
niczej funkcji biskupéw. Sobér ma na wzgledzie komunie i zalez-
nosc¢ sakramentalna, wpisujace sie w nature Ko$ciota jako ,komunie
zycia, milo$ci i prawdy” (Lumen gentium, 9). Jest wiec zrozumiale,
ze sobér domaga sie od biskupéw, aby konsultowali z prezbitera-
mi to, co dotyczy duszpasterstwa. Oczywi$cie sobor precyzuje, ze
w wiekszych diecezjach z racji praktycznych biskup nie moze pytac
o zdanie kazdego prezbitera, ale moze korzysta¢ z pomocy prez-
biteré6w wskazanych przez prezbiterium. Biskupi i prezbiterzy sa
zlaczeni ze sobg w jednej postudze, dlatego powinien ozywiaé ich
jeden duch i jedna motywacja.

Zaréwno biskupi, jak i prezbiterzy wypetniaja swoja postuge
w oparciu o specyficzne uczestniczenie w postudze Jezusa Chrys-
tusa. Wskazuje na to charakter sakramentalny wtasciwy dla sakra-
mentu $wiecen. W teologii scholastycznej ten charakter byt interpre-
towany jako odbity obraz Chrystusa lub Jego kaptanistwa. Dzisiejsza
teologia rozumie charakter sakramentalny w sposéb bardziej dyna-
miczny niz teologia scholastyczna. Gdy jednak podkresla sie cha-
rakter dynamiczno-funkcjonalny, nie nalezy zapomina¢, ze posia-
da on takze wymiar ontyczny. Ostatecznie biorac, réznica powinna
by¢ sprowadzona do tej, jaka istnieje miedzy réznymi przedstawie-
niami tej samej rzeczywistosci.

Jakie w tym kontekscie jest zadanie kaptana? Po II Soborze Waty-
kanskim odpowiada sie na ogét, ze nie jest nim nic innego jak postu-
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ga. Pojawia sie jednak pytanie, czy takie ujecie zawiera w sobie nowa
interpretacje kaptana lub czy nalezy, jak to ma miejsce poczawszy
od okresu apostolskiego, upatrywac sens kaptanstwa w glebszym
rozumieniu postugi zbawczej. Nawet jesli ta druga teza jest trud-
na do zakwestionowania, odnotowuje sie jednak znaczace zrézni-
cowanie historyczne. Kaptan, z racji historyczno-socjologicznych,
we wczesniejszych epokach sprawowatl posiadana wladze na spo-
s6b zdecydowanie patriarchalny (chociaz nie zawsze i nie wsze-
dzie), tak ze z tego powodu nie zawsze byla widoczna jego funk-
cja sluzebna, nalezagca wewnetrznie do natury postugi kaptanskiej,
chociaz nie byla ona negowana lub zapomniana. Nalozylo sie na
nig, na poziomie spolecznym, poczucie posiadanej wtadzy i jej nad-
rzednego charakteru. Bioragc pod uwage, ze postaé kaptana i jego
miejsce eklezjalne sa dzisiaj stusznie interpretowane w perspek-
tywie postugi, stusznie dazy si¢ do eliminowania natozonych na
nig uwarunkowan historycznych. Nie oznacza to, ze mozna dzisiaj
i bedzie mozna w przysztosci uniknac sytuacji, ze postuga kaptan-
ska bedzie juz pelniona bez ulegania okoliczno$ciom spotecznym
i kulturowym. W dzisiejszej wizji kaptanstwa znaczace jest nade
wszystko to, ze posluga nie jest juz widziana jako seria oddzielo-
nych od siebie czynéw zbawczych, ale cale zycie kaptana jest poj-
mowane jako pelnienie postugi. W ramach duchowosci kaptanskiej
stusznie podkresla sie, ze kaptan, w calym swoim bycie i w calym
swoim zyciu, powinien by¢ zaangazowany w pelniona postuge. Taki
ideal I Sob6r Watykanski nazwat ,jednoscia zycia” (Presbyterorum
ordinis, 14). Mozna uzna¢ za gleboko uzasadnione stwierdzenie,
ktérego autorem jest Yves Congar, ktéry nie waha sie powiedzie¢,
ze che¢ owocnego pelnienia postugi kaptanskiej po prostu ,zmu-
sza do $wieto$ci™”.

Wedlug Nowego Testamentu pelniacy postuge jest nade wszystko
odpowiedzialny za to, aby jego zycie nie kwestionowalo jego prze-
powiadania, a dzieki temu, aby — przeciwnie — jego postawa osobi-
sta i jego styl zycia poniekad osobowo otwieraly w sercach droge dla
stowa zbawczego. Calkowite zaangazowanie kaplana na rzecz Jezusa

¥ Por. Y. Congar, Moim braciom, ttum. A. Ziernicki, Krakéw 1998, s. 215-217.
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Chrystusa i zbawienia braci nie pozwala mu w pelni integrowac sie
w zycie spoleczne. W pewien sposéb pozostaje on zawsze ,wyko-
rzeniony” i zepchniety na margines, poniewaz stuzba Chrystusowi
w Kosciele nie jest zwyktym elementem porzadku spolecznego, nawet
jesli bardzo gleboko wpisuje sie¢ w ten porzadek i gwarantuje jego
stabilnos¢, chociaz z innych racji niz czysto spoteczne. Charakter
eschatologiczny postugi kaplana oddziela go od spoteczenstwa, ale
wlasnie ten charakter wprowadza réwnowage konieczna w zyciu
spolecznym, pokazujac, ze spoleczenstwo i jego organizmy nie sta-
nowia celu samego w sobie. Kaplan pelni swoja postuge na rzecz
braci, ale postuga ta nalezy do wyzszego porzadku niz tylko doczes-
ny, dlatego powinien zy¢ w spoleczenstwie, nie bedac zintegrowany
z nim. Caltkowite zaangazowanie na rzecz Jezusa Chrystusa wyklu-
cza, by mozna bylo pelnic¢ postuge kaptanska jako dziatanie ponie-
kad ,dodane” do codziennego zycia. Moze to w niektérych przypad-
kach by¢ podyktowane wyjatkowymi okolicznosciami i potrzebami,
ale nie moze by¢ zasada. Aby kaptan moégl trwa¢ w nalezacym do
jego kondycji ,kontrascie” ze spoleczenstwem (to znaczy zy¢ w spo-
teczenstwie, nie nalezac do niego) i zwyciezac dla Chrystusa, potrze-
buje prawdziwej komunii z bra¢mi kaptanami. Tu ukazuje si¢ nos-
no$¢ i znaczenie egzystencjalne kolegialnosci prezbiteratu.
Nazwali$my postuge kaptanska, ktéra wyraza sie za posredni-
ctwem poszczegélnych aktéw i catego zycia, stuzba Chrystusowi.
Kaptan pelni misje Chrystusa, ktéry zbawia w kazdej chwili, bedac
widzialnie obecny w Kosciele widzialnym. Neguje sie tym samym,
ze posluga kaptanska ma na celu interpretacje $wiata i stworzenia
w okreslonych formach ziemskich, takich jak sztuka, kultura, eko-
nomia, polityka itd. Takie zadania ma spetnia¢ filozofia i inne nauki,
odpowiednio do praw rzadzacych tymi naukami i za posrednictwem
kompetencji stuzacych takim celom. Nie oznacza to, ze postuga
kaptanska w jej rozmaitych funkcjach nie powinna mie¢ odniesie-
nia do réznych instytucji publicznych czy spotecznych. Mito$¢ Boga
i mitos$¢ blizniego, ktére sa nierozerwalnie powigzane ze sobg, sa
podstawowag postawg Chrystusa i dlatego musza manifestowac sie
we wszystkich miejscach i we wszelkich okolicznos$ciach. Nie moze
to mie¢ miejsca tylko na poziomie aprobaty ogdlnych zasad, ale
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powinno by¢ urzeczywistniane i praktykowane w zyciu codzien-
nym. Rozciaga sie nieuchronnie na krytyke tych warunkoéw i insty-
tucji $wieckich, ktére sprzeciwiaja si¢ mitosci blizniego, godnosci
ludzkiej, szacunkowi dla czlowieka i jego wolnoéci. W ten sposéb
kaptan, ktéry nie petni konkretnych funkcji politycznych, ale wska-
zuje postawy ludzkie, pelni zadanie o wyjatkowej nosnosci politycz-
nej. Wypelnienie tego zadania domaga sie od niego okreslonej wie-
dzy, aby pelnienie przykazania mitosci blizniego w jednej dziedzinie
nie prowadzilo do naruszania go w innej. Potrzeba wiec gorliwo-
$ci, roztropnosci i rozeznania, poniewaz podczas gdy nadmiar roz-
tropnosci moze doprowadzi¢ do uzasadniania moralnego biernosci
i bezczynnosci, to nadmiar gorliwo$ci moze niszczy¢, zamiast budo-
wac. Stuga Jezusa Chrystusa ma przepowiadac i $wiadczy¢ o mito-
$ci jako dziataniu twérczym, wyraznie prezentujac wole udzielenia
powszechnej pomocy?.

SLUGA ZBAWIENIA

Dotychczasowe poszukiwania wprowadzaja nas w sama isto-
te postugi kaptanskiej. Kaptan jest szafarzem i narzedziem Jezusa
Chrystusa i zbawienia, ktérego Chrystus przez niego taskawie i sku-
tecznie udziela. To zbawienie ma wiele postaci, ktére Pismo Swiete
ukazuje za posrednictwem réznych okreslen: krélestwo Boze, pano-
wanie Boze, nowe zycie, nowe stworzenie. Zawsze obejmuje ono dar
sktadany z siebie przez czlowieka dla Boga i dar boskiego Ty udzie-
lajacego sie czlowiekowi, na ktérym opiera sie prawdziwy byt czlo-
wieka, jak réwniez wspoélnota braterska miedzy ludzmi. Wszystko
to dokonuje sie w dziejach jako poczatek nowego stworzenia, ktére
dopetni sie w absolutnej przysztosci. Zbawienie Chrystusowe jest
zbawieniem ludzi w $wiecie i samego $§wiata, ale wykracza poza obec-
ny $wiat, cho¢ nie zmierza w kierunku czystej transcendencji, ale
w kierunku nowego sposobu istnienia — istnienia przemienionego
przez Chrystusa zmartwychwstalego. Dlatego postuga kaptanska

20 Na temat misji kaptana jako misji powszechnej por. H. Denis, Z myslg o kapta-

nach, ttum. H. Zawadzka, Warszawa 1971.
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wyraza sie na rézne sposoby, starajace sie podjaé wszystkie dziedziny
ludzkiego zycia, ktére sa droga prowadzaca do tego nowego istnienia.

POSLUGA KULTYCZNA

Sobér Trydencki potaczyt postuge kaptanska i kult oraz nauczat —
przeciw teologii reformatoréw — ze tylko kaptan moze sprawowac
Eucharystie, poniewaz tylko on posiada wladze konsekrowania®.
Tylko on moze wypowiada¢ stowa: ,To jest Cialo moje...; ,To jest
Krew moja...; dzieki ktérym chleb i wino zostaja cudownie przemie-
nione w Ciato i Krew Chrystusa. Sobér Trydencki naucza ponadto,
ze do pelni wladzy kaptanskiej nalezy odpuszczanie grzechéw i ze
kaptan posiada urzad przepowiadania Ewangelii*.

Drugi Sobér Watykanski méwi innym jezykiem. W konstytu-
cji Lumen gentium opisuje on urzad prezbitera paralelnie do zadan
biskupa (nr 20, 25, 26, 27). Podczas gdy Sobdr Trydencki nie méwi
wprost o przepowiadaniu slowa, II Sobér Watykanski nadaje mu
pierwszorzedne znaczenie, przyjmujac w swoim nauczaniu to, co
teologia postugi kaptanskiej wypracowata w okresie przedpoboro-
wym. Kaptan ma glosi¢ oredzie Chrystusa Zbawiciela, ukrzyzowane-
go i zmartwychwstalego, i ma glosi¢ to wszystko, co to oredzie ozna-
cza dla ludzi kazdego czasu. Nauczanie II Soboru Watykanskiego,
zajmujac takie stanowisko, sytuuje si¢ na linii nauczania nowo-
testamentalnego. Postuga kaptaniska uobecnia objawienie Jezusa
Chrystusa, ktére urzeczywistnia sie przez stowo, wyjasniajace tre§¢
ekonomii zbawczej. Stuchajac stowa, cztowiek dochodzi do wiary.
Oredzie, stuchanie i wiara sa fundamentalnymi aktami i wydarze-
niami egzystencji chrzescijanskiej (por. Rz 10, 17). Chrystus powie-

2 Por. S. Noceti, Quale ministero?, [w:] Anatemi di ieri, sfide di oggi. Contrappun-

ti di tenere nella rilettura del Concilio di Trento, a cura di A. Auterio, M. Per-
roni, Bologna 2011, s. 109-128. O zwiazku miedzy kaptanistwem i Euchary-
stig por. M. Thurian, Tozsamos¢ kaptana, ttum. J. Machniak, Krakéw 1996,
s. 45-62.

22 Por. Sob6r Trydencki, Prawdziwa i katolicka nauka o sakramencie Swigce# dla
potepienia bledow naszych czaséw, [w:] Dokumenty Soborow Powszechnych,
t.4: 1511-1870, uklad i oprac. A. Baron, H. Pietras, Krakéw 2004, s. 678—683.
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dzial do apostotéw: idZcie na caly Swiat i nauczajcie. Tylko po uprzed-
nim przepowiadaniu moze mie¢ miejsce chrzest (por. Mt 28, 19—20).

Czy II Sobér Watykariski sprzeciwia si¢ Soborowi Trydenckiemu?
W pierwszej chwili moze tak sie wydawac. Drugi Sobér Watykanski
zdaje sie aprobowac to, co Sobdr Trydencki odrzucil, a mianowicie
ze przepowiadanie jest pierwszym zadaniem kaptana, oraz przyj-
mowac¢ punkt widzenia protestantéw. Taka interpretacja jest nie
do przyjecia. Sobdr Trydencki opowiedzial sie tylko przeciw jed-
nostronnemu i wylacznemu naciskowi na funkcje przepowiadania
i przeciw negowaniu funkcji kultycznej kaptana. Wyraznie apo-
logetyczne nastawienie tego soboru nie pozwolito na pozytywne
zaakcentowanie znaczenia przepowiadania. Uczynil to dopiero
IT Sob6r Watykanski, szeroko odzyskujac to, co zostawil na boku
Sobér Trydencki. Zespala on zadania kaptana w organiczna catos¢,
aréwnoczes$nie kladzie nowe akcenty zgodne z nauczaniem Nowego
Testamentu. Ze obydwa sobory nie sa ze soba w sprzecznosci, wida¢
chocéby w nastepujacej wypowiedzi soborowej zawartej w konstytu-
cji Lumen gentium, w ktorej wszechstronnie podkresla si¢ wymiar
kultyczny poslugi kaptanskiej ,[Prezbiterzy] swoja swieta misje
sprawuja przede wszystkim w kulcie eucharystycznym, a zwlasz-
cza w Uczcie eucharystycznej, w ktérej dziatajac w osobie Chrystusa
i gloszac Jego misterium, tacza modlitwy wiernych z ofiara Tego,
ktory jest ich gtowa, i uobecniaja w ofierze Mszy $wietej az do przyj-
$cia Pana jedyna ofiare Nowego Testamentu, mianowicie Chrystusa
ofiarujacego siebie raz jeden Ojcu jako ofiare nieskalana, oraz roz-
dzielaja owoce tej ofiary” (nr 28).

Dzialanie kultyczne kaplana i przepowiadanie sa $cisle ze soba
powiazane. W wewnetrznej strukturze ich relacji przepowiadaniu
przysluguje pierwszenstwo, ktore czerpie z wewnetrznego znacze-
nia celebracji Eucharystii, poniewaz czynno$¢ kultyczna kaptana
jest najintensywniejsza i zwartg forma przepowiadania. Wedlug
sw. Pawla celebracja Eucharystii jest gloszeniem $mierci Jezusa
w oczekiwaniu na Jego przyjscie (1 Kor 11, 26)*. To przepowiada-

2 Por. P. Grelot, Regole e tradizioni del cristianesimo primitivo, Casale Monfer-

rato 1998, s. 222-261.
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nie nie jest przekazywaniem poje¢, ale przede wszystkim jest udzie-
laniem zbawienia. W kazdym przepowiadaniu méwi Duch Swiety
czy tez — méwiac lepiej — Chrystus w Duchu Swietym. W gloszeniu
$mierci Jezusa — w Eucharystii — dokonuje si¢ komunikowanie zba-
wienia o szczegélnym charakterze, ktére daje pelny udzial w Nowym
Przymierzu, zawartym w Jego Krwi. Ten udzial, odpowiadajacy
strukturze Eucharystii, urzeczywistnia sie, poniewaz przez glosze-
nie $mierci i zmartwychwstania Jezusa Chrystusa, przez przekaza-
ne sfowa w czasie Ostatniej Wieczerzy, On sam uobecnia si¢ vere,
realiter et substantialiter. W ten sposob Chrystus staje si¢ obecny,
przybierajac w chleb i wino swoja wladze zbawcza, i przemienia je
w swdj najbardziej wewnetrzny byt, przeksztalca je w czysty znak
daru z siebie, ktérego udziela nastepnie wierzacym, majac na celu
ich wlaczenie w zbawcze przymierze. Obecnos¢ Jezusa Chrystusa
we wskazany sposéb urzeczywistnia sie przez gloszenie przeka-
zanych stéw, to znaczy tylko przez ich powtdrzenie przez kapta-
na. Takie gloszenie ma na celu doprowadzenie wierzacych do zba-
wienia za posrednictwem ofiary Chrystusa skladanej nieustannie
Ojcu. Uczestniczenie w ofierze Jezusa zlozonej Bogu i na rzecz
ludzi dokonuje si¢ za posrednictwem daru sktadanego przez wie-
rzacego Chrystusowi, daru, ktéry osiaga swoja pelna manifestacje,
obiektywnie najbardziej intensywna, w Komunii §wietej, to znaczy
w karmieniu si¢ Ciatem i Krwia Chrystusa.

Zadanie kultyczne kaplana zostalo w ten sposéb nieco pomniej-
szone na korzys$¢ przepowiadania przez II Sob6r Watykanski, kté-
ry przepowiadanie uznaje za pierwszorzedna funkcje kaptana. Bez
dziela spelnianego przez kaptana, jak wyzej zostalo wskazane, nie
byloby Eucharystii w rozumieniu katolickim, nie byloby cudow-
nej przemiany chleba i wina w Cialo i Krew Jezusa Chrystusa.
Odmawianie kaplanowi tej wlasciwej dla niego funkcji oznaczato-
by w ogoéle zakwestionowanie kaplanistwa katolickiego.

Zarysowana tutaj doktryna, afirmujac niezastapiona role postu-
gi kaptanskiej, nie przyznaje kaplanowi jakiego$ nieuzasadnione-
go uprzywilejowania w fonie wspdlnoty chrzescijanskiej. Jego pet-
na wladza duchowa jest absolutnie ukierunkowana na wspélnote.
Wtadza, ktéra posiada na sposéb osobowy, nie jest jednak jego
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wlasnoscia — ma istotne znaczenie dla jego relacji ze wspdlnota,
poniewaz ta wladza zostala mu udzielona tylko dla dobra wspél-
noty. Kaptan uosabia Jezusa, ktéry zwraca si¢ zbawczo do wspdl-
noty, a zarazem jest takze reprezentantem wspdlnoty w stosun-
ku do Jezusa Chrystusa. Nie mozna wiec uwaza¢, ze dziata tylko
kaptan, podczas gdy rola wspdlnoty ograniczalaby sie do asysto-
wania. Abstrahujac od roli spetnianej w celebracji Eucharystii,
wspdlnota jest czynna wlasnie w przyjmowaniu daru zbawcze-
go, ktéry jest jej udzielany. To przyjmowanie jest najwyzsza for-
ma dzialania w porzadku zbawienia. Dzialanie kaplana trafialoby
w pustke i byloby wyraznie pozbawione znaczenia, gdyby wspol-
nota go nie przyjmowala*. Oczywiscie takze kaplan otrzymuje
dar zbawienia, i dlatego wlasnie w tym kaptan i wspélnota tworza
nierozerwalny wezel zbawczy, funkcjonalnie powigzany. W tym
powiazaniu funkcji celebracja eucharystyczna Kosciota lokalnego
aktualizuje za kazdym razem Kosciél powszechny, ktéry ukazu-
je sie jako wydarzenie, w tu i teraz do§wiadczenia wiary*. Kaptan
przewodniczy celebracji eucharystycznej w imieniu calej wspdlno-
ty i nabiera znaczenia w odniesieniu do niej. Dlatego Pawel moze
poda¢ normy dotyczace Eucharystii wspdlnocie w Koryncie, nie
wspominajac jej przewodnika. Zwraca si¢ do wspdlnoty eucha-
rystycznej tego miejsca, nie odnoszac sie do konkretnych funkcji
poszczegdlnych uczestnikow.

Postuga kultycznego przepowiadania kaptana nie dotyczy tyl-
ko celebracji eucharystycznej, ale wpisuje sie takze w inne zada-
nia kultyczne, takie jak chrzest, pokuta, namaszczenie chorych. Te
dzialania nalezy wlaczy¢ w te funkcje, ktéra II Sobér Watykanski
uznaje za pierwszorzedna, czyli funkcje przepowiadania. Tak na
przyklad przez chrzest czlowiek, ktéry na stowo przepowiadania
udzielit odpowiedzi wiary, jest przyjmowany (przez stowa i gesty
kaptana) do wspélnoty Jezusa Chrystusa, do Jego Ciata i do Nowego

2* O problemach nieprzyjmowania daru zbawienia przez wspdlnote i sytuacji

duchowej kaptana w takim przypadku por. Y. Congar, Moim braciom, dz. cyt.,
s. 142-159.

Por. J. Krdlikowski, Eucharystia buduje wspélnote Kosciota. Zasady teologiczne
i propozycje pastoralne, ,Tarnowskie Studia Teologiczne” 27 (2008), s. 25—40.

25
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Przymierza. Takze w sakramencie pokuty rozgrzeszenie kaplan-
skie jest sposobem uczestniczenia w $§mierci Chrystusa i jej glosze-
nia. Formula rozgrzeszenia ,I ja odpuszczam...” staje si¢ skutecz-
nym stowem przebaczenia, ktére wypowiada sam Jezus Chrystus
za posrednictwem swego krzyza. W namaszczeniu chorych sto-
wo uczestniczenia przygotowuje cztowieka do podjecia skrajnego
dos$wiadczenia swojego losu, ktérym sa choroba i §mier¢ odkupio-
ne przez $mier¢ Chrystusa.

Kaptan na wiele sposobéw glosi §mier¢ Jezusa Chrystusa jako
$mier¢ zbawcza, a tym samym jako droge do istnienia eschatologicz-
nego. Byloby rzecza dziwna, gdyby brakowalo potwierdzenia tego
faktu w jego osobistym zyciu. Stowo i zycie nie moga by¢ oddzielo-
ne od siebie. Meka Jezusa Chrystusa moze by¢ gloszona w sposéb
praktyczny i przekonujacy tylko przez tego, kto w niej uczestniczy
i kto pozwala zapanowac jej nad swoim codziennym zyciem. Z tego
punktu widzenia mozna spojrze¢ na celibat. Celibat nie jest powia-
zany z kaplanstwem konieczno$cia wewnetrzna, co potwierdzaja
dzieje Ko$ciota, zwlaszcza wschodniego. Nie ulega jednak watpli-
wosci, ze nalezy on do kaptaristwa na mocy swojego wewnetrznego
i szczegdlnego znaczenia, poniekad uzupetniajac jego sens wyjatko-
wa wymowa symboliczng, ktérej nie mozna bagatelizowac w rozu-
mieniu calej postugi kaplanskiej. Nalezy go rozumiec jako uczest-
niczenie w $mierci Jezusa Chrystusa, ktéra kaptan ma glosi¢. Tak
rozumiany celibat nie oznacza jakiej$ pogardy dla malzenistwa. Jesli
w dziejach Kosciola niektdérzy teologowie $redniowieczni wywyz-
szali celibatariuszy jako chrzescijan o wiekszej godnosci i uwazali
malzonkéw za chrze$cijan nizszych ranga, to nie byla to teologia
dominujaca, ale jej margines®. Taki poglad byl zawsze uwazany za
btedny i konsekwentnie zwalczany. Celibatariusz rezygnuje z jed-
nej wartosci, by wyrazi¢ mocniej w swoim zyciu gloszone stowo, to
znaczy zbawcza meke Jezusa Chrystusa, ktéry jest droga do przy-
sztosci absolutnej. Wyrzeczenie samo z siebie nie jest wartoscia,

% Por. ]. Leclercq, I monaci e il matrimonio. Un’indagine sul XII secolo, Torino

1984.
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ale jest nieodzownym warunkiem, aby méc petniej dziata¢ na rzecz
innych i dazy¢ do wiekszej milosci.

POSLUGA PASTERSKA

Oprécz zadania przepowiadania kaplan posiada takze zadanie
prowadzenia wspoélnoty, czyli petni urzad pasterski na mocy posia-
danej $wietej wladzy (sacra potestas). Nalezy konsekwentnie pamie-
ta¢, ze kaptan, takze poza celebracja eucharystyczng, ma troszczy¢
sie o zbawienie tych, dla ktérych celebrowat Eucharystie, i ma to
czyni¢ tym bardziej, im bardziej celebracja Eucharystii nabiera w ich
zyciu coraz pelniejszego znaczenia. Ma to miejsce wtedy, gdy wier-
ni rzeczywiscie przezywaja wydanie sie Jezusa Chrystusa nie tyl-
ko w chwili celebracji, ale takze gdy w ciagu dnia kontynuuja ja na
»oltarzu serca’; jak méwi $w. Augustyn.

Postuga pasterska daje kaplanowi w tym wzgledzie szczegdl-
na wladze i nie mozna pomija¢ skutecznosci i niezastapionej roli
tej wladzy. Jej odrzucenie oznaczaloby odrzucenie samej postu-
gi kaplanskiej. Pozostaje tylko problem charakteru tej wladzy. Aby
ja odpowiednio scharakteryzowa¢, nalezy uwzgledni¢, ze wladza
kaptanska, jak kazda wladza ko$cielna, wyptywa z postugiize zatem
tylko wypelnienie postugi ja potwierdza i dowarto$ciowuje. Swieta
wladza ma swoja racje bytu i swoje znaczenie w fakcie, ze postuga
kaptanska sama z siebie posiada prawa, ktére pociagaja za soba bar-
dzo daleko idace skutki. Kaptan ma wtadze nie dla siebie samego,
ale ze wzgledu na sprawe, ktérej stuzy i ktéra ja uzasadnia. Chodzi
o wladze obiektywna, ale takze posiadana osobis$cie, poniewaz kaptan
uosabia sprawe Jezusa Chrystusa, ktéra jest sprawa Boza. Na mocy
posiadanej wladzy ma on zawsze uobecnia¢ stowo Jezusa Chrystusa
w przepowiadaniu. Zaklada to oczywiscie, ze zna stowo Boze w taki
sposdb, ze nie bedzie go zastepowal swoim stowem. Drugi Sobér
Watykanski podkresla wielokrotnie, ze papiez i biskupi maja zaan-
gazowac sie na wszelki sposéb, aby prowadzi¢ do poznania stowa
Bozego. Odnosi sie to takze do prezbitera. Jest on obdarzony wtadza
jako stuga Chrystusa — jest to wladza Chrystusa, i wlasnie dlatego
jego wladza jest bogata w konsekwencje. Okazuje si¢ to oczywiste,
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jesli uwzglednia sie, ze kaptan moze przepowiadac stowo Boze tyl-
ko za posrednictwem swojego stowa, w taki sposéb, aby stopniowo
formowata sie¢ pewna tozsamo$¢ miedzy stowem ludzkim i stfowem
Bozym. Ma wiec czuwac nad sobg, aby stowo Boze nie zostato przy-
stoniete przez stowo ludzkie i aby stowo ludzkie zawsze zachowa-
to swoj charakter narzedziowy. W dekrecie Presbyterorum ordinis
zostalo mocno pokreslone, ze prezbiterzy ,zawsze maja uczy¢ nie
swojej madrosci, lecz stowa Bozego” (nr 4)%.

Kaptan jako pasterz ma za zadanie zachowywaé wspdlnote
w jednosci. Gwarantowanie jedno$ci wspoélnoty nie jest ani glow-
nym, ani jedynym zadaniem kaptana, ale jest to zadanie konieczne
i podstawowe?®. W zywej wspélnocie chrzescijanskiej sa rézne dary
duchowe. To, o czym méwi Pierwszy List do Koryntian w rozdzia-
le dwunastym, nie powtarza sie w kazdej wspdélnocie, ale w kaz-
dej wspoélnocie sa charyzmaty. Aby wspdlnota zyla i byla plodna,
muszg istnie¢ dary duchowe. Moga by¢ bardzo rdézne, takze sobie
przeciwstawne, a nawet takie, ktére moga nie podobac sie przewod-
nikowi wspdlnoty. Kontrasty wynikajace z réznych charyzmatéw
moga dotyczy¢ kwestii religijnych badz tez spraw $wieckich. Jest
zadaniem kaptana, jako glowy wspdlnoty, nie pozwoli¢, aby zacho-
dzace réznice rozwinely sie¢ w sposéb nieuporzadkowany albo aby
zostaly sprowadzone do bezplodnego uniformizmu, ale aby inte-
growaly sie w wielopostaciowa, lecz konkretna jednos¢. Jednos¢
i porzadek wspoélnoty ludzkiej nie sa nigdy podobne do uporzad-
kowania maszyny, gdzie tryby wspélpracuja jednostajnie, a awa-
ria jednego zatrzymuje cala maszynerie. Wspotzycie ludzkie jest

¥ Dopowiedzenia na temat pelnienia postugi stowa przez prezbitera zostaly sfor-

multowane w: Kongregacja ds. Duchowienstwa, Dyrektorium o postudze i Zyciu
prezbiterow. Nowe wydanie, ttum. J. Krélikowski, Krakéw 2013, nr 62-65.
Nalezy w tym kontek$cie zwrdci¢ uwage na malo dotychczas uwzgledniany
fakt, jesli chodzi o sprawowanie wladzy w Kosciele, na ktéry zwrécit uwage
II Sobér Watykanski, a mianowicie ze powotaniem wladzy jest ,jednoczenie
wokot siebie”. Jest to znaczacy postep w stosunku do uje¢ wezesniejszych, kto-
re sprawowanie wladzy, takze w Kosciele, widzialy przede wszystkim w kluczu
wydawania odpowiednich rozporzadzen i karania. Por. J. Krélikowski, Wol-
nosé, wladza i wspolnota w swietle nauczania II Soboru Watykanskiego, ,Stu-
dia Socialia Cracoviensia” 6 (2014) nr 2, s. 149-161.
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podporzadkowane innym prawom, a przede wszystkim dominuje
w nim i ma dominowac¢ wolno$¢ wyrazajaca sie w réznorodnosci®.
Porzadek nie moze niszczy¢ wolnosci, w przeciwnym razie byltaby
to jakas mistyfikacja porzadku i ukryte kwestionowanie wolnosci.
Kaptan ma gwarantowac jedno$¢, nie naruszajac przy tym wolnosci.
Trudno$ci w wypelnianiu tego zadania moga go zniecheca¢, ponie-
waz w tym wzgledzie nie da sie pewnych rezultatéw osiagnac raz
na zawsze i nowe problemy pojawiaja niemal z dnia na dzien. Tylko
ufnoé¢ okazywana Duchowi Swietemu, ktéry jest Duchem wolno-
$ci, co wyraza sie w wielo$ci oferowanych przez Niego wspdlnocie
koscielnej daréw, oraz cierpliwa mitos¢ moga poméc w wypetnia-
niu tego zadania.

Jesli takie sa funkcje kaptana, pojawia sie pytanie o to, co maja
jeszcze do zrobienia $wieccy, na ktérych, poczawszy od II Soboru
Watykanskiego, zwraca si¢ tak znaczaco uwage. Sobér stwierdzil, ze
przepowiadanie jest takze zadaniem §wieckich. Oczywiscie nie jest
tatwo wyznaczy¢ granice miedzy przepowiadaniem zleconym $wie-
ckim i przepowiadaniem kaptanéw. By¢ moze chodzi o to, ze kaptan
spelnia zadanie przepowiadania publicznego we wspdlnocie, nato-
miast $wiecki moze przepowiada¢ w osobistych relacjach stowem
i przykladem zycia*. Na podstawie §wiecen prezbiter jest wezwa-
ny do przepowiadania publicznego. Jesli to byloby mu zabronione,
wowczas byloby mu zabronione takze to, do czego jest zobowiazany
na mocy $wiecen. Nalezy ponadto podkresli¢, ze powotanie kapta-
na do przepowiadania jest ukierunkowane na centralny moment
przepowiadania, ktéry ma miejsce w czasie celebracji Eucharys-
tii. Tak wyglada zaréwno wiez miedzy przepowiadaniem i kultem,

»  Na temat réznorodnosci koscielnej, ktéra nie kwestionuje tozsamosci komunii,

ale ja pelniej wyraza, por. Y. Congar, Diversités et communion. Dossier histo-
rique et conclusion théologique, Paris 1982, s. 19—68.

Na temat przepowiadania §wieckich w czasie liturgii por. W. Brandmiil-
ler, Annuncio della parola e ordinazione. Il problema della predicazione dei
laici alla luce della storia della Chiesa, ,Divinitas” 31 (1987), s. 144—185;
A. Domaszk, Zdolnos¢ wiernych swieckich do przepowiadania stowa Bozego,
»Seminare” 20 (2004), s. 111-133.

30



96 Natura i cel kaptaistwa

a zarazem réznica miedzy kaptanem i §wieckim, ktérej nie moze
wyeliminowa¢ zadna ,,demokratyzacja” Kosciota®'.

Wtadza duchowa kaptana wywotuje powazne problemy na pozio-
mie jej sprawowania. Jest ona ukierunkowana na wspdlnote i stano-
wi strukture otwarta. Wynika z niej, ze kaptan w kazdej chwili musi
by¢ zintegrowany ze wspdlnota. Pojawia si¢ w ten sposdb pytanie,
czy kaptan, ktéry nie jest w komunii z Ko$ciotem (ekskomunikowa-
ny lub suspendowany), moze jeszcze waznie sprawowac Eucharystie.
Na ogét uwaza sig, ze kaptan w takiej sytuacji moze waznie celebro-
wac msze $wietg, poniewaz na mocy niezatartego charakteru sakra-
mentalnego otrzymanego przez $wiecenia nie zostaje pozbawiony
wladzy duchowej. Ta teza musi by¢ jednak gleboko zweryfikowa-
na na gruncie rozwoju teologii $wiecen, ktéry nastapil w ostatnich
dziesiecioleciach, a w ktérej mocno podkresla sie, ze prezbiter nie
posiada wladzy duchowej na sposéb absolutny, ale tylko w odnie-
sieniu do wspdlnoty.

Jesli bez kaptana nie ma waznej Eucharystii, pojawia si¢ rowniez
pytanie w konteks$cie ekumenicznym, a mianowicie — co ma wtas-
ciwie miejsce, gdy ewangelicy celebruja Wieczerze Paniska? W tym
przypadku nie ma Eucharystii we wlasciwym znaczeniu, nie ma rze-
czywistej obecnosci Ciata i Krwi Chrystusa. Nie oznacza to jednak,
ze nic sie nie dzieje. Trzeba tutaj przypomnie¢, nieco zapomnia-
ne ostatnio w teologii, wazne nauczanie II Soboru Watykanskiego
zawarte w konstytucji o liturgii Sacrosanctum concilium oraz papie-
za Pawla VI w encyklice Mysterium fidei. W tych dokumentach
zostala pokres$lona wieloraka obecnos¢ Jezusa Chrystusa w cele-
bracji — chodzi o obecno$¢ Chrystusa majaca charakter dynamicz-
ny, zbawczy, skuteczny. Ma ona miejsce zawsze, gdy dwaj lub trzej
sa zebrani, aby wyrazi¢ swoja wiare w Chrystusa i modla sie przez
Niego w Duchu Swigtym do Ojca. Jezus jest obecny tam, gdzie gto-
szone jest slowo Boze, gdzie praktykuje sie mitos¢ blizniego, gdzie
jest ofiarowana pomoc stuzaca prawdziwemu wzrostowi cztowie-

3 Por. . Ratzinger, Demokratyzacja Kosciota? Demokratyzacja Kosciota — trzy-
dziesci lat pozniej, [w:] Glosiciele Sfowa i studzy Waszej radosci..., dz. cyt.,
s. 149-185.
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ka. Zachodzi jednak réznica miedzy réznymi formami obecnosci
Chrystusa. Papiez Pawel VI podkreslit za cala tradycja katolicka,
ze najwznioslejsza jest obecno$¢ eucharystyczna majaca charak-
ter substancjalny. Aby lepiej zrozumie¢ te najwznioslejsza forme
obecnosci Chrystusa w Eucharystii, nie mozna zapominac, ze Ciato
i Krew Jezusa Chrystusa nie moga by¢ traktowane tylko jako jakie$
przedmioty, ktére sg nam bliskie, ale jako dary zbawcze, za posred-
nictwem ktérych Chrystus daje siebie samego wierzacym, aby mogli
osiagnac Swietosc i zycie wieczne®.

W $wietle tego doswiadczenia mozemy powiedzie¢, ze obecnos¢
ontologiczna Ciala i Krwi Chrystusa jest zbawcza nie w Jego bycie
samym w sobie, ale dlatego ze — jak méwi $w. Augustyn — wyraza
ona dar z siebie, ktory Chrystus taskawie ofiaruje wierzacemu i sta-
nowi podstawe Jego obecnos$ci osobowej w wierzacym. Staje sie¢
w ten sposéb mozliwe przyjecie cielesne Chrystusa w swoim zyciu
przez spozywanie Jego Ciala i picie Jego Krwi w wierze, aby zosta¢
przyjetym do Jego zycia eschatologicznego. Chrystus moze sie da¢
wspolnocie zgromadzonej takze bez obecnosci swego Ciala i swojej
Krwi. Moze to mie¢ miejsce w czasie Wieczerzy Panskiej u ewan-
gelikow lub w zgromadzeniach, ktére nie maja kaptana. We wspdl-
nocie zebranej na Eucharystie Chrystus dziata zbawczo nie tylko
w chwili konsekracji, ale od samego poczatku celebracji, poniewaz
cala celebracja jest Eucharystia®*. Od chwili konsekracji Chrystus jest
obecny sublimiori modo, jak napisal papiez Pawel VI. Gdy brakuje
konsekracji, brakuje réwniez tej szczegélnej obecnosci Chrystusa,
ktéra urzeczywistnia sie w konsekracji, czyli w tym akcie, w kto-
rym chwalebny Pan obejmuje chleb i wino swoja moca zbawcza
z taka intensywnoscia, ze tracg swoéj autonomiczny byt (substancje)
w sensie metafizycznym i staja sie tylko znakami daru Chrystusa
dla Jego wiernych. Tych jasnych i wyraznych znakéw brakuje tam,
gdzie brakuje konsekracji. Mozna stresci¢ to wszystko, méwiac, ze
kaptan jest postany, aby stuzy¢, za posrednictwem przepowiadania

32 Por. X. Léon-Dufour, Il pane della Vita, Bologna 2006, s. 97-110.
3 Por.]. Krolikowski, Teologia celebracji eucharystycznej, ,Currenda” 156 (2006),
s. 237-248.
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stowa i celebracji sakramentalnej, jako narzedzie zawsze obecne-
mu w Koéciele i §wiecie Chrystusowi, aby On w konkretnym cza-
sie i konkretnym miejscu ofiarowat dary Boze, a wlasciwie samego
Boga, aby pojednywal ludzi z Bogiem i czynit ich wspélnota bra-
terska.

Na zakonczenie mozemy przywola¢ jeszcze kilka zdan z konsty-
tucji Lumen gentium, méwiacych o postudze prezbiteréw:

[Prezbiterzy] wypelniajac misje Chrystusa, Pasterza i Glowy, wedlug
posiadanego stopnia wladzy, gromadza rodzine Boza jako braci ozy-
wionych duchem jednosci i przez Chrystusa w Duchu prowadza ja
do Boga Ojca. Wsrdd trzody czcza Go w duchu i prawdzie. Zajmuja
si¢ wreszcie gloszeniem stowa i nauczaniem, wierzac w to, o czym
rozwazajac, czytali w prawie Bozym, nauczajac tego, w co uwierzyli,
wypelniajac to, czego nauczali. [...] Ci, co pod wtadza biskupa uswie-
caja powierzona sobie cze$¢ trzody Panskiej i nia kieruja, reprezentu-
ja Kosciét powszechny na swoim terenie i skutecznie przyczyniaja sie
do budowania calego Ciata Chrystusa. [...] O wiernych, ktérych zro-
dzili duchowo przez chrzest i nauke, maja sie troszczyc¢ jako ich ojco-
wie w Chrystusie. Jako zywe przyklady dla stada powinni przewodzi¢
i stuzy¢ swojej lokalnej wspdlnocie, aby mogta by¢ ona godnie nazwana
tym imieniem, ktérym jest oznaczany jeden i caly Lud Bozy, to znaczy
imieniem Ko$ciota Bozego. Niech pamietaja, Ze stylem zycia codzien-
nego i swoim zaangazowaniem ukazuja wierzacym i niewierzacym,
katolikom i niekatolikom oblicze prawdziwie kaptaniskiego i paster-
skiego postugiwania i ze wszystkim powinni dawac §wiadectwo prawdy
izycia, a jako dobrzy pasterze szuka¢ takze tych, ktérzy cho¢ ochrzcze-
ni w Kosciele katolickim, odeszli od praktykowania sakramentéw lub
nawet wiary [nr 28].



ROZDZIAL VI

Postuga kaptaniska w §wietle
[T Soboru Watykanskiego!

/, ‘\

Kaptanstwo domaga si¢ ciagle tego, aby$Smy wyszli poza nasza wlasna
wole, poza zwyklg ideg samorealizacji (idee tego, co z nas samych mogli-
bysmy czy chcieliby$my zrobi¢) i oddali sie ,innej woli% jej pozwolili
sie prowadzi¢ takze i wtedy, kiedy ona wiedzie nas tam, dokad my nie
chcemy.

kardynal Joseph Ratzinger

Nasza epoka jest naznaczona dokonywaniem sie radykalnych
zmian spoleczno-kulturowych. Ich wplyw wida¢ takze w Kosciele,
co jest naturalne, skoro Kosciot zyje w konkretnych warunkach cza-
su i miejsca. Co wigcej, formuluje sie rozmaite postulaty, ktére maja
na celu wprowadzanie dalszych zamian w Kosciele. Czesto kierowa-
ne sg one takze pod adresem tego, co musi na zawsze pozostac nie-
zmienne, gdyz nalezy do trwalego fundamentu i boskiej konstytucji
Kosciota. Postulaty dokonywania zmian dotykaja takze kaptanstwa
katolickiego, a dyskusja na temat $wiecen kobiet jest tylko radykal-
nym tego przykladem. W okresie posoborowym dyskusja na temat

! Referat wygloszony do kaplanéw-studentéw, Rzym, 28 listopada 1998 roku.
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kaplanstwa byta i ciagle jeszcze pozostaje najbardziej radykalna
i wszechstronna, stajac sie do pewnego stopnia wyrazem zacho-
dzacych przemian w rozumieniu Ko$ciota, jego misji, urzeczywist-
nienia zbawienia, obyczajowosci. Obrazuje ona bardzo wymownie
stan ducha chrzescijanskiego w naszych czasach.

Na gruncie dazen zmierzajacych do wprowadzania zmian w imie
dostosowania sie do ducha czaséw wylonily sie rozmaite przewar-
tosciowania, a nawet kryzysy, ktére negatywnie dotknety postuge
kaptanska. Jedna z najbardziej niebezpiecznych tendencji w postrze-
ganiu kaplanstwa jest ,funkcjonalizm’, ktéry utrzymuje, ze kaptan
spelnia tylko funkcje w ramach spolecznosci wierzacych, konieczna
zasadniczo do tego, by ta spoleczno$¢ mogta jakos istnie¢ i odgry-
wac jakas role ze wzgledu na siebie sama. W zwiazku z tym nie-
jednokrotnie interpretuje si¢ postuge kaptanska w sposéb czysto
zewnetrzny, kwestionujac trwalo$¢ sakramentu §wiecen oraz pozba-
wiajac kaplanstwo jego znaczenia ontologiczno-sakralnego.

U podstaw tej sytuacji znajduja si¢ przemiany, jakie nastapi-
ly w ramach rozumienia spoleczenstwa, a zatem i jego zycia, co
wywarto z kolei wplyw na rozumienie Kosciota, czyli na cata kwestie
eklezjologiczna, w ramach ktorej sytuuje sie takze kwestia kaptan-
stwa. Juz Hegel zauwazyl, ze nadchodza czasy, w ktérych tradycyj-
ne spoteczenistwo relacyjne stanie sie spoleczenstwem funkcjonal-
nym. Dzisiaj ta przemiana jest juz gteboko zakorzenionym faktem,
szeroko potwierdzanym przez socjologie. Jesli ten schemat spole-
czenstwa funkcjonalnego nalozy sie na Koscidt, to jego wynikiem
moze by¢ tylko zakwestionowanie wiary w jej wymiarze nadprzy-
rodzonym oraz samego Ko$ciola, poniewaz sg to rzeczywistosci
doglebnie relacyjne. Takze kaptanistwo jest rzeczywisto$cia relacyj-
ng, majaca odniesienie do istoty Kosciota rozumianego jako relacyj-
na rzeczywisto$¢ duchowa oraz uczestniczaca w tym, czym Kosciét
jest na mocy zastug zbawczych Pana Jezusa, a nie na mocy wlasne;j.
Za posrednictwem postugi kaptanskiej Kosciét daje ludziom to, co
sam otrzymuje od Boga. Staje on na wysokosci swojego zadania
historiozbawczego, im bardziej urzeczywistnia sie jako co$ wiecej
niz tylko dzieto czltowieka i spetniane przez niego funkcje. Jesli nie
mialby w sobie tego, co pochodzi od Boga, i nie przekazywatby tego
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wlasnie, to nie r6znitby sie niczym od Rotary Club czy stowarzysze-
nia mito$nikéw gotebi. Postuga kaptanska wyraza istote Kosciota,
a wiec w konsekwencji nie moze by¢ rozumiana w kategoriach czy-
stej funkcjonalnosci. Istota Kosciola jest jego ,nie-bycie-z-siebie’,
a skoro tak, to postuga kaptanska musi odzwierciedlac te istote.

Jak kaptan moze urzeczywistniaé to istotne dla niego odzwier-
ciedlenie? Odpowiedz na to trudne pytanie znajdujemy w naucza-
niu II Soboru Watykanskiego, ktéry poswiecit wiele uwagi postu-
dze kaptanskiej, szczegélnie w dekrecie Presbyterorum ordinis, ale
takze w innych dokumentach, zwlaszcza w konstytucji dogma-
tycznej o Kosciele Lumen gentium. W ramy tego nauczania, jako
jego autentyczna wykladnia, wpisuje si¢ wazny dokument zatytu-
towany: Kaplarstwo stuzebne, bedacy rezultatem obrad III Synodu
Biskupow z 1971 roku®. W $wietle tych dokumentdéw zostana tutaj
przedstawione refleksje na temat postugi kaptanskiej — w jej trzech
istotnych wymiarach: nauczania, uswiecania i rzadzenia — w ktérej
ma miejsce przekazywanie wierzacym w Kosciele tego, co pocho-
dzi od Boga.

POSLUGA SLOWA

Posluga kaptarnska zaczyna sie urzeczywistnia¢ od ,wykonywa-
nia $wietej postugi Ewangelii” (PO 2), czyli od przepowiadania sto-
wa Bozego. Pierwszenstwo postugi przepowiadania wynika z tego,
ze ,lud Bozy gromadzi sie przez stowo Boga zywego” (PO 4). Drugi
Sobér Watykariski w sposéb bardzo §wiadomy, jednoznaczny i moc-
ny podkreslit to pierwszenstwo (por. LG 28), opierajac sie zarow-
no na tradycji biblijnej, jak i na do§wiadczeniu historycznym, ktére
potwierdza, ze Ko$cidt rodzi sie ze stowa. Jest on rzeczywiscie — jak
z upodobaniem okreslal go Luter — ,creatura Verbi’, chociaz nie
w sposob wylaczny, jak chcial wielki reformator.

Jest oczywiscie prawda, ze u§wiecenie ludzi stanowi szczyt dzia-
talno$ci kaptanskiej, ale w porzadku urzeczywistniania sie przepo-

2

I1I Synod Biskupéw (1971), dok. Kaptarstwo stuzebne, [w:] Posoborowe pra-
wodastwo koscielne, t. 5, z. 2, Warszawa 1974, s. 122—179.
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wiadanie jest wcze$niejsze. W czasie trwania II Soboru Watykan-
skiego pojawily sie zdecydowane glosy, domagajace sie podkreslenia
doktrynalnego, ze kaptan jest ad Missam, nawiazujace do stwier-
dzeni Soboru Trydenckiego i do wczes$niejszej teologii, ktéra — idac
po linii $w. Tomasza z Akwinu — uznawata konsekracje biskupia za
rodzaj sacramentalium, a biskupa traktowala jako zwyktego kapta-
na, posiadajacego jedynie specjalna jurysdykcje. Przepowiadajacy
natomiast byl traktowany jako kaptan, majacy juz potestas confi-
ciendi Eucharistiam, ktéremu dopiero p6zniej zostaje przez bisku-
pa zlecona misja przepowiadania. Sobér zadeklarowat jednak — idac
po linii dojrzewajacej sSwiadomosci wiary — ze §wiecenia biskupie
sa prawdziwym sakramentem (por. LG 21). Zadanie przepowiada-
nia zostaje natomiast powierzone kaptanom w chwili ich §wiecen,
nawet jesli wypelnianie tego zadania jest przejsciowo uzaleznio-
ne od udzielenia misji kanonicznej (por. LG 28). Posluga slowa ma
zatem pierwszenstwo, mimo ze kaplan zostaje wyswiecony do cele-
browania Eucharystii i do uswiecania.

Do kogo zwraca sie przepowiadanie? Czy tylko do ,praktyku-
jacych’, by ozywia¢ ich wiare, ktéra zawsze narazona jest na ryzy-
ko oziebtosci, czy tez by pobudza¢ do wigkszej gorliwosci? Czy ma
sie zwraca¢ do wszystkich, tacznie z tymi, ktérzy nic nie wiedza
o Chrystusie i nie ma u nich ani wiary, ani gorliwo$ci? Sobér odpo-
wiada jednoznacznie, ze Ewangelie trzeba przepowiada¢ wszystkim
ludziom. Niewierzacy sa dzisiaj obok nas. Kazdy kaptan musi by¢
misjonarzem, i jak nigdy dotad staja sie aktualne stowa: ,IdZcie na
caly $wiat i glo$cie Ewangelie wszelkiemu stworzeniu!” (Mk 16, 15;
por. PO 3).

To pierwszorzedne znaczenie przepowiadania i jego mozliwie
najszerszy zasieg ujawniaja si¢ jeszcze bardziej, gdy wezmiemy pod
uwage rozne ,formy” przepowiadania, jakie proponuje II Sobér
Watykanski, majac na wzgledzie jego pelng aktualizacje w dzisiej-
szym $wiecie.

Pierwsza forma przepowiadania jest ,zycie wzorowe pomie-
dzy ludZzmi, doprowadzajac ich do oddania chwaly Bogu” (PO 4).
Woczesniej zostalo powiedziane, ze w tym ,,bardzo pomagaja zale-
ty, ktére stusznie cenione sg przez ludzka spotecznosé, jak: dobro¢
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serca, szczero$d, sifa i stato$¢ ducha, ustawiczna troska o sprawiedli-
wos¢, subtelno$¢ w postepowaniu i inne, ktore zaleca apostol Pawel,
mowiac: «Wszystko, co jest prawdziwe, co godne, co sprawiedliwe,
co czyste, co mile, co zastuguje na uznanie: jesli jest jaka$ cnota
i czynem chwalebnym — to bierzcie pod rozwage» (Flp 4, 8)” (PO 3).
Chodzi wiec o $wiadectwo zycia, o Ewangelie przezywang, moca
ktorej ludzie zostana ,pozyskani bez nauki’, tylko dlatego, ze ,beda
sie przypatrywali waszemu pelnemu bojazni, $wietemu postepo-
waniu” (1 P 3, 1—2).

Warto tu zwréci¢ uwage na fakt, ze dzisiaj zbyt czesto mamy do
czynienia z odwolywaniem sie do znaczenia Swiadectwa mdéwione-
go, dlatego proponuje si¢ wykorzystywanie w przepowiadaniu mniej
lub bardziej osobistych doswiadczen. Podobne postepowanie uza-
sadnia sie tym, ze wspolczesni stuchacze sa szczegdlnie wrazliwi na
konkret i nawigzania do Zzycia, a tym samym mozna z osobistych
do$wiadczen uczynié ,przedmiot” przepowiadania. Zapomina sie
w tym wypadku o napomnieniu soborowym, ze prezbiterzy ,zawsze
maja uczy¢ nie swojej madrosci, ale sfowa Bozego” (PO 4). Synod
Biskupow z 1971 roku podjat te kwestie i stwierdzil: ,Jesli za$ cho-
dzi o doswiadczenia zyciowe ludzi w ogélnosci, a szczegélnie kapta-
néw, to trzeba — oczywiscie — o nich pamietad i interpretowac je
zawsze w $§wietle Ewangelii, ale nie moga one stanowic ani jedynej,
ani tez gtéwnej normy gloszenia stowa” (Il, 1, 1c).

Druga forma przepowiadania jest ,zwiastowanie niewierzacym
misterium Chrystusa” (PO 3). Jeszcze do niedawna wydawalo sie, ze
takie stwierdzenie odnosi sie do zaltozycieli starozytnych Koscioléw
lub do misjonarzy. Dzisiaj nie mozemy tudzi¢ si¢ w tym wzgledzie,
przed czym przestrzega nas takze ostatni sob6ér w swoim nauczaniu:
»Koscidl [...] w swoim dziataniu, przez ktdre stara sie urzeczywist-
nia¢ zamyst Bozy, do§wiadcza poczatkéw i poszczegdlnych etapdw;
niekiedy nawet po szczesliwie rozpoczetym rozwoju jest znéw zmu-
szony ubolewa¢ nad regresem albo przynajmniej pozostaje w sta-
nie pewnej potowicznosci i niedostatecznos$ci” (AG 6). Kontynuuje
potem: ,Ponadto grupy, wsrdd ktérych obecny jest Koécidt, z roz-
maitych przyczyn nierzadko zmieniaja si¢ calkowicie, tak ze moga
pojawic sie zupelnie nowe okolicznosci istnienia i dzialania. Ko$ciét
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zatem powinien rozwazy¢, czy warunki te nie wymagaja podjecia
nowej dzialalno$ci misyjnej” (AG 6). Jako przyklad mozemy wska-
za¢ na Afryke Péinocna, ktéra byla juz chrzescijanska w czasach
$w. Cypriana i $w. Augustyna. Z dostrzezenia tego problemu zro-
dzila sie idea ,nowej ewangelizacji’, ktora szeroko zaszczepil w ,sta-
rych” Kosciotach papiez Jan Pawel II.

Trzecia forma przepowiadania jest ,przekazywanie katechezy
chrzescijanskiej” (PO 4). Jest to nauczanie o charakterze podsta-
wowym i stalym, zaréwno jesli chodzi o katechumenoéw, jak i dzieci
oraz dorostych. W przeszlosci tresci dla katechezy czerpano z pod-
recznikéw teologii i katechizméw zdominowanych przez defini-
cje i formuly. Sobdr pragnie, by dzisiaj miata ona szerszy zwiazek
z historia zbawienia, i deklaruje, ze ,kaznodziejstwo, nadto kate-
cheza i wszelkie nauczanie chrzescijanskie” powinny ,skutecznie
zywic si¢ oraz §wiecie umacnia¢” sfowem Bozym (por. DV 24).

Opowiadanie od dziecinstwa tego, co Bég z milosci uczynit
dla nas i dla naszego zbawienia, powinno stanowi¢ osrodek kate-
chezy, zgodnie ze starozytnym pryncypium: ,Biblia jest krélowa,
a nie sluzebnicg” Katechizm w zdecydowany sposéb powinien
zainteresowac katechizowanych wielkimi postaciami biblijnymi:
Abrahamem, Dawidem, Jeremiaszem, Izajaszem, Piotrem, Pawlem,
gdyz na tym tle lepiej i w pelni mozna ukazaé, ze osoba Jezusa
Chrystusa jest istota i o§rodkiem wiary chrzescijanskiej. Dotyczy
to takze dorostych, o ktérych w praktyce katechizacji raczej zapo-
minamy, a ktérzy w doj$ciu do owocnego duchowo poznania Biblii
maja do dyspozycji trzy drogi: ,$wieta liturgie obfitujaca w Boze
stowa, [...] pobozne czytanie, [...] odpowiednie instytucje i inne
pomoce” (DV 25).

Sytuacja w tym wzgledzie jest oczywiscie bardzo ztozona; doma-
ga sie roztropnosci duszpasterskiej oraz chronienia si¢ przed niebez-
pieczenstwem biblicyzmu. Nierzadko zdarza sie, ze ci, ktorzy szuka-
ja poglebienia wiary, na przyktad w rozmaitych grupach i ruchach
kos$cielnych, lekcewaza wiare ludzi prostych, ktérzy opieraja ja
na tradycyjnych i zwyczajnych praktykach, dobrze spajajacych
w calo$¢ zycie chrzescijanskie. Jesli ta wiara nie bytaby zbawcza, to
w takim razie co z wiara dzieci czy ludzi starszych, ktérzy nie maja
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mozliwosci wejscia na taka droge? Czy zatem laska nie jest podsta-
wowym czynnikiem wiary? Czy pomylit si¢ Pascal, gdy tak dobrze
moéwil o ,wierze weglarza”? Czy nie mial racji §w. Bonawentura,
gdy pochwalal wiare staruszki, podkreslajac, ze jest ona o wiele
bardziej zaawansowana niz wiara wielu teologéw? W koncu — dla-
czego Jezus nie zwrdcil sie do tych, ktérzy siedzieli wéwczas ,na
katedrze Mojzesza’, ale poswiecil sie ewangelizacji prostych i zwy-
czajnych ludzi? Modlit si¢ przeciez z dzigkczynieniem: ,Wystawiam
Cie, Ojcze, Panie nieba i ziemi, Ze zakryle$ te rzeczy przed madry-
mi i roztropnymi, a objawites je prostaczkom” (Mt 11, 25). Dlaczego
powiedzial o dzieciach, ze do nich nalezy Krélestwo niebieskie?
Trzeba wiec poswiecaé sie katechizowaniu, jak czynili $wieci:
Augustyn, Karol Boromeusz, Jan Bosco.

Czwartym rodzajem przepowiadania jest ,wyja$nianie nauki
Kosciota” (PO 4). W sposdb szczegdlny chodzi w tym stwierdzeniu
soborowym o nauczanie uroczyste i powszechne, ktére — dokonu-
jac sie pod asystencja Ducha Swietego — stara si¢ wyjasnia¢ podsta-
wowe i wazne prawdy wiary i broni¢ ich za posrednictwem jasnych
i prostych formul. Mamy dzisiaj do czynienia z rozpowszechnio-
na tendencja, ktéra pomniejsza lub w ogéle ignoruje formuly dog-
matyczne. Dotyka ona zaréwno formutl starozytnych, jak i formut
pozniejszych. Z tego powodu czesto w nauczaniu traci si¢ pewny
punkt odniesienia, sprowadzajac wiele tre$ci nauczania chrzesci-
janskiego tylko do ukierunkowujacych lub pragmatycznych pro-
pozycji, ktére nie maja najmniejszego zwiazku z prawda zbawcza.

Dogmat chrzescijaiiski ma doglebny zwiazek z tajemnica wciele-
nia Sfowa — jest przedluzeniem tego, ze Stowo przyjeto ludzkie cia-
fo. Niemiecki teolog Erik Peterson stwierdza radykalnie: ,Dogmat
jest obiektywnym i konkretnym wyrazeniem, ze Bég we wcieleniu
dla czlowieka «stal sie cialem» [...] W dogmacie uwidacznia sie,
ze Chrystus przyszed! w ludzkim ciele” I stusznie dodaje: ,Ludzie
nie interesuja si¢ naszymi opiniami teologicznymi i prywatnymi
przekonaniami — i dobrze robia — ale z pasja interesuja sie kazdym
prawdziwym dogmatem, a to dlatego, ze albo przeciw niemu pro-
testuja, albo sie nim buduja. Wynika to z tego, ze dogmat porusza
kazdego w sposdb konkretny. Wynika to takze z tego, ze dogmat
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odnosi sie konkretnie do kazdego czlowieka, a wiec jest takze teo-
logia, ktéra dogmat warunkuje w catkiem konkretny spos6b™.
Na gruncie czestej utraty punktéw odniesienia w nauczaniu
chrzescijaniskim, zaproponowano opracowanie Katechizmu Kosciota
katolickiego, ktéry moze mie¢ duze znaczenie takze dla odnowy
przepowiadania w KoSciele, byle z niego chetniej i szerzej korzystac.
Piata forma przepowiadania polega na ,badaniu probleméw swo-
jego czasu w $§wietle Chrystusowym’, ,0dnoszac niezmienng praw-
de Ewangelii do konkretnych warunkéw zycia” (PO 4). Jesli cho-
dzi o zastosowanie tej formy, sob6r podkresla, ze trzeba przy tym
strzec sie dwéch btedéw. Z jednej strony ,,przepowiadanie powin-
no nie tylko przedstawia¢ stowo Boze w sposéb ogdlny i abstrak-
cyjny” (PO 4); z drugiej natomiast: ,\W budowaniu chrzescijaniskiej
wspolnoty prezbiterzy nigdy nie stuza jakiejs ideologii czy grupie
ludzi, ale jako heroldowie Ewangelii i pasterze Ko$ciota trudza sie
nad osiagnieciem duchowego wzrostu Ciala Chrystusowego” (PO 6).
Nie zawsze jest czyms fatwym osiagniecie rOwnowagi w tej dzie-
dzinie, ale mamy wskazéwki soborowe, ktére pomagaja w osiag-
nieciu takiego stanu. Sobdr stwierdza wiec: ,Wtasciwa misja, ktéra
Chrystus powierzyl swojemu Ko$ciolowi, nie nalezy do porzad-
ku politycznego, gospodarczego czy tez spotecznego: cel bowiem,
ktéry On mu wyznaczyt, zawiera si¢ w ramach porzadku religijne-
go” (GS 42). Wobec rozmaitych problemoéw, jakie kaptan napoty-
ka w kwestiach doczesnych, moze on jednak wnies$¢ twérczy wktad
w ich rozwiazywanie. Kwestie te usankcjonowat Synod Biskupéw
z 1971 roku, dajac nastepujace wskazanie: ,Dzialajac zgodnie ze
swym powolaniem, kaplan moze uczyni¢ wiele dla ustanowienia
sprawiedliwego porzadku doczesnego, zwlaszcza tam, gdzie wynika-
jace z niesprawiedliwosci czy ucisku problemy ludzkie sg szczegélnie
trudne, pod warunkiem, ze zawsze zachowa faczno$¢ z Kosciotem
i ze bedzie odrzucal — tak w slowach, jak i w czynach — uzycie
przemocy jako niezgodnej z Ewangelia. W rzeczywistosci stowo
Ewangelii, kt6ra on glosi w imie Chrystusa i Ko$ciota, oraz skuteczna

®  E.Peterson, Was ist Theologie?, [w:] E. Peterson, Theologische Traktate, Wiirz-
burg 1994, s. 16.
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taska sakramentéw, ktérych on udziela, winny uwolni¢ czlowieka
z jego egoizmoéw indywidualnych i spotecznych, oraz przyczynic sie
do wzrostu sprawiedliwosci miedzy ludzmi, tak by stawala sie ona
znakiem mitosci obecnego wsréd nas Chrystusa” (L, 7).

W ramach tego problemu wylania sie¢ szczegélna potrzeba for-
mowania dojrzato$ci chrzescijanskiej $wieckich, by brali na siebie
$wiadomie i odwaznie troske o przeksztalcanie w duchu Ewangelii
doczesnej sfery zycia, dokonujac w ten sposéb — jak méwi Sobér —
»konsekracji $wiata — consecratio mundi” dla Boga (LG 34)*. To jest
specyficzna rola wiernych $wieckich, wobec ktérej kaptani spetnia-
ja tylko funkcje pomocnicza i przede wszystkim z odniesieniem
duchowym:

Jest rzecza wlasciwa, ze to $wieckim, cho¢ nie wylacznie im,
przypadaja powinnosci i zajecia $wieckie. Gdy zatem, indywidual-
nie czy grupowo, dzialaja jako obywatele tego §wiata, niech nie tylko
zachowuja prawa wlasciwe kazdej dziedzinie, lecz takze staraja sie
osiagna¢ prawdziwa bieglos¢ w tym, co robia. Niech chetnie wspot-
pracuja z ludzmi zmierzajacymi do tych samych celéw. Uznajac
wymagania wiary i obdarzeni jej mocg, winni bez wahania, kiedy
zajdzie potrzeba, podejmowac nowe inicjatywy i je realizowac. Jest
juz sprawa odpowiedniego uksztaltowania ich sumienia, aby prawo
Boskie bylo wpisane w zycie panstwa ziemskiego. Od kaptanéw za$
$wieccy powinni oczekiwac §wiatta i mocy duchowej. Niech jednak
nie sadza oni, Ze ich pasterze sa zawsze dostatecznie kompetentni,
aby w kazdej rodzacej sie kwestii, a zwlaszcza powaznej, mogli mie¢
gotowe konkretne rozwigzanie, albo ze do tego wtasnie zostali posta-
ni. Niech raczej sami, o$wieceni chrzescijariska madroscia, biorac
pod uwage doktryne Nauczycielskiego Urzedu Kosciota, podejmu-
ja sie¢ wykonania wlasciwych sobie zadan [GS 43].

Funkcja kaptana, podobnie jak funkcja Ko$ciota, polega wiec na
czynnym byciu w spoteczenstwie czyms w rodzaju ,instancji kry-
tycznej” czy ,sumienia spotecznego™. Jest to wazne szczegdlnie dzi-

*  Por. M. D. Chenu, Lud Bozy w swiecie, ttum. Z. Wlodkowa, H. Bartnowska,
Krakéw 1968, s. 61-82.
> Por. M. D. Chenu, Wybér pism, Warszawa 1971, s. 217-227.
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siaj, gdy nastepuje w szybkim tempie ,prywatyzacja moralnosci”
oraz usituje sie¢ wyeliminowac¢ znaczenie sadu sumienia z kwestii
o charakterze spotecznym i politycznym. Aby taka funkcje méc
spelni¢, nie wystarczy odwolac si¢ do moralizmu, polegajacego na
odgérnym dawaniu dobrych rad. Dzisiejszy kaptan musi stawac
sie dla spoteczenstwa autorytetem moralnym, do ktérego docho-
dzi sie przez autentyczne zycie moralne, gdyz tylko w ten sposéb
bedzie mégl uczestniczy¢ w tworzeniu srodowiska otwartego na
dobro i faktycznie szukajacego go w sytuacjach zycia codziennego.

POSLUGA USWIECANIA

Omawiajac ten aspekt postugi kaplanskiej, zwrécimy uwage na
trzy zagadnienia, a mianowicie: wiez prezbitera z biskupem, relacje
zachodzace miedzy ewangelizacja i sakramentami oraz Eucharystie
jako szczyt ewangelizacji i sakramentéw.

WIEZ PREZBITERA Z BISKUPEM

Tylko Bég uswieca, a kaplani sa jedynie wspélpracownikami
uswiecenia. Tylko Jezus Chrystus jest kaplanem i poprzez swoje-
go Ducha spelnia wobec nas — w liturgii Kosciota — swoja funkcje
kaptanska. Dziata jednak poprzez kaptana, ktéry chrzci, rozgrzesza,
udziela namaszczenia, celebruje Msze $wieta (por. PO 5).

Biskup jest koniecznym wezlem faczacym prezbitera z Chrystu-
sem: ,W sprawowaniu za$ wszystkich sakramentéw [...] prezbite-
rzy na rézne sposoby powiazani sg hierarchicznie z biskupem i tak
uobecniaja go w poszczegélnych wspélnotach wiernych” (PO 5). Gdy
wypowiada si¢ imie biskupa w kazdej modlitwie eucharystycznej, to
jest to oczywiscie akt prawny, ktéry oznacza i sprawia, ze celebra-
cja eucharystyczna ma swoja prawomocno$¢ w biskupie, bedacym
widzialng zasadg jednosci Kosciota partykularnego. Jest to jednak
takze akt teologiczny, ktéry w swojej glebi oznacza, wyraza i spra-
wia wiez kaptana z Chrystusem. Prezbiterzy sa wspétpracownika-
mi Jezusa Chrystusa, ale za posrednictwem biskupa. Przez wloze-
nie jego rak otrzymuja wladze kaptanskie; biskup upowaznia ich do
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gloszenia stowa, spowiadania, celebrowania Mszy §wietej; kaptan
udziela namaszczenia chorych olejem poswieconym przez biskupa.
Prezbiterzy tworza ,jedna rodzine, ktérej ojcem jest biskup” (CD 28).
Rodzina ta ma wspanialg histori¢ nadprzyrodzong: Ojciec posyta
na $wiat Chrystusa z misja zbawczg; Chrystus posyla — z ta sama
misja — apostoléw; apostotowie posytaja biskupdw; biskupi — cho-
ciaz w inny sposéb — posylaja prezbiteréw (por. PO 2).

Ludzka historia relacji miedzy biskupami i prezbiterami nie jest
juz tak przejrzysta. Byly czasy i miejsca, w ktérych biskupi i prez-
biterzy razem celebrowali, razem zyli, razem prowadzili dziatal-
nos$¢ duszpasterska. Przykladéw jest wiele: Euzebiusz z Vercelli,
Augustyn, Paulin z Noli, Marcin z Tours. W $redniowieczu byto
odwrotnie: biskupi zyli na dworach, a prezbiterzy posréd ludu, moc-
no oddzieleni od siebie. W wiekach XVI-XVIII biskupi raczej mato
zajmowali si¢ duszpasterstwem i mato spotykali sie z prezbiterami.
Jeszcze w $redniowieczu istnial zwyczaj dorocznych synodéw, na
ktorych biskupi wspdlnie z prezbiterami podnosili problemy dusz-
pasterskie, ale pézniej zwyczaj ten na diugi czas upadl. Nawet naj-
gorliwsi biskupi byli przede wszystkim ,administratorami’; a nie
pasterzami ludu i ojcami kaplandéw.

Dzisiaj sytuacja jest lepsza, chociaz nie brakuje trudno$ci i napiec,
do ktérych obydwie strony powinny podchodzi¢ cierpliwie i z dobra
wolg, majac na wzgledzie wspoéldzialanie duszpasterskie, gdyz jest
ono konieczne ze wzgledu na misje zbawcza Kosciota (por. LG 28;
CD 15; PO 7). Synod Biskupéw z 1971 roku daje takie wskazanie:
»Z jednej strony wladza, pojmowana jako stuzba, z drugiej zas postu-
szenstwo nietraktowane tylko w sposéb bierny, winny by¢ dzietem
stalego i cierpliwego dialogu, w duchu wiary, wzajemnej mitosci
oraz ufnosci synowskiej i przyjacielskiej. Tak wiec odpowiedzial-
na wspoélpraca i wspoéldziatanie ksiezy z biskupem okaza sie jako
szczere, ludzkie, a zarazem nadprzyrodzone” (IL, II, 1).

Biskupi sa — trzeba przyzna¢ — w do$¢ trudnej sytuacji, poniewaz
muszg laczy¢ ,wladze” i ,0jcostwo”. Sytuacja prezbiteréw réwniez
nie jest fatwa, poniewaz musza taczy¢ ,postuszenistwo” i ,,synostwo”
Chociaz wymienione postawy — w jednym i drugim przypadku —
nie wykluczaja si¢ wzajemnie, to jednak osiagniecie ich zréwnowa-
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zonej komplementarno$ci wymaga od wszystkich wielkiego wysit-
ku duchowego.

EWANGELIZACJA I SAKRAMENTY

Jeszcze do niedawna ochrzczeni byli — lub wydawalo sie, ze byli —
wierzacymi. Coraz cze$ciej odkrywa sie dzisiaj, ze by¢ ochrzczonym
nie oznacza bycia wierzacym — ,zewangelizowanym”; co wiecej,
w niektérych przypadkach wiara wydaje sie czyms$ wrecz deficy-
towym. Do$¢ czeste okre$lanie sie mianem ,wierzacych nieprakty-
kujacych” jest tego wymownym dowodem. W praktyce duszpaster-
skiej pojawiaja sie wiec bardzo trudne pytania. Co nalezy robi¢, gdy
ludzie o watpliwej wierze prosza o chrzest dla swoich dzieci, poste-
pujac tylko za utartym zwyczajem? Co robi¢, gdy ktos, wprawdzie
ochrzczony, deklaruje si¢ jednak jako niewierzacy przed zawar-
ciem sakramentu malzenstwa, wyrazajac chec jego zawarcia tylko
ze wzgledu na opinie rodziny czy srodowiska? Dochodzi do tego
problem ekumeniczny, zwlaszcza w odniesieniu do tradycji prote-
stanckiej, ktéra kwestionuje sakrament malzenistwa, a opiera sie tyl-
ko na Biblii i gloszeniu stowa, zgodnie z pryncypium sformulowa-
nym przez Lutra: ,Solum verbum est vehiculum gratiae”

Sobér podaje nam wazne pryncypium sakramentalne:

Celem sakramentéw jest u$wiecenie cztowieka, budowanie mistyczne-
go Ciala Chrystusa oraz oddawanie kultu Bogu. Jako znaki maja one
takze pouczaé. Sakramenty nie tylko zakladaja wiare, lecz za pomo-
cg stéw i rzeczy ja podtrzymuja, umacniaja i wyrazaja. Dlatego nazy-
waja sie sakramentami wiary. One udzielajg faski, a ich sprawowanie
najlepiej usposabia wiernych do owocnego przyjmowania tej taski, do
wlaséciwego oddawania czci Bogu i do pelnienia dziet milosci [SC 59].

Synod Biskup6w z 1971 roku rozwija to pryncypium, wskazujac na
sposoby jego realizacji: ,Postuga stowa, wlasciwie pojeta — prowadzi
do sakramentéw i do zycia chrze$cijariskiego” (1L, 1, 1b). Zasada ta
ma oparcie w Dziejach Apostolskich. Widzimy tam, jak przepowia-
danie Piotra wielu stuchaczy pobudzito do wiary (por. Dz 2, 37-38).
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To samo miato miejsce w przypadku Etiopa, ktéremu Filip wyjasniat
stowo Boze (por. Dz 8, 34—37). Wiara prowadzi do ,sakramentéw
wiary’, jak nazywamy sakramenty, poczawszy od Tertuliana. Wiara —
jak wymownie podkresla $w. Pawel — rodzi si¢ jednak zasadniczo ,,ze
stuchania — fides ex auditu” (Rz 10, 17). Sobér przypomina: ,Przez
zbawcze stowo rodzi si¢ bowiem wiara w sercach niewierzacych,
a serca wierzacych nim si¢ karmig” (PO 4).

Istnieje Scista wiez miedzy liturgia stowa i liturgia eucharystycz-
ny, ktéra po niej nastepuje. Sobor, opierajac sie na Liscie do Rzymian
(por. 15, 16), nazywa przepowiadanie ,liturgia” i ,§wieta postuga”
(PO 2). Przepowiadajac Ewangelie, kaptan gromadzi lud Bozy po to,
by ten stal sie on ,ofiara zywa, §wieta i Bogu przyjemng” (Rz 12, 1).
Ta ofiara wewnetrzna — ,duchowa ofiara wiernych” — dostepuje
jednak udoskonalenia, gdy zostaje wlaczona w ofiare Chrystusa we
Mszy $wietej. Ofiara eucharystyczna ma sama w sobie wartos¢ nie-
skoniczong, ale ta warto$¢ staje sie niejako dostepna dla czlowieka,
jesli przezywa ja z wewnetrznym i osobistym ofiarowaniem sie-
bie. Ze swej strony ta duchowa ofiara jest owocem przepowiada-
nia Ewangelii. Kult Nowego Testamentu, w swojej pelni, zaczyna
sie wiec od przepowiadania Ewangelii, jest kontynuowany w ducho-
wej ofierze skladanej z siebie i swego zycia, a dopelnia sie w Ofierze
eucharystycznej. W tej wizji istnieje $cista wiez miedzy kaptanem
ewangelizatorem i kaplanem ofiarnikiem. Ewangelizujac, kaptan
Nowego Testamentu rozpoczyna sktadanie ofiary, a sktadajac ofia-
re, dopelnia ewangelizacje. Ewangelizator jest juz potencjalnie litur-
giem, a liturg zaklada ewangelizatora. Kaptanstwo katolickie jest
kaptanstwem w petni oryginalnym — jest w sposéb istoty zwigza-
ne z przepowiadaniem wiary i z wiarg, ktéra musi objac cale zycie.
Opus operatum przenika sie z opus operantis; jest czym$ zywym
i najbardziej osobowym.

Powyzszy schemat dotyczy nie tylko Eucharystii, ale takze pozo-
stalych sakramentoéw, dla ktérych Eucharystia jest wzorem. Po sobo-
rze elementem celebracji kazdego sakramentu jest obowiazkowa
liturgia stowa. Kto przyjmuje sakrament, musi niejako przej$¢ przez
stowo, bezposrednio odnoszac do niego swoja wiare i swoje zycie.
Wynika z tego, ze kto ewangelizuje, ten takze celebruje sakramen-
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ty. III Synod Biskupéw stwierdza: ,Jednos¢ miedzy ewangelizacja
i zyciem sakramentalnym powinna by¢ zawsze troskliwie uwzgled-
niana przez kazdego prezbitera” (II/1, 1b). Taka jest zasada, chociaz
zycie jest zawsze bardziej zfozone — wystarczy pomysle¢ o kateche-
tach i osobach konsekrowanych na terenach, na ktérych brakuje
kaptanéw, czy tez o nauczycielach teologii. Wtedy ,stosowanie tej
zasady do zycia i postugi w poszczegdlnych przypadkach powin-
no by¢ stosowane dyskretnie, gdyz w praktyce wypelnianie postugi
kaptanskiej czesto musi przyjac rézne formy, by méc lepiej odpo-
wiedzie¢ na szczegdlne lub nowe sytuacje, w ktérych trzeba glosic¢
Ewangelie” (I1/1, 1b).

Stowo i sakramenty nie tylko sa powigzane ze soba, lecz takze
przenikaja sie wzajemnie; ujawnia si¢ w nich nierozerwalny dwu-
mian verbum et sacramentum, ktéry wyraznie wyznacza linie prze-
wodnia teorii i praktyki duszpasterskiej w Kosciele, poczawszy od
$w. Augustyna. Laska Chrystusa obejmuje zarazem stowo i obrzed
sakramentalny, majac na wzgledzie wytworzenie jednego skut-
ku nadprzyrodzonego. Obrzed bez stowa nie méglby odnosic sie
do Chrystusa; stowo bez obrzedu byloby czym$§ zbyt wattym i nie
mogloby dynamicznie oddzialywa¢. Scholastycy na swéj sposéb
stwierdzali, ze ,forma” (sfowo) i materia blizsza (obrzed) tworza
w sakramentach jedna nierozerwalng cato$¢. III Synod Biskupéw
wyraza to nastepujaco: ,Sakramenty powinny by¢ celebrowane
w lacznosci z gloszeniem stowa Bozego, a w ten sposéb rozwijaja
wiare, umacniajac ja przez faske. Sakramenty nie moga zatem by¢
niedoceniane, poniewaz — za ich posrednictwem — stowo osigga
swdj najpelniejszy skutek” (II/1, 1b).

Moéwiac o jednosci przepowiadania i obrzedu, nalezy zwréci¢
uwage na jeszcze jeden typ jednosci, a mianowicie — zgromadzeniu
celebrujacemu sakrament powinna przewodniczy¢ jedna i ta sama
osoba. Ten sam kaptan powinien by¢ tym, kto gromadzi wspdlnote,
przepowiada i celebruje sakrament. W gruncie rzeczy chodzi w tym
przypadku o to, by wszystkie dzialania byly spelniane przez tego
samego celebransa, by w ten spos6b wyrazi¢ jedno$¢ wladzy, taki
sam autorytet gtoszonego stowa i sprawowanego sakramentu. Chodzi
o jedno$¢ wiary i mitosci w zyciu eklezjalnym. Ta kwestia réwniez
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zostata podkreslona na III Synodzie Biskupéw: ,,Podzial miedzy jedna
i druga czynnoscia dzielilby serce samego Ko$ciota, tacznie z naraze-
niem na niebezpieczenstwo samej wiary; robigc w ten sposéb, prez-
biter, ktéry jest przeznaczony do stuzenia jednosci we wspdlnocie,
wprowadzalby powazne skrzywienie w swoja postuge” (I11/1, 1b).

EUCHARYSTIA SZCZYTEM ZYCIA KOSCIOLA

Kwestia ta zostala syntetycznie i gleboko wyrazona w naucza-
niu soborowym:

Pozostale zas sakramenty, tak jak i wszystkie koscielne postugi i dziela
apostolstwa, wiaza sie ze $wieta Eucharystia i ku niej zmierzajg. W naj-
$wietszej Eucharystii zawiera si¢ bowiem cale dobro duchowe Kosciota,
to znaczy sam Chrystus, nasza Pascha i Chleb zywy, ktéry przez swoje
ozywione przez Ducha Swietego i ozywiajace Cialo daje zycie ludziom
i w ten sposéb usilnie ich zaprasza i pobudza, zeby samych siebie,
swoja prace i wszystkie rzeczy stworzone wraz z Nim skladali w ofie-
rze. Katechumenéw wprowadza si¢ do uczestnictwa w Eucharystii
stopniowo, a wierni juz ochrzczeni i bierzmowani przez przyjmowa-
nie Eucharystii sa w pelni wlaczeni w Ciato Chrystusowe, poniewaz
Eucharystia jawi sie jako Zrédlo i szczyt calej ewangelizacji [PO 5].

W przesztosci ko$ciél parafialny stanowit centrum, wokoét ktére-
go skupialo sie zycie ludzi; dzwony wyznaczaly rytm prac w ciagu
dnia; $wietowanie bylo swietowaniem przede wszystkim w kosciele
i wokdt kosciota. Sekularyzacja dokonata rozbicia tak uksztattowa-
nej struktury zycia ludzkiego. Jednak dla wiernych kosciét stanowi
nadal centrum zycia wiary. Sobér stwierdza: ,Uczta eucharystycz-
na stanowi centrum zgromadzenia wiernych” (PO 5). Uczestniczac
w tym zgromadzeniu, wierni odnajduja osrodek swojego zycia, swo-
jej poboznosci i swojej moralnos$ci. Poboznos¢ wyraza sie najpelniej
w Eucharystii: ,,Prezbiterzy wiec ucza wiernych sktada¢ Bogu Ojcu
we Mszy Swietej Boska ofiare” (PO 5). Skladanie ofiary nie ogranicza
sie jednak tylko do samej Mszy, ale ma rozciagac sie na cate zycie
chrzescijanskie: ,Wasnie to dziekczynne uwielbienie, ktére sktadaja
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w celebracji Eucharystii, niech prezbiterzy rozciagaja na rézne pory
dnia w liturgii godzin, w ktérej modla sie do Boga w imieniu Ko$ciota
za caly powierzony sobie lud, a nawet caly swiat” (PO 5).

Celebracja eucharystyczna moze stac sie inspiracja dla auten-
tycznego zycia moralnego, zwlaszcza jesli uwzgledni sie jej zwiazek
z kultem duchowym, czyli gdy z Ofiarg Chrystusa dokonuje sie ofia-
rowania ,swego zycia” (PO 5). Aby to ofiarowanie bylo coraz pelniej-
sze, musi taczy¢ sie przede wszystkim z nawrdceniem. Dlatego tez
sobdr zacheca prezbiteréw: ,W duchu Chrystusa Pasterza naucza-
ja ich [to znaczy wiernych], by ze skruszonym sercem poddawali
Kosciotowi swe grzechy w sakramencie pokuty, tak aby z dnia na
dzieni coraz bardziej nawracali sie¢ do Pana” (PO 5).

POSLUGA RZADZENIA

SWIETA WLADZA

Aby méc prowadzi¢ innych do autentycznego zycia chrzescijan-
skiego i do zbawienia, kaplan posiada odpowiednia do tego wla-
dze. Drugi Sob6r Watykanski bardzo mocno podkresla ten fakt:
»Prezbiterzy, wykonujac w zakresie swej wladzy zadanie Chrystusa
Glowy i Pasterza, gromadzg w imieniu biskupa rodzine Bozg, jako
braci, ktérych ozywia jedno uczucie, aby doprowadzi¢ ja do Boga
Ojca przez Chrystusa w Duchu Swietym. Do wykonywania tej postu-
gi, jak i do innych zadan, udziela si¢ prezbiterom duchowej wladzy,
ktéra dawana jest ku zbudowaniu” (PO 6).

W dzisiejszych warunkach wielu kaptanéw i teologéw wstydzi
sie méwic i pisac stowo ,wladza — potestas’. A jest to przeciez stowo
wywodzace sie z Ewangelii §w. Mateusza, do ktérego odwotuje sie
Chrystus, gdy przekazuje apostofom mandat skutecznego konty-
nuowania dzieta ewangelizacji: ,Dana mi jest wszelka wladza (exo-
usia) na niebie i na ziemi” (Mt 28, 18). To zdanie stanowi zasadniczy
wyznacznik calej eklezjologii soborowej, na co wskazuje fakt, ze jest
cytowane przynajmniej dwanas$cie razy (SC 9; LG 17, 19, 20; UR 2;
DV 7,20; DH 1, 13, 14; PO 4; AG 5). Nieufno$¢ do tego stowa wynika
na przyklad z kwestionowania kaplanistwa jako ustanowionego przez
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Chrystusa — gdy widzi sie je tylko jako wynik oddzialywania czynni-
kéw historycznych. Czesto kladzie si¢ tak wielki nacisk na powszech-
ne kaplanstwo wiernych, ze kaptanstwo urzedowe jest widziane tyl-
ko jako marginalny dodatek do niego. Kaptan zostaje w ten sposéb
pozbawiony wiezi z urzedem Chrystusa Glowy i Pos$rednika.

Trzeci Synod Biskupéw podkreslit wiec z naciskiem: ,Wséréd
réznych chryzmatéw i postug jedynie postuga kaptariska Nowego
Testamentu, ktéra kontynuuje urzad Chrystusa Posrednika oraz
rézni sie istoty, a nie tylko stopniem, od powszechnego kaplanstwa
wiernych, uobecnia istotne dzielo Apostotéw” (I, 4; por. LG 10).
Kaptani ,swoja $wieta misje sprawuja przede wszystkim w kulcie
eucharystycznym, a zwlaszcza w Uczcie eucharystycznej, w kto-
rej dziatajac w osobie Chrystusa (in persona) i gloszac Jego miste-
rium, facza modlitwy wiernych z ofiara Tego, ktory jest ich glowa,
iuobecniaja w ofierze Mszy §wietej az do przyjscia Pana jedyna ofia-
re Nowego Testamentu” (LG 28). Konsekwencje tego teologiczne-
go stanu rzeczy ida bardzo daleko, stajac si¢ wielkim wyzwaniem,
zwlaszcza w tych miejscach, w ktérych brakuje kaptanéw. Wobec
niewlasciwych proéb jego rozwiazania III Synod Biskup6w przypo-
mnial z naciskiem: ,W przypadku braku obecnosci i dzialania tej
postugi, ktéra otrzymuje sie przez wlozenie rak i modlitwe, Ko$ciél
nie moze mie¢ pelnej pewnosci swojej wiernosci, swojej widzialnej
ciaglosci” (1, 4). I wyjasnia: ,Przez wlozenie rak zostaje udzielony dar
Ducha Swietego. [...] Trwanie przez cale zycie tej rzeczywistosci,
ktéra wyciska znamie, o ktérym uczy wiara, a w Tradycji Kosciola
jest nazywane charakterem kaptanskim, stuzy do wyrazenia faktu,
ze Koscidl jest nieodwotalnie potaczony z Chrystusem dla zbawienia
$wiata. [...] Takie uczestniczenie w kaptanstwie Chrystusa w zad-
nym przypadku nie moze by¢ utracone, nawet jesli kaptan, z powo-
déw eklezjalnych lub osobistych, zostaje zwolniony lub odsuniety
od wypelniania swojej postugi” (I, ¢, L, 5).

STYL SLUZBY

Jesli chodzi o spelnianie poslugi kaptanskiej, wiele méwi sie
dzisiaj o diakonii i nowym stylu sprawowania wladzy. Sobér daje
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wyrazne wskazanie: ,W budowaniu za$ Ko$ciola prezbiterzy powin-
ni na wzor samego Pana odnosi¢ sie¢ do wszystkich ze szczegdlna
zyczliwoscia” (PO 6). Trzeba tutaj jednak unikaé postaw skrajnych.
Zjednej strony nalezy wystrzegac sie paternalizmu, to znaczy takie-
go troszczenia si¢ o dobro dzieci, kiedy nie bierze si¢ pod uwage
ich zdania, stosuje sie tylko swoj punkt widzenia i wykorzystuje sie
innych do budowania swojego prestizu. Z drugiej strony, odchodzac
od starego stylu sprawowania wladzy, nie mozna odrzuci¢ wszel-
kiej wladzy i autorytetu, sprowadzajac wszystko do demokratyzmu,
ktory wszystko chciatby okresli¢ droga prowadzonych glosowan
i referendéw. Ciagle stoi przed prezbiterem trudne zadanie szuka-
nia zlotego $rodka. Potrzebny jest autorytet, ale nie autorytaryzm.
Potrzebna jest demokracja, ale nie wszystko podlega decyzjom opar-
tym na demokratycznych glosowaniach. Potrzebna jest stanow-
czo$¢, ale nie tyrania. Potrzebna jest fagodno$¢, ale nie naiwnos¢.

Inna skrajno$¢, ktéra trzeba odrzuci¢, to — z jednej strony —
bycie zbyt odlegtym od swoich wiernych, a z drugiej strony — bycie
im tak bliskim, zeby we wszystkim zréwnac si¢ z nimi. Nie moz-
na juz ujmowac poslugi kaptanskiej w taki sposéb, jak czynio-
no w XVII wieku. Ksiadz Louis Tronson (1622-1700), przelozo-
ny generalny Towarzystwa $w. Sulpicjusza, pisal w taki sposéb:
»Jedynym zadaniem kaplana sa $luby, adoracje, ofiary i uwielbienia.
[...] Powinien by¢ slepy w stosunku do tego $wiata [...] powinien
by¢ gluchy na wiadomosci $wiata, depczac wszelki jego przepych,
potepiajac wszystkie jego sztuczki” To jest zbyt duzo, ale w prakty-
ce nie ma dzisiaj niebezpieczenstwa, ze ktos przesadzi w te strone.
Sklonnosci kaptanskie ida obecnie raczej w przeciwnym kierun-
ku, a mianowicie — zbytniego upodobnienia sie do Swiata i wejscia
w jego Swieckie struktury. Wida¢ dzisiaj u kaplanéw jakis ped do
angazowania si¢ w polityke, rozumiang jako forma prestizu spo-
tecznego, wywierania nacisku na instytucje rzadzace i administra-
cyjne, forsowania swojego zdania itd. Wielu kaptanom wydaje sie,
ze najlepszym sposobem pomagania §wiatu jest wspomaganie go
»,0d wewnatrz’, jak na przyklad proponuje teologia polityczna czy
teologia wyzwolenia. W wielu przypadkach dotyczy to takze podej-
mowania pracy zawodowej. Pojawia sie tutaj takze wazna kwestia
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statusu kaptana jako nauczyciela religii w szkole oraz relacji tej
pracy z jego postuga kaplanska. Kwestia nie jest bynajmniej jedno-
znaczna ani z teoretycznego, ani z praktycznego punktu widzenia.

Przywolany juz wielokrotnie III Synod Biskupdw, jesli chodzi
o prace, daje takie wskazanie: ,Jako norme zwyczajna nalezy caly
czas poswieci¢ postudze kaptanskiej. [...] Aby okresli¢ w konkret-
nych okolicznos$ciach, jaka odpowiednio$¢ zachodzi miedzy pra-
ca zawodowa i postuga kaptanska, trzeba zapytac sie o to, czy i jak
te funkcje i prace stuza zaréwno misji Kosciota, jak i ludziom, kté-
rzy nie sa jeszcze ewangelizowani, jak réwniez — w koricu — wspdl-
nocie chrzescijanskiej, wedlug oceny biskupa miejscowego wraz
z jego prezbiterium, oraz po przeprowadzeniu konsultacji, o ile jest
to konieczne, konferencji episkopatu” (II/1, 2a).

Jesli chodzi natomiast o dziatalno$¢ polityczng, II Sobér Waty-
kanski skierowal do kaptanéw wazna przestroge: ,W budowaniu
chrzescijanskiej wspolnoty prezbiterzy nigdy nie stuza jakiejs ideolo-
gii czy grupie ludzi, ale jako heroldowie Ewangelii i pasterze Kosciota
trudza sie nad osiagnigeciem duchowego wzrostu Ciata Chrystuso-
wego” (PO 6). Synod Biskupéw — idac po tej samej linii — wyjasnia,
ze kaptani majg prawo do osobistych opinii i preferencji politycz-
nych. Przypomina jednak, ze nie sa osobami prywatnymi i ze ich
misja wykracza poza interesy polityczne, ktore sa naznaczone zna-
mieniem kompromisu. Upomina ich zatem, aby unikali niebezpie-
czenistwa przedstawiania swojej opcji politycznej jako takiej, kto-
ra jako jedyna jest zgodna z Ewangelia, jak réwniez by nie stawali
sie — bedac z racji petnionej postugi widzialnymi znakami jednosci
chrzescijan — przyczyna podziatu wéréd wiernych (I1/1, 2a).

KOMU SLUZYC?

»Chociaz prezbiterzy sa dluznikami wszystkich, to jednak w szcze-
goblny sposdb maja sobie powierzonych ubogich i stabszych, z ktéry-
mi sam Pan [...] si¢ zjednoczyt i ktérych ewangelizacja jest ukaza-
na jako znak dzieta mesjanskiego. Szczegdlna troska trzeba réwniez
otacza¢ mlodziez, a takze malzonkéw i rodzicéw. [...] Najbardziej
wreszcie winni sie troszczy¢ o chorych i umierajacych, odwiedzajac
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ich i pokrzepiajac w Panu” (PO 6). Adresatem postugi kaptana jest
wlasciwie kazdy czlowiek i kazda kategoria ludzi. Ta stuzba poszcze-
go6lnym kategoriom wiernych ma by¢ jednak pierwszorzednie ukie-
runkowana na tworzenie wspoélnoty: ,Zadanie pasterza nie ograni-
cza sie do troski o kazdego z wiernych z osobna, lecz takze rozciaga
sie na ksztaltowanie prawdziwej wspdlnoty chrzescijanskiej” (PO 6).
Wspdlnototwdrczy wymiar postugi kaptanskiej stanowi kryterium
jej autentycznosci i spojnosci oraz wyznacza jej zasadnicze ukie-
runkowanie. Wyklucza wigc wszelki indywidualizm, a takze ogra-
niczanie zaangazowania duszpasterskiego do jednej tylko grupy,
chodby spetniata najwazniejsza role w Kosciele. Postanie kaptanskie
jest zawsze uniwersalne i ta uniwersalno$¢ ma wyrazac sie w spet-
nianej postudze.

W MOCY WIARY I LASKI BOZE]

Wobec wielkos$ci zdania kaptanskiego i wobec cisnacego sie na
usta pytania, jak je wypelnié, siegnijmy na zakonczenie do odpo-
wiedzi, ktorej dostarcza obficie cytowany dekret Presbyterorum
ordinis 11 Soboru Watykanskiego. W serdecznej koricowej zache-
cie zwraca sie do kaptanéw: ,Niech prezbiterzy pamietaja o tym, ze
w wykonywaniu pracy nigdy nie sa sami, lecz opieraja sie na potedze
Wszechmogacego Boga, a wierzac w Chrystusa, ktéry ich powotat
do uczestnictwa w swoim kaptanstwie, niech z calg ufnoscia poswie-
caja sie swemu postugiwaniu, wiedzac, ze Bég potrafi pomnozy¢
w nich mito$¢. Niech pamietaja réwniez, ze towarzysza im bracia
w kaptanstwie, a takze wierni calego $wiata” (nr 22).



ROZDZIAL VII

Kaptan wedtug Najswietszego
Serca Jezusowego

/, ‘\

Okreslajac do niedawna sposéb sprawowania postugi przez
kaptana w Kosciele, zwlaszcza wskazujac na potrzebe jej wysokiej
jakosci duchowej, postugiwano si¢ zwrotem: ,kaptan wedtug Ser-
ca Jezusa” W taki sam sposéb podsumowywano zycie wybitnych
kaptanéw: , byt to kaptan wedlug Serca Jezusa”. Swiety Jézef Sebas-
tian Pelczar napisal podrecznik na temat petnienia postugi kaptan-
skiej zatytutowany Pasterz wedtug Serca Jezusowego czyli ascetyka
kaptanska (Lwow 1913). Szkoda, Ze dzisiaj takie uyjmowanie postu-
gi kaplanskiej i spojrzenie w tym kluczu na kaptanstwo w Kosciele
niestusznie traci na znaczeniu. W proponowanych tutaj reflek-
sjach zamierzamy wydoby¢ niektdre inspirujace zwiazki kaptan-
stwa samego Chrystusa z tajemnica Jego Serca, a tym samym wska-
za¢, w jaki sposéb kaptanstwo w Ko$ciele moze i powinno czerpac
z kaptanskiego Serca Jezusa. Ukazemy to, patrzac na nowotesta-
mentowe dojrzewanie rozumienia kaptanstwa Chrystusa i kaptan-
stwa koscielnego.

JEDYNY I WIECZNY KAPLAN

Chcac autentycznie méwic o kaplanstwie — kaptanstwie Jezusa
Chrystusa i kaptanistwie w Ko$ciele, musimy zawsze siega¢ do Listu



120 Kaplan wedlug Najswietszego Serca Jezusowego

do Hebrajczykéw, ktéry dostarcza zarysu teologii kaptaiistwa, maja-
cej za przedmiot Chrystusa jako jedynego i wiecznego Kaptana.

List do Hebrajczykéw zostal napisany okoto 64 roku przez kogo$
z kregu duchowego $w. Pawta i zostal prawdopodobnie skierowany
do chrzescijan wywodzacych sie z judaizmu, ktérzy bedac zwiazani
z Jerozolima, widzieli jeszcze wspanialo$¢ tamtejszej $wiatyni, gdzie
uroczyscie praktykowano kult lewicki. Jego centrum stanowily ofia-
ry ze zwierzat, ktére wywieraly wielkie wrazenie na uczestnikach.
Byt to stary zwyczaj nie tylko w Izraelu, ale takze w wielu innych
religiach. Krew, bedaca zasada zycia, wyrazala jego istote, dlatego
tez posiadata znaczenie teologiczne i zbawcze.

Autor Listu do Hebrajczykéw w tym kontekscie zwraca uwage
chrze$cijan na innego Kaptana i na inng ofiare oraz na wzajemna
korelacje Jego kaptanstwa i Jego ofiary. W tej perspektywie decydu-
jacym faktem w dziejach zbawienia pozostaje, ze Chrystus, jedyny
i wieczny Kaptan (Hbr 7, 24), ztozyt jedyna ofiare z siebie samego,
ktora stala sie Zrodlem zbawienia dla wszystkich (Hbr 10, 1-20).
W Liscie do Hebrajczykoéw ta teologia opiera sie na trzech tezach:
Chrystus przewyzsza Mojzesza; kaptaiistwo Chrystusa Jezusa, jako
kaptanstwo prawdziwego Boga i prawdziwego Czlowieka zarazem,
rézni sie od kazdego innego kaptanstwa; w Chrystusie urzeczywist-
nia sie tozsamo$¢ kaptana i ofiary. List do Hebrajczykéw, niewie-
le ponad trzydziesci lat po $mierci Chrystusa, wyraza szczegdlna
dojrzato$¢ swiadomosci chrzescijaniskiej w interpretacji tajemnicy
paschalnej w kluczu soteriologiczno-ofiarniczym.

Szczegodlnie druga i trzecia teza facza si¢ bardzo mocno z tajem-
nica Naj$wietszego Serca Jezusa. Cecha charakterystyczna kaplan-
stwa Chrystusa, jak zdecydowanie podkresla List do Hebrajczykdw,
jest jego charakter duchowy i wewnetrzny. Jego kaptanstwo sytuuje
sie na poziomie Serca, ktére doglebnie, po bosku i po ludzku, soli-
daryzuje sie i wspoélczuje z grzesznikiem, z jego sytuacja egzysten-
cjalna iz jej konsekwencjami. Tajemnica paschalna najpelniej wyra-
za to, co Jezus nosi w sobie, co przezywa i co daje czltowiekowi ze
swego wnetrza. Tajemnica paschalna jest wiec tajemnica Boskiego
Serca Jezusa, na co sugestywnie wskazuje wydarzenie ,przebite-
go boku” (J 19, 34). Mozna powiedzie(, ze Jezus w swojej ziemskiej
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wedréwce podjetej dla zbawienia cztowieka doszed! do jego wypel-
nienia na krzyzu, ukazujac glebie i wrazliwo$¢ swego Serca, ofiarnie
obejmujac nim wszystkich ludzi i kazdego z osobna. Szczytem tej
wewnetrznosci Chrystusa jest zlozenie w ofierze samego siebie —
nie sktada On w ofierze czego$ zewnetrznego, na przyklad zwierzat,
ale siebie w oparciu o najbardziej wewnetrzny czyn woli wyrazony
w absolutnym postuszenstwie okazanym Ojcu. Ten najwyzszy czyn,
poniewaz jest zakorzeniony w niepodzielonym i gotowym do ofia-
ry sercu, sprawia, ze akt ofiarowania i ofiarowany przedmiot stano-
wig jedno$¢ wewnetrzna, a w ten sposéb urzeczywistnia sie jednos¢
kaptana i ofiary. Ta jedno$¢ zakorzenia si¢ wiec w tajemnicy Serca,
w ktérym jedynie moze wyrazi¢ sie petnia ofiarowania i petnia ofia-
ry i w ktérym rzeczywiscie si¢ wyrazita. Kaptanstwo Chrystusa jest
wiec wyrazeniem i obrazem Jego Serca — jest Jego Sercem sktada-
jacym sie w ofierze dla ludzi.

STOPNIOWE WPROWADZENIE
W KAPLANSTWO CHRYSTUSA

Jezus w swoim przepowiadaniu nie mowit wprost na temat ofia-
ry; co wiecej, krytycznie odnosit sie do kasty kaptanskiej w Izraelu,
ktéra wraz ze stronnictwem faryzeuszy stawiata przeszkody Jego
dzielu mesjanskiemu. Z drugiej strony nalezat On do ,rodu Dawida”
(Lk 1, 26; 2, 4) — nalezal do pokolenia Judy, a nie do pokolenia
Lewiego, ktéremu zostalo powierzone pelnienie funkcji kaptan-
skich w Starym Przymierzu. Jest oczywiste, ze w tym srodowisku
i w tej sytuacji Jezus nie mégl méwic o sobie i o swoich uczniach
w kluczu kaptanskim, bo bytby uznany za uzurpatora religijnego.
Chrystus ktadl nacisk na odrzucenie rytualizmu i formalizmu, czyli
zdegenerowanych form religii, oraz glosit, Ze nadeszta godzina wia-
ry, opierajacej sie na nowym prawie relacji duchowych i na nowym
kulcie oddawanym Bogu ,w Duchu i prawdzie” (] 4, 23).

Z Nowego Testamentu wynika, ze Jezus nie méwit do apostotow
na temat kaptanstwa, ale zlecil im misje gloszenia Ewangelii, udzie-
lania chrztu, odpuszczania grzechéw. W kornicu, w czasie ostatniej
wieczerzy, ustanawiajac Eucharystie jako znak swojej nieustannej
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obecnosci i odnawiania tajemnicy paschalnej w Kosciele, Jezus pole-
cil apostotom: ,To czynicie na moja pamiatke!” (Lk 22, 19). Byl to gest
obiektywnie kaptanski, ktérym zainaugurowat On nowa ekonomie
religijng i zbawcza, w ramach ktérej odnawianie — uobecnianie,
jak dzisiaj chetniej méwimy — ofiary Chrystusa stanowito centrum
historycznego kontynuowania dzieta odkupienia przez przekazy-
wanie go kolejnym pokoleniom wierzacych.

Patrzac na pedagogie Chrystusa wzgledem apostotéw, mozemy
powiedzie¢, ze kluczowym jej elementem jest ukazanie im tajem-
nicy swego wnetrza, swoich pragnien i dazen zbawczych, swoich
zasadniczych decyzji, czyli tego, co niejako od wewnatrz ozywiato
Jego postanie zbawcze. Jezus otwiera przed nimi swoje Serce i uka-
zuje im Jego tajemnice, ktéra wyraza i jakby streszcza Jego dzie-
to zbawienia podjete na rzecz ludzi oraz obrazuje zasadnicze rysy
duchowe tego dzieta. W czasie ziemskiej misji Jezus wprowadza
apostolow w swoj Swiat wewnetrzny, ktory jest decydujacy dla dzie-
ta zbawienia i dla jego przekazywania potem kolejnym pokoleniom.
Jezus najpierw ukazuje wiec ducha, ktéry Go ozywia, a tylko dys-
kretnie nadaje mu forme instytucjonalna — jej tworzenie w decydu-
jacym stopniu pozostawia ludziom, odpowiednio do ich wrazliwo-
$ci i okolicznosci, w ktérych beda kontynuowaé Jego misje. Dzieto
zbawcze Chrystusa objawia wiec konsekwentnie Jego Serce i w Jego
Sercu znajduje najbardziej pierwotne wyrazenie.

SYTUACJA APOSTOLOW

Apostotowie na pewno nie mogli uchwyci¢ ofiarnego i kaptan-
skiego znaczenia aktu dokonanego przez Chrystusa w Wieczerniku.
Wykraczalo poza ich mentalnos¢, tradycje religijna, z ktérej sie
wywodzili, a takze zaleznos¢ teologiczna od Jezusa i od Jego dziet,
ktérych wezesniej byli §wiadkami, aby w perspektywie kaptanskiej
usytuowac zlecane im stopniowo zadania. Apostotowie ponadto
szybko zdystansowali si¢ w stosunku do zydowskich kregéw kaptan-
skich i do obrzeddéw ofiarnych, a takze zaczeli przeciwstawiac sie
roznym formom kaptanstwa poganskiego, z ktérymi spotykali sie
petniac swoja misje. Zaden z nich nie uzywa okreslenia hiereus
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(kaptan) ani w odniesieniu do Chrystusa, ani w odniesieniu do bisku-
pow i prezbiteréw, ktérzy obok apostotéw, wraz z diakonami, podej-
muja state funkcje przewodniczenia w Kosciele, takze w ramach
kultu. W Pierwszym Liscie $w. Piotra i w Apokalipsie do calego
ludu chrzescijanskiego zostalo zastosowane pojecie kaptanstwa,
aby wskaza¢ na uczestniczenie tego ludu w konsekracji Chrystusa.
Caty Koscidt i wszyscy ochrzczeni sg ,,kaptanami” (por. 1 P 2, 5. 9;
Ap 1, 6; 5, 10).

Apostotowie wierni Chrystusowi podejmuja jednak to, czego On
nauczal, takze w czasie ostatniej wieczerzy, kontynuuja ,lamanie
chleba” (Dz 2, 46), w czasie ktérego wspominali tajemnice paschal-
ny, korzystali z wladzy odpuszczania grzechéw udzielonej przez
Chrystusa, ktéry méwit o niej jako swojej prerogatywie mesjan-
skiej i — co wiecej — jako znaku swojej boskiej wtadzy. Ktadli nacisk
na to, ze Jezus Chrystus jest jedynym Zbawicielem (Dz 4, 12). Gdy
$w. Pawel w Pierwszym Li$ce do Koryntian (11, 24) méwi o uczcie
chrzescijanskiej w relacji do ostatniej wieczerzy, powtarza opo-
wiadanie o ustanowieniu Eucharystii, podkreslajac jej misteryjny
i $wiety charakter. Méwi ponadto o ,wlozeniu rak’, za posredni-
ctwem ktoérego zostaje przekazany dar i wladza powierzona przez
Chrystusa apostotom i wspdlnocie — chodzi o ,,dar Ducha’, kté-
ry pomaga temu, kto go otrzymuje, petni¢ specjalne, kierowni-
cze, funkcje we wspdlnocie chrzescijariskiej (por. 1 Tm 4, 14; 5, 22;
2 Tm 1, 6). O sobie i o apostotach §w. Pawel méwi, ze sa ,pomocni-
kami Boga” (1 Kor 3, 9) i ,,szafarzami tajemnic Bozych” (1 Kor 4, 1).

Na czym polega pomaganie Bogu za posrednictwem postugi
apostolskiej? Z cato$ci Nowego Testamentu wynika, ze wyraza sie
ono w trzech dziataniach:

a) W gloszeniu stowa Bozego i opowiadaniu o dokonanym przez
Chrystusa zbawieniu, co jest zadaniem calej wspdlnoty chrzesci-
janskiej, a w szczegé6lnosci apostotéw oraz ich wspdtpracownikéw
i nastepcow (np. Tymoteusza), poniewaz to zadanie wynika z ich
kondycji instytucjonalnej i hierarchicznej, w ktérej otrzymali udziat.

b) W pojednywaniu ludzi z Bogiem przez odpuszczanie grze-
chéw, dokonujace si¢ za posrednictwem chrztu i innych sakramen-
téw, ktoére szybko okreslaja sposéb zycia wspélnot chrzescijanskich.
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¢) W budowaniu Ciata Chrystusa, ktérym jest Kosciét (por.
1 Kor 3, 9; 14, 3—20; Ef 2, 21; 4, 12). Jest to dzielo wszystkich chrzes-
cijan, ale apostot jest w tym dziele jedynie ,budowniczym klada-
cym fundament” (1 Kor 3, 10).

W Nowym Testamencie jest oczywiste, ze rola apostotéw i wszyst-
kich innych uczestniczacych w tym dziele jest tylko narzedziowa
istuzebna. Prawdziwym Nauczycielem i Pasterzem, Gtowa Kosciota,
jest jedynie Chrystus, a wszyscy inni s3 tylko Jego ,wikariuszami”.
Dzielo apostolskie w poczatkach Ko$ciota jest wiec stuzebnym kon-
tynuowaniem dzieta, ktére wyplynelo z Serca Jezusowego. ,Wika-
riusze” Chrystusa stuza Jego dzietu zbawczemu, przediuzajac to,
czym zylo Jego Serce w czasie wypelniania przez Niego misji zbaw-
czej; w Scistej relacji z okoliczno$ciami swojej dziatalnosci wydoby-
waja dzielo Jego Serca i Jego zbawienne skutki. Mozna syntetycznie
stwierdzi¢, ze forma Serca Jezusa zostala stopniowo nalozona na
misje zbawczg spetniang w czasie Kosciola, stajac sie wyrazeniem
Jego Serca i tresci, ktérymi Ono zyto. Koscidt jako sakrament zba-
wienia jest obrazem Serca Jezusa, a w ten sposéb takze instytucja
kaptanstwa ko$cielnego uczestniczy w tym obrazie.

KAPLANSTWO SLUZEBNE

W pewnym momencie, zwlaszcza w kontekscie religii rzymskiej,
wspolnota zwigzana ze $w. Pawlem siegnela do pojecia kaptana (pon-
tifex) i zastosowala je do Chrystusa, ,jedynego i wiecznego Kaptana’,
przeciwstawiajac Go zaréwno kaplanstwu lewickiemu, jak i kazdemu
innemu kaptanistwu. W ten sposéb idea kultu ofiarnego i kaptanskie-
go przenikneta do wspdlnoty chrzescijaniskiej na zasadzie dazenia do
glebszego rozumienia dziefa Chrystusa oraz dziela pelnionego przez
apostoléw i ich wspdétpracownikéw. Zaczeto opisywac i rozumieé
dzielo Chrystusa w kontekscie kaptanskim, siegajac do jezyka kaptan-
skiego zaréwno lewickiego, jak i poganskiego. Tym samym jezykiem
zaczeto opisywac rézne funkcje, ktére z ustanowienia Chrystusa sa
spelniane we wspdlnocie chrzescijanskiej. Charakter kaptanski jedy-
nej Gtowy Kosciota (Kol 1, 18) i niepokalanego Baranka (Ap 2, 22)
zostal rozciggniety na misje Kosciota i pelnione w nim funkcje.
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W Rzymie, gdzie zostal napisany List do Hebrajczykow, nastapito
wiec poglebione rozumienie kaptaiistwa Chrystusowego i kaptan-
stwa ko$cielnego, pozwalajac wyrazi¢ ewangeliczng istote misji apo-
stotow i ich nastepcédw, uwzgledniajac przede wszystkim to, co w tej
dziedzinie mégl wnie$¢ Stary Testament, w ktérym kaptanstwo
i ofiara mialy takze charakter typologiczny i profetyczny w stosun-
ku do przysztego Mesjasza. W $wiatyni w Jerozolimie mogly jesz-
cze odbywac sie uroczyste obrzedy starego kultu, ktéry dobrze znali
chrzescijanie wywodzacy sie z judaizmu, ale pokorna celebracja
eucharystyczna we wspdlnotach koscielnych urzeczywistniata juz
doskonata relacje religijna z Bogiem, poniewaz ich centrum stano-
wil Christus-Pontifex, jak globalnie podkresla List do Hebrajczykéw,
Posrednik nowego ilepszego przymierza (Hbr 8, 6), Posrednik mie-
dzy Bogiem iludZmi (1 Tm 2, 5), ktérego apostotowie, biskupi, prez-
biterzy i diakoni byli i pozostaja w ciagu wiekéw stugami i wikariu-
szami w dziele zbawienia wszystkich ludzi.

Serce Chrystusa, wyrazajace si¢ w Jego dziataniach, poczawszy od
przepowiadania, do ofiary zlozonej na Kalwarii, zostalo wiec ujete
w perspektywie kaptanskiej, stajac sie w ten sposéb Sercem Kapta-
na i Sercem kaptanskim. Lektura Listu do Hebrajczykéw pozwa-
la uchwyci¢ zaréwno jeden, jak i drugi aspekt. Wszystko, czego
dokonatl Chrystus, zaczyna sie i dopetnia w Jego Sercu, a poniewaz
Jego ofiara obejmuje to wszystko jako jego ostateczne wypelnienie,
dlatego pozwala powiedzie¢, ze we wszystkim, co dokonywalo sie
w Jego zyciu, Jezus kierowal sie réwniez swoim duchem kaptan-
skim i wszystkiemu nadawat charakter kaptanski. Jest to zwlaszcza
bardzo wazne dla kaptanskiego interpretowania nauczania Jezusa
oraz nauczania w Kosciele. Juz $w. Pawel wskazat, ze przepowiada-
nie w Kosciele posiada wymiar kaptanski (por. Rz 15, 16).

KAPLANSTWO KOSCIELNE

List do Hebrajczykéw, opisujac cechy charakterystyczne kaptan-
stwa Chrystusa i Jego postawy duchowej, okresla réwniez wymia-
ry postugi i zycia tych, ktérzy byli woéwczas i w ciagu wiekdw mieli
by¢ stugami wiecznego Kaptana (Hbr 5, inn). W sposéb szczeg6l-
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ny dostarczaja one wskazan dotyczacych serca kaptana jako stugi
kaptanskiego Serca Jezusa.

a) W Liscie do Hebrajczykow zostal przede wszystkim podkre-
slony wymiar ludzki postugi kaptanskiej, skoro ci, ktérzy ja petnia,
sa sposrod ludzi (ex hominibus). Kaplan, wziety sposréd ludzi, jest
czlowiekiem z przymiotami i brakami jego natury, kondycji, psy-
chologii, nabytych zwyczajéw, wplywami §rodowiska itd. Czlowiek
staje sie kaptanem — tak mozna stres$ci¢ doswiadczenie egzysten-
cjalne kaplana. Nie jest to jaka$ synteza programowa, ale wazne
ukierunkowanie pokazujace, w jaki sposéb powinien ksztaltowaé
swoje serce. Kaptan wlasnie jako czlowiek, doglebnie po ludzku
i wewnetrznie, czyli swoim sercem, ma by¢ reprezentantem ludzi
przed Bogiem, nosicielem ich stabosci, uczestnikiem ich nadziei; ma
wspotczué z ich uczuciami, pasjami, idealami, potrzebami zyciowy-
mi. Kaptan powinien wigec mie¢ serce doglebnie humanistyczne, to
znaczy odczuwajace z ludZmi, z ich problemami i z ich konfliktami
przed Bogiem, utozsamiajac sie wewnetrznie z nimi.

b) Nastepnie kaptan powinien wyraznie ukazywac i przezywac
wymiar religijny i sakralny swojej postugi, czyli by¢ dla ludzi w spra-
wach odnoszacych sie do Boga (pro hominibus). Pewne oddzielenie
nalezy integralnie do pojecia konsekracji kaptanskiej, ktéra ozna-
cza wewnetrzng przynalezno$¢ do Boga, a tym samym wskazuje
na zasadnicze zjednoczenie serca kaptana z Bogiem. Aby ono bylo
egzystencjalnie mozliwe, domaga si¢ radykalnego odwrécenia serca
od spraw §wiata, aby zwrécic sie do spraw Bozych — przede wszyst-
kim zyskujac wolnos$¢ do tego, aby Bogu przedstawiac¢ sprawy ludzi,
posréd ktérych i dla ktérych pelni swoja postuge.

c) W koncu kaptan przez otrzymana konsekracje staje sie czto-
wiekiem Bozym (homo Dei), to znaczy zyskuje nowy byt, ktéry
uzdatnia go do nowego dzialania: nowego osadzania rzeczy, nowego
myslenia, nowego sposobu zycia itd. Wszystko w kaptanie powinno
stawac sie coraz bardziej przejrzyste, aby ukazywaé Boga. Aby to
bylo faktycznie mozliwe, domaga sie troski o serce, w ktérym naj-
bardziej wewnetrznie sytuuje sie jego nowy byt, z ktérego wyply-
wa nowe dzialanie. Na poziomie serca kaptan staje sie czlowiekiem
Bozym, a tym samym dorasta takze do tego, aby coraz bardziej
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by¢ kaptanem dla ludzi. Wymiar stuzebny, duszpasterski, apostol-
ski kaptanstwa Chrystusowego, czyli kaptanstwa w sensie $cistym,
jest wprost zwigzany z przemiana serca i duchowa troska o nie.
Osrodkiem tej przemiany jest wewnetrzne sktadanie ofiary z sie-
bie, czyli ze swego serca. Na gruncie takiej postawy sktadanie jedy-
nej ofiary, ktéra jest Jezus Chrystus ofiarujacy sie na krzyzu ,raz na
zawsze” na odpuszczenie grzechéw, by wprowadza¢ ludzi w nowe
i wieczne zycie, nabiera pelnej autentycznosci i staje si¢ skuteczne
z ewangelizacyjnego punktu widzenia. Serce kaptana, ksztaltowane
w $cistym odniesieniu do kaplanskiego Serca Chrystusa, powinno
wiec stawac sie coraz bardziej sercem ofiarnym, dorastajac w ten
sposéb do miary skladanej ofiary, ktéra jest sam Chrystus.

WYMOGI ASCETYCZNE

Potréjny wymiar postugi kaptanskiej ukazany w Liscie do Hebraj-
czykow pozwala zrozumie¢, w jaki sposéb ci, ktérzy maja w nim
udzial na mocy powotania Bozego, jak Aaron, a nie na mocy uzurpa-
¢ji, przyjmuja zwiazane z nim konieczne wymagania, ktdre interpre-
tuje Koscidl, domagajac sie od swoich kaptanéw ascezy i duchowo-
$ci, czyli dorastania w nowym sposobie zycia. Chodzi o osiggniecie
uzdolnien pozwalajacych zaprezentowaé nowe postawy serca, odpo-
wiednio do kaptanskiego sposobu bycia oraz pelnionej misji. Kosciét
domaga sie wiec od kaptana nowego serca, upodobnionego ducho-
wo do Serca Chrystusa. Mozna duchowe wymogi pod adresem ser-
ca kaptana scharakteryzowac nastepujaco:

a) Z bycia czlowiekiem posréd ludzi wynika dla kaptana ducho-
wy wymog braterstwa, solidarnos$ci, przyjazni z wszystkimi, a wiec
przezwyciezania w swoim sercu egoizmu, zatwardziato$ci, zamknie-
cia, bezdusznego rygoryzmu, faryzeizmu, nieustepliwosci itd. Serce
kaptana ma by¢ doglebnie naznaczone proegzystencja, czyli byciem
dla innych.

b) Z bycia cztowiekiem dla Boga w sprawach ludzkich wynika
dla kaptana zobowigzanie do zycia konsekrowanego, czyli wyraza-
jacego przynalezno$¢ do Boga, do okazywania Mu czci egzysten-
cjalnej, do pokonywania wszelkich pokus, zwlaszcza doczesnosci,



128 Kaplan wedlug Najswietszego Serca Jezusowego

sekularyzmu, ulegania pogladom i obyczajom dyktowanym przez
dominujaca mode, dzisiaj zacierajaca nawet roznice miedzy sacrum
i profanum. Tylko odpowiednie przezywanie otrzymanej konsekra-
cji — czyli przede wszystkim zjednoczenie swojego serca z Sercem
Jezusa, odrzucajac wszystko, co nie tylko temu zjednoczeniu prze-
szkadza, ale takze mu nie stuzy — otwiera kaptana na autentyczne
bycie dla ludzi w sprawach Bozych.

c) Bycie czlowiekiem Bozym w sluzbie ludzi domaga sie od
kaptana ksztaltowania wewnetrznej, czyli przenikajacej dogleb-
nie jego serce, wiernosci wzgledem Chrystusa Kaplana i przejetej
od Niego misji, wyrazajacej sie¢ w konsekwentnym gloszeniu sto-
wa ewangelicznego, w dokonywaniu u§wigcenia przez sakramenty
i w odpowiednim sprawowaniu $wietej wltadzy. W ten sposéb moz-
na wprowadza¢ w Swiecie boski klimat — klimat wolnosci od zfa
i uczestniczenia w krélestwie Bozym, czyli klimat, ktéry ma swoje
pierwotne Zrédlo w kaptaniskim Sercu Jezusa.



ROZDZIAL VIII

Stowo Boze w postudze kaptanskiej

/, ‘\

Dzisiaj, ponad pét wieku po II Soborze Watykanskim, mozemy
wyraznie dostrzec, jak bardzo profetyczne okazaly sie przedsiewzie-
cia Ojcéw soborowych, gdy opracowywali dokumenty majace na
celu aggiornamento w Kosciele. Lata posoborowe czesto naznaczone
zostaly zamieszaniem, btednie roztozonymi akcentami i dwuznacz-
nos$ciami w recepcji nauczania i wskazan soborowych. Z biegiem
czasu ,zawierucha” posoborowa jednak stopniowo zanika i zba-
wienny klimat §wiatla, porzadku i pokoju przyczynia sie do odno-
wienia zycia w Ciele Chrystusa.

Zrédtem odnowy Kosciota jest przede wszystkim zywe stowo
Boze, ktérego skuteczno$é ponad wszelka watpliwos$¢ zawdziecza-
my Duchowi Swigtemu. Jak do Tesalonik wiele wiekéw temu, tak
réwniez dzisiaj wieczna Ewangelia Chrystusa dochodzi do Ko$cio-
fa, ,nie [...] samym tylko stowem, lecz moca i dzialaniem Ducha
Swietego” (1 Tes 1, 5). Wierno$¢ tej Ewangelii jest najlepszym spo-
sobem, w jaki Kosciél moze odpowiedzie¢ na niewypowiedziane
milosierdzie Boze. Sam Bog w Trdjcy Jedyny wprowadza ludzi do
nowego zycia. Jak stwierdza $w. Pawel, Ojciec jest Zrédltem wszel-
kiej mitosci odkupieniczej i jednoczacej; Jezus Chrystus, bedacy
doskonatym obrazem Bozym, objawia te mito$¢ pelnym poswiece-
niem swojego ludzkiego serca; Duch Swiety, ogienl i namaszczenie,
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komunikuje dar, ktéry Bog czyni z siebie, kazdemu, kto chce go
przyjac (por. Rz 5, 5-10; 2 Kor 13, 13).

Zbawcze dzialanie Tréjjedynego Boga oraz zywa odpowiedz na
nie w zyciu Ko$ciota wskazuja na specyfike i wymagania postu-
gi duszpasterskiej. Dokonujaca sie odnowa Ko$ciota dostarcza
postudze duszpasterskiej nowych inspiracji i pobudza ja pilnymi
wymaganiami, ktére odkrywa i wyzwala. Wsréd spelniania réz-
nych dziatan i okazywania rozmaitych sposobdéw stuzby, postuga
Ko$ciota — jesli chce wywierac rzeczywisty wplyw na §wiat — musi
urzeczywistnia¢ sie w oparciu o odnowione przekonanie, ze tyl-
ko Ewangelia jest ,moca Boza ku zbawieniu dla kazdego wierza-
cego” (Rz 1, 16). Apostolowie moga stosowac rézne $rodki, aby sia¢
i uprawiag, ale tylko i wytacznie Bég, ktéry objawia siebie i dziala
z moca poprzez Ewangelie, moze ,,da¢ wzrost” (1 Kor 3, 7). W $wiet-
le tego pryncypium $w. Augustyn uzasadnia, ze wiara, ktéra zba-
wia, rodzi sie ze $wietej doktryny stowa Bozego, nia sie karmi,
chroni ja i umacnia'.

Dlatego, aby méc wypelni¢ swoja misje budowania Kosciota,
wierzacy zaangazowany w dzialanie apostolskie podejmuje zadania:

— osobistego poswiecenia si¢ stowu Bozemu;

— wiernego gloszenia stowa Bozego;

— uznania slowa Bozego za jedyna autentyczna wiez mitosci

i jednosci w Kosciele.

Te trzy aspekty odniesienia do slowa Bozego zawsze nalezaly
do samej natury postugi chrzescijanskiej. Co wiecej, wydaje sie, ze
dzisiaj wywieraja one szczegélny rezonans w Kosciele odnowionym
przez II Sobdér Watykanski.

OSOBISTE PRZYLGNIECIE DO SLOWA BOZEGO

Stowo Ewangelii jest ,ziarnem’, ktére ma niezwykla moc. Jest to
moc, ktéra nie tylko oddala od $mierci i destrukcji, ale stowo Boze
udziela ,ducha i zycia” (] 6, 63). Gdy to ziarno pada na zyzna glebe
serca ozywionego wiarg, zapuszcza korzenie i ro$nie az do zniwa,

! Augustyn, De Trinitate 14, 1, 1: PL 42, 1035-1037.
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czyli osiagniecia pelni wyrazu zawartej w nim mocy. W tym wzro-
$cie nie ma jednak niczego automatycznego. Przeciwnie, stowo
objawione, ktére wyraza mysl i wole Boga, staje wobec tego, kto
stucha, jako osoby obdarzonej mysleniem i chceniem. Dlatego wie-
rzacy, jako osoba inteligentna, musi §wiadomie asymilowa¢ mysl
Boza przez wdzigeczna mitos¢, formujac w sobie odpowiednie prze-
konania. Ta szczera i czujna wiara zapoczatkowuje proces, ktéry
powinien nabra¢ znamion stalo$ci. Poniewaz mysli Boze przekra-
czaja prosta mysl ludzka, jak niebo przekracza ziemie (por. Iz 55, 9),
stowo, ktére przekazuje mysli Boze ludziom, stanowi nieustannie
bijace zrédlo rosnacego upodobnienia do Stowa wcielonego, ktére
jest doskonatym obrazem mysli i woli Ojca, jak podkresla w swo-
im wykladzie teologicznym $w. Tomasz z Akwinu.

Sam Ko$ciét wylonit sie na drodze dokonywania sie tego pro-
cesu wzrostu. Pozostajac odwaznie wierna stowom objawienia,
Oblubienica Chrystusa, pobudzana swoja wielka milo$cia do Boga,
zostala taskawie uzdolniona do wnikniecia w glebokie tajemnice
objawienia oraz do wydobycia z niego koniecznych konsekwencji
dla zycia ludzkiego. Parafrazujac stowa sw. Wincentego z Lerynu,
mozna powiedzie¢, ze ,podczas gdy dogmat i spéjnos¢ w praw-
dzie pozostaja zawsze takie same, to jednak nastapil prawdziwy
wzrost w rozumieniu stowa Bozego”. Dokonujacy sie w Kosciele
rozwdj, przechodzacy od stowa objawionego do $wietej doktryny,
wyjasnia pojawianie sie takze pewnych ,zawirowan” w wykladzie
dotyczacym ,$wietej doktryny’, ktérym Akwinata rozpoczyna swoj
monumentalny wyklad teologii w Summa theologiae. Czytajac to
wprowadzenie, w pierwszej chwili trudno jest zorientowac sie, czy
Tomasz moéwi wprost o ,stowie Bozym’, czy o ,$wietej doktrynie’,
ktoéra czerpie z bogatej madro$ci zawartej w stowie Bozym. W ana-
logiczny sposéb stuga Kosciola powinien uczestniczy¢ w proce-
sie rozwoju rozumienia stowa Bozego za posrednictwem swoje-
go osobistego zycia wiary. Jesli ma przekaza¢ stowo Boze ludowi,
aby karmi¢ jego wiare i ja umacnia¢, to ze swej strony stale musi
wzrasta¢ w do$wiadczalnym rozumieniu objawienia i w poboznej

> Wincenty z Lerynu, Commonitorium 28: PL 50, 675.
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wiernosci normom zycia, ktére ono okresla. Jak apostot Pawel, kaz-
dy prawdziwy apostot powinien méc chlubi¢ sie: ,Dlatego, czyta-
jac te stowa, mozecie sie przekona¢ o moim zrozumieniu tajemni-
cy Chrystusa” (Ef 3, 4).

Ten osobisty rozwéj wymaga zaréwno studium intelektualnego,
jak réwniez modlitewnej i refleksyjnej medytacji. W niewatpliwie
jednym z najpiekniejszych artykuléw Sumy teologii® sw. Tomasz
wyjasnia, ze prawdziwa madros$¢ chrzescijaniska nie jest czystym
poznaniem spekulatywnym, ale rozumieniem do§wiadczalnym, ozy-
wianym przez mito$¢ (scientia cum amore)*. Nawiazujac w wyjas-
nieniu do tajemnicy Stowa Bozego w Tréjcy, Doktor Anielski wyjas-
nia, ze Ono ,nie jest jakimkolwiek stowem, ale Stowem, ktére tchnie
mito$¢™. Samo wiec Stowo Boze przez to, czym jest w sobie, jest
dla chrzescijanina wzorem zywej wiary. Jak Stowo Boze nie moze
by¢ pomyslane bez Ducha Swietego, ktéry jest mitoscia, tak praw-
dziwe chrzescijaniskie poznanie tajemnic Bozych nie tylko o§wieca
mysl, lecz takze wywoluje odpowiednie do niego skutki®.

Paul Claudel, francuski poeta i mysliciel, ktéry jak mato kto umi-
lowat Pismo Swiete, zachecal swoich czytelnikéw:

Czytajmy Pismo Swigte, ale czytajmy je tak jak Ojcowie Kosciota, kt6-
rzy nauczyli nas, jak najlepiej korzystac z tej lektury. Czytajmy je na
kolanach. Czytajmy bez intencji krytycznych, bez tej glupiej ciekawo-
$ci, ktérej wynikiem bywa tylko préznosé, ale z namietno$cia wyglod-
niatego serca! Powiedziano nam, ze tam jest zycie i $wiatlo; dlaczego
wiec nie sprobowac troszke samemu, jak to smakuje? Zaprasza nas
do tego wstepowania w gére nie tylko Majestat z Synaju, ale i kobiecy
u$miech owej Madrosci, owej czcigodnej Dziewicy, ktérej obraz Bog
postawit przed sobg, aby zacheci¢ siebie do stworzenia $wiata! Ona
wlasnie wieniczy dluga perspektywe niezréwnanych pomnikéw. Od
czasOw Genesis ona jest zorza, ktéra poprzedza wschdd storica. Dla

Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 1 q. 43 a. 5.

Tomasz z Akwinu, Summa theologiael q. 43 a. 5, ad 2.
Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 1 q. 43 a. 5, ad 2.
Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 1 q. 43 a. 5, ad 2.
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nas, chrzescijan, ta boska §wiatlo$¢ jest w kazdej czastce objawionych
tekstow, zaréwno w Starym, jak i w Nowym Testamencie’.

Ten ideal osobistego wzrostu w rozumieniu Stowa Bozego nie
jest mirazem. Pierwszy Sobdr Watykanski, w swoim wykladzie na
temat objawienia Bozego i wiary, zwrécil uwage na rzeczywisto$¢
tego rozwoju i jego znaczenie: ,Rozum, o§wiecony wiara, skrzet-
nie, poboznie i z umiarem, dzigki Bozemu darowi, zdobywa pew-
ne i bardzo owocne rozumienie tajemnic”®. W pelni §wiadomy, ze
ten rozwoj osobisty jest nie tylko mozliwy, ale obowiazkowy dla
stugi Ewangelii, $w. Pawel z naciskiem zachecal Tymoteusza, aby
byl ,,dobrym stuga Chrystusa Jezusa, karmionym stowami wiary
i dobrej nauki” (1 Tm 4, 6).

Apostotowie zawsze w pelni i wytrwale ,oddawali si¢” stowu
Bozemu (por. 1 Tm 4, 15). Jest to pilne zadanie szczegélnie w dzi-
siejszej sytuacji, gdy pasterz czesto musi spotykac sie z ludZzmi
wyksztalconymi i zaawansowanymi duchowo. Juz $w. Pawel zwra-
cal uwage, ze zachodzi $cista i odpowiednia wiez miedzy duchowym
zaangazowaniem pasterza i odpowiedzia wiary ze strony powie-
rzonej mu owczarni (por. Rz 1, 11—12). Ta interakcja wzajemnego
uczestniczenia i inspirowania sie zostala zaznaczona w dokumen-
cie III Synodu Biskup6w z 1971 roku na temat postugi kaptanskie;j:
»Prezbiter, w wypelnianiu swojej postugi, zostaje o§wiecony i umoc-
niony przez dzialanie Kosciola i przez przyklad wiernych™. Rola,
ktora stusznie zleca sie $wieckim w liturgii, zainteresowanie Biblia
w grupach modlitewnych i apostolskich, rozwijanie si¢ form mod-
litwy, ktdre tacza razem kaplandéw i swieckich we wspdlnotowych
refleksjach nad stowem Bozym — to wszystko wymaga, aby wsp6t-
czesny pasterz konsekwentnie upodabniat si¢ do Nepocjana, ucznia
$w. Hieronima, ktdry ,,ze swego serca uczynil zywa biblioteke stowa
Bozego” Jesli apostol ma owocnie wypelni¢ swoje pierwszorzedne

7 P. Claudel, Umitowanie Pisma Swigtego, ttum. P. Lubicz, Warszawa 1958,

s. 58-59.
8 1 Sobor Watykanski, konst. Dei Filius: DS 1796.
III Synod Biskupéw, dok. Kaplanstwo stuzebne, 11, 1, 3.
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zadanie ,przekazywania” stowa Bozego ludziom, musi by¢ ,,dobrze
wyposazony i przygotowany” poprzez osobiste przylgniecie do stowa
Bozego, ktdre czyni z niego pokornego i kompetentnego nauczyciela
»madro$ci wiodacej ku zbawieniu przez wiare” (por. 2 Tm 3, 15-17).

W ostatnich latach ta potrzeba zostala szeroko uznana i podjeto
wysitki zmierzajace do jej realizacji, na co wskazuja rozmaite dzia-
tania zmierzajace do przekazywania edukacji teologicznej na roz-
maitych poziomach i w rozmaitych $§rodowiskach. Solidne pozna-
nie intelektualne ma pierwszorzedne znaczenie dla autentycznosci
misji i postugi ewangelicznej. Jednak poznanie czysto intelektual-
ne nie jest samowystarczalne. Poniewaz liczni §wieccy sa ozywiani
autentyczna miloscia do stowa Bozego, zyjacego w Pi$mie Swietym,
w liturgii, w teologii, oraz angazuja si¢ w apostolacie sprawiedliwo-
$ci i mitosci, glos kaptana, ktéry zyje i rozmawia z nimi, musi wyra-
zac¢ osobista i oparta na wewnetrznym przekonaniu mito$¢ do stowa
Bozego. Aby osiagnac te autentycznos¢, trzeba wprowadzac w zycie
zasade sformutowanag przez $w. Tomasza: ,Wola i rozum obejmu-
ja sie wzajemnie™. Ale ta owocna, chociaz trudna jedno$¢, istotna
dla przezytego poznania Stowa Bozego, moze by¢ osiagnieta tylko
w srodowisku refleksji ozywionej i przeniknietej modlitwa, w ktérej
Duch Swiety réwnoczesnie o$wieca my$l i formuje wole.

Te wyszukane kwestie wskazuja ostatecznie na podstawo-
wa prawde, mocno podkreslona przez sw. Tomasza, gdy méwi
o naturze $wietej doktryny. Zwraca wiec uwage na to, ze Bog jest
jej wlasciwym przedmiotem!. Skoro wiara jest zasadniczo miluja-
ca odpowiedzig udzielana przez czlowieka Bogu, ktéry objawia sie-
bie i pokazuje ludziom droge prowadzaca do zbawienia, to zatem
doktryna, ktéra wyjasnia te wiare, musi pierwszorzednie zmierzac
do Boga. Tylko w tym $wietle cztowiek moze zobaczy¢, ze wszyst-
ko inne pochodzi od Niego i ze — jesli jest dobrze wykorzystywa-
ne — do Niego prowadzi. Dlatego Swieta wiedza ro$nie autentycznie
poprzez ludzkie rozumienie tylko wtedy, jesli stuga Ewangelii —
podobnie jak Apostotowie w pierwotnym Kosciele — przyjmuje

0 Tomasz z Akwinu, Summa theologiae I q. 16 a. 4 ad 1.

1 Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiael q.1a.7.
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stowo Boze, otwierajac swoje serce w medytacji ozywianej przez
modlitwe, aby ,wpatrywac sie w jasnos¢ Panska jakby w zwierciadle;
za sprawa Ducha Panskiego, coraz bardziej jasniejac, upodabniac sie
do Jego obrazu. [...] Albowiem Bdg, Ten, ktéry rozkazal ciemnos-
ciom, zabtysnal w naszych sercach, by ol$ni¢ nas jasnoscia poznania
chwaly Bozej na obliczu Jezusa Chrystusa” (por. 2 Kor 3, 18; 4, 6).

ODPOWIEDZIALNOSC ZA PRZEKAZYWANIE
SLOWA BOZEGO

Poswiecenie stowu Bozemu nigdy nie moze by¢ tylko kwestia
osobista w zyciu pelnigcego postuge. Poniewaz na mocy powotania
Bozego zostal on wybrany, by stuzy¢ Kosciotowi, a poprzez swiece-
nia kaptanskie zostal przez Boga uzdolniony do wypelniania tego
zadania, wzial na siebie powazna odpowiedzialno$¢ za integralne
strzezenie, wyjasnianie i przekazywanie objawienia Bozego. Jako
glosiciel wyznaczony przez Boga, nigdy nie moze pomniejszac tre-
$ci oredzia Bozego, nie moze go zmienia¢ ani nim manipulowac.
To zobowigzanie, nie dopuszczajac zadnej niewiernosci, wiaze go
semper et pro semper.

Konieczno$¢ wiernego strzezenia stowa Bozego stanowita zawsze
istotny obowiazek ludu Bozego. Tora Izraela, streszczona w codzien-
nym wyznaniu wiary — shema Israel (por. Pwt 6, 4—9; 11, 13—21) —
naklada na lud Bozy powazne zadanie sluchania (shema) stowa
Bozego, strzezenia go (shamar) i wypelnienia (asak). To zadanie
pociagato za soba szczegélna odpowiedzialno$é, stanowiac pierw-
szy obowiazek nauczycieli Izraela, prorokéw i kaptanéw. Stuga Jahwe,
ktérego zapowiada ksiega proroka Izajasza, stanowiac wzér wszel-
kiego profetyzmu, méwi wiec o spoczywajacej na nim koniecznosci
pelnej wiernosci stowu Bozemu: ,Pan Bég mnie obdarzyt jezykiem
wymownym, bym umiat poméc strudzonemu krzepiagcym stowem.
Kazdego dnia pobudza me ucho, bym stuchat jak uczniowie” (Iz 50, 4).

Jezus, doskonaty Stuga Jahwe, byl tym, ktéry do konica wypelnit
to zadanie. Okres$lajac Go jako ,Apostola i Arcykaplana naszego
wyznania” (Hbr 3, 1), autor Listu do Hebrajczykéw uwypukla wiecz-
na wierno$¢ Jezusa stowu i woli Ojca. Odwolujac sie do jednego
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stowa ,wierny’, list niejako streszcza nieustanna troske Syna Bozego
o to, by swoim nauczaniem w petni oddac¢ kazde stowo i kazda obiet-
nice Boza. Swiety Pawet tak ujmuje te troske: ,Syn Bozy, Chrystus
Jezus, Ten, ktérego glositem wam ja i Sylwan, i Tymoteusz, nie byt
«tak» i «nie», lecz dokonalo si¢ w Nim «tak». Albowiem ile tylko
obietnic Bozych, wszystkie w Nim s3 «tak». Dlatego tez przez Niego
wypowiada sie nasze «Amen» Bogu na chwale” (2 Kor 1, 19-20). Za
kazdym razem, gdy Jezus wypowiadat stowo swego Ojca objawione
w Torze, byt wierny znaczeniu tego stowa, odrzucajac wszelkie inter-
pretacje falszywe i powierzchowne, by w petni ukazac to wszystko,
co zamierzal powiedzie¢ Bog (por. Mt 5, 17-18). Takze wtedy, gdy to
autentyczne nauczanie pobudzato do wrogoséci uczonych w Pi§mie
ifaryzeuszow oraz gdy Jego wierno$¢ stowu Ojca doprowadzita Go
do $mierci, wiernie zachowal odpowiedzialno$¢ za swoja profetycz-
na misje gloszenia stowa Bozego, bez deformacji i bez przemilcza-
nia: ,,Zaprawde bowiem, powiadam wam: Dopdéki niebo i ziemia nie
przeming, ani jedna jota, ani jedna kreska nie zmieni si¢ w Prawie,
az sie wszystko spelni” (Mt 5, 18). Powiedziawszy to, kierujac sie
poswieceniem stowu Bozemu, Jezus zwrdcil sie takze z przestroga
do nauczycieli: , Ktokolwiek wiec znidstby jedno z tych przykazan,
cho¢by najmniejszych, i uczytby tak ludzi, ten bedzie najmniejszy
w krélestwie niebieskim. A kto je wypelnia i uczy wypetnia¢, ten
bedzie wielki w krélestwie niebieskim” (Mt 5, 19).

Nie dziwi wiec, ze §w. Pawel, jako nauczyciel narodéw, przedtuza
ten nacisk Jezusa w stosunku do petnigcych postuge przepowiadania
Ewangelii: ,Unikamy postepowania ukrywajacego sprawy hanbiace,
nie uciekamy si¢ do zadnych podstepéw ani nie falszujemy stowa
Bozego, lecz ukazywaniem prawdy poddajemy siebie samych w obli-
czu Boga osadowi sumienia kazdego czltowieka” (2 Kor 4, 2). Apostot
wskazuje na odpowiedzialnosc¢ i wierno$c jako pierwszy obowiazek
pelniacego postuge, ktéry przekazuje stowo Boze ludziom: , A od
szafarzy juz tutaj sie zada, aby kazdy z nich byt wierny” (1 Kor 4, 2).
Napomina, ze wszelkie przepowiadanie i nauczanie zostanie wypro-
bowane ogniem surowego sadu (por. 1 Kor 3, 11-15). Ci, ktérzy beda
wierni Ewangelii, otrzymaja odptate; ci, ktérzy ja zdeformowali,
przekonaja sig, ze ich praca apostolska byla nieuzyteczna.
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Swiety Pawet bardzo precyzyjnie wyjasnia wymaganie tej wier-
nosci. Nie zadawala si¢ chwiejnymi i ogélnymi odwotaniami do
»~Ewangelii’, do ,slowa Bozego’, do ,fundamentu, ktérym jest Jezus
Chrystus” — ale czesto powtarza, ze oredzie, ktére ma zostac zacho-
wane w stanie nienaruszonym, jest autentycznie wyrazane w §wietej
doktrynie przekazanej w nauczaniu skierowanym do poszczegél-
nych Kosciotéw. Okres$la to nauczanie mianem paradosis — cho-
dzi w tym przypadku o integralne oredzie Jezusa przekazane przez
apostotéw i poprawnie interpretowane — pod asystencja Ducha
Swietego — przez Kosciét. Apostol dwa razy stwierdza, ze takze on
otrzymat od nauczycieli Ko$ciota nauczanie dotyczace dwéch istot-
nych elementéw wiary, a mianowicie — Eucharystii i zmartwych-
wstania Jezusa (por. 1 Kor 11, 23; 15, 31). Poniewaz tej paradosis
uczono kazdego nawréconego i poniewaz obejmowata ona zawsze
te same istotne rzeczy (por. Ga 1, 6—9), $w. Pawel uznaje za oczywi-
ste, ze jest to nauczanie uniwersalne i niezmienne, a jako takie sta-
nowi dziedzictwo kazdego Kosciota lokalnego. Dlatego piszac do
Kolosan, Ko$ciofa, ktérego ani nie zalozyl, ani nie odwiedzit, Pawet
zacheca wiernych do zachowania wiernosci temu wszystkiemu,
czego nauczyli sie od Epafrasa, zalozyciela ich Kosciota: ,Jak wiec
przyjeliscie nauke o Chrystusie Jezusie jako Panu, tak dalej w Nim
postepujcie: zapusécie w Nim korzenie i na Nim dalej sie buduj-
cie, i umacniajcie si¢ w wierze, jak was nauczono, petni wdzieczno-
$ci. Baczcie, aby kto$ was nie zagarnal w niewole przez te filozofie
bedaca wierutnym oszustwem, oparta na ludzkiej tylko tradycji, na
zywiolach $wiata, a nie na Chrystusie” (Kol 2, 6-8).

Te stowa $w. Pawla, w ktérych wiernie interpretuje mysl Jezusa,
byly zawsze Zrédlem $wiatta dla Kosciota, chronigc go przed jakim-
kolwiek zafalszowaniem lub zagubieniem integralnej Ewangelii. Za
kazdym razem, gdy doktrynie Ko$ciota zagrazata iluzoryczna reto-
ryka wiedzy ludzkiej lub usitowat ja zdeformowac racjonalizm filo-
zoficzny, pasterze i teologowie Kosciota demaskowali btedy, wska-
zujac na kontrast zachodzacy miedzy nimi a niezmiennym stowem
Bozym, zawartym w doktrynie Kosciota.

Konsekwentne potwierdzanie prawdy doktryny chrzescijanskiej
wobec bledu jest pilnym obowiazkiem kazdego pelniacego postuge
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Ewangelii w naszym czasie. Byloby wiec niewlasciwoscia minima-
lizowanie negatywnego wplywu, jaki filozofia egzystencjalistycz-
na Heideggera wywarta na wierzacych w chrzescijaniskim naucza-
niu dogmatycznym i moralnym. Zastosowane do interpretowania
Nowego Testamentu szkoty Rudolfa Bultmanna z jej ,egzystencja-
lizmem” skrajnie redukuje konkretna rzeczywisto$¢ wydarzenia
Jezusa Chrystusa, ktory zbawil §wiat. Wszystko, co ma charakter
nadprzyrodzony w zbawczym planie Boga, jak na przyklad dziewi-
cze poczecie i zrodzenie Jezusa, Jego cuda, odkupiericza moc Jego
$mierci i przemiana Jego rzeczywistego czlowieczenstwa przez cie-
lesne zmartwychwstanie — jest w tym ujeciu widziane jako czysta
konstrukcja Kos$ciota pierwotnego, aby wyposazy¢ si¢ w natchniony
model, majacy na celu osiagniecie blizej nieokreslonej samorealiza-
cji. Tylko stowa ludzkie facza zatem ,Chrystusa wiary” z ,Jezusem
historii” Interpretowany w oparciu o te falszywa zasade Nowy
Testament nie przedstawia juz soteriologii obiektywnej, ale tylko
tak zwana ,,antropologie chrzescijaniska’, bedaca owocem ludzkiej
inwencji. Nie wchodzac w szczegoély, jest to tylko jedna z obecnych
dzisiaj form nominalizmu i gnostycyzmu. Przypisujac zbawienie
czlowieka samej wierze w stowa i idee, ten schemat stanowi czesc¢
»madroéci §wiata” potepionej przez §w. Pawla, poniewaz ,niweczy
krzyz Chrystusa” (por. 1 Kor 1, 17).

W nauczaniu moralnym Ko$ciola pojawiaja sie btedne tezy stwier-
dzajace, ze imperatywy moralne zycia chrzescijanskiego zaleza od
wplywu i nacisku sytuacji socjologicznych i potrzeb psychologicz-
nych. Wychodzac z tego zalozenia, usituje sie wyjasniac tresci i for-
me zycia sakramentalnego, uzgadniajac je z sytuacja egzystencjalna
wspolczesnosci, podlegajaca cigglym zmianom. Zamiast by¢ srod-
kami zywego spotkania z Chrystusem w Jego tajemnicy odkupien-
czej ,raz na zawsze’, sakramenty i liturgia zostaja w tym przypadku
sprowadzone do chwiejnych symboli dotyczacych zycia i potrzeb
aktualnej wspoélnoty chrzescijanskiej.

Jak reagowac na to wszystko, podpowiada §w. Pawel swoim rady-
kalnym: ,,Me genoito” — niech Bég nas zachowa! Te przestroge wypo-
wiadatl on za kazdym razem, gdy widzial wprowadzanie deformacji
do paradosis Ko$ciota. Powinna ona odzywac sie w sercu kazde-
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go pelniacego posluge w imieniu Ko$ciota za kazdym razem, gdy
zauwaza pojawianie sie jakiegos btedu lub deformacji. Jako nauczy-
ciel wiary, ponosi przed Bogiem odpowiedzialno$¢ za integralno$¢
doktryny w sercu ludu Bozego. Musi kierowac sie stalym przeko-
naniem, ze gdy jakas prawda wiary zostaje narazona na niebezpie-
czenstwo, wszystkie prawdy wiary to odczuja. Sam Jezus przeciez
nauczal, ze nawet najmniejsze ze stéw Bozych musi by¢ strzezone
i bronione (por. Mt 5, 19).

POGLEBIENIE TEOLOGII

Niekiedy energiczne potepienie bledu jest jedyna droga, na ktéra
wchodzac, mozna skutecznie broni¢ prawdy Ewangelii. Jednak dzisiaj
wiekszo$¢ ludzi albo jest nieSwiadoma obecno$ci fatszywych wizji,
albo wogdle nie interesuje si¢ wykrzywiona dialektyka, prowadzaca
do bleduigo podtrzymujaca. Zazwyczaj dzieje sie tak dopdty, dopé-
ki co$ otwarcie antychrzescijanskiego, jak niesprawiedliwo$¢ czy
niemoralno$¢, nie dotknie bolesnie ich zycia codziennego badz tez
dopoki nie zdadza sobie sprawy z praktycznego odniesienia btedu
do ich zycia osobistego, gdyz teoria zazwyczaj wydaje si¢ im czyms$
egzotycznym i dalekim. Nauczanie Ko$ciola nie moze abstrahowa¢
od apologii. O nia chodzi w Pierwszym LiScie $w. Piotra, gdzie zosta-
je powiedziane: ,BadZcie zawsze gotowi do obrony [pros apologian]
wobec kazdego, kto domaga si¢ od was uzasadnienia tej nadziei, ktéra
wwasjest” (1 P 3, 15). Najlepszym sposobem zwalczania bledu przez
pelniacego postuge jest wiec pozytywne przedstawianie Swietej dok-
tryny w calym jej pieknie, integralnosci i znaczeniu praktycznym.

Wartosc¢ tego pozytywnego przedstawienia prawdy staje sie gle-
boko oczywista, gdy siegniemy do listéw $w. Pawla. Ilekro¢ z roz-
goryczeniem potepial on btedy, ktére ostabialy wiare Galatéw lub
Koryntian, od razu bardzo starannie staral sie o§wieci¢ wspélnoty
chrzescijanskie pozytywnym wykladem bogactw oredzia chrzesci-
janskiego. Jako dojrzaly i wszechstronny teolog, Pawet byl przede
wszystkim pasterzem. Dlatego, zwracajac sie do Ko$ciotéw, stale
wykorzystywal swieta doktryne z bardzo praktycznym zamiarem
formowania w nich autentycznego ducha chrzescijanskiego.
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Swiety Pawel nie powiedzial wprawdzie wiele o immanentnym
zyciu Tréjcy Swietej, ale staral sie wszechstronnie zblizy¢ swoich
uczniéw do tej tajemnicy, pokazujac im, w jaki sposéb Ojciec, Syn
i Duch Swiety ciagle dzialaja z Boska moca, aby urzeczywistni¢
w czlowieku swéj zbawczy plan mitosci. Aby broni¢ swoich nawré-
conych przed tym wszystkim, co degraduje zycie chrzescijanskie,
umacniat ich przypominaniem, ze Duch Swiety jest obecny i dzia-
ta w nich samych; grzech natomiast obraza Ducha Bozego i znie-
waza $wiatynie Boza (por. 1 Kor 6, 18—20; 1 Tes 4, 3—8). Zamiast
moéwic o cierpieniach, ktérych doznal Chrystus, oraz o ich natu-
rze, $w. Pawel wolat uwypukli¢ aktualno$¢ meki Chrystusa w obec-
nym zyciu chrze$cijanskim. Stwierdza wiec z naciskiem, ze — przez
chrzest — $mier¢ i zmartwychwstanie Jezusa do tego stopnia staly
sie czescia osobistej historii kazdego chrzescijanina, ze — jak Jezus —
powinni zawsze uwazac si¢ za ,umarlych dla grzechu, a zyjacych
dla Boga” (por. Rz 6, 1—11; Kol 2, 12—13). Co wigcej, ukazujac zywo
i konkretnie meke Chrystusa swoim konwertytom, poucza ich, ze
dzieki zjednoczeniu z Nim przez wiare i chrzest staja sie ,,drugim
Nim samym”. Ich do$§wiadczenia i podejmowane trudy sa rzeczywi-
$cie ,cierpieniami Jezusa’, jesli uczestnicza w Jego wiernosci Ojcu
za poérednictwem swojego milujacego postuszenistwa w stosun-
ku do Niego.

Na kazdej stronie swoich listow §w. Pawel wyraza swiadomo$¢
wiezi, ktéra taczy wszystkie prawdy objawione, oraz wskazuje na
wyjatkowe znaczenie kazdego artykutu wiary dla praktycznego zycia
chrzescijanina. Jego jedyna troska jest doprowadzenie do wydoby-
cia zbawczej mocy $wietej doktryny w zyciu chrzescijan. To dusz-
pasterskie ukierunkowanie i pelna ufnos¢ w moc stowa Bozego
w dziedzinie zbawienia i u§wiecenia powinny sta¢ sie nieodzow-
nym — by tak rzec — rekwizytem kazdego pelniacego postuge, jesli
chce w spos6b pewny i skuteczny prowadzi¢ swoja owczarnie na
drogi Boze.

Trzeba ciagle na nowo zdawac sobie sprawe z tego, ze wszystkie
artykuly wiary powinny by¢ dokladnie strzezone i ze kazdy z nich
wnosi dynamicznie swdj odrebny wklad w zycie chrzescijanskie,
czyniac kazdego $wiadomym ciagtego umacniania si¢ i oczyszczania
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w odkupienczej krwi Chrystusa, jesli — jako syn Adama — ma zy¢
zawsze jak syn Bozy. Bardzo dobrze ilustruje to dogmat niepoka-
lanego poczecia Maryi. Poniewaz zostala Jej dana faska Chrystusa
w pierwszej chwili Jej istnienia i poniewaz byla Ona w pelni wier-
na temu darowi w ciggu catego swego zycia, Jej Swieto$¢ i mitosc¢
sa doskonatym obrazem walki duchowej dla tych wszystkich, kté-
rzy przez chrzest zostali na nowo stworzeni przez Chrystusa na
obraz Bozy.

Mimo ze méwiliSmy tutaj tylko o niektérych podstawowych arty-
kutach wiary, mozna by doda¢ wszystkie inne. Zamyst Bozy dotycza-
cy naszego zbawienia jest przedziwny w swojej prostocie i jednosci.
Kazda rzeczywisto$¢ Boza w zyciu chrzes$cijaniskim wyplywa z nie-
skoniczonej milo$ci Boga oraz kazda jest ukierunkowana i uzdol-
niona do prowadzenia czltowieka do Niego. Osoba Jezusa, w ktorej
»wszystkie skarby madrosci i wiedzy sa ukryte” (Kol 2, 3), czyni to
oczywistym. Kierujac sie swoja nieskoriczona miloscia, ,zestal Bég
Syna swego, zrodzonego z Niewiasty, zrodzonego pod Prawem, aby
wykupit tych, ktérzy podlegali Prawu, by$Smy mogli otrzymac przy-
brane synostwo” (Ga 4, 4.).

Dlatego, mimo uznania hierarchii prawd wiary objawionych
przez stowo Boze, stuga Ewangelii nigdy nie moze nie docenia¢
tych prawd, ktére niektérzy nazwaliby ,mniejszymi” Kazdy dar
Bozy zawarty w dogmatach swietej doktryny ma dla chrzescijanina
moc uswiecajaca. Opatrzno$¢ Boza niejednokrotnie juz potwierdzi-
fa, Ze takze ,najmniejsze” dary moga wywrze¢, nawet przelomowy,
wplyw na zycie duchowe Kosciota. Na przykiad — chwata i prero-
gatywy Maryi, Matki Bozej, nie sytuuja si¢ na tym samym pozio-
mie, co chwatla Jej Syna, Stowa wcielonego. W listach §w. Pawta
Maryja jest wspomniana tylko jeden raz (por. Ga 4, 4). Nie ulega
jednak najmniejszej watpliwosci fakt historyczny, ze wielu §wietych
Kosciota znalazto w Dziewicy Maryi najmocniejszy impuls i decy-
dujace wsparcie na drodze swojej $wietosci. Co$ podobnego mozna
by powiedzie¢ o innym, ,,mniejszym” dogmacie, ktérym jest czys-
ciec. Nauczanie Kosciota o ostatecznym oczyszczeniu tych, ktérzy
umieraja w Chrystusie, gleboko oddzialuje na serca wierzacych,
gdy $mier¢ powoluje kogos bliskiego. Kwestia ta staje si¢ jednym
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z bardzo skutecznych narzedzi w reku Boga, by skierowac Jego dzie-
ci, ktére sa na ziemi, do ich wiecznego przeznaczenia.

Troszczac si¢ o wszystkie prawdy wiary, pasterz — jak uczony
w Pismie z Ewangelii §w. Mateusza — ,podobny jest do ojca rodziny,
ktory ze swego skarbca wydobywa rzeczy nowe i stare” (Mt 13, 52).
Tylko wykorzystujac wszystkie skarby zawarte w stowie Bozym, pet-
nigcy postuge bedzie w najlepszy sposéb bronit i czynit owocnym
integralne stowo Boze w zyciu ludu Bozego.

WIEZ JEDNOSCI I MILOSCI

Wiernos¢ stowu Bozemu, zaréwno ze strony pelniacego postu-
ge, jak réwniez ze strony ludu, jest pewnym przewodnikiem do tej
mitosci i jednosci, ktérych dzisiaj wszyscy glo$no sie domagaja. Ta
kwestia wyplywa z nauczania Jezusa w sposéb tak oczywisty, ze
dazenie do milosci chrzescijaniskiej zdaje sie naturalnie przenikaé
wszystkie idealy autentycznego zycia chrzescijanskiego. Niekiedy
jest sie kuszonym, by sadzi¢é, ze mito$¢, niewazne, jak rozumiana,
a takze jedno$¢, niewazne, jak osiggana, sa tym, co najlepsze w zyciu
Kosciota. Tymczasem wszystko to jest prawda tylko w takiej mierze,
w jakiej milo$¢ i jedno$¢ sa poprawnie rozumiane. Milo$¢ bliznie-
go, zalecana i pochwalana przez Ewangelie, powinna odpowiada¢
podstawowym wymaganiom, z ktérych w pierwszej chwili mozna
nie zdac sobie sprawy. Takze Nowy Testament, jesli niektdre jego
cze$ci nie s czytane w kontekscie calo$ci, méglby prowadzi¢ do
niewlasciwego zrozumienia tego, co oznacza mito$c¢. Ideaty stuzby;,
uczestniczenia, wrazliwo$¢ na potrzeby braci, cierpliwosci i uprzej-
mosci sa tak ukazane w Ewangeliach i w innych pismach nowote-
stamentowych, Zze mozna nie zauwazy¢, ze wszystkie te dziatania
maja specyficzna forme i celowos$¢.

Mitos¢ i jedno$¢ maja wiec swoje jedyne zrédto w mitosci Bozej,
ktéra zostala rozlana w sercach naszych przez ,Ducha Swietego, ktd-
ry zostal nam dany” (Rz 5, 5). Jednak milo$¢ Boza pochodzi z Bozej
mysli i doskonale si¢ z nig utozsamia. Duch Milosci pochodzi od
Ojca i Syna, wlasnie dlatego Ojciec rodzi swoje Stowo jako wspdtwy-
razenie swojej boskiej mysli. Nie mogloby by¢ Ducha bez Stowa — nie
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mogloby by¢ mitosci Bozej bez Bozej mysli. W ten sposéb, takze
we wszystkim tym, co Bég dokonat dla zbawienia czlowieka, Jego
dzielo mitosci zawsze doskonale zgadza sie z zamystem objawionym
przez Niego w Jego slowie i w Jego obietnicy. Starotestamentalni
prorocy widzieli to bardzo jasno. Kazdy z nich idzie droga wyzna-
czong przez proroka Ozeasza, akcentujac, ze zbawienie wyplywa
nie tylko z milosierdzia Bozego, lecz takze z Jego pelnej wiernosci
swojemu zamystowi i swoim obietnicom. To jest znaczenie zdania,
ktére pojawia sie po raz pierwszy u Ozeasza, a potem stale powra-
ca u innych prorokéw i w Psalmach: hesed weemreth — ,mitosier-
dzie i wierno$¢” (por. Oz 2, 21). Zaréwno w Starym, jak i w Nowym
Testamencie, Bég zywy nie tylko jest milosierny i wspétczujacy,
ale jest takze wierny jak skala. Ta wiernos¢ wyraza Jego mysl i Jego
zamysl, dlatego Psalmy wciaz opiewaja milosierdzie i wiernos¢ Pana.

Cechy charakterystyczne dziatania Bozego rzucaja swiatlo na
mito$¢ i jednos¢ chrzescijariska. Aby byly autentyczne, musza by¢
zywe i nosi¢ znamiona prawdy — zamysiu Boga. To miat na mysli
Jezus, gdy moéwit: ,Uswie¢ ich w prawdzie. Stowo Twoje jest prawda.
Jak Ty Mnie postale$ na $wiat, tak i Ja ich na $§wiat postatem. A za
nich Ja poswiecam w ofierze samego siebie, aby i oni byli uswie-
ceni w prawdzie” (] 17, 17—19). Jesli jako chrzescijanie, poruszani
przez mito$¢ Boza, powinni$my uwzglednia¢ potrzeby naszych bra-
cii wspdlnie podejmowac wysitek na rzecz jednosci, to nasze dzia-
tania powinny kierowa¢ si¢ mysla, ktéra Bég objawit przez swo-
je stowo. Prawdziwe braterstwo (koinonia) wséréd ludzi ma swoje
zrédlo i swoja zasade w prawdziwym zjednoczeniu z Bogiem (koi-
nonia) — zjednoczeniu z Nim, ktére wymaga doskonatej wiernosci
Jego stowu. Swiety Pawel stale podkresla, ze wszystkie akty stuz-
by chrzescijanskiej i wysitki na rzecz jednosci wéréd chrzescijan
muszg by¢ rozumiane jako integralne elementy tej mitosci (agape),
ktéra — jak mito$¢ Boga do ludzi — kieruje sie mysla i stowem Boga.
Tak wiec w Liscie do Kolosan Pawel méwi o tym rodzaju mitosci
jako wszechobejmujacym kontekscie, ktéry jako jedyny dokonuje
unifikacji poszczegdlnych dziatan podejmowanych na rzecz innych:
»Jako wiec wybrancy Bozy — swieci i umilowani — obleczcie sie
w serdeczne wspoélczucie, w dobro¢, pokore, cichos¢, cierpliwosé,
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znoszac jedni drugich i wybaczajac sobie nawzajem, jesliby kto$
mial co$ do zarzucenia drugiemu: jak Pan wybaczyl wam, tak i wy.
Na to za$ wszystko przyobleczcie milo$¢, ktéra jest spoiwem dosko-
nalosci” (Kol 3, 12—14).

Wedlug sw. Pawla cecha charakterystyczng mitosci jest jej cel,
a mianowicie — ma ona pomagac ludziom w zyciu zgodnie ze sto-
wem Bozym. Stwierdzenie z Listu do Filipian jest emblematyczne
w tym wzgledzie. Apostol uzasadnia wiec chrzescijanom z Filippi, ze
jesli mito$¢ ma ,jakas moc przekonujacy’, to ma ja wtedy, gdy wszy-
scy maja ,te sama milo$¢ i wspdlnego ducha, pragnac tylko jedne-
go, a niczego nie pragnac dla niewlasciwego wspdtzawodnictwa ani
dla préznej chwaty” (Flp 2, 1—2). Dla Pawla ,te same dazenia” ozna-
czaja — jak wyjasnia — calkowita zgodno$¢ z ,,uczuciami Chrystusa”
W swoich zachetach moralnych, kierowanych do Efezjan, stwier-
dza wiec, ze miltos¢, pokora, stodycz i cierpliwo$¢ musza wyptywac
i musza by¢ oparte na calkowitej jednosci wiary (por. Ef 4, 1-6).

Dzisiaj, gdy stali$my sie wrazliwi na pilna potrzebe milosciijed-
nosci, mozna by optymistycznie powiedzie¢, ze Ko$ciét jest ,doj-
rzaly na zniwo” wielkich dziel dokonywanych dla Boga. Jednak,
szukajac konsolidacji i wsparcia dla zyciowych impulséw, trzeba
takze pamieta¢ o podstawowej prawdzie nauczanej przez Jezusa,
a utrwalonej przez $§w. Pawtla, ze mitos¢ i jednos¢ sa autentycznie
chrzescijanskie tylko wtedy, gdy kieruja sie stowem Bozym, ktére
zostalo nam przekazane w nauczaniu Ko$ciota. Podczas gdy mar-
ksizm ogranicza sie do ziemskiej wizji zycia, Ko$ciél ma na wzgle-
dzie perspektywe niebieska prawdziwego przeznaczenia czlowieka,
do ktérego moze prowadzi¢ tylko stowo Boze. Dlatego, dla petnia-
cego postuge Ewangelii, Zrédltem i norma jego pracy apostolskiej
powinno by¢ mocne i stale przekonanie, ze Ko$ciét lokalny jest
autentyczna wspélnota chrzescijaniska w mitosci tylko wtedy, gdy
tworzacy go stanowia ,jedno serce i jedna dusze” w szukaniu Boga,
zgodnie ze wskazaniami zawartymi w Jego slowie.

Oznacza to praktycznie, ze wszelka postuga duszpasterska w Ko-
$ciele jest nieustannie poddawana prébie, ktérej kryterium stano-
wi osad stowa Bozego, ktére ,zywe jest [...], skuteczne i ostrzejsze
niz wszelki miecz obosieczny, przenikajace az do rozdzielenia duszy
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i ducha, stawdw i szpiku, zdolne osadzi¢ pragnienia i mysli serca”
(Hbr 4, 12). Jesli Kosci6l ma stosowac wszelkie mozliwe metody dusz-
pasterskie, to jest jeszcze wazniejsze, aby jedno$¢ wiary i zamierzen
promieniowala tecza wielorakich postug i dziatan. Zachowanie tej
jednoscii umacnianie jej nalezy w sposéb wyjatkowy do charyzma-
tu i zadania zleconego papiezowi i biskupom. Pod tym przewod-
nictwem i korzystajac z jego bogatych daréw, wszyscy inni postu-
gujacy w Kosciele powinni angazowac si¢ w budowanie wspdlnot
w milos$ci, w ktérych mocne stowo Boze bedzie ozywia¢ prawdzi-
wa miltosc¢ i jednosé.

ZYWE SEOWO POSLUGI

Moéwiac o swojej postudze, Jezus powiedzial: ,Ja przyszedtem po
to, aby owce mialy zycie, i mialy je w obfitosci” (] 10, 10). Ta wypo-
wiedz nie tylko odnosi si¢ do milosci, z jaka ofiarowal za nas na krzy-
zu swoje zycie, lecz takze do troski, z jaka staral si¢ uczynic¢ stowo
Boze zywym slowem w sercu ludzi. On, ktéry ktadl nacisk na to, ze
»,Bog nie jest Bogiem umartych, lecz zywych” (Mt 22, 32), spotkat
sie z ludzmi w kontekscie ich codziennych potrzeb, zywych zainte-
resowan oraz wlasciwych im sposobéw myslenia i méwienia. Jego
oredzie bylo tak ludzkie i po ludzku przenikliwe, ze dzisiaj trzeba
wyszukanej erudycji biblijnej, by mdc okresli¢ wiasciwe znaczenie
Jego stow. Czytajac Ewangelie, nie wiadomo, co bardziej podziwiac,
czy prawde i piekno nauczania Jezusa, czy tez Jego troske pasterska
w docieraniu do ludzi ze stowami, ktére oni mogli zrozumie¢ i na
ktére mieli odpowiedzied.

Listy §w. Pawla ukazuja jego serce nasladujace serce i troske
Chrystusa. Byl on nie tylko wiernym rzecznikiem stowa Bozego,
ale w swojej postudze ,stat sie niewolnikiem wszystkich, aby tym
liczniejsi byli ci, ktérych pozyska” (1 Kor 9, 19). Stale wiec doko-
nywatl konfrontacji mysli ludzkich z niezglebionymi tajemnicami
Bozymi, aby méc przela¢ do serc ludzkich $wiatlo, ktére mogto-
by dokona¢ ich przemiany. Koryntianom i Rzymianom, zafascy-
nowanym stoickim obrazem $wiata-organizmu, Pawel wyjasniat
tajemnice zjednoczenia miedzy Chrystusem i ochrzczonymi przy
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pomocy obrazu Ciala i jego czlonkéw. Aby poméc w rozumieniu
tego, co Chrystus dokonat przez swoja §mier¢ i zmartwychwstanie,
wykorzystywal wiele obrazéw, zawsze bliskich konwertytom, kto-
rzy w Starym Testamencie szukali zakrytych antycypacji poteznego
dzieta Boga, dokonanego przez Jego Syna. Spektrum tych obrazéw
jest bardzo bogate: odkupienie, ekspiacja, pojednanie, przebacze-
nie, usprawiedliwienie, zbawienie, nowe stworzenie, adopcja, ofiara
paschalna. Uderza w nich troska Pawtla o to, by dostosowac sie do
sposobu rozumienia stuchaczy. Gloszac stowo Boze, trzymat wzrok
utkwiony w ich zainteresowania i sytuacje sSrodowiskowe, poniewaz
dobrze wiedzial, ze tyko stowo, ktére pobudza wyobraznie i zapala
serce, moze zosta¢ przyjete z zywym przekonaniem.

Zasadnicza potrzeba pelnienia postugi w sposéb przekonujacy
dotyczy kazdego rodzaju apostolatu. Aby byto skuteczne, stowo, kto-
re glosi stuga, musi by¢ odczuwane jako stowo zywe. Chodzi o to, by
wcigz na nowo wydobywaé nowe brzmienie ze starych prawd, kté-
re w ten spos6b dostepuja ciaglego odnowienia. Jesli dzisiaj ludzie
mowia, ze wierza w Boga i w Jezusa, ale nie wierza w Kosciol, to
moze to wynikacd z faktu, ze kto$ pelniacy postuge zaciemnit im opa-
trzno$ciowy zamyst Chrystusa zyjacego w Kosciele, Ze nie wyszed?
na spotkanie z ich potrzebami i nie o§wiecil odczuwanej przez nich
ciemnosci.

Ten wysitek przystosowania sie do rzeczywistosci decyduja-
co wplywa na tres¢ listéw $w. Pawla. Jest znaczace, ze tylko dwa
razy zajal sie odkupieniem czlowieka z grzechu pierworodnego
(por. Rz 5, 12—21; 1 Kor 15, 21—22), ale wielokrotnie pisal o tym, ze
Jezus wyzwala ludzi z grzechéw osobistych i sytuacji grzechu, w kto-
rej zyja. Czy nie mozna wiec pomysle¢, ze ten brak proporcji byt
podyktowany tylko jego osobistymi zainteresowaniami? Nie, jego
preferencje byly przede wszystkim dyktowane preferencjami jego
stuchaczy. To oni potrzebowali takiego wyjasnienia, aby odkupie-
nie stalo sie znaczace dla nich wobec faktu, ze byli dobrze §wiado-
mi swojego grzechu i powodowanej nim sytuacji.

Obowiazkiem apostola jest przystosowanie sie do rzeczywi-
stosci, domagajace sie dwdch rzeczy — jasnego rozumienia Swie-
tej doktryny i wrazliwosci na troski ludzi. Czesto $wieta doktryna
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moze zosta¢ wyrazona za pomoca przenikliwej definicji, jak na przy-
ktad wtedy, gdy $w. Tomasz pisze o Eucharystii: ,,Eucharystia jest
sakramentem meki Chrystusa, poniewaz prowadzi cztowieka do
doskonatosci przez zjednoczenie z ofiarowanym Chrystusem”™?.
Nauczanie wiary potrzebuje takich definicji. Jednak obowiazkiem
pelniacego postuge jest wyjasnienie stuchaczom wszystkich waz-
nych prawd, ktére $w. Tomasz skondensowal w tym krétkim zdaniu.
Patrzac na potrzeby ludzi i odwotujac sie do Listu do Hebrajczykéw
(rozdz. 2 i 5), powinien pokazad, ze Jezus, ktéry przychodzi do nas
w Eucharystii, jest rzeczywiscie naszym bratem (por. Hbr 2, 11), kt6-
ry wzial na siebie wszystkie préby, ktére my przechodzimy tutaj na
ziemi (por. Hbr 2, 10; 5, 1—10), oraz udziela swojej boskiej mocy, aby
umocni¢ ludzi w ich stabo$ciach.

Ten rodzaj przepowiadania i nauczania wymaga zaréwno pilne-
go i uwazanego stuchania stowa Bozego, jak i pilnej troski o jezyk,
obrazy i motywy, ktére beda mogly uczyni¢ prawde Boza zywa sita
w sercach ludzi. Kaptani mogliby stuzy¢ sobie wzajemna pomoca,
gdyby czesto spotykali sie w malych grupach, aby dzieli¢ sie reflek-
sjami, do ktorych doszli w czasie modlitwy odnosnie do jakiejs kwe-
stii biblijnej lub doktrynalnej oraz analizujac potrzeby ludzi, posréd
ktérych pracuja.

Zadna cena nie jest zbyt wysoka, aby stuga Ewangelii zdobyt
nowe mozliwosci i zdolnosci gloszenia stowa Bozego jako $wiat-
ta i zycia serc dzisiejszych ludzi. Takie jest autentyczne znacze-
nie naszej postugi w Kosciele — dawanie Jezusa ludziom w slowie
i w sakramencie, decyduje o naszej tozsamosci kaptanskiej. Papiez
Pawel VI, 27 wrzesnia 1974 roku, w czasie obrad Synodu Biskupéw
moéwil:

Bardzo czesto jeste$Smy dzisiaj skfonni zapomina¢ o pierwszenstwie,
jakie powinno posiadac oredzie zbawienia, a w ten sposéb redukowac
nasze dziatanie do czystej dziatalno$ci filantropijnej, socjologicznej lub
politycznej, a misje Ko$ciota do doktryny antropocentrycznej i doczes-
nej. Wynika z tego potrzeba nowego potwierdzenia i uwzglednienia

2 Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 111 q. 73 a. 3 ad 3.
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specyficznie religijnego celu ewangelizacji. [...] Krélestwo Boze wyprze-
dza wszystko inne, krélestwo Boze — w jego pelnym znaczeniu teolo-
gicznym — ktére wyzwala cztowieka od grzechu i ukazuje milos¢ Boza
jako najwieksze przykazanie, a zycie wieczne jako najwyzsze przezna-

czenie®®.

3 Pawel VI, allocutio Postquam liturgicum Sacrum (27 wrzeénia 1977), ,Acta

Apostolicae Sedis” 66 (1974), s. 562.



ROZDZIAL IX

Przepowiadanie Ewangelii
pierwszym zadaniem biskupow

/, ‘\

Neque enim episcopi propter nos sumus, sed propter eos, quibus ver-
bum et sacramentum dominicum ministramus.
$wiety Augustyn

»Wsérédd gléwnych obowiazkéw biskupéw szczegélne miejsce
zajmuje gloszenie Ewangelii” To stwierdzenie soborowe zawarte
w konstytucji Lumen gentium (nr 25) stanowi echo pytania, ktére
jest stawiane kazdemu biskupowi w obrzedzie §wigcen biskupich:
»Czy chcesz wiernie i niestrudzenie (fideliter et indesinenter) glo-
si¢ Ewangelie?”.

Podstawowe znaczenie przepowiadania jest oczywiste — z niego
rodzi sie wiara i Ko$ciél. Jesli wiec przepowiadanie ma takie zna-
czenie, to w takim razie co z tego wynika dla postugi biskupiej i jak
powinna sie ona urzeczywistniaé, aby jej pierwszorzedne znacze-
nie zostalo w pelni wyrazone? Jaka role mogloby spetnia¢ w jego
kontekscie nauczanie teologiczne i jaka funkcje mozna by powie-
rzy¢ w nim teologom?
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BISKUP JAKO EWANGELIZATOR

Przepowiadanie Ewangelii oznacza gloszenie wszystkim, wierza-
cym i niewierzacym, Bozego zamystu zbawienia wszystkich ludzi
w Jezusie Chrystusie, to znaczy uczynienia ich uczestnikami débr
Bozych, ktére przekraczaja wszelkie zrozumienie ze strony ducha
ludzkiego (por. DV 6). Misja gloszenia Ewangelii dotyczy oczywiscie
catego ludu Bozego. Drugi Sobér Watykarnski naucza: ,Swiety lud
Bozy uczestniczy takze w prorockiej funkeji Chrystusa, szerzac o Nim
zywe $wiadectwo przede wszystkim zyciem wiary i mitosci i sklada-
jac Bogu ofiare chwaly, owoc warg, ktére wyznaja Jego imi¢” (LG 12).
Ta profetyczna, czyli ewangelizacyjna misja opiera si¢ na obecno-
$ci w Kosciele Ducha Bozego, ktéry gwarantuje mu wolnosc¢ od bra-
ku w prawdzie wiary: ,,0gét wierzacych, majacych namaszczenie od
Swietego, nie moze zbladzi¢ w wierze i te swoja szczegdlna wlasciwosé
ujawnia przez nadprzyrodzony zmyst wiary catego ludu, gdy «poczy-
najac od biskupoéw az po ostatniego z wiernych §wieckich» ujawnia on
swa powszechna zgodnos¢ w sprawach wiary i obyczajow” (LG 12).

Ta wypowiedz teologiczna dotyczaca sensus fidei ludu chrzes-

cijanskiego jest wazna, jesli chce sie uniknac¢ niebezpieczenstwa
zredukowania rzeczywisto$ci nadprzyrodzonej do jakiej$ kategorii
socjologicznej. Sensus fidei nie jest ani wyrazeniem jakiego$ prze-
konania opinii publicznej, ani nie moze by¢ przedmiotem sondazy
i referendéw. Zadna grupa w Kosciele, nawet najliczniejsza, nigdy
nie moze domagac sie dla siebie gwarancji, ze reprezentuje sensus
fidei, poniewaz grupa zawsze moze si¢ myli¢, jak wymownie pokazu-
ja rozmaite fakty historyczne. Sensus fidei nie oznacza ponadto prze-
ciwstawiania $wieckich biskupom. Mdéwiac pozytywnie, sensus fidei
jest dzielem laski — tej asystencji, ktéra Duch Swiety daje na rzecz
universitas fidelium, oraz wyraza sie w unanimis pastorum ac fide-
lium consensio, jak stwierdzit Giovanni Perrone, wielki teolog wlo-
ski z XIX wieku. Swieccy znajduja sie wiec po stronie swoich bisku-
péw i solidaryzuja sie z nimi. Nie ma wiec w tym przypadku mowy
o konfrontacji czy przeciwstawieniu dwéch stron.

W Kosciele, ktdry jako calos¢ jest Kosciotem ewangelizujacym,
istnieje oczywiscie wielka ré6znorodno$¢ zadan. Duch Swiety, ktéry
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gwarantuje trwanie Kosciota w prawdzie, rozdziela wséréd wier-
nych, w kazdym ich stanie, szczegélne laski, ktére przygotowuja ich
iuzdalniaja do podjecia réznych dziatan i urzedéw stuzacych trwa-
niu, odnowie i wzrostowi Kosciota (por. LG 12). Chodzi tutaj o cha-
ryzmaty, to znaczy dary zyczliwosci Bozej, ktore nie sa udzielane
dla dobra tych, ktérzy je otrzymuja, ale dla dobra catej wspélnoty
wiernych. Nalezy zwraca¢ uwage, aby nie przeciwstawiad, jak nie-
kiedy sie robi, charyzmatéw urzedom i postugom, poniewaz byloby
to sprzeczne z mysla $w. Pawla (por. 1 Kor 12). Apostol wylicza wie-
le duchowych daréw i jest rzecza stusznag, by nie uwazac tego wyli-
czenia za zamkniete. Niektore dary maja charakter przej$ciowy lub
calkowicie wyjatkowy, jak dar czynienia cudéw lub dar jezykéw, ale
inne maja charakter trwaly, gdyz sa urzedami publicznymi, statymi
oraz udzielanymi przez wlozenie rak i modlitwe. Wsrdd tych postug
o charakterze instytucjonalnym, charyzmatéw i daréw Ducha naj-
bardziej znaczace i decydujace dla Kosciola jest biskupstwo. Ten
urzad zapewnia w Kosciele cigglos¢ postania Bozego powierzone-
go przez Jezusa Chrystusa Apostotom oraz jest przeznaczony, by
trwac az do skoriczenia wiekéw (por. LG 20).

Jakie jest wiec zadanie biskupa w Kosciele ewangelizujacym?
Adhortacja apostolska Evangelii nuntiandi papieza Pawla VI stresz-
cza mysl Koéciota na ten temat w nastepujacy sposéb: ,Biskupi,
nastepcy Apostolow, ztaczeni z Nastepca Piotra, na mocy Swiecen
biskupich, otrzymuja wladze nauczania w Kosciele prawd objawio-
nych. Sg oni ustanowieni nauczycielami wiary” (nr 68). Ta formu-
ta dobrze streszcza nauczanie II Soboru Watykanskiego na temat
sakramentalno$ci biskupstwa i wskazuje na jego konsekwencje.

a) Biskup glosi Ewangelie na mocy swoich $wiecen biskupich:
»Soboér swiety uczy, ze przez $wiecenia biskupie udziela sie petni
sakramentu $wiecen, ktére zaréwno w tradycji liturgicznej Kosciota,
jak i w wypowiedziach $wietych Ojcéw sg nazywane najwyzszym
kaptanstwem lub pelnia $wietego postugiwania” (LG 21). Misja
(munus) nauczania — z ktéra taczy sie nierozdzielnie takze ,pewny
charyzmat prawdy’, jak stwierdza $w. Ireneusz — jest takze konse-
kwencja i skutkiem otrzymanego sakramentu oraz towarzysza mu
odpowiednie laski sakramentalne.
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b) Biskup wypetnia swéj urzad w komunii z nastepca sw. Piotra.
Cytowana wypowiedz z Lumen gentium stwierdza w dalszej cze-
§ci: ,Swiecenia biskupie, wraz z plynaca z nich misja u$wiecania,
przynosza réwniez funkcje nauczania i kierowania, ktére jednak ze
swej natury moga by¢ wykonywane tylko w hierarchicznej komu-
nii z glowa kolegium i z jego cztonkami” Komunia hierarchiczna
jest wyrazeniem technicznym, ktére czesto powraca w nauczaniu
soborowym i ktdérego sens zostal sprecyzowany w Nota praevia
dotaczonej do konstytucji Lumen gentium: ,Komunia jest pojeciem,
ktéore w Kosciele starozytnym (podobnie jak jeszcze dzi$, zwlasz-
cza na Wschodzie) cieszy sie wielkim powazaniem. Nie oznacza
za$ ono jakiego$ nieokreslonego uczucia, lecz organiczna rzeczy-
wisto$¢, ktéra wymaga formy prawnej, a rownoczes$nie jest ozywio-
na duchem milo$ci” (nr 2).

W ramach komunii hierarchicznej okreslona diecezja zostaje
powierzona biskupowi. Takze zgodnie ze strukturg hierarchiczna tej
komunii biskup wypelnia swoja funkcje nauczycielska. Trzeba tutaj
przypomnie¢, ze ,wierni [...] powinni zgadzac si¢ ze zdaniem swo-
jego biskupa w sprawach wiary i moralnosci, wyrazonym w imieniu
Chrystusa, i trwac przy nim w religijnej uleglosci ducha” (LG 25).
Jednak ta religijna uleglo$¢ woli i umystu zaklada, ze nauczanie
biskupa jest spelniane ,w komunii z Biskupem Rzymu” (LG 25), to
znaczy w ramach komunii hierarchicznej i zgodnie z jej normami.

c) Moéwiac, ze konsekracja biskupia przekazuje trzy funkcje:
u$wiecania, nauczania i rzadzenia, sobér méwi o trzech odreb-
nych funkcjach postugi biskupiej, ale tworzacych nierozdzielna
i organiczna jedno$¢. Chodzi faktycznie o trzy aspekty jednej misji
pasterza, nastepcy apostotéw. Kazda z tych funkcji zaktada dwie
pozostale. Jesli chodzi o funkcje nauczania, to biskup nie tylko jest
przewodnikiem; jego stowo nie tylko jest prawda, ale jest takze droga
iwyznacza wedréwke zycia do podjecia przez chrzescijan. Poniewaz
jest on glowa owczarni, ktéra rzadzi, aby prowadzic ja do spotkania

' Na temat pojecia komunii w dokumentach soborowych por. G. Ghirlanda,

Hierarchica communio. Significato della formula nella Lumen gentium, Roma
1980.
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z Panem, dlatego Jego nauczanie ma takze znaczenie uswiecajace.
Sobor stusznie méwi, ze biskup ma wypetnia¢ ,zadanie doskona-
lenia” (CD 15), to znaczy sfowem i przykltadem uczy¢ zycia ducho-
wego wiernych. Poprzez swoje nawrdcenie i poglebianie zycia reli-
gijnego gromadzi on i ksztaltuje wspdlnote chrzescijanska, ktérej
zycie osigga swoj szczyt w celebracji eucharystycznej (por. SC 41).

d) Konsekracja biskupia przekazuje ,zadania” (munera); nie cho-
dzi wiec o proste zdolnosci lub kwalifikacje. Kto otrzymuje zada-
nie, powinien je potem wypelni¢. Biskup, ktéry otrzymatl misje
nauczania, nie moze milcze¢. Musi ewangelizowa¢, musi méwié
i przypomina¢ prawde Chrystusa. Takze do niego odnoszg sig sto-
wa $w. Pawta: ,Nie jest dla mnie powodem do chluby to, ze glosze
Ewangelie. Swiadom jestem ciazacego na mnie obowiazku. Biada
mi, gdybym nie glosit Ewangelii!” (1 Kor 9, 16).

BISKUP I JEGO WSPOLPRACOWNICY

Szczegélnie jako nauczyciel doktryny (doctrinae magister)
w imieniu Boga biskup kieruje owczarnia, ktdrej jest pasterzem
(por. LG 20), a wigc jest takze sedzia wiary. Wypelnia swéj urzad nie
tylko przez gloszenie Ewangelii, ktére zostato powierzone Koscio-
towi, lecz takze przez badanie jej i uznawanie. Bedac dalekim od
przejmowania charyzmatéw innych czlonkéw Kosciota, biskup
spelnia przede wszystkim zadania podtrzymywania ich, popierania
i koordynowania. W calym Ko$ciele poswiecajacym sie ewangeli-
zacji — i w takiej mierze, w jakiej gorliwos¢ ewangelizacyjna rozwi-
ja sie w diecezji — biskup podejmuje wieloraka i wyspecjalizowana
wspolprace, ktérej potrzebuje, nie tylko z kaptanami i diakonami,
lecz takze z osobami konsekrowanymi i $wieckimi.

W tym miejscu stawiamy bardziej szczegélowe pytanie o to,
jak powinna w praktyce wyglada¢ wspétpraca miedzy biskupem
i teologiem, ale w celu jej okreslenia warto zwrdci¢ uwage na dwa
konieczne warunki kazdej wspétpracy w dziedzinie duszpasterstwa.

a) W najwyzszym stopniu wspétpraca jest utatwiana przez dia-
log. Drugi Sobér Watykanski zalecit dialog tym wszystkim, kto-
rzy naleza do nowego ludu Bozego (por. GS 92), ze szczegdlnym
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odniesieniem do $wieckich, przede wszystkim jesli chodzi o szuka-
nie wraz z nimi najlepszych form apostolatu, ktére mogliby podjac¢
(por. AA 25). Jest jednak oczywiste, ze dialog biskupa z jego prez-
biterami ma wyjatkowy charakter, jesli chodzi o duszpasterstwo
(por. CD 28). Ci bowiem, ktérzy otrzymali §wiecenia kaptanskie,
uczestniczg wraz z biskupem, chociaz w innym stopniu, w jedynym
kaptanstwie i w jedynej postudze Chrystusa. Z tego powodu biskup
powinien widzie¢ w nich ,koniecznych pomocnikéw i doradcow”
(PO 7). W zadnym wypadku dialog nie pomniejsza ani nie rozmy-
wa wladzy biskupa, ani nie stuzy przeniesieniu odpowiedzialno-
$ci na innych, gdyz tylko na biskupie spoczywa odpowiedzialnos$¢
za podejmowanie decyzji. Dialog w najwyzszym stopniu pozwa-
la dowarto$ciowaé wklad kazdego do wspdlnego dzieta. Ponadto
w epoce wielkiej niepewnosci, ktéra przezywamy i w ktérej zawie-
ruchy kulturowe moga wzbudzi¢ inicjatywy niepodzielane przez
innych i ktérych uzasadnienie nie jest oczywiste samo przez sie,
ze swej natury dialog przynosi uspokojenie i tworzy klimat ufnosci
duszpasterskiej, nieodzowny do przezywania tajemnicy Kosciota.

b) Wspoélpraca zaklada przygotowanie duchowe. Uleglo$¢ ma
swoje zrodto w dyspozycyjnosci serca. Wspotpraca w dziedzinie
duszpasterstwa — a dotyczy to przede wszystkim kwestii doktrynal-
nych — moze rozwija¢ si¢ w atmosferze zywej wiary, ducha mod-
litwy, wielkiej pokory. Biskup powinien wiec podejmowaé wysi-
tek duchowej formacji tych, ktérych scislej wlacza do swojej pracy,
nigdy nie zapominajac, Ze w nim pasterz i nauczyciel doktryny sa
$cisle powiazani z nauczycielem zycia duchowego.

Dzieki pokorze biskup bedzie mégl przyjac rady, ktére beda mu
dawane, majac na wzgledzie jak najlepsze wypelnienie swojego zada-
nia, oraz w dalszym ciggu bedzie poglebial swoja wiedze, szczegdl-
nie w dziedzinie doktryny, poniewaz asystencja Ducha Swietego,
ktoéra jest mu obiecana, nie zwalania go z odwolania sie do zwy-
czajnych srodkéw, aby odrézni¢ wiare autentyczna od wiary bted-
nej. Kompetencja biskupa, ktéra w tej dziedzinie przystuguje tylko
biskupowi, ma w swoim urzeczywistnianiu wymiar takze ,natu-
ralny”. Stusznie pisal wigec Louis Bouyer, niedawno zmarly francu-
ski teolog:
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Nie oznacza to, [...] ze jesli chodzi o srodki pozwalajace odrézni¢ wiare
autentyczng od wiary, ktéra taka nie jest, biskupi rozporzadzaja srodka-
mi odmiennymi od tych, jakimi rozporzadzaja wszyscy wierni. Tak im,
jak wszystkim innym, prawda odstania si¢ przy poglebionym studium
Pisma Swietego, w $wietle calej Tradycji, przy uczestniczeniu w petni
w zyciu catego Kosciola oraz przy uwzglednieniu stawianych przez nie
wymogo6w; co do modlitwy i umartwiajacej ascezy, jesli nawet praw-
dajest, [...] ze ponoszac pod tym wzgledem szczegdlng odpowiedzial-
no$¢, moga oni rowniez spodziewac sie szczegdlnej taski. Ponadto, jesli
dziatanie taski ma by¢ skuteczne, z pokora wiary i zarliwoscia powo-
dujacej nimi milo$ci winni sami przysposobi¢ sie na jej dostapienie®

Po przypomnieniu niektérych koniecznych warunkéw kazde-
go dialogu mozemy teraz przejs¢ do analizy tych warunkéw, kto-
re §ciélej dotycza relacji miedzy biskupem i teologiem. Aby takie
relacje byly ufne, mimo zawsze mozliwych napie¢, beda musialy
oprzec si¢ na przejrzystej wizji relacji i okresleniu spoczywajacej
na wszystkich odpowiedzialno$ci. Nie podejmujac calo$ci proble-
mu, w tym miejscu zostanie zwrécona uwaga tylko na niektdre jego
aktualne aspekty.

Teologia jest nauka. Jak wiadomo, jest ona $rodkiem i narzedziem
dialogu na poziomie naukowym miedzy wiara Ko$ciota i kulturami
historycznymi, w ktérych ta wiara ma by¢ przezywana. Do wyma-
gan metody naukowej nalezy pewna wolnos$¢ rozwoju, wraz z moz-
liwoscia proponowania nowych hipotez, z ktérych niektére beda
dobre, niektére beda prowokujace, a niektére bledne. Z kazdym
poszukiwaniem laczy si¢ jednak pewne niebezpieczenstwo. Z tego
powodu wiedza teologiczna jest powierzona tym, na ktérych spo-
czywa zadanie podjecia pracy nad jej rozwojem.

Biskup, wypelniajacy zadanie gltoszenia Ewangelii, zwraca si¢ do
calej wspdlnoty wierzacych, aby przekazac im istote oredzia chrzes-
cijanskiego, to znaczy tych débr duchowych, dla ktérych warto zy¢
iumrzed, ktérych pewno$¢ przekracza wszelka zdolno$¢ ludzkiego

2

L. Bouyer, Kosciéf Bozy. Mistyczne Ciato Chrystusa i sSwigtynia Ducha Boze-
go, tlum. W. Krzyzaniak, Warszawa 1977, s. 368.
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zrozumienia intelektualnego oraz ktére sa gwarantowane przez
autorytet Jezusa Chrystusa i autorytet Kosciota, ktéry On zalozyl.
Aby glosi¢ Ewangelie, biskup powinien uwzglednia¢ wkiad wspét-
czesnych teologéw, aby gloszone oredzie wiary, ktére nie jest uza-
leznione od czasu, mogto fatwiej dociera¢ do ludzi zyjacych w okre-
$lonym czasie historycznym i okreslonych warunkach kulturowych.
Teolog, ze swej strony, w wyznaniu wiary Kosciota znajduje koniecz-
ny punkt odniesienia dla swoich badan naukowych, gdyz jest on
przede wszystkim wierzacym. Bez wiary wymyka mu si¢ przedmiot
jego nauki. Z tego powodu wiedza potrzebuje umocnienia i cigglego
utrzymania harmonijnej wiezi z dziedzictwem wiary, ktére biskup
przechowuje i ktérego strzeze. Tylko w ten sposéb bedzie ona zgod-
na z Ewangelig, ktora jest ,zrédlem wszelkiej zbawiennej prawdy
i nauki dotyczacej obyczajow’, jak stwierdza Sobér Trydencki.

To calosciowe spojrzenie pozwala nam podja¢ niektére bar-
dziej szczegdlowe rozwazania. Relacje biskupa z teologami powin-
ny przede wszystkim inspirowac sie wdzieczno$cia. Aby uzasad-
nic¢ to stwierdzenie, nie cofajac sie¢ daleko w przeszlto$¢, wystarczy
przypomnie¢ olbrzymia prace wykonana przez teologéw w czasie
II Soboru Watykanskiego. Nawiazujac do pozytywnego wymiaru
tej wspolpracy, kard. Karol Wojtyta méwit pod koniec soboru, ze to
zagadnienie ,,ma przyszlos¢’, i tak je okreslal: ,Nauczanie Kosciola
na réznych etapach i w réznych srodowiskach musi by¢ wspierane
nauka — praca naukowa — w tym celu, azeby wszyscy mogli jak naj-
gruntowniej rozumiec i wypelnia¢ stowo Boze, w jego wewnetrznej
prawdzie i w jego zbawczej mocy. Azeby mogli to czyni¢ z mozliwie
najpelniejszym przekonaniem — taki bowiem sposéb postgpowania
odpowiada rozumnej i wolnej istocie ludzkiej™.

Wkiad teolog6w okazal si¢ potem nieodzowny w czasie kolejnych
Synodéw Biskupéw, w pomocy okazywanej konferencjom episko-
patu, ktére chca z ich pracy korzystaé, we wspdlpracy z rozmaity-
mi dykasteriami Kurii Rzymskiej, jak réwniez z wieloma biskupami.
Cala te rozlegly prace teologowie wykonuja na marginesie swojej
zwyczajnej pracy akademickiej.

3

K. Wojtyta, Aby Chrystus sie nami postugiwat, Krakéw 1979, s. 220.
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Nalezy nastepnie zaznaczy¢, ze taki dialog nie powinien by¢
czyms$ wyjatkowym. Jesli biskupi i teologowie przyzwyczajaja sie
do wspdlnej pracy, to wspolpraca bedzie o wiele skuteczniejsza,
gdy pojawi sie jakis powazny problem, ktéry trzeba bedzie szybko
rozwiazaé. Wczesniej osiggniete zaufanie pozwoli tatwiej pokonac
przeszkody. Jest oczywiste, ze zaklada to, iz badania teologiczne
beda wszechstronnie stymulowane, a takze ze nie bedzie sie tatwo
oszczedzac srodkow, ktore sa konieczne do zapewnienia badan na
odpowiednim poziomie. Niestety zbyt czesto w naszych warunkach
badania teologiczne sg traktowane jako prywatne hobby teologéw.

Fakty pokazuja, ze biskupi na ogét boja sie dialogu z teologa-
mi, poniewaz obawiaja sie¢ wrazenia wywieranego przez ich erudy-
cje, a takze przez ich specjalistyczny jezyk. Zyczac sobie, aby wéréd
biskupéw byto wielu dobrych teologéw i by znali oni aktualna prob-
lematyke teologiczna, a takze biorac pod uwage, ze najlepsi teologo-
wie nie s wcale trudni do zrozumienia, biskup powinien pamiegta¢,
ze jest powolany do interpretowania tego, co méwi teolog w imieniu
Credo Kosciota i ze nawigzanie dialogu wzmacnia te jego pozycje.
Natomiast teologowie powinni wystrzegac sie utozsamiania swoich
hipotez z wiara Ko$ciota. Powinni ponadto proponowaé wiernym
tylko te hipotezy, ktére wcze$niej zostang rygorystycznie uzasad-
nione i zweryfikowane. Pawel VI méwit do grupy biskupéw fran-
cuskich przy okazji wizyty ad limina:

Szacunek dla Urzedu Nauczycielskiego Kosciota jest konstytutywnym
elementem metody teologicznej. W ten sposéb okazuje sie réwniez
szacunek ludowi Bozemu, ktéry ma prawo nie by¢ niepotrzebnie nie-
pokojonym przez hipotezy lub awanturnicze stanowiska, ktérych nie
jest on w stanie kompetentnie ocenic¢ i ktére narazaja sie na niebez-
pieczenstwo, ze zostana uproszczone lub poddane manipulacji przez
obiegowe opinie*.

Pawet VI, allocutio Nous remergions (20 czerwca 1977), ,,Acta Apostolicae
Sedis” 69 (1977), s. 583.
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Trzeba takze uwzgledni¢ przypadek, w ktérym teolog — z racji,
ktére uwaza za pewne — nie uznaje sie za zdolnego do okazania
swojej uleglosci nauczaniu zwyczajnemu, ktdre nie jest nieomylne.
W takim wypadku powinien pamietaé, ze nie zastepuje on Urzedu
Nauczycielskiego, a zatem ze swoimi pogladami nie moze zwracac
sie wprost do wspdlnoty chrzescijaniskiej. Moze kontynuowac swoje
badania, wykorzystujac w tym celu wszystkie dostepne mozliwosci
metody naukowej wlasciwej dla teologii. Jesli po podjeciu koniecz-
nego wysitku w celu zrozumienia nauczania Kosciota i zwrdcenia
sie do niego jego osobiste stanowisko pozostaje nadal niezmienio-
ne oraz po upewnieniu sie, ze wynika ono z autentycznej troski
o dobro Ko$ciota, moze interweniowa¢ wobec kompetentnej wia-
dzy, aby przedstawi¢ swoje racje. Bezposrednie odwotanie sie do
opinii publicznej, aby sprzeciwic sie nauczaniu Kosciota, siegniecie
do mozliwo$ci komunikacyjnych $rodkéw spotecznego przekazu,
byloby aktem, ktérego zadna teologia nie jest w stanie uzasadnic.
Teologowie, ktdérzy tak czynia, ponosza powazna odpowiedzialnos¢
za zamieszanie wywolywane w Kosciele. Wiele dzisiejszej dezorien-
tacji wérod wiernych wynika, niestety, z bledéw popetnianych przez
teologow w gloszeniu ich pogladéw, a zwlaszcza z tatwego prezen-
towania swoich pogladéw jako jednie wlasciwych i powszechnie
obowiazujacych.

Natomiast biskup nigdy nie powinien traci¢ z oczu zadania, kt6-
re na nim spoczywa, i norm, ktére powinien zachowywac. Religijna
uleglo$¢ rozumu i woli (por. LG 25), ktéra wierni powinni okazac
autentycznemu nauczaniu wlasnego biskupa, to znaczy nauczaniu
w imieniu Chrystusa w dziedzinie wiary i obyczajéw oraz w komunii
z Glowa Kosciola, nie moze by¢ oczekiwana i tym bardziej wymaga-
na, jesli chodzi o wolne opinie, ktére ten sam biskup bedzie glosit. To
rozrdznienie stale powinno by¢ uwzgledniane. Z drugiej strony roz-
tropnos¢ duszpasterska zacheca biskupa do wielkiej dyskrecji w pub-
licznym wyrazaniu swoich opinii osobistych, aby unikna¢ zamiesza-
nia, ktérego przedmiotem mogloby by¢ jego autentyczne nauczanie,
to znaczy to, za posrednictwem ktérego glosi Ewangelie. Szczegdlna
dziedzing, w ktdrej potrzeba tej dyskrecji, jest dziedzina kwestii spo-
tecznych i politycznych, co do ktérych szczegdlnie trzeba strzec si¢
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wypowiedzi zbyt zobowigzujacych, poniewaz pozostaje ona naj-
mniej okreslona z punktu widzenia doktrynalnego i katolicka nauka
spoteczna stoi na stanowisku, by zachowa¢ w tym wzgledzie — poza
pewnymi pryncypiami — daleko idacy pluralizm pogladéw i stano-
wisk. W tym wypadku najlepiej zachowac ogdlng postawe krytyczna.

KOMUNIA HIERARCHICZNA

Biskup spelnia swoja misje gloszenia Ewangelii w ramach Ko$ciota
powszechnego. Zostalo juz zaznaczone, ze komunia hierarchiczna
jest koniecznym warunkiem, aby naleze¢ do kolegium biskupie-
go (por. LG 22). Na mocy prawa Bozego Nastepca Piotra jest trwa-
la zasada oraz widzialnym fundamentem tej kolegialnej jednosci.
Oczywiscie, w konkretnym i codziennym wypelnianiu tego zadania
w Kosciele, ktéry liczy kilka tysiecy biskupéw i ponad miliard wier-
nych, najwyzszy pasterz potrzebuje pewnej liczby wspoétpracowni-
kéw i rozmaitych instytucji. Za posrednictwem Kurii Rzymskiej, zto-
zonej z kongregacji, rad, trybunaldéw itd., papiez kieruje sprawami
Kosciota. Te instytucje, ktérych organizacja nalezy oczywiscie do
prawa koscielnego, sa aktualna forma historyczna pomocy, ktérej
papiez jako glowa Ko$ciota bedzie zawsze potrzebowatl. Wiadza, kté-
ra one posiadaja, jest udzielana przez tego, komu one stuza. Kwestie
te szczeg6lowo okresla konstytucja apostolska Pastor Bonus papieza
Jana Pawta II (28 czerwca 1988). S one kontynuacja tej wspétpracy,
ktora kiedys prezbiterium okazywalo biskupowi Rzymu.

Biskup zlaczony z papiezem nie potrzebuje przekraczaé granic
swojej diecezji, by spelnia¢ stuzbe na rzecz komunii powszechne;j.
Prowadzac do Chrystusa nowych uczniéw, przepowiadajac wia-
re, czerpiac ze skarbca objawienia rzeczy stare i nowe, chroniac
przed btedami, ktdre zagrazaja owczarni (por. LG 25), realizuje on
»hauczanie zwyczajne Kosciola rozproszonego po $wiecie” Daje do
dyspozycji swojemu ludowi dziedzictwo Kosciota powszechnego,
sprawiajac, ze przynosi ono owoc, gdy przekazuje doktryne chrzes-
cijariska w odpowiedzi na trudnosci i pytania ludzi, ktérzy zostali
mu powierzeni, a w ten spos6b ukazuje ré6zne mozliwosci zastoso-
wania Ewangelii.
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Nastepcy apostoléw, ustanowieni przez Ducha Swietego, S3 paste-
rzami i jako tacy rzadza owczarnia powierzona kazdemu z nich.
Pierwszy Sobdér Watykanski, przypominajac, ze ta wladza jest
potwierdzana, umacniana i broniona przez najwyzszego i powszech-
nego pasterza, cytuje wypowiedz $w. Grzegorza Wielkiego: ,Moim
zaszczytem jest zaszczyt calego Ko$ciota. Moim zaszczytem jest
trwala sita moich braci. Wtedy zostaje prawdziwie zaszczycony,
gdy zadnemu z nich nie odmawia si¢ naleznego zaszczytu™. Stolica
Swieta czuwa wiec nad tym, by dostosowa¢ swoje wskazania i swoja
praktyke do tych waznych wytycznych. Dykasterie rzymskie inter-
weniuja tylko wtedy, gdy dziatanie biskupa miejsca jest niemozliwe
lub gdy jaki$ problem wychodzi poza granice diecezji, osiagajac cze-
sto zasieg miedzynarodowy, badz tez na prosbe jakiego$ biskupa,
ktory — biorac pod uwage okolicznos$ci — potrzebuje wsparcia naj-
wyzszej wladzy. W kazdym razie wspoélpraca z biskupami (i konfe-
rencjami episkopatu) stanowi czes$¢ zwyczajnych sposob6w dzialania
dykasterii rzymskich. Czesto odsylaja one do wtadzy lokalnej spra-
we, z ktéra do nich sie zwrécono. W przypadku, w ktérym wystar-
czajaca jest interwencja instancji miejscowej i dopoki jest to moz-
liwe, staraja sie¢ poznac opinie biskupéw, na ktérych licza w sposéb
bardziej bezposredni. Niektdre instytucje maja prawo interwenio-
wania w sposdb bardziej bezposredni zawsze i wszedzie, ale trzeba
przyznad, ze zasadniczo nie naduzywaja tego prawa.

Relacje miedzy biskupami i Stolica Swieta wyrazaja sie w réznych
formach. Oprécz zwyklej wymiany listéw i kontaktéw osobistych
trzeba wspomnie¢ wizyty ad limina, ktére kazdy biskup — w okre-
$lonym czasie — jest zobowiazany ztozy¢ w Rzymie, aby uczci¢ gro-
by apostoléw oraz poinformowac papieza o sytuacji powierzonej
mu diecezji. Papieze Pawel VI i Jan Pawel II nadali wielkie znacze-
nie tym wizytom, ktére staly sie dla nich okazja do waznych inter-
wencji duszpasterskich®. W czasie pontyfikatu Jana Pawta I znacza-

> I Sobdr Watykanski, konstytucja dogmatyczna o Kosciele Chrystusowym
Pastor aeternus, [w:] Dokumenty Soborow Powszechnych, t. 4: 1511-1870,
uklad i oprac. A. Baron, H. Pietras, Krakéw 2004, s. 919-921.

¢ Por. V. Cércel Orti, Legislazione e Magistero di Giovanni Paolo II sulla visita
»Ad limina Apostolorum”, ,Monitor Ecclesiasticus” 118 (1993), s. 451-500.



Komunia hierarchiczna 161

cym uzupelnieniem tych wizyt staly sie jego podroéze apostolskie do
roznych Kosciotéw lokalnych, ktérych celem bylo miedzy innymi
poglebienie wiezi miedzy papiezem i poszczegélnymi biskupami.

Uprzywilejowana forma relacji biskupéw z Rzymem stal sie
Synod Biskup6w, za posrednictwem ktérego biskupi wybrani w réz-
nych czesciach $wiata spelniaja wobec najwyzszego pasterza zada-
nie przekazania informacji i podzielenia sie rada, w celu nawigza-
nia $ci$lejszej wspoélpracy oraz zgodnosci w spojrzeniu na istotne
elementy doktryny i aspekty zycia Kosciota.

Wazny wkiad do komunii powszechnej wnoszg dokumenty wyda-
wane przez Stolice Swieta. Niektére z nich sa bezposrednio akta-
mi papieza, podczas gdy inne sa wydawane przez rézne dykasterie.
Moga mie¢ charakter doktrynalny, dyscyplinarny badZ mieszany,
jak na przyklad dokumenty liturgiczne, ktére dotycza réwnoczesnie
doktryny i dyscypliny. Jaka postawe nalezy zaja¢ wobec tych doku-
mentéw? Za kazdym razem zalezy to od natury i autorytetu odpo-
wiedniego dokumentu. Dokumenty o charakterze dyscyplinarnym,
zawierajace przepisy, domagaja sie posluszenstwa. Nalezy jednak
zauwazyd¢, ze nie wszystkie dokumenty koniecznie musza zawiera¢
nowe przepisy. Moga miesci¢ w sobie przypomnienia badz wytycz-
ne dotyczace aktualnego zastosowania przepiséw juz istniejacych’.

Jesli chodzi o gloszenie Ewangelii, o ktérym tutaj méwimy, trzeba
uwzgledni¢ dokumenty doktrynalne, majace pierwszorzedne zna-
czenie. W tym przypadku nalezy przypomnie¢, ze autorytet naucza-
nia koscielnego moze by¢ w nich zaangazowany w réznym stopniu.
Trzeba zawsze uwzglednia¢ intencje autorytetu, ktéry go wydaje.
Niekiedy naucza sie¢ w sposéb formalny (nieomylny lub autentycz-
ny), innym razem daje wskazania, zacheca, przypomina, informu-
je, wyjasnia. Biorac pod uwage odpowiednio$¢ miedzy autoryte-
tem nauczania i uleglo$cia wymagana od wiernych, trzeba pamieta¢
o réznych stopniach przyjecia tego nauczania. Szczegdlne znacze-
nie posiadaja w tym wypadku dokumenty doktrynalne, ktére wyda-
ja dykasterie rzymskie, o czym zazwyczaj malo si¢ pamieta i méwi.

7 Por. T. Plonka, Stopniowalnosc orzeczen Magisterium Kosciola w nauczaniu

Stolicy Apostolskiej podczas pontyfikatu Jana Pawta II, Warszawa 2011.
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W przypadu dokumentéw doktrynalnych na pierwszym miejscu
chodzi o dokumenty Kongregacji Nauki Wiary, ktérej zadaniem
jest promocja nauczania wiary i obyczajéow oraz bronienie przed
btedami.

Autorytet dokumentéw tej kongregacji wynika z faktu, ze papiez
udzielil jej szczegdlnej wladzy nauczycielskiej, ktéra uczestniczy
w jego wladzy, oraz sa one zatwierdzane przez papieza. Dokumenty
te zawieraja akta kongregacji, ale zostaja podniesione do poziomu
nauczania zwyczajnego, gdyz papiez sprawuje swoje nauczanie zwy-
czajne nie tylko osobiscie, lecz takze — gdy uzna to za odpowiednie —
za posrednictwem swoich wspotpracownikow z prawa koscielne-
go, ktérymi sg kongregacje, a przede wszystkim Kongregacja Nauki
Wiary. Wynika z tego, ze decyzje tej kongregacji domagaja sie przy-
jecia wewnetrznego i religijnego, naleznego nauczaniu zwyczajne-
mu, ktére nie jest nieomylne. Wynikaja z tego nastepujace wnioski:

a) W dokumencie doktrynalnym nie wszystko jest decyzja dok-
trynalng. Takiej decyzji towarzysza zazwyczaj rézne rozwazania
o charakterze wyjasniajacym lub dokumentujacym, ktére w ogéle
nie wymagaja takiego samego przyjecia. Jest wiec konieczny uwaz-
ny wysilek analityczny, aby odkry¢ decyzje doktrynalna w sensie
$cistym.

b) Decyzja doktrynalna Kongregacji Nauki Wiary moze mie¢ na
celu autorytatywne przypomnienie nieomylnego nauczania Koscio-
ta. Trzeba wigec uwaznie rozréznia¢ miedzy forma (akt nauczaja-
cy, ktéry nawet jesli odnosi si¢ do nauczania zwyczajnego, nie ma
gwarancji nieomylnosci) oraz trescia, ktéra moze by¢ dogmat wia-
ry. Szczeg6lowe wyjasnienie tych kwestii podata sama Kongregacja
Nauki Wiary w instrukcji Donum veritatis (24 maja 1990)® i w wyjas-
nieniu doktrynalnym dotyczacym koncowej formuly wyznania wia-
ry Inde ab ipsis primordiis (29 czerwca 1998)°.

8 Por. Kongregacja Nauki Wiary, instrukcja Donum veritatis, [w:] W trosce o pet-
nie wiary. Dokumenty Kongregacji Nauki Wiary 1966—1994, red. i thum. J. Kré-
likowski, Z. Zimowski, Tarnéw 2002, s. 425—445.

®  Por. Kongregacja Nauki Wiary, wyjasnienie doktrynalne dotyczace koricowej
formuly ,Wyznania wiary” Inde ab ipsis primordiis, [w:] W trosce o petnie wia-
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Trzeba tutaj zwrdci¢ takze uwage na role konferencji episko-
patu. Zostaly one ustanowione w tym celu, aby pomdc biskupom
w wypracowaniu $cislejszej zgodnosci w wypelnianiu ich urzedu,
i faktycznie stuza one w tej dziedzinie. Same przez sie nie spelnia-
ja jednak urzedowych funkcji nauczycielskich, poza niektérymi
przypadkami bardzo $cisle okreslonymi przez prawo, przy czym
ich decyzje zawsze wymagaja zatwierdzenia przez Stolice Swieta
(por. CD 38). Nie ma wiec zadnej instancji posredniej migedzy glo-
wa Kosciota partykularnego i papiezem jako najwyzsza wladza
w Ko$ciele powszechnym®™.

To potwierdzenie teologiczne i kanoniczne niezaleznej pozy-
cji biskupa w diecezji nie jest wezwaniem do izolacji ani jej uza-
sadnieniem. Przeciwnie, duch kolegialny (affectus collegialis), kt6-
ry ma swoje korzenie w samej naturze biskupstwa, prowadzi do
wymiany i wspélpracy z innymi diecezjami w ramach konferencji
episkopatu (por. LG 23). Jeéli chodzi o postuge stowa Bozego, kon-
ferencja episkopatu moze w niej odegrac znaczaca role. Wystarczy
tylko wspomnie¢ dobrze dziatajace komisje doktrynalne, ktérych
zadaniem jest promocja badan teologicznych oraz czuwanie nad
pojawianiem si¢ bardziej znaczacych wypowiedzi teologicznych,
by w pore uwrazliwia¢ na problemy i sugerowa¢ kierunki ich roz-
wigzywania. Konferencja episkopatu moze stuzy¢ wykwalifikowana
pomocy, ktéra w niczym nie ogranicza biskupa miejsca.

Jesli chodzi o biskupéw, to trzeba jeszcze podkresli¢, ze w dzi-
siejszych warunkach powinni by¢ oni gotowi do przekazywania
wyjasnien doktrynalnych dla podejmowanych przez nich decy-
zji. Dokonujac reformy Swietego Oficjum, papiez Pawet VI méwit
w tym sensie: ,Postep kultury ludzkiej, ktérej znaczenie dla religii
nie powinno by¢ pomijane, chce, aby wierni z wigksza wiernoscia
i miloscia szli za wskazaniami Ko$ciota, jesli dobrze znaja oni racje
definicji i praw, przynajmniej na ile jest to mozliwe, w dziedzinie

ry. Dokumenty Kongregacji Nauki Wiary 1995-2000, red. i ttum. J. Krélikow-
ski, Z. Zimowski, Tarnéw 2010, s. 48—-56.

Por. Jan Pawel II, motu proprio Apostolos suos o naturze teologicznej i praw-
nej konferencji biskupdw, [w:] Ustrdj hierarchiczny Kosciota. Wybor zridet,
red. W. Kacprzyk, M. Sitarz, Lublin 2006, s. 286-301.
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wiary i obyczajéw™'. Gotowo$¢ udzielenia odpowiedzi na pytania
wiernych domaga sie ciagtego i aktualnego przygotowania osobi-
stego. Gdy go brakuje, dziatania biskupdéw staja sie nieSmiale, zbyt
ostrozne oraz narazaja si¢ na niebezpieczenstwo niedostrzezenia
przychylnych okolicznosci dla dziatan duszpasterskich. Powraca
tutaj zwlaszcza kwestia nauczania prowadzacego do poglebienia
duchowosci, ktére nalezy do dziedzin wymagajacych nadzwyczaj-
nej czujnosci i uwzgledniania znakéw czasu. W tej wiec dziedzi-
nie zadaniem biskupa jest ,wszystko bada¢ i zachowywac to, co
dobre” (LG 12). Warto zauwazyd¢, ze osad w dziedzinie duchowosci
wymaga zdrowej doktryny w o wiele wiekszym stopniu, niz na ogét
sie sadzi. Biskup nie moze podjac¢ swoich funkgji, jesli sam nie jest
»nhauczycielem doktryny” Wspdtpracownicy, do ktérych powinien
sie zwrdci¢, nie moga go zastapic¢. Sobér Trydencki stwierdzil, ze
zadanie to powinno by¢ podjete i wypelnione przez biskupa oso-
biscie (per se ipsos).

W licznych analizach zauwazono, ze II Sobdér Watykanski byt
»soborem biskupéw’, gdyz to w odniesieniu do teologii biskupstwa
okazal sie najbardziej nowatorski i przetlomowy. Odzyskana przez
biskupow pozycja w Kosciele postawita przed nimi wiele nowych
zadan i otwarla wiele nowych perspektyw. Czesto ich wprowadze-
nie w zycie okazuje sie bardzo trudne, a tym, co zagraza dzisiaj
najbardziej urzedowi biskupiemu, jest sprowadzenie go do admi-
nistrowania diecezja, czesto w negatywnym znaczeniu tego stowa.
Z nauczania soborowego wynika tymczasem, ze niezaleznie od oko-
licznosci administracja w zadnym wypadku nie moze przewazy¢ nad
stalym i pierwszorzednym zadaniem prowadzenia dzieta ewangeli-
zacji. Temu pierwszorzednemu celowi maja by¢ podporzadkowa-
ne wszystkie inne rzeczy, facznie z administracja, ktorej znaczenia
nie nalezy oczywiscie lekcewazy¢. Zawsze wiec i wszedzie prze-
powiadanie Ewangelii spoczywa na biskupie nie tylko jako jeden
z jego obowiazkéw, lecz jako pierwszy i pierwotny obowiazek jego
powotania i jego urzedu, ktéry — zamiast ciezarem — powinien by¢

1 Pawel VI, motu proprio Integrae servandae (7 grudnia 1965), ,Acta Aposto-

licae Sedis” 57 (1965), s. 953.
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zrédlem jego godnosci i zyciowej rownowagi. Ewangelia, ktéra jako
pasterz glosi innym, weryfikuje jego modlitwe, jego studium i jego
prace, nadajac réwnoczesnie gleboki sens jego zyciu osobistemu,
a wiec i prowadzac go do odczucia satysfakcji, radosci i szczescia.






ROZDZIAL X

Swiety Pawel — mistrz kaptana
nauczyciela moralnosci

/, ‘\

Do kaptanéw zatem, jako wychowawcéw w wierze, nalezy troszczy¢
sie osobi$cie lub przez innych, by kazdy z wiernych zostal doprowa-
dzony w Duchu Swietym do uksztaltowania swego wtasnego powota-
nia zgodnie z Ewangelia, do szczerej i czynnej miltosci oraz wolnosci,
ktdéra nas Chrystus wyzwolit. [...] Nalezy takze poucza¢, aby chrzes-
cijanie nie zyli tylko dla siebie, lecz wedlug wymagan nowego prawa
miloéci, kazdy, tak jak otrzymat laske, winien nia stuzy¢ drugiemu,
a'w ten sposéb po chrzescijanisku wypelnia¢ wszystkie swe obowigzki
w spotecznosci ludzkiej.

Sobér Watykanski I, dekret o postudze i zyciu kaptanéw
Presbyterorum ordinis, 6

POTRZEBA PEDAGOGII MORALNE]

Nauczanie moralnosci oraz jej zasad stanowi istotna czes¢
nauczania doktrynalnego, obyczajowego i duchowego Kosciola.
Z tego samego powodu nie jest i nie moze by¢ obce kaptanowi,



168 Swiety Pawel — mistrz kaptana nauczyciela moralnosci

ktéry petni postuge nauczania w imieniu Ko$ciota i w Kosciele.
Nauczanie moralne stanowi jednak réwnocze$nie jedno z najtrud-
niejszych zadan kaptana, gdyz — z jednej strony — w nim weryfi-
kuje sie jego autorytet i jego odwaga w przekazywaniu nauczania
pewnego i zobowiazujacego, a z drugiej strony tatwo w nauczaniu
moralnym mozna popelni¢ blad moralizatrostwa, ktére znie-
checa zar6wno do moralizatora, jak i do jego nauczania.

W niniejszych rozwazaniach chcialbym zwréci¢ uwage na
$w. Pawla jako na niezawodnego mistrza kaptana nauczycie-
la w dziedzinie moralnosci z punktu widzenia pedagogicznego.
Ta uwaga wydaje sie bardzo zasadnicza, gdyz mozna by spojrzec
na Apostofa Pawla jako na nauczyciela moralnosci takze z punk-
tu widzenia doktrynalnego, analizujac jego teologie prawa, teo-
logie przykazan i norm zobowigzujacych, elementy jego teologii
moralnej, tak fundamentalnej, jak szczegélowej'. Wydaje mi sie
jednak, ze malo doceniany i wykorzystywany element pedago-
giczny nauczania moralnego $w. Pawla moze mie¢ istotne znacze-
nie dla formacji kaptana jako nauczyciela w dziedzinie moralno-
$ci. Zamierzam wiec zwrdci¢ glownie uwage na cztery elementy
w pedagogii nauczania moralnego, jakimi kieruje sie $w. Pawet
w swojej postudze moralisty. Jego nauczanie jest:
pozytywne,
dynamiczne,

— kreatywne,
osobowe.

NAUCZANIE POZYTYWNE

Jest naszym powszechnym doswiadczeniem, ze nie lubimy stu-
cha¢ zbyt prostych podpowiedzi dotyczacych tego, ,jak si¢ nie
powinno’, a zwlaszcza drazni nas stuchanie moralizujacych wykta-
déw o tym, czego nie wolno, o ograniczeniach i o obowiazujacych

' Przeglad zagadnien w: G. Segalla, Introduzione alletica biblica del Nuovo

Testamento. Problemi e storia, Brescia 1989, s. 193-225; R. F. O’Tolle, Chi ¢ il
cristiano? Saggio sulletica paolina, Leumann (Torino) 1995.
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zakazach. Nie akceptujemy tego, co sformulowane negatywne. Ta
prawidlowosc¢ rozciaga sie zwlaszcza na caly kompleks zagadnien
moralnych. Zasadniczg troska Apostofa Pawla w jego nauczaniu nie
jest nacisk kladziony na ograniczenia, na zakazy i na przykazania,
ale zachecanie do rozwoju ,nowego zycia’, otrzymanego przez wia-
re i chrzest. Jak potwierdzaja prawie wszystkie listy, byt on gleboko
przekonany o wewnetrznej mocy nowego zycia udzielanego chrzes-
cijanom, ktérym to zyciem jest sam Duch Swiety mieszkajacy w ich
sercach, otrzymywany za posrednictwem sakramentéw i ksztal-
tujacy nowy byt w czlowieku®. W Pierwszym Liscie do Koryntian
$w. Pawel zadaje wymowne pytania, na ktére odpowiedz niemal
sama sie narzuca: ,Czyz nie wiecie, ze$cie $wiatynig Boga i ze Duch
Bozy mieszka w was?” (1 Kor 3, 16); ,Czyz nie wiecie, ze cialo wasze
jest $wiatynia Ducha Swietego, ktéry w was jest, a ktérego macie
od Boga, i Ze juz nie nalezycie do samych siebie?” (1 Kor 6, 19). Ten
taskawie udzielony Duch jest Duchem Mito$ci, ktéra rozlewa w ser-
cach wierzacych i ktéra staje sie ich nadrzedna zasada postepowa-
nia w dazeniu do $wietosci: ,Mitos¢ Boza rozlana jest w sercach
naszych przez Ducha Swietego, ktéry zostal nam dany” (Rz 5, 5).

Ta podstawowa zasada, ktora jest zasada dziatania typowo
chrze$cijanskiego, pozwala §w. Pawlowi na nieustanne wzywa-
nie chrzescijan do ,pdjscia dalej’, do ,rozwijania si¢” moralno-
-duchowego i do ,obfitowania” w dobrych uczynkach tworzacych
w Chrystusie jedno wielkie dzielo milosci chrzescijanskiej. Przykiad
takiego maksymalistycznego i pozytywnego nastawienia naucza-
nia $w. Pawla znajdujemy szeroko obecny w Pierwszym Liscie
do Tesaloniczan. Pochwala on cztonkéw Ko$ciota w Tesalonikach,
ze postepuja zgodnie z jego nauczaniem, ale réwnocze$nie nie
zadowala sie tym; zacheca ich do ,obfitowania” i do dalszego
stalego postepowania w dobrym, aby byli ,coraz doskonalsi”.
»A na koniec, bracia — pisze Pawel — prosimy i zaklinamy was
w Panu Jezusie: wedlug tego, coscie od nas przejeli w sprawie

2

Por. R. Zdziarstek, Chrystianologia sw. Pawla, t. 1: Aspekt ontyczny, Krakow
1989; A. J. Nowak, Osobowos¢ sakramentalna, Lublin 1997.
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sposobu postepowania i podobania sie Bogu — jak juz postepuje-
cie — stawajcie sie coraz doskonalszymi!” (1 Tes 4, 1).

Zasada ogoélna ,obfitowania coraz bardziej” nie wystarcza
$w. Pawlowi, nie zatrzymuje si¢ on na tym stosunkowo ogélnym
wskazaniu, ale przechodzi do wskazan szczegélowych, w ktérych
moze ,coraz bardziej” skonkretyzowac sie to obfitowanie:

Nie jest rzecza konieczna, abySmy wam pisali o mito$ci braterskiej,
albowiem Bég was samych naucza, abyscie sie wzajemnie milowali.
Czynicie to przeciez w stosunku do wszystkich w catej Macedonii.
Zachecam was jedynie, bracia, abyscie coraz bardziej si¢ doskonalili
i starali zachowac¢ spokdj, spelnia¢ wlasne obowiazki i pracowaé wtas-
nymi rekami, jak to wam nakazali$my. Wobec tych, ktérzy pozostaja
na zewnatrz, zachowujcie sie szlachetnie, a nie bedzie wam potrze-
ba nikogo (1 Tes 4, 9—12).

Oparte na teologii Ducha Swietego i jego pierwszorzednym
znaczeniu praktycznym nauczanie moralne $w. Pawla ma tak-
ze wyjatkowe znaczenie pedagogiczne. Zycie moralne nie polega
na jednostronnej walce z grzechem i na staraniach, aby unikna¢
go za wszelka cene, ale na rozwijaniu tego, co pozytywne, dobre
i $wiete. Jesli czlowiek bedzie coraz bardziej w Duchu Swietym
rozwijal dobro moralne, to grzechy i wady znikna w sposéb natu-
ralny, prawie niezauwazalny i bez angazowania zbytnich sil. Taka
wewnetrzna logika postepowania chrze$cijanskiego zostata rozwi-
nieta w Liscie do Galatow, w kontekscie nauczania o przeciwstawie-
niu miedzy duchem i ciatem. Aby czlowiek mégl zwyciezy¢ cialo,
musi ,postepowaé¢ wedlug Ducha” (Ga 5, 16), angazujac wszyst-
kie sily w czyny ,wyjatkowe” i ,piekne” Apostol daje Kosciotlom
w Galacji takie wskazanie:

Jesli jednak pozwolicie sie prowadzi¢ Duchowi, nie znajdziecie sie
w niewoli Prawa. Jest za$ rzecza wiadoma, jakie uczynki rodza sie
z ciala: nierzad, nieczysto$¢, wyuzdanie, uprawianie balwochwal-
stwa, czary, nienawis¢, spor, zawi$¢, wzburzenie, niewtasciwa pogon
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za zaszczytami, niezgoda, roztamy, zazdro$¢, pijanstwo, hulanki i tym
podobne (Ga 5, 19—21).

Pedagogia nauczania moralnego $w. Pawta odpowiada konkret-
nej wrazliwosci czlowieka, ktéra jest bardziej nastawiona na to,
co pozytywne, i na to, co zmierza do jego pelniejszej realizacji.
Jednym z brakéw chrzescijaniskiego nauczania teologiczno-moral-
nego na przelomie XIX i XX wieku, w znacznym stopniu zdo-
minowanego wizjami prawniczymi i kazuistycznymi, byl nacisk
polozony na jego wymiar zakazowo-negatywny. Jego skutkiem jest
dzisiaj do$¢ rozpowszechniony poglad, wedlug ktérego moralnosc¢
chrze$cijanska bytaby rozbudowanym systemem zakazéw i ogra-
niczen, posiadajacym tylko kryteria negatywne. Nie ulega watpli-
wosci, ze na moralnosci chrzescijanskiej kladzie sie dzisiaj ,cien
negatywizmu’. Przed chrze$cijaniskim nauczaniem moralnym poja-
wia sie wiec konkretne wymaganie dowartosciowania tego, co pozy-
tywne, oraz nastawienia maksymalistycznego. Nie mozna bac sie
stawiania wymagan pozytywnych i maksymalistycznych, gdyz sa
one wspoélnaturalne zaréwno z chrzescijanistwem, jak i z wrazli-
woscia konkretnego czlowieka.

Nie jest wigc bledem, jak sadzili niektérzy komentatorzy ency-
kliki Veritatis splendor $w. Jana Pawta II, umieszczenie refleksji
teologicznej dotyczacej meczenistwa w ramach ,podstawowych”
zagadnien nauczania moralnego Koéciola*. Meczenstwo jest zwien-
czeniem pelnej, dojrzalej i pozytywnej postawy chrzescijanskiej,
ktéra nie zadowala si¢ polowicznymi osiagnieciami, ale szuka
zawsze ,czego$ wiecej’. Potwierdzaja ten fakt meczennicy naszych
czasow, ktorych wielokrotnie przypominal w swoim nauczaniu
$w. Jan Pawel II; uczynil to miedzy innymi w liscie apostolskim
Tertio millennio adveniente, w ktérym pisal:

*  DPor. S. Rosik, Wezwania i wybory moralne. Szkice teologiczno-moralne, Lub-

lin 1992, s. 283-290.

Jan Pawel 11, enc. Veritatis splendor, 90—94. Por. M. Vidal, La proposta morale
di Giovanni Paolo II. Commento teologico-morale allenciclica Veritatis splen-
dor, Bologna 1994, s. 142—144.
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U kresu drugiego tysiaclecia Kosciétl znowu stal sie Kosciolem
meczennikéw. Przesladowania ludzi wierzacych — kaptanéw, zakon-
nikéw i §wieckich — zaowocowaly wielkim posiewem meczennikéw
w roznych czesciach $wiata. [...] To $wiadectwo nie moze zostaé zapo-
mniane. [...] W naszym stuleciu wrécili meczennicy A sa to czesto
meczennicy nieznani, jak gdyby ,nieznani Zolnierze” wielkiej spra-
wy Bozej. Jesli to mozliwe ich §wiadectwa nie powinny zostac zapo-

mniane®.

Innym waznym potwierdzeniem tego faktu jest odnowione
w naszych czasach szerokie zainteresowanie teologia meczenstwa®.

Gdy zatem kto$ przychodzi do spowiedzi, méwiac, ze wlasciwie
to on nie zrobil nic zlego, to trzeba go zapyta¢, co zrobit dobrego
i czy zrobit ,wiecej” niz poprzednio. Tu rozgrywa sie prawda i pet-
nia zycia chrzescijaniskiego, tu weryfikuje si¢ autentyczna i reali-
styczna pedagogia moralna’.

Konkretna mozliwo$¢ rozwijania pozytywnego i wymagajace-
go nauczania moralnego daje odwolanie si¢ do cnét chrzescijan-
skich, ktorych najlepszy wyktad znajdujemy w teologii moralnej
szczegolowej sw. Tomasza z Akwinu zawartej w Summa theolo-
giae 11-1I*. Najlepsza z kolei ,polonizacja” ujecia zaproponowa-
nego przez Akwinate jest Katolicka etyka wychowawcza Jacka
Woronieckiego OP, ktérej wykorzystanie praktyczne w nauczaniu
moralnym byloby aktualne i bardzo pozadane®.

Jan Pawel 11, list apost. Tertio millennio adveniente, 37.

Por. A. Kubis, La théologie du martyre au vingtiéme siécle, Roma 1968;
K. Rahner, Sulla teologia della morte. Con una digressione sul martirio, Bre-
scia 1972% H.U. von Balthasar, Cordula oder der Ernstfall, Einsiedeln 1966;
J. Lisowski, Koncepcja meczenstwa w praktyce Kongregacji Spraw Kanoniza-
cyjnych, Wroctaw—Rzym 1992.

Wiele uwag teologicznych i praktycznych na ten temat mozna znalezé w:
S. Witek, Duszpasterstwo w konfesjonale, Poznann 1988; A. von Speyr, Spo-
wiedz, ttum. W. Szymona, Poznan 1994.

Na temat znaczenia wizji moralnosci opracowanej przez sw. Tomasza
por. J. Woroniecki, Katolickos¢ tomizmu, Warszawa 1938% S. Th. Pinckaers,
Zrédta moralnosci chrzescijanskiej, tham. A. Kury$, Poznan 1994.
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NAUCZANIE DYNAMICZNE

Jednym z zasadniczych probleméw moralnosci chrzescijariskiej,
stawianym zaréwno przez niechrzescijan, jak i samych chrzescijan,
jest problem dotyczacy jej konkretnych i egzystencjalnych ,, mozli-
wosci” Czy jest mozliwe wypelnienie wszystkich przykazan, naka-
z6w, wskazan i rad, jakie przekazuje nam Nowy Testament? Czy
nie jest przesada oczekiwac tak wiele od zwyczajnego chrzescijani-
na? Czy jest mozliwe nastawienie maksymalistyczne w moralnosci
chrzescijanskiej? W nauczaniu $w. Pawla mozemy znalez¢ odpo-
wiedz takze na te pytania, tak bardzo istotne dla chrzescijanskiego
nauczania moralnego i dla jego pedagogii. Zasadnicza odpowiedz,
ktéra podaje, polega na wskazaniu chrzescijanom postawy ,dyna-
micznej” jako najlepszego srodka, ktory nie tylko umozliwia uni-
kanie grzechu, lecz takze osiagniecie w sposéb konkretny i egzy-
stencjalny pelni zZycia moralnego.

Problem wymaga oczywiscie pewnego uscislenia. W nauczaniu
$w. Pawla we wskazaniu na postawe dynamiczna nie chodzi o dyna-
mike typu psychologicznego’, ale przede wszystkim typu teologal-
nego. To Duch Swiety, ktéry mieszka w sercu chrzescijanina, jest
konkretna ,,mozliwo$cia” prawosci jego zycia moralnego, poniewaz
On jest silniejszy niz ,cialo”. Chrzescijanin jest powotany do licze-
nia na moc Ducha Swietego w swoim zyciu moralnym, w swoich
trudnosciach, w swoich dazeniach i w swoim obfitowaniu. Na dru-
gim miejscu znajduje si¢ konieczno$¢ bronienia si¢ przed ewentu-
alnymi pokusami. Chrze$cijanin w swoich postawach i wyborach
powinien by¢ wiec dynamiczny teologicznie, co poleganaulegto-
$ci Duchowi Swietemu i na przyznaniu w konkretnym dziataniu
pierwszenstwa tasce Bozej. Swiety Pawel podkresla wielokrotnie,
ze chrzescijanin, ktéry przyjmuje w swoim zyciu osobowym dyna-
mizm mitosci Bozej danej przez Ducha Swietego, dochodzi sponta-
nicznie, czyli nie myslac o tym, do tatwego i radosnego wypetniania

®  Dynamika tego typu odgrywa oczywiscie wazna role w ludzkim dziataniu.

O jej znaczeniu por. E. Fromm, Niech si¢ stanie czowiek. Z psychologii etyki,
thum. R. Saciuk, Warszawa—Wroclaw 19962
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wszystkich, nawet najciezszych, przykazan'®. W tym sensie mitos¢
jest wypelnieniem Prawa: ,Nikomu nie badzcie nic dluzni poza
wzajemna mitoscig. Kto bowiem mituje blizniego, wypelnit Prawo.
[...] Milos¢ nie wyrzadza zta blizniemu. Przeto mito$¢ jest dosko-
nalym wypelnieniem Prawa” (Rz 13, 8. 10).

Ulegto$¢ Duchowi Swietemu sytuuje chrzescijanina na pozio-
mie moralnym wyzszym niz poziom prawa. Dlatego jednym z naj-
wazniejszych i najbardziej no$nych teologicznie stwierdzen moral-
nych $w. Pawla jest zdanie z Listu do Rzymian: ,Nie jestescie
poddani Prawu, lecz tasce” (Rz 6, 13). Jest oczywiste, ze na tym
poziomie przykazania zakazujace czy tez nakazujace maja zna-
czenie wylacznie drugorzedne, gdyz wskazuja tylko poczatkowy
poziom zycia moralnego, ponizej ktérego chrze$cijanin nie moze
zej$¢, nie bedac powaznie niewiernym swojemu powolaniu. Swiety
Augustyn tak interpretuje ten aspekt zycia chrzescijanskiego w kon-
tekscie pojecia wolnosci chrzescijanskiej: ,Pierwsza wolnos¢ polega
na niepopelnianiu przestepstw |[...], takich jak zabéjstwo, cudzolé-
stwo, rozpusta, kradziez, oszustwo, §wietokradztwo i tym podob-
ne. Gdy czlowiek zaczyna unika¢ tych przestepstw (a nie powi-
nien ich popelnia¢ zaden chrzescijanin), zaczyna podnosi¢ wzrok
ku wolnosci, ale jest to dopiero poczatek wolnosci, a nie dosko-
nata wolno$¢™™. Jesli chrzescijanin przekracza przykazania, odda-
la sie od faski i od Boga oraz traci swoja wolno$¢ chrzescijanska,
stajac sie ,niewolnikiem grzechu” (J 8, 34). Kto zyje na co dzien
w uleglosci Duchowi Swietemu i czyni z niej swoje pierwsze pra-
wo postepowania, znajduje si¢ w przestrzeni autentycznej wolno-
$ci, ktora obiecuje Chrystus. Wtedy wolno$¢ staje si¢ po prostu
prawem jego egzystencji.

W pedagogii chrzescijaniskiego nauczania moralnego pojawia sie
dzisiaj niewatpliwa potrzeba przypomnienia teologii ,zycia w Duchu
Swietym’, jaka sa dogtebnie przenikniete Listy $w. Pawta. Nie da sie
pokaza¢ mozliwosci egzystencjalnej moralnosci chrzescijanskiej i jej

10 Refleksje systematyczne na ten temat por. J. Salij, Eseje tomistyczne, Poznan

1995, s. 52—66.
' Augustyn, In Iohannis Evangelium Tractatus, 41, 10: CCL 36, 363.
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dynamizmu bez tej teologii. Encyklika Veritatis splendor $w. Jana
Pawta II i Katechizm Kosciota katolickiego doskonale integruja ja
w ramach teologii moralnej fundamentalnej i wskazuja jako jedno
z najbardziej podstawowych i aktualnych zagadnien chrzescijaniskie-
go nauczania moralnego. W encyklice Veritatis splendor czytamy:

»Prawo Ducha, ktdry daje zycie w Chrystusie Jezusie, wyzwolilo cie
spod prawa grzechu i $mierci” (Rz 8, 2). Tymi stowami apostol Pawel
kieruje nasza uwage na relacje miedzy Prawem (starym) a laska
(nowym Prawem) w perspektywie historii zbawienia, ktéra znajduje
swe wypelnienie w Chrystusie. Uznaje wychowawcza role Prawa, ktére
pozwala czlowiekowi grzesznemu uswiadomi¢ sobie swoja bezsilnos¢
i wyzby¢ sie pretensji do samowystarczalnosci, a tym samym skta-
nia go, by prosil o ,zycie w Duchu” i przyjat je. Tylko w tym nowym
zyciu mozliwe jest wypelnienie Bozych przykazan. Osiggamy bowiem
usprawiedliwienie przez wiare w Chrystusa (por. Rz 3, 28): ,,sprawied-
liwos¢’, ktérej prawo wymaga, ale ktérej nie moze nikomu udzieli¢,
kazdy wierzacy znajduje objawiong w Jezusie Chrystusie i od Niego
ja otrzymuje. W ten oto sposéb sw. Augustyn doskonale streszcza
Pawlowa dialektyke prawa i laski: ,Prawo bowiem zostalo dane, aby

przyzywac laske; zas taska zostata dana, aby zachowywa¢ prawo™

Zagadnienie zycia w Duchu Swietym laczy sie $cisle z zagad-
nieniem faski oraz relacji taski i wolno$ci w zyciu wierzacego.
Zagadnienie tej syntezy réwniez musi powrdci¢ do nauczania
chrzescijaniskiego, gdyz ma ono kluczowe znaczenie dla zycia
chrze$cijanina®. Problem jest tym pilniejszy, ze — jak podkresla
z naciskiem kard. Joseph Ratzinger — zZyjemy w czasach zdomi-
nowanych przez pelagianizm, czyli najogélniej méwiac — here-
zje, ktéra odrzuca taske Boza i glosi samowystarczalno$¢ wolnej
woli do osiagniecia zbawienia. Burzliwa reakcje i wiele dyskusji

2 Jan Pawel I, enc. Veritatis splendor, 23.

Por. H. de Lubac, O naturze i fasce, ttum. J. Fenrychowa, Krakéw 1991; W. Hry-
niewicz, Pascha Chrystusa w dziejach cztowieka i wszechswiata. Zarys chrzes-
cijaniskiej teologii paschalnej, t. 3, Lublin 1991; Y. Congar, Wierze w Ducha
Swietego, thum. A. Paygert (t. 1), L. Rutowska (t. 2—3), Warszawa 1995-1997.
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wywotlala jego konferencja wygtoszona w Rimini w czasie Spotkania
na rzecz przyjazni miedzy narodami, a szczegdlnie stwierdzenie:
»blad Pelagiusza [...] ma dzisiaj o wiele wiecej kontynuatoréw, niz
wydawaloby sie na pierwszy rzut oka™.

NAUCZANIE KREATYWNE

W ostatnich czasach kategoria ,kreatywnosci” weszta prawdo-
podobnie juz na state do teologii moralnej i do duchowosci chrzes-
cijaniskiej, a w pogtebieniu niektérych zagadnienn odgrywa nawet
decydujaca role. W pewnych przypadkach doprowadzita takze
do pojawienia si¢ trudnosci teologicznych, na przyktad jesli chodzi
o zagadnienie tak zwanego sumienia kreatywnego. Teologia tomi-
styczna postuguje sie bardzo pokrewnym pojeciem ,potencjalno-
$ci’; ktore szeroko wykorzystata w antropologii, teologii moralnej
i duchowosci. Szeroko i nowatorsko zastosowal je w swoich pis-
mach pedagogiczno-moralnych Jacek Woroniecki, wprowadzajac
dodatkowo w tym kontekscie pojecie ,,0sobistosci” pojetej jako
punkt dojscia wszechstronnego ksztaltowania osobowosci czto-
wieka w $wietle kryteriéw antropologicznych i teologicznych®.
Stosowanie pojecia kreatywnosci jest jednak uzyteczne i otwiera
wiele nowych mozliwo$ci w teologii wspolczesne;j.

Kategoria kreatywno$ci mozna postuzy¢ sie w naszym przy-
padku, gdy chcemy okresli¢ cechy charakterystyczne pedagogii
moralnej §w. Pawla. Apostol Narodéw w swoim nauczaniu wzy-
wa chrzescijan, by byli kreatywni w ich zyciu moralno-duchowym
i by nie poddawali si¢ konformizmowi $wiata, w ktérym zyja. Tylko
w ten sposéb dojda do rzeczywistego rozwiniecia wszystkich swo-
ich potencjalnosci osobowych, a w konsekwencji do uksztaltowania
swojej ,osobisto$ci” Pisze na przyklad do Rzymian: ,Nie bierzcie

1. Ratzinger, Una compagnia in cammino. La Chiesa e il suo ininterrotto rin-

novamento, ,Communio” (1990) nr 114, s. 102. Niektdre glosy po wystapieniu
kard. J. Ratzingera por. ,30 Giorni nella Chiesa e nel Mondo” 9 (1991) nr 1,
s. 46-61.

5 Por. ]. Woroniecki, Wychowanie cztowieka, Krakéw 1991, s. 59-92. O znacze-
niu zagadnienia por. takze K. Dabrowski, Trud istnienia, Warszawa 1986.
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wiec wzoru z tego $wiata, lecz przemieniajcie sie przez odnawia-
nie umystu, abyscie umieli rozpoznad¢, jaka jest wola Boza: co jest
dobre, co Bogu przyjemne i co doskonate” (Rz 12, 2).

Swiety Pawet nie widzi woli Bozej w sposéb mechanicystyczny
i bezduszny, utrwalonej raz na zawsze w prawach, normach i przy-
kazaniach, ale widzi ja jako rzeczywisto$¢ osobowa, ktéra znaj-
duje sie w stanie dynamicznego i organicznego ruchu. W zyciu
chrzescijanskim, ktére jest poddane woli Bozej, chodzi o odkrywa-
nie — poprzez ,rozpoznanie” duchowe — tego ciagle odnawiajacego
sie ruchu. Chrze$cijanin musi by¢ §wiadomy podstawowego faktu,
ze dzisiaj nie wystarczy czynic¢ to, co uczynil wczoraj, gdyz dzien
dzisiejszy stawia nowe i poglebione wymagania. Warunkiem, ktéry
umozliwia rozpoznanie tego, co nalezy czynic, jest nie tylko zdol-
nos$¢ intelektualna, ale rozmach duchowy wszystkich zdolnosci ludz-
kich, ktérego podstawa jest oczywiscie mitos¢. W Liscie do Filipian
Apostol wyznaje: ,A modle si¢ o to, aby milo$¢ wasza doskonali-
ta sie coraz bardziej i bardziej w glebszym poznaniu i wszelkim
wyczuciu dla oceny tego, co lepsze, abyscie byli czysci i bez zarzu-
tu na dzien Chrystusa, napelnieni plonem sprawiedliwosci, naby-
tym przez Jezusa Chrystusa ku chwale i czci Boga” (Flp 1, 9—11).
Wzrost mitosci oraz teologiczne ubogacenie osobowosci, jakiego
ona dokonuje, jest warunkiem rozpoznania (,wyczucia’, jak oddaje
polskie ttumaczenie) duchowego wartosci osobowych, moralnych
i duchowych, tych wartosci, ktére potwierdzaja, jak bardzo pozy-
tywna jest wola Boza, Ze jest ona skarbem czekajacym na odkrycie
ze strony czlowieka; staje sie ona Zrédtem zycia i radosci, jesli czlo-
wiek odkrywa w nich inspiracje dla swojej kreatywnosci.

Innym aspektem kreatywno$ci nauczania moralnego §w. Pawla
jest na pewno troska o poglebione wyjasnienie teologiczne podej-
mowanych zagadnien. Nigdy nie narzuca on po prostu regut czy tez
swoich decyzji, ale stara si¢ o to, by byly zrozumiale ich motywa-
cje, ich racje, ich konieczno$¢... Chrzescijanie tez sg ludzmi, ktérzy
muszg by¢ przekonywani, ktérzy musza naby¢ ,racje wystarczaja-
ce” dla swego dzialania. Jest to wymodg traktowania ich w sposéb
godny i ludzki oraz uznania ich zdolnosci do zycia odpowiedzialne-
go. Tylko w ten sposéb mozna wychowywac¢ cztowieka i formowac
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jego ,sprawnosci” (habitus)'®. Ten aspekt nauczania Pawlowego
jest szczegdlnie obecny w Pierwszym Liscie do Koryntian, w kt6-
rym Apostot dyskutuje nad wieloma zagadnieniami moralnymi,
jak podzialy we wspdlnocie, moralnos$¢ seksualna, odwotanie sie
do saddéw... Rozwaza te problemy z réznych punktéw widzenia,
na przyktad w relacji do chrystologii i eklezjologii; czerpie przykla-
dy ze swego do$wiadczenia osobistego; odwoluje sie¢ do zdrowego
rozsadku. Wlasnie w ten spos6b pomaga wierzacym w lepszym zro-
zumieniu postepowania, do jakiego sa zobowiazani, przede wszyst-
kim pokazujac jego motywacje uyjmowana w Swietle wiary i wedlug
inspiracji dawanych przez milo$¢ chrzescijanska.

Biorac pod uwage ten kontekst Pawlowy, mysle, ze tak samo
chrze$cijaniskie nauczanie moralne powinno by¢ kreatywne samo
w sobie, jak rowniez powinno by¢ nastawione na ksztaltowanie
postaw kreatywnych. Tylko w ten sposéb bedzie mogto skutecz-
nie wypelnia¢ dzisiaj w Kosciele swoja misje. Aby to bylo mozli-
we, trzeba odnowic¢ czesciowo metodologie nauczania moralnego.
Sadze, ze w tym celu nalezaloby nadac jej trzystopniowa strukture.

— Przedstawi¢ prawde. Jest to pierwszy i niezbedny element kaz-

dego nauczania, na ktérym sie ono opiera i ktére wyznacza
podstawy czynu ludzkiego (actus humanus). Jak zostalo juz
zaznaczone, to przedstawienie prawdy musi by¢ odpowied-
nio pogtebione i wolne od dogmatyzmu, gdyz cztowiekowi
dzisiejszemu nie wystarcza juz sita autorytetu, ale oczekuje
on raczej sily argumentéw.

— Odrzuci¢ btedy. Nie ma prawdziwego nauczania bez pozna-

nia innych stanowisk oraz powaznego wykazania bledéw
i ich szkodliwo$ci. Dzisiaj, w epoce dazen do bezkrytycz-
nych pluralizméw, zbyt czesto nie zwraca si¢ uwagi na ten
element metodologii kazdego pelnego nauczania. prowadzi
to do sytuacji, w ktorej przyznaje sie btedowi takie same pra-
wa jak prawdzie, co jest sprzeczne z podstawowymi zasada-
mi ontologii i logiki.

6 Por. ]J. Woroniecki, Wychowanie cztowieka, dz. cyt., s. 33-58.
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— Prowokowa¢ prawda. W naszych czasach nalezy szerzej roz-

wijac ten element metodologii nauczania. Z jednej strony
ludzie nie zadowalaja sie juz dzisiaj prostym i zwyczajnym
przedstawieniem prawdy oraz odrzuceniem, nawet w pelni
spojnym i logicznym, btedéw, a z drugiej strony zyjemy tak-
ze w zalewajacym nas potoku stéw, deklaracji, manifestéw
i stwierdzen. W tej sytuacji wybija sie i przemawia tylko to,
co prowokuje, co stawia problemy, co wyrywa ze zwyczaj-
nosci i pozornej oczywistosci, co stawia problemy rodzace
dyskusje. Nauczanie, ktdére nie stawia konkretnie prowoku-
jacych pytan i ktére nie prowadzi do dyskusji, jest skutecz-
ne tylko w bardzo niewielkim stopniu. Chodzi o to, by nasze
nauczanie, szczegélnie nauczanie moralne, stawato sie wste-
pem do dyskusji w rodzinie, gdzie przede wszystkim czlo-
wiek uczy sie, jak zy¢ i jak postepowac. Juz Platon zauwa-
zyl, ze zasad postepowania i moralnosci czltowiek uczy sie
poprzez osobowa zazylo$¢ z nimi, a do tego nie wystarczy
przekaz szkolny. Zachodzi w tym przypadku potrzeba zdro-
wej dyskusji nad problemami zycia i dziatania, gdyz tylko
ona pozwala na uczynienie z abstrakcyjnych zasad moral-
nych osobowej i uosabiajacej drogi przez zycie. W stawnym
Liscie VII Platona czytamy:

Tego, kogo nie taczy z przedmiotem wiez pokrewienistwa, nie uczyni
widzacym ani fatwo$¢ przyswajania wiadomosci, ani dobra pamied;
zasadniczo bowiem nie przyjmuje si¢ ten przedmiot na gruncie obcej
sobie natury. Tak wiec ani ci, ktérzy z tym, co jest sprawiedliwe i w ogéle
piekne w kazdej dziedzinie, nie sg jakby zro$nieci z natury i spokrew-
nieni, cho¢by i byli nawet zdolni jedni do jednych, a drudzy do innych
umiejetnosci i dobra réwnoczesnie w tych rzeczach obdarzeni pamie-
cig, ani réwniez ci, ktérym, jakkolwiek w nich jest to pokrewienstwo,
nie dostaje zdolnosci i pamieci — ani jedni ani drudzy nie posiada nigdy
az do granic danych mozliwosci prawdziwej wiedzy dobrego i ztego.
Jednoczesnie je bowiem poznawac nalezy, i falsz jednocze$nie i prawde
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o wszelkim istnieniu, w ustawicznym $cieraniu si¢ z trudno$ciami i w
dlugotrwatym wysitku.

NAUCZANIE OSOBISTE

W rekolekcjach watykanskich dominikanin Georges Cottier, teo-
log papieski, tak uzasadnial waznosc¢ swiadectwa chrzescijanskiego:

Dramatyczne pietno naznacza jednos¢ ewangelii i zycia, poniewaz
taka jest nasza ludzka kondycja: jesteSmy cali zaangazowani w wal-
ke pomiedzy $miercig a zyciem, pomiedzy sitami ciemnosci grzechu
i falszu a zwycieska sita prawdy. Ten dramatyczny wymiar tlumaczy
wazno$é¢ $wiadectwa. Swiadek dokonuje czegos wiecej niz tylko zda-
nia sprawy z faktu lub uslyszanych siéw, jakby to uczynit obserwa-
tor zadowalajacy sie dostarczeniem dowoddéw; §wiadek angazuje sie
w stuzbe prawdzie®®.

Swiety Pawel jak nikt inny byt $wiadomy koniecznosci urzeczy-
wistniania jedno$ci ewangelii i Zycia i jego dziatalno$¢ apostolska
pozostaje doglebnie naznaczona swiadectwem tej jednosci. Wida¢
to takze w jego nauczaniu dotyczacym moralnosci, ktérego potwier-
dzenie znajdujemy w szczegélnej postawie Apostota, ktéra $cisle
taczy sie z niniejszymi rozwazaniami.

Ostatnia charakterystyka pedagogii nauczania moralnego
sw. Pawla, na ktéra chciatbym zwréci¢ uwage, jest przyklad jego
zycia. Byl on przekonany o koniecznosci i mozliwosci dziata-
nia w taki wlasnie sposéb. Wskazuje to na gleboki rys ,0sobi-
sty’, jaki jest obecny w jego nauczaniu, nie tylko moralnym, i w
jego pedagogii. W Pierwszym Liscie do Tesaloniczan nie przed-
stawia osobnego wykazu norm dziatania i przykazan moralnych,

7" Platon, Listy, tlum. M. Maykowska, Warszawa 1987, s. 55.

18 Q. Cottier, Uswieceni w prawdzie, ttum. M. Romanek, Poznan 1986, s. 17.
Por. takze J. Krolikowski, Budzenie Kosciota. O misji Papieza Jana Pawla 11
po dwudziestu latach pontyfikatu, Krakéw 2000, s. 29-52.
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ale odwotluje sie do przykladu, jaki on daje: ,Sami jeste$cie Swiad-
kami i Bdg takze, jak zachowywalismy sie swiecie, sprawiedliwie
i nienagannie posréd was wierzacych” (1 Tes 2, 10). W Pierwszym
Liscie do Koryntian prosi wprost chrzescijan, aby traktowali go
jako wzor: ,Prosze was przeto, badZcie nasladowcami moimi!”
(1 Kor 4, 16). A w Liscie do Filipian pisze: ,Badzcie, bracia, wszy-
scy razem moimi nasladowcami i wpatrujcie sie w tych, ktérzy
tak postepuja, jak tego wzdér macie w nas” (Flp 3, 17). Ten rodzaj
zachety i nauczania odpowiada temperamentowi $w. Pawta; mial
on silng tendencje do przewodzenia i do mdéwienia o sobie. Nie
stoi to na pewno w sprzecznosci z jego pokora, ale jest raczej jej
potwierdzeniem. Przyklad osobisty pozostaje nieodzownym aspek-
tem postugi duszpasterskiej, o czym §wiadczy takze pierwszy List
$w. Piotra, w ktérym wzywa pasterzy, by byli ,zywym przyktadem
dla stada” (1 P 5, 3). Apostot Narodéw brat po prostu na powaznie
to wymaganie, wiedzac, ze jego wiarygodnos¢ i mozliwos¢ opiera
sie na kryterium chrystologicznym — jest za nim zawsze przyktad
samego Chrystusa, dlatego pisze do Koryntian: ,Badzcie nasladow-
cami moimi, tak jak ja jestem nasladowca Chrystusa” (1 Kor 11, 1).

Kazdy rodzaj nauczania domaga sie doprowadzenia do konkret-
nej i osobowej unifikacji miedzy jego trescia i samym nauczajacym.
Mozna by powiedzie¢, ze jest to jej element wewnetrzny. Nauczanie
przezyte zobowiazuje do jego urzeczywistniania, gdyz podkresla
jasno réznice miedzy warto$ciami mozliwymi a warto$ciami zrea-
lizowanymi. Wartosci zrealizowane staja sie warto$ciami do zrea-
lizowania. Taka unifikacja jest jednym z podstawowych warunkéw
wiarygodno$ci nauczania i jego sily przekonujacej, gdyz ukazuje
sie w niej obecnos¢ — méwiac jezykiem wspdlczesnej aksjologii —
»,momentu roszczenia”®. W sposéb szczegdlny jest to potrzebne
w kazdym nauczaniu warto$ciujacym, do ktérego naleza w szcze-
golny sposéb etyka i teologia moralna, a w ktérym potwierdze-
nie osobowe stanowi cze$¢ integralng i integrujaca. Mozna w te
unifikacje wlaczy¢ takze, jako jej ,element zewnetrzny’;, osobiste
przezycia i odwota¢ sie do wlasnych doswiadczern moralnych, ale

¥ . Strézewski, Istnienie i wartosé, Krakéw 1981, s. 90.
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musi to by¢ wprowadzane do nauczania w sposéb bardzo dyskret-
ny i nienarzucajacy sie. Ten aspekt pedagogii moralnej Sw. Pawla
powinien by¢ nasladowany w sposéb bardzo roztropny.

ZAKONCZENIE

Dla nas, kaplanéw katolickich, ktérzy jesteSmy nauczyciela-
mi i przewodnikami zycia moralnego, apostot Pawel jest i zawsze
bedzie postacia Swietlang, wzorcowa i inspirujaca. Jego listy nie sa
wprawdzie kompletnym traktatem teologicznomoralnym, ale pod-
stawowe wskazania moralne, jakie w nich znajdujemy, i struktura
jego nauczania moralnego sa specyficznie chrzescijaniskie i dlate-
go powinny stanowi¢ punkt odniesienia dla naszego postugiwania
jako nauczycieli moralnosci. List do Rzymian na pewno zajmuje
w tym wzgledzie uprzywilejowane miejsce. Poniewaz nauczanie
Pawlowe jest §cisle duszpasterskie i skierowane do konkretnych
os6b w celach formacyjnych, zawiera takze elementy pedagogiczne,
jakie mozemy oraz powinni$my przejac i kontynuowac¢ w naszym
duszpasterstwie i w naszych wysitkach wychowywania wiary.



ROZDZIAL XI

Kaptan — stuga oltarza

/, ‘\

Jedno z najbardziej tradycyjnych okreslen stosowanych w odnie-
sieniu do kaptana kaze go nazywac ,sluga ottarza” Wyrosto ono
ze szczegllnie bliskiego zwiazku, jaki zachodzi miedzy kaptan-
stwem i oltarzem. Jego liczne przejawy wida¢ juz w najstarszych
religiach, ale w zupelnie wyjatkowy sposéb ten zwiazek uwidocz-
nit sie w dziejach zbawienia, poczawszy od Starego Testamentu.
Wypehnil sie w osobie i misji Jezusa Chrystusa, a teraz jest kon-
tynuowany w Kosciele. Kazdy kaplan na mocy $wiecen zostat z1g-
czony z ottarzem. Od chwili §wiecen przy oltarzu wyraza sie jego
niepowtarzalno$c¢ i urzeczywistnia sie w najwyzszym stopniu jego
misja, do ktérej zostal konsekrowany i postany. Dlatego tez kazdy
kaptan powinien ciggle na nowo dorasta¢ do rozumienia oltarza,
a tym samym zyska réwniez niezastapiony $rodek do potwierdza-
nia swojej tozsamosci oraz ksztaltowania swojej misji w Kosciele.
W oltarzu jest zapisane co$ istotnego dla duchowosci i mistyki
kaptanskiej. Jak nie ma wiec oltarza bez kaptana, tak nie ma tez
autentycznego kaptanstwa bez przezycia oltarza.

Zwr6¢my uwage na dwie zasadnicze rzeczy — najpierw, ze Bdg
wszystko daje nam za posrednictwem oltarza, a nastepnie ze za
posrednictwem oltarza zyskujemy dostep do Boga z naszym dziek-
czynieniem.
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BOG ZSTEPUJE PRZEZ OLTARZ

Bég daje sie czlowiekowi za posrednictwem oltarza, poniewaz na
nim spetlnia si¢ tajemnica Eucharystii. Msza ze swej istoty jest ofiara
skladana na oftarzu. Bedac tajemnica wiary, tajemnica daru Bozego,
wymaga ona oltarza. Bez oltarza nie ma Mszy, i nie byloby oltarza,
jesli nie celebrowano by na nim Mszy. Poniewaz wiec Eucharystia
jest ofiara, Koscidt potrzebuje oltarza. Jak zatem Eucharystia jest
o$rodkiem wszystkiego, jak jest uniwersalnym zZrédtem, z ktérego
wszystko czerpie zycie, tak tez oltarz stanowi centrum Ko$ciota,
miejsce jego wzrostu i zasade calego jego istnienia.

Tajemnica oltarza jest wiec opisywana i definiowana przez ele-
menty, ktére charakteryzuja wszystkie nasze relacje z Bogiem, nasz
powr6t do Boga w Kosciele Chrystusowym. Nasze zbawcze i uswie-
cajace spotkanie z Bogiem dokonuje sie w wierze, ktdrej sakramen-
talna ofiara Chrystusa jest jakby pieczecia.

Oftarz jest miejscem spotkania Boga z czlowiekiem i gwarancja
tego spotkania. Poniewaz Bég i czlowiek sa rozdzieleni, w perspek-
tywie zbawienia musza potaczy¢ sie na nowo. Aby to nastapilo, obie
strony musza zrobi¢ krok w kierunku tego potaczenia. Pierwszy jest
ten krok, w ktérym inicjatywa nalezy do Boga — wszystko jest uwa-
runkowane tym pierwszym krokiem — ale réwnoczesnie domaga sie
on odpowiedzi ze strony cztowieka. Bég, oczywiscie, robi najwiek-
szy krok — zstepuje, aby cztowieka wzia¢ na ramiona, jak wymow-
nie pokazuje obraz dobrego pasterza, i zanies¢ go do Ojca w niebie.
Oczekuje jednak, ze cztowiek zdecydowanie zwréci si¢ do Niego —
przez wzywanie, przez dzialanie, przez ztozony dar.

Spotkanie z Bogiem potrzebuje symbolu, wyrazenia; domaga
sie czynu wiary. W Raju ottarz nie byl potrzebmy, poniewaz Bég
i cztowiek rozmawiali ze soba w sposéb bezposredni. Bég nie byt
ukryty ani tez czlowiek nie ukrywal sie. Pozostawal zjednoczony
z Bogiem i zwrdcony do Niego, noszac w sobie Jego obraz i cieszac
sie nim jako najwyzszym dobrem. W Bogu rozpoznawal wielko$¢
tego daru, a swoim bytem skladal Bogu dziekczynienie, wyrazajac
w czynach swoja odpowiedz Bogu. Bog udzielatl sie cztowiekowi,
a czlowiek przyjmowat to udzielanie si¢, oddajac si¢ Bogu, a czynit
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to bez zadnego posrednika, bez zadnego znaku, ktéry symbolizo-
walby to zjednoczenie.

W wyniku rozbicia przez grzech tej pierwotnej harmonii we wza-
jemnych relacjach miedzy Bogiem i cztowiekiem pojednanie doma-
ga sie ofiary skladanej na ottarzu. W Biblii oltarz pojawia sie jako
nastepstwo grzechu. Nie nalezy go jednak wiazac z karg, ale trzeba
go widzie¢ w perspektywie taski Boga, ktéry przebacza oraz daje
cztowiekowi srodek powrotu do siebie i mozliwo$¢ udzielenia Mu
odpowiedzi stosownie do nowej sytuacji, w ktérej sie znalazl. Ottarz
jest pierwszym darem, ktéry Bég daje grzesznemu czlowiekowi,
by dazyt do wspoélnoty z Nim. Czlowiek moze wiec nadal zmierza¢
do Boga, jednoczy¢ sie z Nim, aby czerpa¢ u Niego rados$¢ i odnaj-
dywacé pierwotna mlodos¢. Ale ten powrét do Boga nie dokonuje
sie przez sama ofiare. Trzeba, aby czlowiek, stajac przed oltarzem,
wyrzekl sie swego grzechu, gdyz tylko pod tym warunkiem Bég
zgodzi si¢ znowu uznac¢ go za swego syna, przywréci¢ mu utraco-
ny obraz i uzdolni¢ go do pierwszej milosci. Spotkanie dokonuje sie
teraz miedzy umieraniem czlowieka dla grzechu i przywréconym
czlowiekowi zyciem Bozym. Trzeba, aby czlowiek ofiarowal co$,
co go reprezentuje, co$ z samego siebie. Potrzebny jest takze znak,
ze Bog odpowiada. Méwiac biblijnie, trzeba, aby dym wzniést sie
z oltarza, a nie opadt na czlowieka.

Ofiara zado$éczynna osiaga swoja doskonalo$¢ i wypetnia sie
w Jezusie Chrystusie, ktéry reprezentuje wszystkich i za wszystkich
sie ofiarowuje, aby wszyscy mogli otrzymac¢ udzial w zmartwych-
wstaniu. Abel ofiarowat ,pierwociny” (Rdz 4, 4) i w Starym Przy-
mierzu wybierano dla Boga to, co bylo pierwsze i najlepsze. Jezus
Chrystus jest najdoskonalszy ze wszystkich — jest sama doskonalos-
cia. Jak ofiara domaga sie ottarza, tak Chrystus, ktéry jest doskonata
zertwa i ofiarg, jest zarazem oltarzem — jedynym Ottarzem Bozym.
On, Sluga Jahwe, wzial na siebie nasze grzechy, w Nim ludzko$¢
ofiaruje si¢ Bogu i dzieki Niemu moze zostac przyjeta przez Boga.
W Stowie wcielonym urzeczywistnia si¢ definitywne spotkanie Boga
z ludzkoscia. Chrystus, nowy Adam, jest tym ,oltarzem z ziemi’, na
ktérym Prawo nakazywato ztozy¢ dar ofiarny (Wj 20, 24). Przyjete
przez Niego cialo jest oltarzem, na ktérym Jego boskos¢ zstepuje
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do nas, aby potem podnie$¢ nas do siebie'. ,Jesli wszystkie nasze
czyny — pisze $w. Beda Czcigodny — s oparte na wierze we wciele-
nie, to ofiarujemy Bogu nasze podarunki na ottarzu, ktéry jest zro-
biony z ziemi™.

Jezus Chrystus jest prawdziwym oltarzem, poniewaz jest Bogiem-
-Czlowiekiem, a zarazem jest doskonala ofiara. Kazde miejsce, w kto-
rym urzeczywistnia sie Jego posredniczenie miedzy Bogiem i ludz-
mi, ma odniesienie do Jego ofiary i w niej uczestniczy, a tym samym
rzeczywiscie upodobania sie do Chrystusa-Oltarza. Wszystkie miej-
sca, w ktérych ofiarowuje sie Jezus Chrystus, od ztébka do grobu, sa
nierozerwalnie zwigzane z oltarzem i naznaczone jego godnoscia.
Krzyz jest oltarzem, poniewaz na nim Chrystus sklada swoja ofiare
przebtagania i pojednania. Na kazdym ottarzu w Kosciele powinien
by¢ krzyz i krzyz wystarcza do ozdobienia oltarza, poniewaz symbo-
lizuje wszystkie przeszle ofiary, wszystko to, co cztowiek — i wcielo-
ny Syn Bozy — mogli ofiarowacé Bogu. Krzyz przypomina ten jedyny
oltarz, na ktérym dokonato si¢ nasze zbawienie i na ktérym kazdy
ludzki dar staje sie¢ mity Bogu.

Chrystus wlacza do swego oltarza wszystkich, ktérzy wraz z Nim
tacza sie w urzeczywistnianiu dzieta zbawienia w historii. Najpierw
oltarzem stata si¢ wiec Dziewica Maryja. W Niej i za Jej posredni-
ctwem urzeczywistnilo sie spotkanie cztowieka z wiecznym Stowem.
»Oto ide [...] aby spelnia¢ Twoja wole, Boze” (Hbr 10, 7), méwi Syn,
ktéry sie wciela za posrednictwem Jej macierzynstwa. Dziewica
uczestniczy w tym wydaniu sie Syna Bozego. Jej fiat umozliwia wcie-
lenie i stanowi jego integralna czesc. Jej Magnificat opiewa zjedno-
czenie Boga z Jego ludem. W godzinie krzyza w najwyzszym stopniu
Maryja osobiscie, dobrowolnie i wewnetrznie ofiarowuje si¢ wraz
z sktadajacym sie w ofierze Synem. Maryja stala si¢ $wiatynia, ktéra
zawierala oltarz, podczas gdy Bog-Czlowiek formowal w Niej swo-
je cialo®. Nie przestala potem ciagle ofiarowywac sie zjednoczona
z Chrystusem, od ktérego nic Jej nie oddzielalo. Wraz z Nim stata si¢

' Por. Bernard z Clairvaux, In festo Omnium Sanctorum 2, 2: PL 183, 472.
2 Beda Czcigodny, Homiliae in Exodum 20: PL 91, 320.
*  Arnald z Bonneval, De VII verbis Domini in cruce 3: PL 189, 1694.
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oltarzem, na ktérym Bég pojednal z soba grzesznika. I nadal pozo-
staje posredniczka miedzy nami i Synem, uczestniczac w naszym
spotkaniu z Bogiem. ,,Syn — pisze Piotr z Celle — jest oltarzem uczy-
nionym z ziemi, ale ta ziemia jest §wieta, poniewaz przyjmuje On
swoje cialo z niepokalanej Matki. I sama Swieta Dziewica jest otta-
rzem z ziemi, na ktérym moze si¢ schroni¢ nasza nedza, aby sie
ztozy¢ w ofierze™.

Takze Koscidt jest ottarzem, poniewaz jest Cialem Chrystusa. Jest
dzietem, ktére Chrystus kontynuuje w nas wszystkich. Jest posredni-
kiem daréw Bozych dla czlowieka i daréw ofiarowanych przez czto-
wieka Bogu. Poza Kosciolem nie ma zbawienia, nie ma poza nim
modlitwy przyjemnej Bogu. Ojcowie Kosciola ciagle przypominali,
ze kazda ofiara, takze ofiara meczennika, jest pozbawiona warto-
$ci, jesli nie jest sktadana w Kosciele. Koscioét glosi §mier¢ Pana, ,,az
przyjdzie’, az powrdci chwalebnie na sad (por. 1 Kor 11, 26). W nim
uobecnia sie tajemnica Eucharystii. W nim jest mozliwe dopelnia-
nie ,brakéw udrek Chrystusa’, jak méwi §w. Pawet (por. Kol 1, 24).
W nim i przez jego sakramenty, udzielane w imieniu Boga, grzesz-
ny czlowiek na nowo jednoczy sie ze swoim Stwoérca, wracajac do
»utraconego raju’, za ktérym teskni. W nim jest wszystko, co jest
konieczne dla cztowieka, aby spotkac sie ze zbawiajacym Bogiem.

Oftarz jest wiec symbolem zjednoczenia miedzy Bogiem i czto-
wiekiem oraz tego wszystkiego, co faktycznie dokonuje tego zjed-
noczenia. Jest znakiem i rzeczywisto$cia jak sakramenty: oznacza
to, co sprawia, méwiac jezykiem scholastycznym. Oltarz jest Swiety,
poniewaz Eucharystia jest §wieta uczty, na ktérej spozywa sie Ciato
i pije Krew Pana, taczac si¢ z Nim najbardziej wewnetrznie. Na nim
spelniaja sie mistyczne gody Baranka. Z ottarza i Eucharystii sptywa-
ja wszystkie laski, ktore w sakramentach u$wiecaja cztowieka i urze-
czywistniaja spotkanie z Bogiem. Oltarz jest ta ,,0zdoba” Kosciota,
dzieki ktorej staje sie¢ on umitowana Oblubienica Chrystusa, za kté-
ra nieustannie ofiaruje samego siebie. Z ofiary oltarza wyplywaja
sakramenty i na nim znajduja one swoje zwienczenie.

*  Piotr z Celle, De panibus 21: PL 202, 1021.
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Ottarz stanowi centrum wszystkiego. Stanowi centrum wsi, mia-
sta, wspélnoty ludzkiej, stanowi centrum kosmosu, nadajac mu
wlasciwe znaczenie. Jest tym ,$rodkiem ziemi, gdzie Bég dokonu-
je zbawienia” Sredniowieczni geografowie umieszczali Jerozolime
w centrum ich map $wiata, poniewaz kazal im tak czyni¢ werset
Psalmu: Operatus est salutem in medio terre (Ps 73, 12, wg Wulgaty).
Ale takze kazde miejsce, w ktérym uobecnia si¢ zbawcza ofiara
Chrystusa, stanowi centrum, w ktérym rozbite stworzenie odnajdu-
je swoje jednoczace centrum i w ktérym stale odnawia si¢ jego jed-
nos$¢. Ottarz stanowi centrum Kosciota i jest jego wyrazistym obra-
zem. Gromadzi on wokét siebie, aby kierowa¢ do Boga. W ramach
posoborowej reformy liturgii zaleca sie, aby oltarz wyznaczal cen-
trum zgromadzenia liturgicznego. Ta idea, cho¢ trudna do prak-
tycznego urzeczywistnienia, ma glebokie uzasadnienie teologicz-
ne. Wszyscy i wszystko moga adekwatnie odnalez¢é swoje miejsce
w $wiecie tylko wtedy, gdy odkryja to jednoczace centrum, z ktérego
sie wywodza i do ktérego maja sie kierowac. Nowe zasady budowa-
nia kos$cioléw podkreslaja ponadto, aby w kosciele byt jeden oltarz.
Ma on wskazywac, ze jeden jest Jezus Chrystus, jeden jest Kosciol
ijedna jest wiara. Jedynym prawdziwym oltarzem jest ten, na kto-
rym jest sprawowana Eucharystia Kos$ciota.

Trzeba ponadto pamigtaé, ze oltarz w kosciele jest symbolem
jednej prawdy, ktorej jedynos¢ wynika z tego, ze jej jedynym zr6d-
tem jest Bég. Prawda, ktdra zyje chrzescijanin, zyskuje potwierdze-
nie przy oftarzu i on ukazuje jej zobowiazujace znaczenie. Swiety
Tomasz z Akwinu w swoich refleksjach zwrdcit na to uwage, stwier-
dzajac syntetycznie: ,Nie ma u nas réznicy miedzy miejscem ofiary
i miejscem doktryny”™. Stowo Boze przychodzi z ottarza, ukazujac
sie jako stowo zycia, a nie tylko jako doktryna, ktéra nalezy poznac
iuzna¢. Ambona, z ktérej sie przepowiada, jest przedtuzeniem olta-
rza. Kaptan jest stuga stowa. Dlatego przepisy liturgiczne stusznie
podkreslaja, ze to kaptan celebrujacy Eucharystie, albo przewod-
niczacy w przypadku Mszy koncelebrowanej, powinien ,z zasady”

> Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 1-11 q. 102 a. 4 ad 3.



Powr6t do Boga za posrednictwem oltarza 189

glosi¢ kazanie®. Inny kaptan, wychodzacy niejako z zewnatrz do gto-
szenia kazania, wprowadza rozdzwiek w celebracji, ktéry sprawia,
ze gubi sie wewnetrzna wiez ofiary i prawdy.

Bardzo dobrze jedno$¢ prawdy i ofiary w Eucharystii ujmowata
sredniowieczna praktyka ikonograficzna, zwracajac uwage na to, by
mensa oltarzowa opierala si¢ na symbolach czterech Ewangelistéw,
jak w wizji Ezechiela Majestat Bozy tronuje na czterech zwierzetach
(por. Ez 10, 14). Przy oftarzu urzeczywistnia sie spotkanie czlowieka
z jedyna prawda Boza, ktéra w wielu formach i na wiele sposobéw
zwraca sie do niego, majac na wzgledzie jego zbawienie.

POWROT DO BOGA ZA POSREDNICTWEM OLTARZA

To, czego dokonuje Bég, aby spotkac sie z cztowiekiem i dopro-
wadzi¢ czlowieka z powrotem do siebie, ukazuje nam zarazem to,
co czlowiek powinien czyni¢ w swoim zyciu: sktada¢ ofiare. Nie
ma zadnej innej ofiary poza ofiarg Jezusa Chrystusa. W czasie Jego
$mierci zastona §wiatyni rozerwata si¢ na dwoje, wyznaczajac czas
nowej ekonomii ofiarnej. Dlatego ofiara Chrystusa ma stawac sie
coraz bardziej nasza ofiara, a nasze ofiary moga zyskac¢ wartos¢ tylko
za posrednictwem Jego ofiary, przez zjednoczenie z nig i upodob-
nienie sie do niej. Kazdy krok cztowieka zmierzajacy do Boga jest
ukierunkowany na oltarz i przez oltarz rzeczywiscie przechodzi,
poniewaz ten krok stal sie mozliwy dzigki ofierze Jezusa Chrystusa.
A zatem czlowiek w swoim dazeniu do Boga powinien taczy¢ sie
z Jego ofiara ztozona ,raz na zawsze” (Hbr 10, 12).

Przez ofiare zblizamy si¢ do Boga. W tym znaczeniu wszyst-
kie symbole i gesty liturgiczne maja charakter eucharystyczny.
Wszystkie §wiete znaki, przez ktdre sktadamy sie w ofierze, wypet-
niaja sie w relacji do Eucharystii. Ma to miejsce w czasie samej Mszy
badz jako przygotowanie do niej lub tez jej konsekwencja. Wszystkie
poswiecenia zstepuja z oltarza, a wszelkie dary ofiarne zmierzaja
do ottarza. Przy oltarzu oddajemy si¢ Bogu w duchowym ofiarowa-
niu, za kazdym razem, gdy uczestniczymy w Eucharystii. Niekiedy

¢ Por. Ogdlne wprowadzenie do Mszatu rzymskiego, nr 66.
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na oltarzu cztowiek ofiarowuje Bogu samego siebie. Ma to na przy-
ktad miejsce w czasie skladania profesji zakonnej. Obrzed profes;ji
postanawia, aby §luby zostaly wypowiedziane w czasie przygoto-
wania daréw w ramach Mszy, a nastepnie profes na oltarzu podpi-
suje swoje zobowiazanie, na ktérym pozostaje ono do konica Mszy.
Takze inne powazne zobowigzania Ko$ciét kaze wiernym podejmo-
wac przy oltarzu. Dotyczy to na przyklad zawierania malzenstwa.

Kazda modlitwa jest skierowana do oltarza, poniewaz jest skie-
rowana do Boga. Kazda modlitwa chrzescijaniska przechodzi przez
oltarz jak przez soczewke i przez miejsce naszego spotkania z Bogiem
zywym. Oltarz wyznacza w ten sposéb duchowe ukierunkowanie
kazdego czlowieka; staje sie dla niego punktem odniesienia w rela-
cjach z Bogiem, dajac im gwarancje autentycznosci.

Najswietszy Sakrament jest zawsze przechowywany w poblizu
oltarza, by byta widoczna jego relacja z celebracja Mszy. Kazda mod-
litwa jest wiec skierowana do Najswietszego Sakramentu, za posred-
nictwem ktérego pozostaje w relacji z ottarzem Bozym. Co wie-
cej, sama modlitwa jest oftarzem, jak zauwazaja ojcowie Kosciota.
Nawiazujac do ofiar biblijnych, stwierdzaja, ze modlitwa ustna jest
jakby oltarzem zertw, a modlitwa myslna jest oltarzem kadzidta.
W modlitwie dzigkuje si¢ Bogu za Jego taski, oddaje Mu siebie, spala
sie w Jego Swietej obecnosci, a wiec spetnia sie w niej to wszystko,
co dzieje sie na oltarzu, czyli dokonuje sie zjednoczenie z Bogiem
przez ofiare Syna.

Wszystko to, co w KoSciele jest ofiara, wyrzeczeniem, umartwie-
niem, oddaniem, upodabnia sie do ottarza. Wszystko to, przez co
czlowiek taczy sie z Bogiem, umierajac sobie, uczestniczy w god-
nosci oftarza. Wiara jest ottarzem, poniewaz zaklada wyrzeczenie
sie tego, co zewnetrzne; jest fundamentem kazdego zycia chrzesci-
janskiego i kazdej modlitwy; jest pierwsza ofiara do zlozenia, kté-
ra umozliwia wszystkie inne, ktére nie beda przyjete inaczej niz
na oltarzu wiary w Boga zywego w jedynym Kosciele Chrystusa.
Rozmaite cnoty sa ozdoba tego oltarza, podsycajac ptonacy na nim
ogien mitosci.

Meczenstwo, dziewictwo, to wszystko, co jest narzedziem
poswiecenia si¢ Bogu, okazja do ofiary i zjednoczenia, uczestniczy
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w tajemnicy oltarza. Asceza jest oftarzem; zycie pokuty, codzien-
ne meczenstwo serca stanowia oltarz, na ktérym sktadaja sie Bogu
w ofierze ci, ktérzy spiesza na spotkanie z Nim. Wedlug ojcéw zycie
kontemplacyjne, w ktérym podejmuje sie post, modlitwe za siebie
i za caly lud Bozy, jest zlotym oltarzem, na ktérym wznosi si¢ do
Boga najczystsza won mito$ci’. ,Mnich — pisze §w. Nil — jest wezwa-
ny do oltarza Paniskiego, oltarza, na ktérym zostaja ztozone Najwyz-
szemu czyste modlitwy, oltarza zbudowanego w sposéb catkowi-
cie duchowy, oltarza wzniesionego na tym miejscu, w ktérym — jak
moéwi Dawid — «stopy Panskie stanely na zawsze» (Ps 132, 7; 73, 2);
i mowi jeszcze: «Stanely juz nasze stopy miedzy twoimi murami,
o Jeruzalem» (Ps 122, 2)"%.

Kaptan, ktérego zadaniem jest przygotowac miejsce spotka-
nia miedzy czlowiekiem i Bogiem, jest oltarzem. Jak zloty ottarz
byl ustawiony miedzy kandelabrami i stotem chlebéw poktadnych,
kaptan jest posrednikiem miedzy ludem i Bogiem®.

W ten sposéb kazdy w Kosciele urzeczywistnia tajemnice otta-
rza przez swoja wlasna funkcje lub aspekt swojego zycia. Dlatego
cialo, rozum, serce kazdego chrze$cijanina powinny coraz bardziej
stawac sie oltarzem, na ktérym sklada si¢ Bogu najwyzsza ofiare
mitosci. Swiety Grzegorz Wielki w taki sposéb wyraza te tradycyjna
doktryne w alegorycznym komentarzu do tekstu z Ksiegi Ezechiela:

»Oltarz stal przed $wiatynia” — jest napisane u Ezechiela (40, 47). Co
jest $wiatynig, jesli nie lud wierny, jak méwi Apostot Pawel do swoich
uczniéw: ,,Swiatynia Boza jest $wieta, a ta $wiatynia wy jestescie” I co
jest ottarzem Bozym, jesli nie dusza tych, ktérzy $wiecie zyja? Swiadomi
swoich win, obmywaja swoje zmazy {zami, umartwiaja cialo wstrze-
miezliwoscia, nie kalaja si¢ zadnym dziataniem z tego $wiata, dajac ubo-
gim to, co posiadajg, nie szukajac tego, czego im brakuje. Rzeczywiscie
mozna powiedzie¢, ze ich serce jest oltarzem Bozym, na ktérym zarzy
sie ogien, ktory zywi bol pokuty i w ktérym wyniszcza sie ciato. Czyz nie

7 Por. Orygenes, Homiliae in Numeris 5, 3: PG 12, 605.
8 Nil, Epistula 3, 32: PG 79, 387.
®  Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 1-1I q. 102 a. 4 ad 6.
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widzimy, bracia najdrozsi, kazdego dnia podobnych dusz w tym §wie-
tym ludzie Bozym, ktéry jest jakby przedsionkiem $wiatyni? Czyz ich
zycie nie staje stale przed nami jako przykiad? Oltarz jest wiec naprze-
ciw $wiatyni, gdy przed oczami Kosciota sa liczni ludzie, ktérzy na mysl
o wiecznym sadzie codziennie skladaja sie w ofierze Bogu we wzdycha-
niach pokutnych. Jak powiedzielismy, u§wiecaja oni swoje ciala w celu
dopelnienia tego, o czym méwi Nauczyciel Narodéw: ,,Prosze was, bra-
cia, przez mitosierdzie Boze, abyscie dali ciata swoje jako ofiare zywa,
$wietg, Bogu przyjemna”. Jedna ofiara zostaje zabita w celu ztozenia jej
w ofierze. Ale cialo, ktére cierpi dla Pana, jest ofiara zywa. Jest ofiara i to
ofiarg zywa, poniewaz zyje cnotami i umarlo dla wad. Jest niewatpliwie
ofiarg, poniewaz juz umartlo dla tego $wiata i dla niegodziwych dziatan,
ale jest ofiara zywa, poniewaz czyni wszelkie dobro, jakie jest dla niego
mozliwe. A poniewaz, mdéwiac o oltarzu, wspomnieli$émy o ogniu zalu,
wydaje mi si¢ konieczne pokazac jego rézne aspekty. Jest bowiem zal,
ktéry rodzi sie z bojazni, i zal, ktéry rodzi sie z milosci, poniewaz jed-
na rzecza jest ucieczka przed kara, a inna pragnienie odptaty. To jest
motyw, z powodu ktérego Prawo kaze zbudowa¢ dwa oltarze w swig-
tyni: jeden na zewnatrz, a drugi wewnatrz; jeden na dziedzicu, a dru-
gi przed arka; ten pokryty brazem, a ten przybrany zlotem. Na olta-
rzu z brazu pali si¢ mieso, a na zlotym pachnace kadzidta. Czyz ofiary
z miesa palace sie na zewnatrz i kadzidlo palce si¢ wewnatrz, drodzy
bracia, nie wskazuja na to, co widzimy kazdego dnia, czyli na te dwa
rodzaje zalu, gdy jedni placza z bojazni, podczas gdy drudzy placza
juz z milo$ci? Rzeczywiscie, liczni sa ci, ktérzy ptacza kazdego dnia
na wspomnienie swoich grzechéw, gdyz boja sie wiecznego potepie-
nia. Optakuja zlo, ktére popetnili, wypalaja swoje wady w ogniu zalu,
ale w glebi serca czuja jeszcze jego przyciaganie. Czyz nie sg oni olta-
rzem z brazu, na ktérym pala sie ofiary z miesa, poniewaz maja jesz-
cze do oplakania uczynki cielesne? Ale sg inni, ktérzy, wyzwoleni od
wad cielesnych lub juz uspokojeni przez znienawidzenie swoich upad-
kéw, sa zapaleni mitoscia we fzach zalu; maja oni przed oczami serca
odplate ojczyzny niebieskiej, goraco pragna by¢ juz teraz zjednoczeni
z mieszkanicami nieba. Niewola i to niekoniczace sie pielgrzymowanie
jawi sie im jako bardzo trudne, dlatego pragna oni widzie¢ Kréla w Jego
pieknie i nie przestaja ptaka¢ kazdego dnia przyciggani przez Niego.



»Nasladyj to, czego bedziesz dokonywac” 193

Czyz nie sg oni zlotym oltarzem, na ktérym pala sie kadzidla, a cnoty
nie sa ptomieniami? I o tym oltarzu jest stusznie powiedziane, Ze jest
postawiony przed zastona arki, w $wietym $wietych. Nasza arka przy-
mierza jest Ten, o ktérym napisano: ,W Nim sg ukryte wszystkie skar-
by madrosci i wiedzy” Arka za zaslona jest nasz Odkupiciel w niebie.
Zlotym oltarzem, na ktérym palg sie kadzidla i ktéry stoi przed zasto-
ny, jest serce $wietych, ktére, zapalone wielkimi cnotami z milosci do
Boga, plonie $wietym pragnieniem za Tym, ktérego nie moze jeszcze
kontemplowac z odkryta twarza. Miedzy arka i oltarzem jest faktycz-
nie zastona, poniewaz to, co oddziela nas jeszcze od ogladania Boga,
czyli przeszkoda naszego zepsucia, nie zostalo jeszcze usunigte. Ale
dopoki jestesmy przed zaslona, trzeba, aby$my, na réwni z kadzidtem,
ploneli ogniem mito$ci. Placzac za$ z zalu, nie mozemy szukac¢ niczego
ziemskiego, przemijajacego: niech wystarczy nam Ten, ktéry wszyst-
ko uczynil. Przekraczajmy wszystko pragnieniem, zeby skupi¢ nasza
dusze w jednym punkcie. Nie mozemy juz ptonac z leku przed kara,
ani z powodu wspomnienia naszych grzechdw, ale w 1zach, z kadzid-
fem cnét i zapaleni przez mitosc'.

»,NASLADUJ TO, CZEGO BEDZIESZ DOKONYWAC”

Ottarz, bedac miejscem obecnosci Bozej i skutecznej ofiary
naszego Pana Jezusa Chrystusa, jest Zrédlem wszelkich task. Wiara,
gdyby stracita wiez z oltarzem, uleglaby szybkiemu zestarzeniu sie,
a wkrétce takze stanelaby nad przepascia $mierci. Pozbawilaby sie
zyciodajnych Zrédet i swojej duchowej mocy. To samo mozemy
powiedzie¢ o kaptanie. Odstapiwszy od oltarza, w tym znaczeniu,
ze przestalby nasladowac to, co sprawuje, skazalby sie na ducho-
wa $mier¢. Zaprzeczylby temu, do czego zobowiazywal si¢ w cza-
sie $wiecen.

Podczas przyrzeczenia przed $wieceniami kaptanskimi biskup
pyta kazdego kandydata: ,,Czy chcesz coraz $cislej jednoczy¢ sie
z Chrystusem, Najwyzszym Kaptanem, ktory z samego siebie zlozyt

0 Grzegorz Wielki, Homiliae in Ezechielem 2, 10, 19-21: PL 76, 1069-1071.
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Ojcu za nas nieskalang Ofiare, i razem z Nim poswieca¢ sie Bogu
za zbawienie ludzi?”"'. A w obrzedzie wreczania nowo wyswiecone-
mu kaptanowi chleba i wina biskup méwi, napominajac: ,,Przyjmij
dary ludu $wietego, ktére maja by¢ ofiarowane Bogu. Rozwazaj, co
bedziesz czyni¢, nasladuyj to, czego bedziesz dokonywa¢, i prowadz
zycie zgodne z tajemnica Panskiego krzyza™?. To jest fundament
programu duchowosci kaplanskiej i ciaglego dojrzewania kaptana
do owocnego pelnienia powierzonej mu w Kosciele postugi.

Powr6t do oltarza oznacza w gruncie rzeczy powr6t do Jezusa
Chrystusa. To jest warunek wszelkiego odmlodzenia duchowego,
zasada religii radosnej i twdrczej; to jest Zrodto owocnego przezy-
wania kaptanstwa. Ottarz daje nam Boga i nas do Boga prowadzi,
a kaptan ma coraz bardziej stawac sie jego stuga.

1 Obrzedy swiecen biskupa, prezbiterow i diakonéw, nr 124.

2 Obrzedy swieceni biskupa, prezbiterow i diakonéw, nr 135.



ROZDZIAL XII

Liturgia w formacji kaplanskiej

/, ‘\

Zmyst liturgii karmi sie przezywaniem i praktyka liturgii, dla-
tego pierwsza i podstawowa szkola przezywania liturgii jest ona
sama'. Niniejsze refleksje zostaja poswiecone roli liturgii w for-
macji kaptanéw, majac oczywiscie swiadomos¢ faktu, ze liturgia
nie jest jedynym $rodkiem stuzacym ich formacji. Domaga si¢ ona
uwzglednienia takze wielu innych $rodkéw, ktére ukazuja tozsa-
mo$¢ kaplana i stuza owocnemu podjeciu misji, ktéra z tej tozsa-
mosci wynika.

Warto na poczatku zauwazy¢, ze w ostatnich latach podnosza
sie coraz liczniejsze, a zwlaszcza coraz glebiej teologicznie uza-
sadnione glosy, méwiace o potrzebie nadania liturgii centralne-
go znaczenia w zyciu Ko$ciota. Pojawiaja sie one niejednokrotnie
w kontekscie analiz dotyczacych reformy liturgicznej zapoczatko-
wanej przez II Sobdér Watykanski, ktéra w wielu wypadkach rodzi
dyskusje, stawiajace zasadnicze pytania dotyczace przekazywania
prawdziwego sensu liturgii, a tym samym wskazujace, ze nie doko-
nuje sie adekwatnego przekazania i uchwycenia wydarzenia sakra-
mentalnego w jego znaczeniu eklezjalnym i duchowym. Uwaga ta
dotyczy kazdego wierzacego, ale w szczegdlny sposéb kaptandw,

! Por. A. Triacca, La liturgia educa alla liturgia?, ,Rivista Liturgica” 58 (1971),

s.261-275.
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ktoérzy jako pierwsi sa wezwani do odkrycia znaczenia ,wydarzenia
sakramentalnego”, a nastepnie — réwniez jako pierwsi — ponosza
odpowiedzialno$¢ za przekazywanie autentycznego sensu liturgii
chrzescijanskiej wiernym w ramach wypelniania postugi duszpa-
sterskiej.

Gdy wiec méwimy na temat wypelniania postugi kaptanskiej,
pojawia sie problem relacji miedzy liturgia i kaptanem - relacji, kto-
ra niejednokrotnie jest tylko funkcjonalna. Chodzi wiec o to, by na
nowo odkry¢ autentyczny sens tej relacji oraz doprowadzi¢ do jej
odpowiedniego przezycia.

MODLITWA LITURGICZNA

Jestesmy $wiadomi, ze niewlasciwe ustawienie relacji miedzy
liturgia i modlitwa osobista jest szkodliwe nie tylko dla liturgii i mod-
litwy osobistej, ale réwniez dla calos$ci zycia chrzescijaniskiego, dla
catej budowli wiary. Aby te relacje wlasciwie ujac, trzeba na poczat-
ku postawi¢ kilka zasadniczych pytan. Czy myslac o modlitwie, od
razu myslimy o liturgii? Jak wyglada dzisiaj formacja modlitwy?
Czy liturgia jest rzeczywiscie przezywana jako pierwsze doswiad-
czenie modlitwy? Chociaz liturgia nie moze wyczerpac calego zycia
modlitwy u wierzacego, a zatem takze u kaplana, to jednak czesto
zauwaza sie, ze ci, ktérzy praktykuja samotna i cicha modlitwe oso-
bista badz uczestnicza w rozmaitych formach modlitwy wspélnoto-
wej, majacej charakter dowolny i spontaniczny, przezywaja liturgie
w sposéb obojetny badz deklaruja swoje niezadowolenie w stosun-
ku do modlitwy liturgicznej. Stwierdzaja oni, ze nie rozumieja mod-
litwy liturgicznej; buntuja sie¢ przeciw niej, twierdzac, ze jest bez-
duszna i formalistyczna. Ci chrze$cijanie stwierdzaja w koncu, ze
liturgia nie jest ich podstawowym doswiadczeniem modlitwy, prze-
dluzajac tym samym wielowiekowe rozbicie miedzy liturgia i mod-
litwa, ktére soborowa reforma liturgii zamierzata przekroczy¢, by
w ten sposéb na nowo wlaczy¢ wszystkich chrzescijan do modli-
twy Kosciola. Juz papiez Pius X w dokumencie o czestej Komunii
Swietej zachecat: ,Nie macie modli¢ sie¢ w czasie Mszy, ale z Mszy
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72, Postawiona kwestia nadal pozo-

macie uczyni¢ wasza modlitwe
staje nadzwyczaj aktualna.

Trzeba uznad, ze jednym z podstawowych warunkéw zywej rela-
¢ji miedzy liturgia i modlitwa jest jej nawigzanie i obecno$¢ w zyciu
duchowym kaptanéw. Zycie duchowe kaptana powinno by¢ uprzy-
wilejowanym miejscem, w ktérym liturgia i modlitwa spotykaja sie
w sposob zywy i bezposredni, czyli miejscem, w ktérym obiektywny
wymiar liturgii i podmiotowo$¢ jednostki facza sie ze soba, ksztattu-
jac sie wzajemnie, nawet jeéli niekiedy pojawiaja sie w tym wzgledzie
pewne napiecia. Powstaje wiec pytanie: czy mozemy powiedzied,
ze Liturgia godzin, a w szczegé6lnosci Psalmy, jak réwniez kolekty
i modlitwy eucharystyczne sa dla dzisiejszych chrzescijan, szcze-
golnie dla kaplanéw, zrédlem i norma ich modlitwy?

Spojrzmy wiec jeszcze raz na Psalmy, o ktérych znaczeniu dla
modlitwy chrzes$cijanskiej, poczawszy od ojcéw Kosciota, a skon-
czywszy na papiezach Janie Pawle I i Benedykcie X VI, ktérzy spe-
cjalny cykl katechez poswiecili wlasnie Psalmom, powiedziano juz
wyjatkowo duzo. Psalterz jest od zawsze wyjatkowa szkota modli-
twy dla chrzes$cijan. Nie przypadkiem kazda liturgia, czy to Msza
Swieta czy Liturgia godzin, zaczyna si¢ od antyfony, ktérej stowa
zostaly zaczerpniete z Psalmu, jakby Ko$ciét chcial w ten sposéb
powiedzie¢, ze modlitwa Kosciota ma swoje zrédlo w Psalterzu.
Z codziennego zwiazku z Psalmami kaptan uczy sie modli¢, czer-
piac z trudnej sztuki stuchania slowa Bozego, jego wewnetrzne-
go przyjecia i dokonania aktualizujacej interpretacji. Psalmodia
na przyktad zmusza nas do zmierzenia sie¢ z tym czesto pojawia-
jacym sie poczuciem bezsilno$ci wobec biegu wydarzen, ktérej
dos$wiadczamy w naszym zyciu i w naszej modlitwie, a ktéra nie
byla obca juz psalmiscie. Dietrich Bonhoeffer pisat: ,Psalm, kto-
rego nie jesteSmy w stanie uczyni¢ naszg modlitwa, przed ktéra
bronimy sie przerazeni, pozwala nam odkry¢, ze tu jest kto$ inny,
kto sie modli, nie my; ze tym, kto potwierdza swoja niewinnos¢,

2 Por. A. Elberti, Il sacerdozio regale dei fedeli nei prodromi del Concilio Ecu-
menico Vaticano II (1903—-1962), Roma 1989, s. 120.
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kto przyzywa sadu Bozego, kto musi znosi¢ tak wiele bolu, jest
sam Jezus Chrystus™.

W kanonicznym zobowigzaniu do odmawiania Liturgii godzin —
jedynym obowiagzku kanonicznym, ktéry prawo Kosciola wprost
naklada na kaptanéw* — trzeba wiec widzie¢ jasna swiadomosc
i konkretna decyzje Kosciota, ktéry chce, aby jego kaptani nie-
ustannie modlili sie modlitwa liturgiczna. Chodzi o to, aby ona,
godzina po godzinie i dzieni po dniu, formowata ich modlitwe, az
doprowadzi ja do pelnej dojrzalosci, ktérej wyrazem i gwarancja
jest modlitwa Kosciota, dojrzalosci zar6wno w dziedzinie formy,
jak i tresci, zaréwno w stylu, jak i w formie wyrazu. Luter zanoto-
wal: ,Kto zaczal powaznie i regularnie modli¢ si¢ Psalterzem, szyb-
ko porzuci inne proste, fatwe, pojedyncze i pobozne modlitwy™.

Trzeba wiec uczciwie postawic pytanie: dlaczego po ponad piec-
dziesieciu latach od zapoczatkowania soborowej reformy liturgicz-
nej Liturgia godzin z takim trudem staje si¢ modlitwa catego ludu
Bozego? Dlaczego w zwyczajnej praktyce wspoélnot chrzescijanskich
nie znaleziono jeszcze wlasciwej miary zdrowej réwnowagi miedzy
celebracja eucharystyczna i Liturgia godzin? Czy nie jest to spowo-
dowane takze tym, ze sami kaptani maja trudnosci z wlaczeniem
Psalméw do modlitwy osobistej i uczynieniem ich swoja modlitwa?

Modlitwa liturgiczna jest szkola modlitwy — kto nauczy sie mod-
li¢ hymnami, psalmami, kolektami, modlitwami eucharystycznymi,
ten nauczy sie gramatyki i syntaksy autentycznej modlitwy. Kaptan
uformowany przez liturgie jest przede wszystkim przekonany, ze jest
ona prawdziwg modlitwa, w ktérej w sposéb w pelni wolny ofiaruje
samego siebie Bogu. W czasie spotkania z kaptanami z podrzym-
skiej diecezji Albano, w sierpniu 2006 roku, papiez Benedykt XVI
mowil bardzo sugestywnie:

Kosciét daje nam, jakby narzuca nam — ale zawsze jako dobra Matka —
aby$my mieli wolny czas dla Boga, za posrednictwem dwéch praktyk:

D. Bonhoefter, La vita comune, Brescia 19795, s. 67.
Por. Kodeks prawa kanonicznego, kan. 276 §3.
> Cyt. za: D. Bonhoefter, Pregare i salmi con Cristo, Brescia 1969, s. 77.



Modlitwa liturgiczna 199

celebrowania Mszy $wietej i odmawiania Brewiarza. Ale bardziej niz
odmawiania, realizowania go jako sluchania stowa, ktére Pan daje nam
w Liturgii godzin. Trzeba wewnetrznie przyjac¢ to stowo, by¢ uwaz-
nym na to, co Pan méwi do mnie przez to stowo, stucha¢ nastepnie
komentarza ojcéw Kosciola, czy tez soboru, w drugim czytaniu z godzi-
ny czytan, oraz modli¢ sie za posrednictwem tego wielkiego wotania,
ktérym sa Psalmy, przez ktdre zostajemy wiaczeni w modlitwe wszyst-
kich czaséw. Modli sie z nami — a my modlimy si¢ z nim — lud starego
przymierza. Modlimy sie z Panem, ktéry jest prawdziwym podmiotem
Psalméw. Modlimy sie z Kosciotem wszystkich czasow. Powiedziatbym,
ze ten czas po$wiecony na Liturgie godzin jest drogocennym czasem.
Ko$ciét daje nam te wolno$¢, te wolna przestrzen zycia z Bogiem, kt6-
re jest takze zyciem dla innych®.

Liturgia formuje prezbitera do modlitwy prostej i przejrzystej.
Prosta modlitwa jest taka, ktdra jest rozumiana przez ludzi pro-
stych. Modlitwa liturgiczna nigdy nie usiluje pokazac, ze jest inte-
ligentniejsza od Boga, do ktérego sie zwraca. Liturgia uczy nastep-
nie modlitwy wstrzemigZliwej i istotnej. Glosy dodawane do tekstow
liturgicznych przez ,kreatywnych” celebranséw niejednokrotnie nie
tylko nie wnosza niczego warto$ciowego do tekstéw, ale gasza roz-
mach modlitwy, wprowadzaja rozdzwiek, a nawet zaklamanie mie-
dzy glosg i tekstem liturgicznym. Liturgia ponadto formuje kapta-
na do modlitwy intensywnej, trwatej, zasadniczo pozytywnej, ktora
zostawia na boku wszelka dialektyke i wyrachowanie, jakie pojawia
sie w cztowieku nawet wtedy, gdy staje przed Bogiem. Uczy wresz-
cie modlitwy pelnej szacunku dla Boga i bliznich — trzeba zawsze
weryfikowa¢, aby modlitwa w liturgii byta skierowana do Boga. Juz
starozytni chrze$cijanie sformutowali zasade dogmatyczna, ze gdy
wspoélnota gromadzi sie przed oltarzem, to jej modlitwa ma jedno-
znacznie kierowac sie do Boga Ojca.

Osobiste wyrazenie modlitwy, do ktérej jest powotany kaptan,
zachowa swoja wolno$¢ w stosunku do oficjalnych tekstow litur-

¢ Benedykt XVI, Dialogo con i sacerdoti (31 sierpnia 2006), ,Notitiae” 43 (2006),
s. 279-280.
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gicznych w takiej mierze, w jakiej oprze sie na chetnym i zywym
rozumieniu tego, o co chodzi w liturgii. Tylko w ten sposéb rodzi sie
autentyczna spontaniczno$¢ i madra kreatywno$¢ kaptana w podej-
mowaniu tych koniecznych interwencji osobistych, ktérych domaga
sie od niego przewodniczenie liturgii i ktére powinien umie¢ spet-
ni¢: wprowadzenia, napomnienia, mate glosy, modlitwy wstawienni-
cze, formuly dostosowane do okolicznosci, poniewaz Mszal i obrze-
dy poszczegélnych sakramentdéw ani nie przewiduja, ani nie musza
przewidywac wszystkiego. Ksiega liturgiczna nie wyczerpuje obrze-
du, chociaz stanowi normatywny przewodnik jego urzeczywistnia-
nia. Prezbiter uformowany w szkole modlitwy liturgicznej bedzie
takze tym, ktéry poza liturgia bedzie méwil do ludzi o Bogu tak,
jak liturgia méwi do Boga. Nauczy sie ewangelizowaé z modlitwy
opartej na liturgii, poniewaz kaptan tak ewangelizuje, jak sie¢ modli.

PRZEWODNICZENIE LITURGII

W ramach najnowszych studiéw na temat przewodniczenia litur-
gii zaznacza si¢ znamienne podkreslanie, Ze wymaga ono od kapta-
na odpowiedniej postawy duchowej. Louis-Marie Chauvet strescit
ten kierunek poszukiwan nastepujaco: ,przewodniczenie liturgicz-
ne w poszukiwaniu nowego etosu”. Podczas gdy przed reforma
soborowa kaplan spetniat po prostu role urzedowego ,wykonaw-
cy” obrzedu, ktéry miat wypetnié¢ i nad ktérym rygorystycznie czu-
wal kodeks norm liturgicznych (,rubryki”), to dzisiaj sytuacja ule-
gla daleko idacym zmianom. Kaptan przewodniczy zgromadzeniu,
wobec ktérego stale stoi ,twarza w twarz’, co — zreszta — jawi sie dzi-
siaj jako szczegélnie problematyczne. Ta postawa zewnetrzna zmie-
nia i gleboko warunkuje jego relacje nie tylko ze zgromadzeniem, ale
i samym obrzedem liturgicznym. Dochodzi do tego kryzys autoryte-
tu i instytucji, ktéry od kilkudziesieciu lat dotyka naszych spotecz-
nosci, nie oszczedzajac takze Ko$ciota, a w niej funkcji kaptana, kté-
ry petni wladze we wspoélnocie chrzescijanskiej, jak i przewodniczy

7 Por. L.-M. Chauvet, La présidence liturgique en quéte d'un nouvel etos, ,La

Maison-Dieu” 230 (2002) nr 2, s. 43—66.
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zgromadzeniu liturgicznemu. Autorytet kaptana nie zyskuje swojej
prawomocnosci juz tylko na mocy ,duchowej wtadzy’, ktéra zostata
mu udzielona przez sakrament §wiecen, ale takze — i wyjatkowym
stopniu — staje sie on rezultatem faktycznej kompetencji ztaczonej
z osobistym charyzmatem i dawanym $wiadectwem. Innymi sto-
wy, duchowa wladza udzielona przez sakrament $wiecent doma-
ga sie wyjatkowego potwierdzenia za posrednictwem osobistego
zaangazowania.

Urzeczywistnianie tego nowego etosu zaklada wprowadzenie
pewnych koniecznych przystosowan do ,sztuki celebracji”. W tym
miejscu zostanie omoéwiona tylko jedna z nich. W nowym etosie
przewodniczenia liturgicznego kaptan jest wezwany do udziele-
nia zgromadzeniu pomocy w tym, by modlitwe Ko$ciota uczyni-
fo ono swoja osobista modlitwa. W tym swoim zadaniu kaptan jest
formowany przez liturgie w tym znaczeniu, ze sama liturgia stawia
kaptana réwnocze$nie wewngtrz zgromadzenia liturgicznego, ale
i wobec niego. Jest on najpierw chrzescijaninem posrdd chrzescijan,
poniewaz chrzest poprzedza sakrament §wiecen i daje mu obiek-
tywne podstawy, a takze jest warunkiem, dzieki ktéremu kaptan
moze ,w imieniu Chrystusa” stana¢ wobec zgromadzenia. W prze-
wodniczeniu liturgii kaplan jest stale powotany do przezywania tej
szczegdlnej i zobowigzujacej dwoisto$ci: wraz ze zgromadzeniem
wyznaje swoj grzech: ,Spowiadam si¢ Bogu wszechmogacemu...,
a dla zgromadzenia prosi o przebaczenie: ,Niech si¢ zmiluje nad
nami Bég wszechmogacy... Wraz ze zgromadzeniem stucha stowa
Bozego, ktére kieruje sie takze do niego, a dla zgromadzenia glo-
si homilie, w ktérej autentycznie interpretuje stowo Boze. Wraz ze
zgromadzeniem wyznaje: ,Wierze.., a zwracajac sie do zgroma-
dzenia, na przyklad w czasie udzielania chrztu, pyta autorytatyw-
nie: ,,Czy wierzycie...?”.

Komentujac wydarzenie opisane przez Ewangelie $w. Jana, w cza-
sie ktérego Jezus przekazuje Piotrowi wladze pasterska nad swo-
ja owczarnia, §w. Augustyn stwierdza: ,Takze pasterze sa owca-
mi (pastores ipsi sunt oves)”. A w innym miejscu wyjasnia: ,Wy

8 Augustyn, In Ioannis Evangelium tractatus 123, 5: PL 35, 1965.
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jestescie owcami i my jesteSmy owcami z wami, poniewaz jesteSmy
chrze$cijanami. [...] Pasiemy was i jesteSmy pasieni z wami (pasci-
mus vos, pascimur vobiscum)™. ,Pasiemy was — pascimus vos’, czyli
jako przewodniczacy zgromadzeniu ,w imieniu Chrystusa i w imie-
niu Kosciota” prezbiter jest powolany do wprowadzania wspdlnoty
w modlitwe Kosciota. Jednak ,pascimur vobiscum — jestesmy pasie-
ni z wami” oznacza, ze jako chrzescijanin kaptan, gdy przewodni-
czy zgromadzeniu, jest powotany do modlitwy (aby to, co méwi,
bylo modlitwa), poniewaz dla kaplana najskuteczniejszym sposo-
bem okazania pomocy zgromadzeniu w uczynieniu wtasna mod-
litwy Ko$ciota, jest jej osobiste przezycie. Gdy prezbiter przewod-
niczy liturgii, przewodniczy ,Kosciotowi modlacemu sie¢’, a wiec
w tej chwili stuzy Kosciotowi na modlitwie, stajac sie stuga modli-
twy wiernych przez osobista modlitwe.

Papiez Benedykt XVI w czasie wspomnianego spotkania z kapta-
nami z diecezji Albano bardzo znaczaco wypowiedzial si¢ na temat
sztuki celebrowania. Tak méwil o koniecznosci oparcia jej na oso-
bistej modlitwie:

Ars celebrandi — takze w tym wypadku powiedzialbym, Ze sa obecne
rézne wymiary. Pierwszy wymiar méwi, ze celebracja jest modlitwa
irozmowa z Bogiem — Boga z nami i nas z Bogiem. Pierwszym wymo-
giem dobrej celebracji jest wiec, aby kaplan rzeczywiscie wszed! w te
rozmowe. Gloszac stowo, odczuwa, ze rozmawia z Bogiem. Jest stu-
chaczem stowa i glosicielem stowa, w tym znaczeniu, ze staje sie narze-
dziem Pana i stara si¢ zrozumie¢ to stowo, aby potem przekazac je ludo-
wi. Rozmawia z Bogiem, poniewaz teksty Mszy $wietej nie sa tekstami
teatralnymi lub czym$ podobnym, ale sa modlitwami, dzieki ktérym,
wraz ze zgromadzeniem, rozmawiam z Bogiem. Nawiazanie tej roz-
mowy jest wiec bardzo wazne. Sw. Benedykt w swojej Regule méwi do
mnichdéw na temat recytacji Psalméw: Mens concordet voci. Vox — sto-
wa poprzedzaja nasza mysl. Zazwyczaj tak nie jest — najpierw trzeba
mysle¢, a potem mysl staje sie sfowem. Ale w tym przypadku stowo jest
pierwsze. Swieta liturgia daje nam stowa, a my mamy wej$¢ w te stowa,

®  Augustyn, Sermo 296, 5, [w:] tenze, Opera omnia, t. 5, Parisiis 1838, kol. 1763.
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odkry¢ zgodno$¢ z ta rzeczywisto$cia, ktéra nas poprzedza. Oprécz
tego musimy takze nauczy¢ sie rozumiec strukture liturgii i dlaczego
jest tak zbudowana. [...] Jest wiec bardzo wazne, aby§my mogli osiag-
na¢ duzg zgodnos¢, zrozumienie tej struktury wypracowanej w historii,
oraz wej$¢ nasza mysla (mens) w glos (vox) Kosciota. W takiej mierze,
w jakiej osiagneli§my wewnetrzne rozumienie tej struktury, zasymilo-
wali stowa liturgii, mozemy osiagnac¢ te wewnetrzna zgodnos¢, a w ten
sposéb nie tylko méwi¢ z Bogiem, ale takze wejs¢ w ,my” Kosciola,
ktéry sie modli. W ten sposéb mozemy takze przemieni¢ nasze ,ja’
wchodzac w ,,my” Kosciota, ubogacajac i poszerzajac to ,ja’, modlac sie
z Ko$ciolem, stowami Kosciota, rzeczywiscie rozmawiajac z Bogiem'™.

Funkcja formacyjna liturgii polega na przechodzeniu od ,ja”
kaptana do ,my” Kosciota, ktére uzdalnia prezbitera do przewod-
niczenia modlitwie Kosciota. Prezbiter nie tylko powinien by¢ czto-
wiekiem modlitwy — kazdy chrzescijanin jest do tego wezwany.
Od prezbitera oczekuje sie, aby byt takze zdolny do przewodni-
czenia modlitwie Kosciola, aby byt stuga Kosciola modlacego sie.
Nie oznacza to tylko jakiego$ pobudzania zgromadzenia do modli-
twy czy tez proponowania mu konkretnych modlitw, ale wskazuje
na prowadzenie do modlitwy poprzez modlitwe Kosciola. Sprzyja
wewnetrznemu poglebieniu modlitwy Ko$ciota ze strony zgroma-
dzenia tylko ten prezbiter, ktéry jako pierwszy sam poglebit modli-
twe liturgiczng. Taki jest sens napomnienia sformulowanego kiedy$
przez §w. Izaaka Syryjczyka: ,\W wersetach twojego $piewu i twojej
modlitwy uwazaj, aby nie by¢ przewodnikiem stéw pochodzacych
od obcej osoby. [...] Nie wypowiadaj stéw liturgii, jakby przycho-
dzily z zewnatrz. Wypowiadaj je tak, jakby wychodzily od ciebie,
z pro$ba, z rozeznaniem [...] jak ktos, kto rozumie prawdziwe zna-
czenie tego, co robi™.

Modlitwa w czasie przewodniczenia zgromadzeniu nie jest
czyms$ oczywistym, ale jest owocem ciaglego ¢wiczenia w pogte-
bieniu wewnetrznym, w asymilacji, a wiec i zrozumieniu duchowym

10 Benedykt XVI, Dialogo con i sacerdoti, dz. cyt., s. 287—-288.
1 Izaak Syryjczyk, Sermo 53.
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modlitwy liturgicznej. Taki jest sens zasady benedyktynskiej: Mens
concordet voci, gdzie pierwszenstwo nalezy sie glosowi, czyli temu,
co jest méwione, podczas gdy duch — mens — musi dostosowac sie
do tekstu liturgicznego, ktéry kaze poglebi¢ wewnetrznie to, co jest
zewnetrzne. Jesli kaptan duchowo asymiluje modlitwe liturgiczna,
to sama liturgia bedzie go formowac i uzdolni go do przewodni-
czenia, czyli do bycia stuga modlitwy Kosciola, a tym samym do
zjednoczenia zgromadzenia z modlitwa Jezusa Chrystusa, ktéra
kieruje On do Ojca. W taki wiec sposéb kaptan jest wyraznie for-
mowany przez liturgie do przewodniczenia liturgii.

DOJRZEWANIE DO MISTAGOGII

W ostatnich latach w wielu poszukiwaniach z dziedziny liturgii
i formacji chrzescijanskiej pojawia si¢ propozycja powrotu do mista-
gogii jako metody formacyjnej w dziedzinie zycia sakramentalne-
go i duchowego'>. Motywy sa bardzo zréznicowane. Proponuje sie
mistagogie jako metode odpowiedzi na niezrozumienie liturgii ze
strony chrzescijan i potrzebe jej uwzglednienia w ich zyciu ducho-
wym. Widzi si¢ mistagogie jako mozliwo$¢ przekroczenia rozdzwie-
ku istniejacego miedzy liturgia i katecheza, a wiec jako nowy typ
wedréwki katechetycznej, zwlaszcza jesli chodzi o przygotowanie
do przyjecia sakramentow. Wskazuje sie na mistagogie jako droge
prowadzaca do przywrécenia liturgii centralnego miejsca w zyciu
Kosciota. W kazdym jednak razie wszystkie te wazne i uzasadnio-
ne intuicje zatrzymuja si¢ na poziomie teoretycznym, nie wywiera-
jac wyraznego wplywu na praktyke eklezjalng. Problem wyjasnia si¢
bardzo prosto — mistagogia potrzebuje mistagogéw. Mistagogia jest
tylko metoda, dlatego tez bedzie mogta wej$¢ do praktyki Kosciota,
o ile kaptani beda przygotowani do jej wprowadzenia i przekona-
ni do jej efektywnego znaczenia. Warto zauwazy¢, ze do mistago-
gii i potrzeby jej uwzglednienia odwotuje sie Katechizm Kosciola

12 Por. E. Mazza, La mistagogia. Una teologia della liturgia in epoca patristica,
Roma 1988; J. Castellano Cervera, El asio litiirgico. Memorial de Cristoy mista-
gogia de la Iglesia, Barcelona 1994.



Dojrzewanie do mistagogii 205

katolickiego, co nalezy uznac za oficjalna aprobate dla jej wykorzy-
stania w dzialalnosci formacyjnej Kosciota.

Od II Soboru Watykanskiego dokonat sie w Kosciele niewatpliwy
postep w zakresie znajomosci Pisma Swietego, chociaz nie jest ona
jeszcze wystarczajaca. Pozostaje jednak wciaz trudno$¢ w uchwy-
ceniu i przezywaniu relacji miedzy liturgia i znajomos$cia Pisma
Swietego. Pojawiaja sie wiec wazne pytania. Dlaczego rozwéj zna-
jomosci Pisma Swietego nie idzie paralelnie z rozwojem znajomosci
liturgii i jej sensu chrze$cijaniskiego? Dlaczego poglebienie tajemnicy
Boga w oparciu o Biblie nie przeksztalca sie w przezywanie z takim
samym zaangazowaniem tajemnicy Boga obecnej w liturgii? Wiedza
biblijna nie jest autentyczna, dopdki nie staje si¢ wspSlnotowa cele-
bracja przymierza Boga z Jego ludem. Jednym z mozliwych wyjas-
nien tej trudnosci jest brak lektury i wyjasniania obrzedu liturgicz-
nego w oparciu o Bibli¢ i wskazywania jego zwigzku z duchowym
zyciem chrze$cijanina. Biblia powinna by¢ pierwszym i podstawo-
wym kluczem do zrozumienia liturgii, a ta — z kolei — powinna by¢
widziana jako pierwszorzedne Zrédlo zycia chrzescijanskiego. Tak
zreszta II Sobor Watykanski okreslit wzajemne relacje zachodzace
miedzy liturgia i Pismem Swietym i oczekuje, Ze w oparciu o takie
relacje beda te dwie rzeczywistosci przekazywane wierzacym.

Mistagogia opiera sie na pokazaniu relacji zachodzacej miedzy
kazdym obrzedem liturgicznym i Biblig, gdyz tylko przekaz biblij-
ny w ramach Starego i Nowego Testamentu strzeze i przekazuje
wydarzenie zbawienia — to wydarzenie, ktére pierwotnie uzasad-
nia obrzed liturgiczny. Przedmiotem mistagogii nie jest zatem sam
obrzed, ale wydarzenie zbawienia, ktére jest celebrowane za posred-
nictwem obrzedu, by dzieki niemu stato si¢ dostepne dla wierzacego
i by mégt w nim uczestniczy¢, a w ten sposéb w rzeczywistej relacji
z tajemnica zbawienia ksztattowa¢ swoje zycie. Jak Pismo Swiete pod
znakiem liter ukrywa sens duchowy, w taki sam sposéb sens ducho-
wy ukrywa sie réwniez pod obrzedami liturgicznymi. Obrzed jest
dla liturgii tym, czym zapisana litera dla Biblii. Dlatego tez liturgia,
na réwni z Pismem Swietym, domaga sie lektury duchowej, prowa-
dzacej do wzrostu w jej rozumieniu. Mistagogia jest wlasciwa i naj-
bardziej owocna metoda takiej lektury w odniesieniu do liturgii.
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Kaptani jako pierwsi sa powolani do duchowego rozumienia
liturgii, aby potem méc stac sie jej nauczycielami juz w ramach kon-
kretnej celebracji. Dlatego wydaje si¢ kwestia szczegdlnie pilna, aby
zwlaszcza homilia odzyskata swoje naturalne odniesienie mistago-
giczne. Trzeba, aby w gloszeniu wydarzenia zbawienia w oparciu
o Pismo Swiete uwzgledniano jego obecno$é w tekstach, obrzedach
i gestach liturgicznych, pokazujac, ze w liturgii celebruje sie to, co
zostalo zapisane w Pismie Swietym. Potrzebne jest podjecie wysil-
ku umiejetnego zintegrowania egzegezy biblijnej i egzegezy litur-
gicznej. To samo dotyczy nastepnie katechezy, zwlaszcza tej, ktérej
celem jest przygotowanie do przyjecia sakramentow.

Przed kaptanami staje wiec wazne zadanie odkrycia swoje-
go powotlania mistagogicznego. Tylko prezbiterzy wprowadzeni
w tajemnice Boga zawarta w Pi$émie Swietym i celebrowana w litur-
gii, to znaczy ci, ktérzy ze stowa Bozego i liturgii czynia codzien-
ny pokarm swojego zycia duchowego, beda zdolni do wprowa-
dzania w te tajemnice, ktdra stala sie przedmiotem ich osobistego
doswiadczenia.



ROZDZIAL XIII

Kaptan - szafarz mitosierdzia Bozego.
Niektére aspekty teologiczne
dokumentu Kongregacji
ds. Duchowienstwa Kapfan —
szafarz mitosierdzia Bozego

/, ‘\

Jesli chodzi o spowiedz, czyli sakrament w aspekcie jego istot-
nych elementdw i skutkéw, wydaje sie, ze w Kosciele powiedziano
na ten temat prawie wszystko. Rozwdj teologii sakramentu pokuty,
poczawszy od $redniowiecza, w ktéry wpisuje sie integralnie doktry-
na Soboru Trydenckiego, pozwala fatwo stwierdzi¢, ze skodyfikowa-
no jego istotne tresci doktrynalne oraz dokonano ich wyjasnienia,
uwzgledniajacego zaréwno ich watki teologiczne, jak i antropolo-
giczne, a nawet psychologiczne. Wtasciwie jedyna kwestia nowa,
ktéra w teologii pokuty zostala wypracowana w XX wieku, jest
jej znaczenie eklezjalne i eklezjotwoércze, taczace sie w znacznym
stopniu z podkresleniem spotecznego i eklezjalnego oddziatywa-
nia grzechu. Jesli natomiast chodzi o inne elementy spowiedzi, to
zostaly one co najwyzej lepiej opisane, uwypuklone i uzasadnione.
Na tym tle moze zaskakiwac tylko przenikliwos¢ i wrazliwos¢ dekre-
tu o spowiedzi Soboru Trydenckiego, ktérego nauczanie odznacza
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sie niezwykla wprost aktualnoscia, a nawet odpornoscia na nowe
zawirowania i ataki.

Sformulowana uwaga zdaje si¢ konieczna, gdy przystepujemy do
lektury dokumentu Kapfan — szafarz mitosierdzia Bozego Kongre-
gacji ds. Duchowienstwa'. Nie znajdujemy w nim zadnych nowych
tre$ci doktrynalnych, cho¢by dlatego, ze dokumenty formacyjne nie
maja takiego celu. Nie oznacza to jednak, ze nalezy go szybko prze-
rzucic¢ i odlozy¢ na bok, powiedziawszy ,wszystko juz bylo” Ma on
swoja warto$¢, ktéra polega przede wszystkim na tym, ze ukazuje
sens postugi kaplanskiej w aspekcie gorliwej i wytrwatej celebracji
sakramentu pokuty i pojednania oraz podkresla te aspekty teologii
tego sakramentu, ktére moga uzasadnic takie wtasnie podejscie do
jego celebrowania. Trzeba przy tym zwréci¢ uwage, ze ta postuga
obejmuje przynajmniej dwa elementy, a mianowicie samo spowia-
danie, jak réwniez, co nie jest mniej wazne, nauczanie na temat tego
sakramentu, uwzgledniajace zaréwno jego status doktrynalny, jak
i aktualna wrazliwo$¢ eklezjalna i kulturowa.

Ze kaplan powinien spowiada¢, jest sprawa raczej oczywista —
przeciez jest kaptanem. Dokument podaje prosty argument na
rzecz tej tezy — najwieksi $wieci kaptani Kosciota, ktérzy stanowia
jego ozdobe, zwlaszcza w ostatnich wiekach, to charyzmatyczni
i wytrwali spowiednicy. Ten argument powinien by¢ wystarczajacy.
Warto natomiast ciagle podejmowac przemyslenia dotyczace pyta-
nia, dlaczego powinien to robi¢, i tego ,dlaczego” dotyczy wlasnie
omawiany dokument. To ,dlaczego” pokrywa sie zarazem z: ,dla-
czego” powinien spowiadac sie kazdy wierzacy, na czele z kapta-
nem — szafarzem tego sakramentu. Na ten zatem zasadniczy prob-
lem zamierzam w tym miejscu zwréci¢ uwage, gdyz moze to by¢
zrédtem waznych inspiracji dla nauczania o spowiedzi i dla ofiar-
niejszego pelnienia tej postugi w konfesjonale.

! Por. Kongregacja ds. Duchowienstwa, Kaplan — szafarz mitosierdzia Boze-

go. Pomoce dla spowiednikow i kierownikow duchowych, thum. J. Krélikowski,
Tarnéw 2011.
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SAKRAMENT NAWROCENIA

Sprawa kluczowa dotyczaca sakramentu spowiedzi, ktéra moc-
no podkresla dokument, jest nawrdcenie. Kwestia zdaje sie oczywi-
sta — kazdy wierzacy jest powotany do nawrécenia, a misja Kosciota
w imie zasadniczej wiernosci Zbawicielowi, jest gloszenie nawré-
cenia oraz urzeczywistnianie go przez celebrowanie sakramen-
tu pokuty. I to jest sprawa o zasadniczej wadze. Nie nalezy zapo-
mina¢, ze nawrdcenie ewangeliczne nie jest tylko jakim$ stanem
ducha, nie jest nawet sama decyzja osobista dotyczaca zmiany zycia
w nowej, bardziej religijnej perspektywie. Wtasciwym wyrazeniem
i potwierdzeniem decyzji nawrdcenia, jedynym jej urzeczywist-
nieniem, w odpowiedzi na stowo Boze w Kosciele, jest wyznanie
grzechéw w spowiedzi sakramentalnej. Nawrdcenie chrzescijanskie
albo ma charakter sakramentalny, i rzeczywiscie jest nawrdéceniem,
albo nawréceniem po prostu nie jest. Sakrament jest miejscem
dokonywania si¢ realnego i religijnego nawrécenia, ktére Bég nie-
jako pieczetuje sadem swojej pojednujacej i zwycieskiej taski, kté-
ra w sakramencie nabiera charakteru nieomylnego, a tym samym
czlowiek staje sie w pelni cztowiekiem. Miedzynarodowa Komisja
Teologiczna w dokumencie Pojednanie i pokuta trafnie stwier-
dza: ,Tylko nawracajac sie, uznajac, ze Bog jest Bogiem, i zyjac
w komunii z Nim, czltowiek odkrywa prawdziwe znaczenie swo-
jej egzystencji”.

W $wietle dwdch tysiacleci do§wiadczenia Kosciota nie jest to
jakas szczegélna nowos¢, ale biorac pod uwage dzisiejsza sytuacje
duchowa ten podstawowy fakt katolicki zastuguje na przypomnie-
nie i nowe podkreslenie. Wobec postepujacego nacisku na indywi-
dualny wymiar wiary i w ogéle wszelkich doswiadczen duchowych
ireligijnych, w tym takze do$wiadczen zfa, winy i odnowy wewnetrz-
nej, fakt ten nie jest bynajmniej oczywisty. Rozpowszechniajacy sie
dzisiaj psychologizm, szukajac tatwego wyjasnienia i rozwigzania

2 Miedzynarodowa Komisja Teologiczna, Pojednanie i pokuta, [w:] Od wiary

do teologii. Dokumenty Miedzynarodowej Komisji Teologicznej 1969—1996,
red. J. Krolikowski, Krakéw 2000, s. 176.
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pewnych zjawisk duchowych, w sposéb widoczny te negatywna
sytuacje poglebia, a niekiedy nawet gmatwa, na przyklad wyjas-
niajac rozmaite zjawiska grzechowe przy pomocy pojecia ,uzalez-
nienia’; czyli pojecia, ktére posiada nie tylko mocno indywidualne
konotacje, ale takze eliminuje odpowiedzialno$¢ moralng, a wiec
rozmywa kwestie winy.

Spowiedz jawi sie jako obiektywna gwarancja i urzeczywistnie-
nie nawrécenia, podjetego w odpowiedzi w prawdzie na realne zto
bedace efektem decyzji czlowieka. W nawrdceniu sakramentalnym
zwrdcenie sie do obranego na nowo przez czlowieka celu zycia
dokonuje sie przede wszystkim przez nowe wlaczenie si¢ w obiek-
tywny porzadek religijny, na ktérym mozna oprzec¢ swoje zycie. Co
wiecej, dokonuje sie w nim zdecydowane opowiedzenie sig po stro-
nie Ko$ciota, ktéremu zostat powierzony , depozyt prawdy i faski”,
a wiec ktéry ma mozliwo$¢ pokazania cztowiekowi drogi auten-
tycznego zycia oraz udzielenia mu mocy zbawczej, pozwalajacej
na osiggniecie tego celu.

Sakramentalno$¢ odpuszczenia grzechéw nadaje osobistym dzia-
taniom czlowieka reagujacego na grzech charakter obiektywny,
a tym samym stanowi potrzebna cztowiekowi gwarancje autentycz-
nosci zwrécenia si¢ do obranego na nowo celu zycia, podejmowa-
nych decyzji oraz postanowien i budzacych sie aspiracji duchowych
i dzialaniowych. Przez wyznanie grzechéw w sakramencie poku-
ty czlowiek zostaje moca taski wyzwolony z wiezéw, ktére nato-
zyl sam na siebie swoimi blednymi wyborami, swoimi urojeniami
i mirazami ,lepszej” drogi, ktéra chciatby sam okresli¢, a nierzad-
ko narzuci¢ ja takze innym.

Nawrécenie sakramentalne stawia wiec cztowieka po stronie
prawdy obiektywnej i wprowadza go na obiektywnie sensowna
droge, uzdalniajac — ten aspekt nalezy ciagle wydobywa¢ — do
przejscia nig, a tym samym osiagniecia celu wlasciwego dla czto-
wieka.

3 Por. Pius XII, Przemdwienie do uczestnikow Miedzynarodowego Kongresu Dusz-

pasterstwa Litergicznego w Asyzu (22 wrze$nia 1956), ,Homo Dei” 26 (1957),
s. 519-521.
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WYDARZENIE £ ASKI

Drugim waznym aspektem teologiczno-kontekstualnym doku-
mentu Kaplan — szafarz mitosierdzia Bozego jest zwrécenie uwagi
na spowiedz jako wydarzenie taski. W ,,prezentacji” tego dokumen-
tu czytamy: ,Nowe odkrycie sakramentu pojednania — przez peni-
tentéw i przez szafarzy — jest miara autentycznej wiary w zbawcze
dziatanie Boga, ktére manifestuje sie skuteczniej w mocy laski niz
w ludzkich strategiach organizacyjnych, takze duszpasterskich, nie-
kiedy zapominajgcych o tym, co istotne”.

Nalezy do samych podstaw sakramentologii przekonanie, ze
celem sakramentéw jest uwielbienie Boga i u§wiecenie czlowieka,
ktorego zrodlem jest taska. Jednak dzisiaj, pod naciskiem wspo-
mnianych juz tendencji psychologizujacych, ktére usituja sprowa-
dzi¢ spowiedz do jakiej$ formy konsultacji terapeutycznej czy nada¢
jej charakter zblizony do terapii psychoanalitycznej, spowiedz pod-
dawana jest niebezpiecznym redukcjom, co wida¢ cho¢by w nacisku
ktadzionym na potrzebe przygotowania psychologicznego spowied-
nika, przy réwnoczesnym niedocenianiu teologii moralnej. Nieraz,
a moze nawet zbyt czesto, styszy sie kaznodziejéw zachecajacych do
spowiedzi, aby ,wyrzuci¢ z siebie niepokoje” lub ,ciezary duchowe’,
»ulzy¢ sobie duchowo’, ,,uspokoi¢ sumienie’, ,uwolni¢ sie od prze-
sztosci” itd. Niestety nie slyszy sie réwnie czesto, ze sakrament jest
zrodlem taski Bozej i do czego jest ona konieczna w zyciu ludzkim.
Wspomniane skutki tez sg zwiazane z sakramentem, ale maja cha-
rakter wtorny. Laska spowiedzi ma, i to jest jej szczegdlne znacze-
nie, charakter /leczgcy, ale odnosi si¢ on do zdrowia duszy, a nie do
zdrowia psychicznego czy tez cielesnego, a nastepnie ma charakter
podnoszgcy, ale w znaczeniu uzdolnienia do podejmowania dziata-
nia, ktérego przedmiotem jest czyste dobro — ,integralne’, powie-
dzialaby klasyczna teologia moralna, a nie do lepszego ogdlnego
samopoczucia, nawet jesli i takie odczucie moze z niego ptynac.
W zwiazku z tym pojawia sie¢ postulat, by pouczenie kaptanskie
w czasie spowiedzi stuzyto przede wszystkim pokazaniu, w jaki spo-
sob strzec otrzymana faske w kontekscie dokonywanych przez peni-
tenta wyboréw, jego stanu zycia czy tez pojawiajacych sie trudnosci.
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Pouczenie sakramentalne nie musi mie¢ charakteru leczacego ani
rozwiazujacego czyje$ osobiste problemy i dylematy — wystarczy, ze
bedzie pokazywato droge do utrwalenia udzielanej przez Boga taski.

Akcentujac kwestie taski, dokument Kongregacji ds. Ducho-
wienstwa faczy trafnie i mocno kwestie spowiedzi z chrzescijanska
wedréowka do §wietosci. I znowu mozna powiedzied, ze chociaz ta
kwestia na poziomie podrecznikowym zdaje sie jasna, to nie jest
taka w réwnym stopniu na poziomie praktycznym zycia chrzesci-
janskiego. Podajac racje, odwolam sie do wypowiedzi kard. Josepha
Ratzingera z roku 1990 z Rimini, w czasie ktdrej, nawiazujac do
herezji Pelagiusza, powiedzial: ,Dzi§ ma wiecej nasladowcow, ani-
zeli mogloby sie wydawac na pierwszy rzut oka™.

Po ponad dwudziestu latach ta wypowiedz zachowuje swoja pro-
fetyczna no$no$¢, czego potwierdzeniem jest jej aktualnos¢, takze
w Polsce. Swiadcza o tym rozmaite wypowiedzi niektérych teolo-
goéw, ale takze rozmaitych lideréw chrzescijanskich twierdzacych,
ze inspiruja sie warto$ciami chrzescijanskimi, ktérzy zdaja sie bro-
ni¢ naturalnej zdolnosci cztowieka do zycia przyzwoitego, mato
zwracajac uwage na konsekwencje grzechu pierworodnego i grze-
chéw osobistych oraz na koniecznos$¢ zadzialania faski w dojsciu do
cnotliwego Zycia, nie méwiac juz o pelnej odpowiedzi na wymogi
plynace z wiary. Wida¢ te tendencje w panujacym dzisiaj swoistym
»ubdstwieniu” prawa i dzialan prawodawczych, opierajacych sie na
btednym zalozeniu, ze prawo moze sprawia¢ sprawiedliwo$¢, pod-
czas gdy jest ono tylko drogowskazem.

W kontekscie tych tendencji jawi si¢ jako szczegélnie znacza-
ce podkreslenie wyjatkowo twoérczej roli spowiedzi w u§wieceniu
chrze$cijanskim, zaréwno jesli chodzi o formacje zycia Swietego,
jak i w samym us$wiecaniu sig, jak potocznie méwimy, czlowieka
wierzacego. Swieto$¢ w zadnym wypadku nie jest wytacznie rezul-
tatem osobistego wysilku, ale opiera sie fundamentalnie na darmo-
wym darze Bozym, ktérego zrédlem sa sakramenty — darem, ktéry
nalezy przyjac i dopiero potem na niego odpowiada¢ podejmowa-
nym wysitkiem czynu. Dlatego tez celebracja sakramentu pojednania

4

J. Ratzinger, Kosciot wspélnotg, ttum. W. Zycinski, Lublin 1993, s. 100.
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i pokuty jest w najwyzszym stopniu postuga wyplywajaca ze swie-
tosci Kosciola i stuzaca $wietosci Kosciota w jego realizacji histo-
rycznej w poszczegolnych wierzacych.

CZESTA SPOWIEDZ

Jesli mowa o uswiecajacym znaczeniu spowiedzi, to dokument
zwraca uwage, ze akceptacja jej w tym rozumieniu wyraza si¢ w cze-
stej spowiedzi. Tylko czesta spowiedz jest wyrazem wiernosci wobec
tego sakramentu i pod warunkiem czestego przystepowania do spo-
wiedzi moze ona skutecznie spetni¢ swoja uswiecajaca role w zyciu
chrzescijaniskim. Dokument stwierdza znaczaco: ,Czesta spowiedz,
w przypadku samych grzechéw lekkich i niedoskonatosci, jest jak-
by konsekwencja wierno$ci wobec sakramentu chrztu i bierzmowa-
nia oraz wyraza autentyczne pragnienie doskonatoscii powrotu do
zamyslu Ojca, aby Chrystus rzeczywiscie zyt w nas zyciem wiekszej
wiernoéci Duchowi Swietemu” (nr 50).

Mozna podac rézne argumenty za jej us§wiecajacym znaczeniem.
Pierwszym i podstawowym jest doswiadczenie §wietych, ktérzy pie-
czetowali swoja uswiecajaca wedrowke czesta spowiedzia. Mozna
nawet powiedzie¢, ze im wigkszy $wiety, tym wyrazniejsze §wiade-
ctwa przemawiajg za znaczeniem spowiedzi w jego zyciu. Odwolujac
sie do argumentu bardziej teologicznego, przytocze wypowiedz sul-
picjanina, ks. André Levassor-Berrusa, ktéry tak wyjasnia znaczenie
czestej spowiedzi: ,Czesta spowiedz odpowiada na potrzebe §wiat-
fa i czystosci. Stopniowo jak wystawiamy si¢ na wiedze Boga i jak
nasze oko przyzwyczaja si¢ do Jego $wiatta i dochodzi do zazylosci
z Nim, lepiej odkrywamy podwdjna tajemnice, to znaczy dwie nie-
skoniczono$ci: tajemnice naszej nedzy i tajemnice Swietosci, wypa-
lajacej czystosci Boga; ale my odkrywamy te tajemnice w tym akcie,
w ktérym te tajemnice — dalekie od przeciwstawienia si¢ sobie —
spotykaja sie i facza sie ze soba, gdzie czystos¢ zwraca si¢ do grze-
chu, aby go zniszczy¢™.

> B. de Margerie, Comunione quotidiana e confessione frequente, Roma 1989,

s. 105-106.
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Kaplan — szafarz milosierdzia Bozego...

W duchu omawianego dokumentu mozna powiedzie¢, ze naste-
pujace ogdlniejsze racje teologiczne przemawiaja za czesta spo-
wiedzia:

Przez kazda spowiedz wierzacy uznaje, ze jest grzesznikiem,
a takze ze jest odpowiedzialny za kazdy grzech, ktéry popet-
nia. W czestej spowiedzi czlowiek odkrywa i potwierdza praw-
de o sobie jako czlowieku i o swojej kondycji.

Przez kazda spowiedz wierzacy afirmuje blisko$¢ mitosier-
dzia Boga i to, ze Bég przez swoje milosierdzie dziata w jego
zyciu. W ten sposéb dokonuje sie rzeczywiste wyznanie, ze
Bdégjest Ojcem, i poglebia sie wieZ z Bogiem jako Ojcem, kté-
ra wyznacza specyfike do§wiadczenia chrzescijanskiego i sta-
nowi jego najwyzszy wyraz. Jak méowi §w. Tomasz: ,Wieksza
rzecza jest adorowac Ojca niz Boga”.

Czeste przyjmowanie rozgrzeszenia stuzy nawigzaniu osobi-
stej wiezi z Jezusem Chrystusem Zbawicielem, poniewaz kaz-
dy penitent wie, ze to nie kaptan, ale Jezus Chrystus odpusz-
cza grzechy.

Spowiadanie sie jest najbardziej szczegélnym uznaniem, ze
kaptan jest szafarzem dzialajacym w imieniu Boga.
Spowiedz jest uznaniem, przynajmniej posrednim, ze taska
posiada pierwszenstwo w zyciu chrzescijaiiskim i ze jest do
zbawienia koniecznie potrzebna.

Spowiedz jest wyzwaniem zmuszajacym wierzacego do wyra-
zenia stanowiska w stosunku do zla, a wiec jest takze sadem
wydawanym nad wlasna przeszloscia i nad calymi dziejami,
by w odnowiony sposéb zwrdcic sie do Boga jako celu zycia,
do ktérego dazy sie, postepujac droga dobra.

W sakramentalnym osadzie zta wyraza sie obiektywne daze-
nie do poprawienia swojego zycia, wynagrodzenia popelnio-
nych grzechéw i skierowania sie¢ do odpowiedniego dla sie-
bie dobra.

Przez czesta spowiedZ nastepuje otwarcie sie na czesta Komu-
nie $wieta.
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SPOWIEDNIK JAKO LEKARZ I SEDZIA

Obraz lekarza i chorego siega korzeniami tradycji biblijnej i jest
do dzisiaj zywy w Kosciele. Zto grzechu Biblia poréwnuje z choro-
ba dotykajaca ciata czlowieka — jest ona ztem, ktére trzeba usunac
dla dobra cztowieka chorego i dla dobra spotecznosci, ktéra moze
ulec zarazeniu. Dlatego chory idzie do lekarza, by pokaza¢ swoja
chorobe i przyjac zalecona terapie, aby odzyskac zdrowie.

Ewangelie ukazuja Jezusa jako lekarza: ,Nie potrzebuja lekarza
zdrowi, ale ci, ktérzy sie zle majg” (Lk 5, 31). Uzdrowienia dokony-
wane przez Jezusa wskazuja symbolicznie na uzdrowienie catkowite,
a wiec obejmujace réwniez pojednanie czlowieka z Bogiem, bedace
najwazniejszym aspektem uzdrowienia, ktérego potrzebuje cztowiek
i ktérego udziela Bég. Jezus ,wzial na siebie nasze choroby’, méwi
Ewangelista Mateusz, odnoszac do Niego proroctwo o cierpigcym
Studze (por. Mt 8, 16—17), ktére wypelnilo sie na krzyzu.

Kaptan jako spowiednik jest w najwyzszym stopniu ,lekarzem
dusz’, jak do niedawna trafnie méwiono. Ten aspekt postugi wymaga
odnowionej uwagi, jak podkresla dokument Kapflan — szafarz mito-
sierdzia Bozego. Aby kaptan moégt by¢ lekarzem, potrzebuje prze-
de wszystkim kompetencji i doswiadczenia, gléwnie w dziedzinie
moralnosci, a takze w dziedzinie duchowosci. Rozmaite dziedziny
nauki badajace czlowieka i jego zachowania moga by¢ bardzo uzy-
teczne, cho¢ nie nalezy z tym przesadza¢. Wszystko to ma stuzy¢
pelnemu i umiejetnemu sprawowaniu wladzy kaplanskiej, wrazli-
wej na eklezjalno$c i jej wypelnianie oraz na relacyjno$¢ miedzy-
osobowg, do ktérej ta wladza ma przede wszystkim zastosowanie.
Najprosciej méwiac, pelnienie wladzy kaptanskiej opiera sie na oso-
bistej $wietosci kaptana. Swietos$¢ postugi domaga sie $wietosci sza-
farza, nawet jesli nie jest ona absolutnie konieczna do skuteczno-
$ci sakramentu — pozostaje jednak pewne, ze tylko swieci moga
dziata¢ w pelni $wiecie, a nie tylko waznie. Kwestia ta zasluguje na
szersze rozwiniecie, tym bardziej ze ciagle sie jej unika w poszuki-
waniach o charakterze pastoralnym — takie bedzie duszpasterstwo,
jaka bedzie $wietos¢ kaptana.
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W tym miejscu nalezy zwrdci¢ uwage, ze lekarstwem zlozonym
bezposrednio w reku spowiednika jest przede wszystkim prawda,
ktéra jest pierwszym lekarstwem dla czlowieka, gdyz ukazuje mu,
kim on jest i jakie jest jego dziatanie — ukazuje mu, czym jest grzech
ijaka powinna by¢ droga odpowiadajaca jego ludzkiej autentyczno-
$ci, mogaca osiggnac zwienczenie w Bogu. Bardzo pouczajace w tym
wzgledzie moze by¢ zauwazenie nauczania o czystosci zapropono-
wanego przez $w. Tomasza z Akwinu. Akwinata nie waha sie powie-
dzie¢, ze pierwszorzednie czystos¢, ktdra jest jednym z zasadniczych
elementéw doskonatosci chrzescijaniskiej, posiada charakter inte-
lektualny. Podstawa i warunkiem czystos$ci cztowieka jest wiec wol-
no$c¢ od bledéw i pelne opanowanie wyobrazni — dopiero utrwale-
nie czystosci na tym poziomie gwarantuje na przyklad osiggniecie
czystosci w dziedzinie cielesno$ci®.

Sakrament spowiedzi jest w gruncie rzeczy sakramentem prawdy.
W spowiedzi penitent wypowiada prawde o sobie w aspekcie swoje-
go postepowania, a zadaniem spowiednika jest te prawde zweryfiko-
wac i dopelnié klarownym pouczeniem. Sakrament prawdy o ,,0s0-
bie i czynie” stawia wiec bezpos$redni wymdg poznawania prawdy
dotyczacej ludzkiego dziatania, a takze domaga sie odwagi w przy-
ktadaniu tej praktyki do zycia penitenta. Warto pamietac takze, ze
taska w perspektywie Nowego Testamentu, zwlaszcza w Ewangelii
$w. Jana, posiada wyrazny wymiar intelektualny, $cisle wiazac sie
z prawda i jej o$wiecajaca moca oraz skutecznoscia w odniesieniu
do czlowieka. Gdy wiec méwimy o tasce, musimy by¢ §wiadomi, ze
mowimy réwniez o prawdzie.

Kwestia prawdy jako lekarstwa i spowiednika jako lekarza
w ramach spowiedzi faczy sie $cisle z mocno dyskutowang w ostat-
nich dziesiecioleciach kwestia wymiaru sadowniczego sakramen-
tu pokuty. Dyskusja oczywiscie zmierza do wyeliminowania tego
aspektu sakramentu. Cala te dyskusje mozna sprowadzi¢ wlasci-
wie do jednego pytania: dlaczego spowiednik miatby by¢ sedzia
ludzkiego dzialania, gdy podstawowym sedzia czynu osoby jest
sumienie? Szukajac odpowiedzi, nalezy pamietacd, ze chodzi tutaj

¢ Por. Tomasz z Akwinu, Summa theologiae 11-11 q. 151 a. 1-2.
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nie o jakas sprawe dowolng, ale o dogmat zdefiniowany na Sobo-
rze Trydenckim’.

Odniesienie spowiedzi do prawdy pozwala na bardzo bezpo-
$rednie i spdjne rozwiazanie tego problemu. Spowiednik sam z sie-
bie nie jest sedzia, ale jego osad dokonuje si¢ przez zestawienie
ludzkiego dziatania z prawda, ktéra przekazuje objawienie Boze
i rozum praktyczny. Punktem odniesienia spowiedzi jest ,trybu-
nal Bozy”. Wymiar sadowniczy spowiedzi sprowadza sie do uzna-
nia, ze prawda Boza, takze ta dotyczaca dzialania i obyczaju, ma
charakter autorytatywny zaréwno dla spowiednika, jak i dla peni-
tenta. Spowiednik osadza grzech penitenta i jego zycie w $wiet-
le prawdy Bozej, ktéra poznaje i ktéra go o$wieca przy petnieniu
postugi sakramentalne;j.

W sakramencie pokuty i pojednania funkcja kaptana jako leka-
rza i jako sedziego, wlasciwie biorac, pokrywaja si¢ ze sobg, sta-
nowiac poniekad jeden wymiar tego sakramentu.

KULT MILOSIERDZIA BOZEGO

Zyjemy w szczesliwych czasach ozywiania sie kultu milosier-
dzia Bozego — jest to do pewnego stopnia znak czasu w zyciu ludu
Bozego. Kult ten jest propagowany za posrednictwem licznych pub-
likacji, bardziej lub mniej teologicznych, bardziej lub mniej udanych.
Lektura tej literatury budzi jednak niepokdj, jesli zechcemy pod-
jac jej krytyczna analize. Musi budzi¢ zasadniczy niepokdj tatwy do
zauwazenia fakt, ze wéréd proponowanych form czci Bozego mito-
sierdzia nie wymienia si¢ na pierwszym miejscu spowiedzi. Méwi
sie o koronce, Dzienniczku $w. Faustyny, Lagiewnikach itd. A prze-
ciez spowiedz jest pierwotnym i wlasciwym miejscem ,,obecnosci”
milosierdzia Bozego i w nim mozna go najpelniej ,doswiadczy¢’,
jak podkreslat wielokrotnie papiez Benedykt XVI i jak przypomi-
na ,prezentacja” omawianego tutaj dokumentu.

7 Sobor Trydencki, Kanony o sakramencie pokuty, kan. 9, [w:] Dokumenty Sobo-

réw Powszechnych, t. 4: 1511-1870, uktad i oprac. A. Baron, H. Pietras, Kra-
kéw 2004, s. 509.
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Jak podkresla juz w tytule Kongregacja ds. Duchowienstwa,
kaptan jest ,szafarzem milosierdzia Bozego’, a wiec nalezy z racji
swojej postugi niejako od wewnatrz do kultu mitosierdzia Bozego,
przez co takze jego wlasciwy rozwdj jest $cisle zwiazany z ,jako$-
cig” postugi pelnionej w konfesjonale. Mozna mocno powiedzie¢,
ze spowiadanie i spowiadanie si¢ okreslaja miare zaangazowania
kaptanskiego w kult milosierdzia Bozego.

Gdy méwimy o miltosierdziu Bozym i spowiedzi, nalezy nastepnie
zwrdci¢ uwage na integralne rozumienie mifosierdzia Bozego. Na
0g6! mitosierdzie interpretujemy w kluczu odpuszczenia grzechu,
czyli wyzwolenia grzesznika od winy, ktérego udziela Milosierny.
Nie doceniamy jednak znaczaco tego aspektu, ze mitosierdzie Boze
stoi u podstaw kazdego dobrego czynu. Bdg jest mitosierny, ponie-
waz uzdalnia czlowieka do czynienia dobra. Kazde dobro dokonane
przez czltowieka ma swoje zrédto w Bogu, ktéry wzbudza je w czto-
wieku i wspomaga w jego realizacji. Ten aspekt milosierdzia jest
réownie wielki, a moze nawet wiekszy niz samo odpuszczenie grze-
chu, poniewaz czynione przez cztowieka dobro jest Zrédlem zastu-
gi na zycie wieczne. Méwiac o nagrodzie zbawionych, §w. Augustyn
wymownie stwierdzil: ,Gdy Bég koronuje nasze zastugi, nie koronu-
je niczego innego, jak swoje dary”®, co przypomnial zreszta Sobé6r
Trydencki w dekrecie o usprawiedliwieniu®.

W ramach pelnienia postugi mitosierdzia ze strony kaptana war-
to zwrdci¢ uwage na jeszcze jeden element, ktéry moze by¢ zache-
ta do celebrowania pokuty i pojednania oraz do traktowania jej
w perspektywie miltosierdzia. Chodzi przede wszystkim o ten ele-
ment spowiedzi, jakim jest pouczenie penitenta. Otdz tradycyjna
nauka teologiczna widzi nauczanie — kazde nauczanie! — wilasnie
w perspektywie milosierdzia, podkreslajac, ze stanowi ono pierw-
szy, najwiekszy i najszlachetniejszy ,uczynek mitosierny” nalezacy
do dziedziny ,jalmuzny duchowej” Swiety Tomasz z Akwinu méwi

8 Augustyn, Epistula 194, 5, 19: CSEL 57, 190.
®  Sobdr Trydencki, Dekret o usprawiedliwieniu, [w:] Dokumenty Soboréw
Powszechnych, t. 4, dz. cyt., s. 311.
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na przyklad: Sed docere est actus misericordiae, unde inter
eleemosynas spirituales computatur®.

Warto$¢ nauczania o charakterze moralnym jest tym wieksza, ze
jest ono trudne i nie spotyka sie z fatwym entuzjazmem. Powiedziano,
ze w naszych czasach skazuje ono glosiciela na ,samotno$¢™. Widac
to w zaniedbywaniu nauczania moralnego, zwlaszcza sytuujacego
sie na poziomie teologii moralnej szczegétowej. Niejednokrotnie
spowiednicy uciekaja przed bardziej szczegétowym wej$ciem w nie-
ktoére zagadnienia, a pouczenie sakramentalne sprowadzaja do kil-
ku ogdlnikéw pod pretekstem, zeby nie zrazi¢ penitentéw do spo-
wiedzi i do siebie.

FORMACJA DUCHOWA

Druga cze$¢ dokumentu Kaptan — szafarz mitosierdzia Bozego
zostala po$wiecona kierownictwu duchowemu. Wtasciwie mozna
powiedzie¢, ze wszystkie wymienione wyzej kwestie teologiczne
dotyczace uzasadnienia spowiedzi niemal w takim samym stopniu
odnosza sie do kierownictwa duchowego i wskazuja na potrzebe
korzystania z niego i oferowania go proszacym. Przy jego uzasadnia-
niu mozna dodac wilasciwie jeden element, ktéry dotyczac oczywi-
$cie samej spowiedzi, w pewnym sensie poszerza si¢ w odniesieniu
do kierownictwa duchowego. Chodzi o jego znaczenie formacyjne
na gruncie osobistej, moze nawet pod pewnymi wzgledami przy-
jacielskiej relacji z nauczycielem.

Jak zostato juz wspomniane, bledne jest stawianie na prawo w rela-
cji do ksztaltowania sprawiedliwo$ci, a jego utrwalanie maja zapew-
ni¢ uprzywilejowane dzisiaj narzedzia, jakimi sa monitoring, audyt
i kontrola. Odzwierciedlanie sie tych idei mozna znalez¢ i w zyciu
Kosciota. Swiety Augustyn, krytykujacy ze znawstwem stawianie
na prawo jako podstawe sprawiedliwo$ci, uzasadnia przekonujaco,

Tomasz z Akwinu, Contra impugnantes, 2 c. 1. Por. M. Schlosser, Docere est
actus misericordiae. Theologiegeschichtliche Anmerkungen zum Ethos des
Lehrens, ,Miinchener Theologische Zeitschrift” 50 (1999), s. 54—74.
Por. C. Caffarra, Etica generale della sessualita, Milano 1992, s. 115.
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ze to sprawiedliwo$¢ cztowieka stoi u podstaw przestrzegania pra-
wa. Dlatego tak wazna jest formacja, ktérej wlasciwym celem jest
uksztaltowanie wewnetrzne czlowieka w perspektywie pelnienia
woli Bozej.

Juz Platon w stynnym Liscie 6 zauwazyl, ze zasad postepowania,
zaréwno moralnych, jak i obyczajowych, cztowiek uczy sie przede
wszystkim w ramach rodzinnej rozmowy, czyli nawiazanej relacji
osobowej. Wszelka wiedza praktyczna, a taka jest etyka wskazujaca
cele i normy postepowania, osiagga pelna recepcje na gruncie relacji
miedzyosobowej nawigzanej przez ucznia z nauczycielem. I o co$
takiego chodzi w kierownictwie duchowym — chodzi o relacje, kto-
ra prowadzi nie tyle do poznania tego, co nalezy czyni¢ — to mozna
znalez¢ na przyktad w dobrej ksiazce — ale madrego uporzadkowa-
nia poznanych mozliwo$ci dziatania i chetnego wprowadzenia, a do
tego potrzeba do$wiadczonego nauczyciela, a nawet przyjaciela.



ROZDZIAL XIV

Teologiczne podstawy
formacji statej prezbiterow

/, ‘\

Jesli zamierzamy wypracowaé spéjne podstawy teologiczne
formacji stalej kaptanéw, a tym samym dokona¢ jej uzasadnie-
nia i przekona¢ do jej podjecia w zyciu kaptanskim, trzeba nade
wszystko bardzo bezposrednio podja¢ kwestie specyfiki sakramentu
$wiecen. Tylko na tym tle bedzie mozna wykaza¢, ze formacja sta-
la jest wewnetrznie wpisana w przezywanie sakramentu $wiecen,
a zarazem laczy sie $cisle z jego skutecznoscia duchowa i eklezjal-
na. To, ze nie zawsze zwracano uwage na ten problem, przynaj-
mniej nie w sposdéb systematyczny, nie oznacza, ze takiej formacji
dotychczas w Kosciele nie bylo. Podreczniki omawiajace sposo-
by pelnienia postugi kaptanskiej, ktére gorliwi pasterze i teologo-
wie opracowywali w kazdej epoce, a zwlaszcza w epokach, w kté-
rych dazono do podjecia zdecydowanej reformy Kosciota, sa tego
potwierdzeniem. Moze nawet zaskakiwac wielka liczba opracowan
tego typu, w ktére obfituja takze dzieje polskiej teologii zajmuja-
cej sie kaplanstwem.

W kazdym jednak razie w dotychczasowej teologii w zbyt matym
stopniu zwracano uwage na specyfike sakramentu $wiecen, a to
powodowalo, ze takze wypelnianie funkcji wyplywajacych z tego
sakramentu bylo i jest naznaczone rozmaitymi ograniczeniami.
Latwo zobaczy¢, na czym polega problem, gdy siegnie sie do pod-
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recznikéw sakramentologii. Otéz punktem wyjscia proponowa-
nych ujec¢ jest na ogél wzajemne podobienistwo sakramentéw do
siebie. Daje temu wyraz otwierajacy kazdy podrecznik sakramen-
tologii duzy dzial po$wiecony sakramentom w ogélno$ci. Omawia
sie w nim kwestie wspdlne dla wszystkich sakramentdw, to znaczy:
podstawy biblijne, materie, forme, szafarza, przyjmujacego i jego
dyspozycje, skutki. Takie ujecie ma oczywiscie swoje zalety, ponie-
waz ukazuje obiektywny wymiar kazdego sakramentu oraz pozwa-
la uchwyci¢ znaczenie catego ,korpusu” sakramentalnego w zyciu
czlowieka i Ko$ciota. Wada takiego ujecia sakramentologii jest jed-
nak mate zwracanie uwagi na sposéb przezywania sakramentéw,
zwlaszcza tych, ktére sa przyjmowane jednorazowo, a do ktérych
naleza takze $wiecenia. Tymczasem wlasnie ta kwestia ma decydu-
jace znaczenie dla uchwycenia wlasciwego sposobu przezywania
Swiecen, a wiec takze nadawania temu sakramentowi wlasciwej dla
niego skutecznosci. Oczywiscie zajmuje sie ta problematyka teolo-
gia duchowosci, ale czesto jest ona mato zwigzana z teologicznym
rozumieniem sakramentu $wiecen.

USWIECAJACE ZNACZENIE SAKRAMENTU SWIECEN

Z sakramentologii ogélnej wiadomo, ze skuteczno$¢ kazdego
sakramentu, a zwlaszcza sakramentéw jednorazowych, nie tylko
jest zwiazana z dyspozycja przyjmujacego w momencie ich przyje-
cia, ale takze ze sposobem ich péZniejszego przezywania, czyli nie-
ustannego ksztaltowania dyspozycji duchowych, ktére pozwalaja
na wydobycie zawartego w tych sakramentach ,potencjatu” taski
Bozej. Chodzi wiec o efektywne pracowanie nad takimi dyspozycja-
mi duchowymi, by skuteczno$¢ sakramentu mogta sie¢ manifestowac
w calym zyciu po przyjeciu sakramentu, a nawet wraz z uplywem
czasu mogta stawac sie coraz bardziej widoczna i odpowiednia do
pojawiajacych sie sytuacji. Wtasnie na tym gruncie rodzi si¢ potrze-
ba ciaglej troski o rozwijanie i formowanie odpowiednich dyspozy-
c¢ji duchowych, ktére odpowiadaja naturze sakramentu, uzdalniajac
do ciaglego manifestowania si¢ jego skutkéw. Swiecenia udziela-
ne zatem na pewno ,raz na zawsze” nie s w takim samym stopniu
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skuteczne raz na zawsze. Ich konkretna skutecznos$¢ jest nieroz-
dzielnie zwigzana ze sposobem ich przezywania.

W tym miejscu otrzymujemy pierwsze, a zarazem najbardziej
podstawowe uzasadnienie potrzeby formacji statej w zyciu wyswie-
conych. Jest ona niczym innym, jak tylko szerszym i bardziej syste-
matycznym rozwinieciem klasycznej sakramentologii, ktéra méwi
o potrzebie odpowiedniej dyspozycji u przyjmujacego sakrament.
Tylko pod tym warunkiem bedzie on skuteczny w tej perspekty-
wie, w ktérej zostal ustanowiony przez Jezusa Chrystusa i taskawie
powierzony Jego Kosciolowi.

SAKRAMENT DLA KOSCIOLA

Drugi wazny element, wskazujacy na specyfike §wiecen, ujawnia
sie, gdy analizujemy klasyczne zagadnienie, ktérym jest cel sakra-
mentéw. Tradycyjna sakramentologia odpowiadala, ze sakramen-
ty maja dwa zasadnicze cele: uwielbienie Boga i u§wiecenia czto-
wieka. W nauczaniu II Soboru Watykanskiego wskazano jeszcze na
trzeci wazny cel wszystkich sakramentéw, ktérym jest budowanie
Kosciota, jak nowatorsko podkreslit II Sobér Watykanski w konsty-
tucji o liturgii Sacrosanctum concilium (nr 59). W tej perspektywie,
miedzy innymi, dokonano posoborowej reformy liturgii w Kosciele,
czego wiele zbawiennych przejawéw mozemy juz obserwowac. To
rozwiniecie celowosci eklezjalnej sakramentéw jest szczegélnie waz-
ne we wlasciwym ujmowaniu sakramentu §wiecenn w Ko$ciele oraz
we wlasciwym traktowaniu wszystkich sakramentéw przez wyswie-
conego w pelnionej postudze pasterskiej. Oczywiscie nauczanie
soborowe podato takze bardzo wiele innych inspirujacych stwier-
dzen dotyczacych $wiecen, cho¢ w tym miejscu do nich sie nie
odnosimy.

Tradycyjna teologia, nie uwzgledniajac systematycznie wymia-
ru eklezjalnego poszczegdlnych sakramentéw, w tym takze sakra-
mentu $§wiecen, gubila sie w jego adekwatnym ujmowaniu w takim
wla$nie wymiarze. Nie rozrézniano wystarczajaco dobrze mie-
dzy $wieceniami jako sakramentem i funkcjami, jakie wyptywaja
z sakramentu $wiecen, a tym samym brakowato sakramentalnego
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spojrzenia na te funkcje. Efektem tego nierozrézniania jest chocby
dlugie zapomnienie o znaczeniu kaptanstwa powszechnego i yjmo-
wania zycia chrzescijaniskiego w jego perspektywie, gdy tymcza-
sem ta perspektywa ma bardzo powazne uzasadnienie nowotesta-
mentowe. Efektem braku §wiadomosci tego rozréznienia sa dzisiaj
powierzchowne dyskusje o mozliwos$ci udzielania Swiecen kobie-
tom. Reperkusje tych nieadekwatnych uje¢ odzwierciedlaja sie
w dyskusjach o celibacie kaptanskim itd.

Szczegdlne znaczenie z naszego punktu widzenia ma kwe-
stia uswiecajacego znaczenia sakramentu §wiecen. Swiecenia nie
sa sakramentem, ktérego celem byloby samo przez si¢ uswiece-
nie przyjmujacego. Ich pierwszorzednym celem jest uzdolnienie
do petnienia funkcji zbawczych w Ko$ciele: prorockiej, kaptanskiej
i pasterskiej. Dopiero adekwatne wypetnianie tych funkcji w ramach
postugi kaptanskiej posiada dla wyswieconego znaczenie uswiecaja-
ce. Widzimy wiec, ze skuteczno$¢ tego sakramentu przechodzi jak
przez soczewke przez — ogélnie méwiac — zaangazowanie eklezjalne
wys$wieconego, w ktérym konkretnie realizuje si¢ sakrament §wie-
cen. Wlasciwy cel uswiecajacy sakramentu $wiecen urzeczywistnia
sie w odniesieniu do wyswieconego dopiero wtedy, gdy odpowiednio
pod wzgledem eklezjalnym pelni swoja postuge jako wyswiecony.

W kontekscie tego aspektu sakramentu $wiecen ujawnia sie kolej-
ne uzasadnienie formacji. Pierwszorzednym zadaniem wyswiecone-
go jest coraz bardziej poglebione rozumienie Kos$ciota, chwytajace
jego sytuacje duchowa uzalezniong od ducha czaséw oraz specy-
ficznych zadan, ktére przed Kosciolem staja. Od tego rozumienia
w najwyzszym stopniu zalezy ,jako$¢” uczestniczenia w zyciu kos-
cielnym oraz podejmowanie ciagle nowych wyzwan stajacych przed
nowym ludem Bozym. Takie rozumienie nie rodzi si¢ przypadko-
wo, ale domaga sie doglebnego namystu teologicznego, socjolo-
gicznego, kulturowego etc. Swiety Tomasz z Akwinu powiedziat
kiedy$ bardzo trafnie: ,Zmiana czaséw nie dokonuje zmian w wie-
rze, ale ja determinuje” (Variatio temporis determinant, non variat
fidei)'. Parafrazujac to stwierdzenie, mozemy zasadnie stwierdzic,

! Tomasz z Akwinu, In III Sententiarum d. 24 a. 1 q. 3 c.
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ze zmiana czaséw nie zmienia Ko$ciota, ale wplywa determinuja-
co na sposob, w jaki Koscioét petni w dziejach swoja misje zbawcza.
Przyktadéw ilustrujacych to stwierdzenie dostarcza niemal kazda
epoka dziejow koscielnych. Petnienie postugi eklezjalnej ze stro-
ny wyswieconego domaga sie nieustannie poglebianej znajomosci
wszelkich okolicznosci, ktére wplywaja na urzeczywistnianie sie
Kosciota w dziejach, na rozumienie tego dzialania ze strony ludzi
poszczegélnych epok i na ciagle otwierajace sie nowe mozliwosci
pelnienia postugi.

Nalezy o tym wszystkim pamietac tym bardziej, ze niejednokrot-
nie pojawiaja sie przychylne okolicznosci, ktére warto by wykorzy-
sta¢ dla skuteczniejszego manifestowania zbawienia dokonanego
przez Jezusa Chrystusa. Zbyt jednostronnie jeste§my zajeci zwraca-
niem uwagi tylko na to, co nam utrudnia gloszenie Ewangelii, cho¢
i tego trzeba by¢ po prostu swiadomym. Owszem, zyjemy w cza-
sach ,zmowy antychrze$cijanskiej’, jak trafnie powiedzial kiedys
Réné Girard, ale i nowych mozliwosci takze nam nie brakuje. To
wszystko musi by¢ uwzgledniane w ramach postugi, ktéra pelnimy,
a to mozna podja¢ w ramach formacji statej o silnym ukierunkowa-
niu eklezjologicznym.

SAKRAMENT UWARUNKOWANY KULTUROWO

Z kwestia rozumienia Ko$ciola pelniacego swoja misje w dziejach
$cisle taczy sie kwestia kultury. Bedac zanurzony w dziejach, pelni
on zarazem swoja misje w ramach konkretnych kultur, ktére ulega-
ja niejednokrotnie glebokim przemianom, a tym samym wplywa-
ja takze na cztowieka i jego sposéb widzenia i rozumienia zaréwno
Swiata, jak i wiary. Klasyczna katolicka zasada teologiczna moéwi, ze
»taska zaklada nature” Po przemysleniach teologicznych podjetych
w XX wieku, a zwlaszcza po pontyfikacie $wietego Jana Pawta II,
ktéry mocno zaangazowal sie w kwestie kultury i niejednokrotnie
wykazal, ze pelnienie przez Kos$ciél misji zbawczej jest wyraznie
uwarunkowane kulturowo, mozna wspomniana zasade uzupetnic
i sformutowac nastepujaco: ,taska zaktada nature i kulture” Takie
rozbudowane sformutowanie tradycyjnej zasady — méwiac w duzym
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skrdcie — zwraca uwagg, ze ksztalt kultury, w ktérym zyje zaréwno
poszczegélny wierzacy, jak i caly Koscidl, ma znaczacy wplyw na
przyjecie laski, a zatem i na osobiste uswiecenie. Na gruncie trady-
cyjnej teologii sakramentalnej mozna powiedzie¢, ze kultura ksztal-
tuje przyjmujacego sakrament, sprzyjajac owocnemu przyjmowaniu
taski, albo tez przeszkadza w tym zasadniczym dziele cztowieka. To
samo mozna w rownie wlasciwy sposéb powiedzie¢ o przepowia-
daniu, dla ktérego kwestia znajomosci i rozumienia aktualnej kul-
tury sluchacza stowa ma jeszcze bardziej bezposrednie znaczenie.

Z tego powodu rodzi si¢ ewidentna potrzeba coraz glebszego
rozumienia kultury i towarzyszacych jej zjawisk, gdyz jest to zywot-
ny kontekst, w ktérym zyje Kosciét i w ktérym pelni sie postuge
kaptanska. Méwiac o problemie kultury, trzeba mie¢ na uwadze, ze
pierwszorzednym problemem kulturowym jest sam czlowiek, jak
zauwazyl juz Kant. Jest to tym pilniejszy problem, poniewaz dzisiej-
sze wplywy kulturowe i ideologiczne doprowadzily do tego, ze nie
istnieje jedna, ogdlnie akceptowana, wizja cztowieka, co sprawia,
ze mamy do czynienia z czlowiekiem wielorako rozbitym. Chodzi
wiec o to, by miec jak najpelniejsze poznanie rzeczywistosci ludzkiej,
w ktorej jest pelniona misja zbawcza Ko$ciota i spetniana postuga
kaptanska. W ten sposéb bedzie mozna owocniej przygotowywac
do przyjecia taski oraz zwrdci¢ uwage na to, co w nim szczegélnie
przeszkadza.

Formacja stata — jak zreszta potwierdzaja wypowiedzi Kosciota
na ten temat — powinna by¢ bardzo wyraznie nastawiona na pogle-
bianie rozumienia dzisiejszej kultury i towarzyszacych jej zjawisk,
gdyz ksztaltuja one czlowieka i sposéb jego bycia w $wiecie. Chodzi
o coraz lepsze poznanie czltowieka i Srodowiska, w ktérym pelni
sie postuge eklezjalna i urzeczywistnia si¢ misja zbawcza Kosciota.
Bedzie mozna mie¢ nadzieje, ze uwzgledniajac te problematyke
w ramach formacji, bedzie nastepowalo bardziej kreatywne dosto-
sowanie postugi kaptanskiej do wymagan, jakie stawia §wiat. Bedzie
ona postuga w rzeczywistym $wiecie, pozostajac nadal nie z tego
$wiata.
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Prezbiter w Ko$ciele wedlug
dekretu Presbyterorum ordinis
a zadania formacji stalej
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Nauczanie II Soboru Watykarskiego na temat sakramentu §wie-
cen pozostaje dla nas fundamentalne i dlatego ono musi by¢ takze
punktem odniesienia dla formacji kapltanskiej, zar6wno poczatko-
wej, przygotowujacej do przyjecia $wiecen, jak i stalej. Kluczowy
pozostaje wiec dla nas dekret Presbyterorum ordinis, ktéry najbar-
dziej wlasciwie i calosciowo ukazuje nam tego, kto przez swiecenia
podejmuje munus sacerdotale. Dekret ten jest jednym z ostatnich
dokumentéw soborowych, a wiec znajduje w nim wyrazne odzwier-
ciedlenie bogactwo zaréwno debaty soborowej, jak i jej ostatecznych
rezultatéw. O trosce o dojrzaly ksztalt dokumentu poswieconego
prezbiterom oraz o jego jak najbardziej wlasciwe teologicznie prze-
stanie $wiadczy chocby to, ze przeszed! on przez siedem redakcji
i ztozono w celu jego dopracowania 2200 animadversiones'.

! Szczegblowe omoéwienie etapdw powstawania dekretu Presbyterorum ordi-
nis oraz formutowanych propozycji szczegétowych w: P. J. Cordes, Sendung
zum Dienst. Exegetisch-historische und systematische Studien zum Konsilsde-
kret ,Vom Dienst und Leben der Priester”, Frankfurt am Main 1972. Por. takze
Decretum de presbyterorum ministerio et vita ,Presbyterorum ordinis”, a cura di
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Dekret o postudze i zyciu prezbiterow zawiera wyktad dok-
trynalny na temat $§wiecen kaptanskich i wyptywajacych z nich
konsekwencji duchowych i egzystencjalnych, ale jest takze pew-
nym drogowskazem dla ich poglebionego wprowadzania w zycie
Kosciota i w zycie osobiste. W proponowanym tutaj opracowaniu
zostanie zwrdcona uwaga na niektére aspekty eklezjalne postugi
kaptanskiej, ktore wynikaja z dekretu soborowego. Wydaje sie, ze
jest to wazne dzisiaj z tego dos¢ fatwo zauwazalnego powodu, ze
bardzo szeroko mamy do czynienia z niedopuszczalna indywidua-
lizacja w spojrzeniu na postuge kaptariska w aspekcie jej praktycz-
nego urzeczywistniania w Kos$ciele oraz w aspekcie jej osobistego
przezywania przez kaplanéw. Wynika to czesto ze zbyt psycholo-
gicznego i socjologicznego ujmowania funkcji kaptanskich, pomi-
jajacego jej wlasciwy ksztalt teologiczny, zwlaszcza eklezjologicz-
ny. Nie bedziemy jednak zajmowac si¢ tymi przyczynami, gdyz
mozna je tatwo zidentyfikowaé odwotujac sie do stanu kultury
wspolczesnej i do proponowanych dzisiaj modeli zycia spolecz-
nego. Interesuje nas kilka kluczowych kwestii teologicznych, kté-
re moglyby potem zosta¢ wykorzystane w ukierunkowaniu nada-
wanemu formacji stalej kaptanéw. Zwrécimy uwage na eklezjalny
wymiar prezbiteratu, podkreslajac jego zakorzenienie w konsekra-
cji sakramentalnej oraz wskazujac na jej konkretyzacje w przyje-
tym i petnionym postaniu, ktére jest wltasciwym sposobem wyra-
zenia tozsamosci kaplanskiej. Wydaje sie, ze w ramach tych kwestii
mozna znalez¢ jednoznaczne wskazéwki dotyczace ukierunkowa-
nia formacji statej kaptanow.

TOZSAMOSC TEOLOGICZNA PREZBITERA

Konstytucja dogmatyczna Lumen gentium, jeden z pierwszych
dokumentéw II Soboru Watykanskiego, jeszcze w duchu Soboru
Trydenckiego i teologii przedsoborowej widzi specyfike prezbitera

E. Gil Hellin, Citta del Vaticano 1996 (praca zawiera synopse kolejnych redak-
cji dekretu soborowego oraz antologie wypowiedzi ojcéw soborowych).
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w przewodniczeniu celebracji eucharystycznej’. Dekret Presbytero-
rum ordinis w swoim wykladzie na temat prezbiteratu przyjmuje
natomiast szersza i bardziej precyzyjna perspektywe, a mianowicie
widzi specyfike prezbitera w jego mozliwosci dziatania in persona
Christi Capitis, dodajac w wersji ostatecznej do tej formuty stowo:
publice — ,publicznie” (nr 2). Bardziej konkretnie zatem, niz zostato
powiedziane w konstytucji Lumen gentium, dziatanie wlasciwe dla
prezbitera nie ogranicza si¢ do przewodniczenia celebracji eucha-
rystycznej, ale wypelnia sie¢ w wielorakich przejawach i formach
postugi urzedowej i nie jest mozliwe wyliczenie wszystkich tych form
postugi przez odwotanie si¢ do kategorii empirycznych. Zwiazanie
wiec tozsamosci prezbitera z jedna tylko funkcja — z celebracja
eucharystyczna — nie byloby interpretacja wystarczajaca wypowie-
dzi soborowych, cho¢ nie oznacza to w zadnym przypadku jakiegos
pomniejszania Eucharystii w ramach postugi kaptanskiej w Kosciele.
Oznaczaloby jednak zredukowanie postugi wyswieconego do okre-
slonych kategorii socjologicznych, ktére sprowadzatyby prezbitera
do wypelnianych przez niego dziatan. W innej wypowiedzi z nume-
ru 2 Presybterorum ordinis zostaje przypomniane, ze w postudze
prezbitera uobecnia si¢ Jezus Chrystus. Dlatego tez nalezy widzie¢
w prezbiterze bardziej ogélnie tego, ktdry jest powolany do urze-
czywistniania w bardzo réznych zadaniach, ze wszystko dokonuje
sie in persona Christi. Dzialanie w osobie Chrystusa stanowi wiec
pierwszy element teologicznego okreslenia prezbitera i kluczowy
punkt odniesienia dla rozumienia jego tozsamosci.

Oznacza to przede wszystkim, ze postuga prezbitera byta wprost
chciana przez samego Chrystusa Pana, aby w kazdej chwili dziejow
ludzkich zbawcze dziatanie Boga, ktére w Nim sie spelnito, mogto
dochodzi¢ do cztowieka i by¢ przez niego przyjmowane w sposéb
w najwyzszym stopniu widzialny, to znaczy sakramentalny?.

> II Sobér Watykanski, konst. Lumen gentium, 28: ,[Prezbiterzy] swoja $wie-

ta misje sprawuja przede wszystkim w kulcie eucharystycznym, a zwlaszcza
w Uczcie eucharystycznej”.

Pojawia si¢ w tym miejscu wazne pytanie, czy nie nalezaloby odwaznie prze-
ksztalcié¢ tradycyjnego wykladu sakramentologii opartego na katechizmowym
wyliczeniu sakramentéw w kolejnosci od chrztu, idac w kierunku oparcia go na
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Tekst soborowy proponuje jeszcze raz to zagadnienie, méwiac
o ,publicznym” urzeczywistnianiu postugi kaptanskiej na rzecz
ludzi. Gdy $ledzi si¢ przebieg prac redakcyjnych nad dekretem
Presbyterorum ordinis, odkrywa sie, ze okreslenie ,publicznie”
w ostatecznej redakcji oznacza, iz prezbiter zostal wyswiecony,
aby efektywnie ukazywal w formie jednoznacznie widzialnej dzia-
tanie Chrystusa w okreslonym momencie dziejéw zbawienia. Stowo
»publicznie” wskazuje ponadto na cos$ jeszcze. Jego nowa tres¢ i zna-
czenie wylania si¢ wowczas, gdy bierzemy pod uwage terminolo-
gie prawna, ktéra taczy przystéwek ,publicznie” ze stowami: pote-
stas, officio fungi i nomine. Pojecia pochodzace z jezyka prawnego
nadaja stowu publicus ostateczne znaczenie semantyczne i w ten
sposob wskazuja takze na wlasciwe znaczenie aktéw wypelnia-
nych przez prezbitera, a mianowicie czynia z nich akty wypetnia-
ne w imieniu Kos$ciota. Chodzi wigc o akty prawomocne i majace
pierwotna strukture — akty, ktére zostaly ustanowione obiektyw-
nie, tak ze rowniez sposoby ich spelniania i aktualizacji sa $ci-
$le okreslone i pozostaja ,zwiazane” przez Kosciél. Przystéwek
publice nadaje w konsekwencji dziataniu prezbitera charakter ofi-
cjalny z eklezjalnego punktu widzenia. Potaczenie publice z pote-
stas i z officium nadaje postudze kaplanskiej charakter publiczno-
-oficjalny. Uzdolnienia posiadane przez prezbitera i obejmowane
przez sakrament Swiecen sg okreslone — ,zwigzane” — eklezjalnie.
Dzialanie in persona Christi oznacza dla prezbitera szczegélne zako-
rzenienie w Ko$ciele, domagajace si¢ utozsamienia z nim w spo-
sOb coraz pelniejszy, gdyz tylko pod tym warunkiem jego dziatania
beda posiada¢ bezposrednie odniesienie do zbawienia dokonane-
go przez Chrystusa. Dzieje sie tak nie tylko z tej racji, ze dziatania
prezbitera nabieraja skutecznosci w konkretnej wspélnocie lokalnej
i w poszczegélnych wierzacych, ale takze zyskuja wlasciwa pozy-
cje w Kosciele i za posrednictwem KoSciota, a tym samym dziala-
nia prezbitera zostaja okreslone i zwiazane jasnymi ramami praw-
nymi. Bezposrednio nadaje to zdolno$ci dzialania prezbitera nowy

sakramencie $wiecen jako pierwszym, skoro sakramenty wyplywaja z kaptan-
stwa samego Chrystusa Pana i przedluzaja w Kosciele dzielo Jego kaplanstwa.
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wymiar, ktéry obejmuje réwnocze$nie jego prawomocnos¢ oraz
wskazuje na jego ograniczenia. Oznacza to wiec, ze w prezbiterze
radykalnie zostaje zredukowana sfera tego, co prywatne i osobiste,
a zyskuje bezwzgledne pierwszenstwo to, co eklezjalne.

Konkretny i obiektywny ksztalt prezbiteratu i wiezy prawne,
ktérym on podlega, sprawiaja, ze postuga kaplaniska nie moze
zostaé usytuowana w perspektywie ,donatystycznej” (herezja roz-
powszechniona w Afryce pélnocnej w epoce sw. Augustyna), to
znaczy wigzacej skuteczno$¢ sakramentéw ze $wietoscia osobista
szafarza. Unika sie w ten spos6b niebezpieczenistwa btednego rozu-
mienia uzdolnien uzyskiwanych za posrednictwem $wiecen, jakby
chodzilo o jakie$§ wyrdznienie czy tez przywilej osobisty. Aby jed-
nak wskazana perspektywa prawna nie doprowadzita do zagubie-
nia $cislej wiezi wy$Swieconego z Jezusem Chrystusem, ostateczna
redakcja dekretu Presbyterorum ordinis odwoluje si¢ do przystéw-
kowego, czyli publice, uzupelnienia klasycznej formuly in perso-
na Christi. Prezbiter pozostaje pierwotnie i wewnetrznie zlaczony
z Jezusem Chrystusem — jest hierarchg, to znaczy czlowiekiem,
ktory przez §wiecenia zostal wlaczony w ,$§wiete zZrédto”, ktérym
jest sam Chrystus, dzigki czemu moze Go uobecni¢. W postu-
dze prezbitera nie chodzi tylko o dziatanie w ramach ,systemu
koscielnego” jako jakiego$ absolutu religijnego — system koSciel-
ny ma sens, jesli wyrasta z Chrystusa i ciaggle na nowo przyjmu-
je Jego ksztalt oraz kieruje si¢ Jego duchem, aby efektywnie do
Niego prowadzic.

Wychodzac od tego, co zostalo tutaj powiedziane, trzeba pod-
kresli¢, ze nie jest mozliwe scharakteryzowanie prezbitera tylko za
posrednictwem jego dzialan, ktére moga by¢ dostrzegalne empi-
rycznie i opisywane w oparciu o to postrzeganie. Wymiar zewnetrz-
ny, empirycznie stwierdzalny, w ktérym wyraza sie postuga prez-
bitera, domaga sie poglebionego rozumienia duchowego oraz stale
odnawianej interpretacji teologicznej. Oznacza to, ze formula in per-
sona Christi domaga si¢ rowniez interpretacji w kluczu wypowiedzi
zawartych w Presbyterorum ordinis, aby w ten sposéb mogta zosta¢
sprecyzowana takze koncepcja obecnosci Chrystusa w wyswieco-
nym do postugi. W tym miejscu proponuje zwrédcenie uwagi na
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kilka aspektow tej formuly, ktére maja zarazem znaczenie dla ukie-
runkowania formacji statej:

a) Formula in persona Christi ma swéj poczatek w rzeczywi-
sto$ci fenomenicznej funkcji petnionych przez prezbitera i w spo-
sOb najbardziej uniwersalny wyraza to czasownik agere — dzialac.
Obejmuje tym samym to, co zostaje wyrazone przez odwolanie sie
do potrojnej funkcji wyswieconego, o ktdrej réwniez méwi II Sobér
Watykanski, a mianowicie munus docendi, sanctificandi et regendi.
Zostaje w ten sposéb wyrazona konkretna konfiguracja postugi, kto-
ra wskazuje, ze prezbiter urzeczywistnia ja jako nauczyciel, kaptan
i pasterz. Nie nalezy zapominad¢, ze ta forma dziatania, za posred-
nictwem jej konkretnych przejawéw, odnosi sie¢ do samego ,bytu”
prezbitera, ktéry zostaje przez sakrament $wiecent obdarowany wias-
nym i specyficznym darem Ducha Swietego, ktérego ,namaszcza-
jace” dzialanie w $wieceniach bardzo mocno zostaje uwypuklone
w numerze 2 dekretu Presbyterorum ordinis.

b) Dzialanie prezbitera nie rodzi si¢ wiec z jego osobistego talen-
tu, z posiadanych naturalnych zdolnosci i nawet najbardziej dro-
biazgowych strategii, nawet jesli o pelne wykorzystanie tego, co
osobiste, réwniez chodzi w dziataniach, ktére prezbiter podejmuje
i powinien podejmowac. Powolanie do przyjecia wladzy kaptanskiej
(potestas) i jej konfiguracja prawno-publiczna (publice) w ramach
Kosciota-spotecznosci nadaja temu dzialaniu oficjalng prawomoc-
nos¢. Obiektywne normy dzialania prezbitera i taczace si¢ z nimi
zobowiazania sprawiaja jednak, ze to dzialanie jest w zasadniczej
mierze rzeczywisto$cia prawna niezalezna od jednostki, ktéra je
spelnia.

c) Dzieki okresleniu dzialania (agere) przez formule in persona
Christi to dziatanie zyskuje nowy wymiar, ktérym jest wymiar wia-
ry. Jest to kwestia o zasadniczym znaczeniu dla teologii kaplanstwa
i dla samej postugi kaplanskiej w jej roli historyczno-eklezjalne;j.
Nie oznacza to, ze zostala calkowicie przekroczona definicja, ktéra
nadaje sie dzialaniu kaptanskiemu z punktu widzenia socjologicz-
nego. Takze aspekt socjologiczny postugi nadal zachowuje swoje
znaczenie, poniewaz prezbiter pelni swoja postuge w sferze rze-
czywisto$ci widzialnej, odwoluje sie do znakéw i za posrednictwem
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ich widzialnych efektéw analizuje owocno$¢ petnionej postugi.
W naszym jednak przypadku dzialanie prezbitera in persona Christi
i znaki, w ktérych sie wyraza, nabieraja, na mocy tego faktu, ze sa
»zwiary” i, dla wiary’, nowej godno$ci — dzialanie prezbitera nabie-
ra charakteru sakramentalnego, to znaczy przeksztalca si¢ w znak
zbawienia, ktéry odsyta do zbawczego dziatania Jezusa Chrystusa,
nadajac mu no$nosci aktualnej w okreslonej czasoprzestrzeni. Gdy
zostaje w wierze przyjete przez wierzacych, zyskuje petna skutecz-
nos¢ i dokonuje zbawienia. Tylko wypowiadajac imie Chrystusa,
staje sie oczywiste, gdzie sytuuje sie nienaruszany i jednoznaczny
poczatek wladzy prezbitera — nie wynika ona z posiadanych przez
niego zdolnosci naturalnych ani nie rodzi si¢ ona z postania i auto-
ryzacji ze strony Kosciota-spoleczno$ci. Gwarancja skutecznosci
zbawczej dzialan prezbitera jest tylko i wylacznie Jezus Chrystus;
On nadaje im ostatecznie skuteczno$¢ i znaczenie zbawcze. Na
wewnetrznej wiezi z Chrystusem opiera si¢ jedyna i nieusuwalna
kompetencja prezbitera, ktéra posiada i ktérej powinien by¢ coraz
bardziej swiadomy.

d) Zostaje w ten sposob przypomniana klasyczna koncepcja
$w. Augustyna, dla ktérego Chrystus jest autentycznym i jedy-
nym ,posiadaczem” $wietej wladzy, podczas gdy prezbiter jest tyl-
ko tym, ktéry podejmuje stuzbe (ministerium). Swiety Augustyn
stwierdza na przyklad: ,Pan zatrzymat dla siebie wladze (potestas)
udzielania chrztu, szafarzom powierzyl postuge (ministerium)”.
W innym miejscu stwierdza: ,Oni sa tylko przybranymi synami;
jedynie Pierworodnemu przystuguje wladza™.

Prezbiter nie posiada zadnej wlasnej wladzy ani nie on sam jest
dla siebie punktem odniesienia w pelnionej postudze. Ten fakt
zaklada stale i ciagle ozywiane odniesienie do Chrystusa oraz
totalng zalezno$¢ od Niego, ktéry jako jedyny dziala skutecznie,
chociaz w konkretyzacji dziejéw zbawienia Bég nigdy nie zrezyg-
nowal ze wspéldzialania ludzi. Biblijny model prezbitera zakorze-
niony jednoznacznie i pierwotnie w Jezusie Chrystusie domaga sie,

*  Augustyn, In loannis Evangelium tractatus 5, 7: PL 35, 1417.
> Augustyn, In loannis Evangelium tractatus 7, 4: PL 35, 1439.
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aby postuga eklezjalna byta rozumiana jako bezgraniczna dyspozy-
cyjnos¢ w stosunku do ludzi, aby pewnie prowadzi¢ ich do udzie-
lenia adekwatnej odpowiedzi na wole Bozg, z ktérej rodzi sie zba-
wienie. Wiez z Chrystusem domaga sie od prezbitera calkowitego
poswiecenia Bogu i ludziom, starajac sie dostosowac¢ duchowo do
dzialania in persona Christi. Postuga stuzebna przezywana w $cistej
relacji z Chrystusem nigdy nie moze by¢ spetniana tak, jakby cho-
dzito o zadanie pelnione bezosobowo czy tez o jakas wiez mecha-
niczng i czysto urzedowa. Powinna by¢ traktowana z dojrzewaja-
cym stale osobistym przekonaniem, Ze jej sensem jest przylgniecie
osobiste do Chrystusa — przylgniecie gleboko przezyte i wyrazone
w wolnosci, ktére pociaga za sobg bardzo okreslone wymagania
i naktada swoje wymagania. Stuzba ludziom podejmowana przez
prezbitera nie moze abstrahowa¢ od poszukiwania takiego kon-
tekstu egzystencjalnego, aby pozwoli¢ na to, azeby byty przyjmo-
wane jego stowa i znaki i azeby budzily wiare, ktére on ma wypo-
wiadac i spetniac.

e) Przyjmujac, ze Jezus Chrystus jest obecny w osobie prezbite-
ra, ktéry dziala, nowa eklezjologia wskazuje takze na nowe rozu-
mienie tego, co w Kosciele moze oznacza¢ posluga, a mianowi-
cie wskazuje na dynamizm, ktéry powinien by¢ jej wewnetrznym
i zewnetrznym wyrazem. Dynamizm, ktéry jest organicznie ztaczo-
ny z pojeciem postania, naklada si¢ na idee obecnosci Chrystusa
w prezbiterze. Zostaja tym samym przekroczone pewne nieporo-
zumienia zwiazane z tradycyjna formula: Sacerdos alter Christus —
kaptan jest drugim Chrystusem. Przede wszystkim zostaje przekro-
czona taka koncepcja, ktéra ujmowataby te obecnos¢ na sposéb
obecnosci eucharystycznej, a wiec w sposéb statyczny i trwaly.
Dzisiaj kladzie si¢ nacisk na dynamiczno-funkcjonalna obecnosc¢
Chrystusa w Kosciele, a wigc takze w prezbiterze. Nawet jesli skut-
kiem sakramentu $wiecen jest charakter sakramentalny, ktdry jest
niezniszczalny i ostateczny (,kaptan na wieki”), to zostaje zdecy-
dowanie ograniczone niebezpieczenstwo btednego pojmowania
bytu prezbitera, jakby chodzito o zyskana przez niego jakas wias-
ciwo$¢ osobista, jako posiadanie czegos, co stawia go ponad ,zwy-
ktymi” ochrzczonymi.
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TOZSAMOSC WYPLYWAJACA Z KONSEKRAC]I
I SKIEROWANA DO PELNIENIA MISJI

Jesli istnieje postuga, na podstawie ktérej wyswiecony dziata pub-
licznie in persona Christi, to od razu pojawia si¢ pytanie, jak uza-
sadni¢ i uprawomocni¢ takie dzialanie, jego geneze i jego ukierun-
kowanie. Ktokolwiek jest przekonany o jedynym znaczeniu, ktére
Jezus Chrystus posiada dla zbawienia ludzi, nie moze unikna¢ przy-
znania temu zastepczemu dzialaniu prezbitera wyjatkowego zna-
czenia, ktére domaga si¢ adekwatnego zrozumienia i odpowiednie-
go uznania. Wobec szczegdlnej odpowiedzialnosci, ktéra tutaj sie
ujawnia i staje niewatpliwym ,roszczeniem’, nikt nie moze spokoj-
nie powiedzie¢ sobie, ze umie wypelni¢ powotanie kaptanskie oraz
zado$c¢uczyni¢ wymaganiom postugi wyplywajacej ze $wiecen na
mocy samego faktu, ze w najwyzszym stopniu angazuje w nie swo-
je zdolnosci i posiadane talenty. Kto jest powotany do reprezento-
wania Chrystusa z Jego dzialaniem, bedzie mdgt to uczyni¢ tylko
i wylacznie na mocy laski udzielonej taskawie i suwerennie przez
samego Boga.

Ojcowie II Soboru Watykanskiego pracujacy nad dekretem Pre-
sbyterorum ordinis byli doskonale $wiadomi, ze udzial w postudze
kaptanskiej otrzymuje si¢ na mocy sakramentu §wiecen, tak ze nie
uzyto zadnego slowa, aby wprowadzic¢ w tej kwestii jakies uszczego-
fowienie i dopowiedzenie badz tez otworzy¢ jakie$ perspektywy dla
wprowadzania innej mozliwosci. W pierwszej wersji dekretu sobo-
rowego zostal polozony akcent na przymioty i wymogi duchowe
poslania kaplanskiego. Jako podstawowy akt, aby okre$li¢ specyficz-
na relacje prezbitera z Chrystusem, sa wskazane §wiecenia, co nie
wymaga zadnego dodatkowego wyjasnienia. Odniesienia do sakra-
mentalno$ci $wiecen pojawiaja sie jednak w réznych punktach tekstu
ostatecznego. Mozna wiec uznac za pewne, ze II Sobér Watykarski
traktuje fakt $wiecen jako wydarzenie jednoznacznie sakramentalne,
nie wchodzac w jakie$ szczegétowe wyjasnienie natury tego wyda-
rzenia. Wyrazenie sacramentum ordinis jawi sie raczej w uzyciu
jako pewien stereotyp. Nic nie zostalo powiedziane o naturze sakra-
mentalnosci $wiecen. Jest wiec rzecza odpowiednia pyta¢, na jakich
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podstawach opiera si¢ pojecie $wiecen i jakie okreslenia mu towa-
rzysza, by w ten sposéb okresli¢ jego relacje do Chrystusa, beda-
cego pierwszym zrédlem sakramentéw, a nastepnie jego relacje do
Kosciota, w ktérym sakrament sie urzeczywistnia. Jest oczywiste,
ze roznice i podobienstwa pozwola nam w jaki$ sposéb opracowac
teologie §wietych Swiecen wyprowadzona z dekretu Presbyterorum
ordinis®.

Zacznijmy od faktu, ze dekret soborowy stwierdza, iz Jezus Chrys-
tus uczynil apostotéw uczestnikami swojej ,,konsekracji’, tak bowiem
tekst okres$la zakorzenienie wyswieconych w samym Chrystusie.
Uzyte kilkakrotnie pojecie konsekracji posiada znaczenie o$wie-
cajace dla wyjasnienia, co sobér rozumie przez §wiete $wiecenia.
Pojecia consecratio i consecrare — nie zachodzi potrzeba czynie-
nia jakich$ rozréznien miedzy rzeczownikiem i czasownikiem — sg
uzyte w dekrecie Presbyterorum ordinis, aby wskazaé¢ pochodza-
ce od Boga uzdolnienie do pelnienia postugi kaptanskiej oraz wia-
czenie do niej w wymiarze eklezjalnym. Dwa pojecia oznaczaja ten
sam akt, ktéry w innych miejscach tego dekretu i w innych doku-
mentach soborowych oznacza pojecie ordo. W tym synonimicz-
nym zastosowaniu pojec ordo i consecratio jest posrednio zawarta
nowa tre$¢ dotyczaca §wietych §wiecen, ktéra dokonuje poszerze-
nia nauczania Soboru Trydenckiego, jakie wcze$niej byto podstawo-
wym zrédlem dla teologii kaptaiistwa. W tym nowym ujeciu wyraza
sie w sfowach wydarzenie duchowe, ktére dokonuje sie za posred-
nictwem udzielanych $wiecen jako sakramentu. Ojcowie soboro-
wi stosuja pojecie consecratio do ustanowienia biskupow i prezbi-
teréw. Czyniac w taki sposéb, opieraja sie na teologii patrystycznej
sakramentu chrztu, cytujac §w. Leona Wielkiego (+461), ktéry méwi
o chrzcie jako konsekracji chrzescijanina’. Papiez Leon Wielki uzyt
okreslenia consecratio takze w odniesieniu do ustanowienia postugi
kaptanskiej. Méwi na przyklad: , Jest wlasciwe, aby wszyscy konse-
krowani kaptani byli zatwierdzeni i mitowani przez Boga’, a w innym

¢ Por. G. Ferraro, Il sacramento dellordine. Teologia del sacerdozio ministeria-

le, Roma 2010, s. 241-251.
7 Por. Leon Wielki, Sermo 4, 1: PL 54, 149.
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miejscu: ,Prezbiterzy i diakoni, ktérych konsekracja powinna by¢
tak samo uroczysta”.

Ze prezbiter powinien by¢ traktowany jako ten, ktéry zawdzie-
cza swoje urzedowe postanie konsekracji, jest potwierdzone przez
wypowiedz soborowy, wedlug ktérej zachodzi: ,jednos¢ konsekra-
cjiipostannictwa — ipsa unitas consecrationis missionisque” (nr 7),
ktéra odnosi sie zar6wno do biskupéw, jak i prezbiteréw. Jesli mimo
wszystko szuka sie w patrystycznym uzyciu pojecia consecratio dal-
szych elementéw wyjasnienia soborowej koncepcji $wietych swie-
cen, trzeba mie¢ na wzgledzie zastrzezenia podnoszone przez nie-
ktérych wspotczesnych biblistéw, ktorzy pozostaja nieufni wobec
teologéw wczesnochrzescijanskich i wobec ich propozycji interpre-
tacyjnych. Wedtug nich bowiem fakt, ze Chrystusa umart ,,poza obo-
zem” (Hbr 13, 13), oznacza przekroczenie podziatu na sacrum i profa-
num obecnego w $wiecie poganskim i §wiecie starotestamentalnym,
a wraz z nim takze znaczenia kultycznego tych poje¢. Dla pierwot-
nego Kosciota nie bylo juz ,,czaséw $wietych” ani ,,miejsc §wietych”
Dlatego consecratio w sensie uswiecenia mialo nabra¢ w Nowym
Testamencie innego znaczenia niz religijne badz kultyczne.

W dekrecie Presbyterorum ordinis zostalo uwzglednione auten-
tyczne znaczenie pojecia ,konsekrowani” (nr 12)°. Pojecie consecra-
tio nawiazuje do przyktadu Jezusa i rozumie czasownik jak réwno-
waznik facinski greckiego agiazein — ,poswiecic¢” (] 10, 36). Nalezy
uwzglednic jeszcze raz to, co zostalo powiedziane o réznicy mie-
dzy Starym i Nowym Testamentem, to znaczy o likwidacji kategorii
kultycznych. Pojecie ,uswiecenia” i pojecie ,konsekracji” nie moga
juz oznaczaé, zgodnie z ich geneza historyczno-religijng i staro-
testamentalng, czegos, co jest ,zarezerwowane dla Boga” W polu
semantycznym Nowego Testamentu przynalezno$¢ do okreslonej
»sfery” w odniesieniu do chrze$cijanina nie moze by¢ sprowadzo-
na do koncepcji czysto zewnetrznej, jakby znaczenie przestrzenne

8 Leon Wielki, Epistula 6, 4 — 6, 6: PL 54, 619 — 620.

®  Zastosowane w ttumaczeniu polskim pojecie ,po$wiecenia” wydaje si¢ malo
adekwatne, poniewaz odnosi si¢ raczej do aktu zewnetrznego; bardziej ade-
kwatne jest pojecie ,konsekracji’, ktére wskazuje na skutek ontologiczny dzia-
fania Bozego urzeczywistnianego za posrednictwem sakramentu.
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stanowilo miejsce lub zakres zycia ,oddzielony od Boga” Przeciwnie,
kazda sfera stworzenia ma by¢ rozumiana jako przynaleznosc¢ i wiez
duchowa. W stosunku do wszelkiej formy ascetyzmu skoncentro-
wanego na sobie jest prawda niepodlegajaca dyskusji, ze tylko Bog
jest podmiotem czynnym i Zrédtem wszelkiego uswiecenia. Przede
wszystkim w czwartej Ewangelii proces ,u$wiecenia” nie zaktada
jednak oddzielenia od ,$wiata’, aby przenies¢ sie do miejsca, ktére
»nalezy wylacznie do Boga” Kazde uswiecenie znajduje natomiast
swoja realizacje tylko dzieki Jezusowi, ktéry zostal postany na swiat
(gr. pempein).

Wedtug Rudolfa Bultmanna czasowniki ,uswiecic¢” i ,postac” sta-
nowia diade — to znaczy maja wlasciwie jedno znaczenie, ktére zosta-
je stwierdzone przez dwa terminy $cisle powiazane ze sobg™. Jest
to gleboka i rzeczywiscie o§wiecajaca obserwacja. Miedzy uswiece-
niem i postaniem zachodzi nierozdzielna jednos¢, ktéra zostataby
zagubiona, gdyby przyja¢ chronologiczne nastepstwo dwéch fak-
téw. W Ewangelii §w. Jana Jezus méwi: , A za nich [apostoléw] Ja
poswiecam w ofierze samego siebie, aby i oni byli u§wieceni w praw-
dzie” (J 17, 19). Czasownik ,poswiecac” jest uzyty w formie czyn-
nej, to znaczy: ,Ja si¢ poswiecam”. Werset ma charakter wyjasniaja-
cy, poniewaz pozwala zrozumie¢, ze ,u$§wigcac” nie jest i nie moze
by¢ interpretowane jako zamkniecie sie¢ w jakim$ patacu z kosci
stoniowej ani jako jakie$§ oddzielajace wyniesienie ponad innych.
Na poczatku opowiadania o mece Panskiej zostaje uszczegétowio-
ne to uswiecenie: polega na czynnym i dobrowolnym darze z sie-
bie, az do pelnego oddania swojego zycia. W tym celu Jezus zostat
postany przez Ojca. W tym wersecie starotestamentalne znacze-
nie ,uswiecenia” splata sie z celem definicji stuzby pelnionej przez
Jezusa. Tutaj sytuuje sie takze centrum inicjacji kaptanskiej i jesli
nie chcemy, aby zostalo ono zagubione, musimy nie tylko méwi¢
o ,$wieceniach’, ale takze o ,konsekracji i postaniu’, poniewaz jest
to najglebszy sposéb wyrazenia, ze wziecie w catkowite posiadanie
przez Boga urzeczywistnia sie w pelnej gotowosci do nawigzania
relacji z kazdym czlowiekiem.

10" Por. R. Bultmann, Das Evangelium nach Johannes, Gottingen 1967, s. 297.
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Ze konsekracja i postanie stanowia dwa aspekty jedynej rzeczy-
wisto$ci, wynika takze z innych wypowiedzi dekretu Presbyterorum
ordinis oraz potwierdza faktem, Ze nasz tekst trzy razy méwi o kon-
sekracji, wskazujac zarazem na nierozdzielne powiazane ze soba
»postanie” — missio (nr 2, 7, 12). To prawda, ze caly Kosciét jest posta-
ny i ze missio jest wlasciwa dla wszystkich ochrzczonych, bez zadne-
go wyjatku. Podkreslone jednak wspétpowiazanie z idea konsekra-
cjiizastosowanie dwumianu ,konsekrowaé—posta¢” w odniesieniu
do wyswieconego u§wiadamia prezbiteréw, ze ich postanie posiada
wlasny i specyficzny charakter, w ktérym wyraza sie ich tozsamos¢.
Mozna wiec powiedzie(, ze postanie prezbitera powinno by¢ przed-
miotem stalego namystu w Kosciele i stanowi¢ punkt odniesienia
dla ksztaltowania postawy kaplanskiej w ramach formacji statej.

Biorac pod uwage wieloznaczno$¢ zastosowanych poje¢, musimy
stale pytac o wlasciwe znaczenie czasownika ,posta¢” we wskazanym
dwumianie i o to, w jaki sposob jest uzywany w kazdym poszczegél-
nym przypadku. Mozna wiec pytaé, czy w dekrecie Presbyterorum
ordinis glebokie rozumienie §wiecen, stanowiacych centrum i filar
rzeczywistosci urzedowej, jest rozumiane jako ,,misja kanoniczna’,
jako termin prawny — racja, ze wzgledu na ktéra niektérzy ojcowie
soborowi, uformowani w kategoriach prawnych, odrzucali stosowa-
nie biblijnego rozumienia pojecia postania (missio) w odniesieniu
do postugi kaptanskiej. Stawiane pytania nie obalily jednak formu-
fowanych propozycji. Missio zostata uznana za wlasciwy element
$wiecen. Taka interpretacja postania znalazta uznanie w wielu wypo-
wiedziach soborowych, potwierdzajacych, ze prezbiter otrzymuje
swoja misje od Chrystusa. Consecratio et missio s3 wiec wewnetrznie
powiazane ze soba — zachodzi miedzy nimi wewnetrzna wymien-
nos¢. Postanie wyptywa wprost z konsekracji kaptanskiej. Jest to
postanie Chrystusa i Ducha Swietego nastawione na dopelnianie
w Paraklecie dzieta zbawienia dokonanego przez Syna Bozego. Na
mocy konsekracji kaptanskiej prezbiter, tak samo jak biskup, uczest-
niczy w postaniu Chrystusa do wszystkich ludzi. Postanie jest w tym
znaczeniu kotwica, ktéra taczy sakrament $wiecen z zyciem tryni-
tarnym, ale zarazem ,, miejscem’, w ktérym ta wiez wyraza sie i sta-
je sie widoczna.
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Analizujac uwaznie stwierdzenia, ktére w dekrecie Presbytero-
rum ordinis maja wyroznia¢ stan prezbiteréw, widzimy, ze dwu-
mian consecratio et missio posiada wielkie znaczenie interpretacyjne
dla wlasciwego rozumienia $wiecen. W ich wzajemnej relacji dwa
pojecia posiadaja przede wszystkim geneze biblijng i w jej Swietle
powinny by¢ rozumiane. Dlatego tez ich uzycie w dekrecie sobo-
rowym musi by¢ usytuowane w perspektywie nowotestamentowej.
Wynika z tego, ze nalezy zdystansowac sie w stosunku do wszelkich
interpretacji o charakterze historyczno-religijnym lub starotesta-
mentalnych. Tylko wzorcze dziatanie Jezusa dla naszego zbawie-
nia moze nada¢ przypomnianemu dwumianowi jego autentyczne
znaczenie. Elementy kultyczne tozsamos$ci prezbitera maja zna-
czenie drugorzedne. Mozna by wyciagnac¢ jako bezposrednia kon-
sekwencje, ktéra pomoze nam zrozumie¢, ze konsekracja nie two-
rzy jakiej$ kondycji, ktéra wydobywataby ,ja” prezbitera jako co$
wyjatkowego (Przewielebny, Ekscelencja itd.), ale zgodnie z prawda
ukazuje model stuzby zawarty w Nowym Testamencie, szczegélnie
ukazany przez Chrystusa w Ewangelii §w. Lukasza po ustanowie-
niu Eucharystii (Lk 22, 24n)". Réwnie niewlasciwe jest wyjasnianie
»bycia postanym’, zawartego w przywotanym dwumianie, jako spe-
cyficznego aspektu dzialalnosci urzedowej. To nie postanie rézni
prezbitera od ,zwyklych wiernych”. Konsekracja i postanie odno-
sza sie do wszystkich cztonkéw nowego ludu Bozego i juz w pierw-
szym schemacie dekretu Presbyterorum ordinis aluzja do konse-
kracji prezbitera, odwolujaca sie¢ do $w. Leona Wielkiego, odnosi
sie nie do prezbitera i do diakonoéw, ale do kazdego ochrzczonego.

Dwumian ,konsekracja i postanie” moze by¢ interpretowany
wlasciwie i pozytywnie jako akt inicjacji do postugi kaptanskiej.
To wyjasnienie staje si¢ tym bardziej przekonujace, im bardziej
uwzglednia sie¢ w wyjasnianiu dwumianu dwa juz cytowane punk-
ty odniesienia dla modelu urzeczywistniania zbawienia w Jezusie,
ktore wskazuje norme i sakrament chrztu jako przyktad paralelny
w stosunku do $wiecen.

I Wiele poglebionych uwag na ten temat mozna znalez¢ w: Y. Congar, O Kos-

ciot stuzebny i ubogi, ttum. A. Kurys, Krakéw 2000.
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W $wietle tych stwierdzen, wydarzenie sakramentalne, o ktérym
mowilismy, poucza nas, Ze:

a) Czlowiek otrzymuje $wigcenia spoza siebie — nikt nie udziela
ich sobie sam. Jako akt zaleza one oczywiscie od jego dobrowolnej
zgody, ale ostatecznie nie sa rezultatem osobistego planu ani decy-
zji, ktéra sam by podejmowat.

b) Sa dzielem Bozym. Ich rzeczywistosc¢ nie jest ani wytwarza-
na, ani gwarantowana przez ludzkie decyzje ani przez okoliczno-
$ci spoleczne.

c) Dotycza one calej osoby. Nie sa zwiazane tylko z pelnieniem
okreslonych funkcji — nawet z przewodniczeniem celebracji eucha-
rystycznej — i nie dotycza tylko okreslonej roli wypracowanej przez
tradycje koscielng, ale obejmuja cztowieka w samym centrum jego
osoby i we wszystkich jej przejawach, aby dziata¢ oficjalnie w oso-
bie Chrystusa.

d) Nie dopuszczaja zadnych ograniczen ani gotowosci do stuzby
sprowadzonej do okreslonych wyboréw dyktowanych uwarunko-
waniami osobistymi ani ograniczeniami w czasie (nie ma kaptanéw
emerytéw). Zakladaja one raczej catkowita gotowo$¢ do poswie-
cenia, nawet jesli trzeba mie¢ na uwadze, ze zachowanie obowiaz-
kéw nigdy nie bedzie moglo osiagnac swojej pelni. Postuga ze swej
natury pozostaje zawsze niedopelniona zaréwno w wyswieconym,
jak i w Kosciele. Petniac postuge, prezbiter ciagle musi przekraczaé
siebie, tak jak musi przekraczac siebie caly Kosciol.

ke

Siegniecie do dekretu Presbyterorum ordinis pozwala na szyb-
kie odkrycie jego bogactwa doktrynalnego, a zarazem wyjatkowe-
go potencjalu odno$nie do kierunkéw prowadzenia formacji sta-
tej kaptanow. Teolog dowartos$ciowuje go nie tylko ze wzgledu na
jego glebie teologiczna i ze wzgledu na jego zakorzenienie biblij-
ne; uznaje takze, ze tekst moze da¢ pewne ukierunkowanie dla pet-
nienia poslugi kaptanskiej i jej dynamicznego rozwijania. Co wiec
wynika dla tego ukierunkowania? Przede wszystkim to, ze prezbi-
terat jest nierozdzielnie podporzadkowany Kosciotowi, a wyraza
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sie w pelnieniu poslania, ktére staje sie Zrodtem u$wiecenia dla
Kosciota i dla samego wyswieconego. Wydaje sie, ze te dwa elementy
zastuguja na wyjatkowo mocne podkreslenie w ramach prowadzo-
nej formacji stalej, poniewaz sa najbardziej jednoznaczne zwigzane
z tozsamos$cia wyswieconego, a takze stanowia one ukierunkowu-
jaca odpowiedz na wyzwania stawiane przez wspolczesny kontekst
kulturowo-spoleczny.



ROZDZIAL XVI

Tajemnica Maryi
i kaptanstwo stuzebne

/, ‘\

Na pewno nie w wyniku przypadkowego zbiegu okolicznosci
$w. Lukasz wspomnial o obecnos$ci Maryi ,razem z niewiastami [...]
i bra¢mi [Jezusa]” (Dz 1, 14) w grupie stu dwudziestu oséb zgro-
madzonych wokoét Jedenastu w oczekiwaniu na zestanie Ducha
Swietego. Nie jest réwniez wynikiem jakiego$ zbiegu okoliczno-
$ci, ze Ewangelia §w. Jana wspomina o obecnosci Maryi pod krzy-
zem, na ktérym umieral Jezus, i o tym, ze z wysokosci krzyza dat
Ja za matke umitowanemu uczniowi. Obecno$¢ i uczestniczenie
Maryi w wydarzeniu dopelniajacym zalozenie Ko$ciota, ktérym byta
Piec¢dziesiatnica, stanowia wazna czesc¢ Jej zycia i Jej tajemnicy. Sa
naturalna konsekwencja misji, ktéra Ona spelnita w urzeczywist-
nieniu sie tajemnicy wcielenia i odkupienia. Jezus nie odszed! z tego
$wiata bez przekazania w testamencie swojej Matki Ko$ciotowi.
Ewangelista Lukasz wykorzystal wiec element z tradycji janowej,
wlaczajac posta¢ Maryi do Dziejéw Apostolskich, chociaz pojawia
sie w nich tylko przejsciowo, a potem znika.

Gdy Piotr wstaje, aby podja¢ kwestie wybrania zastepcy Judasza,
nie mysli o tym, Ze w to miejsce mogtaby zosta¢ wybrana kobieta,
nawet Maryja: ,Trzeba wiec, aby jeden z tych, ktérzy towarzyszyli
nam przez caly czas, kiedy Pan Jezus przebywal z nami, poczaw-
szy od chrztu Janowego az do dnia, w ktérym zostal wziety od nas
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do nieba, stal sie razem z nami §wiadkiem Jego zmartwychwstania”
(Dz 1, 21—22). Prawde méwiac, pierwszymi $wiadkami zmartwych-
wstania byly kobiety, ale nie byto wséréd nich Maryi, a w kazdym
razie Nowy Testament o tym nie wspomina. Nie jest nawet wprost
wymieniona ws$rdd tych kobiet, ktdre szly za Jezusem w czasie Jego
publicznej dzialalno$ci. Nie bedzie Jej wéréd tych kobiet, ktére
wspomina Nowy Testament, przekazujac opowiadania o rozmaitych
wydarzeniach. Jej §wiadectwo na pewno wyczuwa si¢ w Ewangeliach
Dziecigectwa, ktérych nie da sie czyta¢, by nie zdaé sobie sprawy
z tego, ze to Maryja przekazala o nim relacje, Ona, ktéra ,cho-
wala wiernie wszystkie te wspomnienia w swym sercu” (Lk 2, 51).
Wielu egzegetéw wykazalo, ze Lukasz musial otrzymac ze $rodo-
wisk janowych echa zwierzeri Maryi. Nie jest przesadna fantazja
widzie¢ w Niej wplywowa inspiratorke Ewangelisty Stowa wcie-
lonego. Funkcja Maryi w fonie Ko$ciota nie miata jednak zadnego
charakteru publicznego. Nic nie wskazuje na to, ze uczestniczyta
w przepowiadaniu w Kosciele Pie¢dziesigtnicy. Maryja nie miata
zadnej funkcji urzedowej, czyli hierarchicznej. Nie przepowiadata,
nie udzielala sakramentéw, nie przewodniczyla zgromadzeniom.
Nie nalezata do tych, ktérym zostato powierzone opus ministerii,
dzieki ktéremu — wedlug apostota — Ko$ciét buduje siebie, dopé-
ki nie osiagnie pelnej dojrzalosci w Chrystusie (por. Ef 4, 12—13).

Dlaczego? Faktem jest, ze osobista tajemnica Maryi nie oznacza
wykluczenia z kaptanstwa urzedowego, ale jego przekroczenie, o ile
sytuuje sie Ona na o wiele glebszym poziomie — u samego 7zréd-
ta tego, w czym bedzie uczestniczyl Kosciét. To, co wydaje sie do
Niej nie naleze¢ — jak postuga sakramentalna, wtadza hierarchicz-
na i misja nauczycielska — ma charakter urzedowy tylko w relacji
do samych aktéw, przez ktére dokonato sie nasze zbawienie. Maryja
bezposrednio z nim wspéldziatala — zostala wlaczona w pierwotne
wydarzenie, ktérego ekonomia sakramentalna jest uobecnieniem.
Sama rzeczywisto$¢, ktéra Eucharystia oznacza i zawiera, to znaczy
Cialo Chrystusa, zostata w Niej i przez Nia zapoczatkowana. Byta
obecna i uczestniczyla w tej jedynej Ofierze, ktérej kazda Msza $wie-
ta jest celebracja sakramentalng. To wszystko, co Ona mogta prze-
zy¢ sakramentalnie, nie byto niczym innym, jak poglebieniem tego,
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co wczesniej przezyla w rzeczywistosci historycznej. Istniala wiec
jedyna i nieporéwnywalna z zadng inng doskonalo$¢ w Jej sposobie
przyjmowania rzeczywistosci poprzez sakramenty. Ale Jej osobi-
sta funkcja polegata na tacznosci z sama rzeczywistoscia konstytu-
tywna, a nie na byciu sluzebnica Jej sakramentalnego uobecnienia.

Czym jest kaptan, jesli nie sakramentem, to znaczy znakiem
i narzedziem Chrystusa, ktéry przychodzi do swojego Kosciota,
aby wcieli¢ go w siebie i ubogaci¢ go swoja taska? Jest prostym zna-
kiem i narzedziem, wobec ktérego Maryja bedzie posiadaé zawsze
jedyne miejsce, ktére spelnita we wcieleniu i odkupieniu — miejsce
Kosciota, ktérego jest czysta i doskonatla realizacja osobowa.

Nie oznacza to, ze Maryja w ten sposéb nie uczestniczyla
w kaptanstwie Chrystusa. Ale mialo to miejsce w innym sensie,
niz moéwi sie to o catym Kosciele i kazdym chrzescijaninie. W przy-
padku Maryi nie chodzi o kaplanstwo urzedowe, ale o kaptan-
stwo wspélne — powszechne. W Niej realizuje sie po raz pierwszy
i w sposob absolutnie doskonaty to, co stanowi czes¢ bytu Kosciola
i kazdego chrzescijanina. Kosciét jest stworzeniem Jezusa Chrystu-
sa; jest nowym stworzeniem ludzkosci; ale jest takze Oblubienica,
zlaczona z tym aktem, przez ktéry On go stwarza i zbawia, majac
uczestniczy¢, poprzez calkowity dar z siebie, w jedynej Ofierze, kto-
rej Eucharystia jest sakramentem. Zaréwno jesli chodzi o dar ofiar-
ny z siebie lub o promieniowanie prawdy i taski posréd ludzi, caty
Koscidt jest wiec wspélnota kaplanska, ktéra ma jednak za Glowe
Jezusa Chrystusa. Jesli jest to prawda w odniesieniu do kazdego
z jej cztonkoéw, to w najwyzszym stopniu odnosi si¢ to do Maryi.
Tylko Ona, uczestniczac swoim osobistym przylgnieciem i darem
z calego swojego bytu we wcieleniu, wlaczyla sie w Ofiare odku-
piencza, ktdrej ofiara Kosciola i chrzescijanina jest tylko naslado-
waniem i przedluzeniem. Z drugiej strony nie mozna oddziela¢ Jej
ofiary osobistej od Ofiary Chrystusa. Ona nie miata innego zycia
ludzkiego do przezycia i do ofiarowania do konca na Kalwarii poza
ludzkim zyciem swojego Syna. Z tej racji w porzadku kaplanstwa
wspolnego Ona jest pierwsza w sposéb absolutny.

Jesli jednak kaptanstwo urzedowe zostalo przekroczone w Maryi
przez wyjatkowo$¢, z jaka realizuje si¢ w Niej kaplanstwo wspoélne,
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to Ona stanowi dla niego najwyzszy i najwznio$lejszy wzoér. Jak
mowili Ojcowie, Kosciét rodzi wiernych, to znaczy rzeczywiscie
rodzi w nich Chrystusa przez stowo i sakramenty, jak Maryja zro-
dzila Chrystusa w Jego bycie fizycznym. W kaplanie, na mocy jego
wlasnej postugi, urzeczywistnia sie wlasnie to, co zrealizowalo sie
w postudze Maryi. Nie stuzytoby mu na nic bycie narzedziem obec-
nosci i dziatania Chrystusa lub spelnianie w Jego imieniu wtadzy,
jesli nie upodabnialtby swojej duszy i swojego zycia do Tego, ktére-
go jest sakramentem. Analogicznie nie stuzytoby Maryi, Jej wielko-
$ciiJej walorom osobistym, bycie Matka Jezusa, jesli nie bytaby nia
cala swoja wiara i cala swoja mitoscia — cala swoja dusza. Jak taska
towarzyszy Jej macierzynstwu, by przekazac Jej cala swoja moc zjed-
noczenia ze Stowem wcielonym, tak taska towarzyszy kaptanstwu
urzedowemu, aby udzieli¢ mu calej swojej mocy zjednoczenia i upo-
dobnienia do Chrystusa. Pokazuje to miejsce, ktére Maryja zajmu-
je w samym centrum kaptanstwa urzedowego przez swéj przyktad,
swoje wstawiennictwo i sw6j wptyw duchowy.

Nie mozna oczywiscie odnie$¢ czysto i po prostu jedynego przy-
padku Maryi do pozycji, jaka ma Ona w Kosciele. Na ile gleboko
zwigzana z kobiecos$cia Maryi jest Jej rola w dziele zbawienia, tak
réwnoczes$nie ma dla Niej szczegdlne znaczenie. Nadzwyczajna dys-
krecja, ktora wykazala sie w rodzacym sie Kosciele, podczas gdy
spelnifa si¢ w Niej tajemnica Ko$ciota, nie przystuguje Jej jako kobie-
cie, ale dlatego, ze jako kobieta byta Matka Chrystusa, dlatego wiec
jest ztaczona z najbardziej wewnetrznym oddzialywaniem, jakie
wywiera na kazdy byt. Ta rola jest spdjna z Jej macierzynstwem.
Na tym stopniu i w tej formie nalezy tylko do Niej. Ta rola jest tak-
ze wzorcowa dla tych wszystkich, ktérzy — zgodnie z genialnym
stwierdzeniem $w. Teresy z Lisieux — ,,chca by¢ w Kosciele sercem,
miloscia” Ale to nie jest specyficzne dla kobiety, tak samo jak dzia-
tanie nie jest specyficzne dla mezczyzny. Wiemy, ze kazdy chrzes-
cijanin, nawet niespelniajacy postugi urzedowej, ma do podjecia
zywotna role w przekazywaniu wiary, w celebrowaniu sakramen-
téw, w ewangelizowaniu. Misja Ko$ciota spelnia si¢ poprzez nieod-
taczne wspéldziatanie ludu chrzescijanskiego i kaptanstwa urzedo-
wego. Z dzialaniem tego ostatniego musi laczy¢ sie zycie i dziatanie
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tych, ktérzy nie maja wladzy i niczego, co widzialnie oddzielato-
by ich od spraw tego swiata. Jak mozna by zrozumie¢ opracowa-
nie zywej Tradycji i historii wiary, jesli abstrahowatoby sie od dzia-
tania Ducha Swietego we wszystkich cztonkach Kos$ciota? Wtagnie
na tym polu, ktérym jest kaplanstwo powszechne w jego aspekcie
czynnym, nie moze by¢ dyskryminacji miedzy mezczyzna i kobie-
ta w Kosciele, ale musi ksztattowac sie komplementarnos$¢ daréw,
funkcji i mozliwosci. Kondycja kobiety w Kosciele jest zwiazana
przede wszystkim z funkcja §wieckich, dlatego jej specyficzna rola
powinna mie¢ zasieg o wiele wiekszy niz w jakiejkolwiek innej spo-
tecznosci, poniewaz sprawami Bozymi sa gtéwnie sprawy zycia. Nie
oznacza to oczywi$cie pomniejszania wielko$ci kaptanstwa urzedo-
wego i jego znaczenia dla zjednoczenia z Chrystusem, gdyz spelnia
ono inng funkcje, a jego wyjatkowos¢ mierzy sie tylko miara mitosci.

Tutaj zatem relatywizuje si¢ kwestia, ktéra dzisiaj stawia sie
tak czesto — dlaczego kobieta nie ma wladzy i odpowiedzialno-
$ci w ramach kaplanstwa urzedowego? Nie chodzi w tym miejscu
o potraktowanie problemu w calej jego zlozonosci, ale tylko o zapy-
tanie, czy tajemnica Maryi moze go rozjasnic.

Jest nad wyraz oczywiste, ze w zadnym wypadku nie chodzi
o zastosowanie do organizacji Kosciola tego, co mozna powie-
dzie¢ o roli kobiety w spoteczenstwie ludzkim. Nie mozna bowiem
postawi¢ kaptanstwa w relacji do zadnej ludzkiej roli spoteczne;j.
Kaptanstwo urzedowe, na ktérym w sposéb wylaczny opiera sie
wladza w Kosciele, jest kaptanstwem sakramentalnym — jest tym,
co reprezentuje na miare tego, co realizuje. Tym, co reprezentuje,
tym, z czego czerpie swoja moc, jest sam Jezus Chrystus w swo-
jej relacji z Kosciotem. Problemem nie jest wiedzie¢, czy mezczy-
zna jest, czy nie jest bardziej dysponowany, aby stuzy¢ za narzedzie
do tego oddzialywania Chrystusa na Kosciét. Tym, czego wyma-
ga sie od bycia mezczyzna i typu relacji, ktéry ono formuje miedzy
nim i §wiatem, miedzy nim i innymi ludzmi, jest reprezentowanie
Jezusa Chrystusa w Jego roli ,zasady taski’, aktu, przez ktéry wcie-
la siebie w Ko$ciot.

Odpowiedz na to wszystko bytaby taka, Ze kobieta reprezentuje
Koscidl, i to wlasnie odnajdujemy w tajemnicy Maryi. Jako kobieta
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byla Ona nie tylko ,wykorzystana” we wcieleniu, ale zostata wla-
czona calym swoim bytem w zbawienie §wiata. Sensem kobiety jest
objawianie tajemnicy nowej Ewy. Nie realizuje si¢ ono w kaplan-
stwie urzedowym, ale w dzialaniu bardziej zwigzanym z natura
kobiety, z moca zblizania sie do Boga oraz oddziatlywania na to,
co ludzkie, jak objawia si¢ w tajemnicy Maryi. Nie mozna powie-
dzie¢, ze kaptanistwo urzedowe jest zarezerwowane mezczyznom,
nie myslac rownoczes$nie, ze na oblubieiczym i macierzynskim
wymiarze tajemnicy Ko$ciola spoczywa powolanie do urzeczywist-
niania w kazdej kobiecie tego, co po raz pierwszy i doskonale urze-
czywistnilo sie w Maryi.



ROZDZIAL XVII

Rados¢ i krzyz w zyciu kaptana

/, ‘\

Zaglebiajac sie w tajemnice Ko$ciola, co ciagle na nowo musi-
my czyni¢ jako ci, ktérzy zostali w niego wszczepieni w sposéb cal-
kowicie szczegélny na mocy sakramentu §wigcenn — sakramentu
w stuzbie Ko$ciota — zauwazamy bardzo tatwo i znaczaco zara-
zem, ze Kos$ciét wyrasta z Chrystusowego gloszenia Ewangelii, czyli
radosnej nowiny, wypelnia si¢ w ofierze ztozonej przez Chrystusa
na krzyzu, a spelnia si¢ w dziejach, kontynuujac gloszenie rados-
nej nowiny Chrystusa i skladajac Jego ofiare na oltarzach naszych
$wiatyn. Kosciol, bedac w dziejach jakby dalszym ciagiem wciele-
nia Syna Bozego, ktéry go ukonstytuowal, idzie wiec droga Pana,
na ktéra sktadaja sie rownoczesnie i nierozdzielnie rado$¢ i krzyz.
Radosc¢ i krzyz stanowia jakby zywa tkanke, ktéra tworzy Kosciét
jako duchowa budowle w Panu i $§wiatynie Ducha Swietego, w kt6-
rej moze On autentycznie mieszkac¢, by dopetnia¢ w dziejach dzie-
fo uswiecenia zbawionych.

Sakrament §wiecen, ktdry jest niemal wspélistotnie wpisany swo-
ja geneza w Chrystusowe konstytuowanie Kos$ciota w czasie Jego
misji mesjanskiej, réwniez narodzil sie z Chrystusowego glosze-
nia radosnej nowiny i zostal w pelni objawiony w czasie Jego ofia-
ry zlozonej na krzyzu. W ewangelicznej radosci i w ewangelicz-
nym krzyzu sytuuje sie poczatek sakramentu §wiecen, ktéry stanowi
element ,strukturalny” budowli Kos$ciota, wyrazajac sie nastepnie
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i konkretyzujac w petnieniu przez tych, ktérzy go otrzymuja, misji
prorockiej, kaptanskiej i krélewskiej. Kazdy wyswiecony: biskup,
prezbiter i diakon, jest wiec jakby sakramentalnym przediuzeniem
radosci i krzyza Jezusa Chrystusa. Jako hierarcha, czyli cztowiek
zanurzony sakramentalnie w $wietym Zrddle, ktérym jest sam Jezus
Chrystus, kazdy wy$Swiecony jest zatem zanurzony w Jego radosci
i krzyzu. To jest jego geneza i to okresla jego tozsamos$¢ duchowa,
a takze wyznacza nam droge duchowego rozwoju.

Gdy patrzymy na nasze kaplanskie zycie i postugiwanie, fakt, ze
rado$¢ i krzyz sa jego $cistymi i splatajacymi si¢ ze sobg elementami
skladowymi, jawi si¢ nam jako co$ oczywistego, a poniekad takze
naturalnego. Co wiecej, odkrywamy;, ze takie samo jest doswiadcze-
nie calego Ko$ciota, a w nim kazdego wierzacego. W naszej postu-
dze doswiadczamy zaréwno radosci, jak i krzyza — doswiadczamy
tych stanéw jako czego$, co decyduje o naszym zyciu i o jego biegu.
Zaréwno radosd, jak i krzyz, przyjmowane i przezywane przez nas,
wpisuja sie w tajemnice Kosciola, stajac si¢ elementami jego ducho-
wego rozwoju i narzedziami oddawania chwatly Ojcu.

Nie chodzi tutaj bynajmniej o to, by wylicza¢, jakie sa nasze
radosci i nasze krzyze, za posrednictwem ktérych uczestniczymy
w zyciu Kosciota i wspoéltworzymy eklezjalne dzieje zbawienia, ale
o to, by raczej zastanowic¢ sie na nowo, w jaki sposéb, w naszych
czasach i na ich miare, te dwa podstawowe doswiadczenie przyj-
mowac i przezywac, tworzac ich nowa synteze w stuzbie Kosciota,
postepujac droga wyznaczona przez Chrystusa, w ktérego — jako
nasze $§wiete zZrédlo — zostaliSmy wszczepieni. Jest to tym wazniej-
sze, ze zestawienie radosci i krzyza juz w punkcie wyjécia zawiera
w sobie pewien paradoks, ktdry nie jest bynajmniej tatwy do spéj-
nego uzgodnienia i przezycia w ramach konkretnych okolicznosci
zyciowych i eklezjalnych.

RADOSC EWANGELICZNA

Niemal od pierwszych wersetéw Ewangelii jest oczywiste, ze
»pelnia czasu’, ktéra one oglaszaja, jest manifestacja ,wielkiej rado-
$ci’, przewyzszajacej rados$c¢ starotestamentalng zwiazana ze stowem
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objawienia méwionym przez Boga i z kultem izraelskim. ,Stowo sta-
to sie ciatem’; a Jego ukrzyzowanie staje si¢ wylaniem mitosci Bozej
na cale stworzenie. Bardzo wymownie ukazuje ten fakt zwlaszcza
Ewangelia §w. Lukasza. Aniol Gabriel postany do Maryi pozdra-
wia ja stowem: Chaire — ,Raduj si¢” (Lk 1, 28). W czasie narodze-
nia Chrystusa w Betlejem aniol oznajmia pasterzom: ,Oto zwiastuje
wam rado$¢ wielka, ktéra bedzie udziatem catego narodu” (Lk 2, 10).
Ta rados¢ dopetnia sie w wydarzeniach zwiazanych z ukazywa-
niem sie zmartwychwstalego Jezusa (Lk 24, 41). W czasie pelnio-
nej misji Jezus naucza o ,wiekszej radosci” objawiajacej sie w prze-
baczeniu grzechéw, w odnajdywaniu zablakanego i zagubionego
(Lk 15, 7. 10. 24. 32). Sam Chrystus ,raduje si¢” ze sposobu, jaki
wybral Ojciec, aby sie objawi¢ (Lk 10, 21).

Oredzie radosci jest oredziem podstawowym, stanowigcym nie-
mal Zrédlo wszelkiego gloszenia zbawienia, ale jest zarazem ore-
dziem zobowiazujacym. Uczniowie w Duchu Swietym powinni
w swoim stowie i swoim zyciu odzwierciedla¢ rado$¢ Boza i wzra-
sta¢ w niej nieustannie az ich rado$¢ dojdzie do pelni na wzér
samego Chrystusa. Nie przypadkiem $w. Jan, gtéwnie w perspek-
tywie paschalnej, az pieciokrotnie méwi o ,pelnej radosci’, do kto-
rej zostaja wezwani uczniowie (] 15, 11; 16, 245 17, 13; 1] 1, 45 2 ] 12).
Rados¢ nie jest czym$ drugorzednym ani obiektywnie, czyli w per-
spektywie zbawienia, ani subiektywnie, czyli w perspektywie oso-
bistego do§wiadczenia. Swiety Pawel powie to samo, stwierdzajac
po prostu: ,Radujcie sie¢ zawsze w Panu; jeszcze raz powtarzam:
radujcie si¢” (Flp 4, 4).

Gdy u$wiadomimy sobie nacisk kladziony na oredzie radosci
i jego niezwykly zasieg, problem relacji radosci i krzyza staje sie
jeszcze trudniejszy, bowiem na podstawie tego, co zostalo powie-
dziane o rado$ci, niemal narzuca sie, ze cale cierpienie i $mier¢,
niejako skondensowane w tajemnicy krzyza, w objawieniu prze-
kazywanym przez Nowy Testament — zaréwno u Chrystusa, jak
u chrzescijan — mozna uja¢ i uzasadni¢ tylko w funkcji radosci.
Krzyz w takim ujeciu méglby zosta¢ jednak pozbawiony swojego
ostatecznego, najbardziej bolesnego wymiaru, a wéwczas cierpie-
nie i §mier¢ zostalyby pozbawione swojej powagi. Przeciez Chrystus
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»zostal dla nas wydany’, dla nas stat sie ,grzechem” i ,przeklen-
stwem” (2 Kor 5, 21; Ga 3, 13; por. Rz 8, 3), przeciez ,,pojscie za Nim”
musi zaprowadzi¢ ucznia na krzyz (] 21, 19). Ale czy w tym przy-
padku mozna jeszcze méwic o radosci? Czy nie sa to rzeczywisto-
$ci przeciwstawne?

Pojawia si¢ wiec bardzo wyraznie pytanie: czy mozliwos$¢ pogo-
dzenia tych przeciwstawnych stanéw da sie wyttumaczy¢ przez
odwolanie sie do jakiejs ponadczasowej zasady, na przyktad zdania
sie na wole Boza lub na boska logike petnionej misji? Jest to mozli-
we, ale nie zawsze. Chrystus doznaje opuszczenia przez Ojca, a tym
samym dos$wiadcza utraty wszelkiej radosci, a wraz z nia $mierci
i otchlani (Ap 6, 8), w ktdrej nastepuje zerwanie wszelkiego zwiaz-
ku z radoscia (Ps 6, 6). Kto doswiadcza ,ciemnej nocy’, nie ma
juz mozliwosci potaczenia swojego doswiadczenia z utracona na
zawsze rados$cia.

NIEROZLACZNA WIEZ

Zauwazamy wiec, ze pierwsi uczniowie tacza w swoim doswiad-
czeniu rado$¢ i cierpienie. Czytamy w Dziejach Apostolskich: ,A oni
odchodzili sprzed Sanhedrynu i cieszyli sig, ze stali si¢ godni cier-
pie¢ dla imienia [Jezusa]” (Dz 5, 41). Swiety Pawel, ktérego dotkne-
ly bolesne do$wiadczenia: przeklenstwo, przesladowanie, zniesta-
wienie, wzgarda, odrzucenie przez wszystkich (por. 1 Kor 4, 10-13),
noszenie konania w swoim ciele (por. 2 Kor 4, 10), wyznaje: ,Pelen
jestem pociechy, optywam w rado$¢ w kazdym ucisku” (2 Kor 7, 4).
Ucisk i rado$¢ w Nowym Przymierzu tacza si¢ wiec $cisle ze soba
(por. Mt 5, 12 par; Dz 7, 55—57; 1 Tes 1, 6). Pierwsi uczniowie zdaja
sie w jakis tajemniczy sposéb godzi¢ sprzecznosci.

Taka sama sytuacje mozna odnotowa¢ w pewnych do$wiadcze-
niach eklezjalnych. Pojawia si¢ w pismach apostolskich motyw kar-
cenia wierzacych, majacego na wzgledzie ich rados¢. Starotestamen-
talne karcenie dziecka przez ojca, bedace wychowawczym czynem
mitosci (por. Prz 13, 24), yymowane na wzér wychowawczego, pel-
nego mitosci karcenia Izraela przez Boga (por. Pwt 8, 5-6), zostaje
uwzglednione w Liscie do Hebrajczykéw (por. Hbr 12, 5-13). Pawet
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przenosi te starotestamentalna zasade na swoja karcaca funkcje
wzgledem gminy (por. 1 Kor 11, 31—32). Nastepstwami takiego poste-
powania u dziecka moga by¢ zal, bél i fzy. Mozna to wszystko zro-
zumie¢ i uzasadni¢ tylko w wierze i w odniesieniu do jej mocy,
gdyz tylko w wierze mozna uznaé, ze mimo takiego obchodzenia
sie z nimi sg traktowani jak synowie: ,Wszelkie karcenie na razie nie
wydaje sie radosne, ale smutne, potem jednak przynosi tym, ktérzy
go doswiadczyli, btogi plon sprawiedliwosci” (Hbr 12, 11).

W procesie karcenia odslania si¢ pewna znaczaca dialektyka,
ktéra dobrze wyrazil §w. Pawel. Pisze on do Koryntian, ze jego list
ynapelnit ich smutkiem’, ale poniewaz zasmucili si¢ ,,po Bozemu’,
dlatego dla apostota stal si¢ on okazja do radosci (por. 2 Kor 7, 8—9)
oraz racja oczekiwania na to, ze gmina koryncka, rozumiejac rado$¢
napominania, bedzie w niej uczestniczy¢: ,Jestem przeswiadczo-
ny co do was wszystkich, ze moja rados¢ jest takze wasza rados-
cig” (2 Kor 2, 3). Ta rado$¢ nie moze by¢ jednak osiagnieta inaczej,
jak tylko przez prawdziwe zasmucenie si¢ napominanego: ,Jezeli
ja was zasmucam, ktéz mi rado$¢ sprawi, jesli nie ten, ktérego ja
zasmucam?” (2 Kor 2, 2). To ryzyko zasmucenia, by do§wiadczy¢
radosci, a tym samym znowu ja przekazywacd, wyraza logike krzy-
za. Jest ona odzwierciedleniem postawy Chrystusa, ktéry idacych
za Nim prowadzi na krzyz i oczekuje od nich, by rozumieli to jako
>wychowywanie” (,,Ja jestem droga”) do rado$ci, przez nig motywo-
wane i z powrotem do niej zmierzajace.

Oczywiscie to nie jest proste i nie pojawia si¢ w spos6b bez-
posredni, gdyz pozbawienie radosci zawsze jest odczuwane jako
doswiadczenie jakiej$ obcosci. Jest to co$ nieuniknionego, jak wyni-
ka z zachet, ktére znajdujemy w Nowym Testamencie: ,Umilowani!
Temu zarowi, ktéry w posrodku was trwa dla waszego do§wiadcze-
nia, nie dziwcie sieg, jakby was spotkalo co$ niezwyklego, ale ciesz-
cie si¢, im bardziej jestescie uczestnikami cierpieri Chrystusowych”
(1 P 4, 12-13); ,Za pelna rados$¢ poczytujcie to sobie, bracia moi,
ilekro¢ spadaja na was rézne doswiadczenia” (Jk 1, 2). Piotr moty-
wuje przejscie przez ,ogien” jako wspélcierpienie z Chrystusem,
ktére przy paruzji uczyni ich uczestnikami Jego chwaly w radosci.
Wskazuje on takze na postawe w cierpieniach, ktéra — na mocy
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upodobnienia do Chrystusa — wyznacza przejscie miedzy znosze-
niem a radoscia: ,Zatem réwniez ci, ktérzy cierpia zgodnie z wola
Bozg, niech dobrze czyniac, wiernemu Stwoércy oddaja swe dusze”
(1P 4, 19). Jakub w swoim li§cie prezentuje to samo przejscie, pod-
czas ktérego ,,prawdziwa wiara” w cierpieniu rodzi cierpliwo$¢ pro-
wadzaca do wiecznosci (por. Mt 10, 22; 24, 13). Pawel ,,chlubi si¢”
(synonim radosci) z uciskéw, widzac w nich droge do osiagnie-
cia wytrwalosci, cnoty, a przede wszystkim nadziei: ,,A nadzieja
zawie$¢ nie moze, poniewaz milo$¢ Boza rozlana jest w sercach
naszych przez Ducha Swietego, ktéry zostat nam dany” (Rz 5, 3-5).
Réznorodne doswiadczenia moga wiec stuzy¢ wyprébowaniu praw-
dziwo$ci wiary oraz oczyszczeniu, czyli uczynieniu jej prawdziwsza,
a tym samym mozna juz teraz radowac sie ,radoscia niewymow-
na i pelna chwaly” (1 P 1, 6-8). W tych wszystkich wypowiedziach
obcy czlowiekowi wymiar cierpienia staje si¢ wlasnie zadatkiem,
jeszcze ukrytym, rados$ci eschatologicznej. To przystoniecie radosci
kaze $w. Pawlowi w pelni rzeczywiste cierpienie, poniewaz jest ono
wspolcierpieniem z Chrystusem, opatrywac stowem ,jjakby”: ,Jakby
smutni, lecz zawsze rados$ni” (2 Kor 6, 10). Wszelki bdl i wszelkie
smutki sg zwigzane z doczesnoscia, ktéra w zestawieniu z ,bezmia-
rem chwaly przysztego wieku” pozostaje ,niewielkim utrapieniem
naszego obecnego czasu” (2 Kor 4, 17).

WSPOLCIERPIENIE KAPLANA

O ile smutek, bél i cierpienie stanowia dla chrzescijanina udziat
w Chrystusie, to jednak nie jest to tylko doswiadczenie samego
chrzes$cijanina przezywane dla niego samego. Nie jest ono jego pry-
watna sprawg, ale to wszystko ma by¢ przekazywane, to znaczy nale-
zy je wlaczy¢ w zycie wspélnoty wierzacych, aby w ten sposéb umoz-
liwi¢ innym wierzacym chrze$cijanskie cierpienie, a takze po to, by
dawac tagodzace pocieszenie w tym cierpieniu. ,Obfitowanie w cier-
pienia Chrystusa” pomaga samemu apostolowi w bélu i w pocie-
szaniu jednoczesnie (por. 2 Kor 1, 4-7).

Tutaj mozemy znalez¢ pierwsze zastosowanie podejmowanego
tematu w odniesieniu do postugi kaptanskiej. Sformutowane przez
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apostota prawo nie odnosi sie tylko do niego i jego roli posrednicza-
cej miedzy wspolnota koryncka i Chrystusem, ale do catej wspol-
noty chrzescijanskiej, takze w czasach poapostolskich. Dla wie-
rzacego, majacego udzial w Chrystusie, cierpienie i pocieszanie sa
nieustannie powiazane ze soba. Oddzialywanie na Kosciél i §wiat
ma — z jednej strony — wyrazac sie jako pocieszanie, ale — z drugiej
strony — ma by¢ dalszym obdarowywaniem cierpieniem w Ko$ciele:
»dla dobra Jego [Chrystusa] Ciala, ktérym jest Kosciol” (Kol 1, 24).
Wspolpocieszac i wspolcierpiec — taka jest misja kaptana w Kosciele.

To, co zostalo w tym miejscu powiedziane, domaga si¢ jeszcze
uzupelnienia. Pocieszone cierpienie nie jest jeszcze krzyzem, o ktéry
nam tutaj chodzi. Nam chodzi o sam krzyz, dlatego trzeba jeszcze
siegna¢ do Ewangelii $w. Jana. Swiety Pawel mysli o krzyzu zawsze
z perspektywy zmartwychwstania, co odpowiada jego do§wiadcze-
niu, ktére przezyl pod Damaszkiem. Pawel raduje si¢ z dopelnionej
mitosci Chrystusa, ktéra wyrazila sie w staniu sie grzechem i prze-
klenstwem. Jan musi zgodzi¢ si¢ z miloscia na decyzje milujacego
Chrystusa, ktéry dobrowolnie wybiera krzyz. Jego rozdzierajace
cierpienie polega ostatecznie na tym, ze musi pozwoli¢ Chrystusowi
cierpie¢, bez sprzeciwu i bez powstrzymywania Go. Stowem, ktére
zdaje sie streszczad sytuacje, jest ,wzruszenie” (J 13, 21; 11, 33; 12, 27).
Wzruszony Jezus zwraca sie¢ do wzruszonych uczniéw, w tym wyra-
zajac swoje pocieszenie. Szczytem Jego cierpienia bedzie opuszcze-
nie przez Boga, podobne do béléw porodowych kobiety, w ktérych
rado$¢ wezesniejsza i pdzniejsza znika w cierpieniach chwili obec-
nej. Nie ma tutaj zadnego ,jakby’, ale jest pelny realizm: ,,Zaprawde,
zaprawde, powiadam wam: Wy bedziecie ptakac i zawodzi¢, a $wiat
sie bedzie weselil” Dopiero p6zniej nastapi zmiana: ,,Smutek wasz
zamieni sie w rado$¢” (] 16, 20). W przewidywaniu i cieniu majace-
go nastapic krzyza Jezus domaga si¢ catkowitej zgody milujacych
uczniéw na Jego meke krzyzowa w radosci: ,Gdybyscie Mnie mito-
wali, rozradowalibyscie sie, ze ide do Ojca” (J 14, 28).

Model akceptacji u $w. Jana wyrazaja trzy przedstawicielki mitu-
jacego Kosciota w wydarzeniu meki i zmartwychwstania: Maria
z Betanii, ktéra z mitosci namaszcza Pana na Jego pogrzeb (to
znaczy cierpiacego Mesjasza); Maryja Matka, ktora pod krzyzem
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dopelnia swojej zgody, réwniez bedac postana do nowego syna;
Maria Magdalena, ktéra w poranek wielkanocny zgadza sie na
powrd6t Syna do Ojca, nie zatrzymujac Go dla siebie, a ktéry w odpo-
wiedzi posyta ja do swoich braci. Te trzy kobiety pod krzyzem sa
wzorem dla Ko$ciota i dla nas kaptanéw w przyjeciu krzyza, a w ten
sposob okreslaja nasz spos6b obecnosci i dziatania w Kosciele: zgo-
dzi¢ sie na Chrystusa jako cierpiacego Mesjasza; ciagle dopetniaé
swoja wiare, facznie z przyjeciem Maryi; i§¢ do braci z oredziem
wielkanocnym, stajac sie Jego obecnoscia.



ROZDZIAL XVIII

Kaplan wobec wspotczesnego §wiata

/, ‘\

Zyjmy dobrze, a czasy beda dobre. My jestesmy czasami — jacy my
jestesmy, takie sa czasy.
$w. Augustyn, Sermo 80, 8

CZY NIE BOIMY SIE SWIATA?

Zdumiewaja mnie i niepokoja zmiany, jakie zachodza w nasta-
wieniu kaplanéw do $wiata. Wszyscy — z jednej strony — deklaruja,
ze trzeba by¢ blizej $wiata — by¢ ,w $§wiecie’, ze trzeba starac sie zro-
zumiec ten $wiat i zy¢ jego sprawami. Z drugiej jednak strony to, co
widze — nie chce oczywiscie uogdlnia¢ — wcale nie $wiadczy o tym,
by powaznie traktowano realizacje takich deklaracji. Kilka prostych
faktéw. Mozna wielokrotnie naciska¢ dzwonek i nie doczekac sie, by
kto$ otworzyt drzwi naszych plebani, gdy ma to miejsce poza godzi-
nami urzedowania kancelarii parafialnej. Znam parafie, w ktérych
calymi tygodniami nikt nie podnosi telefonu. Niejednokrotnie pod-
nosi sie telefon lub domofon tylko wtedy, gdy sygnal zostaje podany
w odpowiedni, uméwiony sposéb, §wiadczac, ze przybyt kto$ znajo-
my. W niejednym przypadku na wykazie nazwisk przy dzwonkach
lub domofonach przy drzwiach nie ma wypisanych nazwisk ksiezy,
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o ktérych wiadomo, Ze tam mieszkaja — zdarza si¢ to nawet probosz-
czom. Czesto s3 to ci sami kaptani, ktérzy potem maja pretensje, ze
biskup kaze im czeka¢ kilka dni, aby ich przyja¢. Ksieza kateche-
ci w szkole unikaja bezposrednich kontaktéw zaréwno z nauczy-
cielami, siedzac gdzie$ w kacie pokojéw nauczycielskich badz cata
przerwe poswiecajac na przejscie wolnym krokiem od sali do sali,
jak réwniez z uczniami, zwlaszcza w szkotach srednich, gdzie maja
do czynienia z mlodzieza, ktéra niejednokrotnie zadaje klopotliwe
pytania. Nierzadko ,otwarte” wyjscie do mtodych sprowadza sie
do potozenia zelu na wlosach albo do nasladowania mlodziezowej
mody w ubiorze.

Czyz nie jest oddalaniem si¢ od $wiata unikanie podjecia prob-
leméw, ktérymi zyje Swiat? Kontrowersje wokét Harry’ego Pottera,
a zwlaszcza sposoéb ich podjecia, byly tego faktu bardzo dobrym
dowodem. Czyz nie $wiadcza o tym ksieza i katecheci, ktérzy nie
przeczytawszy ksiazki, swoje stanowisko w tej sprawie wyrazili jedy-
nie w mocno formutowanych ,,zakazach” jej lektury? Zadnego argu-
mentu, zadnej dyskusji, zadnej wymiany zdan, a tylko wypowiedz
z wysokosci arbitralnie przyznanego sobie ,autorytetu”. A prze-
ciez to sa ci sami, ktérzy w czasie formacji i studiow w semina-
riach duchownych buntowali sie, ze nie uzasadnia sie stawianych im
wymagan, ze nie dyskutuje sie, ze brakuje otwartego podejmowa-
nia probleméw... Wlasnie ta sytuacja kaze zapytac o relacje kapta-
na do dzisiejszego $wiata, oparta na zasadzie bycia w $wiecie, ale
bycia na sposéb kaptanski i duszpasterski.

Swiat wspélczesny jest ztozony, a nawet pogmatwany; takze misja
kaptana jest ztozona i trudna. Jest taka nawet dla $§wietego, ktory
przeciez umie przygarnac ten §wiat i otoczy¢ go mitoscia. Céz dopie-
ro maja powiedziec ci, ktérzy nie sa na najwyzszym poziomie $wie-
to$ci? Mamy wiec do czynienia z trudnym problemem misji kapta-
na w bardzo skomplikowanym dzisiejszym swiecie. Co robi¢ w tym
przypadku? Odpowiedz takze tym razem jest tatwa, a nawet bez-
posrednia — trzeba po prostu by¢ przygotowanym do tego, by go
rozumied, by go intensywnie przezywac i zdobywac go dla Jezusa
Chrystusa. Oczywiscie nie jest fatwo sie do tego przygotowac — jest
trudne dla kazdego , przygotowanie sie” do zycia chrzescijanskiego
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oraz wniesienie wkladu, by inni byli do tego przygotowani i gotowi
do spotkania ze $wiatem.

Nie chodzi bynajmniej w tym przypadku o to, by przygotowac
sie do jakiej$ walki przeciw niechrzescijanom i niekatolikom, ponie-
waz chrzescijanin, takze kaptan, nie musi i nie moze walczy¢ z czto-
wiekiem, kimkolwiek by on nie byl, ale ma kocha¢ kazdego. Nie
trzeba wypowiada¢ wojny takze ideom po to, by je jakos zwalczy¢.
Idee nalezy wyjasnia¢, oczyszczac z btedéw i wydobywac z nich to,
co prawdziwe. W kazdej idei kryje sig¢ jakas czastka prawdy, gdyz
w przeciwnym razie nie bylaby idea. Takze kazdy czltowiek zawsze
pozostaje stworzeniem Bozym, zdolnym do poznania prawdy i czy-
nienia dobra, a jako taki zawsze powinien by¢ kochany. Stanowisko
czysto polemiczne lub negatywne jest niedopuszczalne. Trzeba wal-
czy¢ w $wiecie, a nie przeciw $§wiatu, wychodzac $wiatu na spotka-
nie, i to tym bardziej, im bardziej jest zagubiony, a nawet zatracony.
Im wiekszy jest grzech, tym wieksze musi by¢ dzieto odkupienia,
bedace dzielem mitosci.

Podstawa wszystkiego jest jednak nastepujaca prawda — nie ma
mitosci, jesli nie ma prawdy, i nie ma prawdy, jesli nie ma mito-
$ci. Takie jest chrzescijanistwo — wiedza i mito$¢, swiatlo rozumu
i plomien woli. Ta subtelna jednoscia jednego i drugiego jest Jezus
Chrystus, Jego nauczanie i Jego taska.

Nie wystarcza cnoty moralne odlaczone od cnét intelektualnych;
nie wystarczy tylko czysty rozum, ale na nic sie nie przyda réwniez
chaotyczna uczuciowos¢. Mitosc jest mitoscia, jesli jest stale oswie-
cana przez prawde. Czlowiek zna te rzeczy, ktdre kocha, i kocha te
rzeczy, ktére zna. Milo$¢ sprawia, ze rozum glebiej wnika w rze-
czy, a rozum o$wieca mitos¢. Ubi charitas, ibi claritas — ,Gdzie
miltos¢, tam jasno$¢” — jak stusznie stwierdzil Ryszard z klasztoru
$w. Wiktora. Na tym poziomie rozumie si¢ wszystko: siebie i innych;
oddzialuje si¢ z moca na innych i na siebie; dokonuje si¢ wzajemnej
promocji oraz urzeczywistnia sie wolno$¢ wszystkich w wolnosci
kazdego i wolnos$¢ kazdego w wolnosci wszystkich.

By¢ przygotowanym do tego sposobu i do takich zadan jest
rzeczg trudng, chociaz nie niemozliwa. Opatrznos¢ nie zapomina
o czlowieku, a taska dziala, jesli spotka sie z dobra i prawa wola. Tej
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pozytywnej woli trzeba jednak duzo; trzeba ja zbudzi¢ cata. Na to
wlasnie chce tutaj zwrdci¢ uwage, zachowujac nienaruszone pryn-
cypium pierwszenstwa faski w zyciu chrzescijaiiskim. Zalezy mi
na zwrdceniu uwagi na dwie kwestie: kaptana spetniajacego dzieta
mitosci i kaptana w jego dziele nauczania. Sa to dwa podstawowe
aspekty dziatalnos$ci kaptanskiej wobec $wiata, takze wspélczesne-
go, w ktérym przyszio mu myslec i dziatac.

DZIALALNOSC CHARYTATYWNA

Dziatalno$¢ charytatywna jest niezastapiona w zyciu chrzesci-
janiskim, poniewaz jest dzielem mitosci, a zarazem sprawiedliwo-
$ci, wynagradzajacym za rézne formy egoizmu i winy. B6l i nedza
cztowieka sa konsekwencja pierwszego grzechu. Ich Zrédlo ma
wiec charakter teologiczny — jest tajemnica. Trzeba wiec, owszem,
wyj$¢ bolowi i nedzy na spotkanie, ale nie tylko po to, by im ulzy¢,
ale takze po to, by doprowadzi¢ czltowieka do odczucia sprawied-
liwosci i calej pozytywnosci odkupienia poprzez ekspiacje. Jesli
mito$¢ abstrahuje od tego fundamentu teologicznego, ktory jest
takze prawda ludzka, staje sie czysta ,pomoca spoteczng’, niema-
jaca w sobie niczego chrzescijanskiego i majaca bardzo mato ludz-
kiego, wziawszy pod uwage, ze takze cierpiacym zwierzetom nie
odmawia sie¢ pomocy. W porzadku historycznym chrzescijanstwo
bez zmystu grzechu nie jest juz chrzescijanistwem, jak nim nie
jest bez nadziei na odkupienie. Czlowiek bez bélu, przede wszyst-
kim moralnego, nie jest juz czlowiekiem. Czlowiek, ktéry ptacze,
znaczy wiecej niz robak, ktéry sie $mieje — powiedzial lapidar-
nie $w. Augustyn. Czlowiek nie jest takze czlowiekiem bez rado-
$ci, ktéra daje bdl przyjety jako narzedzie odkupienia. Uleczenie
ciala, pozostawiajac chora dusze, jest by¢ moze bardziej zlem niz
dobrem. Warunek stuzacy osiagnieciu zdrowia fizycznego moze
sprzyjac¢ uzdrowieniu duchowemu, ale moze by¢ takze warunkiem
niekorzystnym, gdyz bdl fizyczny jest sytuacja, ktéra przygotowu-
je — moze lepiej niz wszystko inne — do oczyszczenia, gdyz pozwa-
la pomysle¢ o wlasnej nedzy i wyprowadzi¢ z tego odpowiednie
whnioski i podja¢ pokute.
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Po co to wszystko? Poniewaz czasy, w ktérych zyjemy, wysta-
wiaja nas na powazne niebezpieczenstwa, te zwiazane z ,kwestia
spolecznyg’, w ciggle pojawiajacych si¢ wezwaniach do ksztaltowa-
nia ,$wiadomosci spolecznej’, jakby istniata tylko ,kwestia spotecz-
na”. Ktéz osmielitby sie zakwestionowac potrzebe sprawiedliwo$ci?
Wszystko dobrze, ale tylko do pewnego stopnia, gdyz w przeciw-
nym razie moze by¢ Zle, i to bardzo Zle. Jeéli na poczatku i na kon-
cu postawimy ten problem, rozumiany w sensie potocznym jako
nizszy badz wyzszy poziom zycia, w taki sposéb, by wszyscy mieli
przynajmniej minimum dobrobytu, a potem coraz wiecej, to miejmy
réowniez odwage przyznad, ze wszyscy myslimy w sposéb ,, materia-
listyczny” i ze wyzej stawiamy cialo niz ducha. Kwestia spoteczna
ma sens ludzki i chrze$cijanski, ale tylko w ramach bardziej wyma-
gajacego i ogdlnego problemu, jakim jest problem cztowieka w jego
integralnosci cielesno-duchowej. Nie ma w tym przypadku , kwestii
spolecznej’, ale jest ,kwestia ludzka’, kwestia osoby, ktérej sytuacja
spoteczna jest tylko jedna z okolicznosci jej zycia, posréd ktérych
urzeczywistnia swoja kondycje. Kwestia spoteczna albo jest ducho-
wa, albo jej nie ma wecale; albo stuzy realizacji osoby, albo ja zabija,
karmiac ja dobrze, zbyt dobrze. Cztowiek dzisiaj, duch, dzieki kto-
remu jest cztowiekiem, wystawia sie na ryzyko $mierci przygnie-
ciony przez troski, nostalgie za dobrobytem, za coraz wiekszym
dobrobytem materialnym. Takze to moze przyj$¢ — gdyz nedza
zabija — ale pod warunkiem, ze zyska na tym duch, a nie tylko cia-
to. Dobrobyt materialny nie moze sta¢ si¢ nasza obsesja, takze nas
katolikéw, prowadzac do zapomnienia, ze pierwsza rzecza jest —
bez wzgledu na to, w jakiej sytuacji sie znajdujemy — sita do zaak-
ceptowania tej sytuacji, proszac Boga, aby dal nam laske znosze-
nia jej i kochania Go nawet posréd zametu, jak Hiob. Katolik nie
powinien si¢ modli¢: ,Panie, daj mi to czy tamto, aby mi byto lepiej’,
ale: ,,Spraw, Panie, abym, w jakiejkolwiek jestem sytuacji, méogt by¢
coraz mniej niegodny Ciebie; daj mi sile, bym byl coraz mniej nie-
doskonaty w duchu”.

Mito$¢ nie polega wyltacznie na pomaganiu w nedzy. Wydziedzi-
czony nie tylko potrzebuje chleba lub ubrania, ale takze stowa pocie-
chy, usmiechu, przyjaznego gestu, w ktérym wyraza sie uczestnicze-
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nie, to znaczy potrzebuje tego, by w swojej sytuacji odczul, ze jest to
takze moja sytuacja. Czy cztowiek ubogi, ktéry otrzymat jalmuzne,
zawsze spotkal w swoich dobroczyncach osoby, ktére u§miechnely
sie do niego i porozmawialy z nim, by nawigza¢ z nim wiezi ludz-
kie, aby nie tylko nie czul sie glodny, ale takze by nie czul sie nie-
szczesliwy? Takze psom rzucamy chleb — ale ludziom nie wystar-
czy rzuci¢ okruszyny ze stolu. Ludzie potrzebuja stowa, ktdre jest
mysla i wolg; oczekuja na ludzkie stowo, kropelke ducha, akcepta-
cje — sama pomoc materialna nie jest jeszcze pociecha duchowa.
Pierwszg kwestig nie jest wiec dobrobyt materialny, bedacy celem
samym w sobie, ale jeszcze i zawsze pomoc duchowa. Czy my taka
pomoc dajemy? Owszem, na 0ogét stéw mamy na ustach duzo, ale
czy wychodza one poza czysta konwencje: ,przykro mi’, ,nie wiem,
co ja bym zrobil w tej sytuacji”.. Ale czy za tym idzie postawa?
Czy wszyscy kaplani podejmuja te kwestie z chrzescijaniskim ser-
cem? Czy pamietaja, ze mito$¢ jest pomoca duchows, a nie tylko
materialna? Nie upominam ani nie daje rad — przypominam sobie
i innym, co oznacza podja¢ po chrzescijarisku dzisiejsza kwestie
spoleczna odnosnie do pomocy charytatywnej i ulzenia w cierpie-
niach blizniego.

Skoro czlowiek cierpi, to pomézmy mu — nakazuje to milosé
blizniego. Owszem, ale czy ja znam zamyst Bozy? Mam mu pomdc,
ale biorac pod uwage, ze to cierpienie moze by¢ taska, warunkiem,
jakiego Bog chcial dla jego dobra, moze zaowocuje nagroda jego
zbawienia.

Pomys$lmy o przypadku eutanazji — podaje sie choremu zastrzyk
z trucizng, aby ulzy¢ mu w cierpieniu... nieuzytecznie. Wedtug pew-
nej logiki jest to spdjne, to znaczy takie, ze nie mysli sie ani o cie-
zarze, ani o milosierdziu. My, chrzescijanie, myslimy jednak ina-
czej, i dlatego mamy pomagad, ale bez stawiania przeszkéd dzielu
Bozemu, nie zapominajac, ze takze w sytuacjach najbardziej zna-
czacych nie rozumiemy celu ostatecznego; w przeciwnym razie
powiedzmy uczciwie, ze nie wierzymy juz w interwencje nadprzyro-
dzong, nawet jesli méwimy, ze jeste§my katolikami. Przypomnijmy
sobie, ze milo$¢, nawet jesli odnosi sie do ciata, powinna by¢ oka-
zywana duchowi. Nawet jesli bedziemy sie¢ dwoili i troili, by ulzy¢
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cierpieniom cielesnym tego czy owego, a zapomnimy w tym dzie-
le o solidarnosci ludzkiej, zbyt ludzkiej i malo chrzescijanskiej, to
bedziemy jak te dobre matki, ktére niepokoja sie przeziebieniem
swojego dziecka, robia wszystko, by dziecko spato i odzywialo sie
dobrze, by miato lekkie zycie, ale pozwalaja réwnoczesnie, by duch
ich dzieci szed! tam, gdzie podoba sie i jak podoba sie instynkto-
wi. A czlowiek to nie tylko cialo i instynkt.

DZIEL.O NAUCZANIA

Podstawowym aspektem apostolatu i zasadniczym przejawem
milosci pasterskiej kaptana jest jego dzieto nauczania — dzielo bardzo
zlozone i delikatne. Mozna je stresci¢ nastepujaco: zanies¢ ludziom
stowo Jezusa Chrystusa i sprawi¢, aby wniknelo w serca i je zdobyto.
Chodzi wiec o rozpowszechnianie Ewangelii i prowadzenie ludzi,
by do wskazarn ewangelicznych dostosowywali swoje zycie. Aby jed-
nak to nastapilo i stowa nie pozostatly tylko stowami, jest koniecz-
ne, aby Ewangelia dotarta do $wiadomosci czlowieka, a cztowiek, by
swoja $wiadomoscia przylgnat do niej. Dlatego nauczanie realizuje
sie na terenie konkretnym, egzystencjalnym i socjologicznym, jak
z pewnym upodobaniem si¢ dzisiaj podkresla. Tu jednak zaczynaja
sie trudnosci, ktére — takze tym razem — przezwycieza si¢ z pomo-
ca Boza, zywa sita wiary i dobrej woli.

Konkretnym terenem nauczania Ewangelii sa poszczegélni ludzie,
ludzie dzisiejsi, Swiat nowozytny i wspolczesny, zycie codzienne —
awiec kazdemu potrzebne jest stowo dostosowane do niego. Nie jest
to jakis$ subiektywizm. Prawda jest jedna, ale sposéb, by doprowadzi¢
do przylgniecia do niej, jest w kazdym przypadku osobny — ponie-
kad partykularny. Jest osobowym tworem dla ,tej” osoby. Zaktada
to wyczucie psychologiczne, a nade wszystko rozmach i zapal, kto-
rych dusza jest osobiste uczestniczenie. Retoryka budzi odzew, moze
nawet uwies¢, ale tylko na chwile — nie przekonuje na dtuzsza mete
i nie wywiera glebszego odzewu. Wiare wzbudzaja Bég i kaptan,
ktéry ma wiare Zywa, goraca, gorliwa, szczera... Zycie wewnetrz-
ne wzbudza dalsze zycie wewnetrzne, przenika, zakorzenia i wyda-
je owoce.
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Chrze$cijanistwo opiera si¢ na prawdzie objawionej, ktdra Kosciot
wyrazil przy pomocy dogmatéw. Dogmat jest dogmatem — jest
prawda wiary i przyjmuje sie go jako taka. Owszem, ale dogmat ma
takze mocna sile dzialajaca w glebi ducha, w naszym konkretnym
zyciu, w mysli i w dziataniu. Jest prawda o$wiecajacg, a z tego powo-
du jest takze prawda prowadzaca i prawda umacniajaca. Dlatego
kaptan nie moze méwi¢ w sposéb abstrakcyjny, nie moze powta-
rza¢ niedostepnych formul, ale powinien przezywac je i sprawiac,
aby zyly, wcielad je, czyni¢ je obecnoscia wewnetrzng, prowadzi¢ do
tego, by je wcielano i by stawaly sie obecnos$cia zywa w sercach wier-
nych. W przeciwnym wypadku dogmat jest widziany z zewnatrz,
a z tego powodu pozostaje tez martwa formula, o ktérej chrzesci-
janin nie pamieta w codziennym zyciu. Dogmat, przyjety w swojej
nieprzeniknionej tajemnicy, oswieca cale zycie, ukierunkowuje je
i odradza. Katechizm Kosciota katolickiego stwierdza, ze ,dogmaty
sa $wiatlem na drodze naszej wiary; oSwiecaja ja i nadaja jej pew-
no$¢” (nr 89). Mozna by powiedzie(, ze to wlasnie tajemnica nada-
je dogmatowi pewna specyficzng oczywistos¢. Tylko wtedy dogmat
ujawnia swoja moc sprawczg — nie jest prawda wiary abstrakcyjnej,
ale wiary przezywanej i myslacej — uczucia, rozumu i woli — kaz-
dego poszczegdlnego wierzacego; w przeciwnym wypadku zostaje
zapisany w ksiazkach, ktérych prawie nikt nie czyta. Staje sie trescia
przepowiadania, ktérego stuchaja i ktdre zglebiaja tylko nieliczni.

Skuteczne dzialanie kaplana jest dzialaniem na $wiadomos¢,
ktora jest Swiadomoscia ludzi dzisiejszych. Kaptan powinien zatem
dobrze znac $wiat, w ktérym zyje, powinien by¢ cztowiekiem swoje-
go czasu, nie poddajac sie mu; powinien mie¢ dos§wiadczenie obec-
nego zycia, jego wymagan, jego sposobu odczuwania, jego ,tonéw”
witalnych i duchowych, jego odcieni, a takze jego subtelnosci, kté-
rych jest wiele. Poza tym i przede wszystkim powinien pozostawac
kaptanem Chrystusa, wiernym stowu i niepoddajacym sie dominuja-
cej mentalnosci. By¢ kaptanem to by¢ w swiecie, ktdry jest, w Swie-
cie dzisiejszym, ale nie by¢ z tego $wiata ani do niego nie naleze¢.
Bycie kaptanem zaklada pewne duchowe odejscie od $wiata.

W tym miejscu nasuwa si¢ pytanie nastepujace: czy kaptani, kto-
rzy sa formowani w naszych seminariach — maja przygotowanie
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psychologiczne, by zrozumie¢, a tym samym skutecznie stanaé
wobec wspolczesnego $wiata i nie ulec jego wplywom? Nie chce
przesadzad, ale nie moge nie wyrazi¢ obaw. Nie wiem, do jakiego
stopnia mlodzi ludzie, okoto dwudziestego czwartego czy piatego
roku zycia, po sze$ciu czy siedmiu latach formacji seminaryjnej, sa
przygotowani do poruszania si¢ w §wiecie, do przyciagania go do
siebie, nie ulegajac przyciaganiu przez $wiat i nie dajac sie wciag-
naé w jego wiry.

Kaplan jest takze czlowiekiem wiedzy, filozofii, teologii, ktéry
kontaktuje sie z prostymi i uczonymi, dzisiaj bardziej niz kiedy$
i w inny sposéb. Jeszcze nie tak dawno temu mozna bylo podzieli¢
kaptanéw na tych ze wsi i tych z miasta, nie stwierdzajac przez to
nizszo$ci tych pierwszych w stosunku do tych drugich. W oparciu
o to rozrdznienie przeznaczalo sie na wies pewien typ kaplandw,
a do miast inny typ, to znaczy kaptanéw bardziej sktonnych do stu-
diowania i bardziej przygotowanych. Dzisiaj takie rozréznienie jest
bardzo problematyczne. Wyksztalcenie — przy jego wielu i raczej
oczywistych brakach — zatacza coraz szersze kregi, w szkotach $red-
nich i na uczelniach wyzszych ksztalca sie mtodzi pochodzacy ze
wszystkich miejsc i wszystkich grup spotecznych. Nie ma takiej wsi,
gdzie nie byloby studentéw. Rozpowszechnia sie dostep do wiedzy
za posrednictwem radia, telewizji, Internetu. Takze ksiadz na wsi
znajduje sie¢ wobec ludzi, ktérzy wiedza duzo, ktérzy sa wymagaja-
cy pod wzgledem intelektualnym i umieja to pokazad. Trzeba wiec
by¢ w pewien sposéb przygotowanym do spotkania z tymi ludzmi
na poziomie intelektualnym, niekoniecznie bedac Newtonem. Co
wiecej, trzeba takze mie¢ $rodki, pragnienie i odpowiedzialno$¢, by
rozwijaé¢ swoja wiedze, przynajmniej w jakim$ ogélnym zakresie.
Taka potrzeba w sposdb bardziej bezposredni dotyczy kaplanéw
w miastach. Krétko méwiac, pojawia si¢ problem przygotowania
kulturowego i intelektualnego kaptana, bedacego nieodzownym
narzedziem, by rozwija¢ swoéj apostolat w §wiecie, dzisiaj, tak jak
wczorgj i jak zawsze. Jak zostalo powiedziane na poczatku: praw-
da i mitos¢, wiedza i milos¢.

Kultura kaptana musi by¢ przede wszystkim zakorzeniona w kul-
turze tradycyjnej — stanowiacej filar kazdego katolika, kaptana
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i $wieckiego — ale przezywanej na nowo, a nie powtarzanej, kultu-
rze zinterioryzowanej, a nie wyuczonej jak jakas lekcja. Nie wystar-
czy, takze na tym polu, opieranie si¢ na ogélnikach. Po pontyfikacie
Jana Pawta II powinno by¢ oczywiste, ze kaptan powinien aktywnie
i twdérczo dziata¢ w dzisiejszym $wiecie kulturowym, z jego wyma-
ganiamiizjego tonacjami, jego gustami, jego btedamiijego prawda-
mi. Takze w tym wypadku potrzeba zatem wrazliwosci i subtelno$ci,
czyli poznania $§wiata, gdyz w przeciwnym wypadku grozi kaptanowi
oddalenie, obco$¢, nieporozumienia, a nawet budzenie si¢ agresji.

Takze w tym przypadku, nie osadzajac i nie przesadzajac, pojawia
sie pytanie o to, jak wyglada przygotowanie kulturowe w naszych
seminariach duchownych — czy jest odpowiednie do misji, do jakiej
przygotowuja sie kandydaci do kaplanstwa. Studiuje si¢ tam, oczy-
wiscie, filozofie, teologie, literature, psychologie, socjologie itd. Ale
jak sie studiuje? Czy proponowany sposéb studiowania przygoto-
wuje do udzielenia odpowiedzi na aktualne wyzwania? Zostawiamy
na boku konkretne przykfady.

Podstawowy problem jest raczej jasny. Kaptan, ktéry chce by¢
czynnie obecny i chce twérczo oddzialywac¢ w §wiecie wspélczes-
nym, musi mie¢ odpowiednie przygotowanie — psychologiczne,
filozoficzne, teologiczne, kulturowe — aby go rozumie¢. Poznanie
kultury wczorajszej i dzisiejszej — zyje zaréwno pierwsza, jak i dru-
ga — domaga sie osiagniecia sprawnosci, aby mdc z pierwszej odrzu-
ci¢ to, co trzeba, i aby z tej drugiej umieé przyjac to, co uzyteczne.
Nie chodzi tutaj o wymiar ,ilo§ciowy” poznania, jakby kaptan — kt6-
ry ma by¢ przewodnikiem duchowym, spowiednikiem, katecheta,
towarzyszem, oparciem itd. — mial by¢ encyklopedysta — i niech
Bég nas zachowa od nierzadkich dyletantéw, ktérzy uwazaja, ze
wiedza wszystko, nie wiedzac w gruncie rzeczy niczego, lub zeby
mial od rana do wieczora tylko studiowa¢. Chodzi przede wszystkim
o ,mentalno$¢’, sposéb odczuwania i myslenia, bycie wspélczesnym
swojemu czasowi, nawigzanie z nim komunikacji; chodzi o osiag-
niecie kultury nie wedlug sposobu odczuwania innych epok (sta-
roswiecko$¢), ale wedlug mentalnosci, tonu i klimatu naszej epoki,
zachowujac prawde, zZe zmienia sie tylko mentalno$¢ wraz ze zmia-
na sytuacji historycznych, a prawda niezmiennie pozostaje prawda.
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To wszystko jest potrzebne w celu skutecznego przepowiadania —
przepowiadania zdolnego do rozprzestrzenienia stowa i formowa-
nia duchowosci wiernych. Nie méwie, ze kaptan ma by¢ na ambo-
nie wyktadowca teologii — méwi do zwyczajnych ludzi i zwyczajni
ludzie maja go rozumiec¢ — ale jego kazania, aby osiagna¢ swoj cel,
musza by¢ przenikliwe i skuteczne. Niestety przepowiadanie nie
stoi dzisiaj na najwyzszym poziomie. Kaznodzieje sa niewolnikami
»materiatéw” i kartek, z ktérych uparcie czytaja przecietne reflek-
sje. Kazania ,proste’, wlasnie dlatego, Ze sa takie, sa takze przenikli-
we. Prostote gwarantuje osobiste przezycie tego, co sie méwi. Czym
innym jest prostota, a czym innym banalnos¢.

Intelekt kultywowany (prawda) i serce chrzescijaniskie (mito$¢) —
taki musi by¢ ,mundur” kaplana w §wiecie wspétczesnym — i to jest
mundur kaptana Jezusa Chrystusa. Oddzial kaptanéw tak ubra-
nych jest sila Kosciota. Kos$cié! potrzebuje tez przynajmniej pluto-
nu kaptanéw, ktérzy — oprécz posiadania wskazanych cnét — beda
takze zdolni do tworzenia autentycznej kultury katolickiej — nie tyl-
ko skryptéw do uzytku seminaryjnego — w harmonii z naszymi cza-
sami, kultury oryginalnej, zywej, dzialajacej, a tym samym takiej, do
ktérej bedzie mogta sie skltoni¢ takze kultura §wiecka. Sita kultury
chrze$cijanskiej jest kultura szerokich mozliwosci ewangelizacyj-
nych. Co wiecej, kultura jest pierwsza linia mogaca wzia¢ na siebie
ataki ze strony tych, ktérzy sa nieprzychylni Ewangelii, nawet jesli
zastong, ktéra najskuteczniej bierze na siebie wszystkie ataki, jest
zawsze milos¢.






ROZDZIAL XIX

»Salva pietate ac religione”.
Kaptan i polityka!

/, ‘\

Kaptan i polityka — juz to proste sformutowanie tematu budzi
podejrzenia i watpliwosci, nie tylko w kregach laickich, lecz takze
u samych katolikéw. Wtasnie dlatego to zagadnienie domaga sie
podjecia i wyjasnienia. Tytulem wstepu mozna zauwazyd¢, ze jesli
bylo ono aktualne i zywe wtasciwie od poczatku istnienia Ko$ciota,
to dzisiaj osiagneto szczegdlna aktualno$é, ktérej nie znalo w prze-
sztosci. Mozna podad przynajmniej trzy powody tego stanu rzeczy.
Jakakolwiek wypowiedz biskupa lub kaptana w kwestiach spotecz-
nych i politycznych jest od razu i bez najmniejszego zastanowienia
kwalifikowana jako ,mieszanie si¢ Ko$ciota w polityke” Nastepnie,
wielu sprawnych politykéw, na ré6znym poziomie zaangazowanych
w dziedzinie politycznej, stara sie wciagnaé biskupéw lub kaptanéw
do swoich dziatan politycznych, aby tym samym ksztattowac¢ swoj
wizerunek polityczny, wychodzac z prostego i oczywistego przeko-
nania, ze zawsze jest dobrze mie¢ za sobg jakie$ koscielne oparcie
w spoleczenstwie, ktéremu nie sa obce wartosci religijne. Nasilenie
»wspOlpracy” politykéw z kaptanami staje sie szczegélnie widoczne
w okresie przedwyborczym. Wtedy nagle politycy, ktérzy zawsze

! Referat wygloszony w czasie spotkania Kota Mtodych Teologéw, Tarnéw,

20 marca 2003 roku.
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stali poza kosciotem albo w ogole stali od niego z daleka, pojawiaja
sie w pierwszych tawkach, zwlaszcza w czasie rozmaitych uroczy-
stoéci religijnych, a nawet wdzieraja si¢ na ambone, by zablysnaé
swoim stowem i podzieli¢ si¢ swoimi religijno-patriotycznymi prze-
konaniami. O ile rozumiem w tym wypadku politykéw, to dziwie sie
biskupom i kaptanom, ze im na to pozwalaja. I wreszcie, odnoto-
wuje sie u dzisiejszych kaplanéw jaki$ kompleks polityczny, ponie-
waz niejednokrotnie imponuje im misja polityka, w wyniku czego
upodabniaja si¢ do niego pod wieloma wzgledami, a niekiedy rze-
czywi$cie chcieliby decydowa¢ w sprawach, ktére naleza do dzie-
dziny $cisle politycznej. Ciesze sie wiec, ze zostata mi dana okazja
do teologicznego wypowiedzenia si¢ w tej kwestii, ktéra nadal jest
i bedzie aktualna, a wobec ktérej kazdy kaptan musi umieé zajaé
stanowisko.

Koscidt i katolicy zawsze musieli si¢ broni¢ przed naciskiem wia-
dzy politycznej. Czesto motywy polityczne byly Zrédlem herezji,
a prawie zawsze schizm, ktére w gruncie rzeczy byly wyrazem daze-
nia panstwa do zapewnienia sobie autonomii takze w dziedzinie
religijnej oraz — co jest zarazem réwnoznaczne — do podporzad-
kowania sobie tej dziedziny Zycia spotecznego i panstwowego, by
w ten sposéb mozna byto usunaé Kosciét katolicki ze swoich gra-
nic. Czesto takze herezje, mimo Zze wyrastaty na gruncie doktrynal-
nym, byly wykorzystywane do celéw politycznych panstwa, ktoére
szybko obejmowalo je swoja protekcja, by ostabia¢ Ko$ciét katolic-
ki. Wystarczy przypomnie¢ Wilhelma Ockhama, ktéry po potepie-
niu przez Kosciél oddat swoje piéro do dyspozycji cesarzowi, by
skierowac je przeciw papiezowi, a pdzniej jansenizm, ktéry wkrét-
ce przebral sie za jakobina, stajac sie wolterianinem i czlowiekiem
o$wieconym we Francji i Italii. Zawsze, ilekro¢ pojawia sie heretyk,
$wiat laicki bierze go w obrone, a broni go nie dlatego, ze zalezy
mu na heterodoksji czy ortodoksji, ale korzysta z tego, ze pojawi-
ta sie kolejna dobra okazja do podjecia walki z Kosciotem. Herezja
ma przeciez znaczenie tylko w religii, jako jej negacja, a wiec wtas-
ciwie powinna by¢ obojetna panstwu.

Poczawszy od rewolucji francuskiej, a przede wszystkim od dru-
giej polowy XIX wieku, dziatanie Kos$ciota i katolikéw wyraza sie
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w sposdb, ktéry mocno nawigzuje do aktualnego zycia spoteczne-
go i kulturowego. Méwi sie o narodzinach ,katolicyzmu spoteczne-
go” W tym samym czasie powstaly rozmaite doktryny filozoficzne,
zawierajace oczywiste i bezposrednie odniesienia polityczne, kwe-
stionujace rownoczesnie wszystkie prawdy chrzescijanstwa. Z jednej
strony jest wiec heglizm, czyniacy z panstwa pruskiego wcielenie
Boga immanentnego, ktdry przez proces historyczny urzeczywist-
nienia siebie; z drugiej strony staje marksizm — dziecko Hegla —
negujacy kazdego Boga i w przysztym ,jednorodnym spoteczen-
stwie” niezostawiajacy miejsca dla religii. Z powodu historyzmu
i immanentyzmu, zaakceptowanych takze przez gléwne kierun-
ki polityczne takie jak: liberalizm, demokracja laicka, socjalizm,
komunizm, oraz z racji rozmycia momentu religijnego w fanaty-
zmie nacjonalistycznym, imperialistycznym, panstwowym, raso-
wym, partyjnym itd., Kosciét katolicki i chrzescijaristwo w ogéle
znalazly sie wobec wielkich zagrozen. Problemem przestata juz by¢
kwestia wyzszosci papieza czy cesarza, ortodoksja czy heterodok-
sja, herezja czy schizma. Problem sytuuje si¢ na najbardziej pod-
stawowym, a zatem i najbardziej znaczacym poziomie, to znaczy
na poziomie istnienia lub nieistnienia wartosci religijnych, a tym
samym takze wartos$ci ludzkich. Taka jest faktyczna sytuacja, w kto-
rej dzisiaj znajduja si¢ nie tylko Kos$cio! katolicki i katolicy catego
Swiata, ale takze wszyscy chrzescijanie. W znacznym stopniu prob-
lem ten dotyczy takze zydéw i muzulmandw, ktérzy znajduja sie
pod silnym naciskiem laicyzmu, z tym ze jedni i drudzy popelniaja
zasadniczy blad — zydzi zamykaja sie w izolacji, jak to czynili zawsze,
a muzulmanie odwotuja sie do agresji, gdy tymczasem trzeba pod-
ja¢ wyzwanie na poziomie, na ktérym sie ono sytuuje, to znaczy
na poziomie idei. Oczywiscie te postawy wynikaja z zasadniczego
braku, jakim naznaczone sa judaizm i islam, a mianowicie — braku
wlasnej teologii i filozofii religijnej.

Kto zatem w tej sytuacji chce, by Kosciét wyalienowat sie od
wydarzen i by kaptani zajmowali sie tylko celebracjami religijnymi,
ignorujac to, co dzieje sie w §wiecie? Owszem, sa rozmaite srodowi-
ska laickie, ktére nie pomijaja okazji, by domagac sie praw i uzna-
nia dla osiggnie¢ laicyzmu, by protestowaé przeciw ,ingerencjom”
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kaptanéw oraz Watykanu w polityke. Jednak zarazem wiedza oni
dobrze, ze jesli kaptani — w chwili braku odpowiedzialnosci i zaan-
gazowania w swoja postuge — zamkneliby sie w zakrystii lub nie
wyszliby na spotkanie ze §wiatem, to wtedy ich laickie, ,o$wieco-
ne” i zawsze ,krytyczne” glowy szybko skornczylyby na szafocie.
Wiedza bardzo dobrze — i to czyni ich jeszcze zuchwalszymi — ze
Koscidl, stale walczacy ze ztem i bledem oraz stale broniacy praw-
dziwych praw osoby ludzkiej, nigdy nie zapomnial i nie zapomni
o swoim obowigzku i swojej odpowiedzialno$ci. Dlatego zuchwale
madrza sie i sprzeciwiaja sie Kosciotowi. Sytuacja dzisiejszego laicy-
zmu jest w gruncie rzeczy do$¢ komiczna — moze moéwig, ile chce
o Kosciele i pozwoli¢ sobie na luksus bycia antykatolickim, ponie-
waz to Kosciél gwarantuje mu te swobode. To przeciez Kosci6l
jest w tej chwili w §wiecie jedynym autentycznym obronca sfery
laickiej w zyciu spotecznym, czyli ,uprawnionej autonomii stwo-
rzenia, a zwlaszcza czltowieka’, jak stwierdzil II Sobor Watykanski
w konstytucji Gaudium et spes (nr 41). Laicyzm oglasza sie wiec
antykatolickim, ale zawsze czyni to — co za paradoks! — pod pro-
tekcja skrzydet katolickich, gotowy, jesli sprawy potoczytyby sie
w taki sposéb, puka¢ do furt klasztornych i koscioléw, by drzac
ze strachu, schowac sie pod habitem mnichéw lub sutanna ksiezy.
Historia potwierdza, ze niejednokrotnie miato to miejsce. W Polsce
wystarczy wspomnie¢ stan wojenny. Wielu dzisiejszych , heroséw”
polskiego laicyzmu, prezentowanego w wywiadach telewizyjnych,
gazetach i wypowiedziach sejmowych, jeszcze niedawno albo chro-
nito sie w cieniu sutanny, albo na ramionach Ko$ciota wspinato
na piedestal znaczenia politycznego. I nie chodzi o to, aby ciagle
wyrazali swoja wdziecznos$¢ i poddanie, ale minimum uczciwosci
byloby wskazane.

W tej sytuacji czynna i zaangazowana ingerencja Kosciota, kapta-
néw i wszystkich katolikéw w zycie publiczne naszego i kazdego
innego panstwa, gdzie jest choc¢by jeden krzyz — a mozna inter-
weniowac skutecznie, nawet nie bedac politykiem — jest nienaru-
szalnym prawem i obowigzkiem. Wycofanie si¢ wobec gloszonych
pogladéw, badz z jakiegokolwiek innego powodu, jest zdrada lub
tchorzostwem ze strony katolika, duchownego czy $wieckiego.
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Dzisiejsza sytuacja pozbawia tresci i znaczenia antyteze: kleryka-
lizm — antyklerykalizm, jakie miala ona jeszcze kilkanascie lat temu.
Byltoby dobrze, gdyby klerykalowie i antyklerykatowie zdali sobie
z tego sprawe. Byloby to dobre dla wszystkich, a przede wszystkim
dla katolikéw. Jesli nie chce sie czynnego i trwatego antyklerykali-
zmu, trzeba przede wszystkim unikac klerykalizmu, ktéry jest kate-
goria polityczna niemajaca nic wspélnego z kaptanstwem i religia;
co wiecej — jest ona szkodliwa zaréwno dla kaptanstwa, jak i dla reli-
gii, jak rowniez jest politykierstwem, dla ktérego obrona religii i jej
praw staje sie pretekstem badz sposobem osiagniecia lub utrzyma-
nia przywilejéw. Najlepszym sposobem wyeliminowania antykle-
rykalizmu jest unikanie klerykalizmu; wyeliminowanie jednego jest
wyeliminowaniem drugiego. Mozna wprawdzie postawic¢ zastrze-
zenie, ze bez antyklerykalizmu nie rodzi sie klerykalizm oraz ze ten
ostatni jest uzasadniona i stuszna obrona przeciw laicyzmowi. Ta
kwestia wymaga jednak szerszego wyjasnienia.

Jesli klerykalizm oznacza ingerencje duchownych w czynna poli-
tyke, to znaczy w polityke partii i w kwestie nalezace do wladzy $wie-
ckiej, przez ktdra usiltuje realizowac prawdziwa polityke klerykalng,
to musimy otwarcie powiedzie¢, ze kaptan nie moze uprawiac takiej
polityki, a uprawiajac ja aktywnie, prezentuje klerykalizm szkod-
liwy dla katolicyzmu. Nieuchronnie prowokuje i wywoluje anty-
klerykalizm, ktéry — w tych granicach — jest uzasadniony. W tym
przypadku takze prawdziwi katolicy i autentyczni kaptani czuja sie
antyklerykatami, by broni¢ kaplanstwa, katolicyzmu i katolickiej
mysli politycznej. Nie pozostaje im nic innego, jak zwalczac klery-
kalizm i antyklerykalizm, by prowadzi¢ katolikéw do autentycznego
zaangazowania politycznego. Takze w przypadku antyklerykalizmu
niewywolanego przez jego przeciwienstwo nie mozna go zwalczac
klerykalizmem, gdyz wtedy umacnia si¢ i staje prawomocny; trzeba
go zwalczac — i to jest jego prawem i obowiazkiem — prawdziwym
zaangazowaniem politycznym duchowienistwa, ktérego zadaniem
jest obrona autonomii Kosciola oraz chrzescijanskich zasad natu-
ralnych i objawionych, ktére powinny by¢ propagowane, aby spet-
ni¢ swoja misje wychowawcza i formacyjna w stosunku do jedno-
stek i spoteczenstwa.
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Obrona siebie przez propagowanie klerykalizmu jest zejsciem
do poziomu przeciwnika, czyli jest politykierstwem, a nie polity-
ka. Oznacza degradowanie godnosci koscielnej. Kosciét — i kaz-
dy kaptan — jest ponad wszelkimi partiami, a wiec nie ma potrze-
by uprawia¢ partyzantki jak politykier czy tez jak obywatel dazy¢
wprost lub nie wprost do panowania politycznego. Kaptan, ktéry
miesza si¢ w polityke partyjna, ktéry wykorzystuje swoje apostol-
stwo do uprawiania propagandy na rzecz takiej czy innej partii lub
do wywierania nacisku, by wierni glosowali tak czy inaczej, odwo-
tuje sie do klerykalizmu, obrazajac przede wszystkim duchowien-
stwo i katolikow.

Chrzescijanstwo jest afirmacja i gwarancja wolno$ci, a wiec ini-
cjatywy, ktora jest prawem osoby, wiernego i katolika §wieckiego.
Dzisiaj propaganda polityczna w najwyzszym stopniu zmierza do
zadania gwaltu wolnosci wyboru. Sklaniany za posrednictwem roz-
budowanej i wszechobejmujacej propagandy wyborca juz nie wybie-
ra, glosuje w jakis sposdb nie dlatego, ze dobrowolnie wybral, ale
dlatego, ze propaganda pozbawita go wolnosci wyboru, zostawia-
jac mu tylko automatyzm psychiczny, ktéry reklama moze rzeczy-
wiscie i skutecznie wywola¢ w cztowieku. Jest to negacja wolnosci,
gdyz chodzi w tym przypadku o skionienie cztowieka do pewnych
dzialan tylko dlatego, ze powtarzaja sie stowa i gesty. Jest oczy-
wiste, ze jesli kaptan nie ogranicza si¢ do swojego prawa i obo-
wigzku bycia przewodnikiem i doradcg, takze po to, by ostrzec
przed propaganda, ktéra zagltusza wolnos$¢ i korumpuje sumienia,
ale sktania do glosowania na okreslong partie, to uprawia polity-
ke partyjna i propagande, a w ten spos6b wnosi takze swéj wkiad
do dzieta destrukcji wolnosci i inicjatywy osobistej. Schodzi wiec
do poziomu przeciwnika, ktéry nie jest juz poziomem chrzesci-
janskim, ,kolektywizujac” osobe, odmawiajac jej osobistej inicja-
tywy, narzucajac jej opinie, ktéra nie jest juz osobista i dobrowol-
na. Kaptan nie powinien broni¢ opinii, ale apostolowa¢ na rzecz
prawdy i mito$ci. Kaptan, ktéry ulega duchowi propagandy wybor-
czej, jest bardziej przyciagany przez §wiat niz przez Boga i Jezusa
Chrystusa ukrzyzowanego, a tym samym zdradza swoje poslanie,
ktére dobrowolnie przyjat.
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Istnieje jednak takze odwrotna strona medalu. Niekatolicy bar-
dzo chetnie — i w tym jako$ zawsze sa zgodni ze sobg, przynajmniej
wtedy, gdy nie czuja jakich$ wiekszych zagrozen — oskarzaja o klery-
kalizm takze dzialalno$¢ wychowawcza i spoteczna Kosciota, ponie-
waz chcieliby, aby te sfery pozostawi¢ w rekach niekatolikéw i aby
katolicy — niemal tylko tolerowani — stali na boku i przygladali sie
tym kwestiom niejako z marginesu spolecznego. W tym przypad-
ku nie chodzi juz o klerykalizm czy antyklerykalizm, ale o laicyzm
antykatolicki, ktéry odmawia prawa do zycia cywilnego katolicy-
zmowi i katolikom, Ko$ciotowi i duchowienistwu. Mozna w takim
przypadku zupetnie stusznie méwic o fundamentalizmie laickim.
W tym przypadku interwencja katolikdw i duchowienistwa jest rze-
czg naj$wietsza — jest podstawowym prawem i obowiazkiem, kté-
rego nie mozna zleci¢ nikomu innemu. Nie jest to juz ingerencja
w zadania spelniane przez panstwo czy tez w kompetencje wtadzy
$wieckiej, ale jest to obrona przed dominacja ze strony jednej czy
wielu partii politycznych, ktére sprawuja wladze. Jest to konkretna
obrona zasad chrzescijaniskich i sumien ludzi, by mogli kontynuo-
wac swoje zycie osobiste, rodzinne, spoteczne i polityczne. W tym
przypadku polityczne zaangazowanie kaptana jest czescia integral-
na jego apostolstwa oraz nalezy do jego obowiazkéw jako stugi
Chrystusa i Kosciota. W tej kwestii walka powinna by¢ prowadzo-
na otwarcie i bez kompromiséw, nawet za cene¢ zycia. Era meczen-
nikéw nie jest tylko minionym momentem w historii Kosciota, ale
jest pewnym stalym wymogiem duchowym, ktéry ma by¢ podej-
mowany we wszystkich czasach i wszystkich miejscach. Wobec
dzisiejszego materializmu uznanego za norme zycia, réwnoczes-
nie sceptycznego i nihilistycznego, zdecydowanego za wszelka cene
zniszczy¢ warto$ci ludzkie i prawdy chrze$cijanskie, nikt nie moze
utrzymywac, ze kaplani powinni zrezygnowac z interesowania sie
polityka, jesli ta jest rozumiana w spos6b wyzej wyjasniony. Nikt nie
moze oskarza¢ podejmowanych przez nich dziatan o klerykalizm.
Czy kaptani maja sta¢ na boku, obojetnie patrze¢ na ciagle gwal-
cenie sumien, rezygnowac z apostolatu wychowawczego i moral-
nego, maskowac diabta, ktéry podaje sie za aniota? Takie usilowa-
nie nie oznacza eliminowania kaplana z dziatan politycznych, ale
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sklanianie go do rezygnacji z podjecia spoczywajacych na nim obo-
wiazkéw i do zdradzenia jego misji — zdradzenia Chrystusa, ktéry
ofiaruje sie przez niego, ze wzgledu na chrzescijan.

Chce sie zatem, aby kaptan nie uprawial polityki partyjnej i nie
uczestniczyl w strategii wyborczej, wierzac jednak réwnoczesnie
w jego apostolat i w prawde nauczania ewangelicznego, czy tez
zmierza si¢ do wyeliminowania go z czynnego udzialu w zyciu spo-
tecznym, odmawiajac mu prawa do apostolatu prawdy i misji mito-
$ci? Innymi stowy — wierzy sie w prawde chrzescijaniska oraz misje
wychowawczg i formacyjng Ko$ciota czy tez nie? Jesli sie¢ w to nie
wierzy, to jest hipokryzja nie uznac tego otwarcie, jak jest hipokry-
zja i tchérzostwem wykorzystywad réwnocze$nie Kosciol, usitujac
osiagnac interesy klasowe lub partyjne. Jesli zas w to sie wierzy, to
sprzeczne jest stanowisko, wedlug ktérego Kosciél powinien wyco-
fa¢ sie z zycia spolecznego oraz przestac interesowac sie proble-
mami moralnymi, wychowawczymi, obyczajowymi, aby obojetnie
i w sposob zawiniony asystowa¢ w rozpowszechnianiu negatyw-
nych doktryn, czesto szkodzacych chrzescijaristwu, propagowa-
nych przez partie polityczne.

Ijeszcze jedna jasnai precyzyjna idea, ktéra posrednio jest zawar-
ta w tym wywodzie. Trzeba $cisle rozdzieli¢ miedzy ,taktyka” i stra-
tegia polityczng oraz zaangazowaniem politycznym, ktdre oznacza
obrone i propagowanie niektérych zasad i wskazan zycia spotecz-
nego i politycznego, ktérych wazno$¢ nie zalezy od takiej czy innej
sytuacji, takiej czy innej partii. Kaptan powinien broni¢ tych zasad
i wzywac do tego wiernych, by w ten spos6b oni formowali zycie
obywateli i dzialania rzadéw, jakiekolwiek by one byly. Powinien
ponadto przeciwdziala¢, aby pewne doktryny nie wchodzily do reli-
gii, nie pchaly sie na oltarz, nie wyrzucaly Chrystusa ze $wiata, nie
przeksztalcaly Kosciota w siedzibe partii. To wszystko nie jest upra-
wianiem polityki, ale przeciwstawianiem sie §wietokradztwu i dewa-
stacji tego, co $wiete, do niego nalezy zaliczy¢ takze dewastacje
sumien. Kaptan powinien powstrzymac sie od polityki partyjnej, od
taktyki i strategii, a przede wszystkim od rozmaitych ,intryg’, ktére
obrazaja go jako kaplana. Niech zostawi politykierom to zadanie,
ktére w gruncie rzeczy poniza i ich samych, i kazdego czlowieka,
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ktéry pelni misje wychowawcza. Jego dzialanie polityczne sytuu-
je sie ponad tymi okoliczno$ciami. Niech nie troszczy si¢ o wply-
wy u moznych, politykéw i wladcéw tego Swiata, ale niech zabiega
o nadanie polityce znamienia prawdy. Jego zadaniem jest kierowac
sie polityka prawdy, aby w wigkszym stopniu mogta uobecniac sie
w $wiecie prawda polityki. W koncu przeciez — bez wzgledu na sytu-
acje — zaden chrze$cijanin, kaptan czy §wiecki, nie przyszed! na ten
$wiat, aby ,$wiadczy¢” o $wiecie, ale o Jezusie Chrystusie. Dlatego
kompromisy maja nieprzekraczalny prég moralny i religijny, kto-
ry wcale nie jest progiem ,$wiatowym” i réwnoznacznym z godzi-
woscia prawna, do ktérego, niestety, wielu katolikow z wygody sie
dostosowuje. Trzeba stawa¢ na wyzszym stopniu, dziekujac Bogu,
ze nas wybral do §wiadczenia o Nim, gdyz w przeciwnym wypad-
ku, rezygnujac z szacunku i mitosci do Boga, rzucamy na targowi-
sko $wiata to, co §wiete, zyjac wygodnie na tym $wiecie, przeciwnie
niz Chrystus, ktéry umarl na krzyzu dla naszego zbawienia. W pew-
nym momencie nie mozna juz za wszelka cene bronic tego czy owe-
go, ale — by nie straci¢ wszystkiego, odrzucajac Boga — mozna tyl-
ko umiera¢ dla Niego.

Niech wiec kaptan uprawia polityke, do ktérej jest uprawniony
jako stuga Chrystusa: polityke bez klerykalizmu i bez kompromi-
sow. Temu za$, kto — mimo tego wszystkiego — nadal kontynuuje
swoj bezkrytyczny antyklerykalizm, niech B6g przebaczy i obda-
rzy go swoja taska.

Na koniec niech zabrzmig niemal nieSmiertelne stfowa sw. Augu-
styna z De civitate Dei, ktérych wage wielokrotnie i w wielu miej-
scach potwierdzita juz historia Kosciota i do ktérych ta wypowiedz
chciata by¢ tylko skromnym komentarzem:

Niebieskie panstwo w czasie, gdy odbywa ziemska pielgrzymbke, powo-
tuje swych obywateli sposréd wszystkich narodéw i zbiera pielgrzy-
mujaca spoleczno$¢ z wszelkich jezykéw, nie troszczac sie o réznice
w obyczajach, prawach i urzadzeniach, ktére stuza wprowadzeniu lub
utrzymaniu pokoju ziemskiego. Niczego z tych rzeczy nie znosi ono
i niczego nie niszczy; co wiecej, zachowujac je, przestrzega wszyst-
kiego, co, cho¢ rézne u réznych narodéw, zdaza jednak do wspdlnego
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cely, to jest do ziemskiego pokoju; przestrzega pod warunkiem, iz nie
przeszkadza to religii, ktdra naucza, ze nalezy oddawac czes¢ jedyne-
mu tylko, najwyzszemu i prawdziwemu Bogu [19, 17].



ROZDZIAL XX

Swiety Maksymilian Maria Kolbe,
kaptan-$§wiadek prawdy,
milo$ci i wolno$ci

/, ‘\

Rzeczywisto$¢ kryzysu, o ktérym od dluzszego juz czasu méwia
filozofowie, moralisci, socjologowie itd., w gruncie rzeczy byla jesz-
cze do niedawna lekcewazona. Owszem, zwracano uwage na kry-
zys, ale nie rozrywano szat z jego powodu. Nie przerazalo takze to,
ze w niejednym przypadku méwiono nawet o kryzysach — w licz-
bie mnogiej. Wszystko jako$ szto naprzéd, niepokoita si¢ co naj-
wyzej uczciwa elita, od czasu do czasu o$mieszana lub oskarzana
o reakcjonizm. Ostatnie lata przyniosly zmiane klimatu duchowe-
go, poniewaz okazalo sie — za sprawa kryzysu ekonomicznego — ze
kryzys jest faktem i dotyka kazdego. Co wiecej, coraz czesciej daje
sie slysze¢, ze dewastujacy kryzys ekonomiczny nie jest kryzysem
autonomicznym, to znaczy nie jest spowodowany samymi zawiro-
waniami ekonomicznymi i nie oddziatuje tylko w sferze ekonomii,
ale jest wypadkowa wszystkich innych kryzyséw, ktérych wspdlnym
mianownikiem jest ostatecznie kryzys etyczny. Rzetelne i otwarte
analizy dowodzg, ze Zrédet obecnego kryzysu ekonomicznego trze-
ba szukac¢ w kryzysie prawdy, kryzysie wolnosci i kryzysie milosci,
a wiec podstawowych rzeczywistosci etycznych, czy w ogoéle serca
etosu ludzkiego, na ktdry te rzeczywistosci sie sktadaja.
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Zwrocenie uwagi na ten problem w kontekscie naszego kongre-
su jest wazne z tego powodu, ze w najwyzszym stopniu wchodzi on
w zakres naszych dzisiejszych niepokojéw i stawianych dzisiaj pytan,
i nie jest to bynajmniej jaki$ latwy slogan czy wytrych intelektualny
uzasadniajacy nasze spotkanie na kolejnym kongresie, ktéry wypa-
da odby¢ z okazji przypadania kolejnej rocznicy. Jest to wydarzenie
w najwyzszym stopniu wpisujace sie w zycie Ko$ciola i swiata wias-
nie dzisiaj. Obchody 70. rocznicy $mierci $w. Maksymiliana Marii
Kolbego nie maja bynajmniej charakteru wspomnieniowego — do
tego wystarczyloby na przyklad przeczytac przy kominku jakas jego
biografie, ale w najwyzszym stopniu otwieraja na , dzisiaj” Ko$ciota
i Swiata. Zreszty, kazda refleksja dotyczaca §wietych w Koéciele ma
i zawsze powinna mie¢ taki wlasnie charakter. Ksiadz Hieronim
Kajsiewicz, jeden z pierwszych wybitnych zmartwychwstancéw,
w swoich kazaniach dotyczacych $wietych podkreslat trafnie, ze
prawdziwe znaczenie i oddzialywanie $wietych wyraza sie w ich
zyciu po$miertnym. Méwil wiec tak: ,Zycie pogrobowe $wietych
obfitsze jest od ich zywota ziemskiego; §wieci wlasciwie po $mier-
ci zy¢ na dobre zaczynaja w niebie, zapewne osobiscie w Bogu, ale
nadto w dziejach Kosciola i §wiata™. Na tle takiego zalozenia starat
sie potem w swoich kazaniach o $wietych konkretnie pokazywac,
jak oni nadal zyja, i to zyja, twoérczo oddziatujac.

W czym tkwi zasadnicza racja, pozwalajaca nam powiedzie¢, ze
mowiac o $w. Maksymilianie, nie méwimy wiasciwie o tym, co dzia-
to sie miedzy 1894 a 1941 rokiem, czyli w czasie, gdy zyl pierwszy
Rycerz Niepokalanej, ale méwimy o naszym dzisiaj? Racja aktualno-
$ci zagadnienia jest przede wszystkim zawarta w teologii meczen-
stwa, czyli w ko$cielnym rozumieniu tej najwyzszej formy $swiade-
ctwa, jakie moze zlozy¢ chrzescijanin. Warto zwréci¢ uwage na to,
ze moéwiac o meczenniku, w nawigzaniu do tradycji biblijnej, na
ogot podkreslamy, ze chodzi o swiadka. Jednak nie zatrzymujemy
sie w tym miejscu — zawsze to Swiadectwo zostaje szerzej opisane za
pomoca jakiego$ dopelniacza, czyli dodatkowego okreslenia, ktére

1

H. Kajsiewicz, Pisma, t. 2: Mowy przygodne, nekrologi, zyciorys bl. Andrzeja
Boboli, Berlin 1870, s. 60.
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zamierza wskaza¢, w jakim kierunku $wiadectwo jakiegos swietego
poszlo, w jakiej dziedzinie osiagneto swoje zwieniczenie i w jakim
kluczu jest pézniej odczytywane.

Wypowiedzi teologicznych dotyczacych §wietych meczennikéw
w Kosciele, ktére zilustrowalyby sformulowanag tutaj uwage, moz-
na by podac bardzo wiele. Mozna by réwniez odwota¢ si¢ do mod-
litw liturgicznych, w ktérych dokonano jakby eklezjalnej kodyfi-
kacji teologii meczenstwa, a ktére zachwycaja swoja syntetyczna
wymowa. Rezygnujac w tym miejscu z prezentowania takiego prze-
gladu, proponuje tylko ogdlnie zauwazy¢, ze gdy w Kosciele méwi
sie o meczennikach, méwi si¢ o nich najczesciej jako o swiadkach
prawdy (okreslenie najczestsze w starozytno$ci chrzescijanskiej),
Swiadkach mitosci i swiadkach wolnosci. W jakis sposéb te ,tytu-
ly” syntetyzuja koscielne rozumienie meczenstwa i w nich najpet-
niej ukazuje sie tozsamos$¢ meczennika oraz przedmiot sktadane-
go do kornca swiadectwa. Nie mozna zawaha¢ sie powiedzie¢, jak
zreszty podkreslit papiez Jan Pawel II w encyklice Veritatis splen-
dor, ze meczenstwo jest potwierdzeniem absolutnego charakteru
i znaczenia rzeczywistosci prawdy, wolnosci i milosci, czyli w grun-
cie rzeczy etosu.

Jesli zestawimy wiec kluczowe dziedziny, w ktérych weryfiku-
je sie dzisiejszy kryzys: prawda, milo$¢ i wolno$¢, z teologicznym
pojeciem meczenstwa, ktéore dotyczy prawdy, milosci i wolnosci,
a wiec tych samych rzeczywistosci, widzianych oczywiscie w prze-
ciwstawnej perspektywie, to bez wiekszych uzasadniern mozemy
powiedziec, ze méwiac o meczenstwie, wchodzimy na teren dzisiej-
szego kryzysu, a tym samym podejmujemy kluczowe zagadnienie
dotyczace naszego dzisiaj. Swiety Maksymilian meczennik nie jest
wiec odlegly od naszego dzisiaj, ale do niego nalezy, a nawet nalezy
do Kosciota i $wiata jeszcze bardziej, niz nalezat siedemdziesiat lat
temu. Sprébujemy wiec odpowiedzieé, w czym wyraza sie ta aktu-
alno$¢ $w. Maksymiliana i w jaki sposéb mozna by z niej czerpad,
reagujac — co jest obecnie koniecznoscia — na sytuacje kryzysu, kto-
ry nas otacza i w ktory sifa rzeczy jesteSmy uwiktani.

W niniejszej propozycji odczytania aktualnego znaczenia oso-
by $§w. Maksymiliana nie bedziemy si¢ dowolywac do jego pism, ale
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bedziemy raczej patrze¢ na $wiadectwo jego zycia. Kladziemy w ten
sposéb akcent na jego meczenstwo, w ktérym wypowiedziatl sie
w najwyzszym stopniu i ktére posiada charakter absolutny. Wszystko
inne tylko ilustruje droge, ktéra do meczenstwa go doprowadzi-
ta. Mozna powiedzie¢, ze bedziemy probowac odczytac przestanie
przekazywane przez $w. Maksymiliana w $wietle czego$ w rodzaju
interpretacji transegzystencjalnej, starajac sie¢ odpowiedzie¢, czym
jest Swiadectwo dawane prawdzie, mifosci i wolnosci.

SWIADEK PRAWDY

Quaestio de veritate znajduje si¢ dzisiaj w szczegdlnej sytua-
cji — mowi sie stusznie, ze w dzisiejszym $wiecie ,prawda jest sie-
rotg’; chociaz nie ulega réwnoczes$nie watpliwosci, ze ta sierota
nadal wytrwale puka do drzwi obecnego §wiata. Moze w koricu
te drzwi przed nia sie otworza. Jest pod pewnymi wzgledami co
najmniej dziwne, Ze to wlasnie Ko$cidl zostawiajac na boku wiele
waznych zagadnien, ktére maja zasadniczy charakter dla jego misji,
musi zajmowac sie dzisiaj ta kwestig, i to nie tylko majac na wzgle-
dzie prawde zwigzana z religia, ale po prostu prawde ,w ogdélnos-
ci” Najwymowniejszym dowodem tego faktu jest encyklika Jana
Pawta II Fides et ratio. W minionych dwéch wiekach dalo sie sty-
sze¢ wiele agresywnych uwag o obskurantyzmie Ko$ciota — czy ci,
ktorzy tak twierdzili, zechca wobec tego faktu przyznac sie do ble-
du. Prawda jest kwestia, ktéra pozostaje otwarta na pytania rozu-
mu, aby przyczyniac sie do utrwalania madrosci w zyciu osobistym
i spotecznym. Bez prawdy, z drugiej strony, zycie byloby spychane
w obszar utudy i narastaloby coraz bardziej ryzyko poddania sie sta-
bosci. Prawda ze swej natury tworzy przestrzen humanizacji, ktéra
przyczynia sie do postepu i umozliwia integralny rozwéj osobowy.

Wobec istniejacych faktéw rodzi sie najpierw zasadnicze pyta-
nie: czy jest konieczne w naszych czasach méwienie o prawdzie?
Powiedzmy otwarcie i wprost, opierajac si¢ na powaznych bada-
niach i analizach: zyjemy w czasach ubdstwa duchowego, skrajne-
go zametu, poniewaz stracono zaufanie w mozliwo$¢ dojscia do
prawdy. Powtarza si¢ nieustannie cyniczne pytanie Pitata: ,,Céz to
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jest prawda?”. W pierwszym rzedzie skutkéw tego faktu doswiad-
czaja religie. Koscidt wciaz jest w szczesliwym potozeniu, poniewaz
teologowie czuja obowiazek bronienia sensu wiary, pokazujac wia-
re jako doskonato$¢ i droge do osiagniecia pelni ze strony tego, co
ludzkie: zaréwno uniwersalizm, jak i apologia sa jej staltymi wymia-
rami, uprawnionymi i — co wiecej — koniecznymi. Takie dziatania
zakladaja istnienie prawdy. Niestety, w tym wszystkim pojawia sie
pokusa przemilczania réznic, btedow, usuniecia w cien konfliktow,
jednym stowem tutaj tez daje si¢ odczu¢ destrukcyjny klimat tak
zwanej poprawnosci politycznej. Pojawia sie lek przed zmierze-
niem si¢ z prawda.

Lek przed prawda dominuje czesto nad naszymi rozumowania-
mi i do§wiadczanymi faktami, skfaniajac nas do zamkniecia oczu na
Swiat i jego sprawy. Usprawiedliwiajac przyjmowanie takiej posta-
wy, w sferze prywatnej méwimy o trudnosciach, ktére wywotu-
je w nas kryzys obecnych czaséw, a w sferze publicznej opowia-
damy sie po stronie oportunizmu, nazywanego czesto i wzniosle
tolerancjg. Szczegblnego znaczenia nabiera ta kwestia dla teologa
ijego postugi eklezjalnej. Jesli teolog zrezygnowalby z prawdy, wte-
dy skazalby swoja refleksje na nicnieznaczenie. Najpierw stracitaby
ona znaczenie dla niego samego, gdyz jego tozsamo$¢ okresla prze-
ciez szukanie prawdy, a potem stracitaby znaczenie dla jego inter-
lokutoréw, gdyz nigdy nie byliby pewni, o czym teolog wtasciwie
mowi. Uwzgledniajac ten fakt, trzeba na nowo przywréci¢ warto$é
poszukiwaniu prawdy.

Sumienie nieomylnie kazdemu przypomina, ze prawda obowia-
zuje. Czy trudne czasy nie przypominaja nam, ze obowiazuje jeszcze
bardziej? Dostrzegamy imperatyw, od ktérego nie mozna i nie nale-
zy uciekaé — trzeba mocno $wiadczy¢, ze prawda zajmuje dominu-
jace miejsce w zyciu czlowieka i jesli je traci, to nalezy jej to miejsce
przywrdcid, a jej spojne usytuowanie zalezy nade wszystko od sta-
nu duchowego czlowieka, ktérego zasadniczym aktem duchowym
jest przyznanie prawdzie prymatu egzystencjalnego.

W tym miejscu mozna juz odwotlac sie do §w. Maksymiliana,
gdyz jego postawa duchowa doskonale ilustruje ten moze nieco
teoretyczny wywdd. Jakim$ cudem udato mu si¢ wskrzesi¢ w czasie
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szalejacej wojny ,Rycerza Niepokalanej” Wiedzial oczywiscie, ze
jest uwazany za wroga okupanta, a jego agenci tylko czekaja na pre-
tekst, by go usuna¢ ze swojej drogi. Wobec takiej sytuacji, ktorej
w szczegdtach opisywac nie potrzeba, $w. Maksymilian do wskrze-
szonego pisma pisze artykul o prawdzie, w ktérym dobitnie podkre-
$la, ze zycie mozna oprzec tylko i wylacznie na prawdzie. Wiedzial
dobrze, ze Niemcy zrozumieja sens tej wypowiedzi i ze tym samym
oddaje sie w ich rece; na pewno wiedzial, ze jest to koniec ukocha-
nego ,Rycerza Niepokalanej’, ale nie zawahat sie ani si¢ nie wyco-
fal. Trzeba bylo powiedzie¢, ze nalezy ,prawdy poszukiwaé, zna-
lez¢ i uznad, i do niej zycie swe dostosowaé, pojs¢ droga prawdy
we wszystkich sprawach, a zwlaszcza dotyczacych ostatecznego
celu zycia, stosunku do Boga, czyli w sprawach religii”>. Na total-
ne kltamstwo i zawahanie wielu w stosunku do prawdy trzeba byto
odpowiedzie¢ w jeden jedynie mozliwy spos6b — afirmujac prymat
prawdy, bez wzgledu na cene, ktéra trzeba bylo zaptaci¢ za otwarte
wypowiedzenie tej odpowiedzi.

PRAWDA BOZA

Wsréd wielu kwestii, ktére tutaj sie otwieraja i ktére nalezato-
by postawié, na wlasciwe usytuowanie zastuguje przede wszyst-
kim kwestia tozsamo$ci prawdy. Oczywi$cie nie chodzi bynajmniej
o kwestie epistemologiczng, ale przede wszystkim o kwestie tozsa-
mosci podmiotu, ktéry ma uzasadni¢ rozméwcy kompetencje, na
jakich opiera sie w swojej wypowiedzi, oraz ukaza¢ no$nos¢ tych-
ze wypowiedzi. Teolog — i kazdy wierzacy — za kazdym razem, gdy
moéwi o prawdzie, wie, ze ta prawda ma jedno i jedyne oblicze —
jest nim Jezus Chrystus. Jego osobiste a priori stanowi wyrazenie
Janowe, okreslajace swiadomos¢ Jezusa: ,Ja jestem droga, prawda
i zyciem” (] 14, 6). To stwierdzenie jest no$ne samo w sobie, ale nie
mozna zapomnie¢ — a dzisiaj moze przede wszystkim trzeba pamie-
ta¢ — ze zawarte jest w nim swoiste roszczenie apologetyczne. Nie
moze by¢ obojetne pytanie, w jaki sposéb mozna przedstawic te

2 M. M. Kolbe, Pisma, t. 2, Niepokalan6w 2008, s. 731.
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jedna prawde, nie pozbawiajac jej niczego z jej absolutnie szcze-
gblnego charakteru, ktéry posiada, aby takze ,inny” mogt dojs¢ do
udzialu w mojej wierze.

W istniejacej sytuacji jest wiec konieczne, aby w méwieniu o tym,
co chrzescijanskie, powrdéci¢ do instancji prawdy absolutnej, ktéra
ma swoje zrédto w Bogu — Prawdzie Istotowej — gdyz tylko tak moz-
na wej$¢ w kontekst czaséw, w ktérych zyjemy, w sposob najbardziej
odpowiedni. Ze Zyjemy w czasach wielkiej przemiany, nie trzeba
udowadniaé. Ze zamyka sie dzisiaj jedna epoka, a otwiera nowa, jest
juz faktem, nawet jesli nie przezywa sie go z nalezyta swiadomoscia.
Tym, co zostawiamy za plecami, jest na pewno okres charakteryzu-
jacy sie sprzeczno$ciami. Jest to sprzecznos¢, ktéra dotyka samego
sedna naszej kwestii. Epoke nowozytna otwarlo budzace zachwyt
odkrycie czlowieka jako twércy prawdy: verum ipsum factum — jak
chciat Vico. To odkrycie wywarto znaczacy wplyw nie tylko w dzie-
dzinie filozofii. Sapere aude — jako program wolnosci i autonomii —
stalo si¢ celem istnienia takze w wymiarze spotecznym. Stopniowo
jednak twoércy prawdy przestaje wystarcza¢ obracanie sie w sfe-
rze subiektywnych ocen i swoich uczué. Niespodziewanie cztowiek
autonomiczny odkryl, Ze jest stabszy i nie jest w stanie adekwatnie
zaprojektowac siebie samego. Ufno$¢ naiwnie ztozona w technice
nie tylko go nie zadowolita, ale — przeciwnie — sprawila, ze techni-
ka zdominowata jego zycie, demaskujac w jeszcze wigkszym stop-
niu jego stabo$¢, a nawet budzac stare demony balwochwalstwa.
Wraca wiec, jeszcze raz potwierdzajac swoja stuszno$é¢, argument
$w. Tomasza z Akwinu: , A nalezy w zwiazku z kazda rzecza zakta-
da¢, ze jest lub Ze nie jest, zgodnie z czasem tej rzeczy. A istnienie
prawdy trwa az do zniszczenia prawdy”.

Jak juz zostalo podkreslone, §w. Maksymilian w decydujacym
momencie swojego zycia opowiedzial sie heroicznie po stronie
prawdy, ktéra uznal w Bogu, afirmujac jej jedynos¢ i konieczno$é¢
egzystencjalna. Nie mozna zapomnie¢ — do§wiadczenie eklezjalne
to jednoznacznie potwierdza — ze nie doszedlby do tego ostatecz-
nego opowiedzenia sie po stronie Prawdy, gdyby coraz dojrzalej

*  Tomasz z Akwinu, De veritate q. 1 a. 5 arg. 2.
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i coraz bardziej zdecydowanie nie opowiadal sie za nia przez cale
zycie. Dziela §w. Maksymiliana — zalozenie Rycerstwa Niepokalanej
(Militia Immaculatae), budowanie Niepokalanowa, utworzenie
wydawnictwa, zaangazowanie misyjne, a wszystko to niejako stresz-
czajace sie w ,Rycerzu Niepokalanej’;, w ktéorym rozwijal dziatal-
no$¢ pisarska — nosza jeden wspélny mianownik, ktérym jest praw-
da Boza odkrywana, przezywana, gloszona, a takze zdecydowanie
broniona. Nie mozna zapominac, ze §w. Maksymilian nie wahat sie
uprawia¢ apologii prawdy Bozej, co potwierdzaja liczne artykuly
w ,Rycerzu Niepokalanej” Odwolanie si¢ do apologii w przedstawia-
niu prawdy nie musi by¢ znakiem — i §w. Maksymilian to potwier-
dza — ze wystepuje si¢ z pozycji posiadacza prawdy, ani nie prze-
radza sie w zadnag arbitralno$¢; zachowuje sie¢ nadal pozycje stugi,
tyle ze nastawienie apologetyczne jest znakiem gorliwosci, ktérej
domaga sie $wiadomos¢ zbawczego wymiaru prawdy. Niebagatelna
role w postawie §w. Maksymiliana odnoénie do stuzby prawdzie
odgrywala wspélnota, ktéra byta dla niego szczegélna gwarancja
autentyczno$ci relacji nawigzanej z prawda Boza.

PRAWDA JAKO DAR

Stwierdzenie prymatu prawdy Bozej jest wazne, ale niewystar-
czajace. W dzisiejszej sytuacji, w ktérej dominuje obojetnos¢ na
prawde i szeroko udziela sie jej rozbicie, aby przywrécic jej prymat
i odnowi¢ przekonanie o jej absolutnym charakterze, trzeba podja¢
prace nad odzyskaniem niektérych cech charakterystycznych tema-
tu prawdy, ktére pozwola doprowadzi¢ do nadania temu prymato-
wi realnego znaczenia egzystencjalnego, czyli oddzialujacego na
zycie ludzi, przede wszystkim na dokonywane przez nich wybory.
Chodzi tez o to, by otworzy¢ droge do wspdlnej wedréwki teologii
i filozofii, gdyz jest to wazny element odnowy wedréwki ludzkosci
w tym szczeg6lnym momencie historycznym. Trzeba zmierza¢ do
ukazania, ze prawda religijna nie jest czyms$ odrebnym od calosci
ludzkich poszukiwan, ale nalezy do nich organicznie i ksztaltuje
integralng wizje czlowieka. Dopiero zatem jej uwzglednienie, czyli
»poszerzenie horyzontéw racjonalnosci’, jak czesto méwi papiez
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Benedykt X VI, stawia cztowieka wobec mozliwo$ci osiggniecia pel-
nej autentycznosci ludzkiej, bedacej réwniez podstawa autentycz-
nosci chrzescijanskiej.

Wydaje sie, ze pierwszym warunkiem odzyskania prymatu praw-
dy jest odkrycie w niej daru, ktéry zostaje laskawie ofiarowany czlo-
wiekowi. Skoro czlowiek nie jest twérca prawdy, ale jej szuka, i moze
ja oczywiscie znalez¢, to w takim razie tylko Bogu czlowiek to uzdol-
nienie zawdziecza i odkrywana prawda w Nim ma swoje zrédlo.
Dlatego spojrzenie na prawde w takiej perspektywie jest wewnetrz-
nym warunkiem jej szukania i znalezienia, a zatem takze droga do
ksztaltowania w jej $wietle swojego zycia.

Jakakolwiek wiedza zaklada, ze uchwycilo sie rzeczywisto$¢ znaj-
dujaca sie naprzeciw, a to, ze sie ja uchwycito, zaktada, ze si¢ ona
odstonita — pozwolita wej$¢ w siebie, a wiec udzielita sie. Zachodzi
tutaj proces podobny, jak w przypadku rozprostowania zalamania,
dzieki ktéremu widzimy to, co wczesniej bylo ukryte, a wiec to,
co ukryte, staje sie darem. To, co bylo ukrywane przez zalamanie,
teraz staje sie tym, co dane. Otwieranie si¢ bytu, ktére ma miejsce
W procesie poznania, jest zawsze darem, ktory przywoluje darmo-
wosc tego, kto sie ofiarowuje. Tym, co wylania sie z bytu, jest zdol-
no$¢ ofiarowania sie i pierwotny dar, ktére tacza sie ze soba w rela-
cji, jaka jawi sie jako uczestniczenie w komunii.

Struktura odkrywajacego poznania prawdy posiada przedtuzenie
teologiczne. Odslanianie sie prawdy i jej udzielanie si¢ podmioto-
wi zakladaja przyjecie jej w siebie, ktdre staje sie uczestniczeniem.
W refleksji nad prawda, prowadzonej juz w perspektywie filozoficz-
nej, ale przede wszystkim dopetnionej w perspektywie teologicznej
wraz z jej fundamentem biblijnym, pojawia sie réwniez akt otwar-
cia sie podmiotu na dar prawdy, ktéra jest mu ofiarowana. Prawda
w ujeciu biblijnym nie tylko jest aletheia — nieukrycie, ona jest takze
emeth: wierno$¢, stato$¢, godnos¢ zaufania. Gdzie jest emeth, tam
mozna sie powierzy¢. Dzigki tej swojej wlasciwosci prawda realizu-
je dwie rzeczy. Z jednej strony dokonuje zamkniecia, gdyz konczy
nieokreslong niepewnos$¢ szukania, wprowadzajac w miejsce wczes-
niejszej chwiejnosci i niepewnos$ci pewna oczywistos¢ stanu rzeczy.
Z drugiej strony to zamkniecie chwiejnosci i niepewnosci dokonuje
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otwarcia nowych mozliwosci i owocnych sytuacji — z uobecnionej
prawdy rodzi si¢ nowa sytuacja i pojawiaja sie nowe konsekwen-
cje. Godno$¢ zaufania i wiarygodnos¢ prawdy zapraszaja do powie-
rzenia sie jej obietnicom — prawda, i tylko prawda, daje mozliwo$¢
i zachete do pdjscia dalej. Ten proces otwiera niezmierzonos¢ relacji
z prawda i uaktywnia proces poznania, ktéry potem tylko w mito-
$ci moze znalez¢ swoje ostateczne wypelnienie.

Zanim przejdziemy do rozwiniecia tego ostatniego wniosku,
spojrzmy na $w. Maksymiliana, ktéry wprawdzie nie opisal przed-
stawionego tu procesu poznania prawdy w sposéb filozoficzno-
-teologiczny, ale z cala pewnoscia przezyl go doswiadczalnie.
Wydaje sie, ze w tym miejscu mozna usytuowac znaczenie, jakie
nadal sw. Maksymilian w swojej poboznosci osobie Maryi widzia-
nej w perspektywie niepokalanego poczecia. Niepokalana jest osoba
absolutnie obdarowana — jest samym, czystym, absolutnym, oso-
bowym obdarowaniem. Niepokalano$¢ to ,pierwszy dar™, ktéry
otrzymala od Boga, ktéry zarazem zdeterminowat cate Jej zycie
jako Obdarowanej. Wszystko, co mozna w Niej zobaczy¢ i co moz-
na o Niej powiedzie¢ w pelnej prawdzie, streszcza sie w imieniu
Niepokalana®, ktére stanowi synonim biblijnego okreslenia ,,pelna
taski” W niepokalanym poczeciu Maryja zostala napelniona zywym
darem, ktérym jest sam Bég, dlatego jest ,cata piekna, cata Boza™.

Mozna powiedzie¢ réwniez, ze idea oddania Niepokalanej, tak
droga $w. Maksymilianowi, jest po prostu konsekwencja Jego wizji
niepokalanego poczecia Maryi. Skoro Niepokalana jest Obdarowana,
to Jej zycie jest odpowiedzia na otrzymany dar — jest oddaniem si¢
Bogu jako jedyna adekwatna postawa, ktéra cztowiek moze przyjacé
w obliczu udzielajacego sie Boga, czyli stac sie darem. Nasladowanie
Maryi domaga si¢ od wierzacego takiej samej postawy, a wiec odda-
nia sie Bogu, poniewaz On jest przede wszystkim Obdarowujacym,
i zawsze obdarowuje jako pierwszy. W tym miejscu nie ma wieksze-
go znaczenia kwestia relacji miedzy oddaniem si¢ Bogu i dodaniem

* M. M. Kolbe, Pisma, t. 2, dz. cyt., s. 700.
> Por. M. M. Kolbe, Pisma, t. 2, dz. cyt., s. 686.
¢ M. M. Kolbe, Pisma, t. 2, dz. cyt., s. 665.
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sie Maryi. Najwazniejsze jest to, ze oddanie sie, czyli stanie sie darem
dla Boga, jest kluczem w rozumieniu relacji do Boga, ktéra potem
przeklada si¢ na rozumienie catego zycia chrzescijanskiego.

PRAWDA W MILOSCI

Postawienie kwestii daru w rozumieniu prawdy wyraznie wpro-
wadza do nastepnej waznej kwestii, jaka jest relacja quaestionis de
veritate z milo$cia. W okresie, w ktérym takze mitosc¢ jest podda-
na spektakularnym manipulacjom, wywolujacym sprzecznosci w jej
rozumieniu, pojawia si¢ konieczno$¢ odbudowania jej relacji z praw-
da, weryfikujac, jaki wktad mozna wnie$¢ do wzajemnego wyjasnia-
nia poje¢ oraz do oczyszczenia rzeczywistoéci. Ze mito$¢ ukrywa
w sobie istote i wyraza wznioslo$¢ istnienia osobowego, jest jedna
z tych prawd, ktdre jawia si¢ jako najbardziej oczywiste. Jest rzecza
trudna, by wyjasni¢, w jaki sposéb mogto doj$¢ do tego, ze wspot-
czesny czlowiek spowodowal tak powazna szkode swojemu zyciu,
sprowadzajac mito$¢ do namietno$ci oraz mieszajac ja z prymityw-
ng forma egoizmu. Nic jak mito$¢ nie potrzebuje przyprowadzenia
z powrotem do swojej gltebokiej prawdy i — na odwrét — nic tak jak
prawda nie domaga si¢ odkrycia swojej formy w mitosci.

Na wzajemna wiez prawdy i mito$ci oraz na istote ich relacji, kto-
ra pozostaje niemal niewyrazalna, najlepiej wskazuje stwierdzenie
$w. Pawla z Listu do Efezjan: , zy¢ prawda w mito$ci” (Ef 4, 15). Apos-
tot wychodzi w swojej refleksji z perspektywy eklezjalnej. W jego
wizji Ko$cidt jest gleboko odpowiedzialny w stosunku do $wiata —
musi stale wzrasta¢ nie tylko w poznaniu Chrystusa, ale musi réw-
niez dziata¢ w taki sposdb, by wierzacy doszli do pelnej dojrzato-
$ci i mogli zaangazowac swoje zycie odpowiednio do wolnosci,
ktéra daje wiara w Pana Jezusa. Nikt wiec nie moze pozostac¢ bier-
ny wobec zwodzen i klamstwa, ktére wynikaja z btednych nauk.
Przeciwnie, zachodzi konieczno$¢ wzrastania w poznaniu i gleb-
szego wnikania w prawde, ktérej udziela zbawienie dokonane przez
Jezusa Chrystusa. Dla apostota jest wiec konieczne, aby wzrost
Kosciota w drodze zbawienia nastepowat réwnolegle z dojrzatos-
cig jednostek, ktére wnikaja coraz glebiej w prawde wiary. Takie
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znaczenie posiada réwniez inna wypowiedz sw. Pawta z Listu do
Efezjan: ,,Chodzi o to, aby$my juz nie byli dzie¢mi, ktérymi miota-
ja fale i porusza kazdy powiew nauki, na skutek oszustwa ze strony
ludzi i przebieglo$ci w sprowadzaniu na manowce fatszu” (Ef 4, 14).

Swiety Pawel chce powiedzie¢, ze blad i zwodzenie nie pozwalaja
nadac zyciu trwalosci, a tym bardziej nie sprzyjaja wzrostowi oso-
bistemu. Warunkiem wzrostu i rzeczywistej autonomii czlowieka
jest ,mdéwienie prawdy” i przezywanie jej we wspoélnocie, czyli we
wzajemnych relacjach. We wlasciwym ujeciu tej kwestii powinien
nas zainteresowac szczegdl gramatyczny. Otéz, Sw. Pawel uzywa
imiestowu: aAndevovteg. Stowo ,prawda” stato si¢ czasownikiem,
aby wskaza¢ mdwienie prawdy, czynienie prawdy, bycie prawda, ale
w relacji z mitoscig. Samo pojecie mogtoby zosta¢ tak wyrazone:
aby prawda mogta zy¢, musi mie¢ w sobie milo$¢. Prawda nie tylko
pozostaje w relacji z mitoscia, ale jest wewnatrz miloéci — pozosta-
je nia objeta — i wyraza sie jako miltos¢.

Ta dana typowo teologiczna, wywierajac konsekwencje w zyciu
wierzacego, posiada takze aspekt spekulatywny o wielkiej nosnosci.
Prawda, tak jak jest uyjmowana, pozostaje zawsze jako fragmenta-
ryczna, to znaczy konkretyzuje sie we fragmencie, ucielesniajac sie
w poszczeg6lnych stwierdzeniach i ocenach, a tym samym nadajac
zyciu ukierunkowanie i perspektywe. Wiemy, ze kazda wypowiedz
ludzka jest tylko czesciowo prawdziwa oraz ze tylko w komplemen-
tarnosci z innymi czlowiek moze stopniowo dochodzi¢ do coraz
pelniejszej prawdy. Kazda prawda uchwycona przez doswiadczenie,
nie odbierajac niczego jej szczegdlnemu rysowi konkretnej prawdy;,
zawiera w sobie jakie$ oczekiwanie na komplementarno$¢ i abso-
lutno$¢. Jest ona prawda tylko w takiej mierze, w jakiej taczy sie
z cala prawda i wlasciwosciami, ktére ona posiada. Czlowiek sta-
wiajacy powaznie na prawde, dostrzega ten problem i pyta, gdzie
jest rozwiazanie zawartej w nim problematycznosci, czyli mozli-
wos¢ osiggniecia pelni.

W $wietle takiego doswiadczenia atwiej dostrzega sie nie tyl-
ko relacje prawdy z mitoscia, ale odkrywa sie takze wyzszo$¢ mito-
$ci, to znaczy ze jest ona wypelnieniem prawdy. Ze swej natury to
milo$¢ moze dawac sig i rzeczywiscie daje sie jako calo$é. Nie mozna
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kocha¢ tylko w pewnych godzinach lub tylko w okres§lonych warun-
kach. Mitos¢ z definicji jest ,na zawsze” i ,bezwarunkowo” — jest
totalna, nie podlegajac zadnym ograniczeniom. ,Na zawsze” mito-
$ci zmierza do ,cato$ci” — do stania sie mitoscia. Poniewaz ludzkie
do$wiadczenie prawdy — jak widzieliSmy — jest fragmentaryczne,
a doswiadczenie milosci ze swej natury jest totalne, dlatego praw-
da moze by¢ podzielona — mito$¢ nie! Zasada czynienia ,prawdy
w milo$ci” sprawia, ze to mitos$¢ decyduje o sposobie, w jaki ma sie
prawda wyrazi¢. Beda przestrzenie i czasy, w ktérych bedzie mie¢
cechy charakterystyczne pelni, i inne, w ktérych jest dobrze, ze
jest dawana we fragmentach. Zawsze jednak problem bedzie spo-
czywaé w milosci, a prawda jest powolana do odpowiedzenia na
nature mitosci.

W najwyzszym stopniu dochodzimy tutaj do spojrzenia na fakt
meczenstwa $w. Maksymiliana, ktére, wlasciwie biorac, spdjnie
wyjasnia sie¢ w $§wietle sformulowanej przez §w. Pawla zasady, ze
prawda ma by¢ czyniona w miloéci. Zyjac prawda, jak moglismy
to wczesniej zobaczy¢, i ewidentnie przezywajac ja stale w mito-
$ci, o czym jednoznacznie $wiadcza jego czyny i dzieta, dojrze-
wal do wyrazenia jej w akcie totalnym, ktérym dla niego stalo sie
oddanie z powodu mifosci i w samej milosci swego zycia za bra-
ta. Biorac pod uwage jego radykalizm w poszukiwaniu prawdy
i w jej przezywaniu w mitosci, nie dziwi nas, ze zdoby! si¢ na taki
akt. Jak w przypadku ludzi, ktérych malo znamy, fakt meczenstwa
moze dziwi¢, a nawet by¢ interpretowany jako jaki$ przypadek,
tak w przypadku $w. Maksymiliana fakt meczenstwa jawi sie jako
gleboko odpowiadajacy jego zyciu. Bardzo wyraznie widaé takie
spojrzenie na §w. Maksymiliana w pismach, ktére powstaly zaraz
po wojnie. Tak gorliwe przezywanie prawdy w mifo$ci moglto mie¢
tylko jedno zwieniczenie — ofiare milosci zlozona z siebie same-
go. Dlatego wlaénie trafnie nazywamy go ,meczennikiem mito$ci’,
choc jest btedem twierdzenie, ze to dopiero w odniesieniu do niego
pojawilo sie interpretowanie meczenstwa jako meczenistwa milo-
$ci. Juz w Kosciele starozytnym takie okreslenie bylo znane i uzy-
wane, chociaz w przypadku §w. Maksymiliana na pewno nabralo
nowego znaczenia.
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WOLNOSC W PRAWDZIE I MILOSCI

W naszych czasach, w ktérych, podobnie jak prawda i mitos¢,
takze wolnos¢ cierpi na chroniczna schizofrenie, pojawia sie pil-
na potrzeba refleksji, ktéra pokazataby z cala sila przekonania, na
czym polega prawdziwa wolno$¢ i gdzie mozna ja znalez¢. Jest ona
conditio sine qua non dla wzrostu osobowego i spotecznego, zmie-
rzajacego do pelnej tozsamosci i dojrzalosci, ktérej czlowiek bar-
dziej lub mniej $wiadomie szuka. Oczywiscie czlowiek jest wolny.
Wolno$¢ podmiotowa jest jedna z danych antropologicznych, ktére
wypracowano na gruncie wielorakiej refleksji, zwlaszcza filozoficz-
nej, chociaz dzisiaj takze te dane bywaja w wielu wypadkach mocne
kontestowane. Pojawia sie jednak zasadnicze pytanie, czy w chwili,
w ktorej czlowiek odrzuca prawde, ktéra poznal, moze powiedzie¢,
ze jest rzeczywiscie wolny. Zdolno$¢ wyboru nie moze by¢ widziana
tak po prostu jako zdolnos¢ przyjecia niektérych prawd, a odrzu-
cenia innych.

Zamkniecie sie na prawde jest wolnoscia czy zdrada? Wokét
tego pytania kraza odpowiedzi formulowane przez rozmaite szkoly
myslenia. Jak zostalo juz powiedziane, skoro zanurzenie w prawdzie
pozwala otworzy¢ si¢ na nieskoriczona mozliwo$¢ poznania, to jak
w takim razie moze si¢ urzeczywistnia¢ prawdziwa wolnos¢, jesli
aktem swego wyboru czlowiek uniemozliwia osiggniecie glebsze-
go poznania? To pytanie powraca zawsze wtedy, gdy dokonuje sie
wyboru, ktéry zamierza by¢ wolny, ale idzie wbrew prawdzie, ktérej
sie doswiadczylo. Wtedy refleksja nad prawdziwa wolnoscia staje
sie nieunikniona, jak nieuniknione staje sie udzielenie adekwatnej
odpowiedzi. Wybér dokonywany przeciw prawdzie nie tylko jest
negacja samej prawdy, ale staje si¢ oznaka zdrady w stosunku do
siebie. Nie ma drogi wyjscia z tej dramatycznej i drastycznej sytua-
cji. Gdy dokonuje takiego wyboru, czlowiek staje sie rownocze$nie
autorem, ofiara i sedzia. Jest autorem, poniewaz zostal wezwany do
dokonywania wyboréw; jest ofiara, poniewaz takim wyborem unie-
mozliwia postep i dojrzewanie siebie; jest sedzia, poniewaz musi
wobec siebie samego zaswiadczy¢, ze zdradzil prawde. Sytuacja
nie jest fatwa, mimo Ze wpisuje si¢ w ramy ludzkiej codziennosci.
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Relacja miedzy prawda i wolno$cia stawia kazdemu warunek wery-
fikowania swojej mozliwosci relacji lub wlasnego upadku. Zwigzanie
sie z prawda jest warunkiem przezycia w kazdym wyborze, ktérego
sie dokonuje, poniewaz uniemozliwia zdrade siebie samego przez
odrzucenie poznanej prawdy. Gdy, z drugiej strony, zna si¢ praw-
de, najspdjniejszym stanowiskiem, jakie mozna wobec niej zajac,
jest oddanie sie jej do dyspozycji — wlasna podmiotowo$¢ zostaje
niejako wlozona w nawias, byle dostapi¢ petni prawdy, ktéra zosta-
je ofiarowana. Jesli jednak ta gotowo$¢ zostanie uznana, to wtedy
otwiera sie¢ droga dojscia do prawdziwej wolnosci, takze przekra-
czajac odczute na poczatku ograniczenia. W przeciwnym wypad-
ku pozostaje tylko forma zdrady i jej $wiadomos¢.

Czy wobec tego sytuacja czlowieka szukajacego wolnosci jest
beznadziejna? Nie! Uczciwa filozofia podpowiada, ze droga prowa-
dzaca do wolnosci jest uznanie Absolutu za zasade zycia. Teologia
ukazuje, ze osiggniecie tej wolno$ci w najwyzszym stopniu zapew-
nia Bég chrzescijan — Trdjca Przenajswietsza, Wolno$¢ niestworzo-
na i Stwérca wolnoéci. Wiara do tego Boga prowadzi i ustanawia
z Nim komunie wolnosci. Swiety Maksymilian Kolbe, ktéry taka
droga przeszed! w prawdzie i mitosci, Swiadczy wobec nas wszyst-
kich, ze jest ona realna i mozliwa do przejscia, i w tym znaczeniu
jest $wiadkiem wolnos$ci w naszych dziejach. Trzeba oprzec sie na
prawdzie i milo$ci, a osiagnie sie rowniez wolnos¢.






ROZDZIAL XXI

Stuga milosierdzia duchowego!
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Dzisiejsza prymicyjna Msza §wieta na nowo stawia nas w obliczu
misji kaplanskiej, ktéra urzeczywistnia sie w Kosciele i w $wiecie,
obejmujac swoim wplywem i zasiegiem kazdego cztowieka, ktéry
tego szuka i otwiera si¢ na jej zbawcze oddziatywanie. Zwraca nas
ona w kierunku spraw ducha, ktérym kaptan jako ,,duchowny” ma
sie poswiecic¢ i ktédrych ma by¢ nieomylnym i wyraznym przewod-
nikiem. Poniewaz rozmaite okolicznosci podpowiadaja nam dzisiaj
potrzebe praktykowania milosierdzia w zyciu chrzescijaniskim, dla-
tego po$wiecmy to rozwazanie zwiazkom, ktére zachodza miedzy
postuga kaplanska i dzietem milosierdzia, ktére w te postuge gle-
boko sie wpisuje i ktére wierni rozpoznaja, ufnie zwracajac sie do
kaptana o pomoc.

Istnieje wiec miltosierdzie materialne, nieodzowne w zyciu czlo-
wieka i spoleczenstwa, ale jest takze milosierdzie duchowe. Koniec
konicéw, celem kazdego milosierdzia jest zawsze milosierdzie wzgle-
dem ducha, dzigki ktéremu czlowiek jest czlowiekiem, a nie zwie-
rzeciem. Milo$¢ nalezy okazaé najpierw duchowi, a potem ciatu.
Jezeli najpierw widzimy cialo i troszczymy sie o nie, to tylko dla-
tego, ze potrzeby ciala nieodparcie naciskaja i czesto nie moga

! Kazanie wygloszone w czasie Mszy prymicyjnej ks. Piotra Bajora, Mielec,
31 maja 1998 roku.
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cierpliwie czeka¢ na ich zaspokojenie, ale zawsze czynimy to ze
wzgledu na dobro ducha i zawsze w odniesieniu do milosierdzia
duchowego.

Ta struktura imperatywu mitosierdzia, majaca podstawowe zna-
czenie dla chrze$cijanistwa, zostala dzisiaj pomniejszona, a niejed-
nokrotnie nawet zapomniana, w wyniku utozsamienia wszystkich
probleméw spotecznych czlowieka z ,dobrobytem materialnym”
Chrze$cijanin, ktory troszczy sie tylko o miltosierdzie materialne,
a nie o milosierdzie duchowe, jakby ciato bylo czyms wiecej niz
duch lub jakby ta jednos¢ substancjalna, jaka jest cztowiek, mogta
zostac roztozona na cze$ci, by rozwazac tylko jedna jego cze$¢, mie-
sza problem mitosci chrze$cijaniskiej z problemem ,opieki’, ktéra
nie jest przeciez sprawa wylacznie ludzka. Taka postawe prezen-
tuja przeciez takze zwierzeta, ktore czesto sa mniej drapiezne od
ludzi w walce o kawatek kosci. Pod tym bledem ,niskiego” i ,tanie-
go” chrzescijanstwa podpisuje sie wielu chrzescijan, ktérzy nie chca
rezygnowac z wygody i powierzchownosci.

Chrzescijanistwo autentyczne sytuuje si¢ na znacznie wyzszym
poziomie. Owszem, méwi: ,Daj twdj ptaszcz”, ale zaznacza réwno-
cze$nie: daj go z goracym sercem, poniewaz sam plaszcz nie wystar-
czy, aby serce bilo prawdziwa miloscia. Co wiecej, istnieje mito-
sierdzie duchowe nawet bez milosierdzia materialnego, poniewaz
nie wszyscy maja problemy z zaspokojeniem potrzeb materialnych.
Jednak wszyscy (!) potrzebujemy milosierdzia duchowego, ponie-
waz potrzebuje go czlowiek jako taki, bogaty i biedny, silny i sta-
by, a nawet bogaty i silny potrzebuje go bardziej niz inni, gdyz nie-
jednokrotnie bogactwo jest nedza, a sifa staboscia i zimnem serca.

Na wszystkich ciaza niepowodzenia, upadki, stabosci, a przede
wszystkim grzechy. Wszyscy czujemy rozmaite braki i formy nie-
wystarczalno$ci jako ludzie; czujemy jakie$ niedopelnienie, ktére
wywoluje napiecia, pobudza aspiracje, wzywa do szukania ,wiecej”
i siegania ,dalej’, ktore nie jest tylko ,,czyms” wiecej i dalej, ale jest
nade wszystko ,kims$” wiecej, czyli Absolutem. Dlatego wszyscy
potrzebujemy milosierdzia duchowego, w kazdej chwili i w kazdym
miejscu: ja w stosunku do drugiego i w stosunku do siebie samego,
drugi wobec mnie i wobec siebie, wszyscy nawzajem.
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Oczywiscie ponad tym duchowym mitosierdziem ludzkim jest
milosierdzie glebsze i nieskonczenie wigksze, bez ktérego samo
milosierdzie ludzkie jest zawsze nedzg, a nie autentycznym odsto-
nieciem samego ,bytu”. Takie jest mitosierdzie Boze, ktére czyni sku-
tecznym mitosierdzie ludzkie i je uswieca; nadaje mu zywy, egzy-
stencjalny i konkretny ,ton”, poniewaz nadaje mu nowy wymiar
inowa tre$¢. Dzieki niemu cztowiek moze osiagnac¢ wielko$¢, do kto-
rej dazy, pokrywajaca sie z petnia pokory. Dlatego cztowiek nie prze-
staje wzywacé tego Milosierdzia, ktére go odkupuje, zbawia i dopel-
nia w spos6b wieczny.

Zaden chrzescijanin i zaden kaptan w szczegélnosci nie moga
czu¢ milosierdzia duchowego inaczej, jak tylko na tym poziomie. Bez
takiego czucia wszelkie milosierdzie, jak wegiel o nedznej jakosci,
traci swoj wigor i swoja zdolnos¢ przeksztalcajaca w letnim huma-
nitaryzmie i w filantropii, ktéra zadawala sie ofiarowanym groszem,
ktéry gdy jest tylko samym groszem, moze jedynie poniza¢ godnosé
czlowieka. Kaptan ma by¢ zawsze i we wszystkim czlowiekiem mito-
sierdzia duchowego, zakorzenionego w mitosierdziu samego Boga.

Gdy méwimy o milosierdziu, musimy takze nawigza¢ do pojecia
litosci, ktére czesto jest z nim utozsamiane. Lito$¢ chrzescijanina
jest czyms$ zupelnie innym niz milosierdzie. Jest tylko dyspozycja
do przyjecia milosierdzia, uznaniem, ze potrzebuje si¢ zmitowa-
nia i pokory. Jako taka dysponuje ona do okazania milosierdzia, do
bycia wrazliwym wobec potrzeb drugiego, nie dlatego, ze jest sie
wyzszym, ale ze wzgledu na wspdlne ubdstwo i wspdlna mitosé,
ktéra czyni nas bra¢mi w imi¢ Boze i w oparciu o nieograniczone
milosierdzie Boga w stosunku do Jego stworzen, potrzebujacych
Jego milosci i Jego troski.

Nie ma milosierdzia bez wspélczucia, to znaczy bez odczucia
bélu z powodu cierpient duchowych i materialnych drugiego czto-
wieka. Nie ma milosierdzia bez litosci, to znaczy bez dyspozycji do
przyjecia i okazania mitosierdzia i mitosci. Ale mitosierdzie nie jest
suma okazywanego ,wspdlczucia” i, litosci”. W mitosierdziu te dwa
uczucia tacza sie ze sobg i umacniaja nawzajem, dynamizuja, wycho-
dza na zewnatrz z zamkniecia w ja i wyrazaja si¢ w skutecznym dzia-
taniu obiektywnym. Jest to juz nie tylko ,odczucie” i ,,gotowosc’,
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lecz takze dzialanie na rzecz drugiego czlowieka, wyjscie na spot-
kanie z calym potencjatem wspélczucia i litosci chrzescijanskiej,
ktére dostrzegaja wyzwania, podejmuja je, angazuja sie i dziataja.

To jest milosierdzie chrzescijanskie, ktére nazywamy ducho-
wym, nie tylko dlatego, Ze jest dzielem ducha, jak jest nim milosier-
dzie materialne, ale poniewaz zwraca si¢ do ducha, czyli do potrzeb
duchowych, ktére odczuwa i cierpi kazdy czlowiek, jako syn Adama
i Ewy oraz jako pielgrzym przez ziemie. Milosierdzie jest ,wspot-
czuciem” i ,lito$cia” wobec nedzy duchowej drugiego czltowieka,
w pokornej swiadomosci, ze jest to takze nasza nedza duchowa,
ktorej powinni$my wyj$¢ naprzeciw naszym skutecznym dziata-
niem, naszymi czynami i naszymi mys$lami. By¢ mitosiernym ozna-
cza ,czu¢” naszg nedze i prosi¢ o milosierdzie dla niej; oznacza tak-
ze czué az do glebi, az do bélu, nedze duchowa drugiego czlowieka.

Tak czuje z nami i tak czuje nasze potrzeby Ojciec niebieski; tak
czuje Jego Syn ukrzyzowany i zmartwychwstaly, tak czuje Ko$ciét,
nasza Matka, ktdry strzeze stowa ogloszonego za cene krwi i Smier-
ci Jezusa Chrystusa. Takie jest mitosierdzie duchowe w stosunku do
ludzkiej nedzy duchowej! Swiadkiem takiego mitosierdzia ma by¢
kaptan, w stosunku do siebie i w stosunku do braci.

Akt mitosierdzia duchowego prowadzi do do§wiadczenia mifosci
iwyraza ja, ale zna on takze twardo$¢ i opér, poniewaz trzeba prze-
konac¢ siebie i drugiego o ludzkiej ograniczonosci, gdyz tylko w ten
spos6b moze narodzi¢ sie¢ pokora i mitos¢. To przekonanie nie moze
by¢ tylko myslowe, ale musi zosta¢ ,przezyte” — musi poniekad sta¢
sie naszym trwalym stanem ducha, do ktérego wytworzenia pro-
wadzi tylko duchowe do$wiadczenie. Trzeba wiec przezy¢ fakt, ze
uznanie wlasnej ograniczonosci nie jest ponizeniem, ale wywyzsze-
niem czlowieka, o ile Swiadomo$¢ nedzy jest juz stanieciem ponad
nig, a takze leczy z pychy i lekcewazenia innych. Tworzy pozytyw-
na wizje pokory i mitosci blizniego oraz nadaje godnos¢ czlowie-
kowi takiemu, jakim jest. Dazenie do pokory oznacza wzrastanie
w milosierdziu i w uznawaniu godnosci ludzkiej. Wymagajac poko-
ry, wskazuje sie na godno$¢ czlowieka i uznaje sie te godnoscé.

Dlatego ciagle i odwazne wzywanie do pokory, ktérego nigdy nie
powinno braknaé w osobistym zyciu duchowym kaptana i w jego
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nauczaniu, jest pierwszym aktem mitosierdzia duchowego, ktore-
mu sa podporzadkowane ,,dobra administracja’, ,dobre rzadzenie’,
»dobra organizacja’, caly ten profesjonalizm dziataniowy, o ktérym
dzisiaj tyle méwi sie w Kosciele i w §wiecie. Te dzialania nie sg, albo
sa tylko w bardzo niklym stopniu, mitosierdziem, pokora; wcale nie
muszg wynikaé z uznania godnosci czlowieka, ktéremu chce sie
okazywa¢ dobroczynno$¢ i filantropie.

W naszym dzialaniu nie wystarczy cierpliwo$¢, pomoc, uprzej-
mos$¢, poprawno$¢, dobre maniery. Milosierdzie w sensie chrzes-
cijariskim jest czyms$ o wiele wiecej. Zachodzi tutaj — powiedzmy —
réznica jako$ciowa. Kto odczuwa potrzebe duchowa lub materialna,
nie domaga si¢ poprawnosci, dobrych manier, opiekuniczosci, ale
oczekuje nade wszystko uczestniczenia, ludzkiej konkretnej mito-
$ci, stanigcia na tym samym ludzkim poziomie; nie oczekuje rela-
cji opiekun—potrzebujacy, ale relacji brat—brat.

Jak od Boga nie oczekujemy poprawnosci i dobrych manier, ale
mitosierdzia, mitosci, dobroci, zyczliwosci, gdyz On jest Ojcem
i Przyjacielem, tak od czlowieka oczekujemy mitosci, solidarnosci,
Swiatla prawdy, ktdre jest ogniem milosci.

W chrzescijanstwie i kaplanstwie chodzi o to, by by¢ mitosier-
nym — by mie¢ milosierdzie, to znaczy, by milosierdzie stawato sie
naszym aktem wewnetrznym. Czu¢ milosierdzie duchowe do dru-
giego oznacza uczestniczy¢ w jego bolu, by wynagradzac za btedy
i winy, biorac na siebie jego nedze, ktdra jest réwniez nasza nedza,
poniewaz kazdy z nas uczynil swoje zto. Miltosierdzie duchowe
w tym przypadku oznacza solidarnos¢ w winie i w tym, co zle.
Poprzez bdl, ktéry wspoél-czujemy, drugi wspot-czuje dzialajaca
i wyzwalajaca moc naszego milosierdzia dla niego. Na podstawie
tej solidarnosci, utrwalanej przez mitos¢ i przez wspélna stabosé,
mozemy mieé nadzieje, ze otworza si¢ wielkie drzwi, przez kto-
re moze przej$¢ nasze pouczenie i nasza rada, rzucone przez nas
$wiatlo prawdy, ktére umacnia pozytywnie nedze, podnosi, zdoby-
wa godno$¢ czlowieka w pokorze. Dlatego jest wielkim milosier-
dziem trwaé w prawdzie, cierpiac z powodu btedu, biorac za reke
naszego blizniego, jego serce i jego mysl, a w ten sposéb cierpliwie
itagodnie wprowadzi¢ na $ciezke $wiatta, ktéra jest prawda i mitos¢.
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Milosierdzie podniesione do tej mocy jest takze wyzwalajace, nawet
jesli tylko czesciowo, z konsekwencji zta nekajacego czlowieka.

Dostrzegajac to wszystko, prosi si¢ o mitosierdzie dla zta ciezsze-
go, i w ten sposdb milosierdzie staje sie modlitwa — staje sie prosba,
by czlowiek byt silniejszy wobec zta. Staje si¢ imperatywem, kto-
ry zwraca si¢ do Boga, ktoéry jako jedyny moze przekroczy¢ nasze
zamkniecie sie w sobie i w sztywnej sprawiedliwosci, ktéra w grun-
cie rzeczy jest niesprawiedliwoscia.

Przed milosierdziem duchowym, a wiec pierwszorzednym mito-
sierdziem, do ktérego jest powolany kaptan, stoi zadanie trudne
i wymagajace, ale — z chrzescijanskiego punktu widzenia — jest to
zadanie zbawienne dla niego i dla tych, do ktérych jest postany.
Chodzi o eliminowanie b6lu moralnego badz fizycznego, o ulze-
nie cierpieniom w nieszczesciach, o wyjscie na spotkanie temu, kto
zagubil sie w btedzie lub ignorancji itd. Wszystko to nalezy oczywi-
$cie czynié, ale to nie wystarcza, nawet jesli byloby czynione z roz-
machem chrze$cijaiiskim i z motywu mitosci do Boga. Koniecznie
trzeba jeszcze prowadzi¢ do odczucia zbawczego sensu bélu i cier-
pienia. Trzeba prowadzi¢ do odczucia, ze bdl i §mier¢ sg dla naszego
dobra i ze jest stuszne znosi¢ je, aby w ten sposéb doprowadzi¢ do
narodzenia si¢ w glebiach umystu czynnej i dynamicznej akceptacji,
ktora jest pogodzeniem sig, a takze radoscia, pewnoscia, ze ekspia-
cja z duchowego punktu widzenia znaczy o wiele wiecej niz daro-
wane przebaczenie. Tylko ten, kto wynagradza, akceptujac, buduje
nowego czlowieka w sobie, a takze w innych.

Mitosierdzie duchowe — niezaleznie od sposobu jego realizacji i od
potrzeb, na ktére odpowiada — powinno dazy¢ do dania drugiemu
calej mozliwej pomocy, by na gruncie aski Bozej budowalo nowego
czlowieka, cztowieka chrzescijanskiego w mysleniu, chceniu i dzia-
taniu. A takiego czlowieka zaczynamy budowaé w nas tylko wtedy,
gdy dziekujemy Bogu za wszystkie sytuacje, nawet skrajne, w kto-
rych sie znajdujemy sie; gdy przyjmujemy od Boga nawet rézgi oraz
prosimy Jego samego i innych o milosierdzie, aby zostata nam oka-
zana wszelka pomoc duchowa i materialna, by méc sprostac prébie.

Mitlosierdzie, ktére dazy do uczynienia zycia ,fatwym” dla wszyst-
kich lub — co jest jeszcze gorsze — do wyeliminowania zta i ludzkich
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cierpien, nie jest milosierdziem chrzescijaniskim. Jest nasza pycha,
jesli uwaza sie czlowieka za zdolnego do zwyciezenia o wlasnych
sitach i w sposéb definitywny zla i swojej stabosci, to znaczy do
wyeliminowania w sobie konsekwencji grzechu. Rzecz ma sie na
odwrdt, pierwsze milosierdzie wobec nas i wobec innych polega na
ciaglym uwzglednianiu naszych staboscii akceptowaniu ich konse-
kwencji, nie wyznajac bélu i $mierci jako warto$ci samych w sobie,
jak czynia cierpietnicy, ale zdrowo kocha¢ bél i $§mier¢, to znaczy
ze wzgledu na Boga i nasze zbawienie, gdyz wtedy jest to objawio-
na miltos$¢ Krzyza.
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f
Kaptan XXI wieku
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Macie bzika na punkcie zniszczenia diabla, a drugi wasz bzik to zeby
was kochali — dla was samych, rozumie si¢. Prawdziwy kaptan nigdy
nie jest kochany, zapamietaj to sobie. I chcesz, zebym ci powiedzial?
Koscidt kpi sobie z tego, czy jestescie kochani. Musza was najpierw
szanowad, stuchac.

Georges Bernanos

Kaptan XXI wieku, czyli kaplan jutra bedzie, tak jak jest dzisiaj,
kaptanem Jezusa Chrystusa. Tozsamo$¢ kaptana wszystkich czasow
jest jedna i niezmienna: alter Christus, a jego poslanie zawsze pole-
ga przede wszystkim na skladaniu ofiary Chrystusa za siebie i za
wszystkich. Tym, co zmienia si¢ zaleznie od czaséw, w jakich zyje
kaptan, jest sposéb, w jaki wyraza swoja tozsamo$¢ i urzeczywist-
nia swoje postanie. Szukajac wiec odpowiedzi na pytanie o kapta-
na jutra, musimy starac¢ si¢ uchwycic¢ specyfike czaséw, w ktérych
wypelnia on swoja misje, i zauwazy¢ problemy, jakie nurtuja ludzi,
sposrdd ktorych zostal powotany. Zestawienie tej analizy z tozsa-
moscia i postaniem kaptana pozwoli wskaza¢ na ,sposéb” jego bycia
w $wiecie i w Ko$ciele. Sprébujmy wiec dokonac takiego zestawienia.

Tajemnica kaplana jest przede wszystkim tajemnica postania
i po$wiecenia, ktéra wyznacza ciaglto$¢ w czasie — i to az do korca
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czaséw — dziela zbawienia i oredzia milosci, jakie Jezus Chrystus
przynidst cztowiekowi przerazonemu btedami i watpliwo$ciami filo-
zofii, rozrywanemu od wewnatrz tajemniczymi niepokojami swoje-
go wlasnego ja, a z zewnatrz naciskami polityki, wyzyskiem wtad-
céw i uwodzeniem przebieglych. Kaptan aktualizujacy w Kosciele
misterium Chrystusa jest wiec Swiattem i czynem — $wiattem Prawdy
z wysoka, ktdéra trwa niezmiennie ponad szybkimi zmianami ludz-
kich wydarzen; czynem, w ktérym ta Prawda otwiera sie dla tych,
ktorzy jej szukaja, by stac sie dla nich rado$cia i szcze$ciem, nawet
jesli bedzie to wymagato préby czasu.

Ta tajemnica kaptana, jako tajemnica $wiatta i czynu, kieru-
jaca nas w czasie do wiecznosci, byla w przeszlosci, jest dzisiaj
i bedzie jutro tajemnicg aktualna i aktualizujaca, gdyz nalezy ona
dogtebnie do samych podstaw Kosciota jako tajemnicy ,wspot-
czesno$ci” czlowieka z Jezusem Chrystusem i Bogiem w kazdej
chwili historii. Za posrednictwem kaptana ta wspdlczesnos¢ sku-
tecznie aktualizuje si¢ w konkretnej chwili historii ze wzgledu na
konkretnego czlowieka, tak jak aktualizowala si¢ w apostolach,
w ojcach i doktorach Ko$ciota, w kaptanach, z ktérymi zetkneli-
$my sie w naszym zyciu. Aktualizuje sie w nas, kaptanach konca
drugiego tysiaclecia. Bedzie rowniez aktualizowatla sie w kapta-
nach trzeciego milenium.

Ta wspolczesnos¢ z Chrystusem jest istotnym i ocalajacym ele-
mentem kazdego czasu historii, takze czaséw, w ktérych zyjemy,
gdy czlowiek jest zachwycony zdobywaniem przestrzeni i opano-
wywaniem czasu. Gdy czlowiek stal sie podmiotem przeksztalca-
jacym nature, jej zjawiska i jej prawa, siegajac az do ich glebi, tam,
gdzie odstaniaja sie tajemnice atomu i zycia. Gdy czlowiek wspot-
czesny, podczas gdy mu sie wydaje, ze za posrednictwem nauki
i techniki panuje nad prawami kosmosu i zycia, w rzeczywistosci
kazdego dnia czuje zblizajaca sie ze wszystkich punktéw horyzon-
tu mozliwo$¢ powszechnego kataklizmu, wywotanego tymi sitami,
jakie sam wyzwolil z tajemnicy natury, a tym samym realng mozli-
wos$c¢ swego znikniecia z Ziemi. W tym Swiecie jest obecny kaptan
i w podobnym $wiecie, chociaz poziom probleméw w przysztosci
z cala pewnoscia bedzie w nim jeszcze o wiele wigkszy, bedzie zyt
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w trzecim tysiacleciu. I bedzie musial odnalez¢ sie w nim ze swo-
ja tozsamoscia i ze swoim postaniem.

Gdy wiec zyjemy i dlugo jeszcze bedziemy zyli w leku uniwersal-
nym, w ktérym ludzko$¢ oscyluje nad brzegiem przepasci, jaka jest
nico$¢, nic nie jest pilniejsze, jak swiadectwo ducha. Nic zatem nie
jest i nie bedzie bardziej aktualne dla nadprzyrodzonego postania,
jakie Chrystus powierzyl kaptanom w swoim Ko§ciele, aby je aktu-
alizowali. Nic nie bedzie lepiej wyznaczato ,,sposobu” bycia kapta-
nem jutra. Jesli byly w historii okresy, ktére wymagaly od chrzes-
cijan pilnego §wiadectwa ducha, to czasy dzisiejsze i te, do ktérych
one szybko wprowadzaja, wymagaja go w sposéb wyjatkowo pilny.
Filozofie wspolczesne zakorzenity sie w nicosci pustej Swiadomo-
$ci, kultura rozwija w sposob niemajacy konca tematyke skonczo-
nosci, gloszac, ze cztowiek powinien patrzec tylko na ziemie i pozo-
stawac wierny jedynie ludzko$ci. Dzisiaj wiec i jutro §wiadectwo
ducha, jakie kaptani Ko$ciota powinni dawac $wiatu, jest jeszcze
pilniejsze i aktualniejsze. Trzeba tutaj doda¢, by nie popas¢ w pesy-
mizm, ze mimo wielu oznak nieprzychylnosci jest ono mozliwe, gdyz
cywilizacja wspélczesna, w ktdrej zyjemy, mimo wszystko wyrasta
z chrzescijanskich idealéw sprawiedliwosci i wolnosci, ktére teraz —
pod naciskiem nieczystych sil i intencji — w sposéb szczegdlny sta-
ra sie zwalczy¢, zdyskredytowac i wymazac ze wszystkich sektoréw
swiadomosci. Wszyscy wiec wiedzg, o co toczy sie gra, a to dziata
na korzys$¢ chrzescijaniskiego §wiadectwa ducha, gdyz okresla zna-
ny wszystkim konkretny obszar dawania tego swiadectwa. Mozna
wiec powiedzie¢, ze kaptan jutra bedzie musial na nowo zweryfi-
kowa¢ swoja tozsamos$¢ i swoje postanie pod katem autentyzmu
ducha, stajac sie jak w przesztosci cztowiekiem istotnie duchownym.

Swiadectwo ducha, jakkolwiek zawiera wazne i no$ne tresci,
wymaga dalszych sprecyzowan i dopowiedzen, by wskaza¢ dro-
ge do tego, aby stalo si¢ ,§wiadectwem istotnym’, jak mawial Seren
Kierkegaard. Swiadectwo ducha musi wyrazi¢ sie przede wszyst-
kim w $wiadectwie wiary. Chodzi wigc o to, by kaptan odznaczal
sie wiarg, ktora jest wolna od chwiejnosci i zniecierpliwienia, tak
bardzo szkodzacych dobru, i ktéra nie zna watpliwosci i zmecze-
nia, nawet w najtrudniejszych sytuacjach. Kaptan, ktéry bedzie zyt
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taka wiarg — a powinien doglebnie nig zy¢! — bedzie dyskretnym
i pociggajacym Swiatlem wszedzie tam, gdzie sie znajdzie: w kos-
ciele, w szkole, w szpitalu, w sklepie... Wspomnienie takiego kapta-
na bedzie dla tych, ktérzy cierpia i watpig, przypomnieniem macie-
rzynskiego oblicza Kosciota, ktéremu mozna i trzeba zaufac. Jak
wielu ludzi zostalo umocnionych w swojej wierze i w swoim $wia-
dectwie prosta i przejrzysta wiara kaptana! Nie ulega watpliwosci,
ze to wlasnie wiara kaptanéw natchneta i wspierata dawne i wspoét-
czesne wielkie wydarzenia w Ko$ciele.

Swiadectwo wiary wymaga dopelnienia przez swiadectwo gor-
liwosci. Na kaptanie spoczywa zadanie hojnosci w dawaniu sie bez
wyrachowania oraz zachwycenia sie ideatem apostolatu w jego naj-
pokorniejszych i najciezszych formach. Nie chodzi o przesade, ale
o mowe faktow. Wierny $wiecki moze sobie do pewnego stopnia
pozwoli¢ na chwile stabosci i na pewne wady w zyciu; moze wypel-
ni¢ pewne czyny zewnetrzne, a potem uciec, by nadrobi¢ utracone
sity. Kaptan natomiast powinien zaakceptowa¢ w milczeniu ciezar
swojego zycia, powolania i wspélnoty, do ktérej zostaje postany,
oraz podja¢ wytrwale i nastawione nawet na przyjecie meczenstwa
dziatania, przy tym jakby nie§wiadomy swojego heroizmu pobu-
dzanego impulsami wydawania sig¢ za braci. Taka wierno$cia wtas-
nemu powolaniu i postaniu, wiernoscia cicha i ptomienna, bedzie
musial charakteryzowac sie kaptan jutra, by oprzec sie pesymizmowi
i lekowi $wiata oraz by poméc innym przezwyciezy¢ hedonistycz-
ny materializm etyki dzisiejszego $wiata.

Swiadectwo wiary i $wiadectwo gorliwosci, jakimi powinien pro-
mieniowac kaptan jutra, beda mozliwe, jesli oprze je mocno na swia-
dectwie wewnetrznosci. Kazdy kaplan juz intuicyjnie uznaje swo-
je powolanie do stuzby Ko$ciolowi w zanurzeniu si¢ w misterium
Chrystusa — powotanie ukryte w Duchu Bozym. Ale takie uzna-
nie nie wystarcza do bycia homo Dei. Potrzeba jego wewnetrzne-
go dopelnienia. Wewnetrznos¢ to modlitwa, kontemplacja, wyrze-
czenie sig, ofiarowanie si¢, mistyka, by w ten sposéb z Chrystusem
dawac sie ,za zycie $wiata” Oczywiscie kaplan z natury swego
powolania jest niejako skazany na wyjscie na zewnatrz, gdyz musi
celebrowa¢, przepowiada¢, spowiadad, katechizowac, organizowac.
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Gdy w tym wszystkim brakuje fundamentu wewnetrznosci, to nie-
uchronnie ulega pospiechowi i powierzchownosci, a tym samym
pozwala, by wdzieraly sie do jego ducha rozgoryczenia i iluzje,
ktére prowadza do tatwego zwrécenia zycia do awanséw, karie-
ry, odznaczen...

Kaplan jutra bedzie musial z nowa sita uodpornic sie na to
wszystko, i to nawet w skrajnych przypadkach. Bedzie to mozliwe
tylko poprzez postawienie na zywa wewnetrznos¢, ktdra nie tylko
nie boi si¢ mistyki, ale jej zywo pragnie i do niej dazy. Tylko wtedy
bedzie mdgt by¢ kandelabrem zywej i czystej obecnosci Boga, kto-
ry zbawia czlowieka i wyzwala $wiat z ciemnosci. Pielegnowanie
wewnetrznosci, bedace dla niego konieczno$cia, pozwoli mu by¢
uleglym wobec ukrytych poruszen Ducha Swietego, ktéry — zalez-
nie od konkretnych potrzeb §wiata — przemienia bél w mitos¢,
a milo$¢ w bél dla zbawienia ludzi. Zywa wewnetrzno$¢ sprawi, ze
nawet nie bedzie zdawal sobie z tego sprawy, ze sklada sie w ofierze,
uczestniczac w sposéb niejako wspdinaturalny w mece Chrystusa.

Kapfan — $wiadek ducha — pozostanie w centrum Kosciota i §wia-
ta, w pokornym i bezwarunkowym wydawaniu si¢ Mitosci mito-
siernej, wstawiajac sie u Boga za bra¢mi, ktérzy wzdychaja za Jego
zbawieniem, i za tymi kaptanami, ktérzy przez swoja letnio$¢ zdra-
dzaja milo$¢ Baranka, bioracego na siebie grzech $wiata.






ROZDZIAL XXIII

Duszpasterz wczoraj, dzi$ i jutro,
czyli kaptan dla Ko$ciota

/, ‘\

Koniec 1997 roku przynosi naszemu $rodowisku teologiczne-
mu i duszpasterskiemu bardzo wazng i cenna publikacje ksiedza
Andrzeja Michalika, noszaca znamienny tytul Duszpasterz wczo-
raj, dzis i jutro, ktdra juz na pierwszy rzut oka budzi zaintereso-
wanie swoja obszerno$cia — trzy tomy. Ukazuje si¢ ona w serii
Academica wydawnictwa Biblos, ktéra ma na celu przygotowanie
pomocy dla naszego Instytutu Teologicznego. Ze wzgledu na swoje
tresci i swdj specyficzny charakter powinna znalez¢ sie wsrod lek-
tur obowigzkowych nie tylko przygotowujacych sie do kaptanstwa,
ale i w rekach nawet do$wiadczonych duszpasterzy. W niniejszej
prezentacji chciatbym krétko uzasadnic taka potrzebe.

PROBLEM DUSZPASTERSKI
W KOSCIELE WSPOLCZESNYM

W zamierzeniu papieza Jana XXIII zwolany przez niego II Sobér
Watykanski mial by¢ soborem ,duszpasterskim” I rzeczywi$cie stal
sie takim, czego wyrazem sa jego dokumenty zawierajace wyklad réz-
norodnych tresci doktrynalnych, ktérych nastawienie jest typowo
duszpasterskie, to znaczy takie, ze zawiera wiele konkretnych wska-
zan pokazujacych, w jaki sposéb ogdlne zasady objawienia Bozego,
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ktore okresla doktryna chrzescijariska, moga i powinny ksztalto-
wac zycie Kos$ciota oraz znalez¢ wyraz w jego dziataniach historycz-
nych, poczawszy od ministerium Petrinum, a skonczywszy na posta-
niu wiernego §wieckiego w najbardziej odlegtych zakatkach swiata.
Stwierdzenie duszpasterskiego wymiaru ostatniego soboru powszech-
nego nie jest tylko kwestig teorii czy poboznego zyczenia, ale wymiar
ten weryfikuje sie powszechnie we wspdtczesnym zyciu Ko$ciota.

Trzeba jednak zauwazy¢, ze ,,duszpasterskos¢” Vaticani II nie
zawsze w okresie posoborowym byla i jest wlasciwie interpretowa-
na. Interpretacja posoborowa tego problemu poszta w dwéch zasad-
niczych kierunkach, wyrazajac sie albo jako interpretacja wedtug
schematu ideologicznego, albo jako interpretacja wedtug schema-
tu teologicznego.

W schemacie ideologicznym gléwny nacisk zostal potozony na
pragmatyzm, aktywizm i skutecznos¢, czyli na mnozenie zewnetrz-
nych dziatan, akcji, promocji, pomystéw... Wylonit sie ten schemat
z wprowadzenia dualistycznych interpretacji relacji zachodzacych
miedzy teologia i duszpasterstwem, co z kolei doprowadzito do dua-
listycznych interpretacji relacji Kosciota i znakéw czasu, Kosciola
i ekumenizmu, Kosciota i duszpasterstwa (by wymieni¢ tylko najbar-
dziej oczywiste przyktady), czyli — w gruncie rzeczy — relacji mie-
dzy Kosciolem ad intra i Kosciotem ad extra. Tymczasem wiado-
mo, ze Koscidt ,na zewnatrz” powinien by¢ tylko i wylacznie tym,
czym jest on w swoim ,wnetrzu” Koscidt jest tym ,,skuteczniejszy”
na zewnatrz, im bardziej jest autentyczny duchowo, to znaczy chry-
stologiczny i pneumatologiczny wewnatrz.

Schemat teologiczny opiera sie na poglebieniu ,duchowym’, czyli
w Duchu Swietym, ,miejsc praktycznych” Kosciota, czyli calego jego
zycia, jakimi sa na przyklad okolicznosci jego misji, wyzwania cza-
s6w, ekumenizm, liturgia, ruchy eklezjalne, formy zaangazowania
w konsekracje §wiata, polityka, zycie spoleczne itd. Tylko w ten spo-
sob mozna okresli¢ zywotne relacje Kosciota z tym wszystkim, co ,na
zewnatrz” i o co nieuchronnie musi si¢ ociera¢ w wypetnieniu swo-
jej misji, oraz wyznaczy¢ konkretne formy realizacji w $wiecie jego
postania, ktérego istota jest ukazanie §wiatu Chrystusa Zbawiciela
jako Lumen gentium.
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Ten podwdjny schemat interpretacyjny zostal w okresie poso-
borowym zastosowany do interpretowania nie tylko duszpaster-
stwa w ogoélnosci, ale i samego duszpasterza, czego przyktadow
mozna znalez¢ wiele, poczawszy od proponowanych modeli for-
macji seminaryjnej, przez niektére wykltady duchowosci kaptan-
skiej, a skoniczywszy na planach duszpasterskich opracowywanych
w Ko$ciotach lokalnych. W schemacie ideologicznym duszpasterz
zostal sprowadzony na przyktad do funkcjonariusza eklezjalnego,
do spolecznika w koloratce (cze$ciej nawet bez koloratki, ktéra mia-
taby go oddala¢ od ludzi), do poboznego lidera, do administratora
i urzednika. W schemacie teologicznym, ktéry w ostatnim czasie
wydaje si¢ na nowo i z nowa sila odradza¢, duszpasterz jest tym,
ktéry pod przewodnictwem Ducha Swietego, czyli w sposéb ducho-
wy, poglebia ,miejsca praktyczne” Kosciota, do ktérego jest posta-
ny, by w nich mégt zy¢ i dziata¢ sam Chrystus Pasterz. Schemat ten
wie dobrze, ze w Pi$mie Swietym tytut ,pasterza” przystuguje tylko
i wylacznie Jezusowi Chrystusowi (por. Mt 26, 31; Mk 14, 27; ] 10, 11.
14; Hbr 13, 20; 1 P 2, 25; 5, 4; Ap 7, 17); wie, ze Chrystus jest jedy-
nym Nauczycielem pieknym (kalds: Mt 19, 16), jedynym Kaplanem
Swietym (hdsios: Hbr 7, 26), jedynym Pasterzem dobrym (agathds:
J 10, 11); wie takze, ze duszpasterz idzie za Nim, by pelnic¢ Jego wole
i Jego poslanie, by to On byt w Kosciele.

SUMMA THEOLOGIAE PASTORIS

Opracowanie ks. Andrzeja Michalika jest przykladem spdjne-
go spojrzenia na duszpasterstwo i duszpasterza w $wietle schema-
tu teologicznego, a wiec eklezjotwdrczego. Jest to swoista Summa
teologii duszpasterza — pierwszorzednie, a teologii duszpaster-
stwa — drugorzednie. Podejmuje wiele waznych kwestii teologiczno-
-duszpasterskich w ich organicznej syntezie, przez co zasluguje
w pelni na tytul teologii duszpasterskiej. W niniejszej prezenta-
cji chciatbym zwréci¢ uwage na trzy cechy charakterystyczne tego
znakomitego, pod wieloma wzgledami wzorcowego, opracowania,
ktore przewijaja sie¢ we wszystkich trzech tomach, tworzac jakby
jego duchowy szkielet.
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TEOLOGIA DUSZPASTERZA

Pierwsza cecha charakterystyczna prezentowanego opracowa-
nia jest aspekt tre$ciowy. Przelamujac tradycyjny schemat ,teo-
logii pastoralnej’; ktéra stara si¢ powiedzie¢ w sposéb mniej lub
bardziej teologiczny, co robi i co powinien robi¢ Ko$ciét, Autor
wychodzi od zwrécenia uwagi na duszpasterza, koncentrujac sie
na jego tozsamosci teologicznej, na jego duchowosci i na specyfice
jego postania. U podstaw tego ujecia stoi uzasadnione przekonanie,
ktore radykalnie potwierdza wielowiekowa tradycja duszpasterska
w Kosciele: takie duszpasterstwo, jaki duszpasterz.

Wyktad teologii duszpasterza zostal oparty na refleksji teolo-
gicznej nad postaciami i dziataniami wielkich duszpasterzy, kté-
rych przykladéw dostarcza tradycja biblijna i tradycja eklezjalna.
Kluczem tego wyktadu jest zestawienie wybitnych duszpasterzy
z osoba i postaniem Jedynego Pasterza, ,Biskupa dusz naszych”,
Jezusa Chrystusa. Na tym tle wida¢ najlepiej, Ze na tyle byli oni
duszpasterzami oraz ich duszpasterstwo bylo ,skuteczne”, na ile
na pierwszym miejscu w ich zyciu byl obecny i zywy Chrystus
Pasterz oraz na ile ich duszpasterstwo zmierzalo do zrobienia
miejsca Jego dziataniu i ksztaltowaniu w powierzonych im wier-
nych Jego obrazu.

Caly wyklad ubogacaja wypisy z pism wielkich duszpasterzy
badz z pism dotyczacych ich samych i ich dziatan, ktére dostar-
czaja konkretnych przykladéw ksztaltowania tozsamosci kaplana-
-duszpasterza oraz jego duchowos$ci. Duszpasterze przeszlosci
i terazniejszos$ci sa najbardziej autentycznym potwierdzeniem, ze
ogoblne zasady doktryny chrze$cijaniskiej moga by¢ wprowadzo-
ne w zycie chrzescijanskie, komunikujac czlowiekowi zycie Boze
i uobecniajac w nim samego Chrystusa.

LOGIKA MIELOSCI DUSZPASTERSKIE]

Spojrzenie na duszpasterza wedlug schematu teologicznego pro-
wadzi w sposdéb bezposredni do podjecia problemu jego ducho-
wosci, gdyz jej potrzeba jest wewnetrzng konsekwencja — nie tyl-



Summa theologiae pastoris 313

ko poboznym postulatem — jego tozsamosci. Jaka powinna by¢ ta
duchowos¢, by odpowiadata tozsamosci duszpasterza?

Papiez Pawel VI, otwierajac czwarta sesje II Soboru Watykanskie-
go, mowil: ,Kosciél zawsze kochal sercem duszpasterskim [...] ta
miloscig, jaka Chrystus trzykrotnie wyrwatl z serca Szymona Piotra”
Chrystus Pasterz i jego Kosciét domagaja sie od kazdego kaptana
takiego wlasnie serca — ,serca duszpasterskiego” przepelnionego
»miloscia duszpasterskq”.

Soborowe stwierdzenie Pawla VI o ,,sercu duszpasterskim” Ko$cio-
ta, do ktérego powracat jeszcze wielokrotnie w swoim nauczaniu
o Kosciele i o kaptanstwie, w zdecydowany sposob wplyneto na ksztat-
towanie sie duchowosci kaptanskiej kaptana diecezjalnego w okre-
sie posoborowym. Dzisiaj jest ono podstawowym kryterium opra-
cowan teologicznych na ten temat, a przede wszystkim konkretnego
przezywania poslugi kaptanskiej w Kosciele. Ko$ciét czeka dzisiaj
na kaptanéw z duchowoscia przezywana w oparciu o logike mito-
$ci duszpasterskiej, to znaczy kaptanéw, ktérzy calym soba — calym
sercem — przyjmuja mifo$¢ Boga do czlowieka, by potem w sobie
i w swoich dziataniach historycznych, ukierunkowanych na zbawie-
nie wszystkich, przemienia¢ ja na milos¢, ktéra do Boga powraca.

Taka wtasnie logika milo$ci duszpasterskiej jest konsekwentnie
ukazywana w opracowaniu ks. Andrzeja. Co wigcej, jest to logi-
ka potaczona ze szczegdlna ufnoscia — ufnoscia, ze wprowadzenie
tej logiki w zycie rzeczywiscie prowadzi do wyrazenia w Kosciele
i w kazdym wierzacym obrazu Bozego, ktéry na trwale zapisuje sie
w jego bycie; Ze ozywia ona posrednictwo eklezjalne w zbawieniu
i w otwieraniu na to, co pochodzi od Boga. Zwraca on takze uwage,
ze oparcie na takiej logice programu duszpasterskiego czyni go rze-
czywiscie programem ,operatywnym’, gdyz w punkcie wyjscia obej-
muje on wszystko i wszystkich, tak jak wszystko i wszyscy sa objeci
mitoscia Bozg. Logika mitosci duszpasterskiej jest droga do owoc-
nego ukazywania w konkretnym zyciu charyzmatéw i duchowej rea-
lizacji kazdej postugi i kazdego zadania. Ta logika jest takze droga
do realizacji tak zwanych duszpasterstw specjalistycznych oraz do
ich zrozumienia przez tych, ktérzy poswiecaja sie duszpasterstwu
parafialnemu, nazywanemu niekiedy zwyczajnym.



314 Duszpasterz wczoraj, dzi$ i jutro, czyli kaptan dla Kosciola

Ksiadz Andrzej zaproponowal w swoim opracowaniu konkret-
ny przewodnik do wypracowania duchowosci kaptanskiej, opar-
tej na logice milosci duszpasterskiej. Nie pretendujac do udziele-
nia ostatecznych rozwiazan wszystkich problemdw, z jakimi moze
spotkac sie dzisiaj duszpasterz w przezywaniu swojej duchowosci
i w odzwierciedlaniu w swojej postudze ,duszpasterskiego serca
Kosciota’, wiele kwestii w Sumie ks. Andrzeja zostalo sformutowa-
nych w formie pytan. Jest to swoiste wyzwanie, by odpowiedzi na
nie wyrazi¢ naszym zyciem kaptanskim i naszym postugiwaniem
w Kosciele.

METODOLOGIA MIELOSCI DUSZPASTERSKIE]

W opracowaniu ks. Andrzeja odzwierciedla sie pewien bardzo
wazny problem, postawiony po raz pierwszy w 1841 roku przez
Antona Grafa, teologa ze znanej i wplywowej szkoly teologicznej
w Tybindze'. Jest to kwestia, ktéra niepokoi wspoélczesnych teologow
i ktora przedstawia dzisiaj kazdy kleryk i kazdy kaptan, a mianowi-
cie kwestia ,praktycznosci” teologii, chociaz jeszcze nikt w decy-
dujacy sposéb nie odpowiedzial, co to znaczy by¢ w tym wypadku
praktycznym. Bytoby dobrze, aby zwolennicy praktycznosci zapytali
sie, 0 co im wlasciwie chodzi. Moim zdaniem ks. Andrzej jest prak-
tyczny w pewnym bardzo szczegélnym sensie. Ukazuje mianowicie,
jakie $srodki ma dzisiaj do dyspozycji duszpasterz, jak one praktycz-
nie funkcjonuja i jakie otwieraja mozliwosci. By to ukaza¢, odwotat
sie do wspoltpracy przedstawicieli rozmaitych instytucji eklezjalnych,
wydzialéw kurii diecezjalnej i duszpasterzy prowadzacych rozma-
ite duszpasterstwa specjalistyczne. Srodki te maja sens i otwiera-
ja konkretne mozliwosci, jesli sa one w rekach duszpasterza opie-
rajacego sie w ich wykorzystaniu na swojej tozsamosci i na logice
mitosci duszpasterskiej, co pieknie podkreslit w Post scriptum do
sygnalizowanej tu Summy duszpasterskiej ks. Stanistaw Wszolek.

1

Anton Graf (1811-1867) — profesor egzegezy i teologii praktycznej na kato-
lickim Wydziale Teologii w Tybindze.
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Na zakoniczenie niniejszej prezentacji pozostaje wyrazi¢ uznanie
dla pomystu i wdzieczno$¢ za opracowanie ,teologii duszpasterza’,
jakiego potrzebuje Kos$ciél na progu tertio millennio adveniente,
oraz ukazanie na tym tle wielu cennych wskazan dla duszpaster-
stwa, stanowiacego ,serce” postania Kosciota w $wiecie. Oby ksiaz-
ka dotartfa do jak najwiekszej liczby duszpasterzy i stata si¢ inspira-
cja do logicznego, teologicznego i duchowego przezywania milo$ci
duszpasterskie;j.






ROZDZIAL XXIV

Dialog kaptanski ze swiatem
i Ko$ciotem!

/, ‘\

Listy sa odzwierciedleniem zycia i doswiadczen oséb — listy przy-
jacidt sa takim odzwierciedleniem w najwyzszym i najbardziej szcze-
gblnym stopniu, poniewaz dziela si¢ oni tym, co najbardziej osobi-
ste i najbardziej intymne. Sa wiec objawieniem piszacych, chociaz
rownoczes$nie sa jakby ich ukryciem. Czytelnik sytuujacy sie poza
kregiem ich zazylosci i wspolnoty jest skazany na staniecie wobec
tajemnicy, poniewaz nie jest w stanie uchwyci¢ calego bijacego
w nich serca, doznanych przezy¢ i oredzia, ktére czesto ukrywa sie
w urwanych zdaniach, zawieszonych myslach czy w nawigzaniach
do sytuacji, ktérych nie znamy, mimo skrupulatnie opracowanych
»objasniert”. Gdy wiec bierzemy do reki Pefny wymiar, czyli zbiér
listéw, bedacy zwierciadlem przyjazni i wspélnego — jak bywa wéréd
przyjaciol — spojrzenia w tym samym kierunku, to otrzymujemy do
dyspozycji co§ w rodzaju objawienia konkretnych ludzi, ale zara-
zem, jaki$ tom ostoniety nimbem tajemnicy.

Wypowiedz w czasie prezentacji ksiazki: A. Fedorowicz, T. Fedorowicz,
S. Swiezawski, K. Wojtyta, Petny wymiar. Listy przyjaciét, wprowadzenie napi-
sal oraz przypisami i indeksem opatrzyt A. Dobrowolski, Wydawnictwo Bib-
los, Tarndw 2002. Prezentacja, zorganizowana przez ,Iygodnik Powszechny”
i Wydawnictwo Biblos, odbyla sie w Krakowie, w klasztorze Dominikandw,
2 grudnia 2002 roku.
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Co mozna by powiedzie¢ o zbiorze listow, wymownie zatytu-
towanym Petny wymiar, ktérych autorami sa czterej Przyjaciele:
ks. Aleksander Fedorowicz, ks. Tadeusz Fedorowicz, Stefan Swie-
zawski i kard. Karol Wojtyla? Tak naprawde to raczej niewiele.
Jestesmy kim$ zewnetrznym w stosunku do nich, a zatem umyka
nam to, co sytuuje sie poza zapisanymi stronicami. Jako$ zblizamy
sie wprawdzie takze do tego, bo znamy ksiezy Fedrowiczéw, znamy
pamietniki i wielkie publikacje prof. Swiezawskiego, znamy zycie
i my$l kard. Wojtyly. Ale ostatecznie pozostajemy ,,profanami’; kté-
rzy chca wedrzec sie w to, co $wiete — w najbardziej pierwotnym
znaczeniu tego pojecia, ktére wskazuje na ,bycie oddzielonym” —
ktérym pozostaje serce i umyst kazdej osoby. Z drugiej jednak stro-
ny — skoro kto$ juz ujawnia swoje wnetrze, to tym samym zache-
ca nas, bySmy w nie przynajmniej usitowali wejs¢ — oczywiscie nie
depcac go — i wzieli co$ dla siebie.

Ze swej strony chcialbym zwrdci¢ uwage na to, ze listy te sa
wymownym $wiadectwem dialogu; co wiecej — sa $wiadectwem
dialogu tréjwymiarowego, jaki prowadzi kazdy z Autoréw, a mia-
nowicie dialogu ze $wiatem i dialogu z Ko$ciofem, ktére to dialo-
gi wyrastaja na gruncie dialogu z samym soba. Ten ostatni dialog
pomijam, gdyz pozostaje on tajemnica, chociaz jest oczywistym
faktem, skoro pod kazdym listem znajduje sie imie jego Autora —
podpis, ktéry wyraza, ze stoi za nim konkretny cztowiek z catym
bogactwem swojej osobowosci i swojej troski oraz z calym swoim
zyciowym ryzykiem, ktére jest faktem ludzkiej egzystencji.

W dialogu ze swiatem wierzacy — a takim jest kazdy z naszych
bohateréw — znajduje sie przede wszystkim wobec problemu praw-
dy, ktéra zbawia. Czlowiek jest stworzony dla prawdy, ale prawda jest
wielowymiarowa i zréznicowana, to znaczy artykuluje sie wedlug
catego kompleksu sil, ktére dziataja w §wiadomosci indywidualne;j,
w kulturze i w cywilizacji. Prawda bierze na siebie wszystkie kolo-
ry i odniesienia tego wszystkiego, co stanowi kontekst ludzkiego
doswiadczenia.

W Listach przyjaciot widzimy wiec, jak kontekst ich zycia wyzna-
cza ich duchowe drogi i jak ich tworzy, dostarczajac zapladniaja-
cych impulséw ich sercom i umystom. Jest to mozliwe, poniewaz we
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wszystkim i stale trzymaja sie tej spirali $wiatla, ktérym jest wiara.
To dzieki niemu ich drogi troski duszpasterskiej, pracy, myslenia,
kultury daja im mozliwo$¢ osobistego wyrazenia sie, zespolenia sit
ducha, a w ten spos6b uczynienia z ich zycia trwalej i zwrdconej do
nadziei wedréwki w kierunku wypetniania wlasnego przeznaczenia.

Czytajac listy kaptanéw, widzimy, w jaki sposéb ten dialog ze
$wiatem jest jedna z konstytutywnych funkgji ich kaptanstwa. Cho-
ciaz kaptan dziala raczej w sposé6b ukryty, to jednak stale stoi i musi
sta¢ na trybunie prawdy, by otwiera¢ umysty na te jedyna prawde,
ktéra moze da¢ czlowiekowi motyw nadziei i zbawienia. Kaptan,
ktory zazwyczaj jest zostawiony na marginesie spoteczenstwa, jest
jednak widziany jako kto$, kto osadza i ktérego sad nie dopuszcza
apelacji. Pelna wielkos$¢ kaptaristwa wyraza sie w niesieniu ludziom
autorytatywnej prawdy Chrystusa. To niesienie bedzie jednak owoc-
ne, gdy kaptan — jak kaptani, ktérych listy czytamy — bedzie czut,
ze $wiat jest — owszem — kosmosem w sensie greckim, to znaczy
caloscia bytéw oraz wyrazeniem ich praw i pigekna, ale jest takze
tym miejscem, o ktérym Jezus w Ewangelii $w. Jana méwi nam, ze
Bég nie ukochal $§wiata. Chodzi o to, by kaptan widzial kosmos
wewnetrzny, ten ,kosmos dusz’, jak méwi sw. Augustyn, to znaczy
tych, ktérzy dzisiaj sa grzesznikami i niewiernymi, a jutro moga
stac sie owcami w owczarni Chrystusa. Rola kaptana w tym wzgle-
dzie polega wlasnie na dialogu ze swiatem, ale takim dialogu, kto-
ry bedzie przede wszystkim dialogiem zmierzajacym do wolnosci.
A bedzie takim, gdy kaptan bedzie w nim sam stawat sie radosnym
darem wolnosci dla innych.

Jest jeszcze jeden aspekt tego dialogu wierzacego ze $wia-
tem — zlozony, chociaz prosty zarazem. Jego Swiadectwem sg listy
prof. Swiezawskiego i kard. Wojtyly. Jest to aspekt, ktdry staje sie
widoczny u filozofa, ktéry jest wierzacym, u filozofa chrzescijan-
skiego — nie bojmy sie tego okreslenia.

Zyjemy w czasach wykorzenienia z kultury, ktérej czeécia jest
takze filozofia, problemu Boga — Jego ,,czynnej nieobecnosci’, jak
wnikliwie zauwazyl wloski filozof Cornelio Fabro, czy tez w sen-
sie szerszym — problemu sacrum, to znaczy jakiejkolwiek wiecznej
wartosci, ktérej méglby uchwyci¢ sie cztowiek, by mie¢ nadzieje
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zycia. Filozofia nowozytna zdecydowala sie usunac¢ wszelka dwu-
znaczno$¢ i zatrzymata sie w swoich poszukiwaniach na przyzna-
niu autonomicznemu — poniekad wyemancypowanemu — czlowie-
kowi arbitralnej wladzy decydowania o swoim przeznaczeniu. Jesli
rzeczywiscie to czltowiek, jego myslenie i jego Swiadomo$¢, nada-
je rzeczywisto$ci jej fizjonomie, a zasadom ich prawdziwy sens, to
wtedy to wszystko, co czlowiek konfiguruje — konfiguruje, czerpiac
ze swoich mozliwosci, szukajac sit zawartych w jego wlasnym bycie.
Na konicu musi on stwierdzi¢, ze to wszystko, co nalezy uczynié, i to
wszystko, co nalezy wytworzy¢ w zyciu publicznym i prywatnym —
musi zostac skonfigurowane wedtug miary bytu ludzkiego. To jest
to, co proponuja filozofie wspoélczesne — te filozofie, ktére bardziej
lub mniej jawnie potwierdza prasa codzienna i rozmaite tygodni-
ki ,kulturalne” — a mianowicie méwienie o Bogu i transcendencji
nie ma sensu. Pozostaje tylko sad historyczny, jaki chca da¢ aktu-
alne wydarzenia.

Kazdy czlowiek powinien zatem zgodzic si¢ na ten rytm historii,
w jakim zyje. Mamy wiec przed soba propozycje kompletnej kleski
istoty ludzkiej — i filozofie wspoélczesne otwarcie prezentuja takie
rozwigzanie, to znaczy, ze czlowiek jako taki nie moze domagac
sie sformufowania zasad uniwersalnych, urzeczywistniania cato-
$ci, dazenia do petni, gdyz jest on po prostu czescia i przejsciowa
chwila czasu, ktérego nie moze objac. Na tym tle sytuuje sie propo-
zycja rozwijania filozofii klasycznej, proponowana raz po raz przez
prof. Swiezawskiego, i jej przyjecie oraz idea poglebiania jej na grun-
cie historii filozofii badZ — méwiac lepiej — filozofii historii filozofii.

Drugim dialogiem, do ktérego powolany jest wierzacy, jest dia-
log z Kosciotem. Co ubogi ksiadz i ubogi wykladowca teologii
moze powiedzie¢ o tak wyjatkowych myslach eklezjologicznych,
jak te wyrazone przez znamienitych Autoréw Pefnego wymiaru?
Przeciez sa to mysli ludzi, ktérzy dali i daja Kosciotowi najlepsza
cze$¢ swojej myslii swojego serca, a Jan Pawel I swoja wizja ksztat-
tuje Koscidl przez ministerium Petrinum, ktérego pelnienie zle-
cita mu opatrznos¢ Boza. Dwa aspekty tego dialogu zastuguja na
uwage. Pierwszym — niewatpliwie wybijajacym sie — jest mitos¢ do
Ko$ciola oraz jego oséb i instytucji. Drugim jest troska o wzbudzenie
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w samym Kosciele uznania i przekonania dla waznosci instytucji
uniwersyteckiej. Uniwersytet to ,otwarto$c’, a dlatego takze ,rosz-
czenie’; ktére prowadzi do przemiany ludzkiej §wiadomosci i ktére
nosi w sobie co$ z reprezentacji ludzkich idealéw. Formacja uniwer-
sytecka oznacza likwidacje, stale zagrazajacej cztowiekowi, fragmen-
tarycznosci, by podjac¢ ideal syntezy, ktéry ma osiagna¢ zaréwno
pojedynczy czlowiek, jak i kultura w jej catosci.

W dialogu z Ko$ciotem, jaki rozpoznajemy w Listach przyjaciét,
chodzi o przekonanie go do dazenia do rzeczy wzniostych i wiel-
kich oraz do otwarcia go na to, co najszlachetniejsze, bo wyrastaja-
ce z ludzkiej wolnosci. Ten dialog prowadzi do uformowania ideatu
wznioslej kultury i odwaznej mistyki, ktérej potrzeba nie jest kwe-
stia drugorzedna w dialogu kazdego Autora, na pierwszym miej-
scu z samym soba. By¢ moze nie doszliSmy jeszcze — przynajmniej
w Polsce — do tego mocnego przekonania, ze bez powszechnej insty-
tucji uniwersyteckiej bedziemy mogli tylko z wielka trudnoscia,
na gruncie swiadomosci chrzescijanskiej, przeciwstawic sie ble-
dom polityki, ekonomii, wychowania oraz temu, co ozywia liberal-
ny laicyzm, dzialajacy w strukturach zycia narodowego. Ten dia-
log z Ko$ciotem jest naszym obowigzkiem oraz umocnieniem. Jest
obowigzkiem, poniewaz prawda, na gruncie ktérej wyrasta i z ktorej
od poczatku $wiata czerpie kazdy byt, ustala prawa Ko$ciota oraz
porusza serca wierzacych. A w dialogu chodzi przeciez o prawde,
o to, by utrwalala si¢ w $wiadomosci ludzkiej, przez otwarcie na
nig serca, oraz by prowadzita historie, stajac sie zyciem dzialaja-
cym w kierunku ostatecznego zbawienia.

Petny wymiar — to dobry tytul dla Listéw przyjaciét. Profesor
Swiezawski jest jakby dusza, mozna by rzec ,forma substancjal-
ng” tej petni, dlatego wyrazamy mu wdzieczno$¢ za udostepnienie
nam czesci swojej duszy oraz dusz jego wielkich Przyjaciél. Mam
nadzieje, ze przez czytanie ich dialogéw wejdziemy i my na droge
dialogu, ktérego nas uczg, i podejmiemy wiele z tych tresci, ktore
odkryli w swojej przyjacielskiej wymianie mysli.
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Modlitwa pasterza —
Oratio pastoralis Aelreda z Rievaulx
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Aelred (1110-1167), mnich, a potem opat cysterski w Rievaulx,
w swojej spusciznie pisarskiej zostawil wspaniala modlitwe, w kt6-
rej wyraza pragnienie doglebnego zycia mitoscia pasterska. ,Urzad
mito$ci” — amoris officium, o ktérym z pasja méwil i pisal §w. Augu-
styn, widzac w niej streszczenie misji kaptana-pasterza, Aelred wyra-
zil jezykiem modlitwy i osobistej wrazliwo$ci duchowej. Odzwier-
ciedla si¢ w niej ponadto bardzo wyraznie cata tradycja patrystyczna,
ktéra wychodzac niezmiennie od Biblii, chce wyrazi¢ wielko$¢
kaptanstwa Chrystusa i mato$¢ cztowieka, ktoéry bierze je na siebie
w posluszenstwie okazywanym powolaniu. Znajdujemy w niej remi-
niscencje pism $§wietych pasterzy: Grzegorza z Nazjanzu, Jana Chry-
zostoma, Ambrozego, Hieronima, wspomnianego juz Augustyna,
Grzegorza Wielkiego, Bernarda z Clairvaux. Beda do niej odwoly-
wac sie teologowie z okresu kontrreformacji.

Modlitwa pasterza jest wiec streszczeniem duchowosci kaptan-
skiej i pasterskiej, ktora — za §w. Augustynem — uznaje, ze sit amo-
ris officium pascere dominicum gregem. Jest to zdanie, ktére Doktor
z Hippony zamieszcza w komentarzu do potréjnego pytania skie-
rowanego przez Jezusa do Piotra, ktéry wczesniej trzykrotnie sie
Go zaparl. W ciagu wiekéw ten dramatyczny, ale i przyjazny dialog
wielokrotnie byl inspiracja dla wyrazenia i poglebienia duchowosci
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kaptanskiej. Takze Modlitwa pasterza jest jego uczuciowym, poe-
tyckim, ale réwniez gleboko realistycznym odbiciem. Nie brakuje
w niej elementéw zachety do tego, by kaptan w duchu dialogu mito-
$ci spojrzal na swoje powolanie i swoja misje pasterska.

Tlumaczenia dokonano na podstawie tekstu lacinskiego,
zamieszczonego w: Corpus Christianorum. Continuatio mediaeva-
lis 1, 755—763.

MODLITWA PASTERZA

1. O Jezu, dobry Pasterzu, Pasterzu dobry, Pasterzu tagodny,
Pasterzu wspotczujacy, wota do Ciebie pasterz nedzny i potrzebu-
jacy zmilowania — slaby, niedo$§wiadczony, nieuzyteczny, a przeciez
pasterz Twoich owiec. Wota do Ciebie, Pasterzu dobry, ten pasterz,
ktéry dobry nie jest. Wota do Ciebie, zaniepokojony o siebie, zanie-
pokojony o Twoje owce.

2. Jesli, w goryczy mojej duszy, mysle o moich minionych latach,
boje sie i lekam, slyszac nazwanie mnie pasterzem — jakiz glupi
jestem, jesli nie czuje sie tak bardzo niegodny.

Twoje Swiete milosierdzie jest nade mna, by wyrwac moja nedzna
dusze z glebi piekla. Ty jestes milosierny dla tego, dla kogo chcesz,
i zapewniasz pokdj temu, komu podoba Ci si¢ zapewnié. Ty prze-
baczasz grzechy. Tak wiec, gdy karzesz, nie potepiasz, gdy napomi-
nasz, nie zawstydzasz i mniej nie kochasz, gdy obwiniasz za grzech.
A przeciez jestem zawstydzony i zaniepokojony — mam na mysli
Twoja dobro¢, ale nie zapominam o mojej niewdziecznosci.

Oto wiec, oto przez Toba jest wyznanie mojego serca, wyzna-
nie moich niezliczonych win — od ich panowania wyzwolile§ moja
nieszczesna dusze, jak spodobato sie Twojemu mitosierdziu. Za to
wszystko wewnetrzne tkanki mojego bytu zwracaja si¢ do Ciebie
z dziekczynieniem i uwielbieniem.

Jestem zarazem Twoim dluznikiem za wszelkie zto, ktérego nie
popetnitem. Catego zla, ktérego nie uczynitem, nie uczynitem dzie-
ki postanowieniu Twojemu; odsunale$§ mozliwo$¢ popelnienia go,
skorygowale$ wole badz dates site do oparcia sie.
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Ale co powinienem uczyni¢, o Panie, méj Boze, za zlo, ktérym
ja, Twdj stuga, syn Twojej stuzebnicy, jeszcze zadaje sobie utrapie-
nia i o ktére potykam si¢, wedlug Twego sprawiedliwego sadu?

Niezliczone sa winy, Panie, ktérymi — Ty widzisz — przejmuje sie
moja grzeszna dusza. Ale nie mam calego zalu i ostroznosci, ktorej
potrzebowalbym lub ktérej zyczytaby sobie moja wola.

3. Wyznaje to Tobie, 0 méj Jezu, mdj Zbawicielu, moja Nadziejo —
wyznaje Tobie, moéj Boze, ze nie mam zalu i ostroznosci, ktéra powi-
nienem mie¢ z powodu minionych grzechéw ani koniecznej uwa-
gi na grzechy obecne.

A przeciez Ty, stodki Panie, postawiles$ kogo$ takiego jak ja nad
Twoja rodzing, nad owcami Twojej trzody; mnie, ktéry tak mato
zwaza na siebie, kazesz zwazac na nie; mnie, ktéry nie jestem w sta-
nie modli¢ sie za moje grzechy, kazesz modli¢ sie za nie; mnie, kto-
ry malo nauczylem siebie samego, kazesz je uczy¢. Nedzny ja czto-
wiek! C6z uczynitem? Jakiegoz zadania sie podjalem!

A moze — méwiac lepiej — Ty, stodki Panie, podjate$ decyzje za
tego nedznika? Zaklinam Cig, Panie — czy to nie jest Twoja rodzina,
lud, ktéry wybrates, ktéry ponownie wyprowadzite$ z Egiptu, lud,
ktory stworzytes i odkupites? Zgromadzile$ ludzi z réznych stron
i kazesz im mieszka¢ w jednym domu, prowadzac jeden styl zycia.
Dlaczego, o Zrédto mitosierdzia, zechciale$ komus takiemu jak ja
powierzy¢ takich, jak oni? Dlaczego powierzyles mnie, tak dalekie-
mu od Twoich oczu, tych, ktérzy Tobie sa tak drodzy?

Czy moze uczynites to, aby zrobi¢ miejsce moim kaprysom i zdaé
mnie na moje zachcianki? Bedziesz wiec mdgt oskarzy¢ mnie z wiek-
szg surowoscia, potepi¢ z wieksza moca, ukara¢ nie tylko za moje
grzechy, lecz takze za grzechy innych? Ale czy jest bardziej oczywista
motywacja ostrej kary dla jednego grzesznika, czy tez jest bardziej
odpowiednie narazanie na niebezpieczenstwo tak wielu drogich
dla Ciebie? Czyz moze by¢ wieksze niebezpieczenstwo niz zostaé
powierzonym opiece bezmys$lnego stréza i grzesznika?

Czy moze — co bardziej odpowiada Twojej dobroci, gdyz opie-
ra sie na wierze, a takze stodsze, gdyz sie jej doswiadcza — usta-
nowile$ kogo$ takiego jak ja nad Twoja rodzina, aby ukazal Twoje
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milosierdzie i aby dat pozna¢ Twoja madro$¢? Aby kazde osiagnie-
cie bylo efektem Twojej mocy, a nie sit ludzkich? Aby medrzec nie
chlubit sie swoja madroscia, sprawiedliwy swoja sprawiedliwos-
cig ani silny swoja silg, jesli Twoja dobro¢ zdecydowata prowadzi¢
Twoja rodzine przez kogo$ takiego jak ja? Faktycznie, gdy ludzie
prowadza Twdj lud, jak nalezy, to bardziej Ty jeste$ tym, ktéry pro-
wadzi, niz oni. Tak, tak — ,Nie nam, Panie, nie nam, lecz Twemu
imieniu daj chwate”

4. Jakakolwiek byltyby jednak racja, ktéra miates, aby mnie, nie-
godnemu grzesznikowi, zleci¢ to zadanie czy tez pozwoli¢, abym
je podjal, dopéki Ty pozwalasz, abym im przewodzil, nakazujesz
mi intensywniej troszczy¢ si¢ o nich i modli¢ sie za nich. Panie, nie
patrze wiec na moja sprawiedliwo$¢, ale korze moje modlitwy przed
Twoim obliczem i opieram si¢ na Twoim wielkim milosierdziu. Tak
wiec tam, gdzie milczy zastuga, wola zadanie.

Twoje oczy niech beda nade mng, a Twoje uszy niech stucha-
ja moich modlitw. Ale poniewaz, jak usankcjonowato prawo Boze,
zadaniem kaptana jest najpierw modli¢ sie za siebie, a potem sktada¢
ofiare za lud, skladam przede wszystkim w ofierze Twojemu maje-
statowi za moje grzechy te modlitwe — taka, jaka ona jest.

5. Oto, Panie, rany mojej duszy. Wszystko widzi Twoje zywe
i skuteczne oko, zdolne przenikna¢ az do rozdzielenia duszy od
ducha. Ty widzisz, Panie, Ty widzisz w mojej duszy slady moich
przesztych grzechéw, niebezpieczenstwa grzechéw obecnych, a tak-
ze przyczyny i materie grzechow przyszlych. Widzisz je, Panie, a ja
chce, abys je widzial. Ty wiesz bowiem, Ty, ktéry przenikasz moje
serce, ze nie ma niczego w mojej duszy, co chciatbym, aby pozosta-
to ukryte w Twoich oczach, nawet jesli mégtbym zastonic sie przed
ich spojrzeniem. Nieszczesni ci, ktérzy chca ukry¢ sie przed Toba!
Nie moga nic uczynié, abys ich nie widzial; raczej robia tak, aby
nie byli uzdrowieni przez Ciebie. I w ten sposéb zostang ukarani.

ProwadZz mnie, stodki Panie, prowadz mnie. Mam nadzieje
w Twoim zmilowaniu — w Tobie, ktéry caly jeste§ milosierdziem.
Wspdlczujacy Lekarzu, spojrzysz, aby leczy¢; Nauczycielu peten
dobroci, spojrzysz, aby poprawi¢, Ojcze peten tkliwosci, spojrzysz,
aby przebaczy¢.
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O to Cie prosze, o Zrédto zmitowania, ufajac w Twoje absolutnie
wszechmocne milosierdzie i w Twoja wszechmoc nad wyraz milo-
sierng; na mocy Twojego najstodszego imienia i tajemnicy Twojego
najswietszego cztowieczenstwa, odpus¢ moje grzechy i uzdréw cho-
roby mojej duszy. Wspomnij na Twoja dobro¢, zapomnij o mojej
niewdziecznoéci. Wady i zte namietnosci walcza jeszcze w duszy
mojej z powodu mojego niecnego przyzwyczajenia, z powodu stabo-
$ci zepsutej i rozproszonej natury lub z powodu ukrytego kuszenia
ztych duchéw. Twoja stodka taska niech udzieli energii i sily prze-
ciw wszystkim tym wadom i namietnosciom, abym nie dal im przy-
zwolenia i aby nie krélowaly w moim $§miertelnym ciele, ani abym
nie dal im moich cztonkéw za narzedzie grzechu, czekajac, ze Ty
uleczysz moje stabosci, opatrzysz moje rany i na nowo uformujesz
we mnie to, co znieksztalcone.

Niech zstapi w moje serce Twéj Duch, dobry i stodki, i niech
przygotuje sobie mieszkanie. Niech je oczy$ci od wszelkiej obrzyd-
liwosci cielesnej i duchowej. Niech wleje w nie wzrost wiary, nadziei
i milosci, uczucie skruchy, tkliwosci i tagodnosci. Niech rosa swo-
jego blogostawienstwa ugasi ptomien pozadliwosci, umartwi swo-
ja moca poruszenia zmyslowosci i przywiazania cielesne. Niech
mi da gorliwo$¢ w trudach, czuwaniach, wyrzeczeniach, aby Cie
kocha¢, wielbi¢, modli¢ si¢ do Ciebie i mysle¢ o Tobie; niech spra-
wi, abym zawsze dzialal i myslal wedlug Ciebie; niech mi udzieli
poboznosci i uwagi, a we wszystkim wytrwatosci az do wypelnie-
nia mego zycia.

6. Tego mi potrzeba, Nadziejo moja. Jest inna rzecz, ktorej potrze-
buje nie tylko dla mnie, lecz takze dla tych, ktérym bardziej musze
stuzy¢ niz przewodzi¢ — zgodnie z Twoim nakazem.

Pewnego razu jeden ze starozytnych medrcéw poprosit Cie o dar
umiejetnego prowadzenia Twojego ludu. Byt krélem i jego mowa
spodobala sie Twoim oczom i wystuchates Jego glosu, a przeciez
nie umartes jeszcze na krzyzu ani jeszcze nie pokazates Twojemu
ludowi tej przedziwnej mitosci.

Oto wiec, stodki Panie, oto lud wybrany przez Ciebie stoi przed
Toba — przed ich oczami jest Twdj krzyz i sa na nich znaki Twojej
meki. Temu Twojemu ubogiemu studze, grzesznikowi, powierzytes
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obowiazek prowadzenia ich. Méj Boze, Ty znasz moja gtupote i moja
stabos¢ nie jest zakryta przed Toba. Prosze wiec, Panie, aby$ dal mi
nie zloto, nie srebro, nie szlachetne kamienie, ale madro$¢, abym
umiat prowadzi¢ Twéj lud. Poslij ja, o Zrédto madrosci, od tronu
Twojej wielkosci, by byla ze mna, aby ze mna sie trudzila, ze mna
pracowala, we mnie méwila, kierowata myslami, stowami oraz kaz-
dym moim dzietem i decyzja, zgodnie z Twoim upodobaniem, na
cze$¢ Twojego imienia, dla ich pozytku i mojego zbawienia.

7. Ty znasz, Panie, moje serce — chce, aby to wszystko, co dasz
Twojemu studze, bylo im poswiecone i aby wszystko bylo wydane
dla nich. Takze ja chetnie zaangazuje si¢ dla nich. Niech tak sie sta-
nie, Panie, niech si¢ stanie! Moje myslenie i moje méwienie, méj
odpoczynek i moja praca, moje dzialanie i moje rozwazanie, moja
pomyslnos¢ i moj niedostatek, moja $§mier¢ i moje zycie, moje zdro-
wie i moja choroba, jednym stowem — to wszystko, czym jestem, co
przezywam, z czego zdaje sobie sprawe, co rozeznaje, niech bedzie
im poswiecone i niech bedzie po$wiecone dla nich. Przeciez Ty nie
zawahates sie wydac¢ dla nich.

Poucz mnie, Twego sluge, Panie, poucz mnie, prosze Cie, przez
Twego Ducha Swietego, o tym, jak mam zaangazowac sie dla nich
i jak mam sie im poswieci¢. Daj mi, Panie, przez Twoja niewypo-
wiedziana laske, wspierac z cierpliwoscia ich stabo$ci, rozumiec je
z czulosciy, okazac z dyskrecja pomoc. Z nauczania Twojego Ducha
niech naucze sie pociesza¢ placzacych, umacniaé zniecheconych,
podnosi¢ upadtych, by¢ stabym ze stabymi, oburzacd sie z tym, kto
sie gorszy, stac sie wszystkim dla wszystkich, aby pozyskac wszyst-
kich. Poléz na moich ustach stowo prawdziwe, sprawiedliwe i dobrze
powiedziane, aby byli nim budowani w wierze, nadziei i mifosci,
w czystosci i pokorze, w cierpliwosci i postuszenstwie, w gorliwo-
$ci ducha i w poboznosci mysli.

A poniewaz Ty ich mnie powierzasz, $lepemu przewodnikowi,
nieprzygotowanemu nauczycielowi, nieobeznanemu kierownikowi,
to dla nich — jesli juz nie dla mnie — poucz tego, ktérego ustanowites
nauczycielem, prowadz tego, ktéremu nakazale$ prowadzi¢ innych,
kieruj tym, ktéremu zlecile$ prowadzenie. Naucz mnie, stodki Panie,
przygarnia¢ niespokojnych, pociesza¢ zniecheconych, przyjmowac
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stabych oraz upodobnic sie do kazdego pod wzgledem charakteru,
zachowan, dyspozycji, zdolnosci, prostoty, miejsca i okoliczno$ci,
tak jak uznasz to za uzyteczne. Z powodu stabosci mojego ducha,
z powodu poddanej wadom kondycji mojego serca, niewiele lub
wecale nie buduja ich moje trudy, czuwania, wyrzeczenia — niech
ich wiec buduje, prosze Cie, dzieki darowi Twojego milosierdzia,
moja pokora, moja mito$¢, moja cierpliwos¢ i moje mitosierdzie.
Niech buduje ich moje stowo i moje nauczanie oraz zawsze wspo-
maga ich moja modlitwa.

8. Ty, milosierny nasz Boze, dla nich wystuchaj mnie, przynagla-
nego przez zadanie, wzywanego przez uczucie, zachecanego przez
rozwazanie Twojej dobroci. Ty wiesz, Panie, jak ich kocham, jak
wewnetrzne wiékna mojego bytu przelewaja sie w nich, jak rozczu-
la si¢ nad nimi moje uczucie. Ty to wiesz, méj Panie — nie rozka-
zuje im surowoscia lub sita mojego ducha; pragne im raczej stuzy¢
niz przewodzi¢, poddajac sie im w mitosci, by¢ w nich uczuciem,
jak jeden z nich.

Wystuchaj mnie, wystuchaj mnie, o Panie Boze mdj — Twoje
oczy niech beda na nich otwarte, w ciagu dnia i nocy. Otworz,
o Najlitosciwszy, Twoje skrzydta i ochraniaj ich; wyciagnij Twoja
prawice i blogostaw im; wlej w ich serca Twojego Ducha Swietego,
aby zachowat ich w jednosci ducha i w wiezi pokoju, w czystos$ci
ciata i w pokorze mysli.

Niech On bedzie obecny w ich modlitwie, powszednim pokar-
mem swojej milosci niech napelni wewnetrzne widkna ich bytu,
stodycza skruchy orzezwi ich umysty, Swiattem swojej faski oswietli
ich serca; nadzieja niech podniesie, bojaznia unizy, miloscia zapali.

Niech podpowie im modlitwy, ktére zamierzasz hojnie wystu-
chaé. On, Twdj stodki Duch, niech bedzie obecny w ich myslach;
przez Niego o$wieceni, niech poznaja Ciebie i w swojej pamieci
wycisng Tego, ktdrego trzeba wzywacé w przeciwnosciach i pytac
w watpliwo$ciach. On, litoéciwy Pocieszyciel, niech wyjdzie im na
spotkanie i wspomoze w trudnos$ciach préb; niech przyjdzie im
z pomoca w ich stabosci, w lekach i udreczeniach tego zycia.

O stodki Panie, przez dziatanie Twojego Ducha, niech beda
w pokoju, w umiarze, w dobroci w sobie samych, miedzy soba
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i w stosunku do mnie, we wzajemnym posluszenistwie, wzajem-
nej sluzbie i wzajemnym wsparciu. Niech beda gorliwi w duchu,
rado$ni w nadziei, cierpliwi we wszystkim — w ubdstwie, w wyrze-
czeniu, w zmeczeniu i w czuwaniu, w milczeniu i w odpoczynku.

Oddal od nich, Panie, ducha pychy i préznej chwaly, nienawi-
$ci i smutku, ociezaloéci i bluZnierstwa, rozpaczy i zniechecenia,
cudzotéstwa i bezwstydu, zarozumialosci i niezgody. Badz posréd
nich zgodnie z Twoja wierna obietnicg, a poniewaz Ty znasz potrze-
by kazdego, zaklinam Cie — umocnij to, co w jest w nich stabe, nie
odrzucaj tego, co jest pozbawione zdolno$ci, uzdréw to, co jest cho-
re, rozraduyj to, co jest smutne, zapal to, co jest ostygle, umocnij to,
co jest niestate. Niech kazdy w swoich niedostatkach i do§wiadcze-
niach dozna obecnosci Twojej taski.

9. Jesli zas chodzi o rzeczy ziemskie, wsparcie w stabosci zycia
tego nedznego ciala, zatroszcz si¢ o Twoje stugi, jak uwazasz i jak
chcesz. O jedna rzecz prosze Twoja najstodsza lito$¢, o méj Panie,
abys$ uczynit ze mnie, Twojego stugi, wiernego szafarza, dyskretne-
go rozdawce, madrego pomocnika, niezaleznie czy mate, czy wiel-
kie byloby to wsparcie.

Natchnij, Panie, takze ich do wytrwalego przyjecia tych czaséw,
w ktérych nie dajesz tego wsparcia oraz uzywania go z umiarem,
gdy je dajesz; z mojej zas strony, Twojego stugi, a ze wzgledu na
Ciebie takze ich stugi, niech zawsze wierza i dostrzegaja to, co jest
dla nich uzyteczne — niech mnie kochaja i niech sie¢ mnie lekaja na
tyle, na ile uwazasz to za uzyteczne dla nich.

10. Powierzam ich Twoim swietym rekom i Twojej wspotczujacej
opatrznosci. Niech nikt nie wyrwie ich z Twojej reki ani z mojej reki,
Twojego stugi, ktéremu ich powierzytes. Niech wiernie wytrwaja
w swoim §wietym postanowieniu, a trwajac niech maja zycie wiecz-
ne, na mocy Twojego daru, najstodszy nasz Panie, ktéry zyjesz i kro-
lujesz na wieki wiekéw. Amen.
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Ministerium. Expositionis

Pan Jezus, bedacy Glowa Kosciota, przez sakrament §wiecen i zwia-
zana z nim konsekracje ustanawia wybranych i powotanych przezsie-
bie wiernych, aby petnili postuge oparta na gtebszym uczestniczeniu
w Jego zbawczych funkcjach Proroka, Kaplana i Kréla. Obdarza ich
takze duchowymi wladzami i charyzmatami potrzebnymi do spet-
niania tej postugi. Chrystus zatem, postany przez Ojca, konsekrowat
i poslal apostoléw, dajac im zdolno$¢ duchowa i swieta wladze
przekazywania ich konsekracji i misji swoim nastepcom — bisku-
pom. Oni przekazujg nastepnie prezbiterom udzial w tej postudze
za po$rednictwem konsekracji, na mocy ktorej staja sie wspotpra-
cownikami biskupéw na stopniu nizszym, jakim jest prezbiterat.
W ten sposob, jak wyrazaja sie¢ ojcowie II Soboru Watykanskiego,
~prezbiterzy [...] poprzez §wiecenia i postannictwo otrzymane od
biskup6w przeznaczeni zostaja do stuzenia Chrystusowi Nauczycie-
lowi, Kaptanowi i Krélowi, w ktérego urzedzie uczestnicza, a dzieki
niemu tutaj na ziemi Kosciét buduje sie nieustannie jako Lud Bozy,
Ciato Chrystusa i Swiatynia Ducha Swietego”.

Zebrane w niniejszym tomie wypowiedzi na temat $§wietego ka-
planstwa powstaly w bardzo réznych okolicznosciach, ale taczy je
wszystkie troska teologiczna o wlasciwy obraz postugi kaptanskiej
w Kosciele. Kluczowym punktem odniesienia tych wypowiedzi jest
nauczanie II Soboru Watykanskiego, ktéry polozyl wielkie zastugi
w przywroceniu ewangelicznego obrazu i ideatu kaplana oraz jasno
i pewnie wskazywal sposoby jego urzeczywistniania w Kosciele
i wobec $wiata.
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