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W tym slowie sprobuje dokonac projekcji tematow, ktére beda nas zajmowac
na wielki ekran nieba i ziemi rozpiety pomiedzy Stworzeniem a Paruzja.

Zaczne od Psalmu 8: ,,Gdy patrze na Twe Niebo, dzieto palcéw Twoich,
ksiezyc i gwiazdy, ktére§ Ty utwierdzil. Czym jest cztowiek, ze o nim pamie-
tasz? I czym Syn Czlowieczy, Ze si¢ Nim zajmujesz? Uczynile$ go niewiele
mniejszym od aniotéw. Chwalg i czcig go uwienczytes. Obdarzyles go wtadza
nad dzietami rak Twoich. Wszystko zlozyles pod jego stopy. Ptactwo powietrz-
ne i ryby morskie. I wszystko, co szlaki morz przemierza” (Ps 8, 4-9).

W tym psalmie czlowiek jest usytuowany pomiedzy aniotami i zwierze-
tami. Z aniotami Iaczy cztowieka duchowa natura i powotanie do wielbienia
Boga. Ze zwierzetami faczy cztowieka cielesnos¢, powolanie do przedtuzania
gatunku. Ale istnieje powolanie specyficznie czlowiecze, wynikajace z jego
cielesno-duchowej struktury, ktérego nie sa w stanie wypelni¢ ani aniolowie,
pozbawieni ciala, ani zwierzeta, pozbawione niesmiertelnej duszy i wolnosci.

1 Biskup pomocniczy warszawski, historyk sztuki, znawca sztuki i tradycji bizantynskiej,
profesor Uniwersytetu Warszawskiego i Uniwersytetu Kardynala Stefana Wyszynskiego.
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A jest to powolanie do tworczosci, rozumianej jak najszerzej, jako creatio con-
tinua wlasnie. Jako przedtuzanie dziela stworzenia. Ta intuicja jest obecna
chyba we wszystkich religiach. Przytocz¢ Gandhiego, ktéry medytujac nad
miejscem czlowieka w §wiecie, zauwaza, ze

ryby zyja w glebinach wod i milczg. Ptaki Zyja w przestrzeni nieba i $piewaja.
Zwierzeta zyja na powierzchni ziemiikrzycza. A czlowiek taczy w sobie wszystkie
te zywioty. I milczenie glebin. I §piew ptakéow. I krzyk zwierzecia®.

W tej refleksji, w tym krzyku zwierzecia intuicyjnie pojawia si¢ grzech,
ktdéry zniszczyl pierwotng relacje i pierwotne powolanie czlowieka, czyli po-
wolanie do tworzenia kultury, ktéra przeciez rodzi si¢ z kultu. I ktora najéci-
slej Iaczy sie z relacja do natury. Grzech wprowadza dysharmonie. Pojawia sie
tragizm. Pozwolcie Panstwo, ze zacytuje wiersz pt. Sztuka ks. Janusza Pasierba,
wybitnego humanisty, poety, ktéry odwolujac si¢ do tworczosci, a konkretnie
sztuki rozumianej tutaj jako pars pro toto calej dziatalnosci cztowieka, mia-
nowicie sztuki, pisze tak:

grajac, dotykam pozoétklych kosci i trumiennego hebanu.

malujac uzywam sieréci niezyjacych zwierzat.

rzezbigc, wstepuje, jak w wawoz, w $miertelny chtéd kamienia.

piszac, pokrywam czarnymi znakami calun, w ktérym szeleszczg zabite drzewa.
Gdy gram, maluje, rzezbie, pisze,

spod moich dretwiejacych palcow

wytryska zycies.

Widze w tym wierszu jaka$ gleboka intuicje Paschy, tej tajemnicy, ktora
jest sercem chrze$cijafistwa. Ze ze $mierci Chrystusa rodzi sie zycie. Patrzac
historycznie, rewolucja francuska odrywa kulture od kultu. Rewolucja prze-
mysfowa odrywa kultur¢ od natury. Nastepuje zachwianie réownowagi. Kul-
tura, ktéra odpada od kultu, staje si¢ odpadkiem, to Goethe. Jestesmy produ-
centami odpadkdw.

2 Por.]. Ratzinger, Nowa pies#i dla Pana. Wiara w Chrystusa a liturgia dzisiaj, przet. J. Zycho-
wicz, Krakéw 2005, s. 200.
3 J.S. Pasierb, Wiersze wybrane, opr. J. Sochon, Warszawa 1988, s. 62.



Stowo wstepne 15

Tutaj nawiaze do refleksji Gandhiego, ktora w bardzo ciekawy sposob kon-
tynuuje Joseph Ratzinger, nawigzujac do tej metafory czlowieka, ktéry nosi
w sobie i cisze ryb zyjacych w glebinach, i $piew ptakéw zyjacych w niebie,
i krzyk zwierzecia zyjacego na ziemi*.

Papiez prowadzi swoja refleksje w kontekscie analizy mainstreamowych
nurtéw muzyki popularnej. To sg lata sze$¢dziesiate, absolutnie profetyczna
wypowiedz. Ratzinger zauwaza, ze wspolczesna kultura, ktéra programo-
wo odcina si¢ od glebin medytacji, zatraca sztuke milczenia. Kultura, ktéra
programowo odcina sie od nieba, zatraca sztuke $§piewu. Pozostaje jej krzyk
zwierzecia.

Przezywamy Adwent, czas oczekiwania na Paruzj¢. Pozwolcie, ze zakoncze
natchnionym tekstem papieza Franciszka z Laudato si’. Swoje wystapienie za-
czatem od stworzenia $wiata; niech zakoncza je ostatnie sfowa, pochodzace
z ostatniego rozdzialu tej encykliki, méwiace o tym, co bedzie ostatnie:

U kresu naszego zycia — pisze Franciszek — spotkamy si¢ twarza w twarz z Nie-
skonczonym Picknem Boga. I bedziemy mogli z radosnym podziwem odczytywac
tajemnice wszechs$wiata, ktéry razem z nami bedzie uczestniczyt w pelni, bez
konca. Tak, jestesmy w drodze do Szabatu Wiecznoséci. Do Nowego Jeruzalem.
Do wspélnego pokoju w niebie. Jezus méwi nam: Oto czynie wszystko nowe. Zy-
cie wieczne bedzie wspdlnym zadziwieniem, gdzie kazde stworzenie $wietliscie
przemienione zajmie swoje miejsce i bedzie mialo cos, czym obdarzy ubogich,
ostatecznie wyzwolonychs.

»0czekujac, zjednoczymy sig, aby zajac si¢ tym domem, ktdry zostal nam
powierzony. Wiedzac, ze wszystko, co jest w nim dobre zostanie zebrane
na niebianskiej uczcie. Wraz ze wszystkimi stworzeniami pielgrzymuje-
my na tej ziemi szukajac Boga, poniewaz” - tutaj cytat z Bazylego Wielkiego®.

Jesli $wiat ma poczatek i zostal stworzony, to poszukuje Tego, co go stworzyl. Tego,
ktéry dat mu poczatek. Tego, ktdry jest Stworca. Pielgrzymujmy $piewajac. Niech

Por. J. Ratzinger, Nowa pies# dla Pana..., dz. cyt., s. 200.

Por. Franciszek, Encyklika Laudato si’, 243.

Bazyli Wielki, Homilie na Hexameron, 1, 2, 6, [w:] Basile de Césarée, Homélies sur | ’'Hexae-
méron, text grec, introduction et traduction de S. Giet, ed. 2, Paris 1968 (Sources Chré-
tiennes, 26 bis).
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nasze zmaganie i nasz niepokdj o te planete nie odbieraja nam rado$ci nadziei.
[ wszystko konczy modlitwa: Panie Boze, w Tréjcy Jedyny, pickna wspdlnoto nie-
skonficzonej miloéci, naucz nas kontemplowania Ciebie w pigknie wszechs$wiata,
gdzie wszystko méwi o Tobie. Rozbudz nasze uwielbienie i wdziecznos¢ za kazda
istote, ktora stworzyltes. Obdarz nas taska poczucia sie wewnetrznie zjednoczo-
nymi ze wszystkim, co istnieje’.

W

7 Por. Franciszek, Encyklika Laudato si’, 243.



