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PRZEDMOWA

Przynajmniej od kilku lat w polskiej literaturze teologicznoducho-
wej wyraznie zaznacza sie rosngce zainteresowanie problematyka ojco-
stwa i kierownictwa duchowego. W zwigzku z tym pojawia sie duzo roz-
nych publikacji, nierzadko ujmujacych te jakze wazna dla zycia ducho-
wego postuge w Ko$ciele raczej od strony psychologicznej niz teologicz-
nej. Bywa bowiem, ze kierownictwo duchowe traktowane jest jako ro-
dzaj psychoterapii.

Liczgce ponad 250 0s6b grono polskich teologbw duchowoSci, zaj-
mujgcych sie profesjonalnie tego typu problematyka, postanowilo pod-
da¢ teologicznej refleksji zagadnienie ojcostwa duchowego, aby w ten
sposob poglebi¢ teologiczny aspekt towarzyszenia na drodze zycia du-
chowego. Temu celowi bylo poswiecone ogblnopolskie sympozjum nt.
Ojcostwo duchowe — teoria i praktyka, ktére odbylo sie w dniach 4-5
XI 1999 r. na Papieskim Wydziale Teologicznym we Wroclawiu w Roku
Boga Ojca. Wygloszone wtedy odczyty wraz ze studiami uzupekiajacy-
mi skladaja sie na pierwszg cze$¢ niniejszego 7. tomu serii ,Duchowos$é
w Polsce”. Drugg jego cze$¢ stanowig rézne studia, bedace owocem a za-
razem odzwierciedleniem prowadzonych badan.

W cze$ci pierwszej, oprocz syntetycznych ujeé¢ ojcostwa duchowego
w aspekcie teologicznym (ks. W. Stomka) i psychologicznym (o. A. J.
Nowak), swoim do$wiadczeniem prowadzenia tej postugi podzielili
sieks. HHWejman is. K. Lemanska.Zkoleiks. P.Walkiewicz
po raz pierwszy na gruncie polskiej teologii podjal mato znany problem
kierownictwa duchowego $wieckich konsekrowanych. Swoim doswiad-
czeniem egzorcysty podzielil sie 0. B. Kocahnda. Ten, czesto okryty
mitami rodzaj postugi w KoSciele, stanowi szczegdlng postaé duchowego
ojcostwa. Pewnego rodzaju egzemplifikacja sa kolejne trzy artykuly,
ktore ukazuja kierownictwo duchowe dotyczace dwbch ostatnio najbar-
dziej popularnych postaci: $w. Faustyny Kowalskiej (ks.J.Machniak
iks.H.Ciereszko)oraz bl o. Pio (ks. W.Zyzak).

W drugiej czeéci tomu zebrano rézne studia. Otwiera je artykul nizej
podpisanego dotyczacy metodologii teologii duchowosci i w jakims$ sen-
sie nawigzujacy do problematyki ojcostwa oraz kierownictwa duchowe-
go.Ks.A.Siemieniewski, znany ze swej wnikliwej czujnoSci odno-
$nie do ortodoksji duchowo$ci katolickiej, w pierwszym ze swoich arty-
kuléw dokonuje duchowej lektury budzacego tyle kontrowersji Listu
Kongregacji Nauki Wiary Dominus Jesus, za$ w drugim artykule odsta-
nia pulapki postmodernistycznego podchodzenia do duchowosci,
a zwlaszcza mistyki. A. Lubojemska przybliza prawie nieznang w



Polsce posta¢ wybitnego myéliciela ks. M. Zundela. Majacy dlugoletnie
doswiadczenie ojcostwa duchowego alumnéw i kaptanéw, ks. J. Sko -
rodiuk w medytacyjnym stylu podkresla znaczenie wiary w zyciu ka-
plana, ktéry niejako ex professo zajmuje sie kierownictwem duchowym.
O krolewskim wymiarze duchowosci laikatu pisze ks. H Wejman. In-
teresujace studium nad obrazem Boga Ojca w ruchu Pomocnikéw Matki
KoéSciola prezentuje ks. J. Hadry$, ktory od dhluzszego czasu zajmuje
sie tym dzielem maryjnym w Kosciele polskim. Piekng sylwetke bp.
Czeslawa Domina, ogromnie zastuzonego na polu dzialalnoéci charyta-
tywnej w Polsce, przybliza ks. A. Rybicki.

Na szczegblng uwage w niniejszym tomie zasluguje polemika $wiec-
kich teologdéw dotyczaca delikatnej sprawy, jaka jest wspodlczesny feno-
men Medjugorje. A. Seul poddala ostrej krytyce poglady D. Rafal-
skiej i E. Lazewskiego zawarte w artykule z poprzedniego tomu
»,Duchowo$é w Polsce”. Jednakze ci mlodzi autorzy zdecydowanie bro-
nig swego stanowiska. I choé¢ polemika nie rozstrzyga kwestii wiarygod-
noéci objawien w Medjugorje, bo nie taki ma cel, to jednak pozwala gle-
biej poznaé ztozono$é problematyki i zrozumieé ostrozne w takich przy-
padkach stanowisko Koéciota $wietego.

Zainicjowana w 1993 r. w ramach prac Sekcji Duchowosci Teologow
Polskich seria wydawnicza ,,Duchowo$¢ w Polsce” od poczatku miala na
celu nie tylko dokumentowanie prac badawczych, podejmowanych
przez polskich teologbw duchowosci, ale takze ukazywanie polskiego
wkladu w duchowosé katolicka, jak réwniez promowanie mlodych teo-
logbw, ktbrzy poszerzaja liczne grono specjalistow w tej dziedzinie. Ni-
niejszy tom jest tego znakomitym przykladem. Jak wida¢, wspottworza
go zaré6wno doswiadczeni profesorowie jak i mlodzi teologowie (takze
$wieccy), ktorzy odwazyh sie podja¢ ambitne i nielatwe tematy, a przy
tym na og6l malo znane i rzadko poruszane.

Nalezy mieé zatem nadzieje, ze zawarte tutaj materialy, cho¢ nie
wyczerpuja zlozonej problematyki ojcostwa i kierownictwa duchowego,
to jednak beda cenng inspiracja nie tylko dla tych, ktérzy podejmujg sie
tej postugi, ale takze dla kazdego czytelnika, zatroskanego o to, aby zre-
alizowa¢ papieskie wezwanie z Listu Novo millennio ineunte: ,Duc in
altum!”

Lublin, $w. Teresy od Jezusa, 2001.
(—) Ks. Marek Chmielewski
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ODNOWA OJCOSTWA
POTRZEBA NASZEGO CZASU
Slowo na otwarcie sympozjum

Na kilka tygodni przed rokiem dwutysiecznym, Papieski Fakultet
Teologiczny we Wroclawiu ma zaszczyt go$ci¢ w swoich murach uczest-
nikdéw sympozjum na temat: ,,Ojcostwo duchowe — teoria i praktyka”.

Imieniem spotecznoéci akademickiej Papieskiego Fakultetu Teolo-
gicznego i wlasnym pragne bardzo serdecznie przywltac i pozdrowié
wszystkich uczestnikdéw tegoz sympozjum, zorganizowanego przez Ka-
tolicki Uniwersytet Lubelski, Sekcje Duchowoéci Teologéw Polskich
i Papieski Fakultet Teologiczny we Wroclawiu.

Witam i pozdrawiam z wielka czcig i radoScia Jego Eminencje,
Ksiedza Kardynala Henryka Gulbinowicza, Arcybiskupa Metropolite
Wroclawskiego.

Witam goraco Jego Ekscelencje ks. bp. Jozefa Pazdura, dlugoletnie-
go ojca duchownego alumnéw naszego Seminarium.

Witam Jego Ekscelench ks. bp. Jana Tyrawe, ktory dzi§ obchodzi
11. rocznice swoich $wiecen biskupich. EkscelenCJo skladamy z tej oka-
zji serdeczne gratulacje i najlepsze powinszowania.

Witam bardzo serdecznie w naszych murach ks. prof. dr. hab. Wale-
riana Slomke, przewodniczacego Sekcji Duchowosci Teologow Polskich.
Ksieze Profesorze, jest nasza wielka radoScig i zaszczytem goSci¢ po-
nownie Ksiedza Profesora w naszych murach. Wyrazam wielka radosé
i wdzieczno$é, ze Ksigdz Profesor, jako przewodniczacy Sekcji Ducho-
wosci Teologéw Polskich wybral Wroclaw na miejsce obecnego sympo-
zjum.

Witam z szacunkiem i rado$cig obecnych wéréd nas ksiezy prele-
gentow. Wérdd nich witam o. prof. dr. hab. Antoniego Jozafata Nowaka
OFM z KUL, ks. doc. dr. hab. Henryka Wejmana z Uniwersytetu Adama

* Ks. prof. dr hab. Ignacy Dec (ur. 1944), kaplan archidiecezji wroctawskiej, rektor
Papieskiego Fakultetu Teologicznego we Wroclawiu. Doktorat z filozofii chrzescijanskiej
KUL pt. Tomaszowa a Marcelowa koncepcja czlowieka, Wroclaw 1984, dr hab. nauk
humanistycznych KUL nt. Transcendencja bytu ludzkiego w ujeciu twércéow Szkoty Lu-
belskiej, Wroclaw-Lublin 1991. Wyklada metafizyke, historie filozofii, antropologie.
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Mickiewicza, ks. doc. dr. hab. Jana Machniaka z PAT, s. dr Krystyne
Lemanskag i ks. dr. Marka Szymule z Warszawy.

Milo jest mi powitaé na tej auli przedstawicieli Instytutu Teologii
Duchowosci KUL. Wéréd nich witam ks. dr. hab. Marka Chmielewskie-
go, ks. dr. Stanislawa Zarzyckiego SAC, ks. dr. Waldemara Seremaka
SACis. dr Terese Paszkowska.

Witam wsérod nas z szacunkiem o. prof. dr. hab. Placyda Ogoérka
OCD z Uniwersytetu Kardynala Stefana Wyszynskiego z Warszawy, kto-
ry wezoraj w obecnoSci kardynaléw, biskupéw, ministrow, postéw i se-
natoréw, ponad 50. rektorow wyzszych uczelni, zainaugurowal pierwszy
rok akademicki. Ciesze sie z obecno$ci wérdd nas o. prowincjata dr. Cze-
slawa Gnieckiego z Kalwarii Zebrzydowskiej oraz przedstawicieli zako-
no6w meskich i zenskich.

Witam na tym spotkaniu wszystkich pracownikow naukowo-
dydaktycznych i przelozonych r6znych seminariéw duchownych. Witam
w szczeg6lny sposdb kaplanow, ktérzy w réznych seminariach diece-
zjalnych i zakonnych pelnig funkcje ojca duchownego. Witam wszyst-
kich gosci przybylych z réznych oérodkéw i zakatkdéw naszego kraju. Wi-
tam takze naszych gosci z zagranicy, a wérod nich ks. doc. dr. Lubomira
Stenczeka ze Spisskie Podhradie wraz z osobami towarzyszacymi.

Witam alumndéw naszego Metropolitalnego Seminarium Duchow-
nego. Witam przedstawicieli studentéw $wieckich. Witam wszystkich
obecnych, dotgd nie wymienionych bardzo drogich nam goéci z bliska
i daleka.

Nie trzeba nikogo przekonywaé, ze problematyka obecnego sympo-
zjum jest bardzo donioslta dla zycia Koéciola w naszym kraju i w catym
wspblczesnym $wiecie. W trwajacym Roku Boga Ojca w wielu oérod-
kach teologicznych naszego kraju odbyly sie juz rézne mniejsze i wiek-
sze sympozja oraz sesje naukowe poswiecone teologii ojcostwa. W na-
szym, wroctawskim Srodowisku teologicznym pos$wieciliémy jej ubieglo-
roczne XXVIII Wroctawskie Dni Duszpasterskie. Dzisiaj w Warszawie,
w sali ,Romy” przy ul. Nowogrodzkiej 49, rozpoczyna sie Miedzynaro-
dowy Kongres po$wiecony godnos$ci ojcostwa. W ciagu trzech dni beda
rozwazane zagadnienia zwigzane z powolaniem do ojcostwa, jego zagro-
zeniami i zadaniami. Mamy $wiadomo$¢, ze poglebienie teologii ojco-
stwa zar6wno naturalnego jak i duchowego stwarza szanse na odnowe
zycia rodzinnego, spotecznego, a takze ko$cielnego.

Teologia ojcostwa naturalnego i duchowego ma swoje zakorzenienie
w teologii Boga Ojca. Nalezy zauwazyc¢, ze tytul ,,Ojciec” jest najblizszym
imieniem przypisywanym Bogu; jest po prostu imieniem wlasnym Bo-
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ga. Przez analogie do ojca ziemskiego wskazuje on na osobowo$¢ Boga
i na Jego ojcowski zwiazek z nami jako dzie¢mi. Jednym z gléwnych za-
dan misji Chrystusa wobec $wiata bylo, aby ludzie poznali Boga jako Oj-
ca. ,A to jest zycie wieczne — moéwil Chrystus — aby znali Ciebie, jedy-
nego prawdziwego Boga” (J 17, 3). Jezus ciggle podkreslal, ze Bog jest
Ojcem, a my jestedmy Jego dzie¢mi. W modlitwie do Boga polecil nam
moéwic ,,Ojcze nasz”.

Mozemy ubolewaé nad tym, ze czasy nowozytne wymy$lily idee ate-
istyczne i podwazyly chrzescijanska wizje Boga jako Ojca przejeta od
samego Chrystusa. Spowodowalo to i nadal powoduje fatalne skutki w
zyciu jednostek, spoteczenstw i narodow. W wyniku zanegowania praw-
dy o Bogu przez filozofie marksistowska, nietzscheanska i freudowska,
na ktérej wyrosly dwudziestowieczne totalitaryzmy i liberalizmy, mo-
zemy dzi§ moéwic o tzw. ,spoleczenstwie bez ojca”. Odrzucenie Boga ja-
ko Ojca wszystkich ludéow i narodéw spowodowalo deprecjacje ojca
ziemskiego. JesteSmy $wiadkami kryzysu ojcostwa we wspolczesnym
spoleczenstwie, we wspoélczesnej rodzinie. Méwi sie dzi§ wyraznie
o ,sierocym spoleczenstwie” — ,spoleczenstwie bez ojca”. Wiaze sie to
z odrzuceniem wszelkiego autorytetu i z kryzysem rodziny.

Refleksja nad kryzysem ojcostwa pozwala nam zauwazy¢, ze kryzys
ten wigzal sie zwykle z propagowaniem i praktykowaniem dwoch skraj-
nych ojcowskich postaw: z jednej strony postawy srogosci, ostrosci, de-
spotyzmu, a z drugiej — postawy falszywego partnerstwa. O ile pierwszy
rodzaj postawy znamionowal wieki poprzednie, o tyle druga postawa
zdaje sie dominowa¢ dzisiaj. Chce tu przytoczy¢é wymowny list mlodego
czlowieka z Francji, ktory te druga postawe klarownie ilustruje: ,,Nie ma
juz we Francji ojcéw... MieliSmy nie ojcow lecz kolegdéw. A ktbz to jest
kolega? Kto$, kto nie osgdza, nie rozkazuje, nie daje dobrego przyktadu;
ktos, kto jest tylko widzem albo wspoélwinowajca. Od urodzenia zyje
obok jegomoscia, ktory wedlug ksigg stanu cywilnego jest tym, ktory
mnie zrodzil, ktéry jednak na tym zakonczyt swoje ojcowskie funkcje.
OczywiScie zarabia, zapewnia mi utrzymanie i wyksztalcenie. Daje mi na
rozrywki. Uwaza jednak, ze to juz wszystko, co mi sie od niego nalezy.
Jakaz to musi by¢ rozkosz urodzi¢ sie w $wiecie, gdzie... uczg kocha¢ oj-
czyzne, szanowac starszych, wierzyé w Boga, uczciwie pracowac, byé mi-
losiernym... Niestety, nasi ojcowie zniszczyli struktury spoteczne, obalili
warto$ci, zabili Boga, moralno$¢. Cé6z dali nam w zamian? Technike i
filozofie absurdu. Ladna rekompensata! Komfort, samochody, blyszcza-
ce lazienki, maszynki kuchenne... rozpacz... Oto bogowie dzisiejszego
Swiata”.
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By¢ moze, ze analogiczny kryzys daje sie zauwazy¢ tu i 6wdzie w
sektorze ojcostwa duchowego. Nie mam tu na mysli naszych semina-
ribw duchownych, gdyz instytucja ta — jak sadze — funkcjonuje nie naj-
gorzej w naszym kraju, ale méwiac o kryzysie ojcostwa duchowego trze-
ba mie¢ raczej na mysli niewystarczajace przygotowanie do pelnienia tej
roli przez wszystkich kaptanéw, ktorzy z racji swego powolania winni
by¢ ojcami duchownymi dla powierzonych im wspdélnot parafialnych,
innych grup chrzescijanskich i dla indywidualnych oséb.

Konczac to slowo powitania i zagajenia, zycze wszystkim uczestni-
kom radosnych obrad, duzo satysfakcji w czasie shuchania wykladow
i zaplanowanych dyskusji. Zycze takze cieplych, przyjacielskich, brater-
skich spotkan i rozméw w kuluarach.

Niech Duch Swiety wszystkich tu obecnych oéwieci swoim $wiatlem
i ogrzeje cieplem swojej miloSci. ,Szcze$é Boze” w tym szlachetnym
dziele.
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TEOLOGIA OJCOSTWA DUCHOWEGO

Trzy terminy wyznaczajg przedmiot mojego odczytu. Pierwszy jest
powszechnie rozumiany jako nauka o Bogu w §wietle wiary w stowo Bo-
ze, ktore jest zasadng podstawg do uprawiania nauki o cztowieku i §wie-
cie w $wietle nadprzyrodzonej wiary w to slowo. Termin drugi odnosi
sie zwykle do mezczyzny, ktory w sensie biologicznym jest u zZrodel za-
istnienia nowego czlowieka najpierw w lonie kobiety, okre§lanej mia-
nem matki, a nastepnie przez nig zrodzonym. Pojecie ojcostwa ducho-
wego nawigzuje do tego pojecia ojcostwa, ale jest zapodmiotowione w
wymiarze duchowego bytowania rodziciela i zrodzonego.

Nie bedziemy w naszym odczycie traktowali o ojcostwie biologicz-
nym. Temat odczytu zobowigzuje bowiem do odpowiedzi na pytania: co
slowo Boze, przyjete nadprzyrodzona wiarg, moéwi na temat ojcostwa
duchowego w Tajemnicy Boga Tréjjedynego?; co stowo to méwi na te-
mat tego ojcostwa w stworczym i zbawczym dziele Boga i Chrystusa?; co
moéwi o tym ojcostwie w misji KoSciola i co méwi o tym ojcostwie w od-
niesieniu do poszczegblnych cztonkéw Kosciota?

1. OJCIEC W BOSKIEJ KOMUNII TRYNITARNEJ

Wydaje sie, ze wlaéciwg droga odkrywania tej prawdy bedzie odwo-
lanie sie na poczatku do stéw éw. Pawla: ,Zginam kolana moje przed Oj-
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emerytowany profesor zwyczajny KUL; tworca Sekcji Teologii Duchowo$ci KUL (obecnie
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cem, od ktérego bierze nazwe wszelkie ojcostwo na niebie i na ziemi”
(Ef 3, 14). ,Na niebie” — mozna rozumie¢ w odniesieniu do $wiata du-
chow, ale bardziej pierwotnie, w $wietle objawienia Tajemnicy Trojcy
Swietej, trzeba odnie$é to do Ojca, ktory zrodzit Syna — boskie doskona-
le odzwierciedlenie Ojca, takze w byciu Zrédtem zycia: ,,Jak bowiem Oj-
ciec ma zycie w sobie, tak samo dal Synowi, by miat zycie sam w sobie”
(J 5, 26); do Ojca, ktéry razem z Synem stat sie zrédlem Ducha — uoso-
bionej wzajemnej MiloSci Ojca i Syna. Nicejsko-konstantynopolitanskie
Credo wyrazilo te tajemnice nastepujaco: ,Wierze w jednego Boga Ojca
wszechmoggcego... i w Jezusa Chrystusa Syna Jego jedynego, ktory
z Ojca jest zrodzony przed wszystkimi wiekami. Bog z Boga, Swiatlo$¢ ze
Swiatloéci, Bog prawdziwy z Boga prawdziwego, zrodzony, a nie stwo-
rzony, wspolistotny Ojcu... Wierze w Ducha Swietego, Pana i Ozywicie-
la, ktory od Ojeca i Syna pochodzi, ktéry z Ojcem i Synem wspoélnie od-
biera cze$é i chwate...”.

To prawda, ze tajemnicy tego ojcostwa duchowego z samej nazwy
(gdyz Bog jest Duchem) nikt z bytéw stworzonych nie jest i nie bedzie w
stanie w pelni ani pojaé, ani wyrazi¢, ale bez odniesienia do tego zrodla
ojcostwa niemozliwe jest i nie bedzie mozliwe wlaéciwe rozumienie ja-
kiegokolwiek innego ojcostwa duchowego, a nawet biologicznego.

2. 0JCOSTWO BOGA W STWORCZYM 1 ZBAWCZYM DZIELE

Nie ulega watpliwosci, ze ci, ktorzy odkrywali nawet ,po omacku”
Boga w kontakcie z kosmosem i przyrodg, wigzali istnienie kosmosu
i przyrody z Bogiem czy béstwami, ktorego lub ktére obdarzali mianem
Ojca lub ojcow. To pojecie ojcostwa Boga lub béstw mialo jednak bar-
dziej charakter biologiczno-fizykalny niz duchowy.

Nowe pojecie ojcostwa Bozego pojawilo sie z chwilag uobecnienia sie
Boga w historii, z Przymierzem zawartym z Abrahamem, z Mojzeszem,
a ostatecznie w Nowym Przymierzu — w Jezusie Chrystusie.

W Starym Testamencie nazywanie Boga Ojcem wigzalo sie zaréwno
z wybranym narodem, jak z poszczeg6lnymi czlonkami tego narodu. W
Ksiedze Wyjscia czytamy: ,Synem moim pierworodnym jest Izrael”
(4, 22), a u proroka Izajasza: ,,A jednak, Panie, Ty$ naszym Ojcem. My-
$my gling, a Ty naszym Tworca. Dzielem rak Twoich jesteSmy my wszy-
scy” (64, 7). W Psalmach wiele jest odniesien poszczeg6lnych ludzi do
Boga jako Ojca, ale szczeg6lnej wymowy nabierajg teksty mesjanskie,
ktbre odnoszg sie do Boga jako Ojca Mesjasza: ,,Ja bede mu Ojcem, a on
bedzie mi synem” (2 Sm 7, 14), czy slowa Psalmu 2, 7: , Ty§ Synem mo-
im, Ja Ciebie dzi§ zrodzilem”, ktére autor Listu do Hebrajczykow
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wprost wigze z Jezusem Chrystusem (1, 4). Objawiajacy sie Bog Starego
Przymierza jako Ojciec ujawnia nie tylko dar udzielonego Zycia narodo-
wi wybranemu czy poszczegdlnym jednostkom tego narodu, ale takze
swa opatrzno$¢ nad tym darem, mimo grzechéw tego narodu i jedno-
stek: ,Gardzisz Skalg, co ciebie zrodzila, zapomniale$ o Bogu, ktory cie
zrodzit” (Pwt 32, 18); ,,Ukochalem cie odwieczng milo$cia, dlatego tez
zachowalem dla ciebie laskawo$é¢” (Jr 31, 3); ,M6éwi Syjon: «Pan mnie
opuécil, Pan o mnie zapomnial». Czyz moze niewiasta zapomnieé¢
o swym niemowleciu...? A nawet, gdyby ona zapomniala, Ja nie zapo-
mne o tobie” (Iz 49, 14-15).

Wecielony Logos — Jednorodzony Syn Ojca, Jezus Chrystus nawig-
zuje do tej SwiadomoSci narodu wybranego, ale jednocze$nie w sensie
niezréwnanym objawia tajemnice ojcostwa Boga. Ta wylaczno$é ojco-
stwa Boga w stosunku do Jezusa Chrystusa polega na tym, ze Logos jest
zrodzony przez Ojca jako Jezus Chrystus moca Ducha Swietego i pozo-
staje tak dalece tozsamy z Ojcem, iz moze méwic: ,Ja i Ojciec jedno je-
steSmy” (J 10, 30). Tylko o Nim moéwil Ojciec: ,,Ten jest Syn méj umito-
wany, w ktorym mam upodobanie” (Mt 3, 17). Ta wlaénie wyjatkowosé
ojcostwa Boga w stosunku do Jezusa Chrystusa i wyjatkowo$é synostwa
Jezusa Chrystusa sprawila, ze zdecydowanie odrdznia On te relacje
przez wyrazenie ,Ojciec M6j” od relacji tych, ktérych Bog jest i bedzie
Ojcem, a oni dzie¢mi Bozymi w wyniku rewelatywno-zbawczego dziela
Chrystusa przez wyrazenie ,,Ojciec wasz”.

Warto tu jeszcze raz przytoczy¢ niezwyklej rangi dla naszego tematu
stowa Chrystusa: ,,Podobnie jak Ojciec ma zycie w sobie, tak rowniez dat
Synowi: mieé zycie w sobie samym” (J 5, 26). Nie tylko mie¢ zycie, ale
takze stac sie przez wypekienie woli Ojca az do oddania zycia na Krzyzu
zrodlem zycia dla tych wszystkich, ktérzy w Niego uwierza: ,,Albowiem
jak Ojciec wskrzesza umarlych i ozywia, tak rowniez i Syn ozywia tych,
ktorych chcee... Zaprawde, zaprawde, powiadam wam: Kto slucha stlowa
mego i wierzy w Tego, ktéry Mnie posltal, ma zycie wieczne i nie idzie na
sad, lecz ze $mierci przeszed} do zycia” (J 5, 21. 24). Wpatrzony w te ta-
jemnice nadprzyrodzonego zrodzenia nas do Bozego synostwa §w. Jan
bedzie méwil w zachwycie: ,Popatrzcie, jaka milo$cig obdarzyl nas Oj-
ciec: zostaliSmy nazwani dzie¢mi Bozymi i rzeczywiscie nimi jesteSmy”
(1J 3, 1). Sw. Pawel, orzekajgcy o niemocy Prawa w rodzeniu w nas Bo-
zego zycia i Bozego synostwa w przeciwienstwie do wiary, powie:
~Wszyscy bowiem dzieki tej wierze, jesteScie synami Bozymi — w Chry-
stusie Jezusie. Bo wy wszyscy, ktorzy zostaliécie ochrzezeni w Chrystu-
sie, przyoblekli$cie sie w Chrystusa (...). Gdy jednak nadeszla pelnia
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czasu, zestal B6g Syna swego, zrodzonego z niewiasty, zrodzonego pod
Prawem, aby wykupil tych, ktérzy podlegali Prawu, aby$Smy mogli
otrzymaé przybrane synostwo. Na dowdd tego, ze jesteécie synami, Bog
wystal do serc naszych Ducha Syna swego, ktory wola: «Abba, Ojcze!» A
zatem nie jeste$ juz niewolnikiem, lecz synem. Je$li za§ synem, to
i dziedzicem z woli Bozej” (Ga 3, 26-27; 4, 4-7).

Jest rzecza oczywista, ze dar Bozego Zycia i Bozego synostwa: ta-
jemnica duchowego ojcostwa Boga przez Jezusa Chrystusa w mocy Du-
cha Swu;tego — ma swe zrodlo w milosci Ojca, w mitoéci Syna i mitoéci
Ducha Swietego. To zamyst Ojca i postuszenstwo Syna oraz dzialanie
postanego Ducha — Daru Ojca i Syna, jest u podstaw tego duchowego
zrodzenia. Rola Jezusa Chrystusa zostala doskonale zarysowana w dia-
logu z Nikodemem: ,,«(...) jesli sie kto$ nie narodzi powt6rnie, nie moze
ujrze¢ krolestwa Bozego». Nikodem powiedziat do Niego: «Jakzesz mo-
ze sie czlowiek narodzié bedac starcem? Czyz moze powtdrnie wejsé do
lona swej matki i narodzi¢ sie»? Jezus odpowiedzial: «Zaprawde, za-
prawde, powiadam ci, jeéli sie kto§ nie narodzi z wody i z Ducha, nie
moze wejs¢ do krélestwa Bozego. To co sie z ciala narodzilo jest cialem,
a to co sie z Ducha narodzilo jest duchem. Nie dziw sie, ze powiedzialem
ci: Trzeba wam sie powtdrnie narodzi¢ (...). A jak Mojzesz wywyzszyl
weza na pustyni, tak potrzeba, aby wywyzszono Syna Czlowieczego, aby
kazdy, kto w Niego wierzy, mial Zycie wieczne. Tak bowiem B6g umito-
wal éwiat, ze Syna swego Jednorodzonego dal, aby kazdy, kto w Niego
wierzy, nie zginal, ale mial zycie wieczne»” (J 3, 3-7; 14-16). W peryko-
pie o Dobrym Pasterzu Jezus dopowie, ze wlasnie On daje swe zycie po
to, aby ci, ktorzy uwierzg otrzymali nowe zycie z Ducha: ,Ja jestem do-
brym pasterzem. Dobry pasterz daje zycie swoje za owee” (J 10, 11).

3. OJCOSTWO DUCHOWE W MISJI KOSCIOLA

Zycie, ktore bylo w Ojcu, a ktérego doskonalym synowskim od-
zwierciedleniem jest Jednorodzony, i ktére uobecnilo sie w Synu Czlo-
wieczym w mocy Ducha Swietego, ma by¢ przekazywane przez Koéciol
Chrystusowy. Jesli Jezus Chrystus jest Pra-Prasakramentem uobecnie-
nia i urzeczywistnienia tego zycia (ojcostwa i synostwa duchowego), to
Prasakramentem jest Ko$ci6t — Mistyczne Cialo Chrystusa i Lud Bozy.
Niezwyqu wymowe w tym sensie maja poczatkowe stlowa Pierwszego
Listu $w. Jana: ,,To wam oznajmiamy, co byto od poczqtku co$my usly-
szeli o Slowie zycia, co quzehsmy wlasnyml oczami, na co patrzyhsmy
i czego dotykaly nasze rece — bo zycie objawilo sie. My$my je widzieli,
onim $wiadczymy i glosimy wam zycie wieczne, ktore bylo w Ojcu,
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a nam zostalo objawione — oznajmiamy wam, co$my ujrzeli i uslyszeli,
aby$cie i wy mieli wspoéluczestnictwo z nami. A mieé¢ z nami wspolk-
uczestnictwo znaczy: mieé je z Ojcem i z Jego Synem Jezusem Chrystu-
sem” (1, 1-3).

W jak spos6b moze sie to dokonywaé? Jezus Chrystus ustanawiajgc
swoj KoSciélt — Prasakrament nowego zycia, Prasakrament duchowego
ojcostwa i synostwa, zlecit mu wyraZnie misje tego rodzicielstwa z Du-
cha: ,Dana Mi jest wszelka wladza w niebie i na ziemi. IdZcie wiec i na-
uczajcie wszystkie narody, udzielajac im chrztu w imi¢ Ojca i Syna,
i Ducha Swietego. Uczcie je zachowywaé wszystko, co wam przykaza-
lem. A oto Ja jestem z wami przez wszystkie dni, az do skonczenia Swia-
ta” (Mt 28, 18-20).

Pierwszym wiec przejawem duchowego rodzicielstwa przez Koéci6t
Chrystusowy jest przepowiadanie Ewangelii — mozemy dzi§ powie-
dzie¢: nowa ewangelizacja z jej wszystkimi wymogami. Réwnoczesnym
jednak do tego jest sprawowanie sakramentu chrztu, a w nastepstwie
chrztu innych sakramentéw $wietych. Taki paradygmat duchowego ro-
dzicielstwa, duchowego ojcostwa Koéciola znajdujemy w Dziejach Apo-
stolskich w dniu Pieédziesigtnicy i misji spelnionej przez diakona Filipa.
Takie wypelnienie Chrystusowego mandatu realizuje dzi$§ Ko$ciél z nie-
zwyklg wymowa przez poslugiwanie Piotra naszych czaséw — Ojca $wie-
tego Jana Pawla II. To nie przypadek, ze czlowiek misji Piotra nosi tytul
Ojca $wigtego, ze biskupi i ksieza sa nazywani ojcami duchownymi, czyli
rodzicielami zycia z Ducha Swietego.

Wskazujac na duchowe ojcostwo Koéciola przez ewangelizacje
i sprawowanie sakramentéw $wietych nie mozna nie wspomnie¢ o wy-
kladni tego rodzicielstwa przez $w. Piotra i $w. Pawla. Pierwszy mowi,
ze w wyniku poznania zamystu Ojca i dziela Syna oraz przyjecia daru
nowego zycia stajemy si¢ ,uczestnikami Boskiej natury” (2 P 1, 4). Na-
tomiast drugi przeciwstawia niemoc Prawa mocy wiary i Ducha Swiete-
go, ktory ozywia i sprawia, ze dzieki Jego mocy mozemy by¢ synami Bo-
ga i zwracac sie do Niego: ,Abba, Ojcze!” (Ga 4, 6).

Duchowe rodzicielstwo, duchowe ojcostwo Kosciola nie moze byé
jednak sprowadzone jedynie do ogdblnie pojetej ewangelizacji i sprawo-
wania sakramentoéw $wietych. Jezus powiedzial bowiem: ,,Uczcie je za-
chowywaé wszystko, co wam przekazalem” (Mt 28, 19). Do tego
~wszystko” musi by¢ najpierw zaliczone ,Nowe przykazanie milosci”.
Jesli ,Bog jest MitoScia” (1 J 4, 16), Ojciec niebieski ukochal nas mito-
$cig uprzedzajgca, Syn z milosci dat zycie dla chwaly Ojca i zbawienia
$wiata, Duch rozlewa miloé¢ w sercach naszych, jesli po tym pozna
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$wiat, ze jesteSmy uczniami Chrystusa i wreszcie — jesli testamentem
Chrystusa jest zobowigzanie do takiej mitoSci, jaka On umilowal i nad
ktoéra nie ma wiekszej, to Koécidl w swoim ojcostwie duchowym musi
rodzi¢ z takiej mitoSci i mocg takiej miloSci. Jej ostatecznym zrodlem
jest bowiem Duch Swiety — Uosobiona Miloé¢ w zyciu trynitarnym.
Mozna nawet powiedzieé¢, ze pelne rodzicielstwo duchowe dopiero wte-
dy bedzie mialo miejsce, kiedy bedzie zaréwno ojcostwem i macierzyn-
stwem duchowym, ktére w Bogu zespala sie w jedno, zgodnie z naucza-
niem encykliki Dives in Misericordia, a w rodzicielstwie Ko$ciola wyra-
za sie ewangelizacja, czyli wiernoscig Stowu i slowom objawionym
(,uczcie je zachowywaé wszystko”), oraz wiernym sprawowaniem sa-
kramentéw z miloSci i mocg mitoSci.

Zasada ta obejmuje w szczegblny sposob pierwsze usprawiedliwie-
nie przez ewangelizacje i chrzest, jak réwniez wtérne usprawiedliwienie
przez sakrament pokuty i pojednania, a takze caty rozwdj i wzrost w zy-
ciu duchowym, czyli zycie wedtug Ducha Swietego. Niezrownane w tym
wzgledzie jest nauczanie §w. Pawla Apostola: ,Albowiem prawo Ducha,
ktory daje zycie w Chrystusie Jezusie, wyzwolilo cie spod prawa grzechu
i Smierci. (...) Dgzno$¢ bowiem ciala prowadzi do $mierci, dgznos¢ zas
Ducha — do zycia i pokoju. (...) A ci, ktorzy zyja wedhug ciala, Bogu po-
dobac sie nie mogg. (...) Jezeli natomiast Chrystus w was mieszka, cialo
wprawdzie podlega $mierci ze wzgledu na skutki grzechu, duch jednak
posiada zycie na skutek usprawiedliwienia. A jezeli mieszka w was Duch
Tego, ktory Jezusa wskrzesil z martwych, to Ten, co wskrzesit Chrystusa
Jezusa z martwych, przywroci do zycia wasze $miertelne ciala moca
mieszkajacego w was Ducha. JesteSmy wiec, bracia, dluznikami, ale nie
ciala, byémy zy¢ mieli wedlug ciala. Bo jezeli bedziecie zyli wedhug ciala,
czeka was $mier¢. Jezeli za§ przy pomocy Ducha uémiercaé¢ bedziecie
popedy ciala — bedziecie zyli. Albowiem wszyscy ci, ktoérych prowadzi
Duch Bozy, sg synami Bozymi” (Rz 8, 1-2; 6. 8-14).

4.0JCOSTWO DUCHOWE POSZCZEGOLNYCH CZEONKOW KOSCIOLA

Dopiero na fundamencie ojcostwa wewnatrztrynitarnego, a takze na
fundamencie ojcostwa duchowego w stworczo-zbawezym dziele Boga
przez Chrystusa w mocy Ducha Swietego i ojcostwa oraz macierzynistwa
duchowego Kosciola Chrystusowego, mozna stawiaé zasadnie pytanie o
ojcostwo duchowe poszczegblnych czlonkéw Ko$ciota, wérdd ktérych
niewatpliwie nalezy wyr6zni¢ uczestnikow godnosci i misji kaplanskiej
z mocy sakramentu $§wiecen, a takze rodzicow, nauczycieli i wychowaw-
cOw. Przy tym nalezy jasno odr6znié pojecie ojcostwa duchowego od
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kierownictwa czy przewodnictwa duchowego. Nie kazdy bowiem kie-
rownik, przewodnik czy wychowawca moze byé¢ faktycznie ojcem du-
chowym. Zrozumieniu tego problemu moze bardzo poméc Pawlowy za-
pis w Pierwszym Liscie do Koryntian: ,Choé¢by$cie mieli bowiem dzie-
sigtki tysiecy wychowawcow w Chrystusie, nie macie wielu ojcow; Ja to
wlasnie przez Ewangelie zrodzilem was w Jezusie Chrystusie. Prosze
was przeto, badzcie nasladowcami moimi” (4, 15-16). Ojcostwo ducho-
we oznacza tu przekazanie zycia Bozego przez Apostola na drodze
ewangelizacji, ktérego On wczesniej stal sie uczestnikiem i w ktorym
wzrastat tak, ze mial prawo zobowigzywaé zrodzonych syné6w ducho-
wych do odwzorowywania tego zycia.

Takze inny tekst tegoz Apostola rzutuje na nasze rozumowanie:
»,Dzieci moje, oto ponownie w bélach was rodze, az Chrystus w was sie
uksztattuje” (Ga 4, 19). Wynika z tego, ze ojcostwo duchowe nie spelnia
sie w jednym akcie, cho¢ moze nim byé zapoczatkowane; ze spelnianie
sie tego ojcostwa jest procesem, ktéry moze obejmowac takze regres
zrodzonych do nowego zycia i bol, cierpienie rodziciela, az w zrodzo-
nych dokona sie chrystoformizacja i az za Apostolem beda mogli powie-
dzieé¢: ,Razem z Chrystusem zostalem przybity do krzyza. Teraz za$ juz
nie ja zyje, lecz zyje we mnie Chrystus. Cho¢ nadal prowadze zycie w
ciele, jednak obecne zycie moje jest zyciem wiary w Syna Bozego, ktory
umilowal mnie i samego siebie wydal za mnie” (Ga 2, 19-20).

Za ojcostwem duchowym idzie kierownictwo duchowe, czyli sztuka
oddzialywania na tego, kto duchowo zostat przez nas zrodzony do no-
wego, Bozego zycia, aby przez wszystkie uwarunkowania natury
i grzeszne upadki dokonywal postepu w zyciu duchowym, aby stawszy
sie z taski Bozym synem w Jednorodzonym Synu Jezusie Chrystusie
mogl wypowiedzie¢ w prawdzie przytoczone wyzej stowa Pawlowe.

Wspomnialem wyzej o ojcostwie duchowym nie tylko uczestnikow
Chrystusowego kaplanstwa z mocy sakramentu $wiecen. Karol Wojtyla
w swej ksigzce Mitosé i odpowiedzialno$é (Lublin 19864), w rozdziale
0 ojcostwie 1 macierzynstwie, pisze o tym, ze poziom zycia osobowego
sprawia, iz ojcostwo i macierzyfistwo na tym poziomie ma szczegdlne
znamie doskonalo$ci duchowej i polega na przekazaniu na drodze wy-
chowania tej doskonalosci, ale tez zaklada u ojca i matki dojrzalg oso-
bowo$¢. To ojcostwo duchowe nie musi sie wigza¢ nawet z biologicz-
nym, ale zawsze zaklada osobowa, duchowg miloé¢, ktéra rodzi $wiat
duchowych warto$ci wiagzacych czesto ludzi bardziej niz wiezy krwi.
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W niniejszej refleksji nie podjeliémy tego poszerzonego pojecia oj-
costwa duchowego. PozostaliSmy natomiast przy jego Pawlowym rozu-
mieniu.

Przywohujac temat odezytu: Teologia ojcostwa duchowego, jeszcze
raz pragne zwroOcié uwage na pojecie ,teologia”. SzukaliSmy bowiem
w slowie Boga odpowiedzi na pytanie, co mé6wi nam ono o ojcostwie du-
chowym?

OdpowiedZ nasza prowadzila nas od pojecia ojcostwa duchowego
wewnatrztrynitarnego: od Ojca, ,,od ktérego bierze nazwe wszelkie ojco-
stwo na niebie i na ziemi” (Ef 3, 14), poprzez ojcostwo Boga w dziele
stworzenia i zbawienia przez Jezusa Chrystusa w mocy Ducha Swietego
i ojcostwa duchowego Kos$ciola Chrystusowego, az do ojcostwa ducho-
wego poszcezegdlnych czlonkow tego KoSciola.

Kim sg i jakimi powinni by¢ ci ojcowie duchowi i jakie powinnosci
spoczywaja na nich, nie stanowilo przedmiotu tego studium. Mam na-
dzieje, ze na te pytania dadza wystarczajaca odpowiedZ inne odczyty.
Osobiécie doswiadczam ewidentnego niedosytu swojego odczytu, ale
ramy czasowe na wiecej nie pozwalaly. Jedno jednak mozna w wyniku
tego studium stwierdzié¢: Ojcostwo duchowe w Kosciele Chrystusowym
jest niepojmowalne bez pozostawania w relacji do ojcostwa wewngtrz-
trynitarnego, bez tego ojcostwa duchowego, ktére objawilo sie w Jezusie
Chrystusie i przez Niego w mocy Ducha Swietego; bez tego ojcostwa du-
chowego, do ktdrego zostal powolany i uzdolniony moca Ducha Swiete-
go Kosciol Chrystusowy — Prasakrament uobecniania Ducha Swietego
irodzenia w mocy tego Ducha synéw Bozych w Jednorodzonym Synu
Jezusie Chrystusie. Uwazam, ze to odniesienie i osadzenie ojcostwa du-
chowego w Koéciele oraz poszczegélnych czlonkéw KoSciola winno sta-
nowi¢ swoisty paradygmat chrzeScijanskiej i katolickiej teologii ojco-
stwa duchowego.
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O0JCOSTWO DUCHOWE
W ASPEKCIE PSYCHOLOGICZNYM

W biblijnym opisie stworzenia okazuje sie, ze kobieta (Ewa) jest ko-
rong aktu stworczego Boga. Akt ten posuwa sie logicznie w czasie, od
$wiatla i ciemnoéci do wody i ziemi, poprzez roéliny oraz zwierzeta do
czlowieka, przy czym — jak wspomnieliémy — korona tego aktu
stworczego nawet nie jest Aniol lecz wlaénie kobieta. Trzeba réwniez
podkreshc ze w mysl argumentacp nowego czlowieka, Bog jest Mllosc1a
i Zyciem. Zycie ma swoje zrédlo w Miloéci. Najglebszy wyraz swojej
istoty Bég wycisngl na Ewie, bo ona jest pierwsza w porzadku miltoéci
izycia; jest nosicielka i dawczynia zycia.

W naszych publikacjach podkresliliémy, ze to wlasnie Ewa z racji
pierwszenstwa w porzadku milosci i zycia jest blizsza Bogu niz Adam.
Nadto akt stwérczy Ewy jest owiany tajemnicg (por. Rdz 2, 21-22). Ewa
nie do$wiadcza samotnos$ci Adama, jej obraz i podobiefstwo Boga sg
skierowane do Boga i do czlowieka. Argumentacja nowego czlowieka
wynikajaca z zapisu autora Ksiegi Rodzaju otrzymuje dzisiaj argument
dodatkowy — genetyczny. Dzisiaj wiemy bowiem, ze istniejg tylko dwa
garnitury chromosomowe XX (kobieta) oraz XY (mezczyzna). Zachodzi
roéwniez mozliwo$é¢ patologii genetycznej: potrojny zestaw (XXX) lub tez
podwoéjny X z igrekiem” (XXY). Te dwa przyklady wystarcza, aby wy-
ciagna¢ wniosek, ze kobieta istnieje calo$ciowo w sobie, jest jednak rze-
czg niemozliwa, by zaistnial osobnik o garniturze genetycznym bez
siksa”, to znaczy garnitur chromosomowy: YY lub YYY. Element meski,

* 0. prof. dr hab. Antoni Jozafat N ow ak (ur. 1935), franciszkanin, profesor zwy-
czajny. Doktorat z psychologii w KUL w 1968 pt. Nerwica w Swietle psychologii glebi
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1984 pracownik naukowy KUL i kierownik Katedry Psychologii Zycia Wewnetrznego; w
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ksztalcit w Instytut Teologii Duchowosci. Czlonek Kola Psychologii Glebi w Salzburgu,
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aby byt meski, musi obok siebie posiada¢ element zenski X, stad tylko
XY albo tez XYY majg racje bytu.

Adam czuje sie osamotniony, totez bezskutecznie poszukuje odpo-
wiedniej dla siebie istoty (por. Rdz 2, 20). Nie mogl jej znalezé, ponie-
waz mial ja w sobie (XY). Bardzo wiele refleksji napisano pytajac, dla-
czego Bog ksztattuje Ewe z zebra Adama? A moze nie o ,zebro” chodzi?
Dlaczego w $wietle wspolczesnej wiedzy nie przyjaé refleksji, ze tym
»Zzebrem” rownie dobrze moze by¢ meski garnitur chromosomowy, w
ktorym znajduje sie element kobieco$ci? Bog uzupelnia ten element
drugim ,,iksem” przyprowadzajac do Adama Ewe (por. Rdz 2, 21-23).

W aspekcie genetycznym istnieje pelnia kobiecoéci, nie ma jednak
w aspekcie genetycznym pelni meskoéci. Byé moze wskazane zrodla ma-
ja swoj podéwiadomy wyraz zewnetrzny w takich sformulowaniach, jak
,,quz mezczyzng”, ,udowodnij, ze jeste§ mezczyzng”. Jezyk ludzki nie
uzywa analogicznych sformulowan: ,badz kobletq”, sudowodnij, ze je-
ste$ kobietg”. Kobieta po prostu jest, ona sie sprawdza w fakcie istnie-
nia, mezczyzng trzeba sie wykazaé. W sposob nieswiadomy zaklada sie,
ze kobieco$¢ jest stanem naturalnym, zastanym, nieuniknionym, pod-
czas gdy mesko$¢ jest czyms, co trzeba zdobywaé¢ w trudzie i ciagle ja
udowadniaé. Obowigzek przedlozenia dowodoéw sugeruje, ze przed mez-
czyzna stoi jakie$ zadanie, ktore trzeba wykonaé, stad mezczyzna boi sie
zdemaskowania i zawstydzenia.

Idzmy jeszcze dalej w toku naszych rozwazan wstepnych. Ot6z ko-
bieta po prostu jest matka, nawet gdy nie jest rodzicielka, natomiast
mezczyzna staje sie ojcem. Kobieta poczyna zycie w sobie. Ksztaltuje w
sobie zycie bez udzialu mezczyzny i rodzi z siebie, natomiast mezczyzna
poczyna i rodzi poza soba.

1. BOG OJCIEC

~,Nowy” czlowiek rozumie poprawnie Boga, drugiego czlowieka, sa-
mego siebie, Swiat wewnetrzny oraz Swiat zewnetrzny, poniewaz posia-
da umyst odblokowany $wiatlem, ktérym jest Chrystus. Rozumie zatem
poprawnie godno$é i Swieto§¢é macierzynstwa i ojcostwa. Zar6wno ma-
cierzynstwo jak i ojcostwo sg obrazem tego samego Boga. Dla nowego
czlowieka pod terminem ,Bbg” nie kryje sie jaka$ nieokre$lona substan-
¢ja, energia kosmiczna, do ktorej czlowiek ustawicznie zmierza, nigdy
jej nie osiggajac; jaki$ byt sam z siebie, lecz wlasnie Ojciec. Nie jest to
Ojciec wyrozumowany na sposob filozoficzny, ani tez nie jest on skut-
kiem religijnej projekc;ji, lecz Ojciec spotkany w Chrystusie.
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Nazywanie Boga Ojcem nie jest nowoScia. Z tym faktem spotykamy
sie nie tylko na kartach Starego Testamentu, ale rowniez w wielu reli-
giach $wiata. Autorzy biblijni pisza termin ,ojciec” w odniesieniu do
Boga Starego Testamentu malg literg, jest to bowiem ojciec Izraela.
Bobg-ojciec w religiach $wiata jest ojcem bogéw i ludzi na sposéb ludzki.
Tymczasem na kartach Nowego Przymierza autorzy biblijni pisza ter-
min ,,Ojciec” z duzej litery, poniewaz jest to imie wlasne.

2. OJCIEC JEZUSA CHRYSTUSA

Syn objawia Ojca, Ojciec objawia Syna. Juz Tertulian (t 240) za-
uwazyl, ze wyrazenie ,Bog Ojciec” nikomu nie zostalo objawione. Tylko
ten zna Boga-Ojca, komu Syn zechce objawi¢ (por. Mt 11, 27). Ot6z Syn
zechciat to objawié swojej Oblubienicy, to znaczy KoSciotowi $wietemu.
Nowy czlowiek, odrodzony i przywrécony swemu Bogu dzieki lasce,
moéwi najpierw ,,«QOjcze», poniewaz stat sie synem” (§w. Cyprian T 258).

Chrystus objawia Ojca. Nie jest to Ojciec — wladca kosmosu, wszech-
mocy i potegi. Nigdy Chrystus swoim Ojcem nie wygraza. Milo$¢ Ojca do
czlowieka stala sie Cialem (por. J 1, 14). Ojciec, ktérego objawia Chry-
stus, jest Ojcem pelnym miloéci, absolutnie wiernym swemu Ojcostwu,
ktbre wyraza sie w natychmiastowej gotowos$ci przyjecia grzesznika po-
wracajacego do mitosci Ojca. Wiernoéc¢ ta wyraza sie rowniez w radoéci
(por. DIM 6). Ojciec nie jest Milo$cig, ktoéra miluje samg siebie, lecz po-
przez Syna miluje w pelni kazdego czlowieka. Stusznie pisze Sw. Teresa
z Lisieux (T 1897), ze Bog jest az do szalenstwa zakochany w czlowieku.

Ojciec Jezusa Chrystusa jest Ojcem pelnym milosierdzia. Bytoby ab-
surdem szukanie na kartach Starego Przymierza Ojca pelnego miloSci
i milosierdzia, jak nam to objawil Syn Bozy Jezus Chrystus. Chrystus nie
opisuje swego Ojca w konstrukcjach zdaniowych; nie jest to Ojciec filo-
zoficznie udowodniony; nie jest to Ojciec w sensie projekeji psycholo-
gicznej, fantazji i pomylonych zranien psychicznych; nie jest to Ojciec w
naiwnym rozumieniu freudowskim, ktérg to naiwno$é nadal udowad-
niaja eksperymentalnie nawet kaplani i psycholodzy. Jest to Ojciec pre-
zentowany przez Syna — kto widzi Syna, ten widzi rowniez Ojca. Zada-
nie Chrystusa, aby przypatrzec sie Jego twarzy (por. J 14, 8-10), nie ma
znaczenia anatomicznego, lecz caly sposéb bycia, dzialania i nauczania
Syna jest objawieniem Ojca.

Milosierdzie odpowiada najglebszej prawdzie, ze Bog jest MiloScia
(por. DiM 13). W kulminacyjnym punkcie ekonomii zbawienia, w te-
stamencie $mierci Chrystus nie objawia Ojca Wszechmocnego, lecz wia-
$nie Ojca pelnego milosci i milosierdzia: ,,Ojcze, przebacz im, bo nie wie-
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dza, co czynig” (Ek 23, 34). W pieknych przypowies$ciach o liliach po-
Inych i o ptakach niebieskich Chrystus objawia swego Ojca pelnego laski
— Ojca, ktory jest naszg Opatrznoscia (por. Mt 6, 25-34; £k 12, 22-32).
W domu kochajacego Ojca jest mieszkan wiele (por. J 14, 2).

3. OJCOSTWO DUCHOWE

Dla ,nowego” czlowieka punktem wyjScia w rozwazaniach na temat
ojcostwa duchowego nie mogg byé badania psychologiczne. Statystyka
nie potrafi odr6znié tego, co prawdziwie ludzkie od skazenia ludzkiej
natury. Kazde rozwazanie w tej materii nie zbudowane na Chrystusie
jest zwodnicze (por. Kol 2, 8). Czlowiek potrafi sobie wyobrazi¢ $wiat
oraz zycie w tym $wiecie bez Boga. Jednak zaden tak zwany ateista nie
wyobraza sobie zycia ludzkiego bez milo$ci, bez prawdy i bez wolnoSci.
Odpowiedz na ten fakt zna tylko ,,nowy” czlowiek. Tak sie wia$nie dzie-
je, poniewaz czlowiek zostal stworzony na obraz i podobienstwo Milo-
$ci, ktora jest Bog w Trojcy Jedyny.

Przypatrzmy sie ojcostwu duchowemu w aspekcie psychologicznym.

a) Milos¢

Psychologia chora, manipulacyjna, nie zna terminu ,milo$¢”. Bedzie
raczej moéwila o potrzebach Milos¢ moze byé przedmiotem reﬂeksji
psychologlczneJ tylko i wylacznie wtedy, gdy psychologla przmele god—
noé¢ i warto$¢ ludzkiej osoby. Milo§¢ ma racje bytu tylko w Swiecie
os6b. Od wszelkich teorii, porad czy technik terapeutycznych, ktérymi
pomaga sie czlowiekowi pobudzajac go do rozwoju, najwazniejszy jest
kontakt z drugim czlowiekiem. Nie trzeba nikomu udowadniaé, ze czlo-
wiek rozwija sie poprawnie tylko in ordine amoris. W tym znaczeniu
mozemy powiedzie¢ o ojcu duchowym, ze bezpieczenstwo, zdrowie du-
chowe, rozwdj drugiego czlowieka sa dla ojca duchowego réwnie wazne
jak wilasne. Ojciec duchowy odnajdujac w imieniu Jezusa czule wyzna-
nie Ojca: ,Synu mdj”, znajduje rébwnocze$nie odpowiedZ Syna: ,,Abba,
Ojcze moj”. Ojciec duchowy kochajac uéwiadamia sobie, ze nie mozna
postawi¢ znaku réwnos$ci pomiedzy uczuciem a mito$cig. Milosé bo-
wiem musi by¢ trwala, niezaleznie od warunkéw, natomiast uczucia sg
zmienne. Kazda milo$¢ (matzenska, kaptanska, zakonna) w swoich po-
czatkach jest uskrzydlajaca i takg pozostanie pod warunkiem, ze dojrza-
ly ojciec duchowy uéwiadomi, iz w ludzkim pielgrzymowaniu trwanie w
milo$ci zawsze sprawia bol. Bélu nie wolno pozbywa¢é sie tanim rozwig-
zaniem, ono bowiem po krétkim czasie b6l spoteguje. Prawdziwy ojciec
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duchowy nie zbacza w nieskoniczone dyskusje na temat laski wiary, lecz
pozwala przeksztalca¢ wiare w milo$¢. Dyskusja na temat mitoéci nic nie
kosztuje, praktykowanie zas$ miloéci zada przyjecia krzyza. Celem mito-
$ci ojca duchowego nie jest zadowolenie ani szczeécie, lecz zdolno$é po-
noszenia ofiar. Poczucie zadowolenia i $wiadomo$¢ szczeScia — te prze-
biegi duchowo-psychiczne pojawiajg sie w sposob niezaplanowany jako
chwilowe wytchnienie.

Takie pojecia jak ,kierownik duchowy”, ,doradca”, ,towarzysz w zyciu
duchowym”, ,,dyrektor zycia duchowego” kojarza sie z instytucja, ze sta-
nowiskiem, ktére ma wyznaczone godziny urzedowania. Milo$¢ nie zna
granic czasowych, nie mozna mitoSci zamkngé do godzin urzedowania.
Termin ,,0jciec duchowy” laczy sie z zywym Cialem Mistycznym i dlate-
go jest ojcem miloSci. Trzeba w tym miejscu przywolaé stowa Apostola
Pawla: ,,Chocbyécie mieli dziesigtki tysiecy wychowawcéw w Chrystusie,
nie macie wielu ojcow; ja to wilaénie przez Ewangelie zrodzilem was
w Chrystusie” (1 Kor 4, 15). Milo$¢ nie moze by¢ nieodpowiedzialna. Nie
mozna by¢ ojcem duchowym tylko w okre§lonych ramach czasowych.
To wlaénie milo$é odstania to, co kryje w sobie symbol wiary.

b) Milosierdzie

Milosierdzie jest terminem teologicznym. Ojciec duchowy winien
rowniez w tym wymiarze by¢ odblaskiem Ojca Milosierdzia. W stowni-
kach psychologicznych nie znajdziemy terminu ,milosierdzie”. Mozna
jednak przyporzadkowac temu terminowi takie pojecie, jak ,,rozumienie
innych”. Czlowiek zawsze pozostanie dla nas faktem i tajemnicg. Zadna
nauka, ani nawet zespol placowek badawczych nie rozszyfruje tajemnicy
czlowieka. Dyscypliny naukowe, a wsréd nich psychologia, sa narze-
dziami badawczymi, ktérymi postuguje sie cztowiek. Osoba ludzka nie-
skonczenie przerasta wszystkie narzedzia badawcze. Ojciec duchowy
powinien wiedzie¢, ze kazdy akt cztowieka jest nie tylko aktem osoby,
ale rowniez w nim wyraza sie caly proces progresywnej personalizacji,
ktorego ojciec duchowy nie zna. Tylko Chrystus zna do konca kazdego
czlowieka; tylko Chrystus miltuje nas az do konca (por. J 13, 1), to znaczy
— az do naszej grzesznos$ci. Ojciec duchowy musi byé kims, kto rozumie
czlowieka. Zjawiska przyrody wyjasniamy, czlowieka staramy sie rozu-
mie¢, sgd natomiast nalezy pozostawi¢ Chrystusowi.

Jezeli naczelnym zadaniem ojca duchowego nie jest okreSlona for-
macja religijna lecz uchrystusowienie drugiego czlowieka — chrysto-
formizacja, wowczas taki proces nie obejdzie sie bez b6lu. Apostol Pawel
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pisze: ,,Dzieci moje, oto ponownie w bélach was rodze, az Chrystus w
was sie uksztattuje” (Ga 4, 19).

Psychologiczny aspekt milosierdzia bedzie polegal na zdolno$ci party-
cypowania w problemach i trudnoéciach drugiego czlowieka. Ojciec du-
chowy traktuje drugiego czlowieka z wielka cierpliwo$cia, ktora w znacze-
niu psychologicznym jest przeciwstawna gwaltowno$ci. Czlowiek nie-
cierpliwy traci rbwnowage wewnetrzng, po prostu zapomina, ze czas
i konieczno$¢ czekania sg istotnymi warunkami ziemskiego bytowania.
Czlowiek nie potrafi zadnego etapu rozwojowego przeskoczyé. Tylko
marksizm rozumial rozwéj skokowo (skok dialektyczny). Czlowiek nie-
cierpliwy zlosci sie z powodu powolnego realizowania wskazéwek, pla-
néw i koncepcji. Ojciec duchowy trwa w cierpliwo$ci, pokoju i radoéci
ducha, nie ulega utopiom ani iluzjom, bowiem ,wszystko ma swdj czas i
jest wyznaczona godzina na wszystkie sprawy pod niebem” (Koh 3, 11).

W normalnym biegu rzeczy czlowiek jest wdzieczny, gdy wie, ze kto$
go rozumie. Zrodlem tej wiedzy nie jest autorytet lecz milosé i akcepta-
cja. One wla$nie warunkujg wszelka autentyczna przemiane. Mozemy te
my$l wyrazi¢ psychologicznie nastepujgco: ,Mozesz postawe swego zy-
cia zmienié, poniewaz zostale$ zaakceptowany”. Ojciec duchowy, swoim
rozumieniem i akceptacja dodaje odwagi do nowego stylu zycia.

Milosierdzie ma jeszcze inne wazne miejsce spotkania, gdy ojciec
duchowy jest kaplanem, spowiednikiem. Wiadomo, ze tylko homo
novus ma prawo do Bozego Milosierdzia w sakramencie pokuty. Wydaje
sie, ze wcigz jeszcze malo naucza sie w wyzszych seminariach duchow-
nych, ze kaplan jest przede wszystkim przyjacielem Chrystusa: ,,Vos au-
tem dixi amicos” (J 15, 14). Stal si¢ nim w Wieczerniku Syna Bozego na-
tomiast dynamicznym pasterzem stal sie w Wieczerniku Ducha Swiete-
go. Pasterz, ktory nie jest przyjacielem Chrystusa staje sie wilkiem w
owczej skorze (por. Mt 7, 15; Dz 20, 29). Do przyjaciela nikt nie udaje
sie z lekiem. Penitent ma prawo oczekiwa¢ w sakramencie pokuty przy-
jaciela, ktory go mihluje jak Chrystus. Jezeli ,nowi” ludzie udajg sie z le-
kiem do sakramentu Milosierdzia, to dlatego, ze zamieniono teologicz-
nie sakrament Mitosierdzia w bezwzgledny sad. Do sadu udajemy sie z
lekiem. By¢ ojcem duchowym w sakramencie pokuty, znaczy by¢ przyja-
cielem grzesznikéw. Spowiednik nie jest panem, lecz shugg Bozego prze-
baczenia. ,Szafarz tego sakramentu powinien laczy¢ sie z intencja i mi-
loscig Chrystusa” (KKK 1466). Lepiej bedzie dla ojca duchowego, gdy
bedzie sadzony przez Chrystusa za to, ze byt za lagodny, anizeli za to, ze
byl za surowy w sakramencie pokuty.
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W procesie beatyfikacyjnym o. Pio wysunieto pod jego adresem
bardzo znaczacy zarzut, ze byl w sakramencie pokuty wobec penitentow
szorstki, co nie licuje z godno$cig sakramentu milosierdzia, ani tez z po-
stawag Chrystusa wobec grzesznikow. Nie bylo sprawa prosta ,,oczysci¢”
0. Pio z tego zarzutu. Po dlugich studiach i subtelnych wywiadach oka-
zalo sie, ze faktycznie byl szorstki, ale tylko wobec tych, ktérzy nie przy-
szli do niego po Boze Milosierdzie, lecz wymyslali grzechy, aby obser-
wowa¢ jak o. Pio zareaguje. Byl szorstki wobec nieuczciwych w sakra-
mencie pokuty.

c¢) Opatrznos¢

Chrystus méwi duzo o Ojcu, ktory jest zatroskany o dobro cztowie-
ka, o jego wieczne zbawienie. Ojciec duchowy powinien byé odblaskiem
Bozej Opatrznos$ci. W jaki sposéb ten przymiot ojca duchowego wyrazié
jezykiem psychologicznym?

Ojciec duchowy pomaga w naprawieniu bledéw, usunieciu zranien
psychicznych, ktére mogg utrudnia¢ normalne funkcjonowanie osobo-
wosci na skutek wejScia w historii zycia w §lepg uliczke. Nauczyé, by
przebaczaé sercem, jest wielkim dzielem ojca duchowego. Kto bowiem
przebaczyl sercem i do$wiadczyl takiego przebaczenia, ten nie cierpi na
zranienia psychiczne. Ulatwi to niewatpliwie wzrost i przemiane, jakie
powinny dokona¢ sie w zyciu wewnetrznym czlowieka, bowiem ono jest
zrodlem wia$ciwego modelu zachowania w zyciu zewnetrznym.

Boski wymiar Opatrzno$ci mozna by okreéli¢ jezykiem psycholo-
gicznym jako psychoprofilaktyka, to znaczy pewien wplyw prewencyjny
ojca duchowego na osobe, ktéra zwraca uwage na jego wskazania. Psy-
choproﬁlaktyka polegalaby na orientacji w historii rozwojowej czlowie-
ka, sugerowaniu osobie, do jakich ewentualnie ,koélek”, ,stowarzyszen”
wstgpié¢, ktéore moglyby zadziala¢ prewencyjnie. Ro6wniez tak zwana
prewencja pierwotna jest wazna. Siega ona do przeszloSci. Mozna zasu-
gerowac pytania do medytacji i wspolnej rozmowy, jak np. ,Jakim czlo-
wiekiem byl twdj ojciec? Jakim byl w relacji do matki? Jaki byl w po-
dejmowaniu decyzji? Czy mial jakie$ szczeg6lne problemy zyciowe? Czy
byt kims, ktory uczyl postuszenstwa i wiary? Czy mozna by go rozumieé
jako osobe, ktéra pozytywnie wplynela na formacje sumienia? O jakich
sprawach ojciec w ogoble nie méwil? Czy mozna przypuszczaé, dlacze-
go?” Chodziloby tutaj o zdolno$¢ minimalizowania zaburzen, a wiec
pewna prewencje wtorng. Rowniez nalezy zwrdci¢ uwage, ze zycie kaz-
dego czlowieka jest ambiwalentne, to znaczy nie tylko zlo jest faktem
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i tajemnica, ale rowniez dobra nie wytlumaczymy bez reszty, do konca.
Dobro jest réwniez faktem i tajemnica.

»Opatrznos¢” ojca duchowego nie usuwa z drogi rozwojowej czlo-
wieka cierpien, nie manipuluje drugim czlowiekiem, lecz prowadzi do
samostanowienia, do odpowiedzialnoSci za styl wlasnego zycia.

4. REFLEKSJA KONCOWA

Duch, ktéry zostat nam ,nowym” ludziom dany, nie jest tylko Du-
chem Ojca (por. Mt 10, 20), ale rowniez Duchem Syna (por. Ga 4, 6).
Bez Ducha Syna nigdy bySmy nie poznali tajemnicy Boga, ktory jest na-
szym Ojcem. Przez Chrystusa poznaliémy Ojca, od ktérego ,bierze na-
zwe wszelki r6d na niebie i na ziemi” (Ef 3, 15).

We wstepnych rozwazaniach zwréciliémy uwage na meskosc¢ i ko-
bieco$¢ w aspekcie opisu zawartego w Ksiedze Rodzaju oraz na r6znice
garnituru chromosomowego kobiety i mezczyzny. W koncowej refleksji
pragniemy jeszcze raz nasza uwage skierowaé na to niezmiernie ciekawe
zagadnienie. Ot6z do natury macierzynstwa nalezy mozno$¢ przyjecia zy-
cia, w tym jednak znaczeniu, ze mezczyzna nie daje zycia, lecz zycie po-
wstaje w matce. Ona (matka) staje sie chlebem, pokarmem dla powsta-
lego zycia jako owoc milo$ci dwojga os6b. Matka nosi w sobie zycie, daje
zycie z siebie, staje sie domem dziecka zanim ono uksztaltowane przez
matke i przez nig porodzone znajdzie sie w ramionach ojca. Do natury
ojcostwa nalezy mozno$¢ zaistnienia zycia. Do ojcostwa nalezy pelna
troska o zaistniate zycie, ale rowniez troska o te, ktéra w sobie Zycie nosi.

Temat naszych rozwazan dotyczyl ojcostwa duchowego, ale przeciez
nie wolno odméwi¢ ojcostwa duchowego rodzicowi. Rodzic, rodzicielka
bez macierzynistwa i ojcostwa duchowego nie sg w $cistym tego stlowa
znaczeniu ,ojcem i matka”. Mozna by¢ autentycznie ojcem i matka nie
bedac rodzicem i rodzicielka w znaczeniu biologicznym. Zwierze nie
moze by¢ ani matkg ani ojcem, poniewaz nie posiada zadnych mozliwo-
$ci, by wejé¢ w $wiat duchowego ojcostwa i macierzynstwa. Wynika
z tego, ze duchowe ojcostwo ma pierwszenstwo przed biologicznym.
Duchowe ojcostwo jest nade wszystko obrazem Boga Ojca mitoéci, milo-
sierdzia i opatrznoéci. Duchowe ojcostwo nie jest w swej istocie docze-
sne, lecz prowadzi do zycia wiecznego, z radoSci doczesnej (chairé), do
rados$ci wiecznej (Alleluja). Ojciec dobry jest kielichem milo$ci przepel-
niony Chrystusem. Kto zatem rezygnuje z blologlcznego ojcostwa na
rzecz prawdziwego OJcostwa duchowego, ten zyje pelnig mitoSci, ktéra
nie zna biologicznych granic. ,,Sw. Jozef lepiej spelnial ojcostwo wedtug
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serca, anizeli ktokolwiek inny speknil ojcostwo wedlug ciata” (§w. Augu-
styn T 430, Sermo 51, 26).

Zapewne do kazdego ojca duchowego odnosza sie w spos6b szcze-
golny slowa Apostola Jana: ,,Po tym poznali$émy milo$¢ Boza, ze On oddat
za nas zycie swoje. My takze winni$émy oddac zycie za braci” (1 J 3, 16).

Konczac warto jeszcze zwrdci¢ uwage na sprawy duchowe i psy-
chiczne. Ot6z nie kazdy potrzebuje psychoterapeuty, nie mozna jednak
siebie samego chrystoformizowaé. Najgorszym ojcem duchowym jest
czlowiek sam dla siebie. Ojciec duchowy jest nam wszystkim bardzo ko-
nieczny w procesie uchrystusowienia.

Zakonczymy stowami Apostola Pawla: ,Ja za$ bardzo chetnie ponio-
se wydatki i nawet siebie samego wydam za dusze wasze” (2 Kor 12, 15).



Ks. Henryk WEJMAN"
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POSLUGA OJCOSTWA DUCHOWEGO
W POLSKICH SEMINARIACH DUCHOWNYCH

Tytul obecnego przedlozenia wyraZznie okresla jego przedmiot, kto-
rym bedzie ukazanie postugi ojca duchownego od strony jej funkcjono-
wania (praktycznej) w konkretnej rzeczywistosci polskich seminariow
duchownych. W zakres tak okreSlonego przedmiotu nie wchodzi kwestia
zaprezentowania skutecznoSci i owocnoéci tejze poshugi, gdyz stanowi to
przedmiot badan socjologicznych. Nawiasem moéwiac, zasadne a wrecz
konieczne, staje sie przeprowadzenie w obecnym czasie takich badan,
aby dostrzec stopien skutecznoéci oddzialywania ojcostwa duchowego
i dostosowaé jego metody oraz sposoby do mentalnoéci wspoblczesnego
alumna, tak jak to uczynil w latach siedemdziesiagtych naszego stulecia
ks. Czestaw Lewandowski, przeprowadzajac ankiete wéréd alumnéw z
17 seminariéw diecezjalnych i 3 zakonnych nt. Ideat ojca duchownego
w seminarium na podstawie wypowiedzi alumnéw, ktbérej owoce za-
prezentowal w referacie wygloszonym podczas obrad Sekeji Ojcéw Du-
chownych w czasie Sesji Naukowej Teologbw Polskich w Lublinie 13 IX
1966 1.t

Niniejsze przedlozenie zmierza zatem do omdwienia celu ojcostwa
duchowego, jego metody i érodkéw shuzacych jego funkcjonowaniu. Na-
lezy zywi¢ nadzieje, iz ta prezentacja postuzy zainteresowanym do po-
czynienia refleksji, a moze nawet weryfikacji dotychczasowych swoich
dzialan, aby uczyni¢ je jeszcze bardziej owocnymi.

*Ks. prof. dr hab. Henryk Wejman (ur. 1959), kaplan archidiecezji szczecinisko-
kamienskiej. Prodziekan Wydzialu Teologicznego UAM w Poznaniu. Doktorat na Angeli-
cum w Rzymie w 1990 pt. Formazione all'obbedienza sacerdotale alla luce della dottrina
del Concilio Vaticano II; habilitacja na Papieskim Fakultecie Teologicznym we Wroclawiu
w 1997 na podstawie rozprawy Milosierdzie jako istotny element duchowosci chrzescijan-
skiej (Szczecin 1997). Autor licznych publikacji nt. mitosierdzia Bozego, w tym m.in. ksia-
zek: Milosierdzie jako rys duchowosci chrzescijanskiej (Szczecin 1995), Przeobrazajgce
zjednoczenie duszy z Bogiem (Szczecin 1996), Zbawcza warto$é duchowosci milosierdzia
(Poznan 1999) i Osiem blogostawieristw ewangelicznych. Nowe perspektywy duchowo-
$ci (Poznanh 2000).

1 Por. Cz. Lewandowski, Pozasakramentalne kierownictwo ojca duchownego, AK
70(1967), s. 111-120.
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1. CEL POSLUGI OJCOSTWA DUCHOWEGO

Rola ojca duchownego w seminarium wpisuje sie gleboko w calg
formacje duchowa alumna. Pozostaje niejako w jej stuzbie. Mbéwigc w
tym momencie o formacji duchowej, zakladamy kazdy inny rodzaj for-
macji (intelektualnej, pastoralnej i liturgicznej), a przede wszystkim
ludzkiej, na ktérej formacja duchowa sie opiera.

Jaki jest cel formacji duchowej? Chyba najtrafniej i wyczerpujaco
zostal on ukazany w soborowym dekrecie Optatam totius, ktory stano-
wil p6Zniej podstawe dla wykladni papieza Jana Pawla IT o tejze forma-
¢ji przedstawionej w adhortacji Pastores dabo vobis (por. PDV 45-50).
,Formacja duchowa (...) — poucza dekret soborowy powinna by¢ tak
prowadzona aby alumni nauczyli si¢ zy¢ w zazylej i nieustannej taczno-
$ciz OJcem przez Syna Jego Jezusa Chrystusa w Duchu Swietym. Majac
przez $wiecenia upodobni¢ sie do Chrystusa Kaplana, niech takze sty-
lem calego zycia naucza sie przylgnaé¢ do Niego jako przyjaciele. Pas-
chalng Jego tajemnice niech tak przezywaja, aby umieli wtajemnicza¢ w
nig lud, ktéry ma by¢ im powierzony. Niech naucza sie szuka¢ Chrystusa
w wiernym rozwazaniu stowa Bozego, w czynnym uczestnictwie
w $wietych tajemnicach KoSciola, a przede wszystkim w Eucharystii i w
Bozym oficjum; niech Go szukaja w biskupie, ktéry ich posyla, i w lu-
dziach, do ktérych sg posylani, szczegblnie w biednych, maluczkich,
chorych, w grzesznikach i niewiernych. Naj$wietsza Maryje Panne, kto-
ra przez Jezusa Chrystusa umierajgcego na krzyzu dana zostata ucznio-
wi za Matke, niech miluja i czcza z dziecieca ufnoécig” (OT 8). Formacja
duchowa zmierza zatem do uksztaltowania wlasciwego przyszlemu ka-
planowi stylu zycia, czyli zbioru postaw, ktore ten styl tworzaz. Jej cen-
trum za$ stanowi Osoba Jezusa Chrystusa, ktéry nadaje sens zaréwno
samej formacji alumna, jak i jego zyciu. W ten sposob formacja nabiera
charakteru na wskro$ chrystocentrycznego, co tez mocno zostalo wyak-
centowane w soborowym dekrecie o formacji seminaryjnej oraz w pa-
pieskiej adhortacji Pastores dabo vobis.

Podkre$lajac chrystocentryzm formacji, obydwa dokumenty kladag
jednocze$nie nacisk na potrzebe wytwarzania przez alumna relacji bli-
skoSci i przyjazni z Jezusem. Dekret soborowy prawde te wyraza w slo-
wach: ,alumni (...) niech takze stylem calego zycia nauczg sie przylgnaé
do Nlego jako przyjaciele” (OT 8). Papiez natomiast méwi o potrzebie
rozwoju w alumnie ,wielkiej, zywej i osobowej miloéci do Jezusa Chry-

2Por. W. Slomka, Formacja kaplariska w Wyzszych Seminariach Duchownych
w obradach VIII Zwyczajnego Synodu Biskupéw, AK 116(1991), s. 27.
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stusa” (PDV 44). Relacja ta wiec nie moze opieraé¢ sie na bezdusznym
ideale czy tez martwej literze, lecz ma sie stawacé realng i konkretna wie-
zig miedzyosobowg, obejmujacg swym zakresem wszystkie wymiary zy-
cia alumna. Tylko wowczas, tj. w odniesieniu do Chrystusa jako kon-
kretnej Osoby, alumn bedzie w stanie odda¢ sie i poswieci¢ Jemu w
ofierze siebie i cale swoje zycie. Ten szczegdlny zwiazek bliskosci i milo-
$ci z Jezusem uzdalniaé go bedzie réwniez do zycia w samozaparciu
i cierpliwym znoszeniu codziennego krzyza oraz nasladowania Jego po-
staw, az do identyfikacji z Nim.

Realizacja tego celu stawia przed alumnem trudne zadania ducho-
we, a wraz z nimi pytania i watpliwoS$ci. Z nia zwiagzane sg takze wielo-
rakie do$wiadczenia i proby wewnetrzne, ktore wymagaja rozeznania
i wlasciwej oceny. W obliczu tych zadan i zwigzanych z nimi trudnos$ci
zasadnym staje sie poshuga ojca duchownego w seminarium. Jego rola
sprowadza sie do umozliwiania alumnowi identyfikacji z Jezusem. Ina-
czej mowigce, polega ona — jak wskazuje juz na to sama etymologia sto-
wa ,0jciec” — na niejako ,rodzeniu” w alumnie zycia duchowego, ktore-
go gléwnym autorem oczywiécie jest Duch Swiety, i ktéremu obydwaj,
tj. ojciec duchowny i alumn, majg by¢ poddanis. To ,rodzenie” dokonuje
sie drogg osobistego dzielenia sie ze strony ojca duchownego doswiad-
czeniem wiary w Boga, ktére zreszta w ogole nalezy do istoty ojcostwa.
A wiara — jak mo6wi kard. Karol Wojtyla w swoim komentarzu do sobo-
rowej Konstytucji o Objawieniu Bozym — wyraza sie w powierzeniu sie-
bie Bogu ze strony czlowieka jako odpowiedzi na Objawienie siebie sa-
mego ze strony Boga+. Posluga ojcostwa dokonuje sie wiec na gruncie
wiary w Jego dzialanie w zyciu czlowieka.

W tym kontekscie jakze istotne, obok nauczania o Chrystusie, jest
takze $wiadectwo Jemu dawane. Zatem postuga ojca ma by¢ nie tylko
nauczaniem o Chrystusie, ale nade wszystko przekazywaniem zywego
Chrystusa. Wobec tego spontanicznie niejako nasuwajg sie pytania: czy
w poshudze ojcostwa w naszych seminariach Chrystus jako Objawione
Stowo Boga nie staje sie bardziej przedmiotem nauczania, anizeli pod-
miotem wiary i zycia?; czy moze wiecej o Nim moéwimy, zamiast Go po-
kazywac swoim zyciem?

Oczywiécie pytania te majg charakter otwarty i sa stawiane nade
wszystko z intencja pobudzania zainteresowanych do refleksji, anizeli
z zamiarem jakiejkolwiek proby ich oceniania.

3 Por. J. Augustyn, Praktyka kierownictwa duchowego, Krakow 1993, s. 48.
4 Por. K. Wojtyla, U podstaw odnowy. Studium o realizacji Vaticanum II, Krakow
1988, s. 172.
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2. METODA POSLUGI OJCOSTWA DUCHOWEGO

Okreslony cel poshtugi ojcostwa duchowego w seminarium domaga
sie zastosowania wlasciwej metodys, ktéra ma pomoc alumnowi przyjaé
i zinterioryzowaé warto$ci powotaniowe.

Do niedawna wydawalo sie, iz najwazniejsza metoda w realizacji oj-
costwa duchowego jest metoda autorytarna, albo okre$lana czasami
takze jako klasyczna. Zaklada ona, iz cale dzialanie formacyjne nastepu-
je od zewnatrz. Ojciec duchowny postugujacy sie taka metoda sam okre-
§la sposdb formowania sie alumna, zwraca uwage na wewnetrzng dys-
cypline i podkresla wazno$é¢ porzadku zewnetrznego. W metodzie tej
malo zwracalto sie uwage na konkretna osobe i jej mozliwoéci oraz pra-
gnienia. Ze strony natomiast alumna oczekiwano przede wszystkim pa-
sywnej uleglo$ci, tzw. biernego postuszenstwa, ktore ograniczaé sie mia-
lo do pokornego przyjmowania i wykonywania zalecenn ojca. Podpo-
rzadkowanie sie tym zaleceniom z jego strony uchodzilo za$ za oznake
przemiany i prawidlowosci przebiegu formacji.

U podstaw tej metody tkwi niewiara ojca w umiejetno$é alumna do
autoformacji i kierowania sobg. Z tego powodu zostal zawezony zakres
jego wolnoSci. Z kolei wytworzenie przez ojca duchownego atmosfery
zdominowania i niedoceniania utrudnialo, a czasami nawet uniemozli-
wialo proces podejmowania decyzji przez alumna i wykazania sie inicja-
tywa. Z tego wzgledu metoda ta przyczyniala sie raczej tylko do zmian
zewnetrznych alumna, a nie do jego glebokiej wewnetrznej przemiany.
Nie pozwalala mu réwniez wchodzi¢ w trudny proces podejmowania
decyzji i uksztaltowania duchowych postaw, ktére wyplywalyby
z przyjecia i zaakceptowania warto$ci powotaniowych. Wlaénie to osobi-
ste zaangazowanie stanowi fundamentalny element kazdego rodzaju
formacji. Taki sposob postugiwania ojcostwa ksztattuje raczej osobowo-
$ci stabe i ulegle, a nie dojrzale i stanowcze. Bez watpienia mozna po-
wiedzieé, ze jest to postlugiwanie wiodace do konformizmu, kt6éry nigdy
nie sprzyjal rozwojowi osobistemu, lecz przyczynial sie do jego oslabia-
nia. Alumn, dla ktérego najwazniejsza sprawa staje sie bierne postu-
szenstwo, bedzie zawsze — jak méwi o. Jozef Augustyn — pracowal
w Koéciele ,na cudzym”s.

5 O rodzajach metod stosowanych w formacji seminaryjnej zob.: K. Dyrek, Powrét do
pierwotnej mitosci, w: J. Augustyn, K. Dyrek, Pasterz wedtug Serca Jezusa, Warszawa
1996, s. 83-99.

6 Por. J. Augustyn, O sposobie prowadzenia dialogu w kierownictwie duchowym,
,Dobry Pasterz”, 14(1994), s. 90.
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Zbytnie wiec ograniczanie samodzielnosSci i wolnoSci przez ojca du-
chownego nie sprzyja aktywnej pracy alumna nad sobg i nie pozwala
mu na autentyczne zaangazowanie sie w zycie duchowe. W konsekwen-
¢ji prowadzi to do zaniku w nim poczucia bycia w Koéciele jak w domu,
a bez tego niemozliwe bedzie uksztaltowanie postawy odpowiedzialno-
$ci za siebie 1 innych, jakze waznej w pracy duszpasterskiej kaptana.

Mimo tych negatywnych aspektéw, ten sposéb postugi ojcostwa du-
chowego posiada takze pewne pozytywne cechy. Prowadzi on przede
wszystkim do zewnetrznej dyscypliny oraz poprawnoéci zachowan
alumna, a takze do uszanowania odpowiedzialnych za formacje semina-
ryjna. To jednak zbyt malo, aby alumn — przyszty kaptan mégt w spo-
s6b odpowiedzialny ksztaltowaé sumienia innych ludzi.

Ojcostwo duchowe ma prowadzi¢ do coraz wiekszej samodzielnosci
emocjonalnej i duchowej alumna, dlatego najwlasciwsza metoda jest
wspoéluczestnictwo. Odpowiada ono chrzeécijanskiej wizji czlowieka,
w ktorej jest on podmiotem wszelkich dzialan. Metoda ta jest wypadko-
wa dwoch dzialan formacyjnych. Pierwsze wiedzie od ojca duchownego
ku alumnowi i polega na przedstawianiu przez ojca prawdy o Bogu, w
ktérym ja$nieje prawda o czlowieku, a tym samym prawda o alumnie
oraz prawdy o stylu zycia seminaryjnego i p6Zniej kaplanskiego. Row-
nocze$nie ojciec duchowny pomaga alumnowi w uznaniu tych prawd za
swoje przez pewne sugestie czy interpretacje jego przezy¢. Wazne jest
w tym momencie, aby ojciec duchowny rozeznal stan dojrzalosci emo-
cjonalno-duchowej alumna i do jego poziomu dostosowywal sposéb
przekazu informacji oraz ich interpretacje. Bez tego rozeznania jego po-
stluga bedzie mijala sie z celem.

Drugie za$ dzialanie jest wysilkiem samego alumna. To wlasnie on,
angazujac sie w osobista formacje, poznaje i rozwija swoje zdolnos$ci
oraz mozliwoéci otrzymane od Boga i konfrontuje je z prawdami propo-
nowanymi mu przez ojca duchownego, dochodzac w ten sposéb do od-
krycia sobie wlasciwej drogi ku Chrystusowi. Wyraznym za$ znakiem
wolnoéci w osobistym ksztaltowaniu siebie i jednocze$nie otwarto$ci na
sugestie ojca duchownego beda ze strony alumna dopowiedzenia, krot-
kie komentarze, podawanie przyktadéw z wlasnego zycia czy tez dziele-
nie sie swoimi przezyciami. Dopiero polaczenie tych dwdch dzialan po-
zwoli alumnowi poquc \ sposob wolny i odpow1ed21a1ny, ofiarowany
dar powolania i uznaé za swoje proponowane mu przez ojca duchowne-
go prawdy.

Metoda ta bardzo wyraznie podkresla wazno$é osoby formowanej.
Formowany jest podmiotem i gléwnym odpowiedzialnym za wilasng



Postuga ojcostwa duchowego w polskich seminariach duchownych 39

formach On tez stanowi punkt wyjScia poslugi ojca duchownego ktory
do niej ma dostosowywaé sw0Je sugestle i wymaganla W tej metodzie
chodzi przede wszystkim o rozwdj osoby w jej wymiarze moralnym i du-
chowym, ale takze intelektualnym i ludzkim.

U podstaw za$ takiego podejécia ojca do alumna znajduje sie prze-
konanie, iz alumn moze i powinien decydowa¢ o sobie samym oraz po-
dejmowaé decyzje w spos6b wolny. Jednak jego dzialanie formacyjne
nie moze by¢ swawolne. Zaréwno jego osobiste ksztaltowanie siebie jak
i postuga ojca duchownego wzajemnie sie warunkuja i uzupelniajg. To
zatem, czego doznaje i kim sie staje alumn, nie zalezy tylko od jego oso-
bistych zdolno$ci, ale stanowi takze efekt dzielenia sie do$wiadczeniami
wiary ojca duchownego. Alumn nie rozwija sie na drodze calkowitej nie-
zaleznoS$ci lub bezwzglednego poshluszenstwa, lecz poprzez umiejetne
lgczenie osobistego wkladu z podjeciem i przyjeciem wskazan i wyma-
gan ojca duchownego. Dlatego w postudze ojcostwa tak wazne jest
uwzglednienie osobistej wolnoéci alumna.

Metoda ta stawia pewne wymagania takze wobec ojca duchownego.
Aby moégt on skutecznie poméc alumnowi, gdyz takie jest jego zadanie,
musi sam ,by¢ kim§”, przez co mamy na mysli cale bogactwo jego wne-
trza. Dzisiaj juz nie ma watpliwosci, ze od jako$ci i doskonaloéci zycia
ojca duchownego zalezy réwniez skuteczno$¢ jego postugiwania, dlatego
nie moze pehi¢ tej poshugi ktos, kto nie posiada pewnych cech oraz da-
row nadprzyrodzonych i naturalnych. Z merytorycznego wzgledu ogra-
niczymy sie w tym momencie jedynie do ich ogdlnego przypomnienia.

Dary nadprzyrodzone nalezg tutaj do pierwszorzednych. Ojciec du-
chowny musi by¢ przede wszystkim czlowiekiem wiary. Ona powinna
ozywia¢ zar6wno jego zycie kaplanskie, jak i cala postuge wychowawcza.
Wobweczas staje sie on autentycznym $wiadkiem Chrystusa i bardziej od-
dzialuje na alumnéw niz wtedy, gdy o Nim mowi.

Swiadectwu jego wiary zawsze powmna towarzyszyc modlitewna
wiez z Chrystusem. Wla$nie ona ma karmié jego wiare oraz jego postu-
giwanie. Ojca duchownego powinno takze cechowa¢ glebokie umilowa-
nie Boga. Milo§¢ do Niego ma by¢ centrum calego jego zycia. Ona po-
winna ksztaltowaé jego zycie oraz jego sposob patrzenia na $wiat i ludzi,
a zwlaszcza na powierzonych jego trosce. Milujgc Chrystusa ojciec du-
chowny nie moze nie mitowa¢ KoSciola, ktory jest Jego Mistycznym Cia-
lem. Patrzac na Niego z wiarg i milo$cig bez watpienia bedzie oddzialy-
wal na alumna, uczac go prawdziwej milosci do Niego i gorliwoéci w
shuzbie Jemu.

7 Por. M. Maciel, La formazione integrale, Roma 1991, s. 221-222.
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Duch milosci i gorliwoéci apostolskiej, to kolejny ideal, jaki powi-
nien ozywia¢ dzialanie ojca duchownego. Swoja postawg umilowania
kaplanstwa, az do akceptacji codziennego krzyza, bedzie ukazywal
alumnom warto$¢é po$wiecenia sie dla Chrystusa i drugiego czlowieka.

Obok daréw nadprzyrodzonych, znaczny wplyw na skuteczno$¢ po-
stlugiwania ojca duchownego maja takze jego dary naturalne oraz pewne
cechy osobowoéci. Brak tych cech i dar6w oraz nieodpowiedni stopien
dojrzaloSci osobowej czynié bedzie jego prace formacyjng mato sku-
teczng, a w niektorych sytuacjach nawet przeciwng do zamierzonych ce-
16w. Ojciec duchowny powinien byc osoba o rozwinietym czlowieczen-
stwie. Rzeczymsme stopien rozw0Ju jego czlowieczenstwa warunkuje
jako$¢ jego postugi. On przeciez oddzialuje cala swoja osoba na alumna
(por. OT 5).

Wsréd niezbednych cech ludzkich, jakimi powinien odznaczaé sie
ojciec duchowny, wskazuje sie w pierwszym rzedzie na dojrzala i zinte-
growang wewnetrznie osobowo$¢. Do jej zasadniczych przejawow nale-
za: roztropno$é, madroéc¢ i umiejetno$é panowania nad wlasnymi uczu-
ciami. Dojrzaly i zintegrowany osobowo ojciec duchowny bedzie ksztal-
towat alumnoéw nie na swoj wzor, lecz na wzor Chrystusa, bedzie takze w
stanie podejmowac wlasciwe decyzje oraz wprowadzac, szczegolme przy
dojrzaloSci uczuciowej, pokoj, tak niezwykle istotny dla nawigzywania
autentycznych relacji z alumnami.

Bardzo wazng cecha w postudze ojca duchownego jest umiejetnosé
nawigzywania kontaktu z innymi osobami. W swym podejéciu do alum-
noéw ojciec duchowny winien odznacza¢ sie szczero$cig i ufnoscia, wraz-
liwoécia na ich potrzeby i problemy, dyspozycyjno$cig i zrozumieniem
oraz gotowoécig do shuchania i akceptacji ich odmiennos$ci. Od tych
zdolnoSci zalezy obiektywizm jego oceny sytuacji i probleméw, a w osta-
tecznoSci sukces jego pracy.

Wér6d cech nie mozna nie wyakcentowaé optymistycznego podej-
$cia do zycia i wlasnego powolania oraz zdolnoSci do samokontroli.
Dzieki tym cechom ojciec duchowny bedzie w stanie wzbudza¢ w alum-
nach rado$¢ zycia oraz bezinteresowno$¢ w stuzbie Chrystusowi i lu-
dziom (por. PDV 66).

Dzieki tym wszystkim darom i cechom ojciec duchowny bedzie oso-
ba wewnetrznie pojednang z sobg, ktéra nie przejmuje sie zbytnio wla-
sng przyszloScig ani tez ludzkimi opiniami, a jedynie pragnaca stuzyc
Bogu i alumnom i przez to zdolng wypehi¢ w Ko$ciele powierzone sobie
zadanie8. Dlatego pojawia sie konieczno$¢ odpowiedniego wyboru oj-

8 Szczegblowo kwestie osobowosci ojca duchownego, tj. przede wszystkim jego przy-
mioty jakimi winien sie odznaczaé, rozpatruja: R. Andruszko, Funkcja ojca duchownego
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cow duchownych dokonywanego przez osoby odpowiedzialne za for-
maqe; w seminarium (por. OT 5; PDV 66). Wybér taki powinien by¢
czyniony z niezwykla staranno$cig i odpowiedzialnoScia. Nie zawsze
jednak — jak pokazuje rzeczywisto$¢é — jest on podejmowany w ten spo-
s6b. Niekiedy do tej funkcji powolywane s3 osoby nie posiadajqce od-

powiednich predyspozyCJl i daréw, co poznleJ kladzie sie cieniem na ca-
losc formacji seminaryjnej. Z wyborem za$ na OJca duchownego Scisle
zwigzane jest odpowiednie przygotowanie zaréwno teoretyczne, jak
i praktyczne (nie tylko z teologii, ale takze z psychologii, antropologii
i pedagogiki), ktore pozwoli mu dobrze pelnié powierzone zadanie (por.
OT 5; PDV 66). Wlasnie w tej dziedzinie, tj. wyboru i przygotowania oj-
c¢éw duchownych seminaria polskie, a przede wszystkim odpowiedzialni
za ich funkcjonowanie maja jeszcze wiele do zrobienia.

3. SRODKI POSLUGI OJCOSTWA DUCHOWEGO

Okreslony cel i metoda postugi ojcostwa duchowego decyduja o wy-
borze $rodkéw. Wlasnie w ich podjeciu ojciec duchowny wyraza swoja
prace. Z motywéw czysto formalnych, tzn. dla pewnej przejrzystosci
i klarownosci przedlozenia, podzielimy je na poslugiwanie zbiorowe
oraz indywidualne kierownictwo duchowe.

a) Poslugiwanie zbiorowe

Do postugiwania zbiorowego, przez ktére rozumiemy poshuge ojca
duchownego zar6wno wobec calej wspolnoty seminaryjnej, jak i w jej
ramach wobec mniejszych grup formacyjnych, nalezy zaliczy¢: naucza-
nie (wszelkiego rodzaju konferencje i rekolekcje), wprowadzanie w zycie
sakramentalne (zycie pokutne realizowane przez praktyke sakramentu
pojednania i zycie eucharystyczne spelniane przez uczestnictwo w Eu-
charystii oraz praktyke nawiedzenia Najéwietszego Sakramentu),
wprowadzanie w ducha modlitwy i liturgie Ko$ciola (czytanie duchow-
ne, medytacja, nabozenstwo slowa Bozego, modlitwa brewiarzowa), zy-
cie ascetyczne (rachunki sumienia, wszelkiego rodzaju umartwienia,
postuga milo$ci wobec potrzebujacych itp.).

Donioste znaczenie dla duchowej formacji alumna ma nauczanie.
W tym momencie nie tyle chodzi o wyklady z teologii duchowoéci, ktore
stanowigc istotng cze$é seminaryjnej formacji intelektualnej, nie wcho-

w zyciu seminarium w ostatnich dokumentach Kosciota, ,Studia Koszalifisko-Kolo-
brzeskie”, 3-4(1994/95), s. 115-118; P. Golebiowski, Szczegélna rola ojca duchownego
w formacji wewnetrznej alumna, AK 70(1967), s. 108-110.
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dza w zakres niniejszego przedlozenia, ale o wszelkiego rodzaju konfe-
rencje duchowe. Ich zadaniem jest ukazywanie podstaw i zasad zycia
duchowego alumna i zachecanie go do jego poglebiania. Z tego zatem
tytulu ich tematyka bywa bardzo zroéznicowana w seminariach zaréwno
co do tresci jak i jej zakresu. W tym kontekscie wiec jawi sie bardzo wy-
razny postulat jej ujednolicenia. Wprawdzie Sekcja Ojcow Duchownych
Seminariéw w Polsce dopracowala sie — o ile mi wiadomo — pewnego
ramowego programu konferencji dla poszczegélnych rocznikéw semi-
naryjnych, opublikowanego w ,Biuletynie Wychowania Seminaryjne-
go”, ale nie ma on rangi oficjalnego dokumentu i nie wszedzie jest reali-
zowany.

Konferencje duchowe, jak wskazuje juz sama nazwa, powinny by¢
nie tyle kazaniami czy wykladami, ile raczej dyskursem przedstawiajacym
doglebnie okreslong kwestie z zakresu duchowosci kaplanskiej zakonczo-
nym pobozng zacheta. Temu musi towarzyszy¢ rowniez odpowiedni
spos6b ich wyglaszania przez ojcow duchownych, tj. bez pompatyczno-
$ci i moralizowania, natomiast z zachowaniem zasad logicznego rozu-
mowania opartego na przestankach religijnych i moralno-duchowych.

Bardzo cennym osiggnieciem w tej materii, zaslugujacym na pod-
kreslenie, jest fakt wprowadzenia w polskich seminariach zréznicowa-
nia konferencji z uwzglednieniem poziomu umyslowego i duchowego
alumnow. Stad tez, oprocz konferencji kierowanych do ogétu alumnoéw,
sq wyglaszane co pewien czas (réznie w poszczegblnych seminariach w
zalezno$ci od mozliwoéci lokalowych i personalnych danej jednostki
formacyjnej) specjalne konferencje dla poszczegblnych rocznikéow.

W zakres nauczania wchodzg rowniez rekolekcje. Sa one bardzo
waznymi etapami \ duchowej formacji alumna. W polskich semina-
riach praw1e utarla sie praktyka, ze rekolekcje przygotowujace bezpo-
$rednio do $wiecen (diakonatu i kaplanstwa) prowadza ojcowie du-
chowni, natomiast te doroczne, tj. na rozpoczecie roku akademickiego
i w Wielkim Po$cie (trwajace najczeSciej trzy dni) — inni rekolekcjonisci
z odpowiednimi kwalifikacjami.

Oprbcz tego rodzaju rekolekeji odbywaja sie comiesieczne dni sku-
pienia, ktérych celem jest przede wszystkim ozywienie ducha alumnéw
przez dostarczenie im nowych treéci religijnych i moralno-duchowych
do autoformacji. Tematyka konferencji, ktore najczesciej sa prowadzone
przez ojcow duchownych w tym dniu, odpowiada temu wlaénie celowi
i uwzglednia biezace kwestie dotyczace zycia i rozwoju duchowego
alumnow.
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W dobie posoborowej przed ojcami duchownymi staje odpowie-
dzialne zadanie wprowadzania alumnéw w zycie sakramentalne. Po-
wszechnie zwracajg oni uwage na konieczno$¢ korzystania z sakramen-
tow, jako Srodkéw formacji duchowej, podkreslajac w szczegblny sposob
role sakramentu pojednania i Eucharystii.

Sakrament pojednania u$wiadamia alumnowi jego stabos¢ i grzesz-
no$é, a zarazem potrzebe Bozego milosierdzia, bez ktérego niemozliwa
jest jego duchowa przemiana. Wlaénie w nim alumn do$wiadcza w Chry-
stusie Bozego przebaczenia i jednocze$nie pojednania z samym soba,
ktore z kolei warunkuje jego pojednanie z bliznimi. Aby jednak to do-
$wiadczenie faktycznie nastgpilo, z jego strony konieczne jest odpo-
wiednie przygotowanie do przeiycia tego sakramentu. Rachunek su-
mienia i asceza w tej sytuacji stajg sie najskuteczniejszymi czynnikami
umozhvmajqcyml alumnowi wspoélprace z laskami otrzymywanymi
w trakcie przezywania tego sakramentu?.

W tym przygotowaniu alumna do przezycia sakramentu pojednania
ma swdj udziat takze ojciec duchowny. Poprzez rozwazanie, jakie wygla-
sza w czasie nabozenstwa pokutnego sprawowanego w seminarium raz
w tygodniu, rozbudza w alumnie §wiadomog$é prawdy o nim samym, je-
go niewystarczalno$ci i ulomno$ci, a jednoczes$nie roztacza przed nim
horyzonty bezgranicznego milosierdzia Bozego, ktére nadaje sens
wszelkiemu kleryckiemu wysitkowi na drodze ku doskonatosci. W ten
spos6b pomaga alumnowi w do$wiadczeniu przez niego bycia grzeszni-
kiem, ktéremu Bo6g okazuje w sakramencie pojednania przebaczenie
i udziela laski nawrécenia.

Obok sakramentu pojednania szczegélnie waznym w formacji ducho-
wej jest Eucharystia. Powinna ona stanowié¢ centrum Zycia i calej formacji
seminaryjnej (por. PDV 26). Jan Pawetl IT odnosénie do formacji duchowe;j
alumnoéw podkresla, ze nalezy ,tak ich wychowywac, aby Eucharystia byla
dla nich najwazniejszym wydarzeniem dnia, by umieli w niej aktywnie
uczestniczy¢, nie ograniczajac sie nigdy do samej rutyny” (PDV 48).

Eucharystia jest podstawa rozwoju duchowego alumna. Obecny w
niej Chrystus zaprasza go do szczegblnej z Soba wiezi i bliskos$ci, czyniac
go swoim uczniem, dlatego Eucharystia winna by¢ dla alumna Zr6dlem
jego wewnetrznych postaw (por. PDV 48). Od Jezusa Eucharystycznego
alumn ma sie uczy¢ postawy pokory i bezinteresownej stuzby, bezgra-
nicznego poddania sie woli Bozej i ofiarnego po$wiecenia sie bliznim.
Jednos$¢ z Jezusem obecnym w Eucharystii pozwala takze alumnowi

9 Por. Ch. A. Bernard, Teologia spirituale, Roma 1983, s. 312-313.
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ksztaltowaé swoje uczucia i pragnienia oraz formowac wlasny charakter
na Jego podobienstwoto.

Doswiadczenie bliskoSci z Chrystusem obecnym w Eucharystii wyma-
ga od alumna pewnej rezygnaCJl z siebie. Powinien zgodzi¢ sie na to, iz
ma by¢ czlowiekiem ofiary i Zy¢ na wzor Chrystusa w postawie nieustan-
nego dawania i ofiarowania siebie (por. PDV 23. 48). W codziennoSci
jednak trudno czasami zrozumie¢ i przyjac te prawdy. Woéwczas moze
pojawié sie w jego sercu bunt i pragnienie ominiecia cierpienia. Unika-
jac za$ ofiary i cierpienia alumn rezygnuje jednoczesnie z mozliwoSci
doswiadczenia zbawczej mocy krzyza Jezusa, plynacej z tajemnicy Jego
$mierci i zmartwychwstania, ktére dokonuje sie wlasnie w Eucharystii.

W tym procesie dos$wiadczania mocy Eucharystii ma pomagaé
alumnowi ojciec duchowny. Jego pomoc bedzie skuteczna dopiero
wowczas, gdy sam wpierw zrozumie i odkryje zbawczy sens cierpienia
i krzyza w swoim zyciu.

Jan Pawel II zaleca, ,,aby uczyé¢ [alumnéw — przyp. H. W.] sensu
krzyza, stanowigcego centrum misterium paschalnego” (PDV 48). Cier-
pienia i ofiary beda mialy zbawczy charakter, je§li beda ukazywane
alumnowi jako nieodlgcznie zwigzane z formacja duchows i jesli beda
przezywane przez niego w lacznoSci z krzyzem Chrystusa i ofiarowane
Mu w Eucharystii. Dopiero trwanie alumna przy krzyzu Chrystusa
i skladanie wraz z Nim ofiary w czasie Eucharystii, bedzie powodowa¢c
przenikniecie jego zycia Nim samym.

SWO_]e krzyze i cierpienia zwigzane z ksztaltowaniem siebie alumn
winien czyni¢ przedmiotem osobistego dialogu mitoéci z Chrystusem
podczas Eucharystii, aby w ten sposob staé sie uczestnikiem tajemnicy
Jego krzyza i zmartwychwstania. Ta postawa ofiarnej milosci Chrystusa,
poglebiana poprzez codzienne indywidualne nawiedzenie Najswietszego
Sakramentu, pozwoli mu takze uwielbia¢ Boga i odkryé sens samej Eu-
charystii oraz osobistego zycia opartego na jej tajemnicy.

Kolejnym waznym Srodkiem postugiwania ojca duchownego w se-
minarium jest wytrwala modlitwa. Jan Pawel II uznal ja za ,naczelng
warto$¢ i nakaz formacji duchowej” (PDV 48). Z istoty swej modlitwa,
umozliwiajac alumnowi nawigzanie osobowej relacji z Jezusem, dzieki
jego otwarciu na dzialanie Ducha Swietego, stanowi podstawe rozwoju
duchowego i uswiecenia. Bez niej nie moglby on postapi¢ w zyciu du-
chowym ani tez osiggna¢ zbawienia.

10 Por. tamze, s. 305; W. Slomka, Zrédla postaw i zycia chrzescijariskiego, Lublin
1996, s. 324-326; tenze, Duchowo$é kaplanska, Lublin 1996, s. 270.
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Modlitwa jest nie tylko potrzebna alumnowi, lecz takze ojcu du-
chownemu, ktéry towarzyszy mu w jego formacji duchowej, dlatego wi-
nien on polecac Bogu swoich podopiecznych, ktérych formuje, oraz
swoja poshuge i zwigzana z nig odpowiedzialno$é. Wlasnie modlitwa sta-
je sie dla niego najwlasciwsza przestrzenig i czasem do omawiania
z Chrystusem sukceséw i trudnoéci, jakich doznaje w czasie swojej po-
shugi. Ona takze pozwoli mu osiaggnaé¢ wlaéciwy dystans wobec wlasnej
postugi oraz zrozumieé i uznaé swoje miejsce w calym dziele formacyj-
nym alumna, mianowicie to, iz jest jedynie slugg formacyjnego dziela
Chrystusa i narzedziem w Jego rekutt.

Ojcowie duchowni w ramach seminaryjnej formacji duchowej pro-
ponuja roézne formy ¢wiczen duchownych, ktére majg na celu wzbudzaé
i karmi¢ zycie modlitewne i liturgiczne alumna. Szczegbdlng uwage zwra-
ca sie na potrzebe wytrwalej modlitwy my$lnej i kontemplacyjnej. Mo-
dlitwa ta, odprawiana w polskich seminariach w godzinach porannych
czasami wspolnotowo, tj. przez wszystkich alumnéw w jednym miejscu,
a niekiedy w mniejszych grupach formacyjnych, ktére stanowia najcze-
$ciej poszczegblne roczniki, jest potrzebna alumnowi do poznania siebie
samego i poglebienia swojej wiezi z Bogiem. Dzieki niej jest on w stanie
zrozumie¢ sens i znaczenie wartoSci ewangelicznych wlasnych motywa-
¢jiipostaw, a przez to pogle;blac swoje zycie w ciaglej obecnoéci Boga.

Mimo owocow, jakie wigza sie z modlitwg my$Ing i kontemplacyjna,
sprawia ona wiele trudnoéci, szczeg6lnie poczatkujacym. Cheac zaradzié
tym trudnoéciom ojcowie duchowni pouczaja o metodach rozmy$lania,
a nawet od czasu do czasu prowadza przykladowe rozmyslanie z alum-
nami. Nie byloby przesada, gdyby te wspdlne rozmy$lania byly prze-
prowadzane takze ze starszymi rocznikami alumnéw. Ozywieniu odpo-
wiedzialno$ci za formacje osobistg i innych stluzyloby zapewne powie-
rzanie przez ojca duchownego starszym alumnom przewodniczenia
wspo6lnym rozmys$laniom wéréd alumnéw mlodszych rocznikow.

Wzmozeniu zycia modlitewnego stluzy réwniez czytanie duchowne.
W pierwszym roku seminaryjnej formacji jest ono odprawiane wspol-
nie, przewaznie w obecnosci ojca duchownego, w pozostalych za$ latach
— indywidualnie. Na jego tre$¢ skladaja sie w pierwszym rzedzie frag-
menty Pisma $wietego oraz najcze$ciej zyciorysy $wietych i ich naucza-
nie. Dzieki temu czytanie duchowne umozliwia alumnowi dokonanie
oceny siebie i wlasnego zycia w konfrontacji z wymaganiami stawianymi
przez Boze slowo, ktérego wezwanie doskonale zrealizowali w swoim
zyciu Swieci.

1 Por. M. Maciel, dz. cyt., s. 209-210.



46 Ks. Henryk WEJMAN

Do niezwykle waznych $rodkéw w ksztaltowaniu postawy duchowej
alumna nalezy takze asceza i rachunek sumienia. Wprawdzie s3 to dzie-
dziny, ktorych gléwnym protagonista jest sam alumn i od jego indywi-
dualnego W nie zaangazowania zalezy ich owocno$¢, ale i tutaj poshuga
ojca duchownego jest nlezbedna

Potrzeba ascezy W zyciu i formacji alumna wyplywa przede wszyst-
kim z jego wiezi z Chrystusem, ktéry jako warunek nasladowania Siebie
postawil wyrzeczenie i dzwiganie krzyza. Motywacja do tego jest row-
niez wewnetrzne rozdarcie w czlowieku, wywotane grzechem pierwo-
rodnym2. Zatem w $wietle racji uzasadniajacych potrzebe ascezy jawi
sie ona jako pewien trening moralno-duchowy alumna zmierzajgcy do
wewnetrznego zintegrowania osoby poprzez wspblprace z taska Bozg. W
istocie chodzi o przeb6stwienie alumna w Chrystusie Z tego wiec wyni-
ka, iz asceza alumna ma obejmowaé nie tylko jego sfere; motywacji,
uczu¢ i pragnlen ale takze wszystkie dziedziny j jego. zycia. NaJogolnleJ
moéwiac, w jej zakres wechodzi kontrolowanie uczué i pragnien, oczysz-
czanie motywacji wedlug warto$ci ewangelicznych oraz postrzeganie
codziennoéci seminaryjnej jako Bozego daru i przezywanie jej w jego
$wietle. Stad tez asceza wzmaga wzrost i rozw6j osobowy alumna oraz
jego upodobnienie sie do Chrystusa.

Trzeba oczywiscie dodaé, iz asceza moze speié te swoja role w for-
macji duchowej dopiero wowczas, gdy bedzie oparta na miloSci. Wia-
$nie ona gwarantuje osiagniecie przez alumna postawy ofiarnosci, prze-
jawiajacej si¢ w rezygnacji z siebie i gotowoséci do pos$wiecenia,
a takze ustrzezenie sie z jego strony przed pokusa przecietnosci.

Praca nad soba, jakg jest asceza, wymaga od alumna chwil refleksji,
aby moégl on dokonaé oceny postepu w swoim zyciu duchowym i w oso-
bistym rozwoju. Temu wlasnie celowi stuzy rachunek sumienia, ktory
jest spojrzeniem czlowieka na samego siebie w $wietle Bozej Prawdy.
Z tego okreslenia rachunku sumienia wyraznie wynika, iz nie jest on je-
dynie psychologiczng introspekcja, ale przede wszystkim spotkaniem z
Bogiem, ktory jest Prawdg i w $wietle ktorej czlowiek dopiero poznaje
prawde o sobie samym i swoim powotaniu (por. PDV 47). Z uwagi na to
przedmiotem rachunku sumienia winny by¢ nie tylko same czyny i dzia-
lania alumna, ale takze jego motywacje, stanowigce przeciez podstawe
tychze dzialan oraz jego uczucia i pragnienia, ktére w jakims$ stopniu sg
wyrazem pewnych potrzeb, czesto niedojrzalych i nieuporzadkowanych.
Woweczas ich analiza w §wietle Bozej Prawdy pozwoli alumnowi roze-

12 Por. W. Stomka, Ascetyczny wymiar duchowosci chrzescijariskiej, TDK, s. 310-313.
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zna¢ wole Boza i uzyskaé wieksza wolno$é¢ oraz niezalezno$¢ w swoich
postawach, a jednocze$nie staé sie bardziej odpowiedzialnym. Rachu-
nek sumienia uczy zatem samokontroli i samokrytycyzmu, ktére stano-
wig podloze prawdziwej pokory. Jego nieodzowng role w rozwoju du-
chowym alumna doskonale ukazat Jan XXIII w swoim Dzienniku duszy.
Tak asceza, jak i rachunek sumienia wchodza w zakres — jak juz zo-
stalo powiedziane — poslugiwania ojca duchownego. Jego zadanie w tej
materii sprowadza sie nie tylko do ukazywania ich wartoséci podczas
konferencji czy tez indywidualnych spotkan, ale takze do uczenia
i przewodniczenia im. Ojciec duchowny moze prowadzi¢ rachunek su-
mienia, zaréwno ten ogélny, odprawiany w seminariach najcze$ciej
w czasie poludniowego nawiedzenia Naj$wietszego Sakramentu, jak
iten szczegOlowy, realizowany na zakonczenie dnia podczas Komplety.

b) Indywidualne kierownictwo duchowe

Poshugiwanie ojca duchownego w seminarium chyba najbardziej
uwidacznia sie w indywidualnym kierownictwie, ktérego zasadnicza
forma jest rozmowa duchowa. Czestotliwo$é tych rozméw przedstawia
sie roznie. Jest ona uwarunkowana rozmaitymi czynnikami, wérod kto-
rych najczestszym jest zbyt mala iloé¢ ojcow duchownych. W polskich
seminariach przecietnie na jednego ojca duchownego przypada okolo
40-50 alumnéw. To powoduje, iz te rozmowy przy zachowaniu calego
programu zajeé seminaryjnych moga sie odbywaé 3-4 razy w ciagu roku,
czyli przecietnie jedna rozmowa na trzy miesigce. Czy przy takiej czesto-
tliwoséci spotkan mozliwe jest dobre i wnikliwe poznanie alumna
i udzielenie mu przez ojca duchownego wtasciwej pomocy w jego osobi-
stym formowaniu sie? Wydaje sie, iz jest to zbyt mato! Ale takie sg realia
polskich seminariow.

Rozmowy te sa najczesciej prowadzone wedlig systemu turnusowe-
go, ustalonego z gory przez ojca duchownego dla poszczegélnych rocz-
nikéw. Oczywiécie system ten nie pozbawia konkretnego alumna moz-
liwoéci swobodnego dostepu do ojca duchownego w czasie, kiedy tego
potrzebuje.

W swym przedmiocie kierownictwo indywidualne powinno uwzgled-
niaé potrzeby duchowe alumna i byé¢ zorientowane ku jego dojrzatosci
duchowej na wzoér Chrystusa, dlatego powinnoScia ojca duchownego
jest doglebne poznanie alumna — jego temperamentu i usposobienia,
zwlaszcza strony emocjonalnej, srodowiska rodzinnego, zainteresowan,
a takze jego zalet i wad. Spelienie za$ tego zadania mozliwe jest jedynie
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w klimacie wzajemnego poszanowania oraz otwartosci i uleglosci, do
czego tez winien usposabia¢ alumna ojciec duchowny.

Kierownictwo indywidualne naklada takze na ojca duchownego
obowiazek troski o kaplanskie powolanie alumna i wydanie o nim oceny
w odpowiednim czasie. Stad tez przed ojcem duchownym stoi zadanie
wnikania w pobudki, jakie powodowaly alumnem w poczatkach jego
wejScia na droge do kaplanstwa oraz bacznego obserwowania w semina-
rium jego postepu w zyciu duchowym. Swoéj sad o jego przydatnoSci lub
nieprzydatnoéci do kaplanstwa powinien komunikowaé¢ mu bezposred-
nio we wlaSciwym czasie.

Powyzsza refleksja, dotykajac kwestii poshugi ojca duchownego
w polskich seminariach, nie zmierzala do ukazania jej skuteczno$ci ani
tez jej blaskow i cieni, jak to uczynil swego czasu w odniesieniu do calej
formacji seminaryjnej ks. bp Stanistaw Szymeckis, ale miala przede
wszystkim na celu zaprezentowanie jej potrzeby i wartoSci w aktualnej
rzeczywistoéci Warto$¢ tej postugi jest bezcenna, szczegblnie we wspot-
czesnej sytuacji, ktéra przesigknieta jest w znacznym stopniu laicyzacja,
konsumpcjonizmem i racjonalizmem. W takiej wlaénie atmosferze
wzrastajq przyszli kandydaci do kaplanstwa Je$li w przyszlo$ci maja
staé sie ,,artystaml ludzkich sumien” i ksztaltowaé je zgodnie z Prawda
Boza, to nie moga nie poddac¢ sie dzialaniu tejze postugi.

13 Por. S. Szymecki, Blaski i cienie formacji kaplanskiej w polskich seminariach,
w: Rady ewangeliczne w formacji kaplanskiej, red. J. Buxakowski, Pelplin 1992, s. 1-16.
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FORMACJA A OJCOSTWO DUCHOWE:
ROZCZAROWANIA I OCZEKTWANIA

Najpierw zwr6¢my uwage na zalezno$é miedzy formacjg a ojcostwem
duchowym, co w temacie zaznaczone jest spojnikiem ,a” nie za$ ,,i”.

Na ojcostwo mozemy spojrze¢ od strony Boga. Wiedy nasze miejsce
jest w Jego wnetrzu. W tym roku szczegdblnie czujemy sie ogarnieci Jego
ojcowska milo$cig. Wiemy, ze nasze zycie duchowe i wszelkie zabiegi
formacyjne z Niego biorq poczqtek i do Niego prowadza. Z drugiej stro-
ny trzeba tez przquc ze W pojeciu ,ojcostwo duchowe” zawieramy te
tresé, ktora rozumiemy jako kierownictwo czy towarzyszenie duchowe.
Z kolei ta forma pomocy w rozwoju duchowym jest jednym z elementé6w
procesu formacyjnego.

Formacja jest po prostu okre§lonym przez kazde zgromadzenie
(wedhug wlasnego charyzmatu) procesem upodabniania sie os6b do
Chrystusa, poprzez $rodki ulatwiajgce osiggniecie odpowiedniej dojrza-
losci i zdolnoéci zycia konsekracja zakonng. Formacja koncentruje sie
na osobie, ktéra powinna rozwijaé sie i dojrzewaé w ramach danej
wspoélnoty. Pamietamy jednak, ze w tym rozwoju uwzglednia sie
wszystkie skladniki: ludzki, chrzescijanski, zakonny, charyzmatyczny,
duchowy, eklezjalny, apostolski, teologiczny i zawodowy. Formacja ma
na celu przygotowa¢ poszczegolne osoby, by byly zdolne odpowiada¢ na
zachety Ducha Svmqtego do podeJmowanla nowych 1n1CJatyw, ale zawsze
mieszczacych sie w granicach wierno$ci powotaniu i misji, zagwaranto-
wanych przez kierownictwo przelozonychz.

Droga formacji prowadzi do nawrécenia, kiedy osoba bedzie dziala-
ta bardziej pod wplywem bodzeéw pochodzacych z wewnatrz — od Du-
cha Swu;tego anizeli od klerownlka zewngtrznego. Owocem dzialania
Ducha Swietego w ,nowym” czlowieku jest spojrzenie na swoja droge
zycia nowym umyslem i nowym sercem, a to przejawia sie w uleglosci i

*S.dr Krystyna Le manska (ur. 1948), radna generalna Zgromadzenia Siéstr Shu-
zek Najéw. Maryi Panny Niepokalanej; doktorat w 1993 na ATK pt. Fenomen ukrytego
zycia zakonnego na przykladzie zgromadzen zalozonych przez o. Honorata KoZmiriskie-
go. Analiza spoteczno-religijna (Lublin 1995); poshuguje jako kierownik duchowy w reko-
lekcjach ignacjanskich w Czestochowie i Krakowie.

1 Por. E. Gambari, Zycie zakonne po Soborze Watykanskim II, Krakéw 1998, s. 278.
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zdolnoSci przyswajania sobie norm pochodzacych z zewnatrz, jako wy-
razoéw miloéci Boga i prowadzacych ku Niemu. W dziele formacji inicja-
tywa nalezy zawsze do Ducha Swietego, ktéry postuguje sie ludzkimi
$rodkami. Cel formacji, czyli internalizacja wartoéci nasladowania
Chrystusa i zjednoczenia z Bogiem, osiaga sie przez nabycie obiektyw-
nych ideatéw, ktére sa zrédlem nieustannej konfrontacji (dojrzalosé
powolaniowa) oraz poznanie wlasnych oporéw wobec zycia idealami
(dojrzatoé¢ psychiczna).

Narzedziem w tym procesie sa w pierwszym rzedzie wychowawcy
i przelozeni, ktorych zadanie ze wzgledu na wladze siega dalej niz kie-
rownika duchowego. Trzeba pamieta¢, ze rowniez cala wspolnota jest
zaangazowana w formacje. Jednak odpowiedzialno$¢ za formacje cigzy
na kazdej siostrze osobiScie, ktéra powinna byé przekonana o potrzebie
korzystania z uprzywilejowanych chwil, przeznaczonych na oczyszczenie
i poglebienie zycia duchowego, na wshuchiwanie sie w stowo Bozez.

Taka osoba zakonna, ktéra pragnie czynié postepy w miloSci, od-
czuwa potrzebe kierownictwa duchowego. Kierownictwem za$ bywa na-
zywana praca polegajaca na pomocy w zyciu wewnetrznym duszy. Wig-
ze sie to czesto ze spowiedzia, ale nie musi. Dzisiaj jest bardziej odczu-
wana potrzeba kierownictwa duchowego i dlatego powinno by¢ ono
szczegoblnie popierane w okresie formacji (PC 14; KPK kan. 630).

W tym konteks$cie nalezy tez rozumie¢ zachete kanonu 630 § 5, aby
podwladni z zaufaniem zwracali sie do swoich przelozonych i otwierali
przed nimi duchas.

Trzeba przyznaé, ze w praktyce siostry zakonne po profesji wieczy-
stej z prosba o kierownictwo duchowe czeSciej zwracaly sie do kapla-
now. Do §lubow wieczystych role te pelnia mistrzynie poszczegblnych
stopni formacji. W ostatnim dziesiecioleciu wida¢ wyrazng tendencje do
korzystania z towarzyszenia duchowego u siostr. Nieraz lgczy sig to z te-
rapia. Jest to z pewno$cia nowe tchnienie Ducha Swietego w Kosciele,
ktore przyszlo w zwigzku z upowszechnianiem rekolekeji przezywanych
metodg ignacjanska.

Nalezaloby zatem odrézni¢ metody kierownictwa duchowego prak-
tykowane w ramach formacji zakonnej od towarzyszenia w ramach sa-
kramentu pokuty czy rekolekeji ignacjanskich. Pojawiaja sie niekiedy
pytania, czy np. w rekolekcjach ignacjanskich trzeba ,rozdrapywa¢” ra-
ny z przeszlo$ci. Nie trzeba! Tego nie ma w dynamice rekolekgji i z Cwi-

2 Por. tamze, s. 317.
3 Por. tamze, s. 454.
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czen duchownych powinny korzystaé osoby, ktbre ten etap maja poza
soba. Jednak czasami osoba potrzebuje ,wyrzuci¢” z siebie to wszystko,
co boli i blokuje do$wiadczenie miloSci. Robi sie to w czasie dodatko-
wym, kiedy dana osoba moze spokojnie przyjrze¢ sie swojej historii,
zrozumie¢ ja i zaakceptowaé powierzajac Bogu, by juz do tego nie wra-
cac. Miejsce zranienia moze by¢ odtad miejscem laski. Klimat glebokie-
go milczenia i modlitwy stowem Bozym stwarza warunki do nawigzania
intymnej relacji z Bogiem. ,Akcja” rozgrywa sie miedzy rekolektantem a
Bogiem, kierownik za$ jest tylko $§wiadkiem tego, co sie dzieje i ma po-
moéc rozeznaé dzialanie duchéw. Nadto postawa aktywnego stluchania
i akceptacji kierownik pomaga do$wiadczyé osobie przezywajacej reko-
lekcje ojcowskiej, bezinteresownej miloSci Boga. Bez tego do$wiadcze-
nia — o tym moge powiedzie¢ na podstawie wlasnego zycia i obserwacji
innych — osoba zakonna bedzie czesto nie§wiadomie ,zarabiala” na mi-
los¢ przez dobre uczynki, zachowanie przepisow, spowiedz z ,wyliczan-
ka przypadkéw” dla oczyszcezenia i dobrego samopoczucia. Natomiast w
spelnianiu obowigzkow bedzie ja meczyl perfekcjonizm. Zdarza sie tak-
ze, ze zaden spowiednik ,nie spelnia” jej oczekiwan, a ich lista wydluza
sie. Dla niej czlowiek poslugujgcy jest wazniejszy niz Bog Milosierny,
chociaz teoretycznie kolejnosci takiej nie uznaje. Autentyczne do$wiad-
czenie Miloéci kaze wierzyé i pozwoli uslysze¢ glos Ducha Swietego w
najstabszym narzedziu. Podobng metoda stuchania postugiwali sie mni-
si bizantyjscy. Raz dziennie mnich udawat sie do swojego ojca duchow-
nego, by zda¢ mu relacje ze swoich ,my$li”. Nie byla to spowiedz, ale
podzielenie sie wszystkimi pragnieniami. Nie oczekiwal wybaczenia czy
oceny, ale blogostawienstwa ojca. Wystarczylo powiedzie¢, otworzy¢ sie.
Wlaénie dzielenie sie jest skuteczne, a nastepujace po nim blogoslta-
wienstwo potwierdza to co dobre i uzdrawia to co slabe. Ten rytual jest
pelen niezwyklej tagodnosci, a zarazem mocy. Nie niesie z sobg poczucia
winy, ale uczucie odnalezionej wolnosci i rado$ci4. To jest ideal. Moze
trzeba nam wrocié¢ do tej praktyki i uczy¢ sie stuchania. Tymczasem zy-
cie pokazuje jak nam do tego daleko.

Podobny temat, jak w dzisiejszej dyskusji, byt przedmiotem refleksji
podczas sympozjum, ktoére zorganizowala Komisja ds. Duszpasterstwa
Specjalistycznego przy Konsulcie Wyzszych Przelozonych Zakonéw Me-
skich w Gostyniu w 1984 r. Adresatami byli spowiednicy i rekolekcjoni-
$ci 0os6b duchownych. Wtedy prelegentki mowily tylko o ,oczekiwa-
niach”, a teraz mamy uwzgledni¢ réwniez ,rozczarowania”. Nie jest to

4 Por. A. Louf, Laska moze wiecej. Towarzyszenie duchowe, Warszawa 1999, s. 60.
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takie proste. Pewna réznicg w stosunku do tamtego spotkania jest ma-
teriat Zzréodlowy. Wtedy byla przeprowadzona ankieta wsréd sibstr,
a wyniki referowaly przedstawicielki zgromadzen klauzurowych, habi-
towych, niehabitowych oraz przelozonych. Obecnie nie ma tak szczeg6-
lowego przekazu — dochodzimy do wiekszej syntezy i jednoéci. Nie
mam wiec ankiet, a jedynie troche osobistych relacji siéstr (starszych
i mlodszych) oraz pewnego do$wiadczenia z kilkunastu lat r6znej formy
pracy formacyjnej w zgromadzeniu oraz postugiwania w kierownictwie
duchowym podczas rekolekcji ignacjanskich. Chce tylko krétko przy-
pomnieé, ze w materialach ze wspomnianego sympozjum daja sie za-
uwazy¢ przede wszystkim nastepujace oczekiwania:

— by spowiednicy pehili rowniez role kierownikéw duchowych, ale
w tym siostry ogromng wage przywiazuja do ,pouczenia i wskazowek”.
Wyjasniajg, ze przyjmujg je jako slowo Boze, ktore w tej sytuacji ma
szczegblng moc sakramentalng;

— pragna by¢ traktowane indywidualnie, z odniesieniem do aktual-
nych przezy¢ i trudnoéci. Gléwnie oczekujg pomocy. W ankietach jest
nieco przykladéw. Wymienie niektore: ,by pomogt mi ustawié sie w roz-
nych sytuacjach”, ,by pomogt planowa¢ prace nad sobg”, ,by wplywal
na zmniejszenie sie ilo$ci upadkéw”, ,.by mowit trudng prawde, stawial
wymagania i je egzekwowal”, ,,oczekuje wskazania wlasciwej drogi, nie-
koniecznie rozwigzania probleméw”, ,zeby nie traktowal jak czarnego
murzyna, ktérego przypadlo mu z obowigzku szorowac”;

— pojawia sie kwestia podejScia do materii grzechu zgodnie z su-
mieniem penitentki: ,by nie bagatelizowac, ze nie ma grzechow, a tylko
stwarza sobie problemy”. Siostrom chodzilo o wierno$¢ w drobnych
sprawach, o znajomo§¢ istoty zycia konsekrowanego przez spowiednika;

— w ogromnej wiekszoSci siostry chcialy, by spowiednik byt wyma-
gajacy. Rzadko natomiast, bo na ponad 6 tys. ankiet tylko w 42 przy-
padkach pojawila sie prosba, by spowiednika cechowato podejscie la-
godne polgczone z pragnieniem pochwalenia, wyrazenia uznania dla
podejmowanych wysitkbw. Warto zauwazy¢ takg wypowiedz: ,Pragne,
by sprawujgcy ten sakrament byl Swiadomy, ze jest narzedziem Bozego
Milosierdzia, ktére ma zawsze otwarte ramiona i serce, a nie przygoto-
wanag z gory nauke” (zakonnica, lat 38).

Taka postawa i pragnienia, by w sakramencie pokuty spotykaé sie
z ojcowska Milo$cia Boga, sa dzi§ pierwszoplanowe dla wiekszoSci
sistr. Stwierdzam to na podstawie ich osobistych relacji. Cze$¢ sidstr
oczekuje pomocy, cierpliwos$ci, wyrozumiatosci, tagodnoéci i wyjasnie-
nia — jednym slowem oparcia i ludzkiego posredniczenia w drodze do
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Boga, co przed laty bylo sprawg wiodaca. Uzasadnione jest to w gléwnej
mierze ,autorytarng” forma wychowania, gdzie ojciec w rodzinie byl
,kim$”, a potem ten sam model przenosi osoba w zycie zakonne. Dla
niej przelozona czy ojciec duchowny sa wtedy odpowiedzialni za rozwdj
duchowy, za prowadzenie do idealu, za zachowanie porzadku we wspodl-
nocie, a cala wspélnota i ona jako jednostka ma wiernie wykonaé prze-
pisy i dobrze wywigzac sie z pracy.

W ten spos6b mozemy mie¢ do czynienia z postawami tzw. ,do-
brych” sibstr, a w rzeczywistos$ci tylko przystosowanych, ktére wykonaty
dokladnie to, co bylo okreslone w regule lub co bylo im zalecone. To jest
nieraz ten ,dobry syn” z przypowiesci o Ojcu Milosiernym (por. £k 15,
25-32). Owszem, sg tu rowniez elementy pozytywne, np. wysitek woli
wkladany w prace i asceze, szacunek wobec autorytetéw, waga postu-
szenstwa itp. Akcentowanie jednak tej formy powoduje, ze osoby zwal-
niajg sie z osobistej odpowiedzialno$ci. Przystosowanie, poddanie sie,
nie musi by¢ synonimem dojrzalosci i wewnetrznego przekonania odno-
$nie do wartosci z umiejetnoscig otwarcia na osobowa relacje z Bogiem.

Druga formg, ktéra dzi$§ coraz wyrazniej obserwujemy, jest model
Lhumanistycznej” wspolnoty. Kryterium odniesienia jest osoba. Wtedy
taka siostra z poczuciem wlasnej godnoSci, potrzeba samorealizacji czy
samowyrazania sie jest oczekujgca, by np. ojciec duchowny zaintereso-
wal sie nig, podjal dialog, czesto partnerski, odpowiadajacy jej potrze-
bom. Sprawdzianem, na ile taka siostra ma zdrowe poczucie wlasnej
godnoéci, a na ile jest to koncentracja na ,,swoich” potrzebach, moze by¢
zakwestionowanie jej. Dobrze jest, jezeli otworzy sie na przyjecie wskazan
dotyczacych warto$ci normatywnych i pozwoli zburzyé swoéj ,domek”.

Dlaczego o tym moéwie? Chcialabym zasygnalizowaé, ze byé ojcem
duchownym dla wspélnoty zakonnej nie jest sprawg prosta, jezeli ma to
byé postuga pomocy w osiagnieciu celu. Przede wszystkim konieczna
jest formacja w seminariach duchownych obejmujgca:

— znajomo$c¢ teologii zycia zakonnego, np. zdarza sie, ze spowiedni-
¢y nie rozumieja $§lubu ubo6stwa;

— znajomo$¢ psychologii, ale jako dziedziny pomocniczej. Koniecz-
na zas$ jest znajomo$¢ psychiki kobiecej;

— doswiadczenie osobiScie przezywanego kierownictwa duchowego,
by zobaczy¢ swoje miejsce w tej postudze;

— $wiadectwo wiary kierownika, ktory trwa w relacji z Bogiem jako
Ojcem i na sobie odzwierciedla Jego Oblicze MiloSci. Jest to najwazniej-
sze oczekiwanie siostr.
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W tym miejscu zacytuje fragment wypowiedzi pewnej siostry, lat 55:
~Wielka cze$¢ siostr zakonnych nadal nie bedzie mie¢ mozliwoéci sko-
rzystania z kierownictwa u dobrych ojcow duchownych. Przyczyna oczy-
wista: potrzeby duszpasterskie beda nadal kierowaé¢ co $wiatlejszych
kaplan6w do innych grup czy dziel. Jakie jest wyjécie z tej sytuacji?

— trzeba ksztalcié siostry w taki sposob, zeby mogly rozwijaé sie in-
telektualnie i duchowo;

— zachecaé i umozliwia¢ siostrom korzystanie z intensywnych kur-
sow i rekolekcji po$wieconych odnowie duchowej. Idealnym przykla-
dem sa rekolekcje, sesje ignacjanskie (innych nie znam);

— tak przygotowywac siostry, aby nie tyle szukaly pomocy u spo-
wiednika, ile same na modlitwie mogly rozpoznawa¢ stan swojej duszy
i glos laski.

Oczekiwania: aby spowiednikami si6str byli kaplani intensywnie
pracujacy nad soba, wcale nie ,$wieci”, ale Swiadomi, ze na réowni
z grzesznikiem potrzebuja Milosierdzia Bozego i nie kreujacy sie na se-
dzi6éw, ale bedacych braé¢mi w drodze.

Potrzebni sa spowiednicy umiejacy wspoélczué z bliznim, doswiadcz-
eni na tyle, aby wiedzieli, ze raczej nie istniejg radykalne nawrocenia...

Potrzebni tacy, ktorzy by chcieli w sposéb serdeczny i ciepty pombc
duszy w radosnym do$wiadczeniu Milo$ci Ojcowskiej Boga; nie silacy
sie na powiedzenie czego$ «budujacego», gdy po sposobie spowiedzi
mozna rozpozna¢, ze ma sie do czynienia z osobg wrazliwag duchowo;
nastawieni na zachecanie, ktére moze by¢ bardzo kroétkie, na okazywa-
nie wiary, nadziei, pewno$ci — w czlowieka i w moc Bozej taski”.

Bardzo istotna w postudze ojcostwa duchowego jest postawa otwar-
cia — z jednej strony na przyjmowanie Bozej MiloSci, a z drugiej — na
osobe przychodzaca z poczuciem winy, by mogla do§wiadczy¢ akceptacji
jako grzesznik (oddzielenie czlowieka od grzechu). W tej sytuacji nie ma
np. koncentrowania sie na grzechach przez komentowanie ich czy emo-
cjonalne reagowanie. Dobrze jest jezeli ojciec duchowny podzieli sie ja-
kim$ do$wiadczeniem z siostra. To pomaga w otwarciu na Boga. W ten
sposob nie bedzie tylko uczyl o potrzebie nawigzania osobowego kon-
taktu z Bogiem, ale bedzie $§wiadkiem Jego zycia w nim. Nieraz sponta-
nicznie moze ukaza¢ droge do Chrystusa.

Jedna z siostr podzielita sie takim doswiadczeniem, ktére najpierw
wywolalto rozczarowanie, ale w rzeczywisto$ci byto otwarciem na Boga.
Ot6z po swojej wypowiedzi uslyszala wskazowke: ,Idz i stan pod krzy-
zem razem z Maryjg”. Nie bylo to proste, poniewaz tak chodzila przez
trzy dni i czula pustke. Dopiero na trzeci dzien otrzymata odpowiedz od
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Jezusa. To byl poczatek intymnej relacji z Bogiem. Teraz potrafi stuchaé
Jego glosu na modlitwie.

Wiele siéstr nie oczekuje wyjasnien, tzw. ,recept”, ale wiary. Wy-
starczy, ze kaplan wystucha. Nie chodzi o to, by ustosunkowywat sie do
jej postaw, oceniat je, ale ukazal kierunek drogi. W tych dniach inna sio-
stra wyznata, ze przygotowujac si¢ do spowiedzi, przez kilka dni modlita
sie o $wiatlo Ducha Swietego dla ojca duchownego i dla siebie. Potem
podczas spowiedzi do$wiadczyla szczegblnej Miloéci Bozej i uslyszala
wypowiadane przez kaplana prawie te same slowa, ktére styszata weze-
$niej na modlitwie (lat 32).

Gdyby przyszlo nam przedstawié graficznie relacje ,,B6g — penitentka
— ojciec duchowny”, to w dojrzalej fazie calego procesu kierownictwa du-
chowego powinno by¢: ,Bég — penitentka” w linii pionowej, a z boku oj-
ciec duchowny jako $wiadek tego, czego dokonuje Bég w sercu czlowieka.

Poniewaz duch zly rowniez krazy, wiec potrzebne jest rozeznanie ze
strony Kosciola. Kaplan powinien zatem mie¢ Ducha Bozego, by moc
dobrze rozrézniaé duchy.

Dobrym zobrazowaniem ojcostwa duchowego sa oczekiwania jednej
z nowicjuszek (lat 21): ,Wedlug mnie, ojciec duchowy to ten, ktéry moje
zycie duchowe potraktuje jako swoje dziecko. To znaczy pocznie je i wy-
chowa ze $wiadomoScia, ze zostalo mu to powierzone przez Boga. Na
poczatku da kregostup, fundament, przekaze wiare, odwage do poko-
nywania trudno$ci, bedzie stopniowo wychowywal przez przyklad swo-
ich postaw, stawianie wymagan, okazywanie zaufania. P6zniej powinien
dyskretniej towarzyszy¢, pozwala¢ nawet zbladzi¢, chociaz ukazujgc mi
blad. Powinien uczy¢ samodzielnoSci i odpowiedzialnoSci. Powinien
nadawa¢ kierunek, w ktérym zycie duchowe powinno sie rozwija¢. Nad
to powinien mie¢ czas, by mozna bylo sie otworzyé¢, zaufac i podzielic sie
przezyciami (cho¢ nie za czesto, by nie splyci¢ relacji). Uwazam, ze sam
ojciec powinien sie otworzy¢é — nie chodzi o jakie$ dzielenie sie najbar-
dziej osobistymi rzeczami, ale o podzielenie sie soba, o stworzenie kli-
matu zaufania, nie koniecznie wielkiej serdecznosci i ciepta. Chodzi mi
raczej o postawe unizenia sie wzgledem do drugiej osoby; wyjScia mi
naprzeciw bez pokazywania, ze jest najmadrzejszy i na wszystko ma od-
powiedz. Ojciec duchowny nie ma by¢ tym, ktéry od reki bedzie rozwia-
zywal mi problemy, lecz staral sie ukazywa¢ sposoby ich rozwigzania;
ktory bedzie uczyt mnie zdystansowania sie i spojrzenia na siebie obiek-
tywniej”.

Takie sugestie nie sa jedyne. Wiele z nich podkre§la, ze ojcostwo du-
chowe — tak jak w Bogu — zawiera w sobie element macierzynski. Ko-
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$ciol daje miejsce kobietom jako kierownikom duchowym i duzo si6str
opowiada sie za takim towarzyszeniem argumentujgc je znajomoscia
zycia zakonnego, pelniejszym poznaniem z racji przebywania w tej sa-
mej wspolnocie, wiekszg mozliwoscig kontaktu, zrozumieniem psychiki
kobiecej, a takze szczegolnag zdolnoécig empatii, co utatwia otwarcie.

Moze oczekiwanie na kierownictwo duchowe wspoélsiéstr ma Zrodlo
w trudno$ciach w relacji z wlasnym ojcem lub w braku ojca i zranie-
niach, ktore stwarzaja dystans lub lek przed otwarciem sie i dialogiem?

Problem ten wymagalby oddzielnego potraktowania, dlaczego wia-
$nie pojawiaja sie sugestie, by podczas tradycyjnych zakonnych rekolek-
¢ji stworzy¢ mozliwo$é¢ korzystania z rozméw z odpowiednio przygoto-
wang siostrg. Jawi sie zatem nowe zadanie: formacja spowiednikéw
i si6str do tego rodzaju postugi. Uwazam, ze nalezaloby zachowaé oby-
dwie ,rece”: meska (zdecydowane wymagania, stanowczo$¢é) i kobieca
(ciepto, serdeczno$é) i to zaleznie od dostrzezonych potrzeb konkret-
nych osob. Jedli siostra zostala wychowana w nadmiernym matczynym
cieple, konieczne bedzie zetkniecie ze stanowczo$cia, wymaganiami i od-
powiedzialno$cig ojcowska. Odwrotnie: jesli zaznala tej drugiej, bedzie
miala mozliwo$¢ doSwiadczy¢ opieki, bliskoSci i delikatno$ci matki.

W ten spos6b doszliémy do odbicia mitoSci Boga-Ojca, ktory stwo-
rzyl nas na swoj obraz (por. Rdz 1, 27). On sam moze odpowiedzie¢ na
zlozone w sercu czlowieka pragnienie miloéci ojcowskiej i macierzyn-
skiej jednoczes$nie. My mozemy tylko otwieraé sie na przyjecie od Boga
tych predyspozycji, ktérych nam brakuje, pamietajac, ze jesteSmy sla-
bymi narzedziami w Jego reku. Jezeli zechce, oddajmy siebie, by tg dro-
ga mogl posta¢ swego Ducha i by mogly sie w nas spelnia¢ stlowa $w.
Pawla: ,,Chocbyécie mieli dziesigtki tysiecy wychowawcdéw w Chrystusie,
nie macie wielu ojcow; ja to wilaénie przez Ewangelie zrodzilem was
w Chrystusie Jezusie” (1 Kor 4, 15-17).

To co w formacji czy dzialalno$ci terapeutycznej nazywa sie przeno-
szeniem potrzeb i lekéw na osobe wychowawcy, w ojcostwie duchowym
jest uzdrowieniem w ranach Jezusa i zrodzeniem do nowego zycia. Jest
to bol, ale zarazem rado$¢.
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~ KIEROWNICTWO DUCHOWE
SWIECKICH KONSEKROWANYCH

Kanon 719 § 4 Kodeksu Prawa Kanonicznego w odniesieniu do
czlonkéw instytutdéw $wieckich stwierdza: ,Konieczne kierownictwo du-
chowe obieraja w spos6b wolny i jesli zechcg mogg szukaé w tej dziedzi-
nie rad takze u swoich przelozonych”.

Juz sam fakt przywolania kierownictwa duchowego w prawie ko-
$cielnym wskazuje na jego wielkie znaczenie w zyciu $wieckich konse-
krowanych. Uzyte tam sformulowanie z jednej strony podkresla ko-
nieczno$¢ stosowania tej praktyki, szczegdlnie dla zachowania wiernos$ci
wlasnemu powolaniu i misji apostolskiej plynacej ze zjednoczenia
z Chrystusem (§ 1), z drugiej za$ wolno$é osoby w jej podejmowaniu.
Wolnoé¢ ta jest jednym z podstawowych warunkéw jej skutecznoéci.

Mimo podkres$lanej niezbednosci kierownictwa duchowego, $wieccy
konsekrowani przezywajg wielkie trudnos$ci z wprowadzeniem tej prak-
tyki w swoje zycie. Przyczyn tego stanu rzeczy jest kilka. Najpierw
ogromne — i wydaje sie ciggle wzrastajace — ogélne zapotrzebowanie
na kierownictwo duchowe przy jednoczesnym problemie ze znalezie-
niem odpowiednich i dobrze przygotowanych kierownikéw duchowych.
Dodatkowo naklada sie na to jeszcze nikla znajomo$é natury instytutow
$wieckich. Znajomo$¢ rzeczywistoéci tych, ktorzy calkowite oddanie sie
Bogu przez profesje rad ewangelicznych realizujg w Swiecie, jest warun-
kiem koniecznym dla wlaéciwego i efektywnego kierownictwa duchowe-
go, gdyz to ona nadaje specyficzny rys temu kierownictwu.

Przejawem i robwnocze$nie jedng z przyczyn wspomnianego proble-
mu jest réwniez brak publikacji na ten temat. Wlasciwie poza opraco-
waniem D. Lafranconi, ktéry przy okazji omawiania roli kaplana-
asystenta w instytucie $wieckim porusza kwestie kierownictwa ducho-
wego, nie ma innych wypowiedzit. Dlatego dla przyblizenia kwestii kie-

* Ks. Piotr Walkiewicz (ur. 1968), kaptan diecezji radomskiej; doktorant Insty-
tutu Teologii Duchowo$ci w KUL, przygotowuje rozprawe na temat duchowosci $wieckich
konsekrowanych.

t Por. Il sacerdote assistente negli Istituti Secolari, Milano 1984. Roli asystenta po-
$wiecony jest rowniez dokument Kongregacji ds. Zakonéw i Instytutow Swieckich z 1981 r.
pt. Istituti Secolari e assistente ecclesiastico, ,Dialogo”, 10(1982), s. 88-91.
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rownictwa duchowego $wieckich konsekrowanych w niniejszym opra-
cowaniu jako pomoc, poza wspomniang praca, zostanie wykorzystanych
kilkana$cie zebranych przez autora wypowiedzi czlonkéw trzech insty-
tutow Swieckich odnoénie do ich oczekiwan w stosunku do osoby kie-
rownika duchowego.

Na poczatek, cho¢ w zarysie nalezaloby wskaza¢ na podstawowe za-
lozenia odno$nie do kierownictwa duchowego, niezalezne od stanu zy-
cia i pelnionych zadan.

Bez wchodzenia w dyskusje zwigzang z nazewnictwem, przyjmiemy
tu tradycyjne pojecie kierownictwa duchowegoz. Co do istoty za$ za
Dizionario di mistica bedziemy je rozumie¢ jako pomoc $wiadczong
wiernemu na drodze ku pehi zycia w Chrystusie i w Duchu Swietym. Ta
pelnia to doskonato$¢ na wzoér Ojca (por. Mt 5, 48) i osobowa relacja
mitoSci z Nim, do ktbérej powolany jest kazdy czlowieks. Kierownictwo
duchowe wiec to przede wszystkim pomoc $wiadczona osobie kierowa-
nej na jej drodze do doskonaloéci. To pomoc w odczytaniu woli Bozej w
stosunku do niej, w realizacji idealu chrzeScijanskiego i chrzeécijaﬁskiej
doskonalosci, do ktorej Bog powohuje danq osobe. Pomoc ta nie odbiera
jednak inicjatywy osobie kierowanej i nie sprzecmna sie jej wolno$ci
oraz podmiotowos$ci. Ma jg wprowadzié¢ i pomd6c wzrastaé w relacji zazy-
losci z Bogiem. Wskazujac, ze chodzi o pomoc, podkresla sie wspomaga-
jaca role kierownictwa duchowego, ktére nie moze narzucaé¢ decyzji,
lecz na zasadzie doradzania ma odkrywac¢ mozliwosci wyboru w kon-
kretnych warunkach i podtrzymywaé w doprowadzaniu ich do konca.

Wiekszoé¢ wspodlezesnych znawcoéw zagadnien zwigzanych z kie-
rownictwem duchowym podkresla jeszcze jeden istotny moment z nim
zwigzany. Chodzi mianowicie o to, ze kierownictwo we wlasciwym zna-
czeniu dokonuje sie poprzez osobe dzialajaca w jaki$ sposob z upowaz-
nienia Koéciola4. By mozna bylo moéwi¢ o kierownictwie duchowym
w Scistym znaczeniu, osoba kierowana musi by¢ przynajmniej przez pe-
wien czas przedmiotem opieki duchowej kierownika. Jedna rada czy
pouczenie nie stanowia jeszcze kierownictwa duchowego. Zwykle zakla-
da ono pewien porzadek i metode.

2 Por. M. Chmielewski, Teologiczne aspekty kierownictwa duchowego, AK 120(1993),
s. 50-66.

3 Por. U. Occhialini, Direzione spirituale. Aspetti spirituali, w: Dizionario di mistica,
red. L. Borriello, E. Caruana, M. R. Del Genio, N. Suffi, Citta del Vaticano 1998, s. 422.

4 Por. J. Aumann, Teologia spirituale, Roma 1991, s. 449; S. Mojek, Kierownictwo
duchowe, TDK, s. 332; J. Augustyn, Kierownictwo duchowe, Krakow 1992, s. 15.
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Z uwagi na to, ze $wieccy konsekrowani czesto lacza kierownictwo
duchowe z sakramentem pokuty, warto wspomnie¢, ze oczywiécie maja
one rozne cele i rézny zakres wladzy, jednak w pewien sposéb zachodza
na siebie. Celem sakramentu pokuty jest nawrécenie i pojednanie z Bo-
giem. Obie rzeczywisto$ci zakladaja postanowienie poprawy zwigzane
z badaniem motywoéw swoich wyboréw, dlatego sakrament ten staje sie
momentem kierownictwa duchowego, jego momentem uprzywilejowa-
nym i szczegblnie znaczgcym. Z tego samego motywu stanowi on row-
niez okazje dla kierownictwa duchowego. Nie mozna jednak pomijaé tu
roznicy w kompetencjach spowiednika i kierownika duchowego. Pierw-
szy posiada realna wladze, drugi natomiast nie posiada zadnej wladzy w
sensie jurydycznym — jego sugestie nie majg charakteru obligatoryjne-
go, stanowig jedynie rady, z ktérych osoba kierowana moze skorzystac.

1. ZAKRES KIEROWNICTWA DUCHOWEGO

Kierownictwo jawi sie jako niezbedne, poniewaz chrzescijanin wzra-
sta poérod licznych czynnikow, ktore wplywaja badz staraja sie wplywac
na jego rozwoj i decyzje, ktore podejmuje. Pomaga ono nie tylko je do-
strzec i obiektywnie ocenié, ale réwniez wybraé to, co wlaéciwe dla wia-
snego powolania i zobowigzan wyplywajacych z chrztu i konsekracji. Ta
racja uzasadnia potrzebe kierownictwa w ciagu calego zycia. Nie roz-
strzygamy tu oczywiScie kwestii jego intensywnos$ci w r6znych okresach
zycia, gdyz ludzka egzystencja jest ciaglym stawaniem sie, az dotrze do
wiecznoSci (por. VC 70)5. Stad konieczno$¢ stalej uwagi i ostroznego
dzialania dla dania wta$ciwej odpowiedzi na pojawiajace sie sytuacje.

Kierownictwo duchowe jest niezastgpione w przypadku rozpozna-
wania powolania osoby, tym bardziej powolania do zycia wedlug rad
ewangelicznych w Swiecies. Powolanie staje sie celem czlowieka, na ile
czlowiek je sobie u$wiadamia i wyraza to przez jednoznaczng decyzje
odnoénie do calego zycia.

W przypadku $wieckich konsekrowanych bardzo wazna bedzie po-
moc w zrozumieniu $wieckiego charakteru oraz teologicznego znaczenia
tego powolania. Kierownik ma u$wiadamia¢ konsekrowanym wage
i aktualno$¢ ich powolania oraz sposéb jego przezywania w obecnej rze-

5 Por. J. Misiurek, J. M. Poplawski, Kierownictwo duchowe w stuzbie nowej ewan-
gelizacji, Lublin 2000, s. 133-137.

6 Kryteria dla rozeznania powolania do instytutéw $§wieckich podaje E. Sujak, Roze-
znawanie powolania i formacja w Instytutach $wieckich, ,Zycie duchowe”, 4(1997),
nr 12, s. 31-37.
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czywisto$ci. Jego zadaniem bedzie pomoc w zachowaniu wiernosci po-
wolaniu i przezywaniu go w pehi, a takze rozpoznanie, czego Bog zada
od danej osoby w tej konkretnej sytuacji. Rozpoznanie woli Bozej jest
zadaniem najwazniejszym, a zarazem najtrudniejszym w kierownictwie
duchowym. Wynika to oczywiscie z faktu, ze pewne natchnienia tylko
pozornie moga sie jawi¢ jako pochodzace od Ducha Swietego. Realizacja
woli Bozej jest tozsama z pelnym rozwojem swego czlowieczenstwa.

W kierownictwie duchowym kierownik winien sie stara¢ uchwycié
dynamizmy, ktbére towarzysza rozwojowi powolania. Chodzi o uwzgled-
nienie historii zycia konkretnej osoby, rozwo6j jej powolania, jak réwniez
normalny dla czlowieka cykl wzlotéw i upadkéw, momenty trudniejsze
i latwiejsze. Zadaniem kierownika bedzie wiec w sposéb szczegblny po-
moc przy zrozumieniu wlasnego powolania w sensie istotowym. Jesli
chodzi o zasady, to na plaszczyznie teoretycznej i emocjonalnej jest to
mozliwe wlasciwie od momentu wyboru. W gre wchodzi tu jednak ro-
zumienie powolania ze wszystkimi jego konsekwencjami plynacymi
z przyjetych zobowigzan, wyrzeczeniami i nieprzewidzianymi trudno-
$ciami. To wymaga do$wiadczenia, dlatego potrzeba czasu, a ponadto
jest owocem modlitwy, madroéci i poznania siebie samego, wlasnych
dynamizméw wewnetrznych i reakcji. Pomoc kierownika moze by¢ tu
bardzo przydatna jako podirzymanie i wyjasnianie. Stad tez wyplywa
potrzeba troski ze strony instytutow o pozyskiwanie kaptanow, ktorzy
posiadaliby poglebiona znajomo$¢ istoty $wieckiej konsekracji i chary-
zmatu danego instytutu.

W przypadku instytutéw $wieckich, ktére sa ,do§wiadczalnym labo-
ratorium” relacji KoSci6l-éwiat” kierownictwo duchowe jest szczeg6lnie
istotne. Sposoby ksztaltowania sie tych relacji sa w KoSciele dzisiejszym
kwestia dosyé newralgiczna. Jest tam wiele w pewnym sensie nowych
aspektow: tozsamo$¢ laikatu, relacje kaplanstwo hierarchiczne-§wieccy,
autonomia rzeczywistoéci ziemskich itp., ktére niejednokrotnie nie ma-
ja jeszcze pelnego opracowania teologicznego czy tradycji duchowej. Z
tego powodu nie sa pozbawione pewnego ryzyka, a stanowigc przedmiot
powolania $wieckich konsekrowanych wymagaja tym wiekszej uwagi i
zrozumienia. Dlatego w realizacji powolania §wieckiego, ktore w pierw-
szej osobie przyjmuje na siebie ciezar dialogu Ko$cidl-$wiat, potrzeba
pokory i ducha stalej troski dla znajdowania wlasciwych sposobow tej

7 Por. Pawel VI, Do II Zgromadzenia odpowiedzialnych generalnych instytutéw
Swieckich (Rzym, 25 sierpnia 1976), w: Z Chrystusem w Swiecie. Instytuty Swieckie
w 50-lecie ,,Provida Mater Ecclesia”, red. M. Chmielewski, W. Stomka, K. Stawecka,
Lublin 1997, s. 102.
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relacji, niekiedy dramatycznej, z zachowaniem wierno$ci KoSciolowi, a
zarazem czlowiekowi i jego historii. Swiecki konsekrowany musi mieé
szczegblnie mocno uksztaltowane w sobie poczucie bycia czastka Mi-
stycznego Ciala Chrystusa i w konsekwencji pracy dla jego dobra po-
przez realizacje apostolskiej misji Koéciota. W tym $wietle jawi sie do-
piero wielka rola i potrzeba kierownictwa duchowego jako narzedzia dla
rozeznawania duchowego.

Kierownik duchowy moze stanowi¢ ogromna pomoc w realizacji zo-
bowigzan wyplywajacych z przyjetego radykalizmu ewangehcznego
Takze w warunkach $wieckich zycie w ubdstwie ma zawsze wyrazaé, ze
Bog jest jedynym jego bogactwem, czysto$c za§ — bezinteresowna mito-
$cig, ktora nie oczekuje niczego w zamian za swoje poswiecenie dla Kro-
lestwa Bozego. Wielkodusznoé¢ tej milosci bedzie polegala tez na tym,
ze nie zniewala ona nikogo, kazdego pozostawia wolnym, nikogo nie
czyni swoim dhluznikiem. Z kolei zycie w postuszenstwie ma stanowié
wyraz pragnienia pelnienia woli Bozej w sposob bezwarunkowy, bez za-
strzezen, z rownoczesng akceptacja posrednictwa czlowieka.

We wspblczesnej sytuacji seksualizacji zycia ludzkiego, dominacji
konsumizmu, w ktérym warto$¢ czlowieka oceniana jest grubo$cia port-
fela, a wolno$¢é utozsamiana z niczym nieograniczong samowolg, pomoc
kierownika w porzadkowaniu tych delikatnych sfer zycia moze okazaé
sie niezastgpiona. Bedzie temu shizylo takie ukierunkowanie dziatan
$wieckich konsekrowanych, by praktykowanie rad ewangelicznych rozu-
mianych w sposob elastyczny, ale konsekwentny, bylo zakorzenione w
zyciu liturgicznym i modlitwie. To ona ma poprzedza¢ i czyni¢ owocnym
zadania $wieckich, ma nadawac sens podejmowanym ofiarom, gdyz jest
zrodlem zazyloéci z Bogiem i czyni $wiadectwo autentycznym.

Problemem, z ktérym zawsze borykaja sie $wieccy konsekrowani,
a ktory wymaga pomocy ze strony kierownika, jest znalezienie wlaéciwej
rbwnowagi pomiedzy ,,obrong upragnionego zjednoczenia sie z Bogiem
posunietg az do pewnego zamkniecia sie wobec stworzen i otwarciem
wobec stworzen posunietym az do sprzeniewierzenia sie jednos$ci z Bo-
giem i oslabienia w ten sposob zrodla energii zasilajacego mito$é ku in-
nym”8. Pozorny konflikt miedzy miloécig Boga a miloScia $wiata i ludzi,
a co za tym idzie — problem podziatu czasu miedzy jedng i drugg mi-
los¢, moze by¢ rozwigzywany przez ksztaltowanie umiejetno$ci dostrze-

8 G. Brasca, Wymiar apostolski instytutéw $wieckich, w: Dla Boga i $wiata. Swieccy
konsekrowani, red. L. Rutowska, I. Czarcinska, Kielce 1993, s. 90; Por. H. Urs von Baltha-
sar, Kim jest chrzescijanin?, Krakbw 1999, s. 35-44.
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gania obecnoéci Boga i Jego dzialania w otaczajacej nas rzeczywistosci,
a przede wszystkim w drugim czlowieku. Takie rozwigzanie stanowic
bedzie wielkag pomoc a rownocze$nie wyzwanie dla $wieckich konse-
krowanych i ich kierownikéw duchowych.

Kierownictwo duchowe bedzie stuzylo takze rozwijaniu i kultywo-
waniu ducha braterstwa (por. VC 42). OczywiScie nie chodzi tu o wsp6l-
note w znaczeniu zakonnym, lecz o wiez i miloé¢ braterska, o jedno$éé
ducha (por. KPK kan. 714. 716). Instytuty Swieckie nie sg przystanig dla
indywidualistéw, ktérzy nie nadaja sie do zycia we wspolnocie. Brater-
ska wspolnota wymaga zwalczania egoizmu, negatywnej krytyki, zawi-
$ci, zazdros$ci i pasywnoSci, zada czasu i energii. Napiecia wewnatrz in-
stytutu moga wynika¢ z réznicy pokolen, mentalnoSci, réznicy $rodowi-
skowej czy réznorodnosci apostolatu. Inng z przyczyn wewnetrznych
problemoéw jest zmeczenie powodowane wzrastaniem $redniego wieku
czlonkéw i brak nowych powolan, co moze grozi¢ pewnym schematy-
zmem w dzialaniu.

Kaplan jako kierownik duchowy czlonkéw instytutu $wieckiego mo-
ze sie odwolywa¢ do tego, co stanowi podstawe powolania chrze$cijan-
skiego: slowa Bozego, tajemnicy krzyza, braterskiej milo$ci, cierpliwo-
$ci, potrzeby wyrzeczenia sig siebie, wartosci rad ewangelicznych itp.

Zycie $wieckich konsekrowanych rozwija sie takze w ramach wiezi
rodzinnych i zwigzanych z praca zawodowa. Nie jest latwo godzi¢ ze so-
ba zycie rodzinne z zyciem zawodowym, ktére wymaga poglebiania wla-
$ciwej mu kompetencji, oraz z zobowigzaniami wobec instytutu Swiec-
kiego, ktorego jest sie czlonkiem. Dolozy¢ do tego trzeba jeszcze zaanga-
zowanie w zycie KoSciola i zycie spoleczne w réznych jego przejawach.
Praktycznie konfliktéw i napie¢ nie da sie tu uniknaé. Zawsze pojawiaé
sie bedzie problem czasu, wyboru, decydowanie, co wazniejsze itd. Spo-
kojna rada i chlodne, obiektywne spojrzenie kogo$ zaufanego, kto zna
dang osobe i orientuje sie w calej jej sytuacji, potrafi dostrzec i ocenié
motywy dzialania, wydaje sie tu by¢ bezcenne.

Swieccy konsekrowani szukaja odpowiedzi na praktyczne problemy,
ktore niesie $wiat. Pojawia sie znowu problem ryzyka, gdyz odpowiedzi
te czesto maja charakter tylko prawdopodobny. Rodza wiec watpliwoSci
sumienia. Taka sytuacja moze powodowaé rozne decyzje i rozwiagzania
nawet w ramach tego samego instytutu. Niejednokrotnie sam kierownik
duchowy w takich okoliczno$ciach nie wystarczy, ale zawsze pomocne
bedzie przywolanie podstawowych warto$ci wiary i poprawne odniesie-
nie do Objawienia. Na mocy swego charyzmatu pasterskiego w KoSciele
bedzie on zawsze pomoca w zebraniu wszystkich racji dla podjecia kon-
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kretnych decyzji i dzialan oraz spojrzenia na nie w perspektywie wia-
snego powotlania.

Podstawowg kwestiag pozostaje tu jednak to, by zar6wno kierowany
jak i kierownik przyjmowali postawe uleglosci Duchowi Swietemu, real-
nie do$wiadczajac konkretnych sytuacji i weryfikujgc je w $wietle stowa
Bozego.

2. UCZESTNICY KIEROWNICTWA DUCHOWEGO
a) Duch Swiety

Kierownictwo duchowe to nie tylko relacja kierownik-kierowany,
lecz przede wszystkim relacja B6g-osoba kierowana, w ktoérej kierownik
pelni funkcje wylgcznie pomocniczg. To Duch Swiety jest glownym
sprawcg SwietoSci i pierwszym kierownikiem duchowym. Jemu podpo-
rzadkowana jest wzajemna relacja wierny-kierownik duchowy; obaj sa
zwigzani poshuszenistwem wobec Ducha Swietego. Dziata On moca laski
i przez wewnetrzne natchnienia. Jego wola znajduje swoje odzwiercie-
dlenie przede wszystkim w zakorzenionej w Piémie $wietym nauce Ko-
$ciola. Moze sie ona réwniez wyraza¢ poprzez wole odpowiedzialnych
instytutu czy zaistniale okoliczno$cio.

W zyciu $wieckich konsekrowanych podkresla sie szczegblne zna-
czenie tych ostatnich. Dla Swieckiego to Swiat i historia sa specjalnymi
no$nikami woli Bozej. B6g przemawia takze bezposrednio przez ludzi,
ktorzy zyja obok nas i tworzg historie oraz przez zdarzenia i fakty z zy-
cia. Zadna z chwil nie jest dzielem przypadku, lecz wyplywa z woli
Wszechmogacego, stanowigc aktywny komponent Boskiego planu zba-
wienia. Terazniejszo$é wiec i konkretne doswiadczane sytuacje Swiecki
konsekrowany ma odczytywac i weryfikowaé w $wietle Ewangelii. To
stanowi wspdlne zadanie jego i kierownika duchowego.

Kierownik duchowy w procesie kierownictwa jest zawsze narze-
dziem przygotowujacym, prowadzacym i dopelniajagcym dziatanie Du-
cha Swietego. Duch Swiety postuguje sie nim, by komunikowa¢ swg Bo-
ska wole. Kierownik w tej relacji nie jest jednak narzedziem biernym.
Przez wiare i $wieto$¢ wspoldziala w sposéb czynny z Bogiem w ksztal-
towaniu doskonatoéci kierowanego. Musi by¢ zawsze gleboko §wiadomy
nadrzednej roli Ducha Swietego w procesie kierownictwato.

9 Por. S. Barela, Duch Swiety a kierownictwo duchowe, AK 76(1973), s. 128-130.
10 Por. W. Slomka, Zasada pomocniczosci w kierownictwie duchowym, RTK
25(1978), z. 3, s. 46-47.
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b) Osoba kierowana

Fakt przynalezno$ci do instytutu $wieckiego i zobowigzanie do ra-
dykalizmu ewangelicznego, poza szczegblnym zobowigzaniem do troski
o wlasny kontakt z Bogiem, niewiele zmienia w wymaganiach stawia-
nych osobie kierowanej w procesie kierownictwa duchowego. Swiadoma
potrzeby, chcac w pelni przezywaé swoje powolanie chrzcielne i szczego-
lowe, osoba kierowana w sposob wolny wybiera kierownika. Szczero$¢ i
otwarto$¢ stanowig zawsze podstawe w relacji do niego. Ta szczero$é
bedzie sie rozwija¢ w miare poznawania samego siebie i obiektywizo-
wania prawdy o sobie przez kierownika.

Wolny wybor jest fundamentem zaufania do kierownika duchowe-
go. Oczywiscie kierowany musi zdawaé sobie sprawe, ze jego kierownik
duchowy nie jest doskonaly, a czas odkryje jego stabosci i bledy.

Kierowanego winna rowniez cechowaé uleglo$é, rozumiana jako po-
datnos$¢ na formowanie. Przychodzi ona latwo, kiedy jest zaufanie. Mo-
tywem jej jest jednak zawsze wiara, dostrzeganie charyzmatu kierowni-
ka plynacego z laski Boga i misji Ko$ciola, choé nie bez znaczenia bedzie
rowniez jego wiedza i osobista postawa. Uleglos¢ winna by¢ wiasciwie
cecha obu stron. Ma to by¢ uleglo$é¢ Duchowi Swietemu.

Pomoc, jakg jest kierownictwo duchowe, nie oznacza biernosci oso-
by kierowanej, gdyz to ona wystepuje z inicjatywg kierownictwa, rozwa-
za otrzymane wskazania i podejmuje decyzje. Swiecki konsekrowany
moze zwracaé sie z pro$ba o rade do osbb, od ktérych spodziewa sie
pomocy z racji ich kompetencji zawodowych i do§wiadczenia w zwigzku
z problemami wchodzacymi w gre podczas podejmowania decyzji. Tg
osoba moze byé¢ przyjaciel, kolega z pracy, lekarz, rodzice, kaplan,
wspbibrat czy kto$, kto dokonal podobnego zyciowego wyboru, réwniez
osoba niewierzaca. Oczywiscie nie wszyscy z nich maja jednakowy
wplyw na podejmowana decyzje, cho¢ maja w niej swoj wklad. Na po-
dejmowanie decyzji w ramach kierownictwa duchowego ma duzy wplyw
takze otoczenie, §rodowisko rodzinne, Srodowisko pracy, grupy religijne
itp., do ktérych osoba kierowana przynalezy. R6zna jest przynalezno$é
do tych grup, stad tez inny ich wplyw na podejmowana decyzje. Ten
wplyw moze mieé zréznicowany charakter: od niezobowigzujacej rady
po obligatoryjne wskazanie. W swoich decyzjach jednostka nie moze
jednak postepowaé wbrew naturze czy celom instytutu $wieckiego.

Pomoc $rodowiska w podejmowaniu decyzji nie zastgpi nigdy w swej
roli indywidualnego kierownika duchowego (por. 1 Kor 4, 15). To on
miedzy innymi pomaga rozwazy¢ wszystkie otrzymane rady i ocenié je w
odniesieniu do wlasnego powolania i konkretnej sytuacji oraz wlasnych
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mozliwoéci. Stad potrzeba, by kierownik dobrze znal kierowanego. Jego
rola w tym momencie jest o tyle bardziej konieczna, o ile delikatna i zlo-
zona jest decyzja, ktéra musi podjac kierowany, i liczniejsze sg elemen-
ty, ktére maja na nig wplyw. Potrzeba kierownictwa ujawnia sie w tej
sytuacji w sposob bardzo wyrazny, gdyz pomoc tego, kto dobrze zna da-
na osobe i pomoze oblektywme spOJrzec na nieraz rozbiezne, a nawet
sprzeczne opinie, jest tu nie do przecenienia.

c¢) Osoba kierownika duchowego

Pojawia sie problem, kto moze by¢ kierownikiem duchowym czlon-
ka instytutu $wieckiego. Oczywiscie najbardziej odpowiedni wydaje sie
tu byé kaplan z racji swych $wiecen i towarzyszqcej mu laski stanu. W
sensie Scistym jemu przynalezy tytul OJca duchownego Wigze sie to z
wladzg, ktérg otrzymuje w momencie Swiecen. Jemu przynalezy shuzba
pasterska we wspolnocie dla dobra wszystkich wiernych. Do tej postugi
przynalezy takze kierownictwo duchowe (por. PO 6. 9). Dotyka ono
zwykle kwestii sumienia, stad czeste jest laczenie tej postugi z sakra-
mentem pojednania. Poza tym przez swojg formacje seminaryjng zosta-
je do tego réwniez w pewien sposob przygotowany — jest ksztaltowany
do bycia pasterzem. Nie bez znaczenia jest tez jego obecno$é we wspol-
nocie jako tego, ktory ja ksztattuje, stuzac koordynacji r6znych powotan
i charyzmat6ow. Naturalnie, z laska stanu musi i$¢ jeszcze charyzmat
kierownika i odpowiednie cechy.

Druga grupa osob, ktéra w sposéb efektywny moze pehié te funk-
¢je, to odpowiedzialni instytutu czy tzw. prowadzacy. Przez analogie do
zakonnych instytutéow zycia konsekrowanego mozna méwic o kierow-
nictwie duchowym przelozonych w stosunku do catego instytutu czy
mniejszej grupy na podstawie wspodlnej wszystkim wiernym misji na-
uczycielskiej, kaplanskiej i krolewskiej, ze szczegblnym wskazaniem na
misje nauczycielska i kaplanska. Bedzie sie to przejawialo np. w forma-
¢ji zarobwno poczgtkowej jak i permanentnej (por. Mutuae relationes,
13). Uczestniczac w funkeji kaplanskiej i pasterskiej Ko$ciola, posiadaja
wiec autorytet i kompetencje mistrzow duchowych. Kompetencja ta wy-
plywa réwniez z faktu uczestniczenia w tym samym powolaniu, przeka-
zywaniu tego samego do$wiadczenia, uczestniczenia w tych samych sy-
tuacjach, znajomosci trudnosci, jakie sa wlasciwe $wieckim konsekro-
wanym. Rzeczywisto$¢ ich zycia jest po prostu ta sama. Posiadajg row-
niez pewien autorytet, gdyz zostali wybrani i zatwierdzeni dla troski
o zachowanie integralnoSci charyzmatu instytutu. Do nich wiec nalezy



66 Ks. Piotr WALKIEWICZ

wyja$nianie, pobudzanie, wskazywanie wszystkiego, co bedzie stuzylo
przezywaniu ich charyzmatu w spos6b autentyczny i wlasciwy.

Szczegblnym polem dziatlania odpowiedzialnych jest utrzymanie in-
stytutu w ewangelicznych ramach, w wiernosci wlasnemu charyzmato-
wi. W tym ujawnia sie najbardziej ich kompetencja i autorytet. Nie zna-
czy to, by nie mogli udziela¢ rad i wskazan w innym zakresie, lecz pod-
stawowym ich zadaniem jest strzezenie tozsamosSci wlasnego instytutu.
Dzieki ich dzialaniu instytut ma pozostaé wierny sobie, swym zaloze-
niom. To dzialanie nie obejmuje tak jak w przypadku zakon6ow tylko in-
stytut czy mniejszg wspélnote, lecz dotyczy takze jednostek, ktore sa zo-
bowiazane weryfikowa¢ swoje zycie z odpowiedzialnymi czy ich delega-
tami.

Nie wystarczy jednak by¢ kaptanem czy odpowiedzialnym instytutu
badZ odpowiedzialnym za formacje, by by¢ dobrym kierownikiem du-
chowym. Potrzebne s3 jeszcze do tego odpowiednie przymioty. W trady-
¢ji — za éw. Teresg z Avila — wskazywalo sie kolejno trzy podstawowe
przymioty: wiedze, $wieto$¢ i doswiadczeniet. Dzi§ wskazuje sie raczej
na madro$¢, dojrzatoéé ludzka i zywa wiaret2.

Ciekawa rzecza jest, jesli chodzi o kolejno$¢é wymieniania przymio-
tow, a wiec takze ich waznos¢, ze czlonkowie instytutow $wieckich w
swoich wypowiedziach jako pierwsza wymieniaja $wieto$é. Sami majac
by¢ $§wiadkami wiary wobec innych, $wieccy konsekrowani szukaja naj-
pierw takiego $§wiadectwa u kierownika duchowego. Wymég ten wydaje
sie oczywisty — by pobudzaé¢ wiare samemu trzeba jg posiadac.

W tym kontekscie trzeba wspomnieé¢ rowniez o wierze czy ufnosci
wobec kierowanego, polegajacej na przekonaniu o mozliwoéci jego
przemiany. Tej wiary nie mozna nigdy utraci¢ bez uszczerbku dla auten-
tycznej relacji kierownictwa duchowego. Wiara w osobe kierowang jest
odzwierciedleniem prawdziwej relacji ojcowskiej, odzwierciedleniem
wiary w czlowieka, ktéra ma Bog Ojciec. Te dwa wymiary zaufania
schodzg sie tu razem. ;

Kolejnym przymiotem jest madrosé. Jest ona darem Ducha Swiete-
go 1 rownocze$nie owocem wiedzy, a takze do$wiadczenia. Oznacza
zdolno§¢é warto$ciowania sytuacji i oséb w Swietle wiary, bez po$piechu
i emocji. Przydatna wydaje sie tu pewna przynajmniej znajomo$¢ psy-
chologii, a szczeg6lnie znajomosé psychiki kobiety, gdyz to one stanowia
zdecydowang wiekszo$¢ czlonkéw instytutow Swieckich.

1 Por. Sw. Teresa od Jezusa, Zycie, 13, 19.
12 Por. D. Lafranconi, dz. cyt., s. 87-89.
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Moéwiace o madroéci trzeba wspomnieé o konieczno$ci wiedzy i zro-
zumienia ze strony kierownika duchowego czym jest konsekracja Swiec-
ka, by nie mylil jej z konsekracja zakonng i tym, co jest jej wlasciwe. Do-
chodzi do tego potrzeba dobrej znajomosci charyzmatu instytutu, do
ktbérego przynalezy osoba kierowana. W praktyce jest to problem, na
ktory najczesciej uskarzaja sie Swieccy konsekrowani, gdyz brak takiej
wiedzy powoduje nieporozumienia oraz wlasciwie uniemozliwia jakie-
kolwiek kierownictwo duchowe.

Dojrzalosé ludzka stanowi nastepny przymiot kierownika. By kiero-
wac innymi, kierownik sam musi juz osiggnac pewien poziom duchowej
dojrzaloSci. Musi zdawaé sobie sprawe z niebezpieczenstwa widzenia
siebie jako tego, ktory osiagnal juz dojrzalo$¢ i nie potrzebuje pomocy
od innych we wlasnym rozwoju. Powinien réwniez widzie¢ siebie jako
tego, ktory jeszcze sie rozwija i ciggle potrzebuje pomocy. Chroni go to
przed zbytnia pewno$cig siebie i autorytaryzmem wzgledem osoby kie-
rowanej. Dobra rzecza jest, gdy sam nie tylko ma do$wiadczenie bycia
kierowanym, ale ciagle doswiadcza kierownictwa w charakterze kiero-
wanego.

Sposérod innych cech kierownika duchowego najcze$ciej wskazuje sie
potrzebe dyskrecji, delikatno$ci, ale polaczonej z konsekwencja i umie-
jetnoScia stawiania wymagan, cierpliwo$ci, naturalnos$ci itp. Natomiast
sposrod cech, ktore najbardziej przeszkadzaja w kierownictwie ducho-
wym, $wieccy konsekrowani wymieniajg: po$piech, brak zainteresowa-
nia, autorytaryzm i wymagania przekraczajace mozliwosci osoby kiero-
wanej.

3. KIEROWNIK DUCHOWY A ASYSTENT

Moéwiac o kierownictwie duchowym czlonkéw instytutow $wieckich
trudno nie wspomnie¢, jak maja sie do siebie funkcja kierownika du-
chowego i asystenta oraz jaki jest zakres kompetencji kazdego z nich,
gdyz w praktyce postugi te najczeSciej ida w parze i trudno je do konca
rozdzieli¢. OczywiScie chodzi tu o sytuacje, gdy kierownikiem ducho-
wym jest kaptan, bo tylko on moze pelic role asystenta instytutu.

Pierwsza narzucajgca sie ro6znica, to sam sposéb dokonywania wy-
boru. Wyboér konkretnego kaplana na kierownika stanowi wolng decyzje
jednostki, osoby bedacej czlonkiem instytutu $wieckiego. Wybor osoby
asystenta instytutu zalezy od okreslonej wladzy koécielnej czy instytu-
towej. Jest mozliwy za zgoda przelozonych konkretnego kaptana. Cechy
i zadania asystenta zalezg od konstytucji konkretnego instytutu, o ile
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przewiduje ona taka funkcje. W takim przypadku aprobata konstytucji
przez wladze koscielne jest jednoznaczna z aprobata roli asystenta.

Kaplan-asystent nie moze zapomnie¢, ze jest w stuzbie instytutu,
tzn. ma respektowac jego tozsamo$é, strukture i tradycje. Nie moze sta-
rat sie ksztaltowa¢ go wedlug wlasnych idei, projektéw czy wlasnej
wrazliwosci duchowej. Nigdy nie moze naruszy¢ autonomii instytutu.
Nie posiada on zadnej wladzy, dzialanie za$ ogranicza do plaszczyzny
duchowej instytutu. Asystent nie moze rosci¢ sobie pretensji do wply-
wania na decyzje zwigzane z doczesnoScia a bedace w sferze odpowie-
dzialnoéci konkretnych osbéb. Chodzi tu przede wszystkim o asystentow
obdarzonych szczegblnie silng osobowoscia, ktérzy mogliby narzucaé
pewne swoje rozwigzanias.

Jego postuga jest przede wszystkim ukierunkowana bezpo$rednio
na instytut, posrednio za$ na jego czlonkdw; jest asystentem instytutu
czy grupy, a nie osob. OczywiScie w ostatecznym wymiarze jego poshuga
jest skierowana do konkretnych oséb instytutu, jednak jest to aspekt
wtérny wobec postugi wzgledem calego instytutu, polegajacej na prze-
powiadaniu, udzielaniu rad itp. Jego role okresla wiec konstytucja in-
stytutu oraz potrzeby wyrazane przez rade i odpowiedzialnych za insty-
tut. W praktyce bedzie sie to laczylo najczeSciej z odpowiedziami na za-
pytania oraz oczekiwania konkretnych oséb, ktére zwrodca sie bezpo-
$rednio do asystenta ze swoimi problemami. Staje sie on wtedy w pe-
wien sposob kierownikiem duchowym. Poszczegblni czlonkowie insty-
tutu moga go sobie wybraé¢ na wlasnego kierownika duchowego, ale to
juz stanowi ich osobistg i niezalezng decyzje, uwarunkowang oczywiscie
zgoda ze strony tego kaptana.

Zadania kaplana-asystenta wewngtrz instytutu sa SciSle zwiazane
z funkcjg kaplanska. Polegaja one na czynieniu mozliwym spotkania
miedzy Bogiem i kazdym chrzeécijaninem. Dokonuje sie ono w slowie
Bozym, w sakramentach (przede wszystkim we Mszy $§w. i spowiedzi)
oraz budowaniu wspoélnoty. To zadanie jest nierozerwalnie zwigzane
z celebrowaniem Eucharystii, gdyz ona zaklada wspoélnote i ja poglebia.
Komunia ta obejmuje najpierw samych czlonkéw wewnatrz instytutu,
a nastepnie dotyczy instytutu i KoSciola lokalnego.

Jesli chodzi o jedno$é z Kosciolem, to asystent jest jej znakiem
i tym, ktoéry ma sie o nig troszczyé. Jego zadaniem bedzie pomoc przy
zrozumieniu i zaakceptowaniu wskazan oraz rozporzadzen pochodza-

13 Por. Kongregacja ds. Zakonéw i Instytutéw Swieckich, Istituti..., art. cyt., s. 9o;
D. Lafranconi, dz. cyt., s. 31-57.
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cych od przelozonych, a nie zawsze przyjmowanych z aprobata, podzie-
lanych czy traktowanych jako odnoszacych sie do wszystkich. Istotne
jest tu przypominanie o obietnicy postuszenstwa. Wobec calego instytu-
tu istotne jest, by przypomina¢ i budowaé¢ $wiadomo$¢ ogblnych kie-
runkow pasterskich KoSciota, w ktérych odnajdywaé sie ma takze insty-
tut, nie zamykajac sie tylko w tym, co dotyka tylko jego i jego proble-
moéw. Asystent ko$cielny jest w instytucie glosem hierarchii, przez ktéra
zostal tam postany.

W zakres odpowiedzialno$ci kaplana-asystenta wchodzi réwniez
proces formacji prowadzonej w instytucie, zar6wno poczatkowej jak
i permanentnej. Jest ona przedmiotem oddzialywania wszystkich, lecz
rola asystenta jest tu szczegblna. Ma on byé tym, ktéry duchowo animu-
je érodowisko instytutu. Ma przekazywa¢ Ewangelie, by¢ przewodni-
kiem duchowym, starac sie odczytywac razem ze $wieckimi znaki czasu,
by¢ dyspozycyjnym wobec wymagan, prosb, pragnien i probleméw
wszystkich ludzi. Do niego moze nalezeé przeprowadzanie miesiecznych
dni skupienia i rocznych rekolekcji. Moze uczestniczy¢ w formacji na
plaszczyZnie teologicznej i duchowej. Na plaszczyZnie teologicznej be-
dzie to polegalo na przyblizaniu doktryny chrzescijanskiej, wyjasnianiu
wielu kwestii i watpliwo$ci natury teologicznej, gdyz cztonkowie instytu-
tow $wieckich zwykle nie sg specjalistami w zakresie teologii. Poza tym
ma on pomdc zrozumieé teologiczne znaczenie powolania $wieckiego, w
tym sens przezywanej historii, tak Ko$ciola, jak i calej spoleczno$ci
ludzkiej. Bedzie to obejmowalo zrozumienie linii ewolucyjnych naszej
epoki. Rola asystenta moze tu by¢ ogromna, by u§wiadamiaé¢ konsekro-
wanym wage i aktualno$¢ powolania §wieckiego oraz sposob jego prze-
zywania w obecnej rzeczywisto$ci. W ten sposob dziatanie asystenta ko-
$cielnego towarzyszy dzialaniu Ducha Swietego w zyciu $wieckich kon-
sekrowanych.

Na poziomie duchowym chodzi o wzrost w przezywaniu wlasnego
powolania i wiary, kt6ra stoi u podstaw kazdego powolania. W przypadku
jednostek bedzie to zwigzane z wierno$cig wlasnemu powolaniu i prze-
zywaniu go w pelni, za§ w przypadku instytutu bedzie chodzilo o wier-
no$¢ wlasnej duchowej pierwotnej inspiracji i duchowoéci, ktéra jest mu
wlasciwa.

W realizacji tych zadan dokonuje sie niejako zbiorowe kierownictwo
duchowe wobec czlonkéw instytutu $wieckiego.

Asystent ma réwniez do spelnienia zadania na zewnatrz instytutu.
Polegaja one na pomocy w poznawaniu przez inne $rodowiska tego, co
wladciwe instytutom $wieckim, na przyblizaniu charyzmatu $wieckich
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konsekrowanych szczegblnie w $rodowiskach zwigzanych z powolania-
mi, a wiec w §rodowisku hierarchii i kaptanéw. Poza tym uczestniczy w
ksztaltowaniu wlasciwej swiadomosci $wieckiej, duchowosci $wieckich,
ksztaltowaniu wlasciwego przezywania doczesnosci itp. Pomaga ponad-
to rozpoznawaé¢ wlasne powolanie, uwzgledniajac takze powolanie do
$wieckiej konsekracji.

Podsumowujac, trzeba stwierdzié, ze kierownictwo duchowe $wiec-
kich konsekrowanych stanowi powazne wyzwanle i wielkg odpowie-
dzialnoé¢. Jest zadaniem, ktore zada posw1€;cen1a i pracy, a przede
wszystkim mitoéci do os6b i instytutéow, ktérym sie stuzy. Jednak row-
noczeénie jest to postuga, ktéra niesie rados¢ i owoce. Jest zadaniem
wypelnianym w imieniu KoSciota i na wzor Chrystusa Pasterza.



Bogdan KOCANDA OFMConv."
Lublin

OD ROZEZNANIA DO UWOLNIENIA
Wskazania praktyczne
jak towarzyszy¢ osobie opetanej

Podejmujac tematyke towarzyszenia osobie opetanej, wechodzimy na
plaszczyzne walki duchowej, gdzie stajemy w rzeczywisto$ci, w ktorej
obok Najwyzszego Dobra, jakim jest Bog-Miloé¢, spotykamy sie ze
Ztem. Ono ,nie jest jaka$ abstrakcja, lecz oznacza osobe, Szatana, Ztego,
aniola, ktory sprzeciwil sie Bogu. Diabel (dia-bolos) jest tym, ktory
przeciwstawia sie zamystowi Boga i Jego dzielu zbawienia wypelnione-
mu w Chrystusie” (KKK 2851).

Dzi§ nie wszyscy przyjmujq fakt istnienia Szatana, albo popadaja
w druga skrajnos$é i we wszelkim dzialaniu zla widza szatanski palec.
Chrzescijanin nie moze watpic¢ w istnienie zlych mocy, ale jednoczeénie
wie, ze Panem jest Jezus Chrystus, stad zobowigzany jest do podjecia
zmagania sie o wierno$¢ wzgledem Boga i Jego planom wobec siebie.
Niestety, z réznych wzgledow zdarzaja sie chrzeScijanie (i nie tylko),
ktoérzy odwracajac sie od Boga Swiadomie wybierajg zlo. Ono za$ sub-
telnie ich zniewala prowadzac do zawladniecia ich cialem.

Ojciec Joseph-Maria Verlinde, zajmujacy sie badaniami nad wply-
wem magii, spirytyzmu, uzdrawiania metodami niekonwencjonalnymi
i praktyk przynalezgcych do ruchu New Age na zycie duchowe czlowieka
stwierdza, ze aby moéwi¢ o opetaniu trzeba dobrowolnego zaangazowa-
nia sie woli czlowieka, $wiadomego i dobrowolnego wejScia w przymie-
rze z sitami Zla, zawarcia $wiadomego kontraktu z nieprzyjacielem. We-
dlug niego bez tego aktu nie bedzie opetania za wyjgtkiem jednego
przypadku, kiedy matka sama ofiaruje swe dziecko diabhu.

Z tg teza polemizuje polski demonolog jezuita Aleksander Posacki,
dla ktbérego opetanie ma nie tyle zwigzek z paktem zawartym przez kon-
kretnego czlowieka z diabtem, co z grzechem w réznej postaci. Jest ono

*0.Bogdan Kocanda (ur.1968), franciszkanin; w latach 1998-2000 pehit postu-
ge egzorcysty w diecezji kieleckiej; aktualnie doktorant w Instytucie Teologii Duchowo$ci
KUL; opublikowal szereg artykuléw w czasopismach: ,Bratni Zew”, ,Droga”, ,Go$¢ Nie-
dzielny”, ,Niedziela”, ,Nurt Franciszkanski” i ,,Postaniec $w. Antoniego”.

t Por. J.-M. Verlinde, Jeden jest Pan, Krakow 1996, s. 29.
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zawsze jako$ zawinione, ale jego przyczyna jest czesto zewnetrzna inge-
rencja magiczna, ktora jest grzechem innych ludziz.

Nie wchodzac w polemike, nalezy stwierdzié, ze bez wzgledu na
przyczyne opetania, faktem pozostaje samo opetanie, ktére stanowi po-
wazny problem dla czlowieka nim dotknietego. Zatem na pierwszym
miejscu nie interesuje nas sam zly duch, lecz przede wszystkim czlo-
wiek, ktory cierpi z jego powodu. Chcac wyj$é naprzeciw tym wszystkim,
ktoérzy podejmuja sie opieki duchowej nad opetanymi oraz praktykujg
modlitwe o uwolnienie z opetania diabelskiego, ze szczeg6lnym
uwzglednieniem egzorcystow, pragne podzieli¢ sie wlasnym krotkim,
ale intensywnym doéwiadczeniem postugi towarzyszenia osobie opeta-
nej. Problematyka ta zostanie ujeta bardziej od strony praktycznej niz
teoretycznej, uwzgledniajac profil franciszkanski, ktérym moja postuga
byta zabarwiona.

1. PROCES ROZEZNAWANIA ZNIEWOLENTIA DUCHOWEGO

We wprowadzeniu teologiczno-pastoralnym do odnowionego rytu-
alu obrzedéw egzorcyzmu czytamy, ze ,tajemnica Bozego milosierdzia
staje sie dla nas trudniejsza do pojecia, kiedy za Bozym dopuszczeniem
zdarzaja sie przypadki wyjatkowego udreczenia i opetania przez diabta
jakiego$ czlowieka. (...) W takich przypadkach KoSciét blaga Chrystusa
Pana i Zbawiciela oraz ufajac Jego mocy spieszy z wieloraka pomoca
czlowiekowi dreczonemu pokusami czy opetanemu, aby zostal od tego
opetania uwolniony”s.

Ta droga ,spieszenia z wieloraka pomoca” rozpoczyna sie od wia-
$ciwego rozeznania duchowego, dzieki ktéremu mozna stwierdzié¢ sam
fakt zniewolenia czy opetania lub jego brak. To winno by¢ fundamen-
talnym zadaniem kierownika duchowego badZ egzorcysty, do ktorego
zwrdci sie o pomoc dreczony czlowiek.

a) Pierwszy kontakt z osoba opetana

Najcze$ciej z osobg zniewolona duchowo mozemy spotkaé sie w po-
shludze sakramentu pojednania, kierownictwa duchowego badz w postu-

2 Por. A. Posacki, Wprowadzenie, w: Raul Salvucci, Jasne stowa na temat ciemnej
rzeczywistosci, Krakow 1997, s. 23.

3 Wprowadzenie teologiczne i pastoralne do odnowionych obrzedéw egzorcyzmu
»De exorcismis et supplicationibus quibusdam”, 10, Watykan 1999, w: Teologia o szata-
nie, red. K. G6ZdZ, Lublin 2000, Aneks III, s. 227-239.
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dze egzorcysty diecezjalnego, kiedy taka osoba zwraca sie z prosba
o pomoc lub jest przyprowadzana przez osoby trzecie ze wzgledu na
wlasng niemoc duchowg, a nawet cielesna.

Pierwszym warunkiem podjecia pomocy takiemu czlowiekowi jest
wewnetrzne nastawienie samego spowiednika, towarzysza duchowego
czy egzorcysty do przychodzacego penitenta. W opetanym nalezy zoba-
czy¢ cierpigcego brata lub siostre, ktéry najczesciej nie potrafi wytluma-
czy¢ sobie samemu zachodzacych w nim i wokét niego zjawisk oraz pro-
cesOw, nad ktérymi nie ma wiladzy panowania4. Uznajac jego slabosé
i grzech nalezy patrze¢ oczami Jezusa Ukrzyzowanego, ktory z miloSci
oddal zycie za wszystkich. Niestety, ciggle jeszcze czestym bledem pozo-
staje nastawienie pretensjonalne typu: ,Gdzie twoja wiara?”, ,Dlaczego
tam sie pchate$?”, ,,Teraz przychodzisz!”. W taki sposob cze$ciej stajemy
sie sedziami, do czego nie mamy prawa, niz narzedziami milosierdzia
Boga. Jest to wazne, poniewaz odpowiednie nastawienie ,,przyjmujace-
go” wprowadza penitenta w klimat Bozej miloéci i szacunku do osoby,
czego opetany moze nie do§wiadczac, dlatego o. Isidore Froc wskazujac,
na czym polega postuga egzorcysty, uwypukla cztery jej wymiary, ktore
maja doprowadzi¢ do modlitwy o uwolnienie: przygarnianie, shuchanie,
rozpoznanie i towarzyszenies. Wiaze sie z tym przede wszystkim ko-
nieczno$é ogarniecia wydarzen, jakie dana osoba przywoluje, jak tez
uchwycenia sposobu, w jaki je przedstawia, interpretuje i przezywa. To
ogarniecie penitenta ma dopoméc w oddramatyzowaniu jego sytuacji
przez gest otwartych ramion kochajacego Ojca, ktéry z milosierdziem
przyjmuje powracajacego syna (por. Ek 15, 20).

Nie tylko nastawienie osoby towarzyszacej jest wazne, ale takze po-
stawa samego penitenta, ktory ma przejac wszelka 1n1c3atywq rozeznaja-
cego, tzn. byc otwartym na zadawane pytania, szczerym i wykazywac
zaangazowanie w sprawie wlasnego uwolnienia. Jest to o tyle wazne, ze
czesto penitenci przyjmuja postawe pasywna, chcgc wszystko oddaé
w rece towarzyszacego, bez wlasnego wysilku.

4 Na temat cech oséb opetanych i towarzyszgcych im objawbéw zob. tamze, 16; J. J.
Steffon, Satanizm jako ucieczka w absurd, Krakéw 1993, s. 152-156; G. Amorth, Wyzna-
nia egzorcysty, Czestochowa 1997, s. 53-80; Nota duszpasterska konferencji biskupow
Toskanii na temat magii i demonologii, w: A. Posacki, Okultyzm, magia, demonologia,
Krakdéw 1998, s. 151-154; G. Huber, IdZ precz Szatanie! Dzialanie diabla dzisiaj, Michali-
neum 1999, s. 77-96; F. di Fulvio, Opetanie szatanskie i egzorcyzmy, w: Teologia o sza-
tanie, dz. cyt., s. 129-147.

5 Por. L. Froc, Egzorcysci, Krakéw 1995, s. 44-48.
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Niebagatelna role odgrywa miejsce spotkania. O ile spotkanie odbywa
sie w czasie spowiedzi, w konfesjonale gwarantujacym intymnos¢ i za-
chowanie tajemnicy, mozemy méwié o powszechnie spotykanym miejscu
towarzyszenia. Jednak w momencie wystepowania manifestacji zla lub
kiedy spotkanie odbywa sie poza konfesjonalem, w ramach rozmowy du-
chowej czy postugi egzorcysty, nalezy przej$é do zamknietego pomie-
szczenia, gwarantujacego swobode zachowania, co jest wazne w czasie
wspomnianych wyzej manifestacji. Takie pomieszczenie, oprocz elemen-
tow religijnych (krzyz, obraz) i koniecznych do prowadzenia komunika-
¢ji, nie powinno zawiera¢ zbednych przedmiotow, ktére w czasie ujaw-
nienia zlych mocy moglyby np. postuzy¢ do ataku na egzorcystet. Winno
by¢ w miejscu trudno dostepnym dla wiekszo$ci wiernych, najlepiej w
poblizu kaplicy domowej badz ko$ciola, stwarzajac godziwe warunki do
prowadzenia dialogu i modlitwy oraz chronigc przed ciekawskimi, kto-
rych ewentualne odglosy plynace z wnetrza moglyby przyciagadé.

Wewnetrzne nastawienie kierownika duchowego lub egzorceysty, jak
i miejsce spotkania majg na celu przyjecie opetanego czlowieka w taki
sposbb, aby gwarantujagc mu pewna anonimowo$¢ wzgledem otoczenia
wytworzy¢ w nim poczucie bezpieczenistwa i zrozumienia jego proble-
mow, a przez to ulatwi¢ dialog oraz wzbudzié¢ zaufanie, bez kt6érego dal-
sze towarzyszenie nie bedzie mialo sensu.

b) Elementy rozeznania

Wspomniane juz wprowadzenie teologiczno-pastoralne do odno-
wionych obrzed6w egzorcyzmu stwierdza, ze ,egzorcysta winien prawi-
dlowo odrézni¢ przypadek ataku diabla od postawy owej latwowierno-
$ci, wskutek ktorej pewni ludzie, nawet wierni, sadza, iz sa przedmio-
tem zloSci, zrzadzenia zlego losu lub przeklenstwa, jakie zostalo spro-
wadzone na nich, na ich bliskich albo na ich mienie™. To ,prawidlowe
odréznienie” moze dokonaé sie tylko na drodze wlaSciwego rozeznania
duchowego, ktoére zaklada odwolanie sie do historii zycia duchowego
penitenta i popelnionych przezen grzechow, badanie srodowiska, od-
krycie ewentualnych zrodel zniewolenia, zastosowanie zwyczajnych
$rodkéw duchowych oraz konsultacji psychiatrycznych, jezeli jest taka
konieczno$és.

6 Sg to opinie egzorcystow, ktorzy nie posiadajac takich pomieszczen postuguja w za-
krystiach, kanceleriach lub w przyko$cielnych salach katechetycznych.

7 Wprowadzenie teologiczne i pastoralne..., art. cyt., 15.

8 M. Scanlan i R. J. Cirner wskazuja na pozostale zadania rozeznania duchowego:
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Nie nalezy tlumaczy¢, jak waznym jest poznanie historii zycia du-
chowego opetanego czlowieka, przez ktére towarzyszacy takiej osobie
odkrywa droge prowadzaca do zniewolenia albo wplywy zewnetrzne
powodujace to zniewolenie.

Mozemy w tym badaniu napotkaé¢ na pewne trudnoéci, z ktérych
podstawowa jest nieche¢ do mdéwienia o przezyciach duchowych, wyni-
kajaca z braku zaufania badZz ogoélna niemoc moéwienia pochodzaca od
Ztego, a ujawniajaca sie przez odje;cie mowy penitentowi, czesto pola-
czone z odebraniem stuchu. Jest to juz pewien symptom, na ktory nale-
zy zwrdci¢ uwage. O ile w pierwszym przypadku mozna przez spokojna
rozmowe i cala postawe pozyskaé ufnoé¢ penitenta, to w drugim przy-
padku nalezy sie odwola¢ do milosierdzia Bozego i podja¢ krotka modli-
twe w mocy Imienia Jezusa dla przywrocenia mowy i shuchu. Najcze-
$ciej zniewolony duchowo nie zna powodu zniewolenia, jedynie moze
sie domysla¢ jego Zrodla przez wspomnienie swych grzechéw lub prak-
tyk w ktorych uczestniczyl, co nalezy bacznie przesledzi¢, z wielkg uwa-
ga rozpatrzy¢ i jezeli grzechy nie zostaly wczeSniej wyznane w sakra-
mencie pojednania, to do niego doprowadzié.

W przypadku opetania wywolanego podjeciem konkretnego aktu
woli odejécia od Boga i wyboru Szatana za mistrza, opetany moze
z wielkg dokladno$cig oméwié poszezegélne kroki ,odejécia”, jednak
najczesciej nie dokonuje sie to w czasie pierwszego spotkania, lecz pod-
czas nastepnych i to pod wplywem wcze$niejszej modlitwy.

Za glowna tresé tego specyficznego wywiadu nalezy obraé stosunek
potrzebujacego pomocy do sacrum, a w szczegblnosci przesledzié jego
zycie sakramentalne, modlitwe, praktyki pobozne oraz zycie moralne.
Zwiqzane jest to z prawda, ze osoba opetana przejawia awersje wobec
Boga i sfery nadprzyrodzonej, obJavmancq SlQ niechecig do ko$ciolow
i miejsc $wietych, niechecig do wody $wieconej, sw1¢tych obrazéw, przed-
miotéw po$wieconych, os6b konsekrowanych i kaptanéw, niemozliwo-
$cig modlitwy lub wielkimi trudnoSciami w niej, a takze przychodzacymi
spro$nymi my$lami wywolanymi bliskosScia tego, co nadprzyrodzone.
Nalezy to wszystko dokladnie zbadaé w celu sprawdzenia czy Zycie peni-

ujawnié, jakie rzeczywiste szkody poczynilo dzialanie zlego ducha; pokazaé¢, ktéra sfera
psychiki powinna w nastepstwie tego zosta¢ uwolniona; upewni¢ wszystkich obecnych, ze
zly duch naprawde opuscit dang osobe; odkryé obecno$é i dziatanie innych sit nieczystych,
o istnieniu ktérych nie wiedziano przed rozpoczeciem sesji; wyznaczy¢ miejsce i czas
trwania sesji; wskazac, jakie inne formy postugi duszpasterskiej moga sie okazaé potrzeb-
ne danemu czlowiekowi. — Uwalnianie ze zlych mocy, Krakow 1995, s. 147.
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tenta bylo zorientowane na Boga, czy wrecz przeciwnie, i jak sie to ma
do aktualnego stanu.

Towarzyszacy przyjmuje jako zasade, ze dreczony lub opetany szu-
kajac dla siebie ratunku méwi prawde. Jednak i tu trzeba by¢ bardzo
ostroznym, gdyz czlowiek taki, nie bedac obiektywnie w stanie zniewo-
lenia duchowego, moze — nawet nieSwiadomie — projektowaé zaburze-
nia psychiczne na plaszczyzne rzeczywistoSci zycia opowiadajac o wyda-
rzeniach, ktére nigdy nie mialy miejsca. Tak dzieje sie w przypadku
omamoéw, ktoérym towarzyszy poczucie realnosci i urojen, kiedy chory
wypowiada z glebokim przekonaniem o ich prawdziwos$ci falszywe sady,
ktorych nie koryguje mimo oczywistych dowodow blednosci. W takiej
sytuacji potrzeba z wielka delikatno$cig zaproponowa¢ konsultacje psy-
chiatryczng. W przypadku prawdziwego opetania nie mozna zapominag,
ze penitent moze klamaé wbrew wlasnej woli bedac ,,manipulowanym”
przez Zlego.

Aby unikngé¢ jednostronnej oceny stanu czlowieka potrzebujacego
pomocy dobrze jest rowniez poznaé jego $rodowisko zycia przez roz-
mowe z kim$ z rodziny lub najblizszych. Nalezy wowczas zwrdcié uwage
na jego zachowanie w domu, w miejscu pracy i w czasie wolnym od za-
jet, poszukujac w ten sposob ewentualnych Zrédel zniewolenia.

¢) Zrodla zniewolenia

Wspblczesny $wiat chee nas przekonaé, ze zyjemy w deszczu ,uzdra-
wiajacej energii zycia”, stad na kazdym kroku spotykamy wiele propozy-
¢ji poddania sie tej uzdrawiajaco-zbawczej iluzji. Dos§wiadczenie egzor-
cystow9 wskazuje, iz pierwsza i najczesciej dzisiaj spotykang przyczyna
zniewolen jest tzw. wiklanie w okultyzmto. Aleksander Posacki podej-
mujac probe klasyfikacji okultyzmu wyr6znia cztery podstawowe jego
aspekty: magia, wrozbiarstwo, spirytyzm i medycyna okultystycznat.

Nie wchodzac szczegdlowo w problematyke wplywu szeroko rozu-
mianego okultyzmu na zycie duchowe, nalezy jednoznacznie stwierdzi¢

9 Zrédlem tego stwierdzenia sg liczne §wiadectwa i rozmowy przeprowadzone w ra-
mach spotkan formacyjno-pastoralnych organizowanych przez koordynatora egzorcystow
w Polsce ks. pral. M. Pigtkowskiego z Poznania.

10 O wplywie okultyzmu na zniewolenie duchowe zob. A. Posacki, Niebezpieczeristwa
okultyzmu, Krakéw 1997, s. 118-121. 183-202; Ph. Madre, Boza milo$¢ a dar uwalniania,
Krakéw 1997, s. 126-129; G. Amorth, Egzorcysa i psychiatrzy, Czgstochowa 1999, s. 47-
101; P. J. Sliwinski, Seanszwldokzem na raj, w: Koéciét a spirytyzm, red. P. J. Sliwinski,
A. Zwolinski, H. Cisowski, A. Regiewicz, Krakow 2001, s. 70-76.

1 Por. A. Posacki, Okultyzm..., dz. cyt., s. 22-25.
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za Katechizmem Kosciota Katolickiego, ze ,praktyki te sg sprzeczne ze
czcig i szacunkiem — polgczonym z milujgca bojazniag — ktére nalezg sie
jedynie Bogu. (...) sa w powaznej sprzeczno$ci z cnota religijnosci. (...)
nalezy je potepi¢ tym bardziej wtedy, gdy towarzyszy im intencja za-
szkodzenia drugiemu cztowiekowi lub uciekanie sie do interwencji de-
monéw” (KKK 2116-2117; por. Wj 22, 17; Kpt 19, 31; 20, 6. 27; Pwt 18,
9-14). Z uwagi na to, badajac ewentualne Zroédla zniewolenia penitenta,
nie wolno bagatelizowa¢ tych praktyk, lecz nalezy o nie pyta¢, dema-
skowac i stanowczo wplynaé na ich odrzucenie w przyszlo$ci. W tym ce-
lu pomocne moga by¢ nastepujgce pytania: Jakie zjawiska sg natych-
miastowym skutkiem, dobrym czy zlym, w trakcie korzystania z tych
praktyk? Jakie sg konsekwencje posrednie, najczesciej zgubne, objawia-
jace sie po dluzszym czasie? Jaka jest rola magika: jego technika, zna-
czenie jego rytuatu, do jakiej nadprzyrodzonej mocy sie odwotuje?:2.
Innym zrédlem zniewolenia moze byé¢ uczestnictwo w praktykach
rytualnych organizowanych przez sekty dla swoich czlonkéw badZ sym-
patykow. Samo przynalezenie do sekty nie stanowi jeszcze kryterium
zniewolenia, cho¢ nalezy pamietaé, ze u podstaw sekty lezy klamstwo
o zbawieniu, wielko$ci, wybranstwie, wzajemnej jedno$ci i milo$ci itd.
Ksieciem klamstwa jest Szatan (por. J 8, 44). Wazniejsze jednak jest to,
w jakich praktykach sie uczestniczylo. Przez medytacje, muzyke, tance
rytualne i mantry czlowiek moze wej$é w trans hipnotyczny, w doéwiad-
czenie zjednoczenia z jakim$ béstwem, otworzy¢ sie na sily duchowe,
ktére moga nim zawtadngé. Czesto takim Zrédlem czy kanatem zniewo-
lenia staja sie r6znego rodzaju inicjacje, do ktérych dopuszcza sie od-
powiednio wyselekcjonowanych i sprawdzonych ludzi — takich, ktorzy
wiedzg, ze musza czyni¢ to, do czego inicjacja ich upowaznia. Najcze-
$ciej przez poddanie sie inicjacji chrzeScijanin wypiera sie zycia z Chry-
stusem. Zewnetrznym tego wyrazem jest np. spalenie metryki chrztu
$w., podeptanie krzyza, spalenie Pisma $wietego, usine lub pisemne
wyparcie sie wiary w Chrystusa. Wybiera natomiast nowa rzeczywisto$¢
przez namaszczenie, podpisanie paktu, otwarcie czakramoéw, otrzyma-
nie osobistej mantry, ktéra zna tylko mistrz i uczen itd. Odtad opowiada
sie za nowymi warto$ciami i w ten sposéb idzie ,w glab ciemno$ci”.
Wiele przypadkéw zniewolen i opetan, ktére mialy u podstaw wej-
$cie w zycie sekty, i to nie koniecznie satanistycznej(!), wskazuje na
pewna metodologie dzialania szatana wobec tych, ktérzy $lepo wchodzili
na droge inicjacji: na poczatku zly duch oslabia zycie duchowe czlowie-

12 Por. Ph. Madre, Ale zbaw nas od Zlego, Krakéw 1999, s. 172.
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ka (w okresie przygotowania do inicjacji), wchodzi w niego (pierwsza
lub pierwsze inicjacje), umacnia sie w nim (kolejne inicjacje), wykorzy-
stuje do swoich celéw (czyniac ,,$lepego ucznia” lub z ucznia mistrza).

Podejmujac wysitek towarzyszenia osobie opetanej koniecznie nale-
zy zbada¢ ewentualno$é tego zagrozenia, gdyz dalsze dzialania musza
by¢ zalezne od owocow rozeznania tych kwestii.

d) Zaburzenia psychiczne

Rozwazne ,odczytanie” stanu penitenta jest gwarantem obrania
wlasciwej drogi uwolnienia, dlatego winno sie zwrdci¢ uwage na wszyst-
kie, nawet pozornie najdrobniejsze zachowania, stowa i postawy prosza-
cego o pomoc. Szczegblnie nalezy zaobserwowac czy u penitenta zacho-
dzi oderwanie od rzeczywisto$ci, czy sa nagle zmiany nastroju i gwal-
towne zachowania nie majace zadnej widocznej przyczyny, ktére mozna
zakwalifikowa¢ jako leki, depresje, histerie czy schizofrenie. Stany te
moga $wiadczyé o pewnych zaburzeniach chorobowych, ale réwniez
moga by¢ wywolane dzialaniem zlych duchéw, poniewaz szatan biorac
w posiadanie czlowieka moze w ten sposdéb manifestowa¢ swoja obec-
no$é lub wywotaé chorobe. Z tego powodu, budujac wlasny osad, w kt6-
rym istnieje podejrzenie o zaburzenie psychiczne penitenta, najlepiej
jest zaproponowaé¢ kontakt ze wspélpracujacym psychiatra. Gdy takiej
wspblpracy jeszcze nie ma, albo w danym momencie jest niemozliwa,
nalezy zapytaé, czy penitent jest leczony, jesli tak, to gdzie i czym?; czy
leczenie moze oslabi¢ jego wole lub umysl?; czy objawy wystepuja
w spos6b sporadyczny w toku zycia normalnego i zdrowego, czy tez w
sytuacjach najbardziej sprzyjajacych oddzialywaniu szatana? Sg nimi
m.in. praktyki tajemne, osobiste lub rodzinne, préoby koncentracji umy-
stlowej, czesto w celu przewyzszenia samego siebie (joga, medytacje
transcendentalne), do§wiadczenia alienacji psychicznej przez przyjmo-
wanie narkotykéw, naduzywanie alkoholu, przedawkowanie mocnych
lekoéw dzialajacych na centralny uklad nerwowy, dewiacje seksualne
wszelkiego rodzaju (wylaczajac normalne relacje seksualne). Do tych
okolicznoéci nalezg takze zaburzenia psychiczno-emocjonalne wynie-
sione z dziecinstwa, mtodos$ci lub wieku doroslegos.

Nadto, waznym jest poznanie, czy jeden lub wielu krewnych przeja-
wia podobne lub odmienne zaburzenia psychiczne oraz czy wystepuja
inne symptomy, takie jak: agresja wobec najblizszych oséb, na ktorych

13 Por. Tamze, s. 87.
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penitentowi zalezy; my$li bezwstydne lub bluzniercze, ktérych $wiado-
mie nie przywoluje; wystepujace trudnoéci w przejéciu od mysli do czy-
noéw, po ktérych przychodzg wyrzuty sumienia i wcigz wzrasta poczucie
winy. Nalezy dostrzec takze symptomy natury neurologicznej: bezsen-
nos$é, nerwowo$¢, pobudliwo$é, konwulsje lub pseudo-konwulsjet4.

Kiedy zyskuje sie pewno$é, ze penitent ma zaburzenia psychiczne
wywolane innymi czynnikami niz zniewolenie przez zle duchy, wowczas
nie powinno sie go egzorcyzmowaé, lecz przez okazanie milosci i du-
chowego wsparcia towarzyszy¢ mu w jego chorobie nakierowujac na le-
czenie za pomocg medycyny akademickie;j.

e) Zwyczajne $rodki duchowe

Zwykle w przypadkach opetan rozumowanie intelektualne na dro-
dze poszukiwania prawdy jest niewystarczajace i domaga sie siegniecia
po $rodki duchowe. Towarzyszacy osobie opetanej na tym etapie swej
postugi ma do dyspozycji wiele érodkéw, ktore stosujac moze jeszcze
glebiej rozeznaé, czy rzeczywiscie jest dreczony przez szatana kto$, kto
sie za takiego uwaza.

Najpewniejszym i przynoszacym najwieksze owoce Srodkiem jest
sakrament pojednania, w ktérym Pan Bog przychodzi ze swoim wielkim
miltosierdziem niejako dotykajac mocg uzdrawiajaca i uwalniajaca peni-
tenta. Nie zawsze jednak zniewolony chce lub moze przystapi¢ do tego
zdroju laski, dlatego koniecznym jest postuzenie sie sakramentaliami.
Pokropienie egzorcyzmowang woda $wiecong, ukazanie krzyza $wiete-
g0, posypanie egzorcyzmowang solg, namaszczenie po$wieconym ole-
jem, dotkniecie relikwiami $wietych, kaplanska stula czy poswieconym
medalikiem, szkaplerzem lub tauka's, to powszechne praktyki, na zasto-
sowanie ktorych zlte moce nie mogg by¢ obojetne, gdyz spotkanie profa-
num z sacrum musi wywola¢ odpowiednia reakcje.

Innym $rodkiem duchowym jest ewangelizacja przez czytanie frag-
mentow Pisma Swietego, badz gloszenie stowa Bozego o wielkiej milo$ci
do czlowieka Tego, ktory sam jest MitoScia.

14 Por. R. Laurentin, Szatan mit czy rzeczywistosé, Warszawa 1997, s. 193; Szerzej
zob. G. Amorth, Jak odréznié¢ choroby diabelskie od choréb psychicznych?, w: Materialy
z miedzynarodowego zjazdu egzorcystéw — Collevalenza 10-15 VII 2000, s. 63-80 (mps).

15 Tauka, to noszony na szyi przez osoby zwigzane z duchowo$cig franciszkarnska bi-
blijny znak Tau. W chrze$cijanistwie jest to symbol ofiary krzyzowej Chrystusa. — Por.
P. Anzulewicz, Franciszkanski symbol Tau. Historia, ikonografia, interpretacja, w:
Obecnosé, red. L. Dyczewski, LodZ-Warszawa-Lublin 1988, s. 58-78.
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Towarzyszacy ma jeszcze do dyspozycji potezny $rodek, ktorym jest
modlitwa. Nalezy zaproponowac, by penitent podjat w trakcie spotkania
modlitwe indywidualng o uwolnienie siebie odmawiajac np. ,Ojcze
nasz”, ,Chwala Ojcu” czy ,,Zdrowas Maryjo”. Gdy nie bedzie mogl tego
uczynié, poniewaz szatan zamanifestuje swoja obecno$é odbierajac
zniewolonemu mowe lub powodujac niezrozumienie wypowiadanych
przez towarzyszacego slow (penitent slyszy belkot albo bluznierstwa),
wowczas potrzeba interwencji towarzyszacego, ktéry powinien podjaé
modlitwe wstawienniczg lub krétkie modlitwy egzorcystyczne (jezeli jest
egzorcystg). Wedlug G. Amortha s3 one $rodkami do postawienia dia-
gnozy. Dodajmy, ze sg to Srodki podstawowe do osiggniecia moralnej
pewnosci o istnieniu diabelskiego wplywut6.

W tym miejscu warto przytoczyé schemat modlitwy wstawienniczej,
ktory zrodzil sie w czasie medytacji nad tekstem modlitwy $§w. Francisz-
ka z Asyzu wypowiedzianym pod krzyzem w ruinach kosciétka $w. Da-
miana, ktéra mozemy nazwa¢ Modlitwq Zebraka'. Jest to charyzma-
tyczny spos6b modlitwy, z glossolalia i spontaniczno$cia wypowiada-
nych slow, wyplywajaca z serca proszacego. Jej sila jest staniecie obok
cierpigcego brata w uwielbieniu Boga, co zawsze nie podoba sie szata-
nowi, poniewaz, ,,gdy nieprzyjaciel sltyszy modlitwe uwielbienia, bole-
$nie odczuwa na sobie zwyciestwo Chrystusa, ktérego moca zostal po-
konany™8,

Etapy modlitwy o uwolnienie:

— staniecie w postawie zebraka (,0Oto stoje pod Twoim krzyzem
i prosze, nie za siebie, lecz za mego brata / moja siostre”);

— wezwanie mocy Ducha Swietego;

— uwielbienie Boga w bracie, ktéry prosi o uwolnienie;

— dziekezynienie za laski, ktére brat w calej historii swego zycia
otrzymal od Pana Boga;

— wspolne wyznanie wiary (jezeli zniewolony moze je wypowiedziec);

— proé$ba zebraka (kulminacyjny moment modlitwy);

— dziekezynienie lub prosba o milosierdzie i opieke, jezeli do uwol-
nienia nie doszlo i potrzebne sg egzorcyzmy;

— blogostawienstwo znakiem krzyza.

16 Por. G. Amorth, Nowe wyznania egzorcysty, Czestochowa 1998, s. 142.

17 Modlitwa $éw. Franciszka z Asyzu odméwiona przed krucyfiksem: ,Najwyzszy, chwa-
lebny Boze, rozjasnij ciemnoSci mego serca i daj mi, Panie, prawdziwg wiare, niezachwia-
ng nadzieje i doskonala mito$é¢, zrozumienie i poznanie, abym wypelial Twoje $wiete
i prawdziwe postannictwo”. — Pisma $w. Franciszka i $w. Klary, Warszawa 1992, s. 152.

18 G. Amorth, Egzorcysci..., dz. cyt., s. 166.
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Rozeznane weze$niej Zrodla zniewolenia przedstawiane sg Dobremu
Bogu w proébie zebraka, kt6ra winno sie tak sformutowaé, aby najpel-
niej ujawni¢ zniewalajacego ducha i uprosié laske uwolnienia od niego.
Stwierdzenie obecnosci jednego lub wielu ztych duchéw oraz przypo-
mnienie, ze juz w Chrystusie zostaly pokonane, przyczynia sie do wiek-
szej skuteczno$ci modlitwy, ktorej darmowym owocem moze byé catko-
wite uwolnienie, badZ ukazanie istnienia wczeéniej nie znanych prze-
szkod dla taski.

Przedstawiony powyzej pierwszy etap towarzyszenia osobie opeta-
nej skoncentrowany jest na wnikliwym rozeznaniu stanu zniewolenia
czlowieka, ktory prosi o pomoc. Kazdy z oméwionych aspektow pozwala
towarzyszacemu wyrobi¢ sad oparty na wielu przestankach, dzieki kto-
remu nabierze moralnego przekonania, czy dana osoba jest naprawde
opetana przez diabla lub nie.

2. MODLITWA EGZORCYZMU

Drugim krokiem towarzyszenia zarezerwowanym tylko dla biskupa
lub egzorcysty przez niego WyZnaczonego, jest modlitwa o uwolnienie
z wiez6w opetania. Ci, ktorzy nie maja takiego mandatu (kierownik du-
chowy, najblizsza rodzina, przyjaciel...) na tym etapie zostaja zaproszeni
do ,noszenia w swym sercu” przed Bogiem czlowieka dreczonego i do
udzielania mu wsparcia moralnego. Jest to o tyle wazne, ze opetany po-
trzebuje szczegdlnej pomocy duchowej ze strony innych oséb (ofiaro-
wanie Mszy $§w. w intencji opetanego, modlitwy wstawienniczej w roz-
nej formie, np.: Rozaniec, Koronka do Bozego Milosierdzia, modlitwy
przez wstawiennictwo $wietych itp.), poniewaz sam najczeSciej, choéby
chcial, nie moze sie modli¢.

a) Moralne przekonanie o potrzebie egzorcyzmowania

Towarzyszacy, ktéry ma do tego prawo, winien po przesledzeniu zy-
cia penitenta przystapi¢ do celebracji egzorcyzmu, jesli nabierze moral-
nego przekonania, ze osoba nad kt6ra ma go sprawowac jest naprawde
opetana przez diabla. O tym, co moze wplynaé na owe moralne przeko-
nanie, uczy Wprowadzenie teologiczne i pastoralne do odnowionych
obrzedéw egzorcyzmu. Czytamy tam, ze ,0 opetaniu przez diabla
$wiadczg nastepujgce objawy: kto§ wypowiada wiele slbw w nieznanym
sobie jezyku albo tez rozumie moéwigcego; wyjawia sprawy dalekie
i ukryte; wykazuje sily nieproporcjonalne do wieku lub przekraczajace
naturalne mozliwoéci”. Nadto, ,nalezy bra¢ pod uwage inne zachowania,
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zwlaszcza natury moralnej i duchowej, ktére réwniez mogg wskazywac
na dzialanie diabla, jak np.: gwaltowna nienawi$¢ do Boga, do Naj-
$wietszego Imienia Jezusa, Najéwietszej Maryi Panny i Swietych, do Ko-
$ciola, do stowa Bozego, do przedmiotéw sakralnych, obrzedéw, zwlasz-
cza sakramentalnych i do Swietych obrazéw. Trzeba wreszcie starannie
rozwazy¢ zwigzek wszystkich tych oznak z wiara i duchowa walka w zy-
ciu chrzeécijaniskim. Zly bowiem jest przede wszystkim nieprzyjacielem
Boga i wszystkiego, co wierni tacza z Jego zbawczym dzialaniem™s.

Wazng pozostaje kwestia uzyskania zgody opetanego na prowadze-
nie modlitwy, poniewaz jest to wyrazem nie tyle checi ,,zrzucenia niewy-
godnego ciezaru”, ale opowiedzenia sie na nowo za Chrystusem. Zniewo-
lonemu moze przyj$é to bardzo trudno, gdyz szatan bedzie robil wszyst-
ko, aby odwie$¢ go od takiej przemiany, a tym samym od modlitwy. Mo-
ze sie to objawia¢ w probie ucieczki z miejsca, gdzie toczy sie spotkanie,
w ataku fizycznym na egzorcyste w celu zastraszenia go, w odebraniu
opetanemu mowy, shuchu lub calkowitym znieruchomieniu ciata. Kiedy
to nastapi mozna podjqé modlitwe; na zasadzie przyzwolenia domy$lne-
go, opartego na pragnieniu uwolnienia od dzialania zlych mocy, ktobre
przyprowadzilo opetanego do egzorcysty lub na wierze i pragnieniu in-
nych, ktorzy go przyprowadzili (por. Ek 5, 20).

b) Przygotowanie, miejsce i czas modlitwy

Modlitwy egzorcyzmu nie nalezy prowadzic¢ ,z marszu”. Musi by¢ ona
poprzedzona przygotowaniem zaréwno ze strony egzorcysty jak i opeta-
nego oraz tych, ktorzy w niej beda brali udzial. Egzorcysta przed poshu-
ga powinien przystapi¢ do sakramentu pojednania, aby z czystym ser-
cem stang¢ do walki duchowej. Winien takze prosi¢ o modlitwe i wspar-
cie duchowe tych wszystkich, ktérzy z odpowiedzialnoScia, powaga
i miloécig beda mogli wyprasza¢ u milosierdzia Bozego potrzebne laski
tak dla niego samego, jak réwniez dla czlowieka, nad ktérym bedzie
prowadzona modlitwa i 0s6b w niej uczestniczgcych. Duzg pomoc mogg
tu wyéwiadczy¢ osoby konsekrowane, szczegélnie zyjace w klasztorach
kontemplacyjnych, a takze grupy modlitewnego wsparcia utworzone dla
tego konkretnego celu, badz poproszone o taka pomoc.

Egzorcysta nie powinien podejmowa¢ sie egzorcyzmowania samot-
nie. Nalezy zatem przygotowaé¢ grupe osob, ktora bedzie pomoca i wspar-
ciem w postugiwaniu. W grupie takiej winni by¢ przede wszystkim ka-

19 Tamze, 16.
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plani i dojrzale w wierze osoby $wieckie, prowadzace glebokie zycie sa-
kramentalne, Zyjace na co dzien stowem Bozym, dyskretne, najlepiej
posiadajqce sprawdzone charyzmaty (dar poznania wewnetrznego, ro-
zeznawania duchéw, proroctwa, glebokiej modlitwy itp.), co do ktoérych
mozna mie¢ zaufanie i gwarancje poshuszenstwa, aby na modlitwie sta-
nowili jedno.

Miejscem sprawowania egzorcyzmow winien by¢ przede wszystkim
kosciol lub kaplica, ktére na czas poshugi beda zamkniete dla innych
wiernych. Mozna réwniez sprawowac egzorcyzm ,w innym odpowied-
nim miejscu, gdzie znajduje sie dobrze widoczne wyobrazenie Ukrzyzo-
wanego. Winien by¢ w tym miejscu roéwniez obraz Naj$wietszej Maryi
Panny”20.

Na ogo6l uznaje sie, ze samo miejsce modlitwy nie odgrywa wiekszej
roli w procesie uwalniania, jednak — wedtug zeznan egzorcystow — zle
duchy czesto zwracaly uwage na fakt ograniczenia moznosci swojego
dzialania ze wzgledu na $wieto$é miejsca, w ktérym byly prowadzone
modlitwy.

Podejmujac modlitwe nad opetanym nie wiemy, ile czasu ona be-
dzie trwala, nie mozemy tez stawiaé granic czy wrecz ,wymuszaé” u Pa-
na Boga momentu uwolnienia. Dlatego przygotowujac spotkanie, w kt6-
rym centralne miejsce zajmie modlitwa o uwolnienie, nalezy okresli¢
odpowiednie ramy czasowe. Przyjeta praktyka wsrod polskich egzorcy-
stow jest prowadzenie modlitwy nie dluzej niz dwie godziny. Po tym
czasie przerywa sie modlitwe i jezeli nie ma spodziewanych rezultatow,
to ponawia sie ja w nastepnym dniu, albo — jezeli to nie bedzie mozliwe
— w innym odpowiednim czasie. Zasada ta ma na celu gtéwnie walory
praktyczne: wprowadza pewng systematyke i tad w program dnia poshu-
gujacych; chroni modlacych sie przed nadmiernym zmeczeniem wtedy,
gdy sa duze manifestacje Zlego; daje mozliwo$¢ weryfikacji i czas na re-
fleksje nad nowymi tre$ciami objawionymi w trakcie egzorcyzmowania.

c¢) Postawa egzorcysty na modlitwie

Zgubne moze okazaé sie dazenie za wszelka cene do uzyskania na-
tychmiastowych owocow modlitwy. Taka postawa $wiadczy o braku
$wiadomosci, jaka role w procesie uwalniania odgrywa egzorcysta. Nie
mozna zapominaé o tym, ze w tej postudze jest sie tylko ,zebrakiem”,
proszacym o milosierdzie Boze. To Bog jest Tym, kt6ry niesie uwolnie-

20 Tamze, 33.
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nie, On bezposrednio wplywa na Szatana i wszystkie zle duchy, dlatego
egzorcysta stajac do modlitwy musi by¢ czlowiekiem wiary w moc Pana
Boga i Jego nieograniczone miltosierdzie. Musi rowniez by¢ Swiadomym,
ze ,misja egzorcysty jest misja KoSciola, czego znakiem jest bezposred-
nia lgczno$é z biskupem”™2:, dlatego ma prawo do modlitwy w imieniu
i autorytecie Ko$ciola.

Kazdy egzorcysta ma swoje stabe strony, wady albo zranienia, dlate-
go wezwany jest do poglebionego zycia duchowego, a przed sprawowa-
niem postugi z pokora winien prosi¢ Dobrego Boga o laske ochrony
przed wplywami zlych mocy. Pokora to pierwsza cnota, ktéra ma sie
charakteryzowac egzorcysta. Drugg jest odwaga: ,Wszystko moge w Tym,
ktéry mnie umacnia” (Flp 4, 13) — moéwi $§w. Pawel Apostol.

Pomimo swych slaboéci egzorcysta winien z odwaga i zaufaniem
podejmowaé swa posltuge, cicho i pewnie prowadzi¢ modlitwe nie po-
zwalajac na to, by zostal sprowokowany przez diabla, ktory za wszelka
cene bedzie sie starat przeszkadza¢ w modlitwie. W czasie egzorcyzmo-
wania u opetanego mogg pojawi¢ sie gwaltowne konwulsje, niepokdj,
proby ucieczki, aroganckie bluznierstwa, wsciekte okrzyki, demoniczny
$miech i obelgi, proby manifestacji sily wobec egzorcysty czy grozby kie-
rowane w jego strone lub kogo$ z najblizszych. W takich przypadkach
nalezy zachowaé spokoéj, gdyz moc Chrystusowego kaplanstwa wystar-
czajaco chroni przed tymi dzialaniami. Nie mozna bulwersowac sie wy-
powiadanymi przez zle duchy stowami, np.: ,Kukietka na krzyzu!”, ,Za-
bije cie!”, ale nalezy stanowczo nakazaé w mocy Imienia Jezus, by zly
duch zamilkl. Lek paralizuje wszelkie dzialanie, tym bardziej, jezeli je-
steSmy $wiadkami zjawisk paranormalnych. Nie mozna wiec zapomi-
na¢, ze posluga egzorcyzmowania jest dokonywana nie mocg czlowieka,
ale samego Boga.

Tym, czego najczesciej obawiaja sie potencjalni kandydaci do tej po-
shugi, jest wyciaganie przez szatana na $wiatlo dzienne ich grzechéw
i zranien. Nalezy zgodzié sie z Amorthem, ze sad o tym, iz zte duchy sg
gadatliwe, jest blqdny Mowig nlechqtnle i czesto niedorzecznie, aby
rozpraszac egzorcyste i uniknaé j jego pytanz2. Przy bardzo sﬂnych ope-
taniach moze sie jednak zdarzy¢, ze takie proby beda mialy miejsce, ale
Pan Bbg na og6l nie dopuszeza do tego, a gdyby nawet zly duch chcial
ujawni¢ grzech egzorcysty, trzeba mu tego zabroni¢ odwolujac sie do
Imienia Jezus: ,,W Imie Jezusa Chrystusa, zabraniam ci!”. Zapominajgc

21 B, Lagoutte, Przedmowa: w: G. Amorth, Egzorcysci..., dz. cyt., s. 9.
22 Por. G. Amorth, Wyznania..., dz. cyt., s. 100.
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o tym, mozna uslysze¢ to bolesne stowo prawdy o wlasnych zranieniach.
Woweczas nalezy przyjac je w postawie pokory i unizenia, poniewaz je-
steSmy ,nieuzytecznymi stugami” (por. £k 17, 10), ktérych Pan Bog za-
prosil do wielkich dziel i przez to pragnle uczynlc wieksze dobro, ocze-
kujac naszego zaangazowania w przemienienie tego, co jeszcze jest
w nas do uzdrowienia.

Egzorcysta powinien zawsze strzec sie ciekawos$ci poznania tego, co
na og6l pozostaje zakryte. Rodzi sie ona gléwnie w momencie, gdy pro-
wadzgcy modlitwe pozwoli sobie na wejscie w dialog z sitami zla. Diabel
sam wyraza che¢ méwienia o rzeczach dotyczacych nie tylko egzorcy-
zmujacego i tych, ktérzy trwaja z nim na modlitwie, ale réwniez o in-
nych osobach. Woéwczas najlepiej jest zakaza¢ ztym duchom przekazy-
wania informacji oraz zaprzesta¢ dialogowania. Przemawiaja za tym
dwie podstawowe racje: pierwsza, ze to, o czym moéwi diabel, moze byé
klamstwem, ktérym postuguje sie w celu wprowadzenia egzorcysty
w blad i skierowania go na inne Sciezki mySlowe; druga racja, ze szatan
robi wszystko Zeby przerwa¢ modlitwe, ktéra przynosi mu olbrzymie
cierpienie oraz zmierza do wyzwolema opetanego spod jego wladzy. Je-
dyne pytania, ktére ewentualnie mozna postaw1c zniewalajacym sitom,
dotycza ilosci zlych duchéw w opetanym, ich imion oraz Zrédet zniewo-
lenia czy czasu uwolnienia. Cel tych pytan jest oczywisty: rozpoznanie
dzialajacej potegi, a przez to odpowiednie ukierunkowanie modlitwy.

Modlac sie nad opetanym nalezy by¢ Swiadomym tego, ze zty duch
nie jest czynny nieustannie, ale przerywa swoje dzialanie (trans opetan-
czy) na dhuzszy lub kroétszy czas23. Wykorzystujac ten moment mozna
omoéwic z opetanym dotychczasowy przebieg modlitwy, aby u$wiadomié
mu to, co wydarzylo sie w czasie jego braku $wiadomosSci, a przez to bu-
dowa¢ relacje wzajemnego zaufania i zrozumienia oraz da¢ chwile wy-
tchnienia modlacym sie.

Mentalno$é ztych duchéw okreslaja trzy slowa: pycha, pogarda dla
ich ofiary oraz nieustepliwo$¢. Towarzyszacy osobie opetanej, szczeg6l-
nie egzorcysta podejmujacy modlitwe, musi przyjaé postawe przeciwng:
z pokora podja¢ powierzone mu przez Ko$ciol zadanie modlitwy o wy-
zwolenie brata lub siostry spod wladzy zla; z szacunkiem odnosié sie do
nich, odkrywajac stopniowo tajemnice dopuszczenia przez Boga do ta-
kiego zniewolenia; a takze z otwarto$cia wobec dziatania Ducha Swiete-
go prowadzi¢ modlitwe, ktérej centrum jest prosba o milosierdzie
wzgledem opetanego.

23 O zachowaniu zlego ducha zob. tamze, s. 97-106.
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d) Srodki pomocne przy manifestacjach

MoéwiliSmy juz o zwyczajnych $rodkach duchowych pomocnych
w rozeznaniu stanu penitenta. Te same Srodki nalezy stosowa¢ w ,,mo-
mentach kryzysowych”. Kiedy opetany, bedacy w transie opetanczym
(tj. kierowany przez zle duchy), chce zaatakowa¢ egzorcyste badz kogo$
z uczestnikow modlitwy, wowczas nalezy odwota¢ sie do Imienia Jezus,
zakazujac mu takiego dzialania lub pokropi¢ go woda $wiecona. Gdy
miota sie i trzeba go przytrzymywac, by nie wyrzadzit sobie krzywdy na
skutek jakiego$ uderzenia, z pomocg moga przyj$é silne osoby lub gdy
tych nie ma albo jest ich zbyt malo — poswiecony pas lub sznur, np.
sznur franciszkanski albo stula24, za pomocg ktérych zwigzuje sie rece
i nogi opetanego, aby jego ruchy staly sie mniej dokuczliwe. Przy ewen-
tualnym kolejnym wigzaniu nalezy wcze$niej poinformowaé opetanego,
ze jest to konieczne dla spokojnego prowadzenia modlitwy tak, aby za-
interesowany wiedzial co bedzie sie z nim dziato.

Egzorcysta winien uwazaé, aby w zasiegu opetanego nie bylo przed-
miotéw, ktérymi moze sie postuzyé zly duch w czasie agresywnej mani-
festacji. Kiedy uda sie opetanemu pochwyci¢ np. rytuat z modlitwami,
krucyfiks lub stule, wystarczy na dloni, w ktérej ma dany przedmiot,
uczynié palcem znak krzyza Swietego, a wowcezas dlon ta zostanie otwar-
ta. Pomocne w tym mogg by¢ roéwniez relikwie $wietych, a takze poswie-
cone medaliki czy rézaniec. Przedmioty te ,,parzg” cialo opetanego, kt6-
re jest pod wladaniem zlego ducha i czesto pozostawiaja w miejscach
dotknie¢ sinice lub réznego rodzaju znamiona, ktére po blogostawien-
stwie po jakims$ czasie zanikajg.

Moze sie rowniez zdarzy¢ taki moment w czasie modlitwy, kiedy zly
duch bedzie chcial ,u$pi¢” opetanego powodujac zerwanie kontaktu
z modlacymi sie nad nim. Nie nalezy do tego dopusci¢. Ten cel mozemy
osiagnat przez gloéng modlitwe do ucha (nawet krzyk), albo rozpalenie
kadzidla przy opetanym, oddziatujac na jego zmyst wechu.

e) Zjawiska nadzwyczajne — studium przypadkow?2s

Prowadzgc modlitwe mozemy sie spotka¢ z réznymi zjawiskami
nadzwyczajnymi, wobec ktérych nalezy przyja¢ odpowiednia postawe.

24 7 praktyki modlitwy nad opetanymi wiadomo, zZe sila ktéra dysponuja pozwala na
rozerwanie nawet grubych skérzanych paséw. Natomiast stula i pasek franciszkanski
(nawet najcienszy) sprawiaja, ze opetany nie moze ich przerwac.

25 Podane sg tu zjawiska, ktérych $§wiadkiem bezpoérednim lub posrednim (z przeka-
zu podanego przez opetanego po zakonczeniu modlitwy) byt autor artykulu.
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Czesto wystepujacym zjawiskiem towarzyszacym modlitwie nad
opetanymi sg wizje. Opetani méwig o naglych zjawieniach i obrazach,
opisujg sceny i rozne wydarzenia, w ktérych glownym bohaterem jest
sam zniewolony. Zapraszany jest on przez ,zarys czlowieka, od ktérego
emanowala wielka $wiatlo§¢” do p6jScia za nim, lub jako mate dziecko
stulony do policzka czlowieka, od ktérego emanowala Swiatlos¢”. Naj-
czedciej sa to wizje biblijne ukazujgce ,zarys czlowieka w $wiatloéci”,
ktory uzdrawia chorych, wskrzesza umarlych, przywraca gluchonieme-
mu mowe i stuch czy Slepemu wzrok. Mamy wiec do czynienia ze specy-
ficzng ,mowg” Pana Boga, ktory w taki sposbb pragnie potwierdzi¢ swo-
ja mitoé¢ do opetanego i zaprosié¢ go do wolnego wyboru Jezusa Chry-
stusa jako swojego Pana.

To twierdzenie wydaje sie by¢ prawdziwe, poniewaz na ogbt wizje te
potwierdzone s3 trzema towarzyszacymi im faktami: po pierwsze — prze-
slanie danej wizji jest zgodne z nauka Ko$ciola katolickiego; po drugie
— wizjom towarzysza stowa Pisma $wietego slyszane wewnetrznie przez
opetanego w czasie modlitwy, gdy nie jest on $wiadomy swego zacho-
wania. Zamiast catych zdan czesto opetany slyszy same sigla biblijne; po
trzecie — wizje majg potwierdzenie w Ewangeliach. Przewaznie sg bez-
posrednio zwigzane z treScia Ewangelii z najblizszej niedzieli lub s3 jej
obrazem. Nalezy zaznaczy¢, ze na ogdl opetany bedgcy w stanie $wia-
domoéci nie zna tresci niedzielnych czytan mszalnych.

Nie wszystkie jednak wizje pochodzg od Pana Boga. Moga by¢ one
wytworem Szatana, ktéry jako aniol $wiatlo$ci bedzie wskazywal na sie-
bie jako warto$¢ absolutng, do ktérej nalezy zmierzaé. Te wizje r6znia
sie jednak tym, ze Szatan nie moze za ich pomocg przedstawia¢ prawd
nadprzyrodzonych, gdyz jest to sprzeczne z jego natura. Nadto ,,mowa”
szatana nie przynosi opetanemu otuchy wyzwolenia, a wrecz przeciwnie
— pozostawia niepokdj, nie ma w niej mitoéci i nadziei, lecz wysubli-
mowane klamstwo latwego zysku (np. posiadania daréw nadnatural-
nych), albo pyche wielko$ci, a nawet bezsens zycia (podpowiada pra-
gnienie $mierci). Interpretacja wizji konfrontowana z aktualnym sta-
nem czlowieka opetanego moze przyczynié sie do podjecia jeszcze gleb-
szego aktu wiary, przez ktory zniewolony ,przyblizy” sie do Boga oraz
moze wplynaé na jego decyzje zycia poswieconego tylko dla Niego.

Przy bardzo silnych opetaniach egzorcysta moze spotkac sie z dzia-
laniem szatana na cialo opetanego przez znieksztalcanie go, dyspono-
wanie nim w taki sposéb, ze opetany wykonuje rézne skomplikowane
formy pelzania, maja miejsce nieuzasadnione niczym upadki, nagle sta-
je sie sztywny niczym zelazny pret lub na jego ciele (najczesciej na re-
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kach i udzie) pojawiaja sie znaki i symbole zla (np. pentagram, liczby
666, litery FFF, rysunek glowy kozla, krzyz poludniowy)26. Wszystko to
jest wielkg demonstracja szatana, ktéry objawia w ten sposéb swe pa-
nowanie nad cialem opetanego. Nie nalezy sie tym przerazaé. O ile znaki
i symbole pojawiaja sie w momentach, kiedy zaprzestajemy modlitwy,
stanowigc jakie$ potwierdzenie ciaglej dominacji szatana w ciele opeta-
nego, to pozostale zjawiska maja miejsce w trakcie modlitwy i po jej za-
koniczeniu ustepujg, jezeli nie samoistnie, to pod wplywem prosby skie-
rowanej do Chrystusa przez egzorcyste.

Odrebng trudno$é, przede wszystkim w kwestii wytlumaczenia, sta-
nowig dla egzorcysty ostre przedmioty (wkrety, drut, pinezki, podktadki
do $rub i inne) zwymiotowane przez opetanego. Moze by¢ to zwiazane z
tym, ze osoba spozyla te rzeczy w trakcie magicznych rytualéw (nie be-
dac tego $wiadoma) i pod wplywem modlitwy zostaly one wydalone, al-
bo osoba ta zostala poddana maleficium (zly czyn magiczny), czyli zna-
lazla sie pod wplywem innej osoby (maga, czarownika), ktoéra za pomo-
cg pewnych technik symboliczno-magicznych wywierala na nig zly
wplyw, nawet w celu spowodowania $mierciz’. Przy stwierdzeniu tego
drugiego zrodla nalezy zapytac, kto ewentualnie moze szkodzié opeta-
nemu i poprowadzié w taki sposéb modlitwe, aby moca Bozg odcia¢ ja-
kiekolwiek zle wplywy. Nastepnie potrzeba zwrbci¢ uwage, by opetany
przebaczyl tej osobie, a kiedy bedzie mogl przystapi¢ do sakramentu po-
jednania, réwniez wyznal szczerze ewentualne zwiazki z ta osoba.

Wydaje sie rowniez, ze te zjawiska moga by¢ wywolane manifestacja
szatana, ktory chce w ten sposob ukazaé swoja wladze nad cialem ope-
tanego, doprowadzajac do materializacji powyzszych rzeczy w przewo-
dzie pokarmowym w trakcie modlitwy nad opetanym.

Gabriele Amorth zwraca uwage na inne szczeg6lne ,dary”, ktore
moga towarzyszy¢ opetanemu. Sa nimi: przewidywanie przyszlych wy-
padkoéw, przenikliwoé¢ w dostrzeganiu u ludzi obecnosci sit lub mocy
diabelskich, a zwlaszcza slyszenie dziwnych glosow. O tych ostatnich pi-
sze: ,Moga to by¢ jedynie glosy, ktére czlowiekowi przeszkadzaja. Cze-
sto jednak sg to glosy, ktore co$ proponuja: postepowanie, jakim nalezy
sie kierowa¢ lub ktérego nalezy unikaé, modlitwy, przeklenstwa, opo-
wiadanie dziwnych rzeczy o innych lub rzeczy calkowicie niezrozumia-
lych. (...) nalezy dokonywaé¢ wszelkich staran, aby je odrzuci¢ i w zad-

26 Szerzej o symbolach zla zob. J. J. Steffon, dz. cyt., s. 66-70.
27 Por. Nota duszpasterska konferencji Biskupéw Toskanii, dz. cyt., s. 149-151. Pro-
blem maleficium omawia szerzej A. Posacki, Okultyzm..., dz. cyt., s. 43-52.



Od rozeznania do uwolnienia. Wskazania praktyczne... 89

nym przypadku nie wolno braé ich pod uwage. (...) Przylgniecie do tych
rzeczy, jakby to byly szczeg6lne dary lub moce, okazuje sie bardzo szko-
dliwe i moze uniemozliwi¢ uwolnienie”28,

Modlitwa nad opetanym, z nim i w jego intencji jest tym elementem
towarzyszenia, ktory przynosi wiele wartoéci duchowych dla modlgcych
sie, ale przede wszystkim jest wyrazem troski KoSciola o cierpigcego
brata lub siostre. Ona na nowo uwypukla ,logike pierwszenstwa” Boga
przed wszelkim Jego stworzeniem, stawia zniewolonego przed decyzja
calkowitego wyboru Boga, Najwyzszego Dobra, ktory ,,pochyla sie” nad
nim. Prowadzi w koricu — w perspektywie Misterium Paschalnego — do
wolnosci dziecka Bozego, ktore pozostajac pod dzialaniem Ducha Swie-
tego przynosi owoce radosci.

3. RADOSC Z UWOLNIENIA

Pierwsza reakcja na dar uwolnienia jest duchowa rado$¢, ktéra
promieniuje sam uwolniony, jak réwniez ci wszyscy, ktérzy mu towa-
rzysza. W osobie towarzyszacej, ktora widzi Swietg milo$¢ Boga Ojca
dzialajacego wspoélnie z Synem i Duchem w konkretnym akcie milosier-
dzia, rodzi sie zachwyt, ktory obfituje ogromnym dziekczynieniem i do-
daje wiary oraz sit do podejmowania dalszej postugi.

a) Symptomy uwolnienia

Egzorcysta prowadzacy modlitwe winien zwraca¢ co jakis$ czas uwa-
ge na to, czy osoba egzorcyzmowana odczuwa stopniowa poprawe stanu
swego wnetrza, czy manifestacje zla sie zmniejszaja co do ilosci, jak
rowniez stopnia natezenia oraz czy w procesie oddzialywania ztych mo-
¢y na cialo opetanego przy mocniejszych negatywnych reakcjach nie wy-
stepuje okres regresu, ktory zmierza do zaniku tych reakcji. To wszystko
pozwala na okreélenie aktualnego stanu opetanego, a takze jest znakiem
sustepowania” zlych mocy. Towarzyszy¢ tym objawom moga slowa sa-
mego szatana, np.: ,Zabijasz mnie!”, ,Ze wzgledu na Nig musze wyjsé!”,
,Umieram!”, ,Juz wychodze!”. Jak opisuje Amorth, ,niekiedy zly duch,
czujgc sie coraz slabszy i niezdolny do oporu, prosi o pomoc. Wzywa in-
ne zle duchy, ktére przychodza, aby mu poméc. W innych przypadkach
na pytanie egzorcysty: «Kiedy sobie péjdziesz?» — podczas gdy weze-
$niej odpowiadal: «nigdy» — zaczyna odpowiadaé: «niedtugo». Ustala

28 G. Amorth, Nowe wyznania..., dz. cyt., s. 122.
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tez date. Czesto jest to data falszywa, ale czasami, z woli Bozej, spraw-
dza sie”29.

Trudno jest jednoznacznie okre§li¢ wlaéciwy moment uwolnienia od
zlych mocy, gdyz kazdy przypadek opetania i uwolnienia z n1ego nalezy
traktowa¢ indywidualnie nie tylko w sferze duchowej, ale réwniez zjawi-
skowej. Nie wolno zapominaé, ze Panem czasu, w tym czasu uwolnienia,
jest sam Bo6g. Byly przypadki, w ktérych osoby uwolnione z opetania
nagle wybuchaty placzem radosci albo calkowicie opadaly z sil i przez
dluzszy czas musialy odpoczywaé, aby p6zniej radowaé sie z wolnoSci.
Innym razem uwolnienie przychodzilo niespostrzezenie tak, ze sam eg-
zorcysta byt zaskoczony. Bardzo czesto jednak moment uwolnienia po-
przedza mocna albo bardzo mocna manifestacja zla, po ktérej przycho-
dzi nagle uspokojenie zachowan zewnetrznych i dreczony w swym wne-
trzu odczuwa pokoj.

Jezuita Adolf Rodewyk tak opisuje jeden z przypadkoéw: ,Zaczynalo
sie dlawienie, jakby nie mogla zlapa¢ powietrza. Z powodu tych duszno-
$ci wkladata czasem palec do i tak juz szeroko otwartych ust, aby jeszcze
bardziej $ciagnaé¢ zuchwe w doél. Cale cialo drgalo i rzucalo nim na
wszystkie strony. Niekiedy uciskala podbrzusze, wspomagajac skurcze
podobne do porodowych. (...) W koncu diabet méwil: «Wychodze, wy-
chodze!» Krotka chwile siedziala jeszcze wyprostowana i opadata potem
na poduszki. Jeszcze krotkie drganie, potem nastepowalo uspokojenie,
spokojny, rowny oddech, jak we $nie. Wszystko trwato godzine”se.

b) Hymn wdziecznoSci

»Blogoslawiony Pan, Bog Izraela, bo lud swdj nawiedzil i wyzwolil...”
(Ek 1, 68) — tymi slowami nalezy zlozy¢ Bogu dziekczynienie za otrzy-
many dar pokoju i w ten spos6b wyrazi¢ wdzieczno$¢ za otrzymang
wolno$é serca. Serce — jak pisze franciszkanin Tadeusz Matura — ,jest
oérodkiem jedno$ci, z ktorego wytryskujg i w ktérym spotykajg sie
wszystkie pragnienia i sily, ktore stanowia o istocie ludzkiej osoby; to
tozsamo$¢ i prawda kazdego z nas, umieszczone w punkcie najbardziej
osobistym i najtrudniejszym do wyrazenia”st. Ten ,$rodek ciezkoSci czlo-
wieka”, wezeéniej przyémiony przez sily ztych mocy, za sprawa wielkie-
go milosierdzia Boga zostaje wyrwany z ciemno$ci, staje na nowo

29 Tamze, s. 151.

30 A. Rodewyk, Demoniczne opetanie dzisiaj. Fakty i interpretacje, Raciborz 1995,
S. 211.

31 T. Matura, Sw. Franciszek z Asyzu na nowo odczytany, Krakéw 2000, s. 119.
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w Swietle, ktérym jest Jezus Chrystus. Z tego wzgledu rado$é serca win-
na charakteryzowaé osobe uwolniong i wszystkie osoby jej towarzysza-
ce. Mowi o tym éw. Franciszek z Asyzu podkreslajac jeszcze jedna role
radoéci: ,,Gdy rado$¢ duchowa napelnia serce, wéwczas na pré6zno waz
wsgcza w nie swoj Smiertelny jad. Gdzie demony widza stuge Chrystusa
pelnego $wietej radosci, tam nie moga mu zaszkodzic¢”sz=.

Rados$¢ wyplywajaca z tego, ze dana osoba zostaje przez akt uwol-
nienia ponownie wezwana do zycia duchowego, dzieki ktéremu moze
jednoczy¢ sie ze zrédlem zycia — Bogiem, ma ja wprowadzi¢ w rzeczy-
wista lekcje milo$ci krzyza, przez ktory przyszlo zbawienie. Wprowa-
dzenie teologiczne i pastoralne do odnowionych obrzedéw egzorcyzmu
wprost nawigzuje do takiej postawy: ,Nalezy go [uwolnionego — przyp.
B. K.] zachecié, aby trwal na modlitwie, zwlaszcza zaczerpniqtej z Pisma
sw1€;tego czesto przystepowal do sakramentu pokuty i Eucharystii
i prowadzﬂ zycie chrzesc1Jansk1e wypelnione uczynkami bratniej mito-
$ci”33. Wszystkie te praktyki maja na celu spowodowa¢ radosny i catko-
wity wybor Boga, chcianego przed kazda inng rzeczywisto$cig — wybor,
ktory nie boi sie stawiaé czolo wyrzeczeniu. W tej prawdzie tkwi lekcja
mitoSci krzyza oraz antidotum na dzialanie ztych mocy.

Towarzyszacy osobie opetanej, szczegblnie egzorcysta, staje w obli-
czu dzialania milujacego Boga, co owocuje w jego zyciu duchowym jesz-
cze glebszym pragnieniem $wietoSci budowanej na pokorze, gdyz jak
Mojzesz musi zdjgé sandaly, poniewaz ,stoi” w miejscu $wietym i uswie-
conym dzialaniem Boga. Ma do dyspozycji olbrzymie Srodki duchowe,
a przede wszystkim przez kaplanskie namaszczenie posiada Chrystuso-
wa wladze wypedzania zlych duchéw. Same zle duchy w trakcie modli-
twy zwracaly sie do kaplanéw tymi slowami: ,Nawet nie wiecie, jakg
macie moc od Niego!”. Tym, co w sposob szczegbdlny winno go charakte-
ryzowaé, to gleboka wiara w czynng obecno$é Ducha Chrystusowego w
jego sercu, dzialaniu i zyciu oraz posiadanie ducha pokuty. Wiara ta ro-
dzi w egzorcysc1e Swiadomos$é, ze nigdy nie braknie mu laski Ducha
Swietego i jest umocnieniem jego wysitkéw w podejmowaniu postugi
uwalniania. Postluge ta nalezy odmitologizowaé, czyli zdjaé czarny
plaszcz tajemniczo$ci osnuty wokot nieprawdziwych, wrecz magicznych
rytualéw, ktére stosowane przez pseudoegzorcystow i podawane czesto

32 Tomasz Celano, Zyciorys drugi $w. Franciszka z Asyzu, w: Wezesne Zrédla fran-
ciszkarniskie, red. S. Kafel, Warszawa 1981, t. 1, s. 151.
33 Tamze, 36.
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przez Srodki masowego przekazu wypaczaja prawdziwy jej obraz. Nalezy
te postluge umieséci¢ we wlaSciwym miejscu misji pasterskiej Ko$ciola.
Wszelkie leki zwigzane z towarzyszeniem osobom opetanym lub znie-
wolonym duchowo, wyplywajace z braku wiedzy, s bezpodstawne, gdyz
kaplani, jako studzy Chrystusa i szafarze tajemnic Bozych, zostali przez
Boga wyposazeni we wszelkie potrzebne dary Ducha Swietego, ktérymi
majg sie poslugiwaé¢ dla dobra KoSciola. Bojazn zwigzana z ta postuga
jest zatem wyrazem niezrozumienia swej misji kaplanskiej albo wrecz
niewiarg w moc Boza.

Towarzyszacy osobie opetanej winien w obliczu majestatu Boga
przyja¢ postawe zebraka, ktory czystym sercem i umystem prosi za dre-
czonego. Jego modlitwa wowczas bedzie modlitwa czlowieka ubogiego
i urzeczywistni za jego poérednictwem panowanie Boga w zniewolonym,
gdyz milo$é Boza ,pochyla sie” w pierwszym rzedzie nad maluczkimi.



Ks. Jan MACHNIAK®
Krakow

. KIEROWNICTWO DUCHOWE
W ZYCIU SW. FAUSTYNY KOWALSKIEJ
NA PODSTAWIE DZIENNICZKA

W tradycji chrzeScijanskiej kierownictwo duchowe wyraZnie zwig-
zane jest ze spowiedzig sakramentalng, chociaz rézni sie od niej co do
istotyt. Sakrament pokuty z woli Chrystusa jest skutecznym znakiem
przebaczajacej milosci Boga, ktora wyraza sie poprzez sakramentalne
rozgrzeszenie. Udziela go wySwiecony szafarz dzialajacy ,w imieniu
Chrystusa” — in persona Christi (por. 2 Kor 5, 20). Dzieki sakramental-
nemu rozgrzeszeniu, grzesznik otrzymuje od Milosierdzia Bozego prze-
baczenie zniewagi wyrzadzonej Bogu i dostepuje pojednania z Ko$cio-
lem, ktéremu zadat ranez.

Zgodnie z naukg Soboru Trydenckiego sakrament pokuty jest po-
rébwnywany do ,trybunalu Bozej sprawiedliwo$ci”, okre$lanej dzis ,try-
bunalem milosierdzia”, w ktérym chrzeScijanin odstania swoje grzechy,
postanawia wyrzec sie grzechu oraz przyjmuje pokute nalozong przez
kaplana3. Poza charakterem sadowniczym, nauka Kosciola dostrzega w
sakramencie pokuty wymiar leczniczy, podkreélajacy prawde, ze Chry-
stus jako ,lekarz duszy” podnosi ja z upadkéw, umacnia do walki ze
zlem i dodaje sily do czynienia dobra. Podstawowym aktem penitenta
jest zal za grzechy, w ktorym grzesznik wyraza odrzucenie grzechu i po-
stanawia nie grzeszy¢ w przysztoéci ze wzgledu na mito$¢ Boga. W ten
sposob sakrament pokuty staje sie szczegélnym miejscem do$wiadcze-

* Ks. prof. dr hab. Jan Machniak (ur. 1957), kaplan archidiecezji krakowskiej,
kierownik Katedry Teologii Duchowo$ci PAT. Doktorat na Angelicum w Rzymie w 1990
pt. La struttura e la funzione del simbolo della ,notte” nella dottrina mistica di san
Giovanni della Croce. Critica affettiva, habilitacja na PAT w 1998 na podstawie rozprawy
Doswiadczenie Boga w tajemnicy Jego Milosierdzia u bl. siostry Faustyny Kowalskiej.
Studium krytyczne w Swietle mysli teologicznej. Jest autorem i redaktorem licznych pu-
blikacji, w tym m.in. ksiazek: Modle sie ciszq (Krakow 2000), Widzialam Pana (Krakow
2001), a takze kilku pozycji z serii ,Rekolekcje z...” (§w. Faustyna, §w. Brat Albert, bl
Jozef Sabstian Pelczar).

t Por. Mistagogia e direzione spirituale, red. E. Ancilli, Milano 1985; E. Weron, Kie-
rownictwo duchowe, Poznan-Warszawa 1983.

2 DS 1668-1670. 1701; LG 11; Por. KKK 1420-1449.

3 DS 1685; Por. KKK 1450-1460.



94 Ks. Jan MACHNIAK

nia przebaczajacej milo$ci i dobroci Boga oraz poczatkiem wewnetrznej
przemiany i rozwoju zycia duchowego.

Kierownictwo duchowe, wyrastajac z sakramentu pokuty, pehni istot-
ng funkC_]Q na drodze postepu duchowego. Daje ono mozliwo$é obiekty-
wizowania wewnetrznego do$wiadczenia Boga. Zapewma Swiatto w roz-
poznawaniu dzialania Bozego i nadaje osobistemu przezyciu charakter
eklezjalnosci, ktory wyraza sie w zgodnos$ci z Objawieniem Bozym za-
wartym w Pi$mie §wietym i w nauczaniu Kosciola.

Sakrament pokuty, nazywany przez s. Faustyne ,trybunalem milo-
sierdzia”, jest szczegdlnym miejscem spotkania z Bogiem milosierdzia
i do$wiadczania Jego dobroci. Apostotka Bozego Milosierdzia, korzysta-
jac regularnie z sakramentu pokuty, odczuwata potrzebe kierownictwa
duchowego od chwili, gdy zaczela rozpoznawa¢ powolanie do zycia za-
konnego, a szczegolnle gdy odkryta w duszy glos Chrystusa i otrzymala
nadzwyczajnq laske wizji Jezusa Milosiernego wzywajacego ja do glo-
szenia §wiatu prawdy o Bozym Milosierdziu. Potrzeba kierownictwa sta-
la sie szczeg6lnie palgca w okresach doéwiadczen wiary, gdy Bog pocia-
gal swoja uczennice do zycia doskonalego, odbierajgc pociechy duchowe
i wprowadzajac ja na wyzszy poziom dzialania. Funkcje kierownika du-
chowego w zyciu Sekretarki Bozego Milosierdzia pehily rézne osoby,
pomagajac jej rozpoznawaé wole Boza, pokonywac trudnosci zycia we-
wnetrznego i pelni¢ misje gloszenia Bozego Milosierdzia. Wéro6d nich
nalezy przede wszystkim wymieni¢ mistrzynie postulatu i nowicjatu,
przelozone zakonne oraz spowiednikéw w klasztorach, w ktérych spe-
dzala kolejne etapy zycia zakonnego.

Pierwsze miejsce w prowadzeniu Siostry Faustyny zajmowal nie-
watpliwie Pan Jezus do$wiadczany w sakramencie pokuty, ktéry po-
uczal swoja uczennice w wewnetrznych natchnieniach i wizjach o spo-
sobach realizowania powierzonej misji i zasadach rozwoju zycia ducho-
wego, az po najwyzsze stany zjednoczenia z Bogiem. Chrystus byl dla
swojej uczennicy Mistrzem, Nauczycielem i Oblubienicem, ktérego pole-
cenia starala sie dokladnie pelni¢ w codziennym zyciu, okazujac Mu cal-
kowite postuszenstwo i uzgadniajac Jego wole z decyzjami przelozonych
i kierownika duchowego. W oparciu o pouczenia Pana Jezusa i osobiste
doéwiadczenia, Siostra Faustyna w Dzienniczku przedstawila, jaki po-
winien by¢ kierownik duchowy i jakie funkcje ma spelnia¢ w dynamice
zycia wewnetrznego, uczac rozpoznawac glos Bozy w duszy.
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1. SAKRAMENT POKUTY

Zgodnie z tradycja zakonng, s. Faustyna spowiadala sie raz w tygo-
dniu u spowiednika postugujacego w klasztorze, w ktérym przebywala4.
Korzystala rowniez ze spowiedzi kwartalnej, ktérg siostry odprawialy
u innego spowiednikas. Szukajac kierownictwa duchowego, Apostotka
Bozego Milosierdzia byla $wiadoma, ze spowiedz sakramentalna, ktora
polega na wyznawaniu i odpuszczeniu grzechéw, rézni sie od kierownic-
twa duchowego. Kierownictwo jest pomocg duchowa w rozeznawaniu
woli Bozej i stanu duszy oraz podawaniu odpowiednich $rodkéw zalez-
nie od stopnia rozwoju duchowegos. Korzystajac zwykle ze spowiedzi
raz w tygodniu, $w. Faustyna bardzo cierpiala, gdy z powodu choroby
wystgpila dluzsza przerwar.

SpowiedZ byla dla niej nie tylko odpuszczeniem grzechéw, ale
przede wszystkim plaszczyzna rozmowy duchowej, w ktorej szukala
pomocy w do$wiadczeniach ,nocy wiary”. W takim kontekscie pojawialy
sie w Dzienniczku uwagi na temat kierownikéw duchowych, ktorzy jed-
nocze$nie byli jej spowiednikami: uzalanie sie na niezrozumienie ze stro-
ny spowiednika lub nawet odmowa spowiedzi, gdy spowiednik nie ro-
zumial wewnetrznych probleméws. Laczac kierownictwo duchowe z sa-
kramentem pokuty, Mistyczka z Krakowa wskazala istotne przymioty
duszy warunkujace korzysci duchowe ze spowiedzi sakramentalne;j.

Sakrament pokuty byl dla s. Faustyny miejscem spotkania z Chry-
stusem, ktory odslanial przed swoja uczennica tajemnice Bozego Milo-
sierdzia, przebaczal grzechy i umacnial w czynieniu dobra. W duchu
6wcezesnej teologii Mistyczka z Krakowa w sakramencie pokuty widziala
wyraz Bozej sprawiedliwosci, a jeszcze bardziej do$wiadczala i podkre-
§lala w swoich notatkach, iz spowiedz jest ,trybunalem Bozego Milo-
sierdzia”, w ktérym Bo6g jest Ojcem przygarniajacym marnotrawnego
syna. SpowiedZ jawila sie jej jako ,zrodlo milosierdzia”, z ktérego wy-
plywaja nieskonczone laski, tym wieksze, im wieksze sa grzechy czlo-
wieka: ,Dzieki Ci Panie za spowiedz $wieta,/ Za to zrédlo wielkiego mi-
losierdzia, ktére jest niewyczerpane,/ Za te krynice, task niepojeta,/ W
ktbrej dusze bieleja grzechem zmazane” (Dz. 1286).

4 Por. Dz 113. 132. 466.
5 Por. Dz. 643.
6 Por. Dz. 112. 132. 654.
7 Por. Dz. 817.
8 Por. Dz. 112.
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W spowiedzi s. Faustyna dostrzegala podwojny cel: leczenie z ran
grzechu i wychowanie do czynienia dobra?. Wierna uczennica Chrystu-
sa, widzac wyraZnie roznice miedzy sakramentem pokuty i kierownic-
twem duchowym, spowied? traktowala jako szczeg6lng szanse spotka-
nia z Jezusem Milosiernym, ktory przebaczat jej grzechy, pouczal o pel-
nieniu woli Bozej i przekazywal oredzie milosierdziato.

Podstawowym warunkiem dobrej spowiedzi i jej owocnoéci dla kie-
rownictwa duchowego byla dla Mistyczki z Krakowa ,szczero$é i otwar-
to$¢” wobec spowiednika: ,Dusza nieszczera, skryta, naraza sie na wiel-
kie niebezpieczenstwa w zyciu duchowym i Sam Pan Jezus nie udziela
sie takiej duszy w spos6b wyzszy, bo wie, ze ona nie odniostaby korzy$ci
z tych lask szczegblnych” (Dz. 113). Kolejnym warunkiem spowiedzi jest
pokora, ktéra pozwala poznac calg glebie stabo$ci duszy wobec Boga. Jej
przeciwienstwem jest pycha wyrazajgca sie w przybieraniu masek, ktore
przeszkadzaja w przyjeciu duchowego lekarstwa. Na koniec s. Faustyna
zwracala uwage na postuszenstwo, potrzebne do odniesienia zwyciestwa
w walce duchowej i postepowania na drodze doskonato$ci: ,,B6g najhoj-
niej obsypuje dusze laskami, ale dusze postuszng” (Dz. 113). Pomimo
wielkich watpliwoéci i pokus Szatana, by nie slucha¢ Bozych natchnien,
Apostolka Bozego Milosierdzia starala sie szczerze przedstawiaé spo-
wiednikowi stan swojej duszy i wypelniaé jego polecenia jak stlowa sa-
mego Chrystusat.

Dla Apostolki Bozego Milosierdzia sakrament pokuty byl zawsze
miejscem dzialania Boga, dlatego pouczenia kaplana przyjmowala tak
jak od samego Chrystusa. Wierzyla mocno, ze w spowiedzi, nawet jesli
spowiednik nie zrozumie do konca trudnoSci wewnetrznych, sam Pan
Jezus udziela $wiatla czlowiekowi2. Czasem Bo6g moze postuzyé sie
przypadkowym spowiednikiem, dlatego nie lekcewazyla zadnej okazji
do spowiedzi: ,,B6g sam nieraz rzuci snop $wiatla w glab duszy, za jej
pokore i wiare. Powie nieraz spowiednik to, co wcale powiedzie¢ nie
zamierzal i sam nie zdaje sobie z tego sprawy. O, niechaj dusza wierzy,
ze sg to stowa Samego Pana...” (Dz. 132). Prosta wiara w obecno$¢ Chry-
stusa w sakramencie pokuty stala sie fundamentem, na ktérym Mi-
styczka poznawala pelng prawde o sobie i odkrywala wielko$¢ Bozego

9 Por. Dz. 377.

10 Por. Dz. 654.

u Por. Dz. 173. 213.
12 Por. Dz. 132.
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Milosierdzia. Przezywajac spowiedZ, uczennica Chrystusa do$wiadczata
Jego obecnosci, ktora wypelniata jej sercets.

Sakrament pokuty wigzala s. Faustyna z dzielem zbawczym Boga,
spelnionym przez meke, $mier¢ i zmartwychwstanie Jezusa, w ktérym
Bbg w pelni objawil tajemnice milosierdzia. Kazda spowiedz przygotowy-
wala wiec jak spotkanie z Chrystusem, ktorego starala sie wyobrazi¢ w
Jego Mece, budzac jednoczeénie akty pokory, skruchy serca i zalu dosko-
nalego. W akcie skruchy Apostotka Bozego Milosierdzia jednoczyla sie z
Sercem Zbawiciela, przezywajac stany emocjonalne Chrystusa cierpig-
cego na krzyzu. SpowiedZ konczyl akt wdziecznoSci za doznane laski:
»,Kiedy odejde od kratki, obudze w duszy mojej wielka wdzieczno$é ku
Trojcy Swietej za ten cudowny i niepojety cud milosierdzia, ktéry sie do-
konuje w duszy, a im nedzniejsza dusza moja, to czuje, ze morze milo-
sierdzia Bozego pochlania mnie i daje mi sile i moc wielky” (Dz. 225). W
modlitwie dziekczynienia na pierwsze miejsce wysuwala sie Swiadomo$é
spotkania z Bogiem Milosierdzia. Za rada spowiednika, ilekroé przyste-
powala do spowiedzi, modlila sie o milosierdzie dla grzesznikow4.

W wizjach Pan Jezus zachecatl s. Faustyne do odsloniecia swojej du-
szy przed spowiednikiem w sakramencie pokutys. W glosie wewnetrz-
nym potwierdzil, Ze w spowiedzi przemawia przez kaplana, jednoczac
sie z nim tak bardzo, ze ,zZyczenia jego sa zyczeniami Moimi”. Mistyczka
postanowila wiec modli¢ sie za spowiednika, aby mogt rozezna¢ stan jej
duszy. Wizja Pana Jezusa w czasie spowiedzi miala pomdc zrozumieé, iz
spowiednik zastepuje Chrystusa¢. Pan Jezus zapewnial ja, ze On sam
dziala w sakramencie pokuty, poslugujgc sie kaplanem. Dzieki we-
wnetrznym natchnieniom poznawala, ze wladzy spowiadania nie posia-
daja zatem zadne duchy niebieskie, tylko kaplan, ktory zastepuje Chry-
stusa na ziemi. Podkreslata wiec, ze przed kaptanem, niezaleznie kim on
jest, nalezy szczerze otworzy¢ sercet’.

W glosie wewnetrznym Chrystus zachecat Faustyne, by modlila sie
o laske spowiedzi dla grzesznikow: ,M6dl sie za te dusze, aby sie nie le-
kaly zblizy¢ do trybunatu Milosierdzia Mojego” (Dz. 975). W sakramen-
cie pokuty dokonujg sie niezwykle cuda Bozego Milosierdzia, gdy czlo-
wiek wyznaje z wiara swoje grzechy. Nawet najwiekszy grzesznik — po-

13 Por. Dz. 466.

14 Dz. 473.

15 Dz. 232.

16 Por. Dz. 331. 647. 817.
17 Dz. 1677. 1725.
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wtarzala slowa Pana Jezusa styszane w duszy — ma szanse powstania do
nowego zycia, dzieki tasce sakramentalnej: ,,Cho¢by dusza byla, jak trup
rozkladajaca sie i chocby po ludzku juz nie byto wskrzeszenia i wszystko
juz stracone, nie tak jest po Bozemu, cud Milosierdzia Bozego wskrzesza
te dusze w calej pelni” (Dz. 1448). Spowiedz byla Zrodlem Bozego Milo-
sierdzia, ktore Chrystus wysluzyl dla ludzi dzieki zbawczej Ofierze:
,Corko, kiedy przystepujesz do spowiedzi éw., do tego zrodla Mitosierdzia
Mojego, zawsze sptywa na twoja dusze Moja Krew i Woda, ktora wyszta
z Serca Mojego i uszlachetnia twa dusze” (Dz. 1602). W sakramencie
pokuty stabo$é czlowieka spotyka sie z wielkim milosierdziem Bozym,
ktore przemienia i podnosi grzesznika do poziomu dziecka Bozego.

Warunkiem przyjecia laski miltosierdzia w sakramencie pokuty jest
ufno$¢ i pokora: ,Powiedz duszom, ze z tego zrodla milosierdzia dusze
czerpia laski jedynie naczyniem ufnosci. Jezeli ufno$é ich bedzie wielka,
hojnos$ci Mojej nie ma granic. Strumienie mej taski zalewaja dusze po-
korne” (Dz. 1602). Sakrament pokuty byl dla s. Faustyny momentem
szczegblnego objawienia Bozego Milosierdzia, kiére — podobnie jak w
Eucharystii — staje sie udzialem czlowieka wiary, z ufnoscia i pokora
zblizajacego sie do Boga. Owocne korzystanie ze spowiedzi jest mozliwe,
gdy grzesznik wyznaje swoje grzechy, widzac w kaplanie narzedzie dzia-
lania Chrystusa, ktory dzieki swojej §mierci i zmartwychwstaniu otwo-
rzyt dla wszystkich wierzacych ,,zroédlo mitosierdzia”.

Do$wiadczenie tajemnicy Bozego Milosierdzia w sakramencie poku-
ty i wezwanie do zblizenia sie do ,Zrodla milosierdzia” jest istotnym
elementem oredzia, ktére s. Faustyna przekazywala $wiatu. Spotkanie z
Bogiem milosierdzia w spowiedzi prowadzilo ja do szukania kierownic-
twa duchowego, ktére mialo jej pom6c w rozpoznawaniu woli Bozej i
realizowaniu jej w konkretnej sytuacji zyciowe;j.

2. POJECIE KIEROWNICTWA DUCHOWEGO

Po przezytym doswiadczeniu ,,nocy”, s. Faustyna dokonala refleks;ji
dotyczacej miejsca kierownika duszy w procesie oczyszczenia. Jej uwagi,
oparte na osobistym przezyciu, stanowig niezwykle cenne wskazéwki na
temat natury kierownictwa duchowego i przymiotéw kierownika du-
chowego, ktére mozna poréwnac¢ z uwagami $w. Teresy od Jezusas.
Apostotka Bozego Milosierdzia podata istotne wskazania dla dusz ,da-
zacych do $wietoSci”, pomagajac tak korzystaé ze spowiedzi, by odniesé

8 Por. Zycie, 13, 3. 14. 16. 18. 19; 23 13; Twierdza 11, 1, 10; V, 1, 7.
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jak najwiecej korzy$ci duchowych. Mistyczka z Krakowa korzystajac z
kierownictwa duchowego przy okazji sakramentu pokuty, ktadla nacisk
na rozpoznawanie dzialania Boga w duszy.

Szukajac rozeznania w wewnetrznych natchnieniach i poleceniach
przekazywanych przez Jezusa Milosiernego w wizjach, s. Faustyna do-
szta do odréznienia spowiedzi od kierownictwa duchowego podkresla-
jac, iz przedmiotem sakramentu pokuty sa grzechy i staboSci: ,Teraz ro-
zumiem, ze spowiedzZ jest tylko wyznaniem grzechéw, a kierownictwo
jest [to] zupelnie co innego...” (Dz. 654). Kierownictwo duchowe obej-
muje, wedlug autorki Dzienniczka, sprawy zwigzane z rozwojem du-
chowym i do$wiadczeniami, ktére chrzescijanin przezywa podejmujac
droge do calkowitego zjednoczenia z Bogiem?9.

Kierownictwo duchowe u s. Faustyny byto zwigzane z realizowaniem
powolania, ktérego pierwsze znaki odkrywala juz we wczesnej mlodosci
jako glos Pana Jezusa nakazujacy wstgpienie do klasztoru. Chrystus
przemawiajacy w jej duszy domagal sie obiektywizacji wewnetrznych na-
tchnien w kontakcie z kaplanem, ktérego decyzjom miata sie poddaé,
wyznaczajgc tym samym droge postepowanla na przyszloéé¢: ,Idz do te-
go kaplana i powiedz mu wszystko a on ci powie, co masz dalej czynic¢”
(Dz. 12). Na tym etapie zycia duchowego, kierownictwo duchowe obej-
muje problemy zwigzane z rozpoznawaniem powolania, pogtebianiem
zycia wiary i wytrwaloSci w podjetej decyzji. Kaptan, ktérego spotkala
Faustyna, poddat jej powolanie probie czasu, polecajgc przygotowanie
sie do podjecia zycia zakonnego pracujac jako pomoc domowa.

Po wstgpieniu do Zgromadzenia Matki Bozej Milosierdzia trescia
kierownictwa duchowego stalo sie zycie modlitwa, §lubami zakonnymi i
charyzmatem Zgromadzenia. W tym czasie w sercu Faustyny pojawily
sie watpliwo$ci dotyczace stusznosci wybranego Zgromadzenia i pokusa
przejécia do zakonu kontemplacyjnego=c. Postuszenstwo spowiednikowi,
ktéremu powierzala swoje problemy, pozwalalo jej przetrwa¢ trudnoSci
i odkry¢ rado$¢ zycia radami ewangelicznymi. Przedmiotem kierownic-
twa w tym czasie byly rowniez zjawiska nadzwyczajne, jak wizje czySéca
i dusz czy$écowych polgczone z wyraznym nakazem modlitwy2t. Sprawy
te przedstawiala mistrzyni nowicjatu, odzyskujgc wewnetrzny spoko;j.

Punktem kulminacyjnym w rozwoju kierownictwa duchowego bylo
przezycie ,nocy ciemnej”’, bedacej poczuciem opuszczenia przez Boga,

19 Por. Dz. 112.
20 Por. Dz. 17-18.
21 Por. Dz. 20-21.
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watpliwosci wiary i wewnetrzng walka oraz niemozno$¢ modlenia sie22.
W pokusach ,nocy wiary” i opuszczeniu przez Boga, kiére sprawialo
cierpienia nie do uniesienia, s. Faustyna zaznaczyla, ze dusza powinna
stara¢ sie o do$wiadczonego spowiednika, rozumiejacego zachodzace
procesy towarzyszace oczyszczeniom biernym: ,Slyszy to, czego slyszeé
nie chce, a jest to straszne w takich chwilach nie mie¢ doswiadczonego
spowiednika. Sama dZwiga cale brzemie, jednak o ile jest to w jej mocy,
powinna sie staraé o $wiatlego spowiednika, bo moze ztamaé sie pod
tym ciezarem i to czesto jest nad przepascia” (Dz. 97).

Doswiadczeniu odrzucenia towarzyszylto uczucie blisko$ci Boga i nad-
zwyczajnych lask, o ktérych rozmawiala z mistrzynia nowicjatu i spo-
wiednikami. W trudnych przezyciach duchowych Apostoltka Bozego Mi-
losierdzia modlila sie o kierownika duszy, ktéry pokazalby jej wlasciwy
sposob przyjmowania prob i lask od Boga.

Sekretarka Bozego Milosierdzia szukala pomocy duchowej, gdy po
raz pierwszy poznala w wizji tajemnice Jezusa Milosiernego i otrzymata
polecenie malowania obrazu. Przedmiotem kierownictwa w tym okresie
byly watpliwoéci zwigzane z nakazem Pana Jezusa, o ktoérych rozmawia-
la ze spowiednikiem szukajgc wyjasnienia, jak spelnié to polecenie. Od-
powiedz spowiednika, ze ma malowa¢ obraz Jezusa w swojej duszy, nie
dawala jej spokoju, dlatego powierzala te sprawe przelozonej domu w
Plocku, ktéra domagatla sie znaku od Pana Jezusaz23.

Refleksja Mistyczki z Krakowa wyznacza zakres kierownictwa du-
chowego, ktore wykracza poza spowiedz sakramentalna, nawet jesli do-
konuje sie w ramach sakramentu pokuty, obejmujac przede wszystkim
rozpoznanie stanu duchowego, nastepnie sprawe wytrwania w oczysz-
czeniach oraz przyjmowania odpowiednich $rodkéw modlitewnych na
danym etapie rozwoju zycia duchowego.

Przedmiotem spowiedzi i kierownictwa duchowego s. Faustyny byly
takze watpliwoéci dotyczace sakramentu pokuty, spowodowane poku-
sami szatana, ktéry odradzal jej mowienie spowiednikowi o trudno-
$ciach zwigzanych z przyjmowaniem wewnetrznych natchnien i wizjiz4.
Najwieksze trudno$ci sprawialy jej jednak wewnetrzne natchnienia,
w ktorych Pan Jezus polecat glosi¢ prawde o Bozym Milosierdziu, wzy-
wal do modlitwy za grzesznikéw i konajacych oraz za dusze czy$écowe.

22 Por. Dz. 23-29.
23 Por. Dz. 47. 49-51.
24 Por. Dz. 174-175.
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W ciezkich probach wiary Sekretarka Bozego Mitosierdzia uczyta sie za-
ufania do spowiednikéw, przyjmujgc ich pouczenia jako wole Bozg.

Istotne miejsce w ksztaltowaniu pojecia kierownictwa duchowego
na drodze do Boga zajmowal rekolekcjonista, o. Edmund Elter, jezu-
ita2s, ktory podobnie jak o. Jozef Andrasz, rowniez jezuita, rozpoznal
nature watpliwos$ci duchowych Faustyny i zapewnil, ze jej wizje nie sa
zhudzeniami. Jego uwagi dotyczgce przyjmowania duchowych natchnien
staly sie waznym elementem do$wiadczenia wewnetrznego i duza po-
mocag w pokonywaniu przeszkod w poédjéciu za Jezusem Mitosiernym:
wierno$¢ laskom wewnetrznym i wypelnianie ich bez wzgledu na trud-
noSci, omawianie natchnien ze spowiednikiem, zwolnienie z obowigzku
moéwienia o wewnetrznych natchnieniach przelozonym zakonnym. Po-
uczenia o. Eltera wpisata s. Faustyna jako postanowienia ze spowiedzi,
czyniac je waznymi wskazoéwkami w dalszym postepowaniu2s.

Treécig kierownictwa duchowego byly cierpienia wewnetrzne, ktore
przezywala do$wiadczajac w duszy obecnoéci Bozej i zjednoczenia z Je-
zusem w Jego mece?’. Spowiednik nie zawsze rozumial jej duchowe
trudnos$ci. Swoimi pouczeniami budzil jeszcze wieksze watpliwosci,
przede wszystkim dlatego, ze nie potrafit rozpoznaé od kogo pochodza
natchnienia, szczegblnie w czasie préb: ,Znowu zapada straszna ciem-
no$é w dusze moja. Zdaje mi sie, ze jestem pod wplywem zludzen. Kiedy
posztam do spowiedzi, aby zaczerpna¢ $wiatta i spokoju — nie znalazlam.
Spowiednik narobil mi jeszcze wiecej watpliwosci, nim mialam przed-
tem” (Dz. 211). Kaplan, u ktérego sie wtedy spowiadala, czujac sie bez-
radnym wobec probleméw, w czasie nastepnej spowiedzi zaproponowat
jej spowiadanie sie u innego kaplana. Doswiadczenie to bylo tym bar-
dziej dla niej bolesne, ze méwienie o wewnetrznych natchnieniach spra-
wialo jej wiele klopotow, dlatego w goracej modlitwie, cierpiac wewnetrz-
ne udreki, prosila Pana Jezusa o pomoc. Boski Mistrz udzielil jej taski
w wewnetrznym glosie zapewniajac, ze o$wieci ja w czasie rekolekcjizs.

Apostotka Bozego Milosierdzia pojmowala kierownictwo duchowe
\ kategor1ach laski, jakiej Bog jej udzielal, by mogla dqzyc do zjedno-
czenia z Nim i pelni¢ powierzona jej misje: ,Wielka i niezmierna laska
Boza, mie¢ kierownika duszy, czuje, ze teraz nie umialabym sama i$¢ w
zyciu duchowym, wielka jest moc kaptana, dziekuje nieustannie Bogu,

25 Por. Dz. 172.
26 Por. Dz. 174. 176.
27 Por. Dz. 203.
28 Por. Dz. 213.
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ze mi dal przewodnika duchowego” (Dz. 721). Wielokrotnie dziekowata
Bogu za laske kierownikéw duchowych, ktérych Bog postawil na jej
drodze jak ,stupy $wietlane”, pomagajac jej w ten spos6b w dazeniu do
$wietosci i $cistym zjednoczeniu z Bogiem oraz unikaniu btedow=9.

Kierownik duchowy, ktéry dla naszej Mistyczki byl najczeSciej spo-
wiednikiem w klasztorze, powinien zna¢ ,,drogi nadzwyczajne”, czyli po-
siadaé¢ zdolno$¢ rozeznawania dzialania laski we wladzach naturalnych
czlowieka, by w odpowiednim czasie poznaé stan duszy i pomoéc jej w
otwarciu na Bogas°. Do ,rozrozniania duchéw”, wedlug s. Faustyny, po-
trzebna jest dobra wiedza teologiczna, pozwalajaca wlasciwie ocenié
zjawiska dokonujace sie w duszy i wskaza¢ $rodki, ktére pomoga w roz-
woju duchowym. Opierajac sie na osobistym doéwiadczeniu, Sekretarka
Bozego Milosierdzia wykazala wielkie wyczucie teologiczne, ktére po-
zwolilo jej wyprowadzaé wnioski ogblne na temat rozeznawania w kie-
rownictwie duchowym. Kierownik — wedlug autorki Dzienniczka — nie
moze okazywaé niepewnoSci, poniewaz udzielaja sie one penitentowi,
prowadzac do jeszcze wiekszego niepokoju: , To zdziwienie jego juz du-
sze subtelng zatrwaza i ona spostrzega, ze spowiednik sie waha wypo-
wiedzie¢ swego zdania, a dusza jezeli spostrzeze, nie uspokoi jej, ale
jeszcze wiecej ma watpliwosci po spowiedzi, anizeli przed spowiedzig,
bo ona wyczuje, ze spowiednik uspokaja ja, a sam nie ma pewnos$ci”
(Dz. 112). Nawet nie posiadajac odpowiedniej wiedzy duchowej, nie po-
winien odmawia¢ spowiedzi czy rady duchowej, lecz sam zaczerpnaé in-
formacji lub odestaé do kaplana bardziej do$wiadczonego. Opinia kie-
rownika duchowego wyrazajgca stanowisko KoSciola jest bardzo wazna
dla duszy przezywajacej wewnetrzne watpliwosci, bedac dla niej w trud-
noS$ciach umocnieniem, jako ,piecze¢ Koéciota”.

Spowiednik — zdaniem naszej Mistyczki — powinien pozwoli¢ peni-
tentowi ,szczerze wypowiedzie¢ sie”, zachowujac cierpliwos¢ i starajac
sie wnikna¢ jak najglebiej w nature doswiadczenia wewnetrznego. Do-
kladne poznanie stanu duszy, a nie poddawanie jej probom, jest pod-
stawowym warunkiem skutecznej pomocy w trudnoéciach: ,Lepiej te
rzecz wyraze tymi stowami, ze spowiednik to lekarz duszy, wiec, jak le-

29 Por. Dz. 749.

30 W teologii duchowoéci zdolno$é rozrézniania dobrej mysli od zlej, majacej wplyw
na czlowieka, i wskazania dobrej drogi, jest okres§lana pojeciem ,rozeznawania duchéow”
(gr. diakrisis). Jest ona wynikiem laski, ktérg Bég obdarza (charyzmat) oraz wiedzy (gno-
za), bedacej przede wszystkim wynikiem do$wiadczenia w sprawach duchowych i studiéw
teologicznych. — Por. E. Ancilli, Dalla mistagogia alla psicologia, w: Mistagogia e dire-
zione spirituale, dz. cyt., s. 9-51; E. Weron, dz. cyt., s. 21-23.
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karz nie znajac choroby moze daé stosowne lekarstwo? — Nigdy. — Bo
albo nie bedzie wywieraé¢ zadnego skutku pozadanego, albo da za silne,
gdzie powiekszy chorobe, a czasami — co nie daj Boze — moze nastapié¢
$mier¢, poniewaz za silne. Mowie to z doSwiadczenia, ze w pewnych wy-
padkach wprost Sam Pan mnie powstrzymywal” (Dz. 112). Powinien on
doéwiadczaé czlowieka zaleznie od stopnia zaawansowania na drodze
duchowej. Faustyna rozroznila trzy typy duszy — ,stome”, ,zelazo” i ,,zto-
to” — ktére nalezy odpowiednio probowaé, poniewaz ,kazda z tych trzech
dusz potrzebuje odrebnego éwiczenia” (Dz. 112).

W sakramencie pokuty, spowiednik powinien pozwoli¢ ,odstoni¢”
sie czlowiekowi nie tylko w dziedzinie grzechéw, ale rowniez lask, jak
i poczucia niegodnosci czy niedoskonalo$ci. Odkrycie przed spowiedni-
kiem nawet najmniejszych niedoskonaloéci pozwala mu wnikngé w
~przepastng glebie” duszy. Nie powinien on zatem lekcewazy¢ nawet
najdrobniejszych szczegdléw w wyznaniu penitenta, dopuszczajac spra-
wy nie nalezgce do materii sakramentu pokuty, poniewaz mogg one
rzucié ,snop $wiatla” na wnetrze, pomagajac w jego poznaniu. Siostra
Faustyna zauwazyla, ze oskarzanie sie duszy z niedoskonaloéci jest wy-
nikiem glebszego poznania siebie i swoich slabosci, jakie Bog daje czlo-
wiekowi, pociagajgc go do doskonalosci: ,Grzech jest wedlug poznania
$wiatla duszy, to samo i niedoskonatoéci, chociaz ona wie, ze co do sa-
kramentu Sci$le nalezy, to jest grzech — ale te drobne rzeczy majg wiel-
ka doniosto$é w dazeniu do $wietosci i nie moze spowiednik tego lekce-
wazy¢” (Dz. 112). Mozliwo$é rozmawiania ze spowiednikiem o niedo-
skonatoéciach dodaje sily do walki duchowe;j.

Czlowiek szczerze dazacy do doskonaloSci powinien na spowiedzi
by¢ ,szczery i otwarty” wobec spowiednika, powierzajac mu wszystkie
watpliwosci 1 sprawy zwigzane z przezywanym stanem. Sekretarka Bo-
zego Milosierdzia przestrzegala przed zamykaniem sie w sobie: ,Dusza
nieszczera, skryta, naraza sie na wielkie niebezpieczenstwa w zyciu du-
chowym i Sam Pan Jezus nie udziela sie takiej duszy w spos6b wyzszy,
bo wie, ze ona nie odnioslaby korzyéci z tych lask szczegélnych” (Dz.
113). Warunkiem dobrej spowiedzi i korzysci z kierownictwa duchowego
jest pokora pozwalajaca wnikaé w glab duszy i zrywaé najskrytsze maski
grzechu oraz niedoskonaloéci. Na koncu s. Faustyna wskazala szczeg6l-
nie na postuszenstwo wobec kierownika duszy, jako warunek owocnoéci
kierownictwa duchowego: ,Dusza niepostuszna nie odniesie zadnego
zwyciestwa, chociaz by jg Sam Pan Jezus bezpo$rednio spowiadal. Spo-
wiednik najdoéwiadczenszy nic takiej duszy nie pomoze” (Dz. 113).
Czlowiek, ktéry wychodzi z etapu do$wiadczen, nabywa sprawnoéci w
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pokonywaniu trudnosci, uczac sie rozpoznawac ,dotkniecia taski”, od-
krywaé¢ Boga w sobie i w innych, ,bez namyshu niejako lepiej wie, co w
danej chwili nalezy czyni¢, a co zaniecha¢” (Dz. 115). Owocem dobrze
przyjetego kierownictwa duchowego jest dojrzalo$é¢ postawy duchowej,
ktora przejawia sie nie tylko w umiejetnosci rozpoznawania natury
trudnoéci i w wiedzy na temat dzialania laski w duszy, ale przede
wszystkim w odwaznym podazaniu za Bogiem, pomimo kolejnych
oczyszczen: ,Idzie przez puszcze zycia zraniona miloscig Boza. Ona jed-
ng stopa dotyka ziemi” (Dz. 114).

~Przewodnik duchowy”, pomocny szczeg6lnie w chwilach prob wia-
ry i wewnetrznych doswiadczen, jest potrzebny réwniez, gdy mijaja
oczyszczenia i czlowiek przezywa obecno$é Boga, cieszgc sie taskami
nadzwyczajnymi: ,widzeniami zmyslowymi i umyslowymi”, ,stowami
nadprzyrodzonymi”, ,wyraznymi rozkazami”s:,

Siostra Faustyna byla przekonana, iz w takich sytuacjach tatwo ulec
zludzeniu, dlatego nie tylko trzeba sie modli¢ o kierownika duszy, lecz
sstara¢ sie i szukaé¢” takiego kaplana, ktory zna zasady postepowania na
drogach duchowych. Jego obecnosé jest konieczna w wyzszych stanach
zjednoczenia, poniewaz cztowiekowi nietatwo wytrwaé, gdy Bog przytla-
cza ogromem tlaski: ,Po tych oczyszczeniach i prdébach, Bb6g obcuje
w duszy w sposob szczegblny, jednak dusza nie zawsze wspodlpracuje z
tymi laskami. Nie, zeby ona sama z siebie nie chciala pracowagé, ale na-
trafia na tak wielkie trudnoéci zewnetrzne i wewnetrzne, ze naprawde
cudu trzeba, aby sie taka dusza utrzymatla na tych wyzynach” (Dz. 121).
W takich do$wiadczeniach przewodnik duchowy pozwala obiektywnie
spojrze¢ na bardzo wewnetrzne i subiektywne przezycia, dodajac odwa-
gi w przyjmowaniu task nadzwyczajnych i pelnieniu woli Bozej.

Czlowiek pociagany przez Boga i obdarzany wyjgtkowymi darami du-
chowymi nie powinien dowierza¢ wewnetrznym natchnieniom, lecz pod-
da¢ sie opinii do$wiadczonego kaptana. Apostotka Bozego Milosierdzia
podkresla potrzebe kierownika duchowego, nawet jesli dusza posiada
zdolnoé¢ rozrozniania natchnien: ,,B6g lubi i cieszy sie, kiedy dusza nie
dowierza Jemu Samemu, dla Niego Samego, dlatego, ze Go kocha, to
jest ostrozna i pyta sie i sama szuka pomocy, aby stwierdzi¢, czy to na-
prawde Bog jest, co w niej dziala. A utwierdziwszy sie przez $wiatlego
spowiednika, niech bedzie spokojna i odda sie Bogu wedtug Jego wska-
zowek, to jest wedlug wskazéwek spowiednika” (Dz. 139). Taka pomoc

3t Por. Dz. 115. 121.
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okazali Sekretarce Bozego Milosierdzia o. Andrasz i ks. Michat Sopocko,
dzieki kt6rym zaczela szybko postepowaé po ,,drogach Bozych”sz.

Warunkiem owocnego kierownictwa duchowego ze strony kierow-
nika jest wytworzenie psychologicznej $§wiadomosci zainteresowania
nawet najmniejszymi niedoskonalo$ciami, ktore pomaga w mobilizacji
do pracy nad soba: ,A kiedy dusza spostrzeze, ze jest w tym kontrolo-
wana, zaczyna sie ¢wiczy¢ i nie opuszcza najdrobniejszych bledow i z te-
g0, jako z drobnych kamyczkéw powstaje $liczna $wigtynia duszy i prze-
ciwnie” (Dz. 937).

Lekcewazenie ze strony spowiednika prowadzi do zaniedban w rze-
czach malych, a w konsekwencji do powazniejszych upadkoéw. Warun-
kiem dobrego kierownictwa duchowego ze strony osoby prowadzonej
jest — w przekonaniu s. Faustyny — modlitwa o kierownika duszy, by
Bbg wybral najbardziej odpowiedniego i obdarzyt go potrzebng madro-
$cig. Apostolka Bozego Milosierdzia powtarzala kilkakrotnie, ze praw-
dziwe korzySci przynosi kierownictwo duchowe, gdy czlowiek szczerze
odslania ,najtajniejsze glebie duszy, tak jako jest przed Panem Jezu-
sem” (Dz. 938). Wyrazala gleboka wiare, ze kierownik zastepuje Pana
Jezusa, dlatego nalezy sie mu postuszenstwo wiary.

Mistyczka z Krakowa, podobnie jak §w. Teresa Wielka podkreSlata,
ze osoba prowadzona w kierownictwie duchowym jest wolna w wyborze
kierownika duchowego3s. W sytuacji powaznych watpliwoéci, czy kie-
rownik duchowy jest odpowiedni, nalezy najpierw dlugo modlié sie pro-
szgc Boga o rozeznanie, a dopiero potem mozna podejmowac decyzje
zmiany kierownika duszy: ,Jezeli nie ma wyraznej woli Bozej (...) to
niech nie zmienia, bo dusza sama niedaleko zajdzie, a szatan tylko tego
chce, aby dusza dazaca do $wietoéci sama soba kierowala, a wtenczas
nie ma mowy, aby do niej doszla” (Dz. 938).

Kierownictwo duchowe jest dla Mistyczki z Krakowa warunkiem
koniecznym postepu duchowego. Wyjatek stanowig te osoby, ktoérymi
Bog kieruje bezposrednio przez wewnetrzne natchnienia. Mimo ze ich
kierownikiem jest sam Pan Jezus, powinny by¢ pod jeszcze wieksza
kontrolg kierownika duszy. W takim wypadku, kierownik duszy nie tyle
kieruje dusza, ile raczej pomaga rozrézniaé i ,zatwierdza” Boze na-
tchnienia, strzegac dusze przed zludzeniami: ,,Dusza, ktora by nie pod-

32 Por. Dz. 141.
33 Por. G. Pozzobon, Teresa di Gesu e la direzione spirituale delle religiose, w:
Mistagogia e direzione spirituale, dz. cyt., s. 107-130.
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data tych natchnien pod $cislg kontrole Kosciota, czyli kierownika, tym
samym daje poznaé, ze niedobry duch ja prowadzi” (Dz. 939).

Szczeg6lnym sposobem do$wiadczania duszy kierowanej przez Pana
Jezusa jest postuszenstwo, ktorego szatan nie moze na siebie ,nacig-
gnac”, nawet jesli potrafi imitowaé¢ pokore. Siostra Faustyna dodawala
odwagi kierownikom duchowym, by nie bali sie dusz bedacych w bli-
skiej przyjazni z Bogiem, poniewaz On sam o$wieca ich swoim $wia-
tlem. Pomoc kierownika duszy jest bardzo konieczna w chwilach prob
duchowych, ktére w wielu wypadkach prowadza do zaniechania krocze-
nia drogg duchowa. Na koniec Mistyczka z Krakowa podkres$lala, ze jej
wnioski oparte sa na osobistym do$wiadczeniu i goracej modlitwie
o dobrego kierownika duszy34.

Apostotka Bozego Milosierdzia ponawiala wielokrotnie postanowie-
nie catkowitej szczeroéci wobec kierownika duszy i modlitwy za niego
oraz postuszenstwa jego decyzjom bardziej niz wewnetrznym ,,o§wiece-
niom”35. Postluszna spowiednikowi, a nastepnie kierownikowi duszy
oraz przelozonym i mistrzyniom nowicjatu, byla éwiadoma, ze jedynym
kierownikiem duszy jest Pan Jezus, z ktorym rozwijala szczegélng zazy-
lo$é postuszna wewnetrznym natchnieniom.

3. SPOWIEDNICY I KIEROWNIK DUCHOWY

Realizujac powolanie w Zgromadzeniu Matki Bozej Milosierdzia,
s. Faustyna powierzata swoje trudnos$ci spowiednikom, z ktérymi oma-
wiala problemy wewnetrznych natchnien i wizji, uczac sie rozpoznawa-
nia woli Bozej i pelnienia polecen Jezusa Milosiernego. Apostotka Boze-
go Milosierdzia otrzymata kierownika duchowego w sposéb niezwykly,
poznajac gow wewnqtrznej w1z31 w ktorej Pan Jezus wskazal ks. Sopoé-
ke zapewniajac, ze on pomoze jej spelni¢ wole Bozq Zanim jednak go
spotkala, powierzala sprawe wewnetrznego glosu i trudnoéci ducho-
wych spowiednikom, ktérzy penili funkcje kierownika duchowego.

Mistyczka z Krakowa szukala pokoju duchowego u kaptanéw, przed
ktorymi starala sie otworzyé swoja dusze, przekonana, iz tylko w ten
sposdb moze rozwigza¢ swoje trudnos$ci duchowe. W doéwiadczeniu
»hocy”, przygnieciona udrekami wewnetrznymi, nie moggc przyja¢ po-
rad spowiednika, ktory jej nie rozumial, odwolywala sie do ,$lepego po-
sluszenstwa”, trwajac w wierze przy Bogu. Okazujac calkowite postu-

34 Por. Dz. 940.
35 Por. Dz. 680.
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szenstwo kierownikom duszy, otrzymala swiatlo pozwalajace rozpozna-
wac glos Bozy i odpowiadac na taskese.

a) Spowiednicy

Pierwszym spowiednikiem w Warszawie, wspominanym przez s. Fau-
styne, byt o. Alojzy Bukowski, jezuitas7, ktéry w watpliwosciach zachecat
ja do trwania w Zgromadzeniu Matki Bozej Milosierdzia. Jemu powie-
rzala wewnetrzne natchnienia, w ktérych Pan Jezus zobowigzywat ja do
modlitwy za ojczyzne. O. Bukowski poddat probom s. Faustyne w zwigzku
z natchnieniem tworzenia nowego zgromadzenia, podkreSlajac, ze jest to
zludzenie, dlatego zalecal, aby w tym wypadku zachowala wierno$é $lu-
bom zakonnym. Decyzja spowiednika prowadzila do niepewnosci i we-
wnetrznej walki, w czasie ktorej Pan Jezus ponownie polecil jej mowic o
Bozym Milosierdziu, szczeg6lnie o znaczeniu obrazu Jezusa Milosierne-
go, jako narzedzia lask, mimo sprzeciwu ze strony spowiednika. W czasie
kolejnej spowiedzi Swieta zdobywajac sie na odwage przekazala spo-
wiednikowi polecenie Pana Jezusa, spotykajac sie tym razem z wielkim
zrozumieniem z jego stronyss. W ten sposob uczyla sie rozrozniaé we-
wnetrzne natchnienia i uzgadnia¢ je z kierownikiem duszy repre-
zentujgcym Kosci6l, unikajgc pokus szatana i pdjécia za wlasng wola.

Wazng role w poczatkach rozwoju zycia duchowego Siostry Fausty-
ny odegral ks. Teodor Czaputa3s9, spowiednik w czasie nowicjatu, ktéry
w trudnym doéwiadczeniu odrzucenia i poczuciu niegodnosci zwigza-
nym ze skrupulami polecit jej przystepowanie do Komunii §w., mimo
watpliwoéci dotyczacych osobistej godnosci. Jego wskazowki zapisywala
autorka Dzienniczka, zwracajac uwage szczegblnie na zachety do czy-
nienia dobra, ofiary i poglebionego zycia wewnetrznego4c. Nature do-
$wiadczen duchowych, ktére nekaly jej wnetrze rozpoznal réwniez spo-
wiednik w Warszawie. Nie mogl on pomoéc, poniewaz Apostotka Bozego
Milosierdzia przezywajac oschloéci nie rozumiala dokonujacych sie
w niej proceséw duchowych i nie przyjmowala jego uwag: ,Kaplan ten,
u ktérego sie spowiadatam moéwi mi: ja widze w Siostrze taski szczeg6l-
ne i jestem zupekie o Siostre spokojny i czemuz Siostra sie tak meczy?
— Jednak ja tego wtenczas nie rozumialam, to tez dziwilam sie nie-

36 Por. Dz. 53. 61. 75. 95.

37 Por. Dz. 19.

38 Por. Dz. 23. 34. 643. 645. 646.
39 Por. Dz. 23.

40 Dz. 23. 55.
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zmiernie kiedy za pokute nakazano mi méwi¢ Te Deum, albo Magnifi-
cat, a czasami musialam wieczorem predko biega¢ po ogrodzie, albo
dziesie¢ razy $émiac sie gloéno” (Dz. 68). Proces odczytywania woli Bozej
we wspolpracy ze spowiednikiem dojrzewal do momentu przyjecia kie-
rownictwa duchowego ks. Sopocki.

Pomoca w rozpoznawaniu dzialania Bozego i jednocze$nie powo-
dem wielu do$wiadczen byl dla s. Faustyny spowiednik w Wilnie o. Ka-
zimierz Dabrowski, jezuita4, ktéry poczatkowo upokarzal ja, a nastep-
nie potwierdzil obecnoé¢ ,,zycia wyzszego” w jej duszy.

W czasie trzydniowych rekolekeji s. Faustyna korzystala z rad du-
chowych rekolekcjonisty o. Rzyczkowskiego, jezuity42, ktorego wskazal
jej Pan Jezus w wewnetrznym natchnieniu zapewniajgc, ze jego poucze-
nia beda szczegdlnym umocnieniem. Slowa tego kaptana odczuwala
weze$niej w duszy, dlatego dobrze zrozumiala jego rady. Ukazal on
przeszkody na drodze do Scistego zjednoczenia z Bogiem i pouczal
0 obecnosci Bozego Milosierdzia w dziejach czlowieka podkreélajac, ze
milosierdzie jest ,najwiekszym przymiotem Boga”. Rekolekcjonista
umacnial ja w powtarzajacych sie kilkakrotnie watpliwo$ciach, czy Pan
Jezus moze udzielac sie tak prostej duszy.

Funkcje spowiednika naszej Mistyczki w czasie nieobecnosci ks. So-
pocki peil abp Romuald Jalbrzykowski, ordynariusz wilenski, przed
ktérym Apostolka Bozego Milosierdzia ,,otworzyla” swoja dusze w czasie
spowiedzi pytajac, jak ma realizowaé polecenie Pana Jezusa dotyczace
tworzenia nowego zgromadzenia43. Abp Jalbrzykowski zakazal jej opusz-
cza¢ Zgromadzenie, stajac sie przyczyng wielu watpliwo$ci. Jednocze-
$nie wskazal na mozliwos¢ szerzenia kultu Bozego Milosierdzia w obre-
bie klasztoru. Jemu tez, na polecenie Pana Jezusa wyrazone w glosie
wewnetrznym, opowiedziala o wizjach. Nie zmienil on jednak zdania,
zachecajgc do wypraszania Milosierdzia Bozego dla grzesznikow. W ko-
lejnej spowiedzi Arcybiskup przypominal o potrzebie cierpliwosei i mi-
losci do Boga. Przy nastepnym spotkaniu zachecil do modlitwy o Milo-
sierdzie Boze dla $wiata, polecajac czekaé z zalozeniem nowego zgro-
madzenia#4,

Nawet niedo$wiadczony spowiednik w Krakowie, ktérego imienia
autorka Dzienniczka nie podala, stal sie narzedziem Bozym umacniajgc

41 Por. Dz. 271-272.

42 Dz. 456. 458. 464.

43 Por. Dz. 473.

44 Por. Dz. 473. 479. 585.
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w pehlieniu woli Bozej i wiernoéci wewnetrznym natchnienioms4s. Row-
niez spowiednik w Rabce rozpoznat stan duszy s. Faustyny, ukazujac
sens ciemnoSci duchowych jako doéwiadczenia Bozego+6.

b) Pomoc duchowa o. J6zefa Andrasza SJ

Istotna role w kierownictwie duchowym Mistyczki z Krakowa ode-
gral o. Jozef Andrasz, dyrektor Wydawnictwa Apostolstwa Modlitwy
w Krakowie i redaktor miesiecznika ,Postaniec Serca Jezusowego”, kt6-
ry pehil przez dlugie lata funkcje spowiednika w klasztorze w Lagiew-
nikach47. Siostra Faustyna poznala go przed $lubami wieczystymi, gdy
zmeczona wewnetrznymi natchnieniami i wizjami dotyczgcymi malo-
wania obrazu otworzyla przed nim swoje wnetrze, szukajac u niego po-
mocy. Kaplan ten shuzyl wiedza teologiczna i bogatym do$wiadczeniem
duchowym do ostatnich dni Zycia Apostolce Bozego Milosierdzia, poda-
jac istotne wskazo6wki dotyczace zasady rozrdzniania dzialania Bozego w
duszy, ktore staly sie podstawa dalszego kierownictwa duchowego. Jego
poprosita o zwolnienie z wypelniania wewnetrznych nakazéw Pana Je-
zusa, ktore byly przyczyna wielkiego zwatpienia przed slubami wieczy-
stymi. Ojciec Andrasz podkreslal, ze nie powinna uchyla¢ sie od na-
tchnien, lecz w kazdej sytuacji przedstawiaé je spowiednikowi. Przede
wszystkim zachecal jg, by poszukala stalego kierownika duszy.

Pouczenia 0. Andrasza staly sie nieoceniong pomoca w rozpozna-
waniu natchnien wewnetrznych, uczac poshluszenstwa glosowi we-
wnetrznemu i pelnienia woli Bozej, zgodnoSci z wiarg i z duchem Ko-
$ciola oraz konfrontowania ich ze spowiednikiem lub kierownikiem du-
chowym. Do niego zwracala sie podczas spowiedzi z proéba o pozwole-
nia na nowenne za ojczyzne, ktéra polecit jej Pan Jezus w glosie we-
wnetrznym48. Przezywajac watpliwoSci dotyczace natury natchnien,
prosila ponownie o zwolnienie z obowigzku peklienia polecen przeka-
zanych przez Pana Jezusa.

Ojciec Andrasz by} tym kierownikiem duchowym — cho¢ s. Fausty-
na nigdy go tak nie nazywala — ktory zapewniajac nasza Mistyczke
o prawdziwoSci dzialania Bozego w jej duszy, ,rozwigzal skrzydta do lo-
tu — do najwiekszych wyzyn”. Zachecal ja do wiernosci lasce Bozej, pro-

45 Por. Dz. 763.
46 Por. Dz. 1205.
47 Por. Dz. 52.

48 Por. Dz. 55. 61.
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stoty i postuszenstwa oraz catkowitego zaufania Bogu49. Jemu zwierzala
sie Apostotka Bozego Milosierdzia z polecenia Pana Jezusa tworzenia
nowego zgromadzenia. Jego wskazowki staly sie wazna pomoca w czasie
watpliwoéci dotyczacych opuszczenia zgromadzenia, ktore nekaly ja az
do $mierci. Doslownie notowala je w Dzienniczku, czynigc zasada zycia
wewnetrznego: ,Nic nie czynié bez zgody przetozonych, duzo sie modlié
w tej intencji i dazy¢ do wyrazniejszego poznania woli Bozej” (Dz. 506).
Postluszna  spowiednikowi  pelila  wole  Boza, pozostajac
w Zgromadzeniu.

Apostolka Bozego Milosierdzia odczuwala wielokrotnie natchnienia
do tworzenia zgromadzenia, jednak o. Andrasz byl przeciwny decyzji
opuszczenia klasztoru. Zakazat jej chodzi¢ na Msze $w. do kaplicy szpi-
talnej oraz podejmowaé umartwien ze wzgledow zdrowotnych. Zalecat
ostrozno$¢ w przyjmowaniu wizji Pana Jezusa, poniewaz ,nagle zjawie-
nia” budzily jego podejrzenie. Udzielal pozwolenia na praktyki asce-
tyczne: noszenie ,bransoletki” w czasie Mszy $w. i paska przez dwie go-
dziny w ciagu dnias°.

Rozpoznajgc natchnienie dotyczace tworzenia nowego zgromadzenia,
o. Andrasz domagal sie od s. Faustyny calkowitego postuszenstwa wyja-
$niajac, ze postepowanie wbrew spowiednikowi jest wzieciem odpowie-
dzialno$ci na siebie. Jednoczesnie przypomnial prawde teologiczng, iz
jedynym kierownikiem jest Duch Swiety, kierujacy czlowiekiem przez
wewnetrzne natchnienia, ktére czlowiek odczytuje i stara sie peknic.

Kierownik duchowy pomagat w odczytywaniu tego glosu i realizacji
w zyciu wewnetrznym. Podobnie jak wshuchiwanie sie w glos Boga,
trudna rzecza bylo rozréznianie natchnien, czy pochodza one od Boga
czy od zlego ducha. W takich sytuacjach przypominal, ze trzeba duzo sie
modli¢ o $wiatto dla siebie i dla kierownika duchowego. Ojciec Andrasz
prosit czesto s. Faustyne o odprawienie nowenny w jego intencji. Pan
Jezus w wizji potwierdzil, ze ten spowiednik poprowadzi ja przez wat-
pliwoéci wynikajgce z nakazu zalozenia zgromadzenias:.

c¢) Kierownictwo duchowe ks. Michala Sopoéki

Kierownikiem duchowym s. Faustyny, ktéry odegral najwazniejsza
role w jej zyciu duchowym i w podjeciu oredzia Milosierdzia Bozego, byt
ks. Michal Sopocko. Mistyczka z Krakowa spotkala go po raz pierwszy

49 Por. Dz. 257.
50 Por. Dz. 847. 894. 1347.
5t Por. Dz. 658. 665. 712.
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po $lubach wieczystych w maju 1933 r., gdy jako profeska wieczysta
przybyla do klasztoru w Wilnie. Znala go jednak wcze$niej z wizji, w
ktoérych Pan Jezus wskazal go jako kierownika duszy. Fakt ten dodatko-
wo potwierdzal zgodno$¢ wizji z rzeczywistoScigs=.

Ks. Sopocko (1888-1975) byl profesorem teologii pastoralnej na
Uniwersytecie Stefana Batorego w Wilnie i rektorem koéciota §w. Mi-
chala. W latach 1933-1941 pemil funkcje spowiednika w Kklasztorze
Si6str Matki Bozej Milosierdzia. W opinii s. Faustyny, byl nie tylko wy-
branym przez Boga, ale posmdal dobra wiedze teologlczna, zdolno$¢ po-
znawania serca i rozrézniania duchéw, ktéra ojcowie pustyni podaja,
jako warunek podjecia kierownictwa duchowegos3. Zdolnoé¢ ta pozwa-
lala mu z tatwoécig oddziela¢ pokusy od natchnien Bozych i tak kiero-
wac Mistyczka, by mogla otwiera¢ swoje serce na dzialanie Boga i pelnic¢
Jego wole. Przymioty te byly wynikiem Bozej taski, ktora obdarzyl go
Pan Jezus. Kierujac s. Faustyng w oparciu o sakrament pokuty, wpro-
wadzat ja w tajniki zycia duchowego przez pelnienie woli Bozej: wypel-
nianie nakazéw wynikajacych z Konstytucji zakonnych, péjécie za we-
wnetrznymi natchnieniami i oddanie siebie dzialaniu Boga, stajac sie
narzedziem w Jego reku.

Miejscem kierownictwa duchowego byta zwykle spowiedz, do ktorej
s. Faustyna przystepowala regularnie, mimo réznych przeszkéd. Na fun-
damencie catkowitego postuszenstwa ks. Sopoéce powstata dynamiczna
relacja wzajemnej zalezno$ci, obejmujaca wspolne wshuchiwanie sie w
glos Boga i pelnienie Jego polecen.

Po pewnych wahaniach, Faustyna przynaglana przez Pana Jezusa w
wewnetrznych natchnieniach, ktéry przypominat o potrzebie postuszen-
stwa ks. Sopoéce, otworzyla przed nim swojg dusze, otrzymujac od Boga
wiele lask. Polecenia kierownika duszy zapisywata w Dzienniczku, jako
wskazéwki wazne dla rozwoju zycia duchowegos4. Wprowadzaly jg one
w zasady rozwoju zycia duchowego wedlug $w. Ignacego Loyoliss, szcze-
gblnie w dziedzinie praktykowania pokory, ktéra polega na przyjmowa-

52 Por. Dz. 263; Dz. 53. 61.

53 Por. E. Weron, dz. cyt., s. 19-20.

54 Por. Dz. 269. 270.

55 Wedtug $w. Ignacego Loyoli pierwszy stopief pokory polega na przyjeciu unizenia
i upokorzenia, by by¢ zawsze postusznym Bozemu prawu. Drugi stopien pokory wyraza sie
w postawie obojetnoéci zar6wno wobec bogactwa i ubostwa ze wzgledu na stuzbe Bogu.
Trzeci stopien pokory, do ktérego zachecat s. Faustyne ks. Sopoéko, polega na wybieraniu
ubdstwa, zniewag i upokorzen ze wzgledu na Chrystusa, by dokladniej Go nasladowaé. —
Por. Cwiczenia duchowne, 164-167.
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niu nawet nieshusznych zarzutéw oraz przygotowania sie na cierpienia z
powodu misji powierzonej przez Jezusa Milosiernego. Jego zdanie bylo
dla Faustyny ,,wyrocznig”, ktora przyjmowala jak Swiete stowa, kierujac
sie nimi w wewnetrznym postepowaniu. On zapewnial swoja penitent-
ke, przezywajaca wewnetrzne watpliwosci, ze jest gotowa stangé przed
Bogiems®.

Po stwierdzeniu zdrowia psychicznego s. Faustyny i poddaniu pré-
bom jej objawien, ks. Sopocko zaangazowatl sie w dzielo gloszenia Milo-
sierdzia Bozego. Z nim omawiala szczeg6ly dotyczace malowania obra-
zu, a przede wszystkim spojrzenie Jezusa z Krzyza i napis ,Jezu ufam
Tobie”s’. Jego pytania, dotyczace znaczenia promieni wychodzacych
z rany boku Jezusa, Apostotka Bozego Milosierdzia przedstawiala Panu
w wewnetrznej rozmowie. Do ks. Sopocki zwracal sie Jezus Milosierny
przez Faustyne proszac, by w Swieto Milosierdzia méwil ,,éwiatu calemu
o tym wielkim milosierdziu” (Dz. 299). W wizji promieni wychodzacych
z monstrancji, Pan Jezus potwierdzil, ze kierownik duszy otrzymal
szczegblny dar rozdawania lask Bozego Mitosierdzia, ktéry symbolizo-
waly promienie przechodzgce przez jego recess.

Spowiednik przypominal s. Faustynie, przerazonej perspektywa glo-
szenia $wiatu Milosierdzia Bozego, ze nie wolno jej uchylaé sie od we-
wnetrznych rozméw z Bogiem, lecz powinna uwaznie wshuchiwac¢ sie
w slowa do niej kierowane. Ona za$ powierzala ks. Sopocéce kolejne po-
lecenia wewnetrzne dotyczace gloszenia prawdy o Bozym Milosierdziu:
malowanie obrazu, $wieto Bozego Milosierdzia, Koronka do Bozego Mi-
losierdzia i tworzenie zgromadzenia. Pomimo watpliwosci, jakie mu
przedstawiala, on wyraznie sklanial sie do potwierdzenia wiarygodnoéci
wewnetrznych natchnien i polecil przyjmowaé je w duchu postuszen-
stwa, konsultujac z nim trudne kwestieso. Niekiedy Mistyczka ociggata
sie z przedstawieniem zgdan Pana Jezusa kierownikowi duchowemu,
argumentujac, iz Mistrz nie nakazuje jej wyraznie rozmawia¢ z nim
o tych sprawach: ,Jednak kaptan ten jest kierowany przez Ducha Boze-
go, przeniknal tajemnice duszy mojej i najskrytsze tajemnice, ktore byly
pomiedzy mna i Bogiem, o ktérych mu nigdy jeszcze nie moéwitam, a to
dlatego nie méwilam, ze ich sama dobrze nie rozumiatam i nie nakazat
mi Pan wyrazZnie, abym o tym powiedziala” (Dz. 436). Kierownik duszy

56 Por. Dz. 293. 321.

57 Por. Dz. 326-327.

58 Por. Dz. 344.

59 Por. Dz. 430. 436-437.
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zachecal ja do pelnienia woli Bozej przez calkowite oddanie sie Bogu.
Nie zgadzal sie natomiast na surowe umartwienia ascetyczne, zamienia-
jac je na bardziej duchowe, np. rozwazanie w czasie spozywania posil-
koéw cierpienia Chrystusa na krzyzu pojonego octem z z6lcigée.

Siostra Faustyna wspierala swojego kierownika duchowego modli-
twami, odprawiajac nowenne w jego intencji do Matki Bozej i polecajac
go Bogu w nocnej adoracjitt. Cieszac sie kierownikiem, ktérego Bog jej
wskazal, podkreélala korzysci, jakie dla duszy przynosi mozliwo$¢ roz-
MOWy z nim o sprawach duchowych zapewnlajqc szybszy postep w cno-
cie, pomagajac rozpoznac wole Boza i wiernie ja wypelmac »0, jak
wielkg taska jest mieé¢ kierownika duszy. Szybciej postepuje sie w cno-
cie, jasniej poznaje wole Boza, wierniej ja wypehia, idzie droga pewna
i bezpieczng. Kierownik umie omina¢ skaty, o ktére rozbi¢ by sie mogla”
(Dz. 331).

Ks. Sopocko pojawial sie w wielu wizjach s. Faustyny, w ktérych Pan
Jezus potwierdzil, ze jest on kaplanem wybranym przez Niego do pel-
nienia misji przyblizania Swiatu tajemnicy Milosierdzia Bozego. Taka
funkcje pehnily wizje kierownika duchowego z Dziecigtkiem Jezus, ktére
naklada na jego glowe potrdjnag korone, czy $wietlang aureole, podkre-
§lajac w ten sposob, iz Bog jest przy nim. W poznaniu wewnetrznym
Apostotka Bozego Milosierdzia otrzymala rowniez zapewnienie, ze Bog
przeznacza go do rozszerzania tajemnicy Milosierdzia Bozego®2.

4. MISTRZYNI NOWICJATU I PRZELOZONA

Istotna role w rozpoznawaniu objawien Jezusa Milosiernego, w malo-
waniu obrazu i w szerzeniu kultu Bozego Milosierdzia odegraly kolejne
mistrzynie nowicjatu i przelozone doméw zakonnych, w ktoérych prze-
bywala s. Faustyna. Wér6d nich wazne miejsce w jej zyciu duchowym
zajmowaly mistrzynie nowicjatu: s. Malgorzata Gimbutt i s. Maria Joze-
fa Brzoza, przelozona generalna matka Michaela Moraczewska, ktora
jako przelozona w Warszawie przyjela s. Faustyne do Zgromadzenia,
oraz przetlozone doméw zakonnych: s. Rafaela Buczynska w Warszawie,
s. Réza Klobukowska w Plocku i s. Irena Krzyzanowska w Wilnie oraz w
Krakowie. Zgodnie z wewnetrznym poleceniem, Apostotka Bozego Mi-
losierdzia przekazywala im wszystkie zadania Pana Jezusa, podporzad-
kowujac sie ich decyzjom. Odczytywanie woli Bozej i postep w zyciu du-

60 Por. Dz. 444. 618.
61 Por. Dz. 330. 355.
62 Por. Dz. 604. 762. 764.



114 Ks. Jan MACHNIAK

chowym byt mozliwy tylko dzieki zupelnemu postluszenstwu s. Fausty-
ny, ktoérego uczyla sie od Jezusa.

Potrzebe pomocy duchowej mistrzyni i przelozonej odczula nasza
Mistyczka po raz pierwszy w nowicjacie w Krakowie, gdy ustyszala glos
wewnetrzny nakazujacy jej modlitwe w intencji zmarlej siostry®s. Du-
chowe wsparcie okazala jej wowczas pelniaca funkcje mistrzyni s. Mat-
gorzata Gimbutté4. Przezywajac w nowicjacie ,,noc wiary”, obejmujaca
poczucie odrzucenia przez Boga, brak pociech duchowych na modlitwie
i nieche¢ do podejmowania modlitwy, zwrécila sie do mistrzyni nowi-
cjatu s. Marii Jozefy Brzozy®s, do§wiadczonej zakonnicy, ktora wprowa-
dzala Faustyne w zasady Zycia zakonnego i modlitwy. W trudno$ciach
nowicjuszki trafnie rozpoznata ona do$wiadczenie wiary i zachecila jg
do trwania przy Bogu. Do niej zwracala sie odslaniajgc tajniki swej du-
szy, opowiadajac o wewnetrznych natchnieniach, ktére przekazywal jej
Pan Jezus w glosie wewnetrznym. Siostra Jozefa Brzoza byla pierwszym
Lkierownikiem duchowym” Apostolki Bozego Milosierdzia, prowadzgc
ja roztropnie przez cierpienia duchowe i ukazujgc szczyt zjednoczenia
duszy z Bogiem przez milosé: ,Kiedy o tym opowiedzialam Matce Mi-
strzyni, otrzymalam taka odpowiedz: niech siostra wie, ze Bog przezna-
cza siostre do wielkiej $wieto$ci. Jest to znak, ze Bog siostre chce mieé¢
w niebie bardzo blisko siebie. Niech Siostra ufa bardzo Panu Jezusowi”
(Dz. 23). Mistrzyni pomogla Faustynie wejs¢ w bliska zazylo$¢ z Jezu-
sem i odpowiada¢ na Jego polecenia.

Mistrzyni nowicjatu, wobec ktorej Sekretarka Bozego Milosierdzia
okazywala calkowite postuszenstwo, pomagala jej w przezyciu trudnoéci
s~do$wiadczenia Bozego”, wprowadzajac ja w teologie i praktyke ,dzie-
ciectwa Bozego”. Pouczala o potrzebie postuszenstwa Bogu, dobremu
Ojcu, ktory czasem doswiadcza swoje dziecko cierpieniem: ,W serdecznej
rozmowie pouczala mnie, ze to jest doswiadczenie Boze. Niech siostra
ma wielka ufno$é, Bog jest zawsze Ojcem, chociaz doswiadcza” (Dz. 24).
Uwagi mistrzyni nowicjatu o dzieciectwie duchowym zapisywala s. Fau-
styna w swoich notatkach duchowych, kierujac sie nimi w zyciu we-
wnetrznym na podobnej zasadzie jak radami kierownika duszy.

Pod kierunkiem s. Jozefy Brzozy uczyla sie postawy ufnosci wobec
Boga, podobnej do zaufania dziecka wobec ojca, przyjmujac postawe
prostoty i pokory. Praktykowanie tych cnét pomagalo przetrwaé wszel-

63 Por. Dz. 27.
64 Por. Dz. 167. 178.
65 Por. Dz. 23. 122. 217.
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kie proby i leki: ,Niech siostra idzie przez zycie pelna prostoty i pokory,
ze wszystkiego zadowolona, ze wszystkiego szczeSliwa, tam gdzie inne
dusze sie trwoza, niech siostra przechodzi spokojnie, dzieki prostocie
i pokorze. Niech siostra sobie na cate zycie to zapamieta, ze jak wody
splywaja z gbr na doliny, tak tez i laski Boze splywaja tylko na dusze po-
korne” (Dz. 55). W slowach mistrzyni zanotowanych przez Mistyczke
z Krakowa uderza madro$¢ duchowa i ogromna wrazliwo$¢ na dzialanie
Boga w duszy.

W chwilach oczyszczen biernych, wlasciwych dla przejscia od medy-
tacji do kontemplacji, mistrzyni zwalniala s. Faustyne z wszystkich
~Ctwiczen duchownych”, zamieniajac je na ,akty strzeliste”. Sytuacje te
opisata autorka Dzienniczka, po raz drugi odtwarzajac prawdopodobnie
zniszczony fragment autobiografii duchowej. Mistrzyni odwolywala sie
do postuszenstwa, nakazujac cierpiacej pod ciezarem skrupuléw i po-
czucia niegodnosci Sekretarce Bozego Milosierdzia nie opuszczaé¢ Ko-
munii $§w.66 Calkowite postuszenstwo i zaufanie wobec mistrzyni nowi-
cjatu pomagalo przetrwaé najtrudniejsze chwile i postepowaé na drodze
do zjednoczenia z Bogiem: ,Sama Mistrzyni pdzniej powiedziala mi, ze
te do$wiadczenia przeszly u mnie predko, tylko dlatego, ze Siostra byla
postuszna” (Dz. 105). Do mistrzyni nowicjatu zwracala sie s. Faustyna,
gdy podejmowata decyzje zlozenia swojego zycia w calopalnej ofierze,
znajdujac u niej calkowite zrozumienie swoich probleméw wewnetrz-
nych i utwierdzenie na drodze taskis’.

W refleksji zapisanej przed rozpoczeciem rekolekeji podkreslita role,
jaka odegrala ta mistrzyni w jej zyciu duchowym, pomagajac wytrwaé w
oczyszczeniach duchowyché8. Jej uwagi z konferencji przed $lubami
wieczystymi dokladnie zanotowala w Dzienniczku, przypominajac, ze
mistrzyni s. Maria Jozefa wyjaénila jej wiele trudno$ci. Utwierdzila ja
bowiem w czasie watpliwo$ci zwigzanych z wewnetrznymi natchnie-
niami i wizjami Pana Jezusa: ,Rozjaénila mi wiele rzeczy i uspokoila co
do zycia wewnetrznego, ze na dobrej drodze jestem. Podziekowalam za
te wielka laske Panu Jezusowi, bo ona pierwsza z przelozonych, ktora
nie robila mi watpliwoéci pod tym wzgledem” (Dz. 222). Mistrzyni za-
checala Faustyne do przyjmowania cierpien bez uskarzania sie, do cze-
stego nawiedzania Naj$wietszego Sakramentu i dziekowania za Jego mi-
losierdzie oraz zycia dzieciectwem duchowym, wybierajgc to, co naj-

66 Por. Dz. 26; Dz. 102-104.
67 Por. Dz. 204.
68 Por. Dz. 217.
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mniejsze: ,,Ukryje sie pomiedzy Siostrami, jako malenki fiolek pomiedzy
liliami. Chce kwitng¢ dla Stworey i Pana Swego, zapomnieé o sobie, wy-
niszcza¢ sie zupehie, na korzy$¢ dusz nie$miertelnych — to rozkosz dla
mnie” (Dz. 224). Siostra Faustyna szukala pomocy u mistrzyni nowicja-
tu lub przelozonej we wszelkich trudnosciach duchowych w ciggu calego
zycia.

Funkcje kierownika w zyciu duchowym naszej Swietej pelnily row-
niez przelozone, ktére zgodnie z Konstytucjami zakonnymi posiadaly
kompetencje obejmujace sprawy modlitwy wspoélnej i opieki duchowej
nad siostrami. Powodem zwracania sie s. Faustyny do przelozonej domu
i przelozonej generalnej byly wewnetrzne natchnienia dotyczace malo-
wania obrazu Jezusa Milosiernego, dodatkowych modlitw, ktorych za-
dal Pan Jezus, a nastepnie gloszenia §wiatu prawdy o Bozym Milosier-
dziu i szerzenia zwigzanego z tym kultu. Kierownictwo duchowe przelo-
zonych polegalo na sprawdzaniu wiarygodno$ci wewnetrznych na-
tchnien w konteks$cie jej zycia, konsultowaniu tresci przestania Jezusa
Milosiernego z teologami i biskupem oraz pomocy w szerzeniu nabo-
zenstwa do Milosierdzia Bozego.

Wiérod tych, ktore odegraly wielka role w rozwoju zycia duchowego
Apostolki Bozego Milosierdzia przyczyniajac sie rowniez do gloszenia jej
misji, nalezy wymieni¢ matke Michaele Moraczewska$y, przelozong w
Warszawie, pézniejsza przelozona generalng, ktéra przyjeta Faustyne do
Zgromadzenia i okazala wiele zrozumienia dla trudnosci duchowych
i pomocy w jej misji. Matka Moraczewska rozpoznajac pierwszy etap
oczyszczenia, zachowala jednak powéciggliwo$é wobec wizji Jezusa Mi-
losiernego: ,,Kiedy odstonitam glebiej swa dusze, nie otrzymatam tego,
czego pragnelam, a Przelozonej zdaly sie te taski niepodobne, wiec juz
nic zaczerpngé od niej nie moglam. Moéwilta mi, ze nie podobna, aby Bog
tak obcowal ze stworzeniem. Ja sie o siostre boje, czy to nie jest jakie
zludzenie. Niech Siostra sie poradzi jakiego kaptana” (Dz. 122). Nie zna-
jac do konca stanu duszy podwladnej, przelozona czesto odwolywala sie
do decyzji spowiednika.

Przelozone nie zawsze dowierzaly wizjom i poleceniom Jezusa, po-
dejrzewajgc Sekretarke Bozego Miltosierdzia o chorobe psychiczng
i poddajac ja probom i upokorzeniomo. Niezrozumienie ze strony oto-
czenia doprowadzito do takich watpliwo$ci, ze s. Faustyna sama nie ufa-
la wizjom Pana Jezusa i glosowi duchowemu, odsuwajac sie od we-

69 Por. Dz. 14.
70 Por. Dz. 123. 125. 128.
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wnetrznej rozmowy z Bogiem. W takiej sytuacji Pan Jezus umacniatl jg
wewnetrznie dajac dowody, ze ,,On jest sprawca tych rzeczy” (Dz. 129).
Rozeznajac sprawe zalozenia nowego zgromadzenia, przelozona gene-
ralna nie wyrazala sprzeciwu i oddata s. Faustyne calkowicie decyzji Pa-
na Jezusa, ,zamykajac ja w tabernakulum”. Domagala sie jednak znaku
od Chrystusa, potwierdzajacego, ze jest to Jego natchnienie7:.

Do przelozonej domu warszawskiego, matki Rafaeli Buczynskiejr2
zwrbcila sie Sekretarka Bozego Milosierdzia z prosbg o pozwolenie
spelnienia polecenia, ktore przekazal jej Pan Jezus w glosie wewnetrz-
nym, polegajacego na noszeniu wlosiennicy przez siedem dni i nawie-
dzeniu kaplicy w nocy73. Po odmowie przelozonej, Pan Jezus w rozmo-
wie wewnetrznej wyjasnil jej, iz chodzi mu przede wszystkim o postu-
szenstwo, ktore Jest najmqkszym sposobem uwielbienia Boga. Przelo-
zona shuchala jej zwierzen i umacniala na duchu, chociaz nie zawsze do
konica rozumiala jej wewnetrzne problemy. Matce Rafaeli przedstawila
nasza Mistyczka pro$be o pozwolenie na nowenne w intencji ojczyzny,
polegajaca na godzinnej adoracji i odprawieniu Drogi Krzyzowej. Pod-
porzadkowala sie jej poleceniom w duchu postuszenstwa, mimo zZe nie
otrzymala zgody na zgdania Jezusa. Poznajac w wizji zagrozenie pote-
pieniem wiecznym dwbch sibstr w klasztorze, pod wplywem wewnetrz-
nego natchnienia, poinformowata przelozong o niebezpieczenstwie
grzechu. Matka Rafaela Buczynska towarzyszyla s. Faustynie w jej we-
wnetrznym zmaganiu, stajac sie dla niej oparciem w do$wiadczeniu
,N10Cy ciemnej”74.

Pierwsze zadania Pana Jezusa namalowania obrazu przedstawila
Apostola Bozego Milosierdzia matce Rézy Klobukowskiej7s, przelozonej
domu w Plocku, ktéra polecita poprosi¢ Jezusa o wyrazny znak.

Wizjami, zyciem wewnetrznym s. Faustyny i misja powierzona przez
Jezusa Milosiernego interesowala sie osobiécie przelozona w Wilnie,
matka Irena Krzyzanowska’s. Po badaniach psychiatrycznych, ktore
wypadly pozytywnie dla Mistyczki, podjeta razem z ks. Sopockg starania
o namalowanie obrazu Jezusa Milosiernego. Jako przelozona w Krako-
wie-Lagiewnikach ona zajmowala sie drukowaniem ,ksigzeczki” o Bo-

71 Por. Dz. 656. 750.
72 Por. Dz. 68.

73 Por. Dz. 28.

74 Por. Dz. 32. 43. 68.
75 Por. Dz. 51.

76 Por. Dz. 64.
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zym Milosierdziu. Matka Krzyzanowska przypominala s. Faustynie, by
nie zaniedbywala pisania o Milosierdziu Bozym?77.

Kolejna przelozona w Wilnie, matka Borgia Tichy78 réwniez wlaczy-
la sie w misje gloszenia Milosierdzia Bozego. Jej opieka duchowa doty-
czyla praktykowania modlitw i umartwien. Matka Borgia nie udzielila
pozwolenia na czterdziestodniowy post o chlebie i wodzie z powodu
ostabienia organizmu choroba ptuc, zachecajac s. Faustyne do modlitwy
i do pisania o Milosierdziu Bozym?79.

Mistrzynie postulatu, nowicjatu i ,trzeciej probacji” oraz przelozone
znalazly swoje miejsce w rozwoju zycia duchowego naszej Mistyczki
i pelnieniu misji gloszenia Swiatu prawdy o Bozym Milosierdziu. Pomi-
mo iz w ich prowadzeniu duchowym postulantki, nowicjuszki i profeski
nie brakowalo momentéw trudnych wynikajacych z niezwyklo$ci darow,
ktérymi Bog obdarzal swoja uczennice, do§wiadezeniem zycia wewnetrz-
nego wspieraly ja w dazeniu do pelnego zjednoczenia z Bogiem. Dzieki
roztropno$ci i wyraznemu ,,zmystowi Koéciola” przyczynily sie razem ze
spowiednikami do rozwoju charyzmatu s. Faustyny.

5. KIEROWNICTWO DUCHOWE SIOSTRY FAUSTYNY

Widzac wielkie zjednoczenie s. Faustyny z Bogiem i wyczuwajgc
glebie jej wnetrza, w ktérym mieszka Bog, wspolsiostry, wychowanki
oraz przypadkowo spotkani ludzie zwracali sie do niej, ,,odkrywajac”
przed nia dusze i proszac o pomoc w sprawach duchowychso, Apostolka
Bozego Milosierdzia wykazywala zawsze duze wyczucie eklezjalnosci
powierzanych jej probleméw, przypominajac o potrzebie wiekszego za-
ufania Chrystusowi nawet w najwiekszych watpliwo$ciach i obowigzku
posluszenstwa przede wszystkim spowiednikowi w sakramencie pokuty.

Mistyczka z Krakowa, jak $w. Teresa z Avila, cho¢ w mniejszym za-
kresie, podejmowala kierownictwo duchowe, udzielajac rad dotyczacych
rozwoju duchowego. Pomogla rozpozna¢ droge powolania przypadkowo
spotkanej pasazerce, ktéra w czasie podrozy opowiadala jej o podjetym
w przeszlo$ci i nie wypelnionym $lubie wstapienia do klasztorus:.

Siostrze, ktéra przed Slubami wieczystymi powierzyla jej swoje wat-
pliwosci i zniechecenie, obiecala modlitwe i zachecila do wiekszego za-

77 Por. Dz. 313. 1379. 1568.
78 Por. Dz. 352.

79 Por. Dz. 421. 530.

80 Por. Dz. 628.

81 Por. Dz. 396.
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ufania Bogus=.

Pomimo wahania, powierzajacej jej swoja tajemnice wspolsiostrze z
klasztoru dotyczaca tego, kogo chce obraé za kierownika duszy, odradzi-
la wyboru przeczuwajac, ze nie odniesie zadnych korzysci z tego kie-
rownictwad3. Wyjasnila siostrze, czym jest poshuszenstwo, budzgc za-
chwyt dojrzaloécia odpowiedzi: ,Dziekuje Siostrze, wielkie $wiatlo
wstapilo mi do duszy, wiele skorzystalam” (Dz. 1594).

Dzielac sie osobistym do$wiadczeniem, Mistyczka z Krakowa potra-
fila zawsze zachowa¢ pokore i skromno$é wskazujgc na Jezusa, jako je-
dynego kierownika duszy.

Czasem wyjatkowym dla podejmowania kierownictwa duchowego
byla choroba i pobyty s. Faustyny w infirmerii klasztornej lub w szpita-
lu. Przyjmowala wowczas chetnie prosby odwiedzajacych jg siéstr o
wstawiennictwo, gdy bedzie w niebie, obiecujac wyjednanie task u Bo-
gad4. Tym siostrom, ktoére publicznie schlebialy jej podkreslajac $wie-
to$¢, odpowiadata zachowujac osobista skromnoéé¢: ,Poniewaz moéwita
publicznie, wiec odpowiedzialam jej w ten sposob: Pan Jezus jest bar-
dzo dyskretny, a wiec jakie tajemnice, ktére sg pomiedzy Nim a dusza,
nie zdradza nikomu ich” (Dz. 1615).

W szpitalu pouczala chorych, ktérzy przychodzili na rozmowe, po-
magajac w przyjeciu woli Bozejss.

W rozwoju kierownictwa duchowego u s. Faustyny widaé wyraznie
wewnetrzng dynamike wyznaczang przez kolejne etapy obejmujace roz-
poznawanie w wewnetrznych natchnieniach woli Bozej i pelnienie pole-
cen Pana Jezusa, poszukiwanie pomocy u przelozonych zakonnych i do-
éwiadczonego spowiednika, wyrazajgcych stanowisko Ko$ciota, ktorych
opinia bronita przed subiektywnymi zludzeniami. Odpow1ed21q Apo-
stolki Bozego Milosierdzia na glos Pana Jezusa przemamajqcego W ser-
cu bylo poshuszenstwo natchnieniom i podporzadkowanie sie decyzji
kierownika duchowegosé.

Ostatecznie Pan Jezus byl dla Mistyczki z Krakowa nie tylko kie-
rownikiem duchowym, ale réwniez ,Mistrzem”, ktory ,przez wiele lat
wychowywal” ja i nie przestal jej prowadzi¢, gdy dat jej kierownika du-

82 Por. Dz. 731.

83 Por. Dz. 1423.

84 Por. Dz. 1614-1615.
85 Por. Dz. 1712.

86 Por. Dz. 143-145.
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szy. On wskazywal przez znaki, co Mu sie ,nie podoba”, ,strofowal”
w najdrobniejszych szczegblach, ,przestrzegal” i ,,éwiczyl”, uczac poste-
pu na drodze do zjednoczenia z Bogiem. On w wizji wskazat jej ks. So-
pocke jako kierownika duchowego, ktéry pomodgt w przyjeciu oredzia
Milosierdzia. Pouczal swoja uczennice o potrzebie catkowitego poshu-
szenstwa kierownikowi, jak Jemu samemu. Przypominal, ze rady kie-
rownika sg Jego decyzjami, a niepostuszenstwo kierownikowi jest nie-
postuszenstwem wobec samego Mistrza. Dzieki takiej postawie s. Fau-
styna osiagata pokdj duchowy i skupienie.

Kierownictwo duchowe $cisle zwigzane z sakramentem pokuty bylo
w zyciu $w. Faustyny szczeg6lnym momentem obiektywizowania we-
wnetrznych przezy¢. W wewnetrznych przezyciach i natchnieniach po-
zwalalo odkrywa¢ jedynego Mistrza i uzgadnia¢ Jego polecenia ze spo-
wiednikiem i przelozong, zapewniajac do$wiadczeniu Boga wymiar
eklezjalny.



Ks. Henryk CIERESZKO"
Bialystok

POSELUGA KIEROWNICTWA DUCHOWEGO
KS. MICHALA SOPOCKI
WOBEC $W. FAUSTYNY KOWALSKIEJ

Swieta s. Faustyna Kowalska, znana w $wiecie jako apostolka Milo-
sierdzia Bozego, mistyczka, ktérej dane bylo doznaé laski objawien
Najmilosierniejszego Zbawiciela, miala na swej drodze duchowej dwoch
spowiednikéw, ktorzy znaczaco wplyneli na jej postep duchowy i u kto-
rych znalazla pomoc w rozeznawaniu swych wewnetrznych do$wiad-
czen. Byli nimi ks. Michat Sopockot, kaplan archidiecezji wileniskiej, do-
cent na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu Stefana Batorego i wykla-
dowca w Seminarium Duchownym w Wilnie, oraz o. J6zef Andrasz, je-
zuita, teolog i pisarz ascetyczny=.

Inni spow1edn1cy, zZ ktorym1 zetknela sie w poczatkach zycia zakonne-
g0 oraz po ujawnieniu sie plerwszych szczegblniejszych task wewnetrz-
nych i objawien zajmowali zazwyczaj postawy wyczekujgce, nieraz nie-
ufne czy wymijajace, nie spelniajac jej oczekiwans. Jedynie o. Edmund
Elter, jezuita, okazal zrozumienie, gdy spowiadala sie u niego w czasie
rekolekcji przed Slubami wieczystymi w 1932 r. Zachecil ja do zaufania
Jezusowi, do wiernoéci udzielanym jej taskom, do modlitwy o kierowni-

* Ks. dr Henryk Ciereszko (ur. 1955), wykladowca teologii fundamentalnej
w Archidiecezjalnym Wyzszym Seminarium Duchownym w Bialymstoku, opublikowal
Stuga Bozy ks. Michal Sopocko (Bialystok 1998) oraz kilka artykuléw z teologii funda-
mentalnej, religiologii i teologii duchowosci.

1 Ks. Michal Sopoéko ur. 1 XI 1888 r., wy$wiecony na kaplana w 1914 r. w Wilnie,
1914-1918 wikariusz w Taboryszkach, 1919-1924 studia na Wydziale Teologicznym Uni-
wersytetu Warszawskiego i w Instytucie Pedagogicznym, 1927-1932 ojciec duchowny
w Seminarium Wilefiskim, 1928-1945 docent na Wydziale Teologicznym Uniwersytetu
Stefana Batorego w Wilnie, 1947-1962 profesor w Seminarium Duchownym w Bialymsto-
ku, zmart 15 IT 1975 r. w Bialymstoku. W 1987 r. rozpoczeto na szczeblu diecezjalnym jego
proces beatyfikacyjny, ktéry zakonczono w 1993 r. i tegoz roku akta procesowe zostaly
przekazane do Kongregacji do Spraw Kanonizacyjnych w Rzymie.

2 Siostra Faustyna zapisala w Dzienniczku: ,Ale udreki moje juz dobiegaja konca. Pan
daje mi obiecang pomoc, widze ja w dwoch kaplanach — to jest w ojcu Andraszu i ks. So-
pocéce. W rekolekcjach przed $lubami wieczystymi pierwszy raz zostalam gruntownie
uspokojona, a p6zniej przez ks. Sopocke w tym samym kierunku bytam prowadzona — tu
sie spehnila obietnica Pana” — Dz. 141.

3 Por. Dz. 34. 53.
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ka duchowego, z pomoca ktérego bedzie mogla postepowaé na drodze
doskonalosci i rozeznawaé swe wewnetrzne do$wiadczenia4.

Blizsze zainteresowanie i rzetelng troske o kierownictwo duchowe
Siostry okazal dopiero o. Andrasz. Poslugiwal on jej, najpierw bardzo
krotko, gdy od 18 IV do 25 V 1933 r. przebywala w Krakowie, odbywajac
rekolekcje i sktadajgc §luby wieczyste, a potem jeszcze przez dwa ostat-
nie lata jej zycia, po przyjezdzie z Wilna do Krakowa. Siostra zawdzie-
czala mu przede wszystkim — czemu dala wyraz w Dzienniczku —
upewnienie o Bozym dzialaniu w jej duszy, utwierdzenie w postawie
wiernoSci natchnieniom oraz wskazanie drogi dalszego postepu ducho-
wego. Pouczenia te otrzymala podczas nielicznych z nim spotkan w 1933
r.5 Wtedy tez o. Andrasz, $wiadom tymczasowos$ci kontaktow, wskazal
jej na potrzebe posiadania stalego spowiednika i kierownika duszy®.
Faustyna wystarczajgco do owego czasu juz doznala, czym jest brak kie-
rownika duchowego. Modlila sie o niego, ale B6g zdawal sie nie wyshu-
chiwac jej prosb. Okazal jednakze laske, dajgc jej dwukrotnie zapewnie-
nie, ze takiego otrzyma, a nawet pozwolil jej pozna¢ go w wewnetrznym
do$wiadczeniur.

W czasie pierwszych spotkan z o. Andraszem s. Faustyna jakby nie
pamietala o tych obietnicach, a doznawszy zrozumienia z jego strony,
prawdopodobnie w nim mogla upatrywaé¢ wyczekiwanego kierownika
duszy. Gdy bowiem nadszed}t czas wyjazdu do Wilna w maju 1933 r.,
niepokoila sie, czujac, ze traci kierownika, ktéremu duzo zawdzieczala
iliczyla na jego dalsze prowadzenie. Ojciec Andrasz zachecat ja do ufno-
$ci w Boza Opatrzno$é, ale dopiero przypomnienie wezesniejszych, we-
wnetrznie poznanych obietnic co do kierownika duchowego, napelnilo
ja pokojems.

4 Por. Dz. 172-174.

5 Por. Dz. 233-234. 52. 55.

6 Por. Dz. 52. 61.

7 ,Modlilam sie goraco, aby mi Bog dal te wielkg laske — to jest kierownika duszy.
Jednak te laske otrzymalam dopiero po §lubach wieczystych, kiedy przyjechalam do Wil-
na. To jest ksiedza Sopoc¢ko. Dal mi B6g go poznaé¢ wpierw wewnetrznie, nim przyjecha-
lam do Wilna”. — Dz. 34; ,Jezu, dziekuje Ci za te laske wielka, to jest za spowiednika, kt6-
rego$ mi sam raczyt wybrac¢ i date§ mi go wpierw pozna¢ przez widzenie, nim go znalam.
(...) Po krotkiej a goracej modlitwie ujrzalam powtdrnie ksiedza Sopocke w naszej kaplicy
pomiedzy konfesjonalem a oltarzem. Wowcezas bylam w Krakowie. To te dwa widzenia
umocnily mnie w duchu, tym bardziej, ze zastalam tak, jako go widzialam w widzeniu,
jako w Warszawie na trzeciej probacji, tak samo i w Krakowie. Jezu dziekuje Ci za te wiel-
ka taske”. — Dz. 61.

8 Por. Dz. 257-258.
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W Wilnie faktycznie spotkala zapowiedzianego w wewnetrznych
przezyciach kierownika duszy. Byl nim ks. Sopocko. Zrzadzeniem Bozej
Opatrznoéci, jemu przypadta odpowiedzialna, trudna, wiele go kosztu-
jaca, ale zaszczytna rola powiernika duszy i wspoétrealizatora misji zle-
conej Faustynie przez Boga. Sama w Dzienniczku® oraz w koresponden-
¢ji z ks. Sopocka to potwierdzitato.

Kierownictwo duchowe s. Faustyny prowadzone przez ks. Sopocke
podczas jej pobytu w Wilnie odegralo zasadnicza role w osobistym jej
u$wieceniu oraz rozeznaniu wewnetrznych przezy¢, objawien i wizji. Ks.
Sopocko takze po wyjezdzie Faustyny z Wilna, w dalszym ciggu, az do
jej $mierci, pelil role kierownika duchowego przez listowne kontakty
i spotkania z nig w Krakowie.

Do roli teJ powrocﬂ ponowme w tym czasie o. Andrasz, spovmadajac
s. Faustyne i czuwajac nad jej duchowym rozwojem, ktory W rzeczywi-
stoSci osiggnal juz najwyzsze stadia mlstycznych przezy¢. Obaj kierow-
nicy duchowi cenili siebie nawzajem i z wielka dojrzaloécig traktowali
swe wspolgrajace role w duchowym prowadzeniu Mistyczki, a jej osoba
i misja byly pierwsza i naczelna wartoscia, ktorej stuzyli.

1. ZASADNICZE WYMIARY KIEROWNICTWA DUCHOWEGO

a) Pierwsze spotkania, sprawa Dzienniczka
i poczatki kierownictwa duchowego

Ksigdz Sopocko, bedgc spowiednikiem siostr Matki Bozej Milosier-
dzia, spotkat sie po raz pierwszy z s. Faustyng zapewne niebawem po jej
przyjezdzie do Wilna, kiedy pelil wobec si6str postuga sakramentalna.
Bylo to w letnich miesigcach 1933 r.1t Wspominajgc to spotkanie w Dzien-
niku, co wydaje sie by¢ najstarsza i najblizsza opisywanemu zdarzeniu
relacja o nim, przekazal: ,Poznatem S. Faustyne w 1933 r., kt6ra od razu
powiedziala, ze zna mie od dawna i Ze mam by¢ jej kierownikiem oraz
oglosi¢ §wiatu o Milosierdziu Bozym™=.

O swoim spotkaniu z Siostrg opowiadal tez po latach niektérym
osobom. Zachowalo sie wspomnienie jednej z nich, w ktérym jest na-

9 Por. Dz. 34. 263.

10 Por. Listy siostry Faustyny Kowalskiej do ks. Michala Sopoc¢ki (kopie w Archiwum
Kurii Arcybiskupiej w Bialymstoku, teczka XX, pozycje 1-19 — dalej = AKAB, XX 1-19).

1 Por. M. Sopocko, Moje wspomnienia o $w. p. Siostrze Faustynie, Bialystok 2711948,
mps w Archiwum Archidiecezji Bialostockiej, teczka XV, pozycja 8 (dalej = AAB, XV 8).

12 Tenze, Dziennik, z. 2, s. 50 (rekopis w Archiwum Kurii Arcybiskupiej w Bialymstoku
(dalej = AKAB). Ten zapis w Dzienniku pochodzi z roku 1938 — Por. Dziennik, z. 2, s. 51.
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stepujaca relacja: ,Pytalem ks. Sopocki, jak sie zetknal po raz pierwszy
z Siostra Faustyng. Mowil, ze w koSciele. Gdy spowiadal, weszly do ko-
$ciola zakonnice i jedna z nich spojrzawszy na niego zaczela okazywac
rado$¢ i uSmiechaé sie. Upomniana przez ks. Sopocke powiedziala
o swoich widzeniach, o braku zrozumienia u dotychczasowych spowied-
nikéw, o skardze swojej na to Panu Jezusowi i o prosbie o dobrego spo-
wiednika. W odpowiedzi mial jej Pan Jezus wskaza¢ w widzeniu ks. So-
pocke i stad ta rado$é na jego widok™s3.

Relacje ks. Sopoéki z pierwszego spotkania z siostrg Faustyng zbiez-
ne s3 z jej przekazem, ktory zapisala w Dzienniczku: ,Nadszed!} tydzien
spowiedzi i ku mojej radoSci ujrzalam tego kaptana, ktérego juz znatam
wpierw, nim przyjechalam do Wilna. Znalam go w widzeniu. Wtem
uslyszalam w duszy te slowa: Oto wierny sluga méj, on ci dopomoze
speli¢ wole moja tu na ziemi” (Dz. 263).

Z obu relacji wynika, ze s. Faustyna zewnetrznym zachowaniem
zdradzila spehienie sie oczekiwan co do spowiednika, co tez nie uszlo
uwadze ks. Sopoéki. Nie wiadomo jednak, czy juz w pierwszej spowiedzi
catkowicie ujawnila swoje widzenia o spowiedniku, Jego przyszlej roli
oraz przedstawﬂa wewnetrzne przezycia. Nalezy raczej przypuszczaé, ze
dokonywalo sie to stopniowo. Bowiem sama Faustyna przekazala, ze
chociaz sprawdzila sie zapowiedZ co do spowiednika, nie od razu dala
mu sie pozna¢é tak, jak zyczyl sobie tego Jezus. Przez pewien czas na
spowiedziach nie odslaniala do konca przed nim swej duszy, a nawet
zamierzala nie spowiadaé sie przed nim. To postepowanie wprowadzilo
w jej wnetrze wielki niepokoj i spowodowalo strofowanie przez Boga,
wskutek czego odstonita przed spowiednikiem cala swa dusze, co na-
grodzone zostalo licznymi laskamit4.

Podobnie ks. Sopo¢ko we wspomnieniach o Siostrze zaznaczyl, ze
dopiero po paru tygodniach zwierzyla sie ona ze swych niezwyklych
przezy¢ wewnetrznych, ktore wstepnie zlekcewazyl, a ja poddat probie.
Takze z pewnym dystansem odni6st sie do o§wiadczen odnoénie do jego
osoby, ze zna go od dawna z wewnetrznego widzenia, ze ma by¢ jej kie-
rownikiem duchowym i ma urzeczywistni¢ plany Boze, ktére majg by¢
przez nig podane. Prdba (ks. Sopocko nie przekazal na czym ona polega-
la), ktérej poddat s. Faustyne, sprawila, ze za wiedza przelozonej, zacze-
la szuka¢ innego spowiednika. Po pewnym czasie powrdcila jednakze do

13 B. Szostalo, Moje wspomnienia o Ksiedzu Profesorze Michale Sopoéce (AAB, XXIV
25, S. 11).
14 Por. Dz. 263. 269.
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ks. Sopoéki i oéwiadczyla, ze zniesie wszystko, ale nie zrezygnuje
z jego poshugits.

Siostra Faustyna w swych spowiedziach u ks. Sopocki, po przezwy-

ciezeniu pierwszych oporéow, zaczela szeroko ujawniaé swoje wewnetrz-
ne przezycia. Spowiedzi sie przeciagaly, co wzbudzalo zainteresowanie
innych siéstr oczekujacych na swoja kolej. Ks. Sopocko, ze wzgledu na
zajecia w seminarium i na uniwersytecie, nie zawsze mial tez czas na
wyshuchiwanie dlugich jej zwierzen. Polecil wiec, aby spisywala swoje
przezycia i podawata mu do przejrzeniat6. Siostra nie bez oporéw przy-
jela ten nakaz spowiednika. Z trudnos$cig bowiem przychodzilo jej pisa-
nie, a takze nie miala do tego odpowiednich warunkéw, gdyz musiala
pisa¢ w ukryciu przed siostramit7.
_ Gdy wiosng 1934 r. ks. Sopocko wyjechat z pielgrzymka do Ziemi
Swietej, s. Faustyna pod jego nieobecno$é spalila zapisywane od kilku
miesiecy kartki. Czyn ten thumaczyla nakazem otrzymanym od ducha w
postaci aniola, ktory ukazatl sie jej w widzeniu. Dopiero po fakcie zorien-
towala sie, ze byla to pokusa, gdy rzekomy aniol znikl z szyderczym
$miechem. Ks. Sopocko nakazal jej wtedy zniszczony tekst odtworzy¢.
Poshusznie podjela sie tego zadania, ale poniewaz na biezaco doznawala
nowych przezyé, w poczatkowych czeSciach zapisu zagubiona zostala
chronologia. Relacje o przezyciach przeszlych i aktualnych niejedno-
krotnie ze sobg nawzajem sie przeplatatys.

15 Por. M. Sopocko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10); tenze, Dziennik,
dz. cyt., z. 2, s. 50.

16 Por. tenze, Wspomnienia z przesziosci, s. 64 (mps AKAB); tenze, Sprawa Dzien-
niczka Stugi Bozej Siostry Faustyny Kowalskiej oraz jej wizji i przepowiedni, AAB, VIII
3; tenze, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 10). Siostra Faustyna zaznacza, ze sam
Bog kaze jej pisac o taskach, ktérych jej udziela, ale takze pisze z nakazu spowiednikow.
Poza ks. Sopoéka, ktory jako pierwszy nakazal spisywaé siostrze jej przezycia, takze o. An-
drasz podtrzymywal ja w decyzji pisania. — por. Dz. 6. 1006.

Z powodu nieécistoéci chronologicznych w Dzienniczku, trudno ustali¢ czy weze$niej-
sze bylo wezwanie od Boga do spisywania przezy¢ i prawd przez Niego objawianych czy
nakaz ze strony ks. Sopoéki do czynienia zapiskow. Z kontekstow, w ktorych pojawia sie
przynaglenie od Boga, aby pisaé, wynika raczej, ze jest to podtrzymywanie Siostry w ist-
niejacej juz praktyce pisania. — por. Dz. 964-965. 1160. 1567.

17 Por. Dz. 6. 839.

18 M. Sopocko, Sprawa Dzienniczka Stugi Bozej..., dz. cyt.; B. Szostalo, Moje wspo-
mnienia o Ksiedzu Profesorze..., dz. cyt., s. 11-12. Zapiski prowadzone przez s. Faustyne
pozostawaly w jej posiadaniu. Gdy przebywala w Wilnie, ks. Sopoc¢ko od czasu do czasu
brat je do przejrzenia. Po wyjezdzie Siostry do Krakowa, ks. Sopocko przegladal zapiski
podczas parokrotnych jej odwiedzin. Po $mierci s. Faustyny pozostaly one w posiadaniu
siéstr ze Zgromadzenia Matki Bozej Milosierdzia. — M. Sopocko, Sprawa Dzienniczka
Stugi Bozej..., dz. cyt.
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Decyzja ks. Sopocki o spisywaniu przez Mistyczke jej przezy¢ i ob-
jawien okazala sie bardzo rozsadna i pozyteczng dla duchowego jej pro-
wadzenia, a zwlaszcza dla sprawy badania jej niezwyklych przezy¢, ich
ujawnienia, a potem realizacji zawartych tam wezwan. W ten sposob
powstal dziennik, trwale $wiadectwo duchowej drogi i Bozego dzialania
w jej duszy. Faustyna przekazala w nim juz na samym poczatku, ze na-
kaz pisania ze strony spowiednika przyjela w duchu postuszenistwa jako
spelnienie woli samego Boga. P6zniej zaznaczala, ze sam Jezus zadal,
azeby pisala o Jego dobroci i milosierdziu, blogostawit pisaniu, nazywa-
jac dzielo jej urzedem i zadaniem na cale zycie. Innym razem nazywat ja
~sekretarka swojego Milosierdzia”. Jezus objawil tez, ze dzieki jej zapi-
som wielu bedzie czerpaé z nich pozytek, pozna Milosierdzie, jakie On
ma dla ludzi i otrzyma zachete do ufnoéci w to Milosierdzies.

Zwierzenia s. Faustyny podczas spowiedzi u ks. Sopocki i prowa-
dzone przez nia zapiski ujawnily jej bogate Zycie wewnetrzne, a takze
rozterki co do autentyczno$ci do$wiadczanych od kilku lat wizji, we-
wnetrznych natchnien i gloséw oraz co do spelnienia zadan do niej kie-
rowanych. Te ostatnie dotyczyly namalowania i uczczenia obrazu wedtug
wizji Jezusa, ktorej doznala po raz pierwszy juz 22 IT 1931 r. w Plocku,
ustanowienia $wieta Milosierdzia Bozego oraz rozglaszania prawdy o
tymze Milosierdziu. Chcac wykluczy¢ ewentualno$é chorobliwego pod-
loza niezwyktych przezyé s. Faustyny, ks. Sopoc¢ko postanowil zasiegnaé
informacji o jej osobie u przelozonej domu wilenskiego, s. Ireny Krzy-
zanowskiej2e. Przelozona byla wtajemniczona w przezycia Faustyny,
ktora sama jej sie zwierzala. U niej tez Mistyczka znajdowala zrozumie-
nie i oparcie2t. Przelozona wydala pozytywne $wiadectwo o postawie s.
Faustyny, o jej wsp6lzyciu we wspoélnocie zakonnej oraz o ogélnym za-
chowaniu, ktére nie zdradzalo jakichkolwiek zaburzen psychopatolo-
gicznych. Na prosbe ks. Sopocki, za wiedzg i zgoda przelozonej, gdyz
ona sama zajela sie ta sprawa, s. Faustyna poddana zostala badaniu le-
karskiemu, kt6re potwierdzilo dobry stan jej zdrowia psychicznego22.

Ksiadz Sopocko majgc wglad w zapiski s. Faustyny nigdy ich nie poprawial, o czym
o$wiadczyl urzedowo w obecno$ci Kanclerza Kurii Arcybiskupiej w Bialymstoku w dniu
15 XII 1971 r. — O$wiadczenie Nr 3161/71 (AKAB, XXI 61).

19 Por. Dz. 6. 965. 1160. 1567.

20 Por. M. Sopocko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8).

21 Por. Dz. 1301.

22 M. Sopocko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10); tenze, Sprawa Dzien-
niczka Stugi Bozej..., dz. cyt.; tenze, Wspomnienia..., dz. cyt., s. 5; List ks. Sopo¢ki do
Przelozonej Generalnej Siéstr Zgromadzenia Matki Bozej Milosierdzia z 4 XI 1951 r.
(AKAB, XI 23); Zaswiadczenie o stanie zdrowia siostry Faustyny wystawione przez Dr
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Pozytywny wynik badan usunat obawy odno$nie do chorobliwego
podloza przezy¢ i wizji doznawanych przez Siostre, niemniej ks. Sopoé-
ko zachowal stanowisko wyczekujace. Jednoczeénie jednak staral sie
przynajmniej wstepnie zorientowa¢ przez odpowiednie lektury autorow
traktujgcych o nadzwyczajnych do$wiadczeniach duchowych, jak w ta-
kiej sytuacji postapié¢. Zastanawial sie, badal i modlit. Wszystko to do-
konywalo sie juz w pierwszych miesigcach kontaktéow z Siostra. Zapew-
ne tez probowat juz wtedy analizowaé tre$é jej zapiskow, co zresztg zo-
stalo utrudnione wspomnianym ich zniszczeniem wiosng 1934 r.

b) Obraz Jezusa Najmilosierniejszego Zbawiciela

Rozeznanie przezyé s. Faustyny i przekonanie o ich autentyczno$ci
warunkowalo podjecie spelniania zadan w nich wyrazanych. Ona sama
zapewne musiala czesto o nich wspominac ks. Sopoéce, skoro nie majac
jeszcze podstaw do orzekania o prawdziwos$ci jej doznan, zdecydowat sie
na rozpoczecie malowania obrazu. Zreszta tre$¢ obrazu wedlug wizji
Siostry nie pozostawala w sprzecznoéci z nauka wiary, a ponadto wyko-
nanie obrazu nie oznaczalo automatycznie, ze bedzie on przekazany do
publicznego kultu. O okolicznoS$ciach i motywach podjecia staran w tym
kierunku, ks. Sopoéko tak p6zniej napisal: ,,(...) chodzito o urzeczywist-
nienie rzekomych stanowczych zadan Pana Jezusa, by namalowaé ob-
raz, jaki siostra Faustyna widuje, oraz ustanowi¢ $wieto Milosierdzia
Bozego w I niedziele po Wielkanocy. Wreszcie wiedziony raczej cieka-
woscig, jaki to bedzie obraz, niz wiarg w prawdziwo$¢ widzen s. Fausty-
ny, postanowilem przystapi¢ do malowania tego obrazu”23.

O malowanie obrazu poprosit ks. Sopo¢ko malarza Eugeniusza Ka-
zimirowskiego, znanego mu osobi$cie z racji zamieszkiwania w tym sa-
mym domu w Wilnie, w poblizu klasztoru siostr wizytek na Rossie. Nie
ujawnil jednak przed nim prawdziwego pochodzenia idei tego obrazu,
a poniewaz miat by¢ on malowany wedlug wskazan osobiécie przekazy-
wanych przez s. Faustyne, wytlumaczyl malarzowi, ze chociaz ma ona
wrodzone wyczucie artystyczne, nie posiadajagc jednakze fachowego
przygotowania, sama nie potrafi namalowaé¢ noszonej w sobie wizji
Chrystusa.

H. Maciejewskq 6 11952 r. (AAB, XLVIII 120). — Dr Maciejewska znala siostre Faustyne
w czasie jej pobytu w Wilnie. W zaswiadczeniu stwierdzila o niej: ,Przy badaniach lekar-
skich nigdy nie stwierdzilam objaw6w neurastenicznych ani zadnych odchylen psychicz-
nych”.

23 M. Sopoéko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8).
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Od stycznia do czerwca 1934 r., Faustyna za zgoda przelozonej,
w towarzystwie innej siostry przychodzita do malarza, a ten wedhug jej
wskazdéwek malowal obraz. Po jego ukonczeniu ks. Sopocko zabral go do
klasztoru siostr bernardynek, przy ktérym w miedzyczasie zamieszkal.
Tam go przechowywal w niedostepnym publicznie korytarzu, jako ze
obraz ujawnial nowe treéci i potrzeba bylo pozwolenia wladzy kosciel-
nej, aby go przeznaczy¢ do kultuz4.

Namalowanie obrazu nie bylo jeszcze pelng odpowiedzig na zadanie
z objawienia, gdyz obraz mial by¢ publicznie czczony. Siostra wewnetrz-
nie przynaglana domagala sie, aby ks. Sopoc¢ko ujawnil obraz. On nato-
miast jeszcze nieprzekonany do jej objawien i ciggle badajgcy, a wigzany
jednocze$nie wymogami prawnymi KoSciota, wcigz go ukrywal. Nalega-
nia Siostry, odwolujacej sie do napomnien Jezusa, nasilily sie i skonkre-
tyzowaly w zadaniu, aby byt ukazany publicznie w Ostrej Bramie na za-
konczenie triduum ku uczczeniu jubileuszu 1900-lecia Odkupienia
w 1935 r., w I niedziele po Wielkanocy — niedziele, ktéra wedtug obja-
wien miala stac sie $wietem Milosierdzia Bozego. Rzeczywiécie doszlo
wtedy do ukazania obrazu, a ks. Sopocko prowadzacy triduum wyglosit
kazanie o Milosierdziu Bozym. Nie ujawnil naturalnie, jakg geneze ma
obraz i co niesie w swej treSci.

Po tym fakcie, przynaglenia s. Faustyny, aby obraz umieszczony byt
w koéciele, nadal powracaly, a szczegblniej przed jej wyjazdem z Wilna
wiosng 1936 r.. Ksigdz Sopoéko ulegl im i na Niedziele Przewodnig tego
roku zawiesil obraz w ko$ciele $§w. Michala, gdzie wisial on do uroczy-
stoSci Naj$wietszego Ciala i Krwi Panskiej. Na stale za$ umieszczony
tam zostal w kwietniu 1937 r., ale juz z oficjalnym zezwoleniem abp.
Jalbrzykowskiegozs.

Zastanawiajgc sie nad tym, co sklonilo ks. Sopoéke do wystapienia
o pozwolenie zawieszenia obrazu w koSciele, by mogt odbiera¢ publiczng
cze$¢ zgodnie z zadaniami z objawien s. Faustyny, nalezy dopowiedzieé
nastepujace fakty. Na poczatku 1937 r. ks. Sopocko byt juz dosé powaz-
nie zaangazowany w teologiczne badania prawdy o Milosierdziu Bozym.
Uzyskiwal pierwsze potwierdzenia o zgodnoéci nauki objawionej z prze-
kazami z objawien Mistyczki. W 1936 r. opublikowal pierwsze artykuly i

24 Por. tamze; tenze, Dziennik, dz. cyt., z. 2 s. 50-51; Obraz nie byt dostepny publicz-
nie, gdyz znajdowat sie na terenie klasztoru, a nawet — jak to zaznaczyl ks. Sopocko gdzie
indziej — nie byl on zawieszony, ale stal na posadzce i to odwr6cony do $ciany. — Replika
na pismo O. Postulatora do J. E. Arcybiskupa Krakowskiego z 31V 1966, (AAB, VII 4).

25 Por. M. Sopocko, Dziennik, dz. cyt., z. 2, s. 51; tenze, Wspomnienia..., dz. cyt., s. 67;
tenze, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8); Dz. 414-417.
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broszurki dotyczace tej prawdy. Przekonywal sie coraz bardziej do ob-
jawien Faustyny przez ich teologiczng weryfikacje. Ponadto pehliejsza
znajomo$c¢ jej glebokiego zycia duchowego, jaka zyskiwal przez kierow-
nictwo duchowe, dostarczala takze argumentéw za Bozym dzialaniem
w niej i przez nig. Dodatkowo jeszcze zaczely sie sprawdzac jej przepo-
wiednie dotyczgce jego osoby, méwigce o czekajacych go doSwiadcze-
niach. Faktycznie, niebawem po objeciu funkcji rektora koéciota $w. Mi-
chala i kapelana si6str bernardynek w 1934 r., spotkal sie z licznymi
trudnoS$ciami i przeciwno$ciamizé. Nasilily sie one szczeg6lniej w stycz-
niu 1936 r. W owym krytycznym dla niego momencie poprosit s. Fau-
styne o modlitwe w jego intencji. Ku swemu zdziwieniu — jak sam p6z-
niej zaznaczyl — jeszcze w tym samym dniu wszystko sie odmienilto. Po-
tem Faustyna opowiedziala mu, ze przyjela jego cierpienia na siebie
i doznata ich tyle, jak nigdy w swym zyciu. Wspomniala tez, ze gdy pro-
sila Jezusa o pomoc w doswiadczanych cierpieniach, miata wtedy usly-
szet slowa: ,Sama podjela$ sie cierpie¢ za niego, a teraz sie wzdrygasz?
Dopuscitem na ciebie tylko cze$é jego cierpien”. Jednocze$nie dane bylo
jej poznaé w szczegblach przyczyny trudnoéci swego spowiednika, o kto-
rych sama z siebie, jego zdaniem, w zaden sposob wiedzie¢ nie mogla.

Takich przypadkéw jak ten bylo kilka, ale ks. Sopoc¢ko nie ujawnit
ich szczegblow=r. Niewykluczone wiec, ze takze z powodu spelniania sie
wspomnianych przepowiedni przychylil sie on do przekazanego przez
Faustyne zadania odno$nie do umieszczenia obrazu w kociele, aby tam
mogl odbieraé publicznie cze$é.

c¢) Nowe zgromadzenie zakonne

W objawieniach kierowanych do s. Faustyny pojawialo sie takze za-
danie zalozenia zgromadzenia zakonnego, ktére poswiecone byloby wy-
praszaniu Milosierdzia Bozego dla §wiata i szerzeniu jego kultu. Siostra
odebrala je jako wezwanie do wystgpienia ze swego zgromadzenia w celu
zalozenia nowego. Jednocze$nie znajac swg maloéé i staboéé, probowala
wymawia¢ sie przed spelnieniem zgdaniaz8. Pojawily sie tez rozterki, czy
rzeczywiScie musi opusci¢ swe zgromadzenie dla powolania nowego29.
Ks. Sopocko radzil jej nie traktowaé tego powaznie, nie zajmowac sie

26 Por. tenze, Dziennik, dz. cyt., z. 2, s. 38-40. 51.

27 Por. tenze, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10); Dz. 596.
28 Por. Dz. 435-438.

29 Por. Dz. 449.
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tym, a raczej uwazaé za pokuses°. Jednakze podtrzymywat ja w postawie
poddania sie woli Bozej, upewniajac, ze Bog przez kazdego, nawet naj-
bardziej nieudolnego czlowieka moze swe plany przeprowadzics:.

Faustyna kilkakrotnie miala wizje dotyczace nowego zgromadze-
nia32. Zastanawiala sie nad duchem i regulg zycia w tym zgromadzeniu,
co opisala w Dzienniczku. Odczuwala tez wewnetrzne przynaglenia, aby
przystapic¢ do realizacji wezwania poprzez opuszczenie swego zgroma-
dzenia33. Przynaglenie to wzmoglo sie szczegblniej przed jej wyjazdem
z Wilna. Prosila wtedy w modlitwie Jezusa, aby On sam rozpoczal to
dzielo przez jaki§ znak zewnetrzny czy zmiane. Byta nawet gotowa od-
czytaé wyjazd z Wilna jako znak do opuszczenia zgromadzenia34. Z roz-
terka w duszy czy rzeczywiScie tak powinna postapic, wyjechala z Wilna
i dlatego juz w pierwszym liécie do ks. Sopocki zwierzala sie; z tegoss, a w
nastepnym ponowme wrocila do tematu zgromadzenla piszac o kolejnej
w1z31 jego rozwoju oraz o oczekiwaniu na bliska j _]UZ godzme; przystqple-
nia do czynu. Przekazala tez, ze dane jej bylo poznaé, iz ma by¢ nie tylko
zgromadzenie zenskie i meskie, ale i wielkie stowarzyszenie $wieckich,
do ktorego naleze¢ beda mogli wszyscy, w ktérym przez czyny bedzie
przypominane Milosierdzie Bozess.

Kwestia nowego zgromadzenia, a zwlaszcza pytania s. Faustyny o to,
czy powinna opusécié swe zgromadzenie, powracaly wielokrotnie w jej
korespondencji z ks. Sopocka oraz przy okazji ich spotkan w Krakowie.
Ks. Sopocko, otrzymujac zapytania o nowe zgromadzenie, wskazywal
jej, ze jesli jest to wolg Boza, to takie zgromadzenie powstanies”. Suge-
rowal zachowywa¢ duza roztropno$é, aby nie postapié pochopnie i aze-
by poépiech nie pokrzyzowat planéw Bozych. B6g bowiem ma swoj czas
dzialania i co postanowil, zrealizuje3s.

Pomoc ks. Sopocki jako kierownika duchowego potrzebna byla s.
Faustynie szczeg6lnie w rozeznawaniu woli Bozej odno$nie do ewentu-

30 Por. M. Sopoéko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10).

3t Por. Dz. 436-437.

32 Por. Dz. 559. 613.

33 Por. Dz. 531-558. 565-569. 615.

34 Por. Dz. 624.

35 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 23 111 1936, (AKAB, XX 1).

3¢ Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki pisany z Walendowa, (AKAB, XX 2); Dz. 1155~
1158; List s. Faustyny do ks. Sopockl z 9 VIII 1936, (AKAB, XX 6). Swieta wspomina tam,
ze dane jej bylo poznaé ,trzy fazy zycia, przez ktore bedzie sie przelewa¢ Milosierdzie Boze”.

37 Por. M. Sopo¢ko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 10); List ks. Sopoéki do
s. Faustyny z 10 VII 1936, (AKAB, X 2).

38 Por. List ks. Sopo¢ki do s. Faustyny z 22 IV 1937, (AKAB, X 8).
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alnego opuszczenia przez nig macierzystego zgromadzenia, aby zalozyé
nowe, ktorego zadal Jezus. Przynaglenia do natychmiastowego opusz-
czenia zgromadzenia — o czym juz wspomniano — nurtowaly ja glownie
od momentu wyjazdu z Wilna. O to, jak ma postapi¢, pytata ks. Sopocke
w kolejnych listach, pisanych do niego w maju, czerwcu i lipcu 1936 r.39
W odpowiedzi ks. Sopo¢ko uwazal, ze lepiej byloby, aby nowe zgroma-
dzenie powstalo niezaleznie od opuszczania przez nig swego zgroma-
dzenia, a potem przeniostaby sie do niego. Latwiej bowiem uzyska¢ ze-
zwolenie Stolicy Apostolskiej na przejScie z jednego do innego zgroma-
dzenia, anizeli na opuszczenie zgromadzenia. Udzielajac tych rad, za-
checal przede wszystkim do modlitwy w tej sprawie4o.

Faustyna ze zrozumieniem przyjela sugestie ks. Sopocki, ze zgroma-
dzenie mialoby powstac bez opuszczania przez nig zgromadzenia macie-
rzystego i jeSli rzeczywiScie mialaby by¢ taka wola Boza, to orzekla, ze
7 nig sie godzi4.

Niemniej pojawilo sie niebawem nowe wewnetrzne przynaglenie i po-
znanie, ze powinna zwolni¢ sie nie tylko ze zgromadzenia, ale nawet ze
$lubow, jedli ma wzigé czynny udzial w tworzeniu nowego zgromadze-
nia. Ojciec Andrasz uznal, Ze jest to najprostsza droga, ale Faustyna po-
nownie w listopadzie 1936 r. zwrécila sie do ks. Sopocki o rade w tej
nowej watpliwos$cisz,

Ksigdz Sopocko, jako ze od kilku miesiecy nie kierowal nig bezpo-
$rednio, zawiesil swa decyzje, zaznaczajgc, ze zgodzi sie z rozstrzygnie-
ciem aktualnego kierownika — o. Andrasza. Obiecal swa modlitwe
o $wiatlo w tej sprawie i jednocze$nie zapewnil o swej pomocy s. Fau-
stynie w jej dzialaniu, jeSli o. Andrasz zadecyduje, iz nalezy opuscié
zgromadzenie. Przypomnial ponadto, aby nie czynié niczego w poépie-
chu czy w nadmiernym zapale, ktéry czesto wyplywa z ukrytej mitoéci
wlasnej43.

Tymczasem stan zdrowia Siostry sie pogorszyt i pod koniec roku
musiala udaé sie na leczenie do szpitala na Pradniku w Krakowie. Nie
moglo tym samym doj$é do podjecia wraz z o. Andraszem rozstrzygaja-

39 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 10 V 1936, (AKAB, XX 3); List s. Faustyny
do ks. Sopocki z 2 VI 1936, (AKAB, XX 4); List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 5 VII 1936,
(AKAB, XX 5).

40 Por. List ks. Sopoc¢ki do s. Faustyny z 10 VII 1936, (AKAB, X 2).

4 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 9 VIII 1936, (AKAB, XX 6); List s. Faustyny
do ks. Sopo¢ki z 20 1X 1936, (AKAB, XX 7).

42 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 19 XI 1936, (AKAB, XX 9).

43 Por. List ks. Sopocki do s. Faustyny z 21 X1 1936, (AKAB, X 4).
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cej decyzji w sprawie opuszczenia zgromadzenia. Faustyna liczyla, ze
uda sie jg podjaé na Wielkanoc, po powrocie z leczenia44. RzeczywiScie
w lidcie pisanym 11 IV 1937 r. poinformowala ks. Sopocke, ze 0. Andrasz
zgodzil sie, aby prosila o zwolnienie ze zgromadzenia i rozpoczynata
dzielo tworzenia nowego zgromadzenia4s. Jako potwierdzenie tej decyzji
prosita jeszcze o znak od Boga. Mianowicie, gdy poczula sie gorzej na
zdrowiu, modlila sie o jego polepszenie, co mialoby potwierdzaé podjeta
decyzje. Istotnie, odczula nagle ustgpienie dolegliwosci. W jej odczuciu
byl to wiec wyrazny znak, aby przystapi¢ z cala energia do dziela46. Jed-
nakze ks. Sopoc¢ko w liscie z 22 IV 1937 r. podtrzymal wezesniej juz wy-
razone zdanie, ze latwiej przej$é z jednego zgromadzenia do drugiego,
anizeli opusci¢ jedno, aby zalozy¢ inne, tym bardziej, ze — jak sie wyra-
zil — Ojciec $wiety niechetnie zezwala na opuszczenie klasztoru, a nigdy
nie zezwoli, aby zakonnica, ktéra opuscila klasztor zakladala potem no-
wy. Stad — jego zdaniem — przyjaé¢ nalezalo rozwigzanie wcze$niej juz
zasugerowane, ze zgromadzenie powinno powstac bez czynnego udzialu
s. Faustyny, a potem dopiero moglaby staraé sie o przeniesienie do nie-
go. W calej zas sprawie — jak to wyraznie podkre$lit — potrzebna jest
nadal modlitwa i cierpliwe zawierzanie sie woli Bozej, zwlaszcza, ze z jej
zdrowiem mimo wszystko wcigz nie bylo dobrze. Ponadto ks. Sopocko
poinformowal s. Faustyne w swym liscie, iz abp Jalbrzykowski nie
udzielil zezwolenia na powstanie zgromadzenia, o ktére na jej zyczenie
prosil47.

Argumenty ks. Sopocki i decyzja Arcybiskupa przyniosly Siostrze
poczucie uwolnienia od konieczno$ci rozstrzygniecia w najblizszym cza-
sie sprawy opuszczenia zgromadzenia i z pelnym poddaniem przyjela
tak wyrazong na ten czas wole Boza, totez postanowila pozostawic
wszystko Opatrzno$ci Bozej4s.

Pomimo to, po kilku miesigcach s. Faustyna ponownie do$wiadczyla
nowego przynaglenia do dzialania i dlatego listownie zwierzala sie z te-
go ks. Sopocce jako swemu kierownikowi. Prosila, by jeszcze raz rozwa-
zyl na modlitwie, jak majg dalej uktadac sie sprawy nowego zgromadze-
nia. Jednocze$nie postluszna wczeéniejszym decyzjom i wskazaniom,

44 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 31 1 1937, (AKAB, XX 11); List s. Faustyny do
ks. Sopocki z 24 111 1937, (AKAB, XX 12).

45 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 11 IV 1937, (AKAB, XX 13).

46 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 15 IV 1937, (AKAB, XX 13); Dz. 1088-1090.

47 Por. List ks. Sopo¢ki do s. Faustyny z 22 IV 1937, (AKAB, X 8).

48 Por. List s. Faustyny do ks. Sopoc¢ki z 6 V 1937, (AKAB, XX 14).
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zapewniala jednak, ze sama w aktualnym swym usposobieniu niczego
nie podejmie, aby przez swoj poSpiech sprawie Bozej nie zaszkodzi¢49.

W odpowiedzi ks. Sopocko radzit jej i tym razem, aby zachowala
roztropno$é wbrew pokusie po$piechu. Tak bowiem wielu czyni, by
uchroni¢ sie przed zlym wykonaniem dziela, a przede wszystkim Bo6g
tak dziala wedlug swego odwiecznego planu i nie wymaga od stug swo-
ich po$piechu, ale rozwagi. Mistrzowie zycia duchowego stwierdzaja, ze
tam, gdzie jest poSpiech, nie ma dzialania Bozego. Oznajmil zatem, ze
oboje musza strzec sie po$piechu i hamowaé wewnetrzne przynaglenia,
a zarazem prosi¢ Boga, by sam ulozyl odpowiednie warunki do dziala-
nia, gdyz lepiej nawet nic nie robi¢, niz robi¢ Zle czy wrecz pokrzyzowaé
plany Boze. Zapewnil tez, ze w calej sprawie widzi dzialania Boze, totez
na wszystko przyjdzie czas i Bég zrealizuje to, co postanowibo.

Siostra Faustyna z wdzieczno$cia przyjeta wskazowki swego kierow-
nika o roztropnos$ci i powolnym dzialaniu. Pouczenia, jak pdzniej mu
odpisala, gleboko zapadly w jej dusze i wprowadzily gleboki spokoéj,
podtrzymujac w niej pragnienie zgody na dzialanie Boze. Uswiadomily
jeszcze bardziej potrzebe pokory i uznania, ze gdy sama z siebie probuje
dziala¢, zdolna jest ,tylko do jednego, to jest do marnowania najwiek-
szych lask i do naduzywania Jego Milosierdzia”s.

Otwarty dialog s. Faustyny i zaufanie swemu kierownikowi, jego
madroéci, a przede wszystkim zaufanie Opatrznos$ci Bozej, zaowocowalo
w niej wewnetrznym do$wiadczeniem upewniajacym, ze prawdziwie
z woli Bozej ma by¢ nowe zgromadzenie i ze Bog to dzielo przeprowadzi,
nawet niezaleznie od jej osobistego zewnetrznego zaangazowania. W li-
$cie do ks. Sopocki z 21 II 1938 r. napisala: ,,(...) pragne napisa¢ to, co
mi Pan dal poznaé w calej tej sprawie, (...) co sie tyczy $wieta tego i no-
wego zgromadzenia, nie mam ani cienia watpliwoéci, jest to wyrazng
wola Boza, przez nas Bog zapoczatkowal Swoje dzielo. Kto je wykonczy,
nie trzeba nam docieka¢, ale teraz robi¢ to, co jest w naszej mocy, nie
wiecej. Dal mi B6g poznadé, ze jest z tego zadowolony, co juz jest zrobio-
ne. Pograzajac sie w modlitwie i w bliskosci Bozej, doznalam w duszy
glebokiego spokoju o caloé¢ dziela tego”s=.

Problem zgromadzenia i roli s. Faustyny w jego tworzeniu, mimo ze
wydawal sie by¢ jakby rozstrzygniety, a ona godzila sie, ze zgromadzenie

49 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 10 XI 1937, (AKAB, XX 15).
50 Por. List ks. Sopo¢ki do s. Faustyny z listopada 1937, (AKAB, X 9).
5t Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 20 XII 1937, (AKAB, XX 16).
52 Por. List s. Faustyny do ks. Sopoc¢ki z 21 11 1938, (AKAB, XX 17).
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ma powstac bez jej bezposredniego udzialu, powrécil jeszeze w jej spo-
tkaniach z ks. Sopo¢ka w sierpniu i wrze$niu 1938 r., czyli niedlugo
przed jej $miercig. Wtedy prawie oczywistym stawal sie fakt, ze sama
juz nie zdota zalozy¢ zgromadzenia. Stad pojawilo sie pytanie, czy rze-
czywidcie Bog pragnie zgromadzenia z jej udziatem, skoro ona umiera.
Mistyczka postanowila w modlitwie zapytaé, jaka jest ostatecznie wola
Boza w tej sprawie. Ks. Sopoc¢ko rowniez w takiej intencji sprawowat
Msze $w. Wtedy przyszla mysl, ze tak jak s. Faustyna nie potrafila sama
namalowac obrazu, tak tez kto inny zatozy zgromadzenie. A jak przy ob-
razie udzielita ona wskazéwek, tak podobnie jej wskazania o zgroma-
dzeniu beda podstawa do zorganizowania go w przyszloSci. Gdyby jed-
nak Faustyna wyzdrowiala, to bylby znak, ze ma opusci¢ swoje zgroma-
dzenie i podjaé sie zalozenia nowego. Na pytanie ks. Sopoc¢ki, co Bog
odpowiedzial w modlitwie, wyznala, ze nie musi objas$nia¢, gdyz Jezus
sam juz go oSwiecil w tej sprawie. Powiedziala jedynie, ze zrealizuje sie
raczej pierwsze rozwiazaniess.

Odnoénie za$ do osoby ks. Sopocki sugerowala mu ,by¢ raczej obo-
jetnym na sprawy zgromadzenia, ktére sie rozpocznie od niklych ma-
lych rzeczy i wtedy gdy inicjatywa wyjdzie od innych. (...) B6g sam przy-
prowadzi osobe ze $wiata, ktéra bedzie miala pewne znaki do poznania,
ze to jest ona”s4. Nie powinien on takze zajmowa¢é sie zbytnio zgroma-
dzeniem, pozwoli¢ raczej innym nim rzadzi¢, a ze swej strony zabiegac
glownie o $wieto Milosierdzia Bozegoss. Ponadto wspomniala o wizjach
odnoénie do przyszlego zgromadzenia. Dane jej bowiem bylo widzieé¢
jak ks. Sopoéko przyjmuje Sluby od pierwszych sze$ciu kandydatek do
tego zgromadzenia w malej drewnianej kapliczce. Przedtem za$ jeszcze
opisala wyglad kosScidtka i pierwszego domu zgromadzenia. Wizje
i przepowiednie siostry zostaly umieszczone w jej zapiskachsé.

d) Ostatnie spotkania i wezwanie do apostolstwa
Milosierdzia Bozego

Ostatnie dwa spotkania ks. Sopoéki z s. Faustyna, jak juz wspomnia-
no, mialy miejsce na przelomie sierpnia i wrzesnia 1938 r. w szpitalu na
Pradniku w Krakowie i 25 IX tegoz roku w domu zakonnym w FLagiew-

53 Por. Dziennik, z. 2 s. 58-61; M. Sopoc¢ko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV
8. 10).

54 Por. M. Sopocko, Dziennik, dz. cyt., z. 2, s. 60.

55 Por. tamze, s. 61; tenze, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8).

56 Por. tenze, Moje wspomnienia.., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10); Dz. 613. 1154.
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nikach pod Krakowem. Juz podczas pierwszego spotkania stan zdrowia
Faustyny byl bardzo ciezki. W dniu 25 VIII przyjela sakrament chorych.
Ks. Sopocko zastal ja w szpitalu cierpiaca, ostabiong i schorowana, ale po-
godng i uSmiechnietg, a nawet wesolg. W jego odczuciu byla to ,dusza
$cile zjednoczona z Bogiem”, a B6g sam ja kierowat i udoskonalal przez
cierpienie. Z rozmoéw z nig wnioskowal, ze miala glebokie zrozumienie
prawd Bozych oraz rownie glebokie intuicyjne wyczucie nauki katolic-
kiej. Mial tez wrazenie, ze ,,w jej duszy dzieja sie rzeczy niezwykle”s.

Mistyczka, Swiadoma zblizajacego sie konca jej zycia, dawata odczué
ks. Sopocce podczas prowadzonych z nig rozméw, ze przynaglenia
z objawien teraz bardziej jego dotycza. Podobne tez wrazenie odniost ks.
Sopocko przegladajac zapiski w jej dzienniku. Przed pozegnaniem po-
wiedziala mu — jak sam pé6zZniej odnotowat — trzy wazne rzeczy. Naj-
pierw, ze ,mam nie ustawaé w szerzeniu kultu Milosierdzia Bozego, a w
szczego6lnodci w dazeniu do ustanowienia Swieta w I niedziele po Wiel-
kanocy. Nigdy nie moge powiedzie¢, ze uczynilem dosyé. Choéby sie
spietrzyly najwieksze trudnoéci, chocby sie zdawalo, ze sam Bog tego
nie chce, nie mozna ustawaé. Gdyby nawet orzeczenie Ko$ciola w tej
sprawie zapadlo negatywne, nie mozna ustawa¢. Chocby juz braklo sit
fizycznych i moralnych nie ustawaé¢. Glebia bowiem Milosierdzia Bozego
jest niewyczerpana i nie wystarczy zycia naszego na jego wyslawianie.
Swiat juz dhugo istnie¢ nie bedzie i Bog chce jeszcze przed konicem jego
udziela¢ ludziom laski, by nikt nie mogl sie wymoéwic na sadzie, ze nie
wiedzial o dobroci Bozej i nie styszal o Jego Milosierdziu”s8. Nastepnie
moéwita 0 wspominanej juz wyzej sprawie zgromadzenia, ze ma by¢ ra-
czej obojetny i ze zacznie sie od malych rzeczy oraz ze inicjatywa wyjdzie
od innych. Na koniec wskazala, ze ma ,mie¢ czysta intencje w calej tej
sprawie i dzialalnoSci. Nie szuka¢ siebie, a tylko chwaly Bozej i zbawie-
nia bliznich”. Ma tez by¢ przygotowany na trudnoéci, opuszczenie, za-
wody, niewdziecznoSci, przesladowania, niepowodzenia, gorycz i smu-
tek. Nawet moze sie zdarzaé, ze w tych do$wiadczeniach, takze na mo-
dlitwie, trudno bedzie znalezé pocieche. Zawsze jednak powinien trosz-
czy¢ sie, by w glebi swej duszy zachowywac laczno$éc z Bogiem i u Niego
szuka¢ radys9.

Siostra Faustyna przy pozegnaniu, czujac, ze moze to by¢ juz ostat-
nie spotkanie z kierownikiem duchowym, poprosila o udzielenie jej blo-

57 Dziennik, z. 2, s. 60.
58 Tamze.
59 Por. tamze, z. 2, s. 60-61; tenze, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8).
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goslawienstwa, a na proébe ks. Sopocki zyczyta mu wszelkich task od
Boga, obiecujgc modlitwe teraz i po $mierci.

Po wyjSciu z separatki, ks. Sopoéko przypomnial sobie o wydanych
w 1937 r. w Krakowie modlitwach do Milosierdzia Bozego, ktore miat jej
wreczyt. Zawrocil wiec, aby je przekazaé. Wtedy zastal ja ,,w zachwyce-
niu na modlitwie jak nadziemska posta¢”so. Byla zatopiona w modlitwie.
Pozostawala w pozycji siedzgcej, ,ale prawie unoszacej sie nad to6zkiem.
Wzrok jej byl utkwiony w jaki§ niewidzialny przedmiot’ Dopiero po
chwili spostrzegla ks. Sopocke i przeprosﬁa ze byta nieuwazna. On wre-
czyl jej modlitwy z obrazkami i ponownie pozegnat. Na odejécie uslyszal
stowa: ,,Do zobaczenia w niebie”s:.

Wychodzac czul wielki bol i gorycz w swej duszy z powodu rozstania
z tak niezwyklg istota, jakq byta s. Faustyna. Byl §wiadomy, ze pozosta-
wal teraz sam ze sprawami, ktore takze go oquly przez obcowanie z nia.
Juz wtedy bowiem dos$wiadczal trudnoSci i niezrozumienia, a Jeszcze
wiecej mu ich przepowiedziala. Towarzyszyla mu jednakze mysl, ze to
on sam przede wszystkim musi zaufa¢ Milosierdziu Bozemu, dlatego
winien otrzasna¢ sie z maloduszno$ci i umacnia¢ sie w ufnoéci Bogu
i Jego Milosierdziu®z.

Dnia 25 IX udalo sie ks. Sopoéce jeszcze raz odwiedzi¢ s. Faustyne
gdy wracatl z Czestochowy, gdzie wreczyl biskupom zebranym na konfe-
rencji listy w sprawie ustanowienia Swieta Milosierdzia Bozego. Fausty-
na bardzo sie ucieszyla tg wiadomoscig. Nie podjela jednakze rozmowy,
gdyz — jak oznajmila — ,wszystko co mialam polecone, zakomunikowa-
lam, a teraz jestem zajeta obcowaniem z Ojcem Niebieskim”. Przepo-
wiedziala jedynie, Ze za 10 dni umrze.

To ostatnie spotkanie z s. Faustyng i stan, ktory przezywala jeszcze
bardmej uzmystowily ks. Sopoéce waqtkowosc i szczyty jej zycia z Bo-
giem. Zrodzito to przekonanie o jej $wietoSci. Wtedy tez — jak sam
o$wiadczyl — catkowicie sklonit sie ku propagowanym przez nig ideom.
Uwierzyl w przekazy — odnalezione w jej dzienniku — o udzielaniu jej w
szpitalu Komunii §w. przez Aniola¢s.

W dniu 5 X 1938 r. siostra Faustyna odeszla z tego $wiata. Spehila
sie zapowiedZ ujawniona ks. Sopoéce. Powiadomiony depesza o jej
$mierci, nie mogl z powodu zaje¢ pojechac na jej pogrzeb w Lagiewni-

60 Tenze, Dziennik, dz. cyt., z. 2, s. 61.

61 Tenze, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10).

62 Dziennik, z. 2, s. 62.

63 M. Sopoéko, Moje wspomnienia..., (AAB, XV 8. 10); tenze, Dziennik, z. 2, s. 64.
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kach. W dniach 11 i 17 X odprawil za nig, ,,a moze juz na jej cze$¢” — jak
zapisal — Msze §w.64

2. SPECYFIKA I ZNACZENIE KIEROWNICTWA DUCHOWEGO
a) Posluga z Bozego wybrania

To, iz ks. Sopocko znalazl sie w roli spowiednika i kierownika du-
chowego s. Faustyny, nie wydaje sie by¢ zdarzeniem przypadkowym. Byt
on bowiem wystarczajaco zaznajomiony z teologia zycia duchowego
z racji swoich studiéw teologicznych oraz dalsze poglebianie wiedzy z
tego zakresu podczas pelienia funkeji ojca duchownego w seminarium,
a takze w zwigzku z badaniami naukowymi do pracy habilitacyjnej, kt6-
ra dotyczyta wychowania duchowego. Mial ponadto za sobg kilkuletnie
do$wiadczenie kierownictwa duchowego oraz praktyke spowiadania
siéstr zakonnych. Mozna wiec uznaé, ze byl wlaéciwie przygotowany od
strony teoretycznej i praktycznej do czekajacego go zadania. Nadto jego
osobista postawa wiary, troska o wlasne zycie duchowe, takze predesty-
nowaly go do prowadzenia s. Faustyny. Na bazie ukazanych powyzej
okolicznoéci, mozna w pewnym sensie moéwié¢ o opatrznoéciowym przy-
gotowaniu i wybraniu ks. Sopoéki do roli spowiednika i kierownika du-
chowego naszej Mistyczki. Sledzac za$ przebieg jej zycia, mozna tez do-
patrzy¢ sie w nim dzialania Bozej Opatrznosci, ktéra s. Faustyne przy-
prowadzila do Wilna, gdzie spotkala poszukiwanego od kilku lat spo-
wiednika. Je$li zas odwolac sie do jej wewnetrznych natchnien i wizji
opisanych w Dzienniczku, to wprost wskazujg one na Boze prowadzenie
i przygotowywanie Faustyny do korzystania z postugi kierownictwa du-
chowego ks. Sopocki oraz o wybraniu go do tej roliss.

Ksigdz Sopoéko przyjmujac duchowe prowadzenie s. Faustyny sta-
nal wobec wyjatkowych zadan. Juz sama jej osoba wyrdzniala sie wybie-
gajacym ponad przecietnoé¢ zyciem duchowym, pokierowanie ktérym
wymagalo wysokich umiejetnosci i wiekszego zaangazowania kierowni-
ka. Szczegoblniejszym jeszcze wyzwaniem byly jej wewnetrzne przezycia
i wizje oraz ujawniane w nich zadania. Szukala ona pomocy w rozezna-
waniu swych stanéw wewnetrznych i wizji, ktorych doswiadczala. Przy-
naglana byla tez do realizacji zadan z objawien. Zwracala sie z tym
wszystkim do ks. Sopocki, jako swego spowiednika i kierownika ducho-
wego, a on przyjmujac te role, nie mogl byé obojetny na jej oczekiwania.

64 Tenze, Dziennik, z. 2, s. 64; tenze, Moje wspomnienia..., (AAB, XV 8).
65 Por. Dz. 34. 53.
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Prowadzac kierownictwo duchowe s. Faustyny, ks. Sopocko zacho-
wywal roztropny dystans, co do jej zwierzen o wewnetrznych przezy-
ciach i wizjach, ale bacznie je obserwowal, nie czynigc przedwezesnych
osadow. Skupial sie jednoczeénie na pracy nad jej duchowym rozwojem,
za ktory czul odpowiedzialno$c¢ jako jej kierownik duchowy. Wiedzial, ze
autentyczny jej wzrost duchowy pozwoli urobié peliejszy osad co do
niezwyklych przezy¢.

W zwigzku z powyzszym w kierownictwie duchowym, jakiego podjat
sie ks. Sopoc¢ko wobec Faustyny Kowalskiej, ujawnily sie juz od poczat-
ku dwa cele, ktére wplywaly na charakter tej postugi. Jednym bylo pro-
wadzenie ku osobistej $wietoéci, a drugim rozeznanie szczeg6lnych we-
zwan, kierowanych do niej oraz pomoc w ich realizacji. Osigganie tych
celéw tworzylo dwa jednoczesnie przebiegajace i wzajemnie wspomaga-
jace sie nurty duchowego prowadzenia. Jeden skupiony by} bardziej na
trosce o postep duchowy Mistyczki, drugi shuzyl rozeznaniu jej we-
wnetrznych doznan. Postep duchowy Faustyny istotny byl dla uwiary-
godnienia jej przezyé, te natomiast im bardziej byly rozeznawane jako
autentyczne, tym bardziej niosly przynaglenie do pracy nad duchowym
udoskonaleniem.

b) Prowadzenie ku éwiqtoéci

wngetrza, przekonal SIQ, ze jego odczuc1a co do subtelnosci jej sumienia
i stanu zjednoczenia z Bogiem, ktére odniést przy pierwszych spotka-
niach, znajduja potwierdzenie. Zauwazyl, ze posiadala zdrowe, natural-
ne usposobienie i normalnie rozwijajaca sie uczuciowo$é. W sferze
umystowej cechowala j ja roztropno$é i zdrowy osad rzeczywistosci. Ze-
wne;trzme niczym sie nie wyro6zniala. Byla naturalna i prosta w relacjach
z innymi osobami, daleka od udawania czy stwarzania zewnetrznych
p6z. W swoim obejéciu i zachowaniu nie dawala odczué, ze dos§wiadcza
niezwyklych przezy¢. Gdy za$ chodzi o sfere moralng, byla szczera
i prawdomoéwna. Odznaczala sie pokora, postuszenstwem, gorliwoécia,
ubdstwem, skromnoécig i czystoScia. Rozwijala w sobie postawe milo$ci
Boga i blizniego. Cnoty moralne i teologalne ujawnialy sie w jej zyciu
duchowym i stale byly rozwijaness.

66 Por. M. Sopocko, Wspomnienia z przeszitosci..., dz. cyt., s. 64; tenze, Moje wspo-
mnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10).
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Ten postep w zyciu duchowym byt — zdaniem ks. Sopoéki — wyni-
kiem wlaéciwej wspolpracy s. Faustyny z laskami i natchnieniami Du-
cha Swietego®7.

W tym miejscu nalezy zaznaczyé¢, ze proces jej duchowego rozwoju
dokonywal sie pod kierunkiem spowiednika. Faustyna, obdarowana
niewatpliwie szczegdlnymi laskami, z wielkim zaangazowaniem wspol-
pracowala z nimi. Jak zaznaczyla w swym Dzienniczku, sam Jezus ja
prowadzilé8. Niemniej na drodze tej obecny byt tez i kierownik ducho-
wy. Ks. Sopocko nie wspomina — co wydaje sie by¢ naturalne — o swo-
ich zashugach w kierownictwie duchowym Mistyczki, ale nie ulega wat-
pliwoéci, ze dobrze spelnil swoje zadanie. Potwierdzenie tego odnalezé
mozna w Dzienniczku i listach pisanych przez nig do ks. Sopoéki po jej
wyjezdzie z Wilna. W Dzienniczku jest wyrazna wzmianka o tym, jak
istotna byta pomoc kierownika duchowego. Napisala: ,Lek mnie teraz
przejmuje, kiedy nieraz da sie styszeé, jak ktéra dusza moéwi, ze nie ma
spowiednika, czyli kierownika. Poniewaz wiem, jak wielkie szkody sama
ponositam, kiedy nie mialam tej pomocy. Bez kierownika latwo mozna
zejéé na manowce” (Dz. 61; por. Dz. 749. 937. 940). Nastepnie wyznaje,
ze pod kierownictwem ks. Sopocki szybko postepowala w milo$ci Bozej,
stala sie wierniejsza lasce, bardziej poznala, czym jest kierownictwo,
dzieki ktéremu zaznawala glebokiego skupienia i pokoju, a jednocze$nie
przygotowywana byla do trudéow i doswiadczenss. W innym miejscu
moéwi o ks. Sopoéce, ze ,kaplan ten jest kierowany przez Ducha Bozego,
przenikngl tajemnice duszy mojej i najskrytsze tajemnice, ktére byly
pomiedzy mng i Bogiem” (Dz. 436; por. Dz. 444).

Gdy za$ chodzi o jej listy, juz w pierwszym z nich, gdy tylko opuscila
Wilno, piszac z Walendowa, zalila sie przed ks. Sopocka, ze nie ma
przed kim otworzy¢ swej duszy, kogo moglaby zapytac o niejedng ta-
jemnice, jak nalezaloby ja rozumieé i wprowadzi¢ w zycie. Dlatego tez —
co wydaje sie by¢ wyrazem uznania dla postugi duchowej ks. Sopocki
wobec niej — wprost oznajmiala, iz teraz rozumie, co to znaczy mieé¢
kierownika duszy7° i jak trudno zy¢ w oddaleniu od niego7t. Pokdj duszy,
jaki stawal sie jej udzialem, i wewnetrzna wolno$é byly — wedlug niej —

67 Por. tenze, Wspomnienia z przesztosci..., dz. cyt., s. 65.

68 Por. Dz. 145.

69 Por. Dz. 144-145.

70 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki pisany z Walendowa z 1936, (AKAB, XX 2).
7 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 10 V 1936, (AKAB, XX 3).
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owocem laski Bozej i trzyletniej pracy ks. Sopocki. Pozostawiona sama
sobie zagubilaby sie w trudnos$ciach7z.

W jednym z listow wyrazila sie o swoim spowiedniku, ze znalazla
w nim szczerego przyjaciela, ktérego rzadko sie spotyka, ktéry potrafit
powiedzie¢ wszystko wyraznie i otwarcie, za co tez czuje sie wobec niego
bardzo wdziecznas. Faustyna, chociaz w Krakowie byta pod dobra opie-
ka o. Andrasza, ktoérego tez bardzo cenila za jego kierownictwo74, jedno-
cze$nie zwracala sie do ks. Sopocki, do czego zachecal ja nawet 0. An-
drasz. Bardzo szanowal on ks. Sopocke i cenil jego kierownictwo wobec
swojej penitentkizs. Wszystko to poé$wiadcza, jak bardzo wazng i cenng
byla dla niej postuga ks. Sopocki.

Potwierdzeniem tej opinii o kierownictwie duchowym ks. Sopocki
i jednoczeénie jakby podsumowaniem jej wypowiedzi, moze byé zapis zy-
czen skierowanych do niego, zawartych w jednym z listow: ,,W Wigilie o
godzinie w pél do pigtej tlamac sie bede oplatkiem z Drogim Ojcem. U
stop Naj$wietszego Sakramentu, przez Naj$wietsze Serce Jezusa, prze-
sylam najszczersze uczucia wdziecznosci za wiele po$wiecenia dla dzieta
Bozego i dla mej duszy. Teraz to wszystko lepiej rozumiem i z pewnoscia
lepiej bym korzystata z tygodniowego kierownictwa Drogiego Ojca”™°.

Swiadectwa s. Faustyny wskazuja, ze ks. Sopoéko dobrze spelmal
role duchowego kierownika w prowadzeniu jej ku doskonalosci i osobi-
stej Swietosci.

c¢) Rozeznawanie niezwyklych przezy¢ i objawien

Ksigdz Sopocko z calg odpowiedzialno$ciag odni6st sie do sprawy ro-
zeznania prawdziwo$ci niezwyktych zjawisk w zyciu s. Faustyny. Zgod-
nie ze wskazaniami teologii zycia duchowego zachowywatl roztropny dy-
stans do jej zwierzen. Tak jak na poczatku nie okazal od razu sponta-
nicznej akceptacji dla jej sugestii o wezesniejszym wskazaniu go na jej
kierownika duchowego tak tez przez dlugi czas ostroznie odnosit sie; do
uJawmanych przez nlq niezwyklych przezy¢, wizji i zadan, rowniez pod
jego adresem, iz ma _]e_] dopomoéc w ich spehieniu. Niemniej daleki byt
od przekreslenia z gory ich autentyczno$ci czy pochopnego ich lekcewa-

72 Por. List s. Faustyny do ks. Sopoc¢ki z 20 1X 1936, (AKAB, XX 7).

73 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 20 X1II 1936, (AKAB, XX 10).

74 Por. List s. Faustyny do o. Andrasza z 20 I1X 1936, (AKAB, XX 7).

75 Por. List 0. Andrasza do s. Faustyny z 9 VIII 1936, (AKAB, XX 6); List o. Andrasza
do s. Faustyny z 12 X 1936, (AKAB, XX 8).

76 Por. List s. Faustyny do ks. Sopo¢ki z 20 XII 1937, (AKAB, XX 16).
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zenia. Zachowywat wlaéciwag w takiej sytuacji postawe wyczekiwania, by
nie ulec zawsze mozliwym zludzeniom. Byla w tym madrosé kierownika
duchowego, ktéry chcial uchronié swa penitentke przed tatwowiernos$cia
czy pycha. W tym duchu motywowal swe odniesienie, zwlaszcza na po-
czatku zwyczajnego traktowania wizji Mistyczki, thumaczac jej, ze taska
u$wiecajaca jest wieksza od laski widzen7’. Jednocze$nie zastanawial
sie, badal i radzil swiatlych kaplanéw, nie ujawniajac jednakze, o jakie
konkrety i o kogo chodzi. Utrzymywat wszystko w Scisltej tajemnicy. Cala
sprawe czynil przedmiotem modlitwy, szukajac w Bogu natchnienia, jak
ma postepowac. Byl wierny wskazaniom mistrzéw duchowych, gtéwnie
$w. Jana od Krzyza, traktujac opowiadania Mistyczki ze stosownym w
tym wzgledzie niedowierzaniem. Nie wypytywal o szczeg6ly i nie okazy-
wal zbytniego zainteresowania jej przepowiedniami’s.

Jednakze z calg powaga odnosil sie do jej przezyé¢, podtrzymywal w
niej wole ich spisywania i szczegblowego przedstawiania wszystkiego
czego doznaje, co wyrazilo sie miedzy innymi w nakazie odtworzenia
zniszczonego tekstu dziennika. Z drugiej za$ strony przygotowywat s.
Faustyne na przyjecie do$wiadczen i upokorzen, a nawet przesladowan i
w ogole cierpien. Przez nie bowiem — jak pouczal — weryfikowane jest
to, co przezywa. Prawdziwe bowiem dziela Boze napotykajg zawsze na
trudnosci i naznaczone sa cierpieniem. Zachecal do cierpliwoéci i ufno-
$ci, ze Bog, jesli chee co$ przeprowadzié, mimo pojawiajacych sie trud-
noSci, wezeSniej czy pbzniej sprawy swe przeprowadzi7o. Umacnial w
postawie wierno$ci Bozym natchnieniom, uspokajal watpliwoéci i po-
budzal do staran o spelnianie woli Bozejso.

Wiedzial, ze dla zweryfikowania autentycznosci objawien naszej Mi-
styczki wazne jest stwierdzenie zgodnoSci treSci w nich przekazywanych
z nauka objawiong. Jak bardzo mu na tym zalezalo oraz jak przezorny i
przewidujacy byl w swym badaniu, §wiadczy fakt zalecenia Faustynie,
by w swych zapiskach starala sie wyr6zniaé, co pochodzi od Boga, z Jego
objawienia, a co jest jej wlasnym odczuciem czy osobistg narracja. Wie-
dzial bowiem, ze nawet u uznanych mistykéw nadprzyrodzone o$wiece-
nia nieraz przeplataly sie z dzialaniem ich wyobrazni.

Obserwujgc Mistyczke, zauwazyl, ze zdarzaly sie jej trudnoéci z od-
réznianiem, co jest wynikiem dzialania jej wyobrazni, a co rzeczywiscie

77 Por. B. Szostalo, Moje wspomnienia o Ksiedzu Profesorze..., dz. cyt., s. 11.
78 Por. M. Sopoéko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10).

79 Por. Dz. 270.

80 Por. Dz. 429-430; 270; 444.
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pochodzi od Boga. Dlatego nakazal jej w imie postuszenstwa, azeby
podkreslala w tekscie ,tylko to, o czym moze przysiagc, ze pochodzi od
samego Jezusa”. Rzeczywiécie, s. Faustyna starala sie wiernie to polece-
nie spelia¢, co uwidocznione jest w oryginale Dzienniczkas!.

Analiza tresci przekazywanych przez s. Faustyne;, ktorej podjal sie
ks. Sopocko wykazaly — jak sam pdzniej stwierdzil — ze ,,w przedmiocie
objawien nie ma nic, co by sie sprzeciwialo wierze lub dobrym obycza-
jom, albo dotyczylo opinii spornych miedzy teologami. Przeciwnie,
wszystko tam zmierza do lepszego poznania i ukochania Boga przez kult
Milosierdzia Bozego82. Ponadto ks. Sopocko odkryl, ze przekaz Swietej,
nie posiadajgcej najmniejszego przygotowania teologicznego, ujawnil
wielkg jej umiejetnos¢ moéwienia o sprawach wiary, tak subtelnych i trud-
nych, z ktérymi wprawni teologowie mieliby duzo trudnosci. W jego od-
czuciu takze niejeden teolog mimo swych studiéw nie potrafitby tak
trafnie wyrazaé sie o doskonatoéciach Bozych, a tym bardziej o Milo-
sierdziu Bozym i potrzebie osobnego kultu Boga w tym przymiocie w
I niedziele po Wielkanocy. Tej niezwyklej intuicji prostej zakonnicy w
powyzszych sprawach — zdaniem ks. Sopo¢ki — nie mozna bylo inaczej
wytlumaczyé¢, jak ,nadprzyrodzonym o$wieceniem jej umystu8s. Zesta-
wienie przekazéw s. Faustyny o Milosierdziu Bozym z nauka biblijng
i teologiczng, potwierdzilo ze jest ono najwyzszym przymiotem Bogasd4.

Podobnie i owoce objawien s. Faustyny, zarowno w niej samej, jak i
u oséb, ktére zwracaly sie z ufnoécia do Bozego Milosierdzia, byly w
przekonaniu ks. Sopoc¢ki niezwykle, co potwierdzalo ich autentyzm. W
postawie Mistyczki bowiem po ujawnieniu sie na poczatku pewnej le-
kliwo$ci 1 niepewnoéci co do przezy¢ oraz checi uchylenia sie od wyko-
nania polecen z objawien, wyrazonych prosba do Boga o zwolnienie z
nich, stopniowo nastepowalo wewnetrzne uspokojenie, a nawet pew-
no$é i gleboka rado$é duchowa. Faustyna ,stawala sie coraz bardziej
pokorna i cierpliwa, coraz bardziej zjednoczona z Bogiem i poddana Je-
go $wietej woli”ss,

Podobnie odwolywanie sie do Milosierdzia Bozego, zgodnie z zache-
tami z objawien s. Faustyny, przynosilo wyshuchanie présb i udzielanie

81 Dz. 959; M. Sopocko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 10); List ks. Sopocki
do s. Faustyny z 5 X 1936, (AKAB, X 3); List ks. Sopo¢ki do s. Faustyny z 14 1I 1937,
(AKAB, X 6).

82 M. Sopocko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 10).

83 Tamze.

84 Por. tamze.

85 Tamze.
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upraszanych lask. Po latach, gdy jej posta¢ i objawienia staly sie pu-
blicznie znane, a niektérzy zaczeli nawet prywatnie modli¢ sie przez jej
wstawiennictwo do Bozego Milosierdzia, wowczas otrzymywali liczne
laski®6. Sam ks. Sopoéko takze wspominal, ze doznawat wielu task dzieki
nabozenstwu do Milosierdzia Bozego, a szczegblnie przez odmawianie
Koronki®7.

Stwierdzenie zgodno$ci tresci objawien s. Kowalskiej z nauka obja-
wiong oraz pozytywnych skutkéw tychze objawien, nad czym trudzil sie
ks. Sopocko, stworzylo podstawy do rozstrzygajgcej oceny ich auten-
tyczno$ci, ale to nalezalo juz do kompetencji uprawnionych do tego in-
stancji ko$cielnych. To ks. Sopoc¢ko pozostawit Ko$ciolowi.

d) ,,Oto jest pomoc widzialna dla ciebie na ziemi”
— spelnienie zapowiedzi

Podsumowujac role ks. Sopoéki w funkeji kierownika duchowego
s. Faustyny Kowalskiej, nalezy stwierdzi¢ z cala pewnoscia, ze wypehit
ja bardzo dobrze. Dopomoégl jej w osiggnieciu samych szczytow ducho-
wej doskonalo$ci, cho¢ w tej drodze towarzyszyla jej szczeg6lna laska
i sam Bog ja prowadzil. Ponadto w Dzienniczku, ktéry powstal z jego
inicjatywy, utrwalone zostaly tajemnice Bozego dzialania w duszy, bo-
gactwo wiedzy duchowej o samych szczytach wewnetrznego rozwoju i
doskonalo$ci chrzeécijanskiej. Z jego pomocg zostaly rozpoznane i jed-
nocze$nie zachowane przez zapis w tymze Dzienniczku udzielone jej ob-
jawienia. Sam za$ ks. Sopocko, speliajac role duchowego kierownika,
przekonawszy sie osobiScie do prawdziwo$ci jej przezy¢ i objawien,
a takze ze wzgled6w na duszpasterski pozytek plynacy z rozglaszania ta-
jemnicy Bozego Milosierdzia, przyjat konsekwentnie na siebie zadanie
wspblrealizatora i kontynuatora misji jej objawione;.

Czy byla to tylko zwyczajna, rzetelnie i gorliwie speliona postuga
kaplanska, do ktérej ks. Sopocko wyznaczony zostal przez swego ordy-
nariusza, mianujgcego go spowiednikiem si6str zakonnych?

Wydaje sie, ze rola, ktéra spelil wybiegala wyraznie ponad zwy-
czajny charakter kaplanskiej poshugi. Najpierw dlatego, ze odnalezienie
sie w niezwyklej — trzeba przyzna¢ — sytuacji, jakg bylo postugiwanie

86 Ksiadz Sopocko skrzetnie zbieral $wiadectwa o laskach uzyskanych przez modlitwe
do Milosierdzia Bozego oraz przez wstawiennictwo s. Faustyny. W jego posiadaniu byty
spisy tych task, takze z wiarogodnymi po$wiadczeniami skladanymi pod przysiega. — Por.
AAB, XV 11; AAB, X 11.

87 Por. M. Sopoc¢ko, Dziennik, dz. cyt., z. 2, s. 52.
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niecodziennej przeciez penitentce oraz podjecie nietatwego zadania kie-
rowania jej wnetrzem, wskazuje na wyjgtkowe zaangazowanie ks. So-
pocki. Uchronil sie on przy tym od uznania siebie szczeg6lniej wyroz-
nionym z tego powodu. Mgl przeciez zbiera¢ dla siebie chwale, Ze jest
spowiednikiem osoby doznajacej szczegolnych task od Boga. Nastepnie
wierne trwanie w podjetej roli, zwlaszcza gdy zaczely pojawia¢ sie trud-
noSci, a nawet cierpienia w zwigzku z jej pelnieniem, wskazuje takze na
wyjatkowo$¢ jego postugiss. Z kolei doprowadzenie do szczytéw dosko-
nalo$ci swej penitentki i pomoc jej udzielona w rozeznaniu oraz przyje-
ciu niezwyklych przezy¢ i objawien podnosi warto$é tejze postugi, a tak-
ze wskazuje na ponadprzecietny jej poziom.

Analizujac role i znaczenie postugi ks. Sopoéki wobec s. Faustyny
mozna postawi¢ pytanie — oczywiécie dalekie od oceniania mozliwo$ci
ingerencji Boga, ktéry ma nieograniczone i przez czlowieka nieprzewidy-
walne sposoby dzialania — jak by sie potoczyly losy objawien i apostol-
stwa Milosierdzia, gdyby nie nakaz ks. Sopocki spisywania dziennika
przez s. Faustyne? Czy Mistyczka, ograniczona w swych mozliwo$éciach
oddzialywania na zewnatrz, moglaby rozglasza¢ o Milosierdziu Bozym,
a tym bardziej podja¢ sie teologicznej weryfikacji swych objawien? Czy
zdolalaby sama je wla$ciwie rozeznac? Szukala wszak kierownikow, kto-
rzy by jej w tym pomogli. Niewatpliwie dzieki autentycznie glebokiemu
iyciu z Bogiem ujawniajacemu sie w calkowitym poddaniu woli Boiej i
przyjecm na siebie ofiary, przystugiwala sie spraw1e obJaw1aneJ jej misji
i byla jej apostolem, co w Bozej ekonomii jest pierwsze i najistotniejsze.
Niemniej tym, ktory ja poprowadzil i umocnit w tychze wewnetrznych
postawach, a jednocze$nie na zewngtrz stal sie apostolem — byt ks. So-
pocko. Tym samym speknil przeznaczong mu z Bozego zamierzenia role
w tym samym dziele, ktore dotyczylo s. Faustyny3o.

Wejscie w swojg role i odpowiedzenie na wezwanie do niego skiero-
wane, musialo niewatpliwie w osobie ks. Sopoc¢ki mie¢ wystarczajace
podloze w jego duchowej postawie, wyrazanej w osobistym rozwoju
cno6t teologalnych: wiary, nadziei i milo$ci, a takze madro$ci, roztropno-
$ci i innych ecnét moralnych, na bazie ktérych wyrastala jego wiernoéé
i poddanie sie Bozej woli oraz Jego natchnieniom.

Zashugi ks. Sopoéki dla rozpoznania i realizacji osobistej misji obja-
wianej s. Faustynie sg niewgtpliwie wielkie. Z cala pewnos$cia mozna

88 Por. Dz. 86. 90.
89 Por. Dz. 36. 53. 263. 1472. 1689.
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stwierdzié, ze spekil sie w roli kierownika duchowego, zgodnie z zapo-
wiedzig w objawieniach: ,,Oto jest pomoc widzialna dla ciebie na ziemi.
On ci dopomoze spelni¢ wole Moja na ziemi”o.

Nalezy jeszcze dopowiedziec, ze jego postepowanie w tym wzgledzie
przebiegalo w najlepszej zgodnosci ze wskazaniami nauki Ko$ciola od-
nos$nie do niezwyktych doznan i zjawisk oraz prywatnych objawien. Idgc
za nimi, nie mogt on zlekcewazy¢ osoby s. Faustyny i jej przezy¢. Prze-
prowadzil ich rzetelna weryfikacje, dzieki czemu przyjete i zachowane
zostalo Boze dobro, przez nie udzielane. Ks. Sopo¢ko na drodze badan,
poszukiwan, z calg roztropnoscia i krytycyzmem, aby ustrzec sie zhu-
dzen, osobiécie przekonal sie co do osoby Mistyczki i jej objawien. Mial
ku temu prawo, a takze wewnetrzny nakaz, wynikajacy z jego wiernoéci
prawdzie, ktora odkryt w swych poszukiwaniach. Takie decyzje we wla-
snym wnetrzu moze podejmowac kazdy chrzescijanin. Jest to sprawa
jego sumienia i osobistej relacji z Bogiem w wierze. Opinie te wyrazit we
wspomnieniach o s. Kowalskiejo!.

Jednoczeénie jako kierownik, nie wypowiedzial wobec niej rozstrzy-
gajacego osadu, co do autentyzmu przezy¢. Przy catej wrazliwoSci i usza-
nowaniu jej samej i tego co przezywala, zgodnie z nauka o zyciu ducho-
wym i kierownictwie, prowadzil ja ku jak najpelniejszemu rozeznawaniu
i wypelianiu woli Bozej. Tym samym mogla ona stawa¢ sie coraz bar-
dziej podatna na Boze prowadzenie w jej osobistym rozwoju i jednocze-
$nie coraz doskonalszym narzedziem Bozego dzialania w sprawie obja-
wiania tajemnicy Mitosierdzia Bozego92. Dal jej wystarczajace upewnie-
nie, aby mogla uchroni¢ sie przed zludzeniami odnoénie do przezyé,
dzieki czemu mogla ufniej i wierniej wspotpracowac z dzialaniem Bo-
Zym w niej i przez nig. Nie zahamowal i nie zaprzepascil, ale usposobit
do rozwoju oraz do coraz wierniejszego i pelniejszego odczytywania

90 Dz. 53.

9t Por. M. Sopoéko, Moje wspomnienia..., dz. cyt., (AAB, XV 8. 10). Przelomowym
momentem w procesie uznania nadprzyrodzono$ci objawien s. Faustyny przez ks. Sopo¢-
ke, oczywiscie jako jego prywatnej opinii, bylo odkrycie w nauczaniu Ojcéw Kosciola
stwierdzenia, iz Milosierdzie Boze jest najwyzszym przymiotem Boga w Jego dzialalnosci
na zewnatrz. We wspomnieniach o s. Faustynie zanotowal: ,Z wielka rado$cia spotkatem
podobne wyrazenia u $w. Fulgencjusza, u $w. Ildefonsa, a juz najwiecej u §w. Augustyna,
ktory komentujac Psalmy obszernie si¢ rozwodzil nad Milosierdziem Bozym, nazywajac je
najwyzszym przymiotem Boga. Wowczas juz nie mialem watpliwo$ci powaznych co do nad-
przyrodzono$ci objawien s. Faustyny i zaczglem od czasu do czasu umieszczaé artykuly na
temat Milosierdzia Bozego w czasopismach teologicznych (...)”. — Tamze, (AAB, XV 8).

92 Por. Dz. 269-270. 443-444.
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prawdy jej do$wiadczen, a w konsekwencji do realizacji misji jej powie-
rzanejos.

Takie dzialanie bylo wystarczajace i wydaje sie, ze wiecej nie mozna
bylo uczynié. Niepotrzebne tez bylo ze strony ks. Sopoéki orzekanie roz-
strzygajace o autentyzmie objawien. Byloby to zresztg niewlasciwe, gdyz
przekraczaloby jego kompetencje oraz naruszalo zasady nauki KoSciota.
Taka decyzja lezy w gestii Koéciola. Ks. Sopocko o tym wiedzial i nie ro-
$cit sobie pretensji do publicznego rozstrzygniecia o sprawie objawien s.
Faustyny, poddajgc je pod osad KoSciola, co tez we wspomnieniach o
niej wyraznie zaznaczylo4. Mial natomiast prawo jako jej kierownik du-
chowy do osobistego osadu, w ktérym byl przekonany o jej $wietoéci
oraz prawdziwosci przezy¢ oraz objawien przez nig doznawanychos.

93 Por. Dz. 430. 436.

94 Ksigdz Sopocko tak konczy wspomnienia o s. Faustynie, po uprzednim zaznacze-
niu, ze wszystkie okoliczno$ci wskazuja na autentyzm jej glebokiego zycia z Bogiem i we-
wnetrznych przezy¢, w tym objawien: ,Reasumujac powyzsze, wniosek sam sie narzuca.
Ale poniewaz decyzja w tej sprawie nalezy do nieomylnej Instytucji w KoSciele, dlatego z
cala uleglo$cia jej sie poddaje i wyroku najspokojniej oczekuje”. — Moje wspomnienia...,
dz. cyt., (AAB, XV 10).

95 Por. tamze; tenze, Dziennik, dz. cyt., z. 2, s. 64.



Ks. Wojciech ZYZAK"
Bielsko-Biala

KIEROWNICTWO DUCHOWE
W ZYCIU OJCA PIO

Ojciec Pio, cho¢ nie byl teoretykiem kierownictwa duchowego, po-
siadal jednak rozlegla wiedze i do$wiadczenie w dziedzinie ascetyki
i mistyki. Znal doktryne najwazniejszych mistrzow duchowoéci, co sta-
nowilo baze dla roztropnego prowadzenia ku szczytom $wietoSci powie-
rzonych mu duszt. Wiele z aspektéw jego kierownictwa duchowego,
zwlaszcza dokonujacego sie w konfesjonale, nie jest nam znane, dlatego
z konieczno$ci analize tego wymiaru jego pracy duszpasterskiej trzeba
ograniczy¢ do Zrodel pozostawionych w Epistolario Blogostawionegoz2.

Brak w nich niestety informacji na temat umilowanej przez o. Pio
pracy w konfesjonale. Wiemy tylko, ze w pierwszych latach kaplanhstwa,
ze wzgledu na slabe zdrowie i brak pewnosci co do odpowiedniego teo-
retycznego przygotowania, odmawiano mu pozwolenia na spowiada-
nie3. PoZniejsze $wiadectwa pokazuja jednak, jak wielkie thumy, zwtasz-
cza w San Giovanni Rotondo, otaczaly jego konfesjonal, pragnac sie
u niego wyspowiadaé. Ze wspomnien penitentbw wiemy, ze byt bardzo
wymagajacym, ale i pelnym mitosierdzia spowiednikiem. Poniewaz
spowiedz laczyla sie z kierownictwem duchowym, sumujac liczbe oséb,
ktore w ciggu pieédziesieciu dwoch lat skorzystaly z jego rady, otrzymu-
jemy niewiarygodny wynik 2 340 tys. mezczyzn i 1 560 tys. kobiet4.

Wiecej informacji na temat jego pracy jako ojca duchowego dostar-
czaja listy, w ktorych o. Pio rozwinal specyficzng forme kierownictwa

* Ks. dr Wojciech Zyzak (ur. 1969), kaplan diecezji bielsko-zywieckiej, ukonczy}
specjalistyczne studia w zakresie teologii duchowos$ci w KUL. Doktorat w 1999 pt. Zjedno-
czenie z Bogiem w zyciu o. Pio (Francesco Forgione) (Krakow 2000); jest autorem kilku
publikacji, m.in. ksiazki Modlitwa o. Pio (Krakéw 1999).

t Por. M. Da Pobladura, Problematica della direzione spirituale nellEpistolario di
P. Pio, San Giovanni Rotondo 1980, s. 11.

2 G. Di Flumeri, Padre Pio, director of souls: his spiritual direction of Raffaelina Ce-
resa, w: Acts of the First Congress of studies on Padre Pio’s spirituality, San Giovanni
Rotondo 1972, s. 269.

3 Por. T. Zullo, Padre Pio as confessor, extraordinary and unique vivifier of dead
souls, w: tamze, s. 237-240.

4 Por. tamze, s. 257; G. Di Flumeri, Kaplarniska postuga Ojca Pio z Pietrelciny,
w: Przestanie Ojca Pio, red. A. Horowski, Krakéw 1999, s. 189-197.
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duchowego przez korespondencje. Taka forma plynela z potrzeby du-
chowej osob, ktore zwracaly sie do niego o pomoc, a nie mogly z racji
dystansu i innych przeszkod spotkacé sie z nim osobiécies. Blogostawiony
z wielkim po$wieceniem, nawet za cene zdrowia, wypelnial obowigzek
korespondencji i bylo mu przykro, gdy nie moglt na czas odpowiedzieé¢
na listy. Mial tez éwiadomo$¢ ograniczen ptynacych z takiej formy kie-
rownictwa, ktéra wymagala z obu stron wiekszej ostroznosci i dyskrecji
niz ma to miejsce w bezposredniej rozmowies. Mial tez §wiadomos¢, ze
utrzymywanie korespondencji w pewnych wypadkach moze byé¢ szko-
dliwe dla zycia duchowego kierownika i osoby prowadzonej’.

1. POTRZEBA KIEROWNICTWA DUCHOWEGO

Ojciec Pio dostrzegal wielka potrzebe kierownictwa duchowego w
dazeniu do doskonalo$ci. Niejednokrotnie w listach zalecat innym oso-
bom wybér uczonego i $wietego spowiednika, sugerujac jednoczeénie
potrzebe posiadania dobrego kierownika duchowego, ktéry poza niena-
gannoScia zycia i nauki, cechowalby sie duzym do$wiadczeniem. Takie-
mu kierownikowi — jego zdaniem — nalezy otworzyé cala dusze i po-
zwoli¢ sie kierowaé we wszystkim. Niestety, jak skarzy sie o. Pio, braku-
je o$wieconych na drogach Bozych kierownikoéw, a ci, ktorzy sie podej-
mujg tego zadania, czasami niechcacy wyrzadzaja duszom wiecej zla niz
dobras.

Ojciec Pio sam do$wiadczyl w zyciu duchowym trudnosci, spowodo-
wanych brakiem mozliwoéci korzystania z pomocy wytrawnych kierow-
nikéw. Tymczasem — jego zdaniem — im bardziej postepuje sie na dro-
gach zycia duchowego, tym mocniej dos§wiadcza sie potrzeby kierownic-
twa. Zly duch znajac korzySci, jakie czerpie dusza postuszna kierowni-
kowi, probuje zakloci¢ dziecieca ufnoéc, ktora kazdy powinien pokladaé
w osobie prowadzacej, a bez jej pomocy dusza upada w najgorsze grzechy,
nie odczuwajac juz potrzeby pomocy, nawet ze strony samego Boga?.

Kierownictwo duchowe, jako normalna praktyka konieczna do roz-
woju zycia Bozego, w sytuacji braku mozliwoéci korzystania z niego, win-
no — zdaniem o. Pio — by¢ polaczone z sakramentem pokuty. Odpo-

5 Por. M. Da Pobladura, dz. cyt., s. 27.

6 Padre Pio Da Pietrelcina, Epistolario (dalej = Epist.), t. 3, San Giovanni Rotondo
1987, s. 130. 585. 674. 720. 766. 768. 1067.

7 Por. tamze, t. 1, San Giovanni Rotondo 1992, s. 512. 515.

8 Por. tamze, t. 1, s. 533. 617; t. 3, s. 51.

9 Por. tamze, t. 1, s. 679; t. 2, San Giovanni Rotondo 1975, s. 415.
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wiadajac na pytanie jednego z braci, czy mozna sie uéwiecié bez kierow-
nika, o. Pio stwierdzil, ze wystarcza nawet spowiednik, a gdy on nie rozu-
mie stanu duszy, trzeba sie powierzy¢ dobroci Boga. Jednak postepowa-
nie samemu, to jak uczenie sie bez nauczyciela, z ktérym osiagnetoby sie
cel szybciej i lepiejio. Do zwyciestwa i zbawienia prowadzi — jego zdaniem
— pelne i §lepe poddanie wlasnego sadu, temu co radzi kierownik::.

Potrzeba kierownictwa duchowego nabiera w wypadku Blogosta-
wionego nowego wymiaru, ktéry odnosi sie do samego kierownika jako
shugi Koéciola i reprezentanta woli Bozej wobec osoby kierowanej. Wie-
lokrotnie o. Pio wyrazal potrzebe kierowania zyciem duchowym osob,
ktoére w jego przekonaniu zostaly powierzone jego opiece przez samego
Boga. Wyraznie stwierdzal, ze to B6g dal mu poznaé stan duszy i po-
trzeby 0s6b z ktérymi, postuszny Jego woli, rozpoczyna korespondencje.
Pomoc w u$wieceniu i zbawieniu innych uwazal osobiécie za najlepsze
wyKkorzystanie swojego czasu. Podejmowal sie tego trudu, nie narusza-
jac poshluszenstwa i nie wyszukujac dusz, ale, uciekajac sie czesto do
$wiatla Bozego, pragnal jak najlepiej pracowa¢ nad doskonaloScia po-
wierzonych mu przez Opatrzno$é¢ osob:2.

Podjawszy sie kierownictwa wymagal wiernoéci i postuszenstwa,
ktore wykluczalo korzystanie z pomocy wielu doradcow, zwlaszceza, gdy

udzielali wskazéwek niezgodnych z jego sugestiami. Pozwalal Jednak

konsultowaé¢ duchowe problemy z osobami uczonymi i o$wieconymi,
przy zachowaniu obowiazku poshuszenstwa kierownikowi. Wymagal w
tym wzgledzie bezgranicznej szczeroéci i gdy mu sie jej odmawialo, byt
gotoéw zrezygnowac z prowadzenia duszy, pozwalajac na wybo6r innego
kierownika. Zaznaczal jednak, ze nadmierna che¢ konsultowania sie
z innymi osobami, wyplywa z pewnej duchowej chciwoéci i zadzy no-
wych dos$wiadczen, czego w odpowiednio pojetym kierownictwie du-
chowym nie mozna akceptowaé:s.

2. NADPRZYRODZONY WYMIAR KIEROWNICTWA

Ojciec Pio mial swiadomos$é ograniczonej roli kierownika duchowe-
go. To Bog jest pierwszorzedna przyczyna sprawcza kierownictwa i On
prowadzi dusze ku sobie. Kierownik jest tylko narzedziem i stuga tego

10 Por. G. Da Baggio, Padre Pio visto dall’interno, Firenze 1970, s. 50; Zazwyczaj
uwaza sie, ze polgczenie kierownictwa duchowego ze spowiedzig nie jest konieczne, ale
jest bardzo wskazane. — J. W. Gogola, Kierownictwo duchowe, Krakdow 1999, s. 60.

1 Por. Epist., t. 2, s. 89.

12 Por. tamze, t. 2, s. 103. 349; t. 3, . 162. 952.

13 Por. tamze, t. 2, s. 219. 416. 432. 502; t. 3, s. 405. 453.
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jedynego Przewodnika. Blogostawiony wiedzial, ze jedynie Bogu nalezy
sie dziekczynienie za owoce kierownictwa, gdyz czlowiek sam z siebie
jest zdolny jedynie do grzechow. Czesto wysylal listy kierujac sie wola
Boza, nie jakoby mégl nimi pocieszyé¢ adresata, ale dlatego, ze B6g pra-
gnat postuzy¢ sie naturalnym $rodkiem jego korespondencjit4.

Ojciec Pio jako kierownik dusz odczuwal wielka potrzebe Bozej po-
mocy, dlatego zobowigzywal si¢ do odprawienia wielu Mszy $w. w in-
tencji otrzymania $wiatla Ducha Swietego, koniecznego do prowadzenia
ludzi ku doskonalosci. Prosil tez o modlitwe w tej intencji. Jego jedyna
troska bylo nabycie odpowiedniej umiejetno$ci udostepniania duszom
calego bogactwa $rodkéw potrzebnych w ich duchowym rozwoju. Wie-
dzial doskonale, ze do tego potrzeba mu specjalnego o$wiecenia Bozego.
Martwit sie konieczno$cig zdania sprawy na Sadzie Ostatecznym z obo-
wigzku kierownictwa i bal sie odpowiedzialno$ci za grzechy popelione
przez innych z powodu braku czujnoéci kierownika. Stad liczne w jego
korespondencji aluzje do odpisywania na listy w obecnoS$ci Ukrzyzowa-
nego, ukrytego w tabernakulum. Tam szukat $wiatla Bozej madrosci.
Czasami jednak, pomimo usilnych présb, brakowato wyraznego Bozego
$wiatla, by rozstrzygna¢ jaki$ problem. W takiej sytuacji Blogostawiony
nie rezygnowal, ale postanawiat jeszcze usilniej sie modlié. Wiedzial tez,
ze jego rady udzielane bez konsultacji z Jezusem, mogg zaszkodzié i
spowodowa¢ smutek osoby kierowanejts.

Ojciec Pio podejmowat sie kierownictwa duchowego dopiero wtedy,
gdy widzial w nim wyrazna wole Bozg, a w osobie kierowanej pragnienie
dazenia do doskonaloéci. Z drugiej strony wymagal, by w tym samym
duchu cnét teologalnych przyjmowano wszelkie jego sugestie. Bardzo
dbal o duchowy, nadprzyrodzony wymiar ludzkich relacji w kierownic-
twie, ktére winno by¢ przepelnione miloScia do Boga i do bliZniego6.
Jako uczen prosil swego ojca duchowego, by obdarowywal go raczej ra-
da i modlitwa niz prezentami, ktére sugerowalyby zbyt ludzkie motywy
dzialania. Tymczasem podstawowym powodem odwolywania sie o. Pio
do jego opinii bylo szukanie w kazdej sytuacji woli Bozejt7.

3. EKLEZJALNY I APOSTOLSKI WYMIAR KIEROWNICTWA

Nadprzyrodzony wymiar kierownictwa laczyl sie w zyciu Blogosta-
wionego z wymiarem eklezjalnym i apostolskim. Ojciec Pio zdawal sobie

14 Por. tamze, t. 1, s. 390; t. 3, s. 48. 664.

15 Por. tamze, t. 1, s. 311-315. 823. 865. 951. 1027-1029. 1032; t. 2, s. 329.

16 Por. tamze, t. 3, s. 277. 283. 323. 396. 424. 428. 687. 897.

17 Por. M. Da Pobladura, A. da Ripabottoni, Introduzione, w: Epist., t. 1, s. 82-83.
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sprawe ze wzajemnej odpowiedzialnosci czlonkéw Mistycznego Ciala
Chrystusa. Wyrazem tej wzajemnej odpowiedzialnoéci byl fakt, ze Blo-
goslawiony, poddany zawsze i we wszystkim autorytetowi swoich kie-
rownikéw, zyskal u nich takie uznanie, ze stawal sie stopniowo ich
przewodnikiem i mistrzem. Fakt ten mozna przesledzié analizujgc listy z
pierwszego tomu Epistolario8. Role te Zakonnik przyjal z postuszen-
stwa, odczuwajac niezreczno$é sytuacji, w ktorej lekarz zwraca sie o ra-
de do pacjenta.

Ojciec Pio widzial kierownictwo duchowe w bardzo szerokiej per-
spektywie. Wiedzial, ze nie kazdy jest powolany, by uswiecaé¢ innych
i szerzy¢ chwale Boza przez apostolat gloszenia slowa, ale kazdy moze
pracowaé dla zbawienia dusz przez zycie prawdziwie chrzescijanskie
i przez wytrwala modlitwe, polaczona z ofiarowaniem siebie Bogu w in-
tencji Koéciola. Dzieki takiej modlitwie, nie bedac apostoltem ani kapla-
nem czy misjonarzem, otrzyma sie w niebie korone, dla nich od wiekoéw
przez Ojca przygotowang. W tym duchu Blogostawiony zachecal do mo-
dlitwy za Koéciél, a szczegolnie za Ojca $wietego, ksiezy, kaznodziejow
i kierownikéw duchowychzo.

Inng forma uczestnictwa w dziele zbawienia jest — zdaniem Blogo-
slawionego — przyjecie cierpien zZycia jako krzyza Chrystusowego, nie-
sionego w intencji innych oséb. Ojciec Pio popieral takze aktywny apo-
stolat ludzi éwieckich, zwlaszcza gdy chodzilo o nauczanie dzieci i roz-
budzanie w wiernych pragnienia zycia doskonalego. Wszystkie te czyn-
noéci winny jego zdaniem wyplywaé z milosci Boga i bliZniego2:.

4. GLOWNE ZRODEA KIEROWNICTWA

Blogostawiony z Pietrelciny wcigz czytal i medytowal Pismo Swiete.
Ono tez stanowilo gléwne Zroédlo rad dawanych w kierownictwie du-
chowym. Zawsze staral sie przy tym pozostaé wiernym interpretacji Ko-
$ciola $wietego22. Wiedzial, ze czlowiek napeknia sie naukg Jezusa, gdy
czyta pilnie Pismo $wiete i pobozne ksigzki lub stucha slowa Bozego
przekazywanego w kazaniach i pouczeniach. Blogostawiony zalecal czy-
tanie Ksigg Swietych, ktére stanowia prawdziwy pokarm dla duszy
w drodze do doskonaloéci. Podczas gdy na modlitwie my méwimy do

18 Por. tamze, S. 90.

19 Por. Epist., t. 1, s. 576.

20 Por. tamze, t. 2, s. 70; t. 3, S. 61. 79. 459. 707. 862.

21 Por. tamze, t. 2, s. 202; t. 3, 8. 177. 320. 337. 350. 409. 413. 457. 737. 828. 944. 1062.
22 Por. tamze, t. 2, s. 340; t. 3, s. 34.
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Boga, w PiSmie $wietym. On do nas kieruje swe stowo. Stad nalezy prze-
zwycieza¢ uprzedzenia do stylu i formy, w jakiej Biblia zostala napisana
i za przykladem $w. Bernarda, Grzegorza i Augustyna odkryé¢ w niej zro-
dlo nawrédcenia ku prawdziwej doskonatoéci. Ojciec Pio z wielkim naci-
skiem podkreslal, ze brak odpowiedniej lektury pozbawia czlowieka
wielu dobr duchowych. Blogoslawiony ze szczegdlnym zapalem czytat
Listy $w. Pawla. Wiele fragmentéw jego korespondencji czerpie inspira-
cje bezposrednio z ich madrosci. Dla o. Pio najwyzszym probierzem
prawdziwo$ci jakiej$ nauki bylo jej pochodzenie z nieomylnego zrédia
Pisma Swietego2s.

Poza nim, drugim podstawowym zZrédlem kierownictwa duchowego
o. Pio byly dziela klasykéw duchowoéci. Czytanie ich uwazat za tak
istotne dla zycia duchowego, jak powietrze dla oddychania. Polecal
szczegoOlnie ksigzki $w. Teresy Wielkiej i §w. Jana od Krzyza, Wyznania
$w. Augustyna, Filotee $w. Franciszka Salezego i zywoty $wietych. W
Epistolario Blogoslawionego do 1913 r. przewaza wplyw $w. Teresy,
podczas gdy p6zniej spotykamy coraz czestsze aluzje do $w. Jana od
Krzyza. Nie brak takze w jego korespondencji zwracania uwagi na pod-
stawowe elementy duchowo$ci franciszkanskiej24.

Powyzsze zrédla znalazly w duszy o. Pio podatny grunt jego do-
$wiadczenia duchowego. Opisujac kierowanym osobom roézne fazy roz-
woju zycia modlitewnego, wielokrotnie odwolywal sie do wlasnych
przezy¢. Poza madrymi radami, goragcymi zachetami i pewnymi wska-
zo6wkami doktrynalnymi, adresat listow Blogostawionego mogl czasami
natrafi¢ na wazne opisy osobistych przezy¢, ktére odkrywaja przer6zne
stany duszy Stygmatyka2s.

5. AUTORYTET KIEROWNIKA

Ojciec Pio w kierownictwie duchowym mial swiadomo$¢ wewnetrz-
nego przekonania plynacego ze $wiatla, jakiego Bog udziela osobom
powolanym do prowadzenia dusz. Jednocze$nie mial poczucie odpo-
wiedzialno$ci za ich wieczne zbawienie i por6wnywal sie do pasterza
niosgcego na swych barkach zagubiong owce26.

23 Por. tamze, t. 2, s. 141-145. 156. 186-187. 203-205. 226-228. 340-347. 433; t. 3, . 182.

24 Por. tamze, t. 2, s. 130. 187. 324. 433; t. 3, s. 66. 282. 667. 1037; V. di Santa Maria,
In the ranks of the great mystics: The ,extraordinary state”, w: Acts of the first Con-
gress..., dz. cyt., s. 188.

25 Por. tamze, t. 2, s. 138-140; 198. 385.

26 Por. tamze, t. 3, s. 238. 396.
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Swiadomo$¢ odpowiedzialnoéci generowata bardzo stanowezy jezyk,
ktory akcentowal przede wszystkim prawdziwo$é przekazywanych opi-
nii. W wypadku niezgodno$ci odczué osoby kierowanej ze stwierdze-
niami kierownika, o. Pio nie mial watpliwoéci, ze autorytet nie moze sie
mylié. W stosunku do zapewnien tego, ktory reprezentuje Boga, wszelki
lek jest prozny lub wrecz stanowi pokuse zlego ducha. Kierownik méwi
w imieniu Boga i dlatego nalezy przyja¢ jego wyjasnienia z calkowitg
pewnoécig. Czesto w listach Blogostawionego mowienie w imieniu Boga
laczylo sie z autorytetem kierownika duchowego i wymagalo $wietego
posltuszenstwa. Z tego wzgledu nie bylo konieczne, by osoba kierowana
rozumiala wyraZnie stan swojej duszy i sens rad jej udzielanych. Wy-
starczylo, ze kierownik wiedzial to z cala pewnoscia. Dodatkowym ar-
gumentem wzmacniajacym zaufanie, mial byé fakt, ze o. Pio kochal
osoby powierzone jego opiece i nie chcial ich oszukiwac27.

W wykonywaniu funkcji sedziego dusz nie zapominat byé¢ ojcem i
lekarzem. Uznawat siebie za str6za autorytetu a nie za jego pana i dlate-
go nie mogl pozwoli¢ na lekcewazenie kierowanych w imie Boze napo-
mnien28,

Akcentowal ponadto konieczno$é postuszenstwa kierownikowi na-
wet wbrew przeciwnym uczuciom penitenta. Mialo to byé postuszen-
stwo na wzor Jezusa w Ogrodzie Oliwnym i na krzyzu. Podkreslal, ze
dusza jest najbardziej mila Bogu, gdy okazuje Slepe postuszenstwo w
oschloéci. W razie potrzeby Blogostawiony potrafit w obronie poshu-
szenstwa uzywaé mocnych stéow, posuwajgc sie nawet do grozb. Jako
kierownik chcial raczej kontrolowaé decyzje penitentéw zanim zostang
podjete niz ratyfikowaé te, ktore zapadly bez jego zgody=9.

Wymagal otwarcia calego serca z wszystkimi chorobami, sklonno-
$ciami i pokusami, podobnie jak pokazuje sie rane lekarzowi, by mogt ja
wyleczy¢. Pragnal zawsze dokladnej relacji dotyczacej radosci i cierpien
duchowych, bez ukrywania czegokolwiekso.

27 Por. tamze, s. 189. 193. 203. 270. 329. 334. 337. 340. 401. 545. 555. 557. 583. 662.
742-743. 865. 872. 918. 969. 1026. 1029. Oczywiscie ,kierownik duchowy nie sprawuje
zadnej wladzy w stosunku do osoby kierowanej. Nie jest przeciez jej przelozonym. Nie ma
wiec tutaj mowy o postuszefistwie w znaczeniu chociazby zakonnym. Dlatego bardziej niz
o poshuszenstwie méwimy o ulegloSci, otwartos$ci i zdolnoéci przyjmowania pouczen, ktore
maja byé nastepnie praktycznie realizowane”. — S. Mojek, Kierownictwo duchowe, TDK,
s. 346.

28 Por. Epist., t. 3, 590. 968-971. 1015.

29 Por. tamze, t. 2, 164. 430; t. 3, s. 311. 343. 402. 872. 995. 959. 1012.

30 Por. tamze, t. 3, s. 317; t. 4, San Giovanni Rotondo 1991, s. 443.
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Jednocze$nie w jego Epistolario mozna zauwazy¢ wielka ostroznosé
w wypowiadaniu sagdéw w wypadku, gdy kierownik nie byl pewny, co do
stanu duszy danej osoby. Po dlugiej modlitwie w intencji zrozumienia
woli Bozej, Blogostawiony uzywal mniej ostrych sformulowan, méwiac,
ze mu sie zdaje lub ze wydaje sie, iz Bog czego$ chce. Rowniez w sprawie
ascezy, postow i umartwien, chcial, by wszystko bylo regulowane roz-
tropno$cig. Podobnie radzit w wypadku checi ofiarowania Bogu zycia za
braci lub w sprawie odmawiania przyjmowania kosztownych lekarstws3t.
Wszystkim powinna kierowa¢ cnota roztropnosci.

W calym zyciu duchowym radzil, by by¢ zadowolonym z malych
krokéw zanim nabierze sie sit do dziel heroicznych. W tym duchu po-
chwalal pragnienie zlozenia Slubu czystosci, byle z roztropno$cia na
sze$¢ miesiecy lub na rok, zanim bedzie mozna przysiegaé na zawsze.
Roéwniez troska o zdrowie sklaniala go do odradzania nadmiernej asce-
zy, mogacej prowadzi¢ do chorobysz.

Roztropnos$é kierownika wyrazala sie takze w pozostawianiu pew-
nego marginesu wolnoéci decyzji osobie kierowanej. Dajac rady, Blogo-
slawiony czesto pozostawial ostateczng decyzje rozwadze zainteresowa-
nego. Dbat o to, by jego nakazy nie wykraczaly poza teren kierownictwa
duchowego powierzonych mu oséb. Pozostawiat swobode w sprawach
drugorzednych i doczesnych, nie unikajac jednoczeénie dobrych radss.

Gdy musial zaja¢ stanowisko wobec kwestii odnoszacych sie do oséb
trzecich, staral sie zachowaé naj$ciSlejsza tajemnice i pozostawi¢ decyzje
osobom zainteresowanym. Stanowczo potepiat wszelka niedyskrecje,
stwierdzajac, ze intymne sekrety sumienia winny by¢ znane jedynie Bo-
gu i kierownikowis4,

Tak wiec autorytet kierownika duchowego wyrazal sie w stanowczo-
$ci dotyczacej spraw najistotniejszych i w roztropnym pozostawianiu
wolnoéci decyzji tam, gdzie nie szkodzilo to duchowemu wzrostowi os6b
kierowanych.

6. INTEGRALNOSC KIEROWNICTWA

Ojciec Pio traktowal kierownictwo duchowe integralnie i przywia-
zywal duza wage do planu calego dnia prowadzonych przez niego oséb.

31 Por. tamze, t. 2, s. 266. 276-277. 493; t. 3, S. 207. 247. 696. 869.

32 Por. tamze, t. 2, s. 350; t. 3, s. 432. 588. 714.

33 Por. tamze, t. 2, s. 141. 154. 187. 372 — ,,Questo ¢ il consiglio che vi do, bene inteso,
secundum hominem”; t. 3, s. 323. 332. 623. 1054.

34 Por. tamze, t. 3, s. 547. 585. 768. 794. 840. 867. 899.
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Dbat o to, by ich zycie bylo ulozone i systematyczne. Zalezalo mu szcze-
gblnie na porannej i wieczornej medytacji, na lekturze duchowej i cze-
stym rachunku sumienia3s. Waga odpowiedniego przebiegu dnia wyraza
sie w radach, jakie Blogostawiony kierowat do swoich duchowych dzieci.
Chodzilo mu o to, by kazda czynno$é wykonywac ze Swiadomoscia Bozej
obecnosci, wznoszac umyst do Boga przed i po jej spelnieniu. Przypo-
minal o modlitwie przed i po jedzeniu, a takze o rachunku sumienia
przed snem i o rozmy$laniu nad Meka Panska podczas zasypiania. Po-
dobnie szczegblowo opisywal nalezyte zachowanie w $wiatyni. Blogo-
stawiony nalegal na uczestnictwo w codziennej Mszy $w. z Komunig $w.,
a takze na przystepowaniu spowiedzi co osiem dni36.

W calym zyciu zalecal pamietaé¢ o tym, ze B6g moze uczynié dobro
nawet ze zla i grzechu, ze On jest naszym Ojcem i troszczy sie o wszyst-
ko; ze po tych krotkich chwilach ziemskiego Zycia nastapi szczedliwa
wieczno$é; ze majac w pamieci krzyz Chrystusowy, znosi sie wszystkie
cierpienia $wiata z niezwykla wytrwalo$cigs.

Do gléwnych rad o. Pio nalezalo rozwijanie zaufania do Boga, poko-
ry, wiernos$ci i pogody ducha. Szczegbdlne miejsce zajmowalo ¢wiczenie
$wiadomosci Bozej obecnoéci. Blogostawiony radzil, by wykorzysta¢ ku
dobremu chwile obecna, bez zbytniego wybiegania wyobraznia w przy-
szto$é. Najwazniejsze jest sumienne spetnianie wlasnych obowigzkow w
dobrej wierze. To winno wystarczy¢, by przezy¢ dzien bez zbytniego
niepokoju o jego owoce. Nawet nieche¢ do wlasnych wad ma byé spo-
kojna, polaczona z pokora i unizeniem, wolna od bezuzytecznych pra-
gnien wyimaginowanej doskonalo$ci. Dobrze jest dazy¢ do doskonalo-
$ci, ale bez zbytniej troski o odlegla przyszlosé, skupiajac sie raczej na
codziennych sprawachss.

W tych wszystkich zajeciach niezwykle przydatne jest zachowanie
radoSci i optymizmu. Nie znaczy to oczywiscie, ze do$wiadczanie cig-
glych pociech éwiadczy o byciu dobrym chrze$cijaninem. Jednak pokéj
ducha — zdaniem Blogoslawionego — mozna zachowa¢ nawet poérod
najciezszych doéwiadczen. Szczegdlnie w momentach niepewnoéci waz-
ne jest, by spelnia¢ swe obowigzki w duchu poshuszenistwa kierowniko-
wi, gdyz — wedlug o. Pio — shuzy sie Bogu tylko wtedy, gdy stuzy sie tak

35 Por. tamze, t. 3, s. 249. 1037.

36 Por. tamze, t. 2, s. 237. 274-277; t. 3, s. 86-90. 671-672.
37 Por. tamze, t. 3, s. 823-827.

38 Por. tamze, t. 1, s. 382; t. 3, s. 89. 302. 578-579. 775.
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jak On chce. Nagroda zostala obiecana nie tym, ktérzy dobrze zaczynaja,
lecz tym, ktorzy dotrwajg do koncaso.

7. LUDZKI ASPEKT KIEROWNICTWA

Ojciec Pio zdawal sobie sprawe z tego, ze kazda osoba jest indywi-
dualnoScia i ma roézne duchowe potrzeby. Wobec kazdego B6g ma wia-
sny plan, dlatego nie nalezy zajmowa¢ sie drogami innych, ale uwaznie
kroczy¢ po wlasnych koncentrujqc uwage na dazeniu do doskonalo$ci.
Z glqbokq znaJomosc1a praw zyc1a duchowego Blogostawiony potrafil
poméc w odroznieniu i opanowanlu naturalnych sklonnosci, ktére mo-
glyby zakloci¢ duchowy rozwdéj. Wszystkim, niezaleznie od stanu zZycia,
przypominal o obowigzku dazenia do $wieto$ci, ktérg mozna osiggnac
nie tylko za murami klasztoru, ale réwnie dobrze w rodzinie. Potrafil
przystosowac sie do osobistych uwarunkowan kierowanych osob, uka-
zujac doskonaloéé chrzescijanska bardziej z punktu widzenia pozytyw-
nego niz negatywnego. Akcentowal szczegélnie rozwdj cnét teologal-
nych w atmosferze duchowosci franciszkanskiej. Staratl sie raczej o kon-
kretno$¢ rad i praktyczne zastosowanie samych zasad, niz o wyklad ja-
kiego$ abstrakcyjnego systemus4o.

Typowym przykladem zréznicowanego podejécia do kierowanych
0s6b jest kwestia powolania. Przestrzegal przed pochopnymi decyzjami
i w braku pewnosci co do Bozej woli, zalecal konsultacje z innymi do-
$wiadczonymi osobami. Poza zwyczajnym badaniem prawdziwo$ci po-
wolania, uwazal, iz nalezalo braé¢ pod uwage sytuacje rodzinng i stan
zdrowia. Blogostawiony wiedzial, ze powolanie jest tajemnicza wypad-
kowa niezbadanych plan6w Bozych i wolnej decyzji czlowieka. Gdy jed-
nak odkrywal czyje$ powolanie jako niewatpliwe, nakazywal niezwlocz-
nie odda¢ sie stuzbie Bozej+. W kazdym wypadku obok wymiaru nad-
przyrodzonego brat pod uwage ludzka strone kierownictwa, ktore stosu-
jac generalne zasady, kierowalo sie do konkretnego czlowieka w jego
niepowtarzalnej sytuacji.

Czytelnik listébw o. Pio od razu zauwazy specyficzng atmosfere ser-
decznosci i przyjazni, jaka otaczata korespondentéw. Wystarczy wezytaé

39 Por. tamze, t. 2, s. 189-192; t. 3, s. 538. 548-551. 703. 775. 924. 1078.

40 Por. tamze, t. 3, 283. 690. 737. 752-753. 836. 895; M. da Pobladura, A. da
Ripabottoni, art. cyt., s. 49-51; G. Di Flumeri, Padre Pio, director of souls..., dz. cyt., s. 283-
204.

41 Por. Epist., t. 3, s. 79. 96. 106. 239. 254. 348. 351-353. 360. 418. 699. 798. 895.
898. 991. 1027. 1093.
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sie dokladnie w slowa powitania i pozegnania, zamykajace kazdy z li-
stow Blogoslawionego. Jego listy charakteryzuja sie otwarto$cig i bogate
sa w dialogi pelne zaufania. Dzielit sie w nich takze swoimi bardzo in-
tymnymi cierpieniami duchowymi. W momentach szczeg6lnie trudnych
listy Blogostawionego przybieraly ton patetyczny, zarzucajgcy brak
wspolczucia. Innym razem wypelniala je wielka wdzieczno$é i pragnie-
nie dzielenia z innymi rado$ci wewnetrznychs42.

To wzajemne uczestnictwo w przezyciach wewnetrznych przybieralo
w wypadku kierownika szczegblng forme odpowiedzialno$ci za zbawie-
nie osoby kierowanej, ktorej potepienie byloby jednoznaczne z potepie-
niem samego o. Pio43.

Obok troski o zdrowie duszy, nie byto mu obce wspblczujace uczest-
nictwo w cierpieniach ciala. Nie omieszkal nawet pytaé o sprawy mate-
rialne, o postepy w nauce czy o warunki pracy. Szczerze uczestniczyt w
problemach niejednej rodziny, darzac szczegblnym uczuciem przede
wszystkim dzieci44.

Jednocze$nie przestrzegal przed niewlasciwym rozumieniem relacji
kierownika duchowego i osoby kierowanej, ktére — jego zdaniem —
moze pochodzi¢ od szatana lub natury sklonnej do zmystowego i ciele-
snego rozumienia miloSci chrzescijanskiej. Tymczasem w jego rozumie-
niu kierownictwo wymaga catkowitego oddania, ktére odpowiednio ro-
zumiane sklania kierownika do tego, by nieraz uzyt mocnych sléw na-
pomnienia i przestrogi. Blogostawiony nie tylko zapewnial o stalej po-
mocy, ale stwierdzatl wrecz, ze jego oddanie kazdej duszy jest tak osobi-
ste, jakby nie istnialy pozostale, ktérymi winien sie zajgé4s.

Ojciec Pio niejednokrotnie wyrazat rado$é ze stalej duchowej tacz-
nosci z kierowanymi osobami. Lgczno$¢ ta byla szczegblnie wazna w sy-
tuacjach uniemozliwiajacych korespondencje. Zwlaszcza wtedy jego in-
tencja bylo niesienie pokoju i pogody ducha osobom strapionym, cier-
piacym z powodu skrupuléw i wyrzutéw sumienia. W tym wszystkim
nie ukrywal wiezi uczuciowych, jakie laczyly go z duchowymi dzie¢mi,
ktoére prowadzil do Boga. Czesto podkreslal uczucie milosci, jakie dla

42 Por. tamze, s. 65. 111. 192. 221. 360. 425. 484. 542. 618. 692. 734. 738. 758. 806-
808. 833. 856. 925. 1056.

43 Por. tamze, t. 2, s. 188-189. 306. 310. 368; t. 3, s. 439. 442. 463. 576.

44 Por. tamze, t. 2. 206. 239; t. 3, s. 275. 382. 446. 449-450. 461-463. 510-512. 561.
617. 621. 627. 856. 868-870. 992.

45 Por. tamze, t. 2, 197. 209. 306. 415; t. 3, S. 416-419. 443-444. 959. 985. 1061-1063.
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nich zywil. Po$wiecal im mnéstwo czasu i sil, przyjmujgc jednoczeénie z
wdzieczno$cia wszelka duchowa i materialng pomoc46.

8. ROZROZNIANIE DUCHOW

Szczegblnie wazne miejsce w kierownictwie duchowym zajmuje
kwestia odrozniania wplywow czynnikow dzialajacych na ducha ludz-
kiego. Ojciec Pio mial wielkie osobiste do$wiadczenie w odréznianiu
dzialania ducha zlego od dobrego. Jednak pomimo subiektywnej pew-
nodci, zwracal sie zawsze z proéba o obiektywna weryfikacje wlasnych
przezy¢ do swego kierownika duchowego. Znajac wpltyw ztego ducha na
wyobraznie czlowieka przestrzegal z kolei kierowane przez siebie osoby
przed uleganiem zludzeniom47.

W swych listach o. Pio po$wiecal wiele miejsca duchowi dobremu.
Pisal szczegoélnie o roli Aniola Stréza, ktéry thumaczyl, doradzal i poma-
gal w walce ze zlym duchem, byl poérednikiem przed Bogiem, wsp6l-
pracowal z dzialalno$cig apostolska Blogostawionego i wspomagat w zy-
ciu laskg Boza. W Epistolario spotykamy wiele wizji Aniola, ktéry po-
magal w walce z diablem i uczestniczyt w odprawianiu modlitw. Z tego
powodu Kierownik duchowy nie tylko sam otaczal go wielkim kultem,
ale zalecal wzywanie jego pomocy we wszelkich okoliczno$ciach zycia4s.

Szczegblnie dramatycznie brzmia teksy ukazujace dzialanie zlego
ducha, ktéry atakowal dusze i cialo Blogostawionego. Dzialajac suge-
stywnymi pokusami na wyobraZnie, pragnat wyrwaé go z ramion Jezu-
sa. Walka przybierala na sile, gdy zly duch ukazywat sie w wizji ciele-
snej, wyobrazeniowej lub intelektualnej, wywolujacej przerazenie Za-
konnika. Posuwat sie az do fizycznych atakéw na Blogostawionego.
Gléwnym jego celem bylo jednak przerwanie wiezi milosci i zaufania
miedzy czlowiekiem a Bogiem. W tym duchu dazyt réwniez do przerwa-
nia wszelkiej korespondencji i relacji, ktore przyczynialy sie do chwaly

46 Por. tamze, t. 3, s. 240. 273. 337. 413. 535. 540. 554. 643. 672. 700. 748. 775. 785.
944. 974. 983. 1067.

47 Por. tamze, t. 1. 497. 513; t. 2, s. 157. W dwudziestym wieku psychologia przyczyni-
la sie do rozwigzania wielu ,konfliktow” wewnetrznych. Nie mozna jednak wytlumaczyc
wszystkiego, co dzieje sie w ,sercu” czlowieka samg tylko psychologia. Stad wciaz aktualne
wydaje sie sieganie po ignacjanskie rozréznienie trzech typéw mysli, pochodzacych od
samego podmiotu, od ducha dobrego i zlego. — P. Schiavone, Ignazio di Loyola e il di-
scernimento spirituale, w: Mistagogia e direzione spirituale, dz. cyt., s. 89-91.

48 Por. Epist., t. 1, s. 71. 252. 277. 304. 308. 321. 330. 394; t. 2, s. 403-405; t. 3, s. 83.
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Bozej i zbawienia dusz. Ataki byly tak mocne, ze czasami o. Pio bat sie,
Ze Zzwariuje4.

Nasz Stygmatyk nie poprzestawat na zwyklym opisie duchowej wal-
ki obu $wiatow, lecz podawal kryteria odrbzniania dzialania duchow
zlych i dobrych. Jego zdaniem nadzwyczajne zjawiska mogg pochodzié
od Boga, naturalnej wyobrazni lub od zlego ducha. Zjawiska pochodzace
od ducha dobrego powoduja szczere umilowanie cnoty, pokore,
wdzieczno$¢ i dziecieca ufnosé pokladana w Bogu. Takze szczere wyja-
wienie tych zjawisk i poddanie sie opinii kierownika duchowego $wiad-
czy o Bozym ich pochodzeniu. Kolejnym kryterium odrézniajacym jest
trwanie w bezwarunkowym przylgnieciu do woli Bozej i wierna, wytrwa-
la stluzba Bogu. Takze owoce nadzwyczajnych zjawisk pomagaja w od-
r6znieniu dobrych i zlych duchéw. Dobre owoce nie mogg pochodzi¢ od
zlego ducha. Boze $wiatlo w odr6znieniu od zludzen natury i zlego du-
cha wzmaga milosne poznanie Boga i Jego niepojetej wielko$ci. Utwier-
dzajac w pokorze ukazuje coraz wyrazniej wlasng matoé¢ i powoduje co-
raz wiekszy dystans wobec spraw tego $wiatas°.

W liscie z 7 VII 1913 r. wloski Kapucyn ukazal na przykladzie wia-
snego do$wiadczenia duchowego powyzsze elementy, $wiadczgce o Bo-
zym pochodzeniu zjawiska. Zaliczyl do nich przekonanie o wierno$ci
Boga, pokdj i pogode ducha, gwaltowne pragnienie podobania sie Mu,
uczucie pokory i wdziecznoSci, postanowienie wytrwania w dobrym oraz
moralng pewno$¢ Bozego dzialanias:.

9. POCIECHY I STRAPIENTA

W calym przebiegu drogi duchowej chrzeScijanina uwidacznia sie
splatanie pociech i strapien, ktore wymagaja szczeg6lnej pomocy kie-
rownika duchowego. Na wielu stronach Epistolario o. Pio opisal drama-
tyczne przemiany $wiatla i ciemnosci, stodyczy i goryczy, jakie kolejno
wystepowaly w jego duszy. W obu tych stanach najwazniejsze bylo
trwanie w stuzbie i milo$ci Bogas=.

Do glownych elementow strategii trapienia czlowieka przez zlego
ducha nalezy pokusa. Jest ona stalym komponentem zycia chrzeécijan-

49 Por. tamze, t. 1, s. 208-209. 252. 255. 262-263. 266. 277. 292. 306-307. 311. 314.
321. 330. 334- 338. 497. 549. 551. 562-563. 575. 924. 966. 1039. 1074.

50 Por. tamze, t. 1, . 307. 383. 395. 423; t. 2, s. 80. 89. 126-127. 289; t. 3, 5. 1023.

51 Por. tamze, t. 1, s. 382-383.

52 Por. tamze, t. 1, s. 208-209. 217. 250. 255. 537. 1174; t. 3, s. 669-671; M. Da
Pobladura, Problematica della direzione..., art. cyt., s. 271.
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skiego i stanowi symbol tej walki duchowej, na jakg kazdy jest narazony.
Zdaniem o. Pio kazda osoba wchodzaca na drogi rozwoju duchowego
winna przygotowac¢ sie na walke z pokusami. Na poparcie tej tezy poda-
je przyklad wielkich $wietych, a wéréd nich Hioba, $éw. Pawla, Antonie-
go i Katarzyny ze Sieny. Sam Blogoslawiony do$wiadczal wielkich pokus
r6znego rodzajuss.

Pierwsza i podstawowa sprawa w wypadku przezywania pokus jest
— zdaniem Zakonnika — §wiadomo$¢, ze nie stanowig one ani grzechu
ani kary Bozej, lecz probe i okazje do udowodnienia wielkiej mito$ci Bo-
ga. Choé¢ w szczegblnych wypadkach wyjawienie pokus spowiednikowi
moze sie okazaé przydatne, to jednak podkreslat z naciskiem, ze nie ma
potrzeby spowiadania sie z nich. Pokusa staje sie obraza Boga, gdy zo-
staje dobrowolnie zaakceptowana lub gdy $wiadomie nie unika sie oka-
zji do grzechu. Gdy jednak pokusy oddzialywaja ,na zewnatrz” duszy,
stanowi to dobry znak, ze nie przeniknely do jej centrum, gdzie dziala
laskas4.

Innym znakiem pewnoéci, ze sie nie uleglo pokusie jest stale posta-
nowienie wiernoéci Bogu i lek przed obrazeniem Go. Podobnie $wiadczy
o tym gorace pragnienie coraz wierniejszego speliania woli Bozej,
wbrew szalejagcym pokusomss.

Ojciec Pio wiedzial, ze sprawca pokus jest zty duch. Byt wewnetrznie
przekonany, ze w kazdym zlu moralnym oddzialuje szatan, ktory pra-
gnie zniszczy¢ Boze dzielo. Zly duch moze sugerowaé zejScie z Bozej
drogi, bycie nie do zniesienia dla Boga, daremno$é dobrych czynow, fal-
szywa pokore, konieczno$¢ odrzucenia Bozych daréw i niemozno$é
osiggniecia zbawienia oraz doskonato$cis6.

Zdaniem o. Pio pokusy nie moga pochodzi¢ od Boga, lecz jako
prawdziwa szkola cnoty, moga zosta¢ przez Niego dopuszczone. Stano-
wig one jednocze$nie probe, na ktérg Bég wystawia dusze, gdy widzi ja
umocniong do walki ze zlem. Tak traktuje dusze dojrzale, kt6re sg w
stanie zdoby¢ szczegélne zastugi na wzor trofedbw w walces?.

Wobec rozpoznanej pokusy Zakonnik z San Giovanni Rotondo ra-
dzil podwdjng strategie. Z jednej strony pozytywng, polegajaca na

53 Por. Epist., t. 1, s. 203. 205. 838-839. 910. 966. 988; t. 3, s. 243. 631; M. Da
Pobladura, Problematica della direzione..., art. cyt., s. 236.

54 Por. Epist., t. 1, s. 187. 278; t. 3, s. 199-200. 270. 410. 422. 546. 554-555. 622-623.
629-630. 955. 976.

55 Por. tamze, t. 2, s. 139; t. 3, S. 423. 632-633. 692-693.

56 Por. tamze, t. 2, s. 157. 258. 323; t. 3, s. 108. 206. 339. 375.

57 Por. tamze, t. 1, s. 330-331; t. 2, s. 175; t. 3, 8. 423. 546. 625-626. 630-631. 729-730.
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sprzeciwianiu sie jej, z drugiej strony negatywna, polegajaca na uciecz-
ce. Nawet po kuszeniu nie nalezy zaglebia¢ sie zbytnio w do$wiadczenie,
wracajac pamiecia do negatywnego przezycia, lecz raczej trzeba powie-
rzy¢ sie ufnie Bogu. Ponadto dobrze jest stara¢ sie zachowa¢ pokoj i po-
gode ducha, nawet w czasie pokusy. Nalezy odpowiednio rozpoznaé po-
kuse, ktbra czasami przyjmuje pozory dobra, i zdecydowanie ja odrzu-
ci¢. Blogostawiony radzil, by gardzi¢ samym autorem pokus, pokazujgc
mu odwage duszy, az do slow i gestow, ktoére winny go zniecheci¢. Dusza
zjednoczona z Bogiem nie ma powodu, by sie lekaé¢ dzialania zlego du-
cha. Podstawg jej zwyciestwa jest stala ufno$¢, pokladana w Bogu wier-
nym swoim obietnicoms8.

Najwiekszg bronig przeciw pokusom jest — zdaniem Blogostawio-
nego — plynaca z wiary modlitwa i czuwanie, by nie upas¢ w grzech.
Ponadto szczeg6lnie w pokusie nalezy szukaé pomocy u kierownika du-
chowego, kierujac sie postusznie jego radami. Nalezy przy tym odrzucic¢
wszelkie pokusy rodzace sie w kontekscie kierownictwa i w stosunku do
osoby samego kierownika. Jest to wazne réwniez z tego wzgledu, ze zly
duch robi wszystko, by przeszkodzi¢ kierownictwu duchowemu, utrud-
niajgc korespondencjes9.

Strapienie duchowe uwidacznia sie najczes$ciej w oschlosSci. Nieza-
winiona oschlo$¢ jest w opinii Blogoslawionego bolesng, ale bardzo
owocng dla ducha préba. Dusza czuje sie w tym stanie bezbronna i bez
sil do dalszej walki, a takze oddalona od Boga i bliska grzechowi. Musi
jednak przekonac sie, ze oschloé¢ nie jest znakiem jej niewiernosci czy
umniejszenia laski, ale jako dopuszczona przez Boga, winna byé przyje-
ta z wdziecznoécia 1 uwazana za znak milo$ci Boga, kt6ry chce ja pod-
nie$¢ do stodkiego ze Sobg zjednoczenia. Z takiego doSwiadczenia wy-
chodzi ona utwierdzona w wierze, nadziei, milo$ci i innych cnotach. W
pokorze poznaje swe ograniczenia i stabosci, co sktania jg do ufnego od-
dania sie Boguse.

Oschtoé¢ duchowa moze pochodzié¢ z przyczyn naturalnych. Moze
zalezeé¢ od charakteru, nadmiaru pracy, choroby lub stabos$ci. Czasami
jednak z tych naturalnych przyczyn moze skorzystaé zly duch, wprowa-
dzajacy do duszy smutek. Ojciec Pio podkreSlat jednak usilnie, ze

58 Por. tamze, t. 2, s. 69. 76-77. 101. 195. 248. 308. 394-395; t. 2, s. 77-79. 119. 138.
175. 275. 503; t. 3, S. 49. 56-57. 69. 405. 414. 502-503. 569. 985.

59 Przekonanie to plynelo z wlasnego doswiadczenia Blogostawionego. — Por. tamze,
t. 1, s. 216-217. 285. 310-311. 314-315; t. 2, 5. 49. 55. 70. 78-79. 106. 114. 244. 261. 413-414.
431. 486. 858; t. 3, s. 56. 375. 413. 637. 785. 792.

60 Por. tamze, t. 2, s. 69-70. 291-298; t. 3, s. 240. 421.
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oschloé¢ jest znakiem miloéci Boga, ktory pragnie doprowadzi¢ dusze
do prawdziwej i substancjalnej poboznoéci. Do$wiadczenia te stanowig
przygotowanie do zjednoczenia, ktore nie moze nastgpi¢ zanim dusza
nie zostanie oczyszczona i oderwana od wszystkiego, co nie jest Bo-
giemot,

Blogostawiony podal proste zasady rozr6zniania oschloéci. Jesli
mimo jej wystepowania wykonuje sie zwykle praktyki poboznosci ze
wszelka staranno$cig, znaczy to, ze oschlo$¢ nie pochodzi z zaniedbania,
ale nalezy do normalnego dynamizmu rozwoju zycia duchowego. Jesli
mimo wielkich duchowych cierpien trwa sie przy woli Bozej przynajm-
niej szczytem ducha, mozna byé pewnym, ze oschloé¢ nie pochodzi od
szatana, ale jest efektem Bozej dobroci. Dusza w gestych ciemnosciach,
zachowujac gotowos¢ stluzenia Bogu, bez dostrzegania efektéw mitosci,
w jaki$ sposob uswiadamia sobie tajemniczg obecno$¢ Boga®2.

Jesli chodzi o pocieszenia, to gléwna nauka przekazywana przez
0. Pio bylo uwrazliwienie na réznice zachodzaca miedzy poboznoScia
akcydentalna a substancjalng. Zmyslowe smaki towarzyszace pobozno-
$ci mogg zaslonié cel, ktérym jest kochanie Boga ze wzgledu na Niego
samego. Blogostawiony odr6zniat mito$é Boga substancjalng od milosci
akcydentalnej zmystowej i duchowej. Ta pierwsza jest preferencjg woli
przedktadajgcej Boga nad wszelkie stworzenie. Gdy tej miloSci towarzy-
szy slodycz w zmyslach, mamy do czynienia z miloscig akcydentalng
zmyslowg. Gdy za$ slodycz odczuwana jest w samej woli, wystepuje mi-
losé akeydentalna duchowa. Chodzito mu o to, by nie oceniaé¢ miloéci do
Boga wedle wlasnych odczué, ale wedlug gotowoéci spelniania Jego wo-
li. W takim wypadku milo$é moze wzrastaé¢, pomimo bolesnego przeko-
nania o zachodzeniu czego$ przeciwnegoss.

Podobng postawe dostrzegamy w wypadku nadzwyczajnych pociech
mistycznych. Ojciec Pio czesto doswiadczat takich tajemniczych ducho-
wych radosci, ktérych slodyczy nie byl w stanie opisaé. Postawe Blogo-
slawionego wobec tych lask mozna stresci¢ w kilku zdaniach. Przede
wszystkim czlowiek, ktory nie zatrzymuje si¢ na ich slodyczy, uzywa ich
jako $rodkéw w stalym postepie duchowym. Swiadomo$¢ ich darmowo-
$ci czyni jego postawe coraz bardziej pokorng. Jesli laski te stanowig
prawdziwy dar Bozy, pozostawiaja w duszy zywe pragnienie cnoty.

61 Por. tamze, t. 2, s. 298-299; t. 3, 5. 240. 270. 300-301. 305. 405. 421. 710. 862. 1022.
62 Por. tamze, t. 2, s. 209-300; t. 3, s. 263-264. 516. 710. 923.
63 Por. tamze, t. 2, s. 129. 289. 291-294.
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Ostatecznie chodzi zawsze o pewng hierarchie, w ktorej istotny jest Bog
dajacy pocieszenie a nie pociecha pochodzaca od Bogab4.

10. OCENA FENOMENOW MISTYCZNYCH

Powyzsze rozwazania doprowadzily nas do ostatniego aspektu kie-
rownictwa duchowego o. Pio, jakim jest jego postawa wobec nadzwy-
czajnych zjawisk mistycznych. Nalezy pamietaé, ze gtéwnym celem po-
dejmowanego przez niego kierownictwa duchowego bylo prowadzenie
ludzi ku szczytom $wietoSci. Na tej drodze Blogostawiony odkrywat dwie
$ciezki: nadzwyczajna i zwyczajng. Do pierwszej nie przywiazywal zad-
nej wagi i pragnal, by Bog go prowadzil zwykla droga poprawy zycia,
szczerego nawrocenia i prawdziwej miloSci Bogabs. Przestrzegal zatem
przed duchowym zametem plynacym z pragnienia natychmiastowego
osiagniecia wyimaginowanej doskonalo$ci, ktérg mozna bardziej po-
dziwia¢, niz praktykowac.

Na zwyklej drodze rozwoju duchowego podstawowa cnotg jest cier-
pliwo$¢ wobec siebie samego, uzdalniajaca do znoszenia wlasnej niedo-
skonatoéci. Potrzeba tez $wietej prostoty, by skupié sie na chwili obecnej
i obraé najblizsza droge mitoéci Boga i bliZzniego, umartwienia zmystow
i dobrych postanowien, nie rozgladajac sie za innymi drogami, mozli-
wymi do osiggniecia w odleglej przyszloéci. Trafnie wyrazil te mysl pi-
szgc, ze pragniemy by¢ dobrymi aniolami, zaniedbujac bycie dobrymi
ludZmi. Z tego wzgledu najwazniejsze jest — zdaniem naszego Zakonni-
ka — wytrwanie w stalym rozwoju ,,matych”, codziennych cnét. Sposréd
nich na pierwszym miejscu stawia poddanie sie woli Bozejsé.

Jako kierownik duchowy spotykat sie z przypadkami nadzwyczajny-
mi, wobec ktérych trzeba bylo zajaé odpowiednie stanowisko. W swych
radach kierowal sie wyuczong doktryng, wlasnym do$wiadczeniem i
nadprzyrodzonym $wiattem. Wiedzial, ze kierownik nie powinien przy-
kladaé duzej wagi do nadzwyczajnych zjawisk, szczegblnie w wypadku
kobiet, ale raczej kierowa¢ uwage na pobozno$¢ substancjalng. Sklanial
go do tego fakt, ze dary charyzmatyczne jako darmo dane, nie $wiadcza
o $wietos$ci osoby, ale winny byé przyjete z wdziecznoscig i pokora, bez
pragnienia przywlaszczenia lub uzycia ich dla wlasnej korzysci. Dusza
obdarzona szczegélnymi laskami nie manifestuje ich, ale pelna rezerwy

64 Por. tamze, t. 1, s. 265-266. 269. 273. 367. 545. 981-982; M. Da Pobladura,
Problematica della direzione..., art. cyt., s. 283-284.

65 Por. Epist., t. 1, s. 558; t. 2, 5. 331; t. 3, s. 669.

66 Por. tamze, t. 3, s. 254. 300. 302. 687. 482. 666. 679-684. 704. 853. 872-873.
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i dyskrecji ujawnia je tylko kierownikowi duchowemu. Ten upewniwszy
sie 0 Bozym pochodzeniu zjawisk, wyjasnia je w prosty sposéb, by dusza
umiala odr6zni¢ zasadzki szatana i iluzje natury, odpowiadajgc wielko-
dusznie na Boze dary. Nabrawszy pewnosci co do przedstawianych zja-
wisk, o. Pio z calg stanowczoScig wyrazal swoje zdanie, czasami wbrew
opinii spowiednikow, zwlaszcza gdy w gre wchodzilo niebezpieczenstwo
zwodzenia przez zlego duchas’.

Szczegblng formg nadzwyczajnych zjawisk, ktérej o. Pio poswiecal
wiele uwagi, byly przezywane wizje. W jego Epistolario znajdujemy wie-
le przykladow ukazywania sie Blogostawionemu mieszkancow nieba.
Stygmatyk dokonywat klasycznego podzialu na wizje czysto nadprzyro-
dzone, dotyczace bytow pozbawionych formy, i widzenia bytéw w ludz-
kich ksztaltach. Wszystkie te widzenia sprawialy, ze jego dusza czula sie
coraz bardziej niegodna Boga, a jednocze$nie oderwana od $wiata. Czul
sie coraz mocniej przenikniety Boza dobrocig. Pomimo tego, ze Blogo-
stawiony byt pewny realno$ci pewnych objawien, nie chcial w nie wie-
rzy¢, poniewaz jego kierownik poddat je w watpliwo§¢ss.

O prawdziwoSci objawien $wiadczg jego zdaniem odpowiednie owo-
ce, mianowicie: wieksza sktonnoé¢ ku dobru, poczatkowe zmieszanie
przemieniajace sie w gleboki pokéj i pogode ducha, wdziecznoéé¢, umi-
lowanie cierpienia, pokora, a przede wszystkim pewno$¢ realnosci do-
éwiadczanej laski pomimo niezdolno$ci do wyjasnienia jej. Blogosta-
wiony radzil, by w wypadku objawien prosm Jezusa o laske ukazania ich
kierownikowi i o pomoc duszy w rozwoju na drodze swu;tosc169

Zalecal, by wobec objawien zachowaé pokéj i nie przywigzywaé do
nich serca, lecz raczej okazaé obojetnoéé¢, gdyz cnoty u$wiecaja dusze,
a nie fenomeny mistyczne. Nie nalezy latwo wierzyé w tresci tych obja-
wien, szczegblnie gdy nakazuja jakie$ dzialanie. Radzil wrecz, by przed
wyshuchaniem ich, zazgdaé recytacji modlitwy: ,Niech zyje Jezus i Ma-
ryja”! Jesli obdarzona tymi taskami osoba bedzie sie modli¢ i wzrasta¢ w
cnocie jedynie dla chwaly Boga a nie dla przyjemnoéci tych fenomenow,
nie potrzebuje sie obawia¢ zwodzenia zlego ducharo.

Jak wynika z powyzszej prezentacji roznych aspektéw kierownictwa
duchowego o. Pio, dostrzegal on potrzebe tej poshugi. Jej glownym

67 Por. tamze, t. 1, s. 663. 669. 1093; t. 2, s. 119. 227. 298-301. 350. 488-490. 542.
633-634; t. 3, s. 185. 207. 311. 439. 483. 867. 1022.

68 Por. tamze, t. 1, S. 252. 255. 260. 304. 306. 373-376. 557. 669.

69 Por. tamze, t. 1, s. 382. 512-513; t. 3, s. 71.

70 Por. tamze, t. 3, s. 83. 93.
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podmiotem jest sam B6g prowadzacy ku Sobie w KoSciele przez swoje
shugi, a wiec tych, kt6rzy rozumieja potrzebe dazenia do §wietoSci. Czer-
piac z podstawowych Zrodel kierownictwa duchowego, o. Pio potrafil
uzywaé swego autorytetu tak, by cale zycie kierowanych przez niego
0s6b, widziane w swej roznorodnoéci, coraz bardziej odpowiadalo woli
Bozej. W swych relacjach z duchowymi synami i corkami Blogostawiony
potrafil polaczy¢ wymagania wiary z ludzkim wymiarem kierownictwa.
Uwrazliwial przede wszystkim na dziatanie dobrych i zlych duchéw,
ktore przez pociechy i strapienia, znacznie wplywaly na stan ducha kie-
rowanych przez niego osob. Potrafil tez po mistrzowsku rozstrzygaé
podstawowe problemy zwiagzane z nadzwyczajnymi zjawiskami zycia
duchowego chrzescijan.
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DUCHOWOSC JAKO NAUKA I SZTUKA

Jan Pawel II w LiScie Novo millennio ineunte, wskazujac na $wie-
toé¢ jako wlasciwa perspektywe, w ktéra ma by¢ wpisana cala dzialalnoéé
duszpasterska KoSciola $wietego w trzecim tysigcleciu (por. NMI 30),
stwierdza, ze ,mimo rozleglych proceséw laicyzacji obserwujemy dzi$
w $wiecie powszechng potrzebe duchowosci, ktéra w znacznej mierze
ujawnia sie wlasnie jako nowy gléd modlitwy” (NMI 33). Jest to ,znak
czasu”, wobec ktoérego nie mozna przej$¢ obojetnie. Przeciwnie, zmusza
on do bardziej wnikliwego zainteresowania sie duchowo$cig chrzeéci-
janska, rozumiang zaréwno jako dynamicznie rozwijajaca sie dyscyplina
teologiczna, jak i zaangazowana praktyka zycia duchowego.

Integralna wizja duchowosci chrzeécijanskiej jest niezbedna przede
wszystkim tym, ktorzy we wspolpracy z laska Ducha Swietego podejmu-
ja sie nielatwej sztuki ojcostwa i kierownictwa duchowego. Dla owocnoSci
tej postugi w Ko$ciele nie wystarczy bowiem tylko samo przygotowanie
teoretyczne, potwierdzone odpowiednimi cenzusami naukowymi, ani
tez sama praktyka, cho¢by dlugoletnia. Z natury swojej duchowo$¢ jest
wiedza o charakterze naukowym, tzn. metodologicznie uporzadkowana,
ktoéra pozostaje w shuzbie praktyki zycia chrze$cijanskiego. Jest wiec
sztuka, ktora trzeba zdobywac we wspolpracy z laska Boza, nie wylacza-
jac osobistego, systematycznego wysilku i ¢wiczenia.

Na takie integralne rozumienie chrze$cijanskiej duchowos$ci zdaje
sie wskazywa¢ zasadniczy tenor wypowiedzi Ojca Swietego w cytowa-
nym Liécie, w ktérym — jak nigdy dotychczas — tyle uwagi i miejsca Jan
Pawel IT poswiecil sprawie dazenia do Swieto$ci.

* Ks. dr hab. Marek Chmielewski (ur. 1959), kaplan diecezji radomskiej; dyrektor
Instytutu Teologii Duchowos$ci KUL; w latach 1989-2000 sekretarz Sekcji Duchowosci
Teologb6w Polskich, a od 2000 jej przewodniczacy. Doktorat z teologii duchowo$ci na KUL
w 1990 pt. Doswiadczenie mistyczne w zyciu i nauce Matki Marceliny Darowskiej (1827-
1911); habilitacja w KUL w 1999 na podstawie rozprawy Metodologiczne problemy poso-
borowej teologii duchowosci katolickiej (Lublin 1999). Opublikowal kilkadziesiat artyku-
16w z zakresu teologii duchowosci, zainicjowal i redaguje serie ,,Duchowo$¢ w Polsce”,
Leksykon duchowosci katolickiej oraz kilkana$cie prac zbiorowych. Autor ksigzek m.in.:
Doswiadczenie mistyczne Marceliny Darowskiej (Niepokalanéw 1992), (wspolautor ks.
W. Slomka) Polscy teologowie duchowosci (Lublin 1993) i 101 pytan o zycie duchowe
(Lublin 1999).
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1. DUCHOWOSC JAKO NAUKA

W $wietle wspoétezesnych badan metateologicznych: teologia ducho-
wosci jawi sie przede wszystkim jako metodologicznie uporzadkowana
refleksja teologiczna nad chrze$cijanskim do$wiadczeniem duchowym,
najogoblniej rozumianym jako wejScie w osobowa relacje ochrzczonego
z Bogiem objawiajacym sie w Jezusie Chrystusie2. Wobec tego jest
sprawg oczywista, ze doéwiadczenie duchowe wyprzedza usystematy-
zowang refleksje naukowa. Duchowo$¢ zatem jako praktyka zycia chrze-
$cijanskiego zorientowana na osigganie $wieto$ci istniala od samego
poczatku ewangelicznego przekazu. Ewangelie i listy apostolskie sa bo-
wiem niezwykle inspirujacym zbiorem bardzo praktycznych wskazan, co
to znaczy milowa¢ Boga i blizniego jak siebie samego (por. Mt 22, 39)
ina tej drodze osiagnaé krolestwo Boze (por. Mt 5, 19).

a) Zarys historii teologii duchowosci

Pierwsze proby systematyzacji i teologicznej refleksji nad praktyka
zycia ewangelicznego wyraznie pojawiaja sie w pismach Ojcow KoSciola.
Najpierw dotyczyly one modlitwy, jako podstawowego zrodla i przejawu
chrzescijaniskiej duchowosci. Do najbardziej znanych nalezg komentarze
do modlitwy Panskiej napisane przez Tertuliana (t ok. 220), Orygenesa
(t ok. 253), $w. Cypriana (T 258) i wielu innych. Nieco pdzniej, wraz
z tworzeniem sie pierwszych form zycia monastycznego, stopniowo kry-
stalizuje sie teologiczna refleksja nad praktyka ewangelicznych rad czy-
stoéci, ubo6stwa i postuszenstwa. Do klasykow w tym wzgledzie naleza
w Ko$ciele zachodnim m.in. §w. Ambrozy (t 397), $éw. Hieronim (t 420),
Jan Kasjan (T 435), $w. Benedykt (T 543), $w. Izydor z Sewilii (T 636)
i inni. Kolejnym nurtem w pierwotne;j refleksji teologicznej nad zyciem
chrze$cijanskim bylo do$wiadczenie mistyczne, do zainteresowania kto-
rym przyczynil sie wplyw neoplatonizmu. W tym duchu o zyciu mi-
stycznym pisali m.in.: $w. Grzegorz z Nyssy (T 395), Ewagriusz z Pontu
(t 399) i Pseudo-Dionizy Areopagita (T ok. 500). Autorzy ci na cale wie-
ki ukierunkowali spos6b uprawiania teologii mistyki.

1 Szerzej na ten temat zob. M. Chmielewski, Metodologiczne problemy posoborowej
teologii duchowosci katolickiej, Lublin 1999.

2 Por. G. Moioli, Dimensione esperienziale della spiritualita, w: Spiritualita. Fisiono-
mia e compiti, red. B. Calati, B. Secondin, T. P. Zecca, Roma 1981, s. 53-54; tenze, L'acqu-
isizione del tema dell’esperienza da parte della teologia e la teologia della «spiritualita»
cristiana, ,,Teologia” (Brescia), 6(1981), s. 145-153.
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Ten etap rozwoju teologicznej refleksji nad zyciem duchowym, na-
zywany niekiedy prehistoria lub protohistoria teologii duchowoécis,
charakteryzuje sie $cistym powiazaniem réznych zagadnien teologicz-
nych. Pierwsze proby wyodrebnienia sie poszczegélnych dziedzin teolo-
gii i ich systematyzacji podjeto dopiero w okresie p6znej scholastyki.
Ostateczne za$ wyodrebnienie sie dyscyplin teologicznych, w tym takze
teologii duchowosci, znanej wtedy jako teologia mistyczna, nastgpilto
w okresie od XVI do XVI w. pod wplywem renesansu. Stalo sie to glow-
nie za sprawg takich autoréw, jak: $w. Bonawentura (T 1274), mistycy
nadrenscy (Mistrz Eckhart 1 1337, bl. Jan Tauler T 1361, bl. Henryk Su-
zo T1366), bl. Jan Ruysbroeck (t 1381), Jan Gerson (t 1429), Dionizy
Kartuz (T 1471) i wielu innych.

Od tego czasu obserwuje sie niezwykle dynamiczny rozwoj teologii
mistycznej, uprawianej niemal wylacznie w §rodowiskach monastycz-
nych (tzw. teologia monastyczna). Waznego przelomu w tym procesie
dokonat polski franciszkanin z Krakowa Stefan Chryzostom Dobrosiel-
ski OFMObs. (T 1676), ktéry w dziele pt. Summarium asceticae et mi-
sticae theologiae (Cracoviae 1655) wyodrebnil teologie ascetyczng od
teologii mistycznej, tym samym jakby poszerzajac zakres zainteresowan
tej nowej dyscypliny. Warto nadmienié, ze do jej rozwoju, obok znanych
i wybitnych pisarzy tej miary, co Garcia Jimenez de Cisneros (T 1510),
$w. Ignacy z Loyoli (T 1556), $w. Teresa od Jezusa (T 1582) i $w. Jan od
Krzyza (t 1591), Ludwik z Granady (t 1588), Franciszek z Osuny (t 1540)
i $w. Franciszek Salezy (T 1622), w owym czasie przyczynili sie rowniez
Polacy. Do grona najznamienitszych teologéw ,zlotego okresu” zalicza
sie przede wszystkim: Kaspra Druzbickiego SJ (* 1662), Mikolaja
z MoScisk OP (T 1632), Tomasza Mlodzianowskiego SJ (* 1686) i Hiero-
nima od $§w. Jacka — Andrzeja Cyrusa OCD (T 1647).

Po okresie rozkwitu teologia ascetyczno-mistyczna w XVIII i XIX w.
doznala pewnego zastoju, spowodowanego po czeSci potepieniem kwie-
tyzmu (bulla Innocentego XI Coelestis Pastor z 20 XI 1687), co ostudzilo
zywe zainteresowanie dla problematyki mistycznej. Jej renesans nastg-
pil dopiero pod koniec XIX w. i spowodowany byl m.in. odradzaniem
sie neotomizmu za pontyfikatu Leona XIII. Tenze papiez w 1897 r. wy-
dal encyklike o Duchu Swietym Divinum illud munus, co stanowilo do-
datkowy impuls do rozkwitu literatury teologicznoduchowej, zwlaszcza

3 Eulogio de la Virgen del Carmel, Proceso histérico de la formaciéon de la teologia
espiritual como ciencia, ,Teologia Eespiritual” (Valencia), 4(1960), s. 483-485.
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we Francji, Hiszpanii i Wloszech4. Najcze$ciej podejmowanym wtedy
przedmiotem studiéw i dyskusji byly zagadnienia mistyczne, ujmowane
glownie od strony epistemologicznej. Podejmowano proby wyjasnienia
nastepujacych kwestii: jedno$¢ i ciaglosé zycia duchowego, réznica po-
miedzy ascetyka a mistyka, zwigzek pomiedzy doskonaloScig a stanami
mistycznymi, powszechne powolanie do mistyki, natura mistyki, rodza-
je i stopnie kontemplacji, stosunek doskonatosci do stanéw mistycz-
nych, natura zycia mistycznego itp. Okazja do podejmowania tej proble-
matyki byly zwlaszcza kongresy teologiczne, odbywane z okazji rocznic
$w. Teresy z Avila i $w. Jana od Krzyza. Ta fala zainteresowania ducho-
wo$cia, a zwlaszcza mistyka zyskala sobie miano ,,ruchu mistycznego™s.

Nie bez zwigzku z ,,ruchem mistycznym” byla troska Ko$ciola $wie-
tego o wlasciwa formacje duchowienstwa. Na szczeg6lng uwage zastu-
guje tutaj zaangazowanie $w. Piusa X i kolejnych papiezy, ktorzy na mo-
¢y odpowiednich rozporzadzen wprowadzili teologie duchowos$ci do
programu studiéw seminaryjnyché. Ukoronowaniem tej troski o teolo-
giczne i duchowe przygotowanie duchowienstwa do owocnego pelienia
postugi bylo utworzenie uniwersyteckich katedr teologii ascetyczno-
mistycznej najpierw na papieskim Uniwersytecie Sw. Tomasza w Rzy-
mie (Angelicum) w 1917 r., a dwa lata p6Zniej na papieskim Uniwersyte-
cie Gregorianskim.

Od tej pory teologia duchowosci, ktéry nigdy nie przestala intereso-
wa¢ sie zyciem duchowym w jego praktycznym wyrazie, stala sie pelno-
prawng akademicka dyscypling teologiczng, posiadajaca wlasna fizjo-
nomie metodologiczng, a wiec jasno okre$lony przedmiot badan, jakim
jest doswiadczenie duchowe, a takze specyficzne Zrodla i metody ba-
dawcze’.

4 Por. A. Huerga, La enciclica de Leén XIII sobre el Espiritu Santo, ,Teologia
espiritual” (Valencia), 26(1982), s. 72-83; tenze, Il carattere scientifico della teologia
spirituale, w: La spiritualita come teologia, red. Ch. A. Bernard, Cinisello Balsamo 1993,
s. 286-287.

5 Por. C. Garcia, Corrientes nuevas de teologia espiritual, Madrid 1971, passim.

6 Por. M. Chmielewski, Teologia duchowosci w wybranych dokumentach Kosciola,
RT 47(2000), z. 5, 5. 93-97.

7 Por. M. Chmielewski, Metodologiczne podstawy teologii duchowosci, w: Ducho-
wo$é na progu trzeciego tysiqclecia (seria ,Duchowo$é w Polsce”, t. 6), red. M.
Chmielewski, Lublin 1999, s. 45-85.
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b) Wspoblczesne koncepcje teologii duchowosci jako nauki

Na naukowy charakter teologii duchowo$ci wyraznie wskazuja jej
nazwy i koncepcje, zglaszane przez roznych wspoélczesnych autorow.

Na przyklad jeden z teologéw okresu przedsoborowego, franciszka-
nin Dionisius Lasié, o teologii duchowos$ci mowi jako teologii doskona-
loSci, proponujac wlasng — jego zdaniem — bardziej adekwatng nazwe:
theologia christiana perfectidica, przy pomocy ktorej podkresla orzeka-
jaco-normatywny charakter tej nauki. Jest ona naukg o Bogu udzielajg-
cym sie czlowiekowi w warunkach jego zycia wedlug miary Chrystusa.
Theologia christiana perfectidica jest wiec naukg, ktéra zgodnie
z Objawieniem jak réwniez naturalnym sposobem rozumowania, zaj-
muje sie Bogiem, udzielajacym sie czlowiekowi w Chrystusie jako nor-
mie wszystkich rzeczy, i zapraszajacym do wspolpracy ze sobas.

Moéwigc o przedmiocie materialnym tak rozumianej nauki, Lasi¢
rozroznia w duchu scholastyki przedmiot materialny dalszy lub osta-
teczny, posredni i bezposredni. Przedmiotem dalszym jest w tym przy-
padku Bog, jako przedmiot wspélny wszystkich chrzeScijaniskich nauk
teologicznych i filozoficznych. Tym, co odrdznia teologie chrzeécijaniska
od teologii naturalnej jest przedmiot posredni, czyli Chrystus jako po-
$rednik miedzy Bogiem a ludzmi, przez ktérego Bog udziela sie czlowie-
kowi. Przedmiotem materialnym bezposrednim i wlasciwym dla oma-
wianej nauki (differentiam specificam), jest Chrystus jako zasada calo-
$ciowosci, wedlug ktorej dokonuje sie udzielanie czlowiekowi w jego
ziemskim zyciu Bozych przymiotéw przez Chrystusa. Na tym polega
chrzescijanska doskonato$é¢ jako pelnia uczestnictwa w Boskim zyciu?.

Na podstawie tego zalozenia autor kresli schemat graficzny, wyja-
$niajacy miejsce omawianej dyscypliny teologicznej wsréd innych dys-
cyplin. Przedstawia on ostrostup w rzucie pionowym, ktérego wierz-
cholkiem jest Bog, za$ podstawg cztowiek. Bog udziela sie czlowiekowi
przez Chrystusa jako Droge, Prawde i Zycie odpowiednio do struktury
psychicznej czlowieka: woli, intelektu i wladzy dzialania (trzy krawedzie
bokéw ostrostupa). Udzielanie sie Boga przez Chrystusa-Prawde rzadzi

8 Theologia christiana perfectidica est scientia de Deo, prout homini viatori se
communicat secundum Christum — normam totalitatis. (...) Theologia christiana
perfectidica est doctrina et scientia quaedam, quae secundum principia per Christum
revelata, naturalibus quoque pro modo subiunctis, tractat de Deo, prout secundum
Christum — normam totalitatis se communicat homini viatori in hac conclusiva secum
cooperatione”. — D. Lasié, Theologia christiana perfectidica, ,Antonianum”, 42(1967), s.
198.

9 Por. tamze, s. 199-203.



Duchowo$¢ jako nauka i sztuka 173

sie regula prawdy i odwolujac sie do wiary porusza intelekt. Jest zatem
przedmiotem materialnym teologii orzekajgcej o prawdzie (theologia
christiana veridica), czyli dogmatycznej. Udzielanie sie Boga przez
Chrystusa-Droge rzadzi sie regula dobra i odwotujac sie do milosci po-
rusza wole. Stanowi przedmiot teologii orzekajacej o dobru (theologia
christiana bonidica). Wreszcie udzielanie si¢ Boga przez Chrystusa-
Zycie rzadzi sie reguly calo$ciowosci i odwolujac sie do nadziei porusza
wladze dzialania (wykonawcze) czlowieka. Jest przedmiotem teologii
orzekajacej o doskonalosci (theologia christiana perfectidica).

Theol. christ.
perfectidica

wladze dziatania

Chrystus-Zycie; |
reguia catosciowosci
odwotujgca sie |

do nadziei

intelekt

Theol. christ.
veridica

wola

. Theol. christ.
bonidica

CZLOWIEK

Chrystus-Prawda; | Chrystus—Droga;
. regulaprawdy reguia dobra
odwolujqca sie | odwotujqca sie
do wiary do milosci

Inny autor, Albino Marchetti OCD stwierdza, ze ,teologia zycia du-
chowego jest nauka, ktéra zajmuje sie nadprzyrodzonym zyciem czlo-
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wieka. Bada zasady tegoz zycia, jego wymogi, praktyczna realizacje oraz
stopniowy rozwoj. (...) Jest to dziedzina wiedzy teologicznej, ktéra ma
za przedmiot nature doskonalo$ci nadprzyrodzonej i jej rozwoj w czlo-
wieku”o, Autor zwraca uwage, ze zachowuje ona zaréwno charakter na-
ukowy jak i teologiczny. Stanowi zatem cze$¢ wiedzy teologicznej, gdyz
postuguje sie $wiattem wiary i rozumu, czerpigc dane z Objawienia. Jest
przy tym nauka praktyczng, ma bowiem za przedmiot nie tylko wiedze
abstrakcyjng, ale uwzgledniajac pewne fakty i przezycia, ktére zachodza
w konkretnym i osobowym zyciu czlowieka, daje wskazania shuzace
osigganiu $wieto$ci. Ze wzgledu na cel i metode teologia zycia duchowe-
go cieszy sie pewng autonomig. O ile bowiem teologia dogmatyczna
rozwaza prawdy objawione same w sobie, to teologia zycia duchowego
doszukuje sie w nich motywéw, ktore pobudzaja i ukierunkowujg dzia-
lalnos¢ czlowiekai,

W pojeciu teologii zycia duchowego Fabio Giardini wyr6znia trzy
istotne aspekty: a) do$wiadczalny, ktérego celem bezposrednim jest od-
krycie i poznanie autentycznego stopnia zycia duchowego w duszy na
podstawie wskazan psychologlcznych b) doktrynalny, dotyczacy inter-
pretacji oraz wyja$niania ré6znych fenomenow psychlcznych w $wietle
Objawienia i rozumu; c) praktyczny, nazywany przez niego prudencjal-
nym, ktéry dotyczy odpowiednich do stopnia rozwoju duchowego spo-
sobow postepowania. Ten aspekt uwaza za najwazniejszy. Z punktu wi-
dzenia scholastyki mozna powiedzieé, ze pierwszy aspekt jest przypo-
rzadkowany opisowi do$wiadczenia duchowego (quomodo sit) i ustale-
niu praw nim rzadzgcych (an sit), drugi — skupia sie wokét teologicznej
interpretacji tego opisu (quid sit), za$ trzeci bylby wskazaniem sposobu
postepowania, jaki wynika z natury opisanego do$wiadczenia (quod
agendum sit). Zdaniem tegoz autora, wzor takiego ujmowania teologii
zycia duchowego dal éw. Jan od Krzyza gléwnie w dziele Zywy plomien
mito$cit2.

Podobnie nature teologii duchowosci jako nauki i sztuki widza teo-
logowie posoborowi Najczesciej, méwiac o duchowoséci chrzeécijanskie;j,
rozumieja przez nig ewangeliczng postawe 1dentyf1kac31 zZ Chrystusem
dokonujaca sie pod wplywem Ducha Swietego, a wiec tozsama z zyciem
duchowym. Na przyklad Josef Weismayer SJ duchowos$é odnosi wprost

10 Zarys teologii zycia duchowego, Krakéw 1996, t. 1, s. 13-14.

1 Por. tamze, s. 14-16.

12 Por. La natura della Teologia Spirituale, ,Rivista di Ascetica e Mistica”, 34(1965),
S. 404-405.
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do Ducha Swietego i jego dzialania, uznajac, ze jest ona ,zyciem wznie-
conym i komunikowanym przez Ducha Bozego, zyciem duchowym™3.

Znany wloski teolog Giovanni Moioli, uwaza za w pehni zasadne wy-
razanie faktu zycia chrzeScijaniskiego w kategoriach do$wiadczenia, du-
chowo$¢é bowiem ma wymiar do$wiadczalny. Jest najpierw do$wiadcze-
niem, przezyciem, a w dalszej kolejnosci doktryna. Tak wlasnie ujmuje
ten problem zar6wno Pismo $wiete, jak i wielka tradycja chrzescijanska.
Z tej racji teologia jako calo$é, a nie tylko duchowo$¢, opiera sie gtéwnie
na danych chrze$cijanskiego dos$wiadczenia duchowego i w zwigzku
z tym ma charakter sapiencjalny w odréznieniu od intelektualistyczne-
go, rozwijanego dawniej przy pomocy metody scholastycznej. Jest to za-
tem teologia w pelnym tego slowa znaczeniu, podejmuje bowiem wysi-
lek krytycznego rozumienia wiary. Z drugiej strony — jak zauwaza nasz
autor — jest fenomenologia personalistyczna, gdyz badajac chrze$cijan-
skie doswiadczenie duchowe, dostarcza narzedzi poznawczych pozosta-
lym naukom teologicznym. A zatem teologia, ktéra nie bylaby sapien-
cjalng bylaby teologia opierajaca sie jedynie na chrzescijanskiej obiek-
tywnoéci, czyli wyabstrahowanych danych, stanowigcych zawarto$¢ wia-
ry chrzeécijanskiej (fides quae), bez uwzglednienia relacji, jaka zachodzi
pomiedzy taska wiary (fides qua) i obiektywno$cig wiary (fides quae)4.
Innymi slowy, istote chrzeécijanskiej duchowos$ci stanowi personaliza-
cja wiary KoS$ciola, okreélana przez naszego autora jako jej apriopriacja.
Oznacza to, ze depozyt wiary (fides quae) zostaje przyjety aktem wiary
(fides qua)s.

Z uwagi na to André-Marie Besnard przez duchowo$¢ rozumie
ustrukturalizowanie osobowo$ci dojrzalej we wierze zgodnie ze swoja
inteligencja, powolaniem i charyzmatami oraz prawami wiary chrzesci-
janskiej. Wobec tego mozna powiedzieé¢, ze teologia duchowosci jest
takze teologia chrze$cijanskiej dojrzaloscit6.

Z kolei wedlug Hansa Urs von Balthasara, duchowo$é to zasadnicza
postawa czlowieka, praktyczna i egzystencjalna, bedgca konsekwencja

13 Pelnia zycia. Zarys historii teologii chrzescijanskiej duchowosci, Krakbw 1993, s. 10.

14 Por. Dimensione esperienziale della spiritualita, w: Spiritualita. Fisionomia e com-
piti, dz. cyt., s. 53-54; tenze, L'acquisizione del tema dell'esperienza..., art. cyt., s. 145-153.

15 Por. tenze, Spiritualita, fede, teologia, ,Teologia”, 9(1984), s. 117-129; tenze,
«Sapere teologico» e «sapere» proprio del cristiano. Note per un capitolo di storia della
letteratura spirituale e della teologia, ,La Scuola Cattolica”, 106(1978), s. 569-596; J.
Garrido, Una spiritualia per oggi, Assisi 1990.

16 Por. Kierunki rozwojowe wspolczesnej duchowosci, ,Concilium”, 1-10(1965/66),
s. 654.
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i przejawem wiary religijnej; to wyraz interpretacji zaangazowanej
etycznie w egzystencje. Przez duchowo$é rozumie zatem habitualng ko-
ordynacje aktow zyciowych czlowieka, wyprowadzonych z jego osta-
tecznych i przedmiotowych sagdéw oraz fundamentalnych decyzji. Takiej
postawy Balthasar nie waha sie nazwa¢ ,teologia praktyczna™.

W podobnym duchu wypowiada sie Bernard Fraling, wskazujac na
cztery charakterystyczne cechy autentycznej chrzeécijanskiej duchowo-
$ci jako dojrzalej postawy wiary. Dwie z nich to cechy wewnetrzne, a dwie
zewnetrzne. Pierwsza cecha wewnetrzng duchowosci jest dzialanie Du-
cha Swietego, jako element nieodzowny i konieczny, jak na to wskazuje
nauka Pisma $wietego, a druga — odpowiedzZ chrze$cijanina na to dzia-
lanie. Cechy wewnetrzne domagajg sie wskazania cech zewnetrznych.
Pierwsza jest obiektywizacja albo eksterioryzacja przyjetych treéci wia-
ry, ktéra on nazywa ,inkarnacja” w konkretne okolicznosci historyczne,
co pozwala méwic¢ o duchowosci osoby. Drugg cechg zewnetrzng auten-
tycznej duchowosci chrzeécijanskiej jest jej komunikatywno$é, ktorej
domaga sie spoleczny wymiar bytu ludzkiego. Te komunikatywno$¢é we-
ryfikuje i zabezpiecza wspolnota Koéciota:8. Duchowo$¢ chrzeécijaniska
ma zatem istotny wymiar eklezjalny. Jest to bowiem historycznie uwa-
runkowany spos6b rozumienia i zycia prawda ewangeliczna, tak jak zo-
stala ona przyjeta, przezyta i nadal przekazywana w spos6b autoryta-
tywny we wspblnocie KoSciola. Méwiac inaczej, jest to jedna historycz-
nie duchowosé Ko$ciola przekladajaca sie na niezliczong ilos§é duchowo-
$ci poszczegblnych jego czlonkow. Kazda indywidualna duchowo$é jest
tylko cze$ciowym i aspektowym ,przelozeniem na zycie” niewyczerpa-
nego misterium Chrystusa obecnego w swoim KoSciele.

Nie inaczej uwaza jeden z najwybitniejszych teologbw duchowosci
ostatnich lat Charles André Bernard SJ. Polozy} on akcent na afektywny
wymiar chrze$cijanskiej duchowoéci. Charakteryzujgc te dziedzine teo-
logii, podkreéla jej zlozony charakter, ktéry wynika z faktu, ze zycie du-
chowe jako przedmiotem materialnym teologii duchowosci, jest zawsze
zyciem konkretnej osoby. Zyje ona w okre$§lonym $rodowisku spotecz-
nym, kulturowym i historycznym, ktére warunkuje jej reakcje na rézne
wplywy natury i laski. Ponadto zycie duchowe wyplywa z partycypacji w
Boskim zyciu udzielonym w sposoéb wolny. Mozna zatem powiedzieé, ze
teologia duchowosci, nie przestajac byé¢ dyscypling teologiczng, jest

7 Por. Il vangelo come norma e critica di ogni spiritualita nella chiesa, ,,Concilium”
(Brescia), (1965) nr 4, s. 68.

8 Por. Uberlegungen zum Begriff der Spiritualitit, ,Zeitschrift fiir katcholische
Theologie”, 92(1970), s. 186-189.
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szczegblnego rodzaju antropologia nadprzyrodzong, ktérej przedmiot
jest uchwytny tylko na drodze osobistego do$wiadczeniato.

Znawca pism $w. Jana od Krzyza, Federico Ruiz Salvador OCD
zwraca uwage, ze teolog, zwlaszcza zajmujacy sie duchowoécig, musi
zdawac sobie sprawe z do$wiadczenia zgromadzonego w Koéciele, kto-
rego cze$t szczegblng stanowi tzw. do$wiadczenie kwalifikowane, czyli
do$wiadczenie tych ludzi, ktérych KosSciol urzedowo uznal za $wietych,
a wiec wiarygodnych $wiadkow tego do$wiadczenia. Specyficznym wkta-
dem teologii duchowosci jest zajecie sie do$wiadczeniem KoSciota, zy-
ciem 0s6b i wspolnot=o.

Wazno$¢ wspodlnotowego doswiadczenia duchowego jako przedmio-
tu teologii duchowosci podkre$laja niemal wszyscy autorzy zajmujacy
sie ta problematyka, m.in. Josef Weismayer i René Latourelle. Ich zda-
niem wlaSciwym przedmiotem teologii duchowosci jest doswiadczenie
Ducha Swietego, ktére owocuje stanem laski uéwiecajacej i $wiadomo-
$cig dzieciectwa Bozego>!.

Giorgio Gozzelino uwaza, ze specyfikg teologii duchowosci, w od-
roznieniu od moralnej i dogmatyki, jest zainteresowanie nie tyle przed-
miotem wiary, co przede wszystkim podmiotem wiary, a wiec konkretna
osoba wierzacego i jego stosunkiem do Boga w Duchu Swietym. Struk-
tury zycia spolecznego w jakimkolwiek wymiarze oraz historia stanowia
razem przedmiot, ktéry nie moze istnie¢ inaczej jak tylko w oparciu
o podmiotowo$é konkretnego indywiduum. Teologia zatem musi zda-
wac sobie sprawe z ukierunkowania podmiotowego egzystencji chrzesci-
janskiej i to stanowi podstawe wyodrebnienia teologii duchowosci.
Podmiotowo$¢ jest bezposrednio uchwytna przez tego, kto ja aktywizu-
je, czyli na drodze doéwiadczenia22. Teologia duchowosci jest wiec w
pelnym tego stlowa znaczeniu teologia do$wiadczenia chrzescuansklego
albo — uzywajgc okreslenia samego autora — krytycznym poznaniem
wiary chrze$cijanskiej w tym, co dotyczy zycia duchowego; wiedzg od-
noénie do personalizacji wiary; rozwazaniem na temat mediacji pneu-

19 Por. Introduzione alla teologia spirituale, Edizioni Piemme 1994, s. 11-13.

20 Por. Temdtica de la Teologia Espiritual, ,Seminarium”, 26(1974), s. 191-202.

21 J, Weismayer, Pelnia zycia..., dz. cyt., s. 9; R. Latourelle, Teologia, ciencia de la
Salvacién, Salamanca 1968, s. 204.

22 Por. Al cospetto di Dio. Elementi di teologia della vita spirituale, Torino 1989,
s. 9-18; M. Belda, Lo statuto epistemologico della teologia spirituale nei manuali recenti
(1978-1989), ,Annales Theologici”, 6(1992), s. 449-451.
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matologicznej (spelnianej przez Ducha Swietego), ktéra laczy podmio-
towg historie Jezusa z historia podmiotowa wierzacego23.

Dokonujac nawet do$é pobieznego prze$ledzenia wspc’)lczesnych
koncepcp teologu duchowoéci jako nauki akademickiej nie trudno za-
uwazy¢, ze wcigz zachowuje ona praktyczny charakter, to znaczy zainte-
resowana jest sztuka prowadzenia chrze$cijanina do doskonatosci na
miare Chrystusa w mocy Ducha Swietego.

2. DUCHOWOSC JAKO SZTUKA

Instrukcja Kongregacji Nauki Wiary Donum veritatis o powolaniu
teologa w KoSciele (24 V 1990) przez teologie rozumie nauke, ,ktéra zna-
mionuje przenikniete wiara dazenie do zrozumienia tajemnicy” (DVr 1).
Oznacza to, ze z metodologicznego zalozenia jest ona nie tylko syste-
mem wiedzy akademickiej, ale przede wszystkim ,,sztuka” wiary. Daleko
bardziej odnosi sie to do teologii duchowosci, ktorej specyfika — jak
wykazaliémy powyzej — jest praktyczne i sapiencjalne nastawienie do
zycia duchowego. Dzieki temu teologia duchowosci wérod wielu wyspe-
cjalizowanych dyscyplin teologicznych odgrywa istotna role integrujaca,
zar6wno w sensie przedmiotowym, jak i podmiotowym. W kontek$cie
postugi ojcostwa duchowego szczegblng uwage trzeba zwrdci¢ jednak na
podmiotowy sens tej integracji.

a) Integracja przedmiotowa

O ile na poczatku naszego stulecia, kiedy rodzila sie teologia ducho-
wosci jako samodzielna dyscyplina teologiczna, interesowano sie glow-
nie jej metodologicznym uporzadkowaniem w celu nadania jej odrebne-
go charakteru naukowego, o tyle obecnie autorzy, inspirujac sie duchem
Vaticanum II, bardziej zainteresowani sa jej integracja z caloksztaltem
wiedzy teologicznej i humanistycznej.

Wskazany przez Sob6or Watykanski IT powr6t do zrodel zycia chrze-
$cijanskiego, jakimi sg przede wszystkim z jednej strony Pismo $wiete
i Tradycja (por. DV 24), a z drugiej liturgia, zwlaszcza eucharystyczna
(por. SC 10. 14), pozwolil przerosna¢ wszelkie podzialy teologii na po-

23 La teologia spirituale € intelligenza critica di fede che riguarda la vita spirituale.
(...) La teologia spirituale deve specificarsi per compiti che rientrano nella normativa
generale della teologia in quanto tale. (...) deve giustificarsi quale vera disciplina teologica
affiancata, allinterno della teologia globalmente intesa, ad altre discipline teologiche
parimenti autentiche”. — G. Gozzelino, dz. cyt., s. 10.
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szczegblne dyscypliny, dajac poczatek jej integracji, co jest postrzegane
jako zasadnicza nowo$¢ tego Soboruz4.

Zamiast wiec doszukiwa¢ sie w dokumentach soborowych usyste-
matyzowanego wykladu na temat zycia duchowego, nalezy zagadnienia
duchowoéci, uwazane dotychczas za klasyczne, widzie¢ w catoéci dok-
tryny soborowej, w ktorej — jak zauwaza J. Castellano Cervera — pelnig
one raczej funkcje integrujaca2s. W ten sposéb Vaticanum II wytycza
wspblczesnej teologii duchowoéci niejako zadanie tworczego laczenia
niekiedy skrajnie wyspecjalizowanych dyscyplin teologicznych w jedna
organiczng doktryne, stluzaca przede wszystkim doprowadzeniu czlo-
wieka do do$wiadczenia Boga i zjednoczenia z Nim. W tym znaczeniu
teologia duchowosci pelni funkcje integrujaca w aspekcie przedmioto-
wym i podmiotowyms26,

Podstawowg racja, dla ktérej posoborowa teologia duchowosci we-
szla w $cisly zwigzek z caloksztaltem teologii, jest odkrycie Ducha Swie-
tego i polgczenie duchowosci z pneumatologig, przez co duchowo$¢ na-
brala wymiaru trynitarnego i stala sie przedmiotem zywego zaintereso-
wania licznie powstajgcych wspolnotowych form zycia duchowego. Po-
szukuja one do$wiadczenia duchowego w reakcji na doé¢ rozpowszech-
niong wérdd teologéw ,logokracje” (dominacje stowa). Wiaze sie z tym
zwrbcenie uwagi na podmiot zycia duchowego, jakim jest czlowiek du-
chowy, i zajecie sie procesem jego rozwoju duchowego?’. Ponadto inte-

24 Por. D. de Pablo Maroto, La espiritualidad emergente del Concilio Vaticano II,
»~Analecta Calasanctiana”, 31(1989), s. 303. Wielu komentatoréw Vaticanum II powrdt do
Zr6del uznaje za klucz hermeneutyczny teologii posoborowej, konsekwentnie zastosowany
réwniez w koncowych dokumentach Soboru. Ojcowie Soborowi obficie bowiem cytuja Pi-
smo $wiete i czesto siegaja do mys$li Ojcow Koéciola. Warto przy tym zauwazy¢, ze im
wezeéniejsi sa autorzy, tym czeéciej sa cytowani w dokumentach soborowych. Niepropor-
cjonalnie rzadko natomiast Sob6r odwoluje sie do péZniejszych Doktoréw Kosciola i wy-
bitnych pisarzy duchowych. Ani razu, na przyklad, dokumenty soborowe nie cytujg $w.
Jana od Krzyza czy $w. Franciszka Salezego. Jednakze w szeregu pojedynczych kwestii
mozna doszukaé sie anonimowego wkladu wielu wybitnych postaci zycia duchowego
ostatnich stuleci. Za przyklad niech postuzy idea powszechnego powolania do $wietoSci,
tak bliska $w. Teresie od Dziecigtka Jezus. — Por. C. De Meester, Les mains vides. Le
message de Thérése de Lisieux, Paris 1972, s. 9-10.

25 Por. Los grandes temas de la espiritualidad «tradicional» en la doctrina del
Vaticano II, ,Revista de Espiritualidad”, 34(1975), s. 171-172.

26 Por. H. Urs von Balthasar, Theologie und Spiritualitit, ,Gregorianum”, 50(1969),
s. 586.

27 Por. T. Goffi, La experiencia espiritual, hoy, Salamanca 1987; A. Guerra, El
cristiano del futuro: conversibn al hombre y experiencia de Dios, ,Revista
Espiritualidad”, 43(1984), s. 9-38; J. Sudbrack, Ein Bericht zur Unterscheidung, ,Geist
und Leben”, 54(1981), s. 305-315; 55(1982), s. 70-78; S. Galilea, El alba de nuestra
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gracji teologii duchowos$ci w caloé¢ teologii sprzyja wlgczenie jej jako
przedmiotu obowigzkowego do studiéw teologicznych w seminariach i
wydzialach teologicznych, przez co takze upowszechnia sie zaintereso-
wanie teologia mistyki, dla rozumienia ktérej niezbedna jest rzetelna
formacja ogblnoteologiczna28. Okazuje sie bowiem, ze — jak wyrazil sie
Heinrich Denifle — ,, Theologia mystica est omnium disciplinarum the-
ologicarum difficilisima’2°.

Jeden z autoré6w — Innocenzo Colosio, zatroskany o integralnos$¢ teo-
logii, nie waha sie twierdzi¢, ze w istocie nie ma teologii duchowosci ja-
ko odrebnego traktatu teologicznego, lecz jej wyodrebnienie ma jedynie
znaczenie dydaktyczne. Cala bowiem teologia jest duchowa, od traktatu
o Trojcy Przenaj$wietszej az do eschatologii, gdyz jest teologicznym stu-
dium zycia Bozego w czlowieku. Totez idealem byloby — jak twierdzi —
wypracowanie jednej wiedzy o zyciu duchowym. Skoro z réznych wzgle-
dow jest to niemozliwe, nie mozna uprawiaé¢ okreslonej duchowosci bez
doglebnego i szerokiego osadzenia w caloksztalcie teologiise.

By¢ moze temu podobne poglady sprawity, ze tuz po Soborze Waty-
kanskim II zaobserwowano porzucenie tradycyjnych podrecznikow du-
chowoéci pisanych w duchu neoscholastycznym. Co wiecej, niekiedy za-
rzucano im nawet swoisty manicheizm rozdzielajacy sfere ciala, duszy
i ducha, obszar profanum od sacrum, dezinkarnacje i eskapatyzm, a wiec
ignorowanie odpowiedzialnoSci za doczesny wymiar chrze$cijanskiego
powolania, a przy tym egoistyczny indywidualizm polegajacy na szuka-
niu tylko wlasnego zbawienia, przesadny interioryzm i psychologizm.
Dostrzegano przy tym potrzebe bardziej uniwersalnego ujecia chrzesci-
janskiej duchowosci, uwzgledniajacego soborowe postulaty dla teologiis:.
Z kolei pelniejsze wlaczenie duchowosci zaowocowalo ubogaceniem teo-
logii jako takiej, co potwierdzaloby teze Reginalda Garrigou-Lagrange,
ze teologia duchowa w piramidzie nauk teologicznych reprezentuje

espiritualidad. Vigencia de la espiritualidad de los Padres del desierto en la
Espiritualidad contemporanea, Madrid 1986; G. Gutiérrez, Beber en su proprio pozo. En
el itinerario espiritual de un pueblo, Salamanca 1984.

28 D. de Pablo Maroto, art. cyt., s. 309-310; A. Batlogg, Der Christ von Morgen — ein
Mistiker. Taguns des «Geschellschaft der Freunde Kristlicher Mystik», ,Geist und Leben”,
62(1989), s. 41-44.

29 Cyt. za: A. G. Matani¢, La spiritualita come scienza. Introduzione metodologica
allo studio della vita spirituale cristiana, Edizioni Paoline 1990, s. 8.

30 Por. Suggerimenti metodologici per ricerche storiche nel campo della spiritualita,
»Rivista di Ascetica e Mistica”, 10(1965), s. 493.

3t Por. D. de Pablo Maroto, art. cyt., s. 298; F. Urbina, La vida espiritual es una
tentacién, ,,Concilium”, 109(1975), I11, s. 397-408.
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punkt najwyzszy — wierzcholek, ku ktéremu zbiegaja sie wszystkie linie
i wszystkie boki reprezentujgce pozostate dyscypliny teologiczneS2

Nawigzujac do tego Daniel de Pablo Maroto zaznacza, Ze posoboro-
wa duchowosé Jest nanywszq czedcig teologii, a przez to nanardmeJ wy-
stawiong na zmiany i wszelkie nowinkarstwo. Poniewaz jest takze naj-
mocniej uwiklana w czas, dlatego ma najbardziej burzliwa historiess.
Podobnie uwaza Josef Sudbrack, przyznajac teologii duchowosci spe-
cjalne miejsce wérdd dyscyplin teologicznych. Jest ona bowiem jak so-
czewka powiekszajaca, w ktorej skupiaja sie r6zne promienie jednego
$wiatla, a zarazem wyrazniej wida¢ wszelkie merytoryczne i metodolo-
giczne niedoskonatoéci teologii jako takiejs4.

Jezeli wiec teologia duchowos$ci wérdd innych nauk teologicznych
pelni role wierzcholka, ktory jest zwornikiem calej struktury posoboro-
wej teologii, a przy tym soczewka, w ktorej widac¢ najdrobniejsze nawet
elementy tej konstrukgeji, to jej kondycja zarébwno merytoryczna i meto-
dologiczna nie pozostaja bez wyraznego wplywu na calg teologie w jej
shuzbie zbawienia czlowieka.

Poza tym — jak shusznie zauwaza Bernard — w stopniu, w jakim teo-
logia szczegblowa zajmuje sie aspektami antropologicznymi i do$wiad-
czalnymi, w takim zbliza sie nieuchronnie do teologii duchowosci
i nig sie inspiruje. Z kolei teologia duchowosci, o ile pozostaje wierna
swej naturze, peli takze funkcje Zrédla doktrynalnego zar6wno dla ofi-
cjalnego nauczania Koéciola, jak i dla pozostalych dziedzin teologii,
zwlaszcza odnoénie do takich zagadnien, jak: modlitwa, kontemplacja,
dzialanie daréw Ducha Swietego, mistyka itp. Staje sie w pelnym tego
stowa znaczeniu locus theologicuss3s.

b) Integracja podmiotowa

Waznym wkladem Soboru Watykanskiego II w teologie duchowo$ci
jest podkreslenie konieczno$ci integralnego zwigzku, jaki zachodzi po-
miedzy teologia a uprawiajacym ja podmiotem.

W Dekrecie o formacji kaptanskiej Optatam totius (nr 8-12) Sob6r
postuluje, aby formacja ta byla podporzadkowana zyciu duchowemu

32 Cyt. za: 1. Colosio, Il Concilio Vaticano II e la vita spirituale, ,Rivista di Ascetica
e Mistica”, 7(1962), s. 322.

33 Por. D. de Pablo Maroto, art. cyt., s. 317-319.

34 Por. Katholische Spiritualitdt — Angesprochen vom evangelischen Christentum,
,Geist und Leben”, 42(1969), s. 208-209.

35 Por. Ch. A. Bernard, La spiritualita come fonte dottrinale, w: Spiritualita come
teologia, red. Ch. A. Bernard, Cinisello Balsamo 1993, s. 336-351.
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(institutio spiritualis), choé nie wspomina o teologii duchowoéci, jako
materii nauczania. To powiagzanie studium teologii z zyciem — jak za-
uwaza Giuseppe Rambaldi — ma na celu ukazanie, ze zycie duchowe
jest prawda katolicka przezywana, a jej nauczanie prowadzi do do-
$wiadczenia Boga. Autor stwierdza bowiem, ze w dyskusjach soboro-
wych ubolewano nad brakiem jednoSci pomiedzy przedmiotami na-
uczanymi w seminariach i uniwersytetach, a zwlaszcza nad rozdziele-
niem wiedzy teologicznej od zycia duchowego. Jest to sytuacja réwnie
niebezpieczna jak ta, gdy praktyce pobozno$ci nie odpowiada dosta-
teczna glebia teologicznas3s.

Ta troska Soboru o jedno$é¢ studium duchowosci i formacji ducho-
wej znalazla odbicie w Ratio fundamentalis institutionis sacerdotalis
z 1970 roku, w rozdziale 6smym zatytulowanym De institutione spiritu-
ali. Przewiduje sie tam, ze formacja duchowa przyszlych kaptanéw be-
dzie prowadzi¢ do ,,doskonalej miloSci” tak, aby kazdy z nich ,stal sie
drugim Chrystusem, napelionym Jego Duchem (nr 44). Nieco dalej,
w rozdziale dwunastym pt. De studiis dokument wyliczajac przedmioty
studiéw, teologie duchowosci sytuuje na czwartym miejscu po liturgice,
teologii dogmatycznej i moralnej, a przed teologia pastoralng, podkre-
$lajac w ten sposob ze teologia duchowosci jest ich koniecznym dopel-
nieniem (nr 79).

W tym samym duchu soborowym wypowiada sie Kodeks Prawa
Kanonicznego z 1983 roku. Cho¢ nie wymienia sie w nim wprost teolo-
gii duchowosci, to jednak jest tam mowa o koniecznosci formacji du-
chowej przyszlych kaptanéw (kan. 244-245), ktéra ma by¢ tak prowa-
dzona, aby ksztalcenie teologiczne zasilalo ich Zycie duchowe (kan.
252). Wynika z tego jasno, ze jednym z glébwnych zadan teologii ducho-
wosci jako przedmiotu studiéw seminaryjnych jest pomoc we wlasciwej
formacji duchowej studentas’.

Z podkreslaniem kompetencji intelektualnych powinna wiec i$é w pa-
rze troska o adekwatng formacje duchowg, tak aby duchowo$¢, majgca
mocne osadzenie teologiczne, jednoczesnie byla zorientowana ku prak-
tyces8. Z drugiej jednak strony — jak slusznie zauwaza Bernard — nie
moze byé prawdziwej formacji duchowej opartej jedynie na praktyce.
Konieczne jest jej poglebienie teoretyczne, na co wskazuja ostatnie do-
kumenty Ko$ciola, m.in. Ratio fundamentalis formationis sacerdotalis

36 Por. Sollecitazioni del magistero per lo studio della teologia spirituale,
»~Seminarium”, 26(1974), s. 33-35.

37 J. Esquerda, Teologia espiritual y formacion personal del sacerdote, tamze, s. 127.

38 Por. G. Holotik, Pour une spiritualité catholique selon Vatican II, ,Nouvelle Revue
Théologique”, 107(1985), s. 842.
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Kongregacji do spraw Wychowania Chrzescijanskiego (19 III 1985). Po-
znanie Boga nie jest bowiem wylacznie bezpo$rednim owocem madro$ci
dialektycznej, lecz opiera sie na dos§wiadczeniu Jego Tajemnicy, dlatego
poznanie teologiczne moze rozwija¢ sie jedynie wraz z rozwojem wraz-
liwo$ci zmystow duchowych39.

W wyktadzie teologii duchowosci nalezy przede wszystkim przelozyé
na jezyk kategorii egzystencjalnych dane teologii spekulatywnej i po-
wigzac je z r6znymi fazami duchowego wzrostu, uwzgledniajgc przy tym
rozwdj biologiczno-psychiczny i rozwdj wiary. Pocigga to za soba ko-
nieczno$¢ wyszczegodlnienia wazniejszych etapéw rozwoju relacji mie-
dzyosobowej z Bogiem i wskazania sposob6w postepowania odpowied-
nio do etapu, na ktérym student moze sie znalezé, jak i odpowiednio do
wlasciwego mu stylu duchowos$ci. Wynika z tego, ze studium teologii
duchowodci, takze na poziomie akademickim, powinno znalez¢ wlasna
metode i artykulacje, dzieki ktorej zostanie pokonane w uprawiajacym ja
podmiocie rozdzielenie na teorie i praktyke zycia duchowego4°. Z uwagi
na to niektérzy teologowie preferuja nazwe ,,duchowo$é” zamiast ,teo-
logia duchowosci” dla podkres$lenia zobowigzania do praktykowania po-
glebionego zycia duchowego przez uprawiajacego te dziedzine4!.

Instrukcja Kongregacji Nauki Wiary Veritatis donum (24 V 1990)
stwierdza (nr 6 i 8), ze ,posr6d powotan wzbudzanych przez Ducha
w KoSciele, wyrdznia sie powolanie teologa, ktérego szczegblnym zada-
niem jest zdobywanie, w tacznoéci z Urzedem Nauczycielskim KoSciola,
coraz glebszego zrozumienia Slowa Bozego zawartego w natchnionym
PiSmie Swietym i przekazanego przez zywa Tradycje Ko$ciola. (...). Teo-
log — z racji swojego powolania — musi zy¢ intensywna wiarg i zawsze
laczy¢ badania naukowe z modlitwa. Pozwoli mu to wyrobi¢ w sobie
wieksza wrazliwo$¢ na «nadprzyrodzony zmyst wiary», od ktbrego
wszystko zalezy i w ktérym znajdzie niezawodng regule kierujaca jego
refleksja oraz kryterium oceny poprawnosci jej wynikow”.

Taki styl teologii zatroskanej, przede wszystkim o zjednoczenie
czlowieka z Bogiem jest charakterystyczny dla Ojcow Ko$ciola i dla calej
pOzniejszej teologii monastycznej. Znajomos$é prawd objawionych, ktra

39 Por. Ch. A. Bernard, Vie spirituelle et connaissance théologique, ,,Gregorianum”,
51(1970), s. 238-239.

40 Por. M. Farrugia, Il «Cammino» come modello fondamentale per l'insegnamento
della teologia spirituale, w: Teologia spirituale. Temi e problemi, red. M. Gioia, Roma
1991, s. 72-73.

4 Por. Queralt, La ,Espiritualidad” como disciplina teolégia, ,,Gregorianum”,
60(1979), s. 330; M. Arias Reyero, Ubicacion Teolbgica de la Teologia Espiritual, ,Vida
Espiritual”, (1985), nr 79-80, s. 88-89.
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wspblczesnie okresla sie mianem teologii, byla — jak zauwaza Jean Lec-
lercq — raczej ,teognozy”, czyli do$wiadczeniem obecnosci Boga, nie-
rzadko ciemnym i bolesnym ale zawsze stymulujacym do pe}nego mito-
$ci odpowiadania na taske, dzieki ktorej rodzilo sie poznanie Boga przez
zjednoczenie z Nim42. W tym duchu uprawia teologie Ko$ci6l Wschodni.
Jak zauwaza Paul Evdokimov, tradycja wschodnia nigdy nie rozr6zniala
pomiedzy mistyka i teologia, miedzy osobistym do$wiadczeniem tajem-
nic Bozych a wyznawanymi przez KoSciol dogmatami. Jezeli doznane
doswiadczenie zawiera tre$ci wiary, teologia je systematyzuje. W ten
sposob cale zycie wierzacego jest skoncentrowane woko6t dogmatyczne-
go elementu w liturgii i doktryny odnoszacej sie do osobistego do$wiad-
czenia Prawdy objawionej i udzielonej wszystkim. Teologia w Koéciele
Wschodnim jest mistyczna, za$ zycie mistyczne jest szczytem teologii —
teologia par excellence, bowiem jest kontemplacja Trojcy Przenaj$wiet-
szej4s.

Odnoénie do tego mozna powiedzieé, ze jezeli teologia duchowoéci
katolickiej chce byé wierna wskazaniom Vaticanum II, powinna laczy¢
w sobie poznanie i doksologie, jak to czyniono w starozytnoéci. Do teo-
logii duchowosci mozna bowiem odnies$é slowa Jana Pawta II, wyglo-
szone podczas spotkania z uczestnikami Kongresu Teologébw Europy
SrodkowowschodnleJ na Jasnej Gorze 15 VIII 1991 r. Ojciec Swiety na-
wigzujac do etymologii stowa ,teologia”, powiedzial, ze ,,piekny stowian-
ski wyraz «Boho-slowie» jest Scistym odpowiednikiem greckiego «Theo-
logia». (...) nie wystarczy przetlumaczyé¢ «Boho-slowie» (czyli «Theo-
logia») jako slowa o Bogu, a w dalszej konsekwencji jako «nauki o Bo-
gu». Podstawowe i1 pierwsze jest tu stowo samego Boga...”44

W przytoczonych papieskich slowach zawiera sie najtrafniejsze
okreélenie duchowosci, zar6wno w jej wymiarze praktyczno-przezycio-
wym, jak i teologiczno-teroretycznym. Zadna bowiem z dziedzin teologii
nie jest bardziej od teologii duchowosci nastawiona nie tylko na wypo-
wiadanie ,stow o Bogu”, ale przede wszystkim na shichanie ,slowa sa-
mego Boga” podczas modlitwy i kontemplacji.

Taka postawa u$wiecajgco-zbawczego dialogu charakteryzuje zycie
chrzescijanskie od samego poczatku. Jednakze o ile ,slowo Boga jest
niezmienne” (por. Ps 119, 89), o tyle ,stowo o Bogu” podlegato i stale
podlega licznym uwarunkowaniom epoki, w ktorej rozbrzmiewa. Teolo-
gia zatem stale sie rozwija i ma swojg historie. W $wietle powyzszych

42 Por. J. Leclercq, Jalons dans une histoire de la théologie spirituelle,
»~Seminarium”, 26(1974), s. 114—115.

43 Por. L'amour foi de Dieu, Paris 1973, s. 4.

44 «OtrzymaliScie Ducha przybrania za synéwy, Libreria Editrice Vaticana 1992, s. 75.
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stow papieskich stale rozwijajgca sie teologia, jezeli zostanie pozbawio-
na warstwy duchowej, zupelnie zatraci swoja istote takze jako nauka,
gdyz jej nieodlaczng warstwe stanowi duchowos$é. Zatem teologia du-
chowosci, oprocz zadan Sci$le badawczych, ma pomagaé w osigganiu
$wieto$ci przez tych, ktérzy zajmuja sie nig w sposéb profesjonalny.

Amerykanskie $srodowisko teologiczne ten postulat lgczenia grun-
townej wiedzy teologicznoduchowej z glebokim zyciem duchowym
okreéla mianem ,,duchowosci holistyczne;j”4s.

Cho¢ poruszone tutaj nietatwe zagadnienia metodologiczne z pozoru
sq dalekie od problematyki ojcostwa i kierownictwa duchowego, to jed-
nak dla owocno$ci tej postugi maja niezwykle donioste znaczenie. Z jed-
nej bowiem strony kazdy teolog duchowosci u$wiadamia sobie, ze
uprawiana przez niego dyscyplina domaga sie zastosowania do osobi-
stego zycia, o ile chce pozostaé wierny swemu powolaniu nauczyciela
wiary. Z drugiej za$ strony kazdy, kto pelni postuge ojca duchowego czy
kierownika sumienia z uwagi na jej owocno$¢ nie moze zadowoli¢ sie
tylko swoja intuicja, nawet jesli znajduje ona potwierdzenie w praktyce.
Tak w jednym jak i w drugim przypadku potrzeba oparcia sie na auten-
tycznej teologii duchowosci, ktéra w wielowiekowej tradycji KoSciota
zawsze postrzegana byla jako nauka teologiczna i zarazem sztuka daze-
nia do $wieto$ci lub — mowiac slowami ks. Aleksandra Zychlinskiego —
LSumiejetno$cig Swietych”4s,

Jan Pawel II uczy: ,Wezwanie do $wietosci zostaje przyjete i moze
by¢ rozwijane jedynie w milczeniu i adoracji (...). Wszyscy potrzebujemy
tego milczenia przeniknietego obecno$cia adorowanego Boga; potrzebu-
je go teologia, aby mogla w pelni rozwingé swoj charakter madro$ciowy
i duchowy...” (VC 38). Shusznie wiec twierdzi Ewagriusz z Pontu: ,Jesli
jestes teologiem, to prawdziwie sie modlisz, a jeéli sie modlisz, to jestes
prawdziwym teologiem”47.

45 A. Wilson, Holistic Spirituality, ,Spirituality Today”, 40(1988), s. 208-219.

46 Por. A. Zychlihski, Wtajemniczenie w umiejetno$é $wietych. Praktyczne wska-
zOowki dla zycia wewnetrznego, Poznan 1933; tenze, Petnia umiejetnosci Swietych, Lwow
1935.

47 Ewagriusz z Pontu, De oratione, 60.
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Zatem teolog rozmodlony staje sie nie tylko mistrzem duchowym,
ale przede wszystkim $wiadkiem. A jak pisze Pawel VI w adhortacji
Evangelii nuntiandi (nr 41): ,,Czlowiek naszych czas6w chetniej shucha
$wiadkoéw niz nauczycieli; a jeSli stucha nauczycieli, to dlatego, ze sa
$wiadkami”.
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Wroclaw

NIEKTORE KONSEKWENCJE DOKUMENTU
KONGREGACJI NAUKI WIARY
DOMINUS JESUS
DLA TEOLOGII DUCHOWOSCI

1. WYJATKOWOSC CHRZESCIJANSTWA
I DOSWIADCZENIA CHRZESCIJANSKIEGO

Dnia 6 VIII 2000 r. ukazal sie dokument Kongregacji Nauki Wiary
zatytulowany O jedynosci i powszechno$ci zbawczej Jezusa Chrystusa
1 Kosciola. Gléwne oredzie dokumentu papieskiego ma charakter do-
gmatyczny. Ma on dopomédc — najpierw teologom, a potem calemu lu-
dowi Bozemu — w lepszym formulowaniu wiary w nowych realiach roz-
poczynajacego sie trzeciego tysiaclecia. Realia te obejmuja miedzy in-
nymi wzrastajacy i coraz bardziej radykalny pluralizm. Obserwujemy to
zjawisko w najrézniejszych dziedzinach kultury, ale najbardziej na tym
miejscu interesuje nas oczywiScie coraz wyrazniejsze zrdznicowanie
wierzen religijnych, panujace w tak wielu nowoczesnych spoleczen-
stwach.

Zjawisko to stalo sie jedng z przyczyn opublikowania tekstu Domi-
nus Jesus. Pomimo wyraznego nacisku na aspekt dogmatyczno-
doktrynalny, jaki przebija z watykanskiego dokumentu, stwierdzié¢ nale-
Zy, ze nie pozostaje on obojetny dla teologu duchowosci. Duchowo$é
przeciez nie jest wyizolowang czgstka wiary chrzeécijanskiej, skoro jest
zakorzeniona w doktrynalnym nauczaniu KoSciola. Dlatego teolog pro-
wadzacy refleksje nad miejscem do$wiadczenia religijnego w zyciu wia-
ry nie pozostaje obojetny na tego typu wskazania plyngce od Urzedu
Nauczycielskiego Koéciota.

* Ks. dr hab. Andrzej Siemieniewski (ur. 1957), prof. PWT we Wroclawiu,
kaptan archidiecezji wroclawskiej. Doktorat z teologii duchowo$ci na Angelicum w Rzymie
pt. Gli elementi della spiritualita sacerdotale nel pensiero di Hans Urs von Balthasar
(1991). Habilitacja na Papieskim Wydziale Teologicznym w 1997 nt. Ewangelikalna du-
chowo$é nowego narodzenia a Tradycja katolicka (Wroctaw 1997). Wyklada teologie
duchowosci w WMSD we Wroclawiu. Opublikowal m.in. Wiele $ciezek na rézne szczyty:
mistyka religii (Wroclaw 2000).
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Ponizsze mys$li reprezentujg probe sformulowania kilku wnioskéw
dotyczacych konsekwencji ukazania sie wspomnianego dokumentu dla
rozwoju teologii duchowoéci chrzescijanskiej w Swietle doprecyzowania
stanowiska Ko$ciola katolickiego wobec innych religii, totez fragmenty
tekstu Dominus Jesus omawiajace relacje KoSciola katolickiego do in-
nych koScioléw i wspolnot chrze$cijanskich nie beda nas tutaj intereso-
wac. Chodzi bowiem o problem opisany w tekscie watykanskim tymi
slowami: ,Magisterium poswieca tak wiele uwagi motywowaniu i wspo-
maganiu ewangelicznej misji Ko$ciola, przede wszystkim w odniesieniu
do tradycji religijnych $wiata” (DJ 2).

Dokument Kongregacji przypomina katolicka wiare w wyjatkowo$¢
chrze$cijanstwa w skali §wiatowej na tle innych zapatrywan i dazen reli-
gijnych: , Ko$ciol (...) odrzuca stanowczo postawe indyferentyzmu, na-
cechowanag relatywizmem religijnym, ktéry prowadzi do przekonania, ze
«jedna religia ma taka samg warto$¢ jak inna». Jesli jest prawda, ze wy-
znawcy religii niechrzeécijanskich moga otrzymac laske Boza, jest takze
pewne, ze obiektywnie znajduja sie oni w sytuacji bardzo niekorzystnej
w poréwnaniu z tymi, ktérzy posiadaja w KoSciele pelnie $rodkow
zbawczych” (DJ 22).

W pierwszych reakcjach na ten tekst dalo sie odczué¢ w wielu $rodo-
wiskach pewne zdziwienie, a niekiedy nawet sprzeciw. Pytano, czy wy-
raznie kategoryczny ton dokumentu nie stawia tamy dla duchowosci
otwartej, dla duchowosci dialogu, ktéra przeciez tak czesto proponowa-
na byla katolikom przez pasterzy KoSciota. Wspomnie¢ mozna w tym
kontekécie choéby o papieskiej audiencji generalnej z 19 V 1999 poSwie-
conej tematowi ,,Dialog z wielkimi religiami §wiata”, kiedy Jan Pawet IT
zacytowal stowa $§w. Pawla zachecajace do dialogu: ,Ogladajac wasze
$wieto$ci jedna po drugiej znalazlem tez ottarz z napisem «Nieznanemu
Bogu». Ja wam glosze to, co czcicie, nie znajac” (Dz 17, 23). Bylo to
przypomnieniem, ze wedlug nauki Biblii wyznawcy innych religii moga
czci¢ prawdziwego Boga, nie znajac Go. Papiez omoéwil przy tej okazji
cztery formy dialogu miedzyreligijnego: dialog zycia, dialog czynéw,
dialog teologiczny i wreszcie dialog do§wiadczenia religijnego!. Na mar-
ginesie warto zauwazy¢, ze o ile teologa pastoraliste lub dogmatyka naj-
bardziej interesuje odpowiednio plaszczyzna dialogu zycia lub aspekt
dialogu doktrynalnego, o tyle teologia duchowoSci z natury rzeczy
sktonny jest zwracaé swoje zainteresowanie ku dialogowi do§wiadczenia
religijnego.

t Jan Pawel I1, Dialog z wielkimi religiami Swiata, OR 20(1999), nr 9-10, S. 46-47.
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U progu dwudziestego pierwszego stulecia powstaje wiec wazne py-
tanie: czy postawa precyzyjniejszego okreslania granic Kosciola i do-
kladniejszego u$wiadamiania sobie specyfiki religii chrzescijanskiej nie
stoi w sprzeczno$ci z postawg dialogu i przyjacielskiej wspolpracy
w skali planetarne;j?

W poszukiwaniu odpowiedzi na to pytanie niech dopomoze nam
kilka przykladowych refleksji pochodzacych z anglojezycznej literatury
teologicznej i religiologicznej. Przytoczone teksty sa czesto bardzo od-
miennych proweniencji, ale pomagaja w uswiadomieniu sobie waznej
prawdy: $wiadomo$¢ nieusuwalnej roznorodnoSci religii $wiata nie tyl-
ko nie stoi w sprzecznoéci z ideg miedzyreligijnego dialogu, ale nawet
moze by¢ jej wazng podstawa.

2. JEDNOLITE ,,PODSTAWOWE DOSWIADCZENIE RELIGIJNE”?

Wedlug obiegowej opinii postawe dialogu miedzyreligijnego zaak-
ceptowaé mozna tylko i wylgcznie przy zalozeniu zasadniczej tozsamo$ci
tego, co najwazniejsze w rozmaitych religiach. To, czym sie réznia wy-
znawcy odmiennych religii, powinno by¢ natomiast stopniowo odrzuca-
ne jako zbedny balast przeszloSci utrudniajacy ludzko$ci poczucie sie
jednoScia.

Nie jest to poglad zasadniczo nowy. Zasade dialogu przez uniformi-
zacje glosil na przyklad juz pod koniec XIX wieku objezdzajacy kraje
Zachodu hinduista Swami Vivekananda, ktérego warto$ciowanie religii
$wiata stawialo hinduizm (w wersji advaita) jako przyszla powszechna
religie ludzkoéci. Na Zachodzie miala ona zastapi¢ chrzeScijanstwo wraz
z jego nieprzezwyciezalnym dualizmem. Podstawowe do$wiadczenie re-
ligijne mialo by¢ wedlug tej wizji takie same dla wszystkich ludzi, a tylko
w réznym stopniu dokladno$ci oddawane przez teorie, czyli doktryny,
wlasciwe odmiennym systemom religijnym. Najwiekszy stopien do-
kladnoéci mial przedstawiaé reprezentowany przez Vivekanande system
hinduizmu i stad wlasnie idea, aby to on zapanowal w przyszlosci nad
»gorszymi” wersjami religii, na przyktad nad wiara chrzeScijanz.

By¢ moze najbardziej znanym propagatorem takiego ,transcendowa-
nia” partykularnych pogladéw wyznaniowych, ktore konczg si¢ propozy-
¢ja przyjecia jednego z owych partykularyzmow za uniwersalng i wszech-
obeJmqucq nauke; duchowosci, majacej wlasciwosé wchloniecia wszel-
kich aspiracji religijnych ludzko$ci, jest tworczo$¢ nauczyciela praktycz-

2 Por. B. Malkovsky, Swami Vivekananda and Bede Griffiths on Religious Plural-
ism: Hindu and Christian Approaches to Truth, ,Horizon”, 25(1998), nr 2, s. 232.
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nego mistycyzmu hinduskiego, Swami Bhaktivedanty. Pisal on w swoim
komentarzu do Bhagavad-Gity: ,,Cala wiedza wedyjska jest nieomylna i
Hindus przyjmuje te wiedze jako kompletng i nieomylng (...) wiedza
wedyjska jest kompletna i doskonala, gdyz jest ona ponad wszelkimi
watpliwo$ciami i btedami, a Bhagavad-Gita jest esencjg calej wiedzy we-
dyjskiej (...). W dzisiejszych czasach czlowiek pragnie mie¢ jedno pismo
$wiete, jednego Boga, jedna religie i jedno zajecie. Wiec niech bedzie jed-
no wspolne dla calego $wiata Swiete pismo — Bhagavad-Gita, niech be-
dzie tylko jeden Bog dla catego Swiata — Sri Kriszna, tylko jedna mantra,
tylko jedna modlitwa — intonowanie Jego imienia — Hare Kriszna”3.

Podobne pragnienia nauczycieli wschodniej duchowoéci spotkamy
w najrozniejszych kontekstach. Taoistyczny mistrz duchowy Ni Hua
Ching w swojej ksiazce, ktorej strona tytutowa informowala, ze jest ona
po$wiecona ,powaznemu poszukiwaniu naturalnej rzeczywistosci du-
chowej poza wszelkimi religiami ludzkimi dla wlasnego wzrostu ducho-
wego”, twierdzil ze ,kazda religia ma swoja szczegdlng nature i odmien-
ne sposoby wyrazu, jednakze naprawde wszystko jest Jednym, a Jedno
jest wszystkim, w sensie duchowym”s. Oczywiécie to Jedno, obejmujace
wszystkie ulomne, ludzkie sformulowania religijne i znacznie je prze-
kraczajace, proponowane jest przez wstapienie na Sciezke madrosci Tao,
prezentowang przez Ni Hua Ching.

Kolejny przyktad: amerykanskie czasopismo ,Studia Mystica”, wy-
chodzace od 1979, jest — jak mozna dowiedzie¢ sie z informacji odre-
dakcyjnej — ,czasopismem zrodzonym z wiary, ze doSwiadczenie mi-
styczne jest nadzwyczajne, a jednak powszechne, nie jest ograniczone
do zadnej tradycji kulturowej ani religijnej”s. Przyjmowanym przez re-
daktor6w czasopisma jako oczywisto$¢ zalozeniem jest jednosé do-
$wiadczenia mistycznego i jego tozsamos$é we wszystkich religiach. Jesli
moze by¢ ono rozmaicie nazywane lub ujmowane, to nie z powodu wie-
loSci rodzajow takich doswiadczen, ale wskutek mnogosci opisujacych je
jezykéw, czyli rdznych religii i ich historycznie uwarunkowanych sfor-
mulowan. To tylko stowa opisu sg réznorodne, ale nie mistyczne fakty.

Podobne idee s3 wyzwaniem dla chrzeScijanstwa nie tyle same
w sobie, gdyz towarzysza nam od bardzo dlugiego czasu, co raczej wsku-
tek faktu akceptowania ich w narastajacej mierze przez teologéw chrze-
$cijanskich. John Hick w cyklu swoich wykladéw w latach 1986-1987
(Gifford Lectures), sformutowal w pelni wizje religijnego pluralizmu

3 Sri Srimad A.C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, Bhagavad-Gita taka jakq jest,
Vaduz-Warszawa 1988, s. 13-29.

4 Ni Hua Ching, Essence of Universal Spirituality, Los Angeles 1990, s. 245.

5 ,Studia Mystica”, 17(1996), nr 2, s. 28.
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odwolujacego sie do natury do$wiadczenia religijnegos. Wezwal do ,.ko-
pernikanskiego przewrotu” w my$leniu o caloSci wyobrazen religijnych
ludzkosci. Jak kiedy$ Ptolomeusz wyobrazal sobie, ze caly kosmos obra-
ca sie wokol Ziemi, tak chrzescijanie dawniej mniemali, Ze ich wyobra-
zenie o Bogu, o grzesznym czlowieku i o zbawieniu ma sta¢ w centrum
przy interpretowaniu pozostalych religii §wiata. Skoro jednak kiedy$
Kopernik odwazyt sie ,ruszy¢ Ziemie”, stwierdzajac, ze podobnie jak in-
ne planety, tak i ona obraca sie wokdt Stonca, to nadszed! juz czas, aby
chrze$cijanie uznali, ze w takiej samej mierze, jak inni religijni ludzie
$wiata, takze wyznawcy Ewangelii kieruja swoja wiare ku wsp6lnej, choé
niepoznawalnej Rzeczywisto$ci. Niczyja religia nie jest lepsza od innych,
zadna wiara nie prowadzi do transcendentnej RzeczywistoSci trafniej
niz inne wiary. Chrzes$cijanstwo to jedna z licznych planet obracajacych
sie wokodt duchowego Slonica. I niczym sie sposréd innych nie wyrdznia.

Niekt6rzy skrajni reprezentanci Swiata katolickiej teologii tez prze-
zywali niekiedy zachwyt idea tak pojetej jednoéci. Mysli biegnace w po-
dobng strone reprezentowal od dawna Paul Knitter7, a popularny kato-
licki teolog amerykanski, jezuita Bernard Lonergan glosil, ze rézne reli-
gie sg wyrazem powszechnego dla ludzkosci ,,podstawowego do$wiad-
czenia duchowego” (common core experience). Do§wiadczenie to moze
pozostawaé nieuswiadomione, a jednak jest obecne w kazdej osobie
ludzkiej. Jego istotg jest ,Bozy dar mitoSci” (God’s gift of love), dyna-
miczny stan zycia w miloéci bez ograniczen i bez przedmiotu. Lonergan
utozsamial go zresztg z takimi kategoriami jak opisywane przez R. Otto
doswiadczenie $wietoSci, jak mysterium fascinosum et tremendum, a
nawet jako ignacjanskie ,pocieszenie bez wyraznej przyczyny”. Loner-
gan zakladal przy tym, ze akademickie studium zjawisk religijnych wy-
kazuje podstawowg jedno$¢ doswiadczenia religijnego ludzkos$cis.

Inny teolog-jezuita zainteresowany dialogiem miedzyreligijnym,
W. Johnston pisal z kolei: ,Metoda Bernarda Lonergana, ktéra mowi
o transcendentalnej zasadzie prowadzacej do czlowieczej autentyczno$ci
poprzez stan miloéci, ma wielkg warto$é. Lonergan twierdzi, ze jego me-
toda jest transcendentalna, to znaczy powszechna. (...) Powszechna —
oznacza to, ze kazdy chrzeécijanin jest wezwany do mistyki”. Powotanie
chrze$cijanina do zycia mistycznego okazuje sie wiec w tej koncepcji nie
tyle czyms$ specyficznie ewangelicznym, co raczej szczegdlnym przypad-

6 Por. J. Hick, An Interpretation of Religion, New Haven 1988.

7 Por. np. klasyczng juz ksiazke w tej dziedzinie: P. Knitter, No Other Name? A Criti-
cal Survey of Christian Attitudes Toward the World Religions, Maryknoll 1985.

8 B. Lonergan, Method in Theology, Herder 1972, s. 101-124.

9 W. Johnston, Mystical theology — The Science of Love, London 1996, s. 255.
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kiem szerszego zjawiska: ogblnoludzkiej zdolnoéci do przezywania do-
$wiadczenia transcendencji.

W duzej mierze taki kierunek mys$lenia wpisuje sie w najbardziej
modne dzi§ sposoby przezywania przez czlowieka swojej religijnoSci.
~Wspbolczesne ostre rozdzielenie miedzy tradycja a wiarg oznacza, ze ta
pierwsza jest obcigzona martwym intelektualizmem, rytualizmem, bu-
dowlami i spolecznymi strukturami. Nowy styl wiary jest natomiast bez-
poéredni, osobisty, dos§wiadczany, oznacza obecno$é Boga w tym, co nie-
zwykle 1 ekscytujace. Wszystko to jest zresztg raczej proste i naiwne™o,

Postawa tak opisana, jakkolwiek popularna i chwytliwa, nastrecza
jednak powazne trudnoéci natury teologicznej. Stoi w powaznej sprzecz-
noSci z takim ksztaltem chrzeScijanistwa, jaki odziedziczyliSmy po po-
przednich pokoleniach, ktére wiernie przezywaly Ewangelie przez
ostatnich dwadzie$cia wiekéw. Przeciez chrzescijanie nie uznawali nig-
dy absolutnej niezalezno$ci wewnetrznego do$wiadczenia wobec obiek-
tywnych sformulowan doktryny wiary. Mniemanie o stosowno$ci, a mo-
ze nawet koniecznoS$ci forsowania dialogu dos$wiadczenia religijnego
pod warunkiem zaakceptowania tezy o zasadniczej jedno$ci ogdlnoreli-
gijnego ,podstawowego doSwiadczenia religijnego”, prowadzi w inng
strone niz chrzescijahstwo.

»Dialog miedzyreligijny, w ksztalcie zaproponowanym przez Johna
Hicka i Paula Knittera, jeSli nie w pelni docenialby szczegolno$é chry-
stologii, (...) nie mieScilby sie w wierze chrze$cijanskiej, ale bylby bar-
dzo bliski euro-amerykanskiej wersji hinduizmu advaita™.

3. ROZNOSC DOSWIADCZEN I JEDNOSC DIALOGU

Podane wyzej przyklady pokazuja Jednak tylko Jednq strong medalu.
Istnieje jednak strona druga. Jest nig mozliwe przeciez poszukiwanie
dialogu miedzyreligijnego biorace za punkt wyjscia akceptacje specyfiki
chrze$cijanstwa, a wiec oczywidcie takze zasadniczej odmiennos$ci do-
$wiadczen religijnych bazujgcych na rozmaitych religiach $wiata. Bierze
sie wtedy powaznie odmienne religijne deklaracje ludzi reprezentuja-
cych rézne zapatrywania w dazeniu do Absolutu i przyjmuje sie nieusu-
walny pluralizm ich dazen i zapatrywan. Co ciekawe, postawa taka jest
spotykana takze u przedstawicieli innych religii poszukujacych funda-
mentoéw najpierw zrozumienia, a potem obszaréw mozliwej wspolpracy
z chrzescijanstwem.

10 P, Ballord, On Being Theologically Literate, ,Modern Believing”, 38(1997), nr 3, s. 38.
1 R, Boyd, Focus of Unity: Ultimate and Penultimate Goals of the Christian Move-
ment, ,Scottish Journal of Theology”, 50(1997), nr 4, s. 468.
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Na przyklad slynny japonski buddysta Daisetz Teitaro Suzuki méwit
wyraznie przed prawie polwieczem: ,Buddyzm okazuje sie by¢ doklad-
nym przeciwienstwem chrze$cijanstwa”2. Nie byla to wypowiedz o cha-
rakterze emocjonalnym, wrecz przeciwnie — byla przemyélana i dobrze
udokumentowana. ,,Na Wschodzie nie ma zadnego ego. Ego nie istnieje
i dlatego nie ma zadnego ego, ktére mogloby by¢ ukrzyzowane™3.

Wezesdniej jeszcze znany przedstawiciel filozofii dialogu, zydowski
mys$liciel Franz Rosenzweig, ktory wiele wysitku po$wiecil refleksji nad
mozliwoécig spotkania i dialogu miedzy wyznawcami réznych religii,
robwniez konstruowal swoja teorie na bazie przyjecia do wiadomosSci, ze
religie r6znig sie od siebie w sposéb fundamentalny. Dla Rosenzweiga
»,mozliwo$¢ dialogu budowana jest na realnej odmiennoéci”, co oznacza,
ze ,dialog zmierza nie tyle do uzgodnienia stanowisk, co raczej do zmia-
ny wyobrazenia, jakie partnerzy dialogu maja o samych sobie™4.

Protestancki teolog, reprezentujacy nurt mysli zdecydowanie oparty
o teksty biblijne, Leslie Newbeginn podkres$lal mozliwoéé takiej inter-
pretacji mnogosci zjawisk religijnych ludzkosci, ktéra akceptuje rézno-
rodno$é ,ostatecznych zaangazowan” (ultimate commitments). Owe ,za-
angazowania” — jak okreslit to Newbeginn — to charakterystyczny dla
kazdej religii i odmienny dla kazdej z nich sposoéb ulokowania zar6wno
egzystencjalnej jak i eschatologicznej nadziei wierzacego czlowieka.
Kazda religia mialaby swoj typ takiego ,,ostatecznego zaangazowania”, a
specyfika biblijnego monoteizmu byloby zaangazowanie serca na rzecz
osobowego i mitujacego Stworecy Wszech§wiata. Zaangazowany zaréwno
w dzialalno$¢ misyjna, jak i w dialog wspdlpracy z przedstawicielami in-
nych wierzen, Newbeginn proponuje dialog oparty wta$nie na przekona-
niu o wielo$ci zaangazowan religijnych, a wiec otwarcie akceptujacy nie-
usuwalng odmienno$¢ religii, rowniez w aspekcie duchowoscis. Dialog
miedzyreligijny nie musi wiec oznacza¢ synkretyzmu dogmatycznego, ani
nie musi zmierza¢ ku nieuchronnemu kompromisowi doktrynalnemu.

Czlowiekiem, ktory szczegblnie przekonujaco rozwingl teorie moz-
liwosci dialogu miedzyreligijnego, a takze ekumenicznego na takich
wlasnie zasadach, jest amerykanski teolog protestancki George A. Lind-
beck. Proponuje on teologie ,intratekstualng” (intratextual), ktéra
$mialo postuluje konieczno$¢ poruszania sie mysli teologicznej w $wie-

12 Daisetz Teitaro Suzuki, Mysticism. Christian and Buddhist, London 1957, s. 128.

13 Tamze, s. 138.

14 L. Batnitzky, Dialogue as Judgment. Not Mutual Affirmation: a New Look at Franz
Rosenzweig’s Dialogical Philosophy, ,The Journal of Religion”, 79(1999), nr 4, s. 524.

15 Por. G. R. Hunsberger, Bearing the Witness of the Spirit: Lesslie Newbeginn’s
Theology of Cultural Plurality, Grand Rapids-Cambridge 1998, s. 217-225.
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cie o granicach wyznaczonych tekstem biblijnym, biblijnym jezykiem,
strukturami narracyjnymi, i obrazowaniem. ,Teologia intratekstualna
dokona raczej reinterpretacji rzeczywisto$ci w ramach $wiatopogladu
biblijnego niz bedzie przekladaé Pismo $wiete w kategorie pozabiblijne.
To tekst Biblii wehlania w siebie $wiat, a nie §wiat — tekst™6.

Ten bardzo otwarcie wobec dialogu nastawiony teolog potrafil z tego
wlaénie powodu niezwykle trzezwo stwierdzié¢: ,Chrzescijanie nigdy nie
beda mogli uczyni¢ centralng postacia figury Gautamy Buddy, spoglada-
jacego w swoje wnetrze z medytacyjna pogoda ducha”™. W ten sposéb
konkretna religia traktowana jest przez Lindbecka jako bardziej pierwot-
na niz osobiste do$wiadczenie religijne jej wyznawcy. Nie oznacza to jed-
nak zamkniecia wobec nieprzewidywalnych przejawow zycia duchowego,
a wiec takze mozliwosSci otwartej dynamiki ludzkiego ducha, gdyz system
uporzadkowanych i zhierarchizowanych wypowiedzi doktrynalnych row-
niez jest wtérny wobec pojeciowych ram religii. W chrzeécijanstwie na
przyklad taki uporzadkowany system opracowywany byl w ciagu catych
wiekow po zasadniczym Objawieniu sie Boga w Jezusie Chrystusie.

Pojednanie miedzy ré6znymi religiami, a takze bardziej wstepny krok
w te strone, jakim jest podjecie dialogu, mozliwe staje sie na realistycz-
nej i autentycznej podstawie, gdzie znajdzie sie miejsce takze dla praw-
dziwej rozbieznoSci stanowisk. Co wiecej, nie zabraknie miejsca nawet
dla ré6znych ,powodéw” brania udzialu w takim dialogu. Chociaz, aby
dialog zaistnial, wszyscy uczestnicy muszg pragnac¢ bra¢ w nim udzial,
to jednak nie wszyscy muszg to czynié¢ z tych samych powodéw; moty-
wacje mogg by¢ bardzo dalekie od siebie, w zalezno$ci od zakorzenienia
w ro6znych $wiatopogladach religijnych. W ten sposéb nic nie przeszka-
dza, aby chrze$cijanie brali udzial w takich spotkaniach z gleboka wiara
w Ewangelie, a w szczeg6lnosSci wyposazeni w specyficznie chrzescijan-
ska teologie innych religii8.

Jak wida¢, takie odwazne i jasne ustawienie zasad dialogu miedzy-
religijnego bynajmniej nie oznacza duchowos$ci zamkniecia, nietoleran-
¢ji czy nawet ukrytej pychy. Wrecz przeciwnie, unika sie w ten sposob
uzaleznienia dialogu od posiadania ,uprzedniego” przekonania, ze wszy-
scy w zasadzie we wszystkim sie zgadzaja. Jesli to przekonanie rzeczy-
wiScie ma by¢ warunkiem spotkania, to czy pozostaje jeszcze jakis temat
dialogowania? Nikt tez nie czuje sie wtloczony w dylemat my$lenia o

16 G. A. Lindbeck, The Nature of Doctrine: Religion and Theology in a Postliberal
Age, Philadelphia 1984, s. 113-124.

17 Tamze, s. 83.

18 Por. B. Kallenberg, Unstuck from Yale: Theological Method after Lindbeck, ,Scot-
tish Journal of Theology”, 50(1997), nr 2, s. 192-194.
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sobie samym jako o reprezentancie wyzszego (a moze nizszego?) poziomu
artykulowania tego samego, wspolnego duchowego do$wiadczeniato.

Istotne jest tez, ze taka postawa teologiczna pozwala mocno trzymaé
sie danych pochodzacych z religioznawstwa i studiow kulturowych.
Przyjmuje sie w niej aspiracje religijne ludzi odmiennych wierzen tak,
jak sa one formulowane, bez potrzeby redukcjonistycznego przykrawa-
nia ich pogladéw do jednego schematu poprzez dopowiadanie (oczywi-
$cie z pozycji wyzszos$ci), w co ,naprawde” wierzq ludzie rozmaitych re-
ligii, ktorzy uparcie twierdza, ze wierza w co$ innego.

D1alog otwarty na roéznorodno$é do$wiadczen rellgljnych Z pozycji
wyrazme formuhujacych perspektywe; wiary wyznaczajacej ramy dysku-
sji dla kazdego z partneréw wydaje sie szczegblnie dobrze zakorzeniony
w realiach konkretnych religii, takich, jakimi one sg, bez potrzeby ucie-
kania w abstrakcyjne uogbélnienia. ,R6zne religie wydaja sie w wielu
przypadkach tworzy¢ fundamentalnie rozbiezng glebie do$wiadczenia
tego, co to znaczy by¢ istotg ludzkg”=o.

4. WNIOSKI

a) Deklaracja Kongregacja Nauki Wiary o jedyno$ci i powszechnoSci
zbawczej Jezusa Chrystusa i Koéciota Dominus Jesus nie jest wiec od-
osobnionym glosem na tle wspoélczesnej debaty wérod chrzescijanskich
teologdw i przedstawicieli innych religii, zainteresowanych dialogiem
z chrze$cijanstwem na temat roli do$wiadczenia religijnego, jego tozsa-
moéci, lub moze zréznicowania w réznych tradycjach religijnych. O ile
Kongregacja sformutowata na nowo zasadnicze watki nauki Koéciola
trwajace od wiekéw, to warto pamietaé, ze wiele os6b zaangazowanych
po obu stronach w dialogu miedzyreligijnym oczekuje takiej wlaénie po-
stawy ze strony wiernych katolickich — zdecydowanej i jasnej co do za-
sad wyznawanej wiary, cho¢ oczywiscie otwartej na stluchanie innych
i gotowej do wspoélpracy z nimi w wielu dziedzinach. ,Bardziej niz kie-
dykolwiek jest dzi$§ aktualne wolanie apostola Pawla, wzywajace kazde-
go ochrzczonego do aktywnego udzialu w misji: «Nie jest dla mnie po-
wodem do chluby to, ze glosze; Ewangelie. Swiadom jestem ciazacego na
mnie obowigzku. Blada mi bowiem, gdybym nie glosil Ewangelii!»
(1 Kor 9, 16). Wyjasénia to, dlaczego Magisterium poswieca tak wiele
uwagi motywowaniu i wspomaganiu ewangelicznej misji Ko$ciola, przede
wszystklm w odniesieniu do tI'adyC]l religijnych $wiata. (...) Dialog, bedq-
cy cze$cig ewangelizacyjnej misji Ko$ciola, zaklada postawe zrozumie-

19 G. A. Lindbeck, The Nature of Doctrine..., s. 55.
20 Tamze, s. 40.
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nia, dgzenie do wzajemnego poznania sie i obop6lnego wzbogacania w
duchu postuszenstwa prawdzie i poszanowania wolno$ci” (DJ 2).

b) W omawianiu ewentualnych skutkéw dokumentu Dominus Jesus
dla przyszlo$ci ekumenizmu w sensie $cistym, to jest dazenia do jedno-
$ci chrzesScijan, najczeSciej zwracano uwage na te fragmenty Deklaracji,
ktore podkreslaly wiare katolikéw w to, ze ,,w KoSciele katolickim rzg-
dzonym przez Nastepce Piotra i przez biskupow w tacznos$ci z nim” trwa
sjeden Kosci6l Chrystusowy” (DJ 17).

Wydaje sie jednak, ze warto doceni¢ takze ekumeniczne reperkusje
tych cze$ci Deklaracji, ktére moéwig o stosunku chrzescijanstwa do in-
nych religii. Mozliwe jest, ze zostang one chetnie przyjete jako znak
wspo6lnoty my$lenia przez te cze$¢ koséciolow protestanckich, ktora od-
zegnuje sie od teologicznego liberalizmu, a przyznaje sie — zwlaszcza
w Stanach Zjednoczonych — do ,ewangelikalizmu” (Evangelicalism)='.

Chrzeécijanie tego nurtu, a zwlaszcza przedstawiciele jego spotecz-
noSci akademickiej, na przyklad wydzialc’)w teologii, od dawna staraja
si¢ laczyé ewangelizacje z postawa dialogu i wspolpracy miedzyreligij-
neJ Umieja tez godzié teologiczny ,.ekskluzywizm” — czyli przekonanie,
ze jesli chrzescijanstwo jest religia prawdziwg, to te tezy religijne, ktore
sa sprzeczne z chrzescijanstwem, sa nieprawdziwe — z biblijnie umoty-
wowang ufnoécia w mozliwo$é zbawienia takze dla niechrzescijan. M6-
wig o tym w ich przekonaniu takie wersety biblijne, jak: 1z 26, 19; J 5,
25-29; Ef 4, 8-9; 1 P 3, 19. 20, 4-622,

W ich przypadku zapewne Deklaracja Kongregacji Nauki Wiary do-
pomoze w rozwianiu mylnego wrazenia, jakoby KoSci6l katolicki nie-
uchronnie dryfowal w strone teologicznie liberalnego pluralizmu reli-
gijnego, dbajac o humanistyczny wymiar dialogu i wspoélpracy kosztem
wiernoSci depozytowi Objawienia Bozego.

21 Por. A. Siemieniewski, Ewangelikalna duchowo$é nowego narodzenia a Tradycja
katolicka, Wroclaw 1997.

22 Por. np. prace przedstawiciela Ewangelikalnego Wolnego Ko$ciota — Harolda
A. Netlanda, profesora studiéw religijnych w Chrzescijafiskim Uniwersytecie w Tokio:
Dissonant Voices: Religious Pluralism and the Question of Truth, Grand Rapids-
Leicester 1991.
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LITURGIA JAKO ZRODLO I SZCZYT
ZYCIA DUCHOWEGO
WEDLUG KS. MAURICE ZUNDELA!

Nie jest przypadkiem, ze pierwsza konstytucja Soboru Watykan-
skiego II dotyczy liturgii Ko$ciola i ze od liturgii rozpoczyna sie stynne
soborowe aggiornamento. Wlasnie w tej Konstytucji czytamy, ze ,mat-
ka Ko$ci6l bardzo pragnie, aby wszystkich wiernych prowadzi¢ do pel-
nego, $wiadomego i czynnego udzialu w obrzedach liturgicznych, ktore-
go sie domaga sama natura liturgii. (...) Liturgia bowiem jest pierwszym
i niezastgpionym zrodtem, z ktérego wierni czerpia ducha prawdziwie
chrzescijanskiego” (SC 14). Ponadto — jak czytamy dalej — liturgia jest
szczytem, do ktorego zmierza dzialalno$é¢ Kosciota (por. SC 10).

Kazdy czlowiek, ktory przez chrzest Swiety zostal wlaczony do Ko-
$ciola Chrystusowego. Z tego powodu jest moralnie zobowigzany do
uczestniczenia w liturgii sprawowanej przez ten wlasnie Koéci6l. Jedno-
czeénie, co potwierdza Sobér w we wspomnianej Konstytucji, uczestnic-
two to ma by¢ pelne, $wiadome i czynne (por. SC 14).

W takim konteks$cie o liturgii pisal ks. Maurice Zundel, ktory zyt
przed i w czasie wprowadzania reform Soboru Watykanskiego I1. Autor,
wyprzedzajac my$l soborows, odpowiada na potrzebe przyblizenia mi-
sterium liturgii Ludowi Bozemu. Jednocze$nie nie byl zwigzany z istnie-
jacym w tym okresie ruchem liturgicznym, ktéry zmierzal bezpoérednio
do odnowy liturgicznej2.

1. ROZUMIENIE LITURGII PRZEZ KS. MAURICE ZUNDELA

W jaki spos6b Maurice Zundel rozumial liturgie, najlepiej odda
struktura trzech kluczowych odniesien dotyczacych liturgii. Przede

* Agnieszka Lubojemska (ur. 1974), ukonczyla specjalistyczne studia z zakresu
teologii duchowoéci w KUL. Korzystajac ze stypendium naukowego, przebywa aktualnie
we Fryburgu Szwajcarskim, gdzie przygotowuje rozprawe doktorska nt. do$wiadczenia
duchowego w ujeciu M. Zundela.

t Maurice Zundel (1897-1975), szwajcarski teolog, autor wielu ksiazek z zakresu zycia
duchowego oraz licznych kazan i rozwazan rekolekcyjnych.

2 Por. B. Nadolski, Liturgika, t. 1 — Liturgika fundamentalna, Poznan 1989, s. 56.
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wszystkim liturgia to misterium. Sklada sie na nie glownie cisza, ktora
jest wyrazem wewnetrznego zjednoczenia cztowieka z Bogiem. Liturgia
to takze Ofiara, oraz obecno$é Chrystusa pod postaciami chleba i wina.

W swojej ksigzce pt. Recherche du Dieu inconnu (Paris 1949) ksigdz
Maurice Zundel w sposéb wrecz katechizmowy stawia pytania, na ktore
daje odpowiedzi. I tak na pytanie ,Co to jest Liturgia?” odpowiada:
Jest to modlitwa publiczna Ko$ciola, przede wszystkim modlitwa
chwaly w odniesieniu do Boga, a nie do nas”. Na innym miejscu tej sa-
mej ksigzki powie, Ze jej centrum jest Msza $w., a Msza $w. jest ofiarg
Krzyza w sercu KoSciolas.

Ksigdz Zundel, we wszystkich swoich wypowiedziach dotyczacych li-
turgii, koncentruje sie na liturgii Mszy $w. a szczeg6lnie na Eucharystii,
ktobra jest centrum kazdej liturgii sprawowanej w Ko$ciele.

Wejscie w liturgie rozpoczyna sie znakiem krzyza. Oznacza to, ze
czlowiek czyniacy znak krzyza wchodzi w tajemnice Boga, Slowa Wcie-
lonego i Ducha Swietego — w tajemnice wiecznej Swietoéci. Krzyz jest
tym znakiem, ktéry otwiera Boza liturgie. Dla naszego Autora ,liturgia
to nie tylko tekst, to Kto$ kto przychodzi na nasze spotkanie”.

Jest to misterium, ktére nigdy do konca nie zostanie wyjasnione;
Misterium, ktére jest milczeniem. Dla ksiedza Zundela cisza jest tym,
czego w Kosciele brakuje. ,Zy¢é Mszg $wieta to wla$ciwie coraz glebiej
pograzacé sie w ciszy — pisze Autor — gdzie slyszy sie rzeczy istotne; po-
grazac sie w ciszy, gdzie na dnie serca znajduje sie Oblicze Pana, w tym
samym czasie czuje sie calg ludzko$é, calg Historie, caly wszech$wiat,
ktory jest tam zgromadzeniem, i ktéry oczekuje za naszym posSrednic-
twem przyjecia calego $wiatta Mitoéci”s.

W tym duchu czlowiek powinien prébowaé zyé¢ w duchu ciszy, ,kto-
ra jest u podstaw stotlu Paniskiego — jesli mozna tak powiedzie¢ — tej
Liturgii, cisza stworcza, cisza odkupiencza, cisza MiloSci, cisza Ducha
Swietego, cisza w ktoérej Bég przemawia w najbardziej intymnej czeéci
naszego serca’s.

Cisza i milczenie — dla naszego autora — ma ogromne znaczenie
podczas sprawowania liturgii. Wszystko, co sie dokonuje podczas Mszy
$w. ma swoje korzenie w ciszy. Obecno$¢ Chrystusa, przemienienie
chleba i wina w Jego Cialo i Krew oraz przemienienie czlowieka, prowa-

3 Por. tamze, s. 20. 56.

4Tenze, Le Poéme de la saint Liturgie, Ed. du Moustier 1991, s. 35.
5 Tenze, Ton visage ma lumiére, Paris 1989, s. 429.

6 Tamze, s. 466-467.
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dzace do wolnosci od siebie samego, ogolacanie sie z siebie — to wszyst-
ko dokonuje sie podczas Misterium ciszy, ktorym jest Msza $w. Jest ona
droga, ktora prowadzi do Chrystusa; drogg prowadzaca do szczytu w ci-
szy, ktory jest jej centrum.

Najwazniejsze jest, aby zrozumieé, ze liturgia nie oferuje nam nicze-
go, co by mozna bylo zobaczyé. Dla ks. Zundela jest to modlitwa, ktéra
wyplywa z milczenia, ciszy i dlatego tam zamieszkuje. To wewnetrzny
czyn ktory musi sie dokonaé w tajemnicy; to dzielo wszelkiej pokory,
ustgpienia i mitoSciz.

Takze dla pbzniejszych teologbw stanie sie oczywiste, ze milczenie
i skupienie jest czyms, czego nie mozna oddzieli¢ od liturgii. Bez niego
nie mozliwe jest glebsze wejscie w misterium, gdyz inaczej pozostanie-
my na powierzchni, na tym co zewnetrzne.

Ksigdz Zundel w swoich wypowiedziach dotyczacych liturgii bardzo
mocno akcentuje jej ofiarniczy charakter. Bardzo rzadko wspomina jej
zwigzek z ofiarami Starego Przymierza, czeSciej natomiast odwoluje sie
do ofiary zlozonej przez samego Jezusa Chrystusa. Rozpoczynajac jedno
ze swoich kazan, stwierdza, iz ,jest to rzecz nadzwyczajna, ze Bog, ktory
objawit sie w Jezusie Chrystusie jest Bogiem, ktéry oddaje Swoje Zycie
dla ludzkosci. Jest Bogiem, ktory ceni ludzkie zycie jak swoje: czlowiek
jest rowny Bogu8. Gloszac te stowa pragnie, aby kazdy uczestnik liturgii
Mszy $w. mogl zrozumieé jaki wymiar ma ludzkie zycie i jakiej ofiary
dokonat Bog, by przywréci¢ cztowiekowi utracong godnosé.

Ksigdz Maurice Zundel na ofiare, jaka zostala zlozona przez Chry-
stusa, patrzy przez pryzmat cierpienia Boga. ,Eucharystia — pisze — jest
uczta miloSci ukrzyzowanej, miloéci rozdartej...”. Msza $w. pomaga
nam poznaé Boga, jednak aby Go poznaé, czlowiek musi przej$é przez
$mier¢: ,Jesli wy nie chcecie wej$¢ do Serca Bozego przez brame §mierci
(...) nigdy nie dowiecie sie kim jest B6g i kim wy jestescie! (...) I to wla-
$nie jest tez Msza Swietg™o.

Nalezy sobie uswiadomi¢ — stwierdza ks. Zundel — ze B6g umarl
a odpowiedzialna za Jego $mier¢ jest cala ludzko$é — to wla$nie my za-

7 Por. tenze, Le Poéme..., dz. cyt., s. 116.

8 ,C’est une des choses les plus extraordinaires que le Dieu qui se révéle en Jésus
Christ est un Dieu qui donne Sa Vie pour 'humanité, qui estime par conséquent la vie de
I’homme au prix de sa propre Vie, Thomme égale Dieu”. — Tenze, Ton visage..., dz. cyt.,
S. 431.

9 Por. A. Haquin, L'eucharistie dans la prédication de Maurice Zundel, w: Maurice
Zundel. Un christianisme libérateur, red. A. Sigier, Québec 1997, s. 195.

10 M. Zundel, Ton visage..., dz. cyt., s. 449.
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biliSmy Boga. Jednak na tym Autor nie konczy, bo przez ten obraz chce
ukazaé, co takiego dokonuje sie w samym centrum Mszy $w. W chwili
kiedy zapada cisza, milknie muzyka, dokonuje sie misterium, ktoérego
do konca nie mozemy wyjaéni¢. Chrystus sam obwieszcza stlowa: ,,Oto
jest Cialo moje. Oto jest moja Krew”. Jest to ta cze$é konsekracji, w kto-
rej rodzi si¢ Kociol jako Mistyczne Cialo Jezusa. Od tego momentu nie
jest to juz Bog ktéry umarl, ale jest to B6g zmartwychwstaly, Bog Zywy.
Do tego wlasnie prowadzi nas Msza $w., ktora ,jest pamiatka Krzyza;
Msza jest Krzyzem stojacym miedzy nami; Msza jest Mitoécig ukrzyzo-
wang wlozong w nasze rece. Msza jest Wielkim Pigtkiem. Zalezy od nas
dzisiaj, czy uczynimy ja $witem Zmartwychwstania™.

Nie ma mozliwoéci — zdaniem naszego Autora — oddzielenia litur-
gii, szczegblnie liturgii eucharystycznej, od Krzyza i calej misji Chrystu-
sa. Tajemnica Krzyza zapowiada nowe dzieje w historii ludzkosci. Prze-
dluzeniem tego misterium jest Eucharystia, bowiem jak powiedzial $w.
Pawel do Koryntian: ,Ilekro¢ spozywacie ten chleb albo pijecie kielich,
$mier¢ Pana glosicie az przyjdzie” (1 Kor 11, 26). Zatem aby doswiadczy¢
Zbawienia nalezy przejsé¢ przez $mier¢ Chrystusa na krzyzu.

Ksigdz Zundel zwraca tez uwage na ofiare, ktérej dokonuja wszyscy
wierni, uczestniczgcy we Mszy §w. Autor akcentuje stanowisko KoSciota
dotyczace ofiarowania przez wiernych daréw chleba i wina. To oni przy-
nosza do ko$ciota dzielo pracy swoich rak, skladaja je u stop ottarza, by
odda¢ cze$¢ Bogu w Trojcy oraz by oddaé siebie samego Chrystusowi.
Ten chleb i wino przemienia sie podczas Mszy $w. w Cialo i Krew Chry-
stusa.

Autor na 37 lat przed uchwaleniem Konstytucji o Liturgii Soboru
Watykanskiego II, przypomina o tym, ze Chrystus jest nie tylko obecny
pod postaciami chleba i wina, ale ze swoja obecnoscia przenika cala li-
turgie w KoSciele, a takze caly zgromadzony Lud. Wedlug ks. Zundela
$wiadomo$¢ tej obecnosci jest istota zycia eucharystycznego.

Obecnoé¢ Chrystusa i obecno$¢ tajemnicy w sercu celebracji wyma-
ga uwagi, skupienia, milczenia oraz adoracji ze strony uczestniczacych
w niej chrzescijan. Obecno$é¢ eucharystyczna jest na rozdrozu miedzy
Inkarnacja a Zmartwychwstaniem, miedzy wymiarem eklezjologicznym
a chrystologicznym?2.

1 Tamze, s. 451. Potwierdzeniem tej prawdy moga by¢ stlowa zawarte w Katechizmie
Kosciola Katolickiego: ,Liturgia chrzeécijaniska nie tylko przypomina wydarzenia, ktore
dokonaly naszego zbawienia, ale aktualizuje je i uobecnia. Misterium Paschalne Chrystusa
jest celebrowane, a nie powtarzane. Powtarzane sg poszczegblne celebracje; w kazdej z
nich nastepuje wylanie Ducha Swietego, ktéry aktualizuje jedyne Misterium” (KKK 1104).

12 Por. A. Haquin, art. cyt., s. 195-196.
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Aby czlowiek mogt w pelni do$wiadczy¢ obecno$ci Pana powinien —
wedlug ks. Zundela — sta¢ sie wolnym od siebie samego. Dopiero wtedy
bedzie mogl sie catkowicie otworzyé¢ na Boga i zrozumie, ze Bog jest w
nas, w Jezusie Chrystusie, ale my nie jesteSmy jeszcze w Nim13.

Stowa wypowiedziane przez Jezusa podczas Ostatniej Wieczerzy ,,To
jest Cialo Moje” (Ek 22, 19), ks. Zundel komentuje w szczegblny dla sie-
bie sposéb: , To jest moja Obecno$é, ktorej nie bedziecie mogli osiggnac,
jesli nie uwolnicie waszych serc od wszelkich ograniczen™4. Autor ma
na mysli wszystko, co potrafi ograniczy¢ czlowieka. Chce ukazaé lu-
dziom pelnie egzystencji, ktéra polega na przekroczeniu wszelkich gra-
nic: czasowych, przestrzennych, rasowych i kontynentalnych. Ktadzie
akcent na fakt, iz Bog jest obecny miedzy nami, ze jest Zywy i w zaden
sposdb nie umniejsza naszego zycia, a wrecz przeciwnie — powoduje
Swoja obecnoscia, ze staje sie ono jeszcze piekniejsze.

W kazdej swojej wypowiedzi na temat Mszy $w. Autor zaznacza, ze
jest ona ,sercem” ludzkiego zycia. Ostrzega wszystkich uczestniczacych,
aby nie traktowali Mszy $w. jako obowigzku, jako pozostatoSci tradycji,
aby nie sprowadzali jej tylko do celebracji. Dla niego istotne jest, aby
kazdy w swoim wnetrzu odkryl, iz jest to spotkanie: ,PrzyszliSmy tutaj
aby spotka¢ Przyjaciela ludzi, Jezusa Chrystusa. Tego, ktory przygoto-
wal stél chleba i wina, bowiem Msza jest najpierw uczta, ucztg calego
$wiata, ucztg najwiekszej pokory, uczta najubozsza. Chleb i wino sg tam
odpowiednio usposobione, a caly $§wiat jest zaproszony, za$ istotnym
sensem Mszy $w. jest zgromadzenie wszystkich ludzi bez wyjatku wokot
tego stotu, w braterstwie i w milo$ci”s.

Aby zaznaczy¢ wymiar pneumatologiczny obecnosci Chrystusa w li-
turgii Kos$ciola, ks. Zundel powotuje sie na Jego slowa skierowane do
uczniéw: ,Ja za$ bede prosil Ojca, a innego Pocieszyciela da wam, aby
z wami byl na zawsze — Ducha Prawdy, ktérego $wiat przyjaé nie moze,
poniewaz Go nie widzi ani nie zna. Ale wy Go znacie, poniewaz u was
przebywa i w was bedzie” (J 14, 16). Pomimo, ze Chrystus widzialnie jest
juz nieobecny, to jednak caly czas jest miedzy nami, jest z nami az do
skonczenia $wiata. Jego obecno$¢ przejawia sie najpehlniej podczas liturgii
Mszy éw. i podczas kazdej modlitwy. Jego rzeczywista obecno$¢ pod po-
staciami chleba i wina uzmystawia, ze jesteSmy zjednoczeni, a wrecz w

13 Por. M. Zundel, Eucharistie et Assomption, Caire 1961 [nie publikowane].
14 Por. tenze, Ton visage..., dz. cyt., s. 437.
15 Tamze, s. 428.
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unii z misterium Krzyza, z misterium Drugiego Adama, Syna Czlowie-
czegoe.

Jezus jest obecny w swoim Koéciele w strukturze sakramentalne;j,
gdzie tylko wiara moze odkry¢ Jego obecnoé¢. Jest tam, ale nas jeszcze
tam nie ma. W tej Jego obecnoSci zawiera sie tajemnica Eucharystii,
ktobra jest centrum kultu chrze$cijanina, przez wielu ludzi do konca nie
zrozumiana.

2. LITURGIA JAKO ZRODLO ZYCIA DUCHOWEGO

Sobér Watykanski II w Konstytucji Sacrosanctum Concilium o$wiad-
cza, iz liturgia jest szczytem, do ktérego zmierza dzialalno$¢ Kosciola,
i jednocze$nie jest zrodlem, z ktoérego wyplywa cala jego moc” (SC 10).
W podobny sposéb miejsce liturgii w zyciu chrzeécijanskim okresla
Konstytucja dogmatyczna o KoSciele Lumen gentium (por. LG 11).

Dla ks. M. Zundela, ktéry pozostaje w nurcie nauki soborowej,
istotne s3 trzy elementy $wiadczace o tym, iz liturgia jest zrodlem zycia
duchowego dla chrzescijan. Pierwszym z nich jest slowo Boze, przez
ktére B6g komunikuje sie ze swoim ludem. On na przestrzeni wiekow,
przemawiajac do czlowieka, posylat swoje slowo, ktére mialo moc
stworczg, historiozbaweza 1 odkupiencza. Przez to, ze wypowiada stowo,
potwierdza fakt, ze jest Bogiem zywym.

Ksigdz Zundel, piszac o znaczeniu stowa Bozego, bardziej skupia sie
na wewnetrznym dialogu Boga z czlowiekiem. Mocniej akcentuje ten
zywy wymiar stowa, ktéry prowadzi do dialogu. Jednak, aby mogt zaist-
nie¢ ten dialog podstawowym warunkiem — wedlug niego — jest stu-
chanie tego, co B6g ma nam do przekazania w ciszy: ,B6g méwi w in-
tymnej czedci naszego serca jezykiem milczacym. On nie moze siebie
uczyni¢ styszalnym, jezeli uszy naszego serca sa zatkane, i jezeli my cig-
gle jesteSmy roztargnieni i rozlani na powierzchni nas samych”7.

Teks zawarty na kartach Biblii nie jest dla ks. Zundela zwyczajnym
tekstem. Powoluje sie na fakt, ze podczas stluchania slowa Bozego
przyjmujemy te sama postawa, jak podczas zblizania sie do sakramentu.
,Doktryna zawarta na kartach Pisma $wietego jest jak sakrament, ktory
oznacza i komunikuje przez slowa i zawiera sie najglebiej w Bogu™8.
Bbg przez to co méwi i czego dokonuje objawia nam najwazniejsza
prawde o sobie — ze jest MiloScia.

16 Por. tenze, Je parlerai a ton caeur, Québec 1990, s. 198.
17 Tenze, Ta Parole comme une source, Québec 1987, s. 81.
18 Tenze, Le Poeme..., dz. cyt., s. 67.
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Nalezy pozwolié, by stlowo Boga zaowocowalo w nas, tak abySmy
mogli Go spotkac¢ w Jego slowie. Autor zaznacza, ze w przypadku Pisma
$wietego, stowa nie sg tylko elementem jezyka. Niemniej wazne jest tez
prawidlowe rozlozenie akcentu. Czesto jest tak, ze slowa wyrazaja at-
mosfere, o ktérej my nie méwimy. Dla ks. Zundela ustyszane stowo mo-
ze wywola¢ dwa stany — przyplyw ciemnoéci lub przeciwnie — wschod
$wiatla. ,Prawdziwy sens Pisma $wietego jest zawsze po tamtej stro-
nie: po tamtej stronie stow, narracji i wydarzen, ktore sa tym co znaki —
w pewnym sensie sakramenty — w ktorych wiara odkrywa obecnosé Je-
dynego2°,

Moéwigc o tej obecnoéci ks. Zundel chece pokazaé, ze ,,Pismo Swiete to
osoba. Pismo $wiete to Jezus Chrystus™t. Do tego stwierdzenia docho-
dzi przez analize ,drugiego stowa™2, ktére ,byto u Boga, i Bogiem bylo
Stowo” (J 1, 1). Cale Pismo $wiete jest ukierunkowane, na odkrywanie
prawdy o Logosie. Ten, ktory istnial w Bogu przed stworzeniem $wiata,
zapowiada swoje przyjScie na kartach Starego Testamentu. Prorockie
zapowiedzi o Studze Jahwe wypehily sie w osobie Jezusa Chrystusa,
dlatego tez ks. Zundel stwierdza, ze Pismo $wiete to Jezus Chrystus.

Kazde stowo Ewangelii jest zywe i prowadzi do dialogu. Aby jednak
moglo doj$é¢ do prawdziwego dialogu z Bogiem, wymagane jest catkowi-
te wewnetrzne wyciszenie. Wedlug ks. Zundela ,,Slowo w nas musi ro-
dzi¢ sie w ciszy; i tak jak powiedzial $w. Ignacy z Antiochii: «Lepiej jest
istnie¢ bez méwienia, niz méwié nie istniejac» 723.

Drugim czynnikiem $§wiadczacym o tym, ze liturgia jest zrodlem na-
szego zbawienia, jest Ofiara Jezusa Chrystusa, ktérg dokonal na Krzyzu.

Zdaniem ks. Maurice Zundela cale zycie Jezusa Chrystusa jest Ofia-
ra, jaka On sklada, aby uwolni¢ ludzi z niewoli grzechu: od momentu
Weielenia przez Smieré¢ na krzyzu do Zmartwychwstania. Zwraca on
uwage na trzy etapy w zyciu Jezusa Chrystusa: Wcielenie Stowa, umycie
nog Apostolom (por. J 13, 2-8) oraz Smier¢ na krzyzu. Wiaénie one naj-
lepiej pokazuja zycie Syna Bozego jako Zertwy ofiarne;j.

19 Por. tamze, s. 77.

20 Tamze, s. 79.

21 Tamze, s. 79.

22 Autor generalnie méwigc o stowie Boga jako o tym, co jest zawarte w PiSmie $wie-
tym, postuguje sie zwrotem ,parole de Dieu”. W przypadku kiedy méwi o Logosie uzywa
»Verbe de Dieu”. Wedlug stownika okre§lenie parole thamaczymy jako ,,mowa, glos, stowo,
przyrzeczenie lub zapewnienie”. OkreSlenie verbe ttumaczymy jako ,stowo” lub ,czasow-
nik”. — Por. K. Kupisz, B. Kielski, Podreczny stownik francusko-polski z suplementem,
Warszawa 1997, s. 501. 886.

23 M. Zundel, Ta Parole..., dz. cyt., s. 84.
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Sensem Inkarnacji Stowa jest — zdaniem naszego Autora — ,(...)
daé¢ Boga czlowiekowi i prowadzié czlowieka — wszystkich ludzi — do
Boga. Chrystus przychodzi, aby nas zapozna¢ z prawdziwym obliczem
Boga i aby przywrdci¢ nam prawdziwe oblicze czlowieka i wszech$wia-
ta”24, Jezus przez swoje Wcielenie odkrywa ubbstwo Boze.

Misterium Wecielenia wskazuje na drugie misterium z zycia Jezusa
— Krzyz. Chrystus umiera przez czlowieka i jednoczeénie dla czlowieka.
Syn Bozy przyjmuje $mier¢ najbardziej haniebng — ukrzyzowanie. Zga-
dza sie na to, aby zosta¢ odrzuconym, wy$Smianym i pogardzonym. Za-
nim jednak zostanie ukrzyzowany dokonuJe aktu, na ktory szczegolnq
uwage zwraca ks. Zundel. Chodzi mianowicie o umycie nog uczniom.
LsUumycie noég potwierdza, w ge$cie najbardziej wzruszajacym, czystg
wewnetrzno$¢ prawdziwej Transcendencji, u§wiadamiajac w sposob wi-
dzialny to co niepojete, przeciwstawiajac radykalnie hierarchie ,szla-
chetnosci”, hierarchii ,dominacji”, ktéra potrzebuje niewolnikéw, aby
ich poddac swojej wladzy. Wielko$¢ Boza sytuuje sie jako pierwsza,
wszystkie inne falszywe wielkoS$ci jako drugie. Ale szlachetno$é wymaga
kogo$, komu sie oddamy. Sytuujgc Boga w nieuwarunkowanej imma-
nencji, w ktorej szlachetno$¢ jest jedynym oddechem, jest to wyjscie
z narcyzmu nie do zniesienia, z Bosko$ci samotnej i skupionej na sobie
— jest przyjeciem w Bogu blizniego, ku ktéremu «kieruje sie Mitos¢, aby
moéc by¢ Caritas» (§w. Grzegorz Wielki) 25,

Wilaénie w takiej perspektywie catkowitego ogolocenia z siebie, wy-
wlaszczenia, przedstawia ks. Zundel Boga, ktory jest Ubdstwem. Taki
Bb6g — wedlug Autora — jest catkowitym przeciwstawieniem posiadania,
bo tylko w taki sposéb moze by¢ MiloScig, ktora czyni z siebie dar.

Ksigdz Zundel, podkreslajgc postawe ubdstwa Jezusa, wskazuje na
wielka potrzebe zmiany my$lenia, ktoéra winna sie dokonaé w zyciu kaz-
dego chrzescijanina. Nie jesteémy ludZzmi po to, aby dominowa¢ nad na-
szymi bliZnimi, ale jesteSmy ludZzmi po to, by im shuzyé. Jezus przez
swoje zachowanie chcial wszystkim powiedzie¢, ze Krolestwem Bozym
jest czlowiek26.

Ostatnim etapem ziemskiego zycia Jezusa Chrystusa jest Jego
Smier¢ na krzyzu. Misterium Krzyza zawiera w sobie bl i cierpienie, a
zarazem jest dla ludzi nadzieja na zbawienie i Zycie wieczne. Na kazdego

24 M. Donzé, La pensée théologique de Maurice Zundel. Pauvreté et libération, Paris
1981, s. 159.

25 M. Zundel, Morale et mystique, Québec 1986, s. 54-55.

26 Por. tenze, Emerveillement et Pauvreté, Ed. Saint-Augustin Saint-Maurice (Suisse)
1993, s. 19.
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czlowieka pada cien tego, co sie dokonuje w Wielki Piagtek. Krzyz jest
ceng naszej wolnosci i naszego odkupienia. Chrystus przez swoj krzyz
przynosi wolno$é¢ kazdemu czlowiekowi, ktéra polega na wyzwoleniu sie
od samego siebie. Czlowiek przestaje istnie¢ jako biorca, a zaczyna zy¢
jako ten, ktéry daje samego siebie2”.

Trzecim elementem $wiadczacym o tym, ze liturgia jest Zrodlem zy-
cia duchowego czlowieka wierzacego, jest znaczaca rola Trojcy Swiete;j.
Najpelniej wielbimy Boga w Trbjcy podczas sprawowania liturgii, o czym
moéwi takze Sobor Watykanski I1: ,W najbardziej za$ szlachetny sposob
nasze zjednoczenie z Ko$ciolem niebianskim dokonuje sie wtedy, kiedy
— szczegblnie w liturgii §wietej, w ktérej moc Ducha Swietego dziala na
nas przez znaki sakramentalne — wspdlnie z nim w radosnym uniesie-
niu wielbimy majestat Bozy i kiedy wszyscy, z wszelkiego pokolenia, je-
zyka, ludu i narodu we krwi Chrystusa odkupieni (por. Ap 5, 9) i zgro-
madzeni w jeden Koécidl, jedna pieénia chwaly uwielbiamy Boga w
Tréjcy Jedynego” (LG 50).

Uczestniczac we Mszy $w. do$wiadczamy obecnoSci wszystkich
Trzech Oséb Boskich. To wlasnie dzieki Duchowi Swietemu i mocy Bo-
ga, chleb i wino przemieniajg sie w Ciato i Krew Chrystusa. B6g-Trojca
komunikuje sie w Eucharystii. Misterium Eucharystii zawiera sie w mi-
sterium Tréjcy. Eucharystia jest urzeczywistnieniem Tréjcy w naszym
zyciu.

Ksigdz Zundel w swoich rozwazaniach skupia sie gléwnie na rela-
cjach zachodzacych miedzy osobami Boskimi, chcac przez to ukazaé
Trojce Swietg jako wzor dla ksztaltowania postaw miedzyludzkich. Nie
skupia sie na tym, aby nadaé poszczeg6lnym Osobom konkretne funk-
cje. Bardziej akcentuje wewnetrzna mitoé¢, catkowity dar z siebie i wol-
nos$é.

Najpekiejszy obraz Trojcy zostal przedstawiony przez Jezusa Chry-
stusa. To wlaénie On pokazal ludziom, jakie relacje zachodza miedzy
Nim, Ojcem i Duchem Swietym. Przez to co objawil, pozwolil nam kon-

27 1l est donc essentiel que nous retenions de cette confrontation avec la croix de
Jésus Christ que le Seigneur s’adresse a nous au plus haut de nous-mémes. Il nous de-
mand de nous faire hommes, d’étre hommes dans la plénitude de nos facultés, dans la
plénitude de notre liberté, en nous libérant de tout ce qui n’est pas humain, car la liberté
que le Christ nous révele est une libération. Ce n’est pas cette liberté stupide et grossiére
de faire n’importe quoi en se livrant a toutes ses fantaisies. C’est plutot cette liberté cré-
atrice ou 'on sort de la fange de son animalité, ou I'on se défait de ses entraves et de ses
limites pour surgir comme un étre tout neuf dans un monde oblatif, illimité, diaphane et
transparent, parce qu’il n’est plus qu'un monde offert”. — Tenze, Vie, morte, résurrection,
Québec 1995, s. 136.
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templowa¢ w Bogu te wieczng cyrkulacje Milosci, czynigc jednocze$nie
poznawalnym Ojca, Syna i Ducha Swietego28.

3. LITURGIA JAKO SZCZYT ZYCIA DUCHOWEGO

Liturgia jest takze szczytem zycia duchowego czlowieka. W niej bo-
wiem mozna bez granic uwielbia¢é Boga w Trdjcy Jedynego, ukrytego
pod postaciami chleba i wina, a obecnego w zgromadzeniu wiernych.
Liturgia pomaga tez w uéwieceniu czlowieka, ktory przygotowuje sie do
spotkania z Bogiem ,twarza w twarz” (1 Kor 13, 12). Doprowadza po-
nadto do prawdziwego braterstwa miedzy ludZzmi. Ta wspolnota oparta
na milo$ci, zaufaniu i stuzbie, jest zapowiedzia doskonalej spolecznos$ci
w Niebie.

Na potwierdzenie tego, w Konstytucji o liturgii mozemy przeczytaé
nastepujace stowa: ,Z liturgii przeto, a gléwnie z Eucharystii jako ze
zrodla, splywa na nas laska i z najwieksza skutecznoScia przez nig doko-
nywa sie u$wiecenie czlowieka w Chrystusie i uwielbienie Boga, ktore
jest celem wszystkich innych dziel Ko$ciola” (SC 10). Ojcowie soborowi
podkreslajg, ze liturgia ziemska daje przedsmak liturgii niebianskie;j,
gdyz wlaénie podczas ziemskiej liturgii ,wy$piewujemy Panu hymn
chwaly”, a podczas jej sprawowania oczekujemy przyjécia Zbawiciela,
aby razem z Nim pojawi¢ sie w chwale (por. SC 8).

Ksigdz Maurice Zundel w swoich publikacjach wskazuje, ze kazdy
nasz gest, kazde nasze slowo — to wypowiedziane jak i to niewypowie-
dziane — wielbi Boga. W obrzedach wstepnych najwazniejszym momen-
tem uwielbienia Pana jest hymn ,Chwala na wysokosci”, ktory zawiera
przede wszystkim uwielbienie Boga i wezwanie skierowane do Chrystu-
sa. Dla naszego Autora jesli czlowiek rozumie i prawdziwie wierzy w to,
co moéwi podezas tego hymnu, do czego zaprasza go KoSciol, wowczas
moze spowodowaé, ze B6g narodzi sie w §wiecie przez jego serce. ,I te-
raz — pisze ks. Zundel — wraz ze wszystkimi straznikami chwaly, ze
wszystkimi psalmistami i wszystkimi «$piewakami Bozymi», ze wszyst-
kimi heroldami chwaly Bozej, ze wszystkimi ubogimi w duchu: napelnij
twoje zycie slowami bardzo pokornymi, stowami dyskretnymi, rado-
snymi, (...) zmieniajacymi sie jak zywe powtdrzenia (...): chwalimy Cie,
blogostawimy Cie, uwielbiamy Cie, wychwalamy Cie”=9.

Czlowiek uwielbia Boga przede wszystkim za to, ze jest Bogiem —
Tym, ktéry stworzyl niebo i ziemie, oraz Tym, ktéry stworzyt czlowieka

28 Por. tenze, Ton visage..., dz. cyt., s. 196.
29 Tenze, Le Poéme..., dz. cyt., s. 56-57.



Liturgia jako zrédio i szczyt zycia duchowego wedtug ks. M. Zundela 207

na swdj obraz i podobienstwo (por. Rdz 1, 1. 28). Nie tylko poszczegolne
elementy Mszy $w., ale cala Msza $w. jest uwielbieniem Boga przez
czlowieka.

Liturgia, ktéra otwiera nas na misterium Ofiary i Smierci Jezusa
Chrystusa, otwiera nas takze na Jego Zmartwychwstanie. Chrystus pod-
czas Mszy $w. zostaje uwielbiony jako Wtadca Zycia, ,,(...) bo w Nim zy-
jemy, poruszamy sie i jeste$émy” (Dz. 17, 28). To wlaénie dzieki Mszy §w.
czlowiek moze odkryé cel swego zycia, zy¢ jego pelnia, odczué te prze-
miane, ktéra dokonuje sie dzieki zywej Hostii, ktora jest Jezus Chrystus.

Szczegblnym czasem uwielbienia Syna Czlowieczego jest niedziela
Zmartwychwstania Panskiego, kiedy caly Kosciol Spiewa radosny hymn
chwaly Naszemu Zbawicielowi. Ks. Zundel podkreéla, ze kazda Msza Sw.
jest nie tylko Ofiarg, ale ze jest tez Zmartwychwstaniem i ze w duzej
mierze od nas zalezy, czy uczynimy ja $witem zmartwychwstaniase.

Liturgia jest szczytem zycia duchowego, bo miedzy innymi prowadzi
do uéwiecenia czlowieka (por. SC 10). ,Slusznie przeto — stwierdzaja
Ojcowie soborowi — uwaza sie liturgie za wykonywanie kaplanskiego
urzedu Jezusa Chrystusa; w niej przez znaki widzialne wyraza sie, i w
sposdb wilasciwy poszczegdlnym znakom urzeczywistnia u$wiecenie
czlowieka” (SC 7; por. LG 40).

Gléwnym sprawca uswiecenia czlowieka jest Duch Swiety, ale Jego
przyjécie jest zwigzane z wiarg w tajemnice Chrystusa zmarlego
i zmartwychwstalegos:. Czlowiek wierzacy u$wieca sie przede wszystkim
przez udzial w liturgii KoSciola. Uswiecenie to dokonuje sie dzieki przy-
stepowaniu do sakramentéw, jak i przez sam udzial w kulcie sprawowa-
nym przez Koécibl. Czlowiek, ktéry przychodzi na Msze $§w., spotyka sie
z Chrystusem obecnym w slowie Bozym, pod postaciami chleba i wina
oraz calym ludzie zgromadzonym. Przez realna obecno$¢ w liturgii eu-
charystycznej, Bég objawia i komunikuje kazdemu jej uczestnikowi
swojg wole wzgledem czlowieka oraz niczym nieograniczona milosé
i dobroc¢.

Nie ma mozliwo$ci — wedlug ks. Zundela — zy¢ prawdziwie Msza
$w. i nie przemieni¢ swego zycia. ,To wlasnie Bog, ktory objawil si¢ w
Jezusie Chrystusie, jest Bogiem, ktéry daje swoje Zycie dla ludzkosci,
ktory dlatego wycenia ludzkie zycie kosztem swego zycia”sz.

30 Por. tenze, Ton visage..., dz. cyt., s. 451.

3t Por. J. de Vaulx, Swiety, w: Stownik teologii biblijnej, red. X. Leén-Dufour, Po-
znan-Warszawa 19835, s. 976.

32 M. Zundel, Ton visage..., dz. cyt., s. 431.
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Wilaéciwie za kazdym razem, kiedy jest celebrowana Msza $w., do-
konuje sie godzina naszego Odkupienia3s. Czlowiek zostaje pociggniety
do uczestniczenia w chwale Boga, aby wzrasta¢ w doskonatoéci.

Autor przypomina, ze zostaliSmy wezwani do tego, aby staé sie tym,
kim jest Bogs4, dlatego tez ,wszelka chrzedcijanska $wigto$¢ ma jako
istotny pokarm ten dialog bezustannie wznawiany z Bogiem Zywym”s5,
Czlowiek powinien zatem calkowicie podda¢ sie Bogu, przestaé ufaé
swoim zmyslom, a kierowac sie w strone Oblicza Chrystusa. Tam moze
odkryé swojg wielko$é¢, godnoéé bycia czlowiekiem, wolnoéé i czystg mi-
losé, ktora bedzie polegata na calkowitym darze z siebie.

Doskonalo$é¢ czlowieka — wedlug ks. Zundela — jest nierozlacznie
zwigzana z braterstwem i jedno$cia ze wszystkimi wyznawcami Chry-
stusa. Jednak warunkiem przystgpienia do Chrystusa jest wziecie na
siebie brzemienia Wszech$wiata, Historii 1 Ludzko$cise.

W liturgii gromadzacej ludzi mozna odrézni¢ dwa wymiary: werty-
kalny — dotyczacy tajemnicy zbawienia, realizujacy sie w spotkaniu
i wspoélnocie Boga z czlowiekiem; oraz wymiar horyzontalny — dotycza-
cy wzajemnej wiezi miedzy uczestnikami liturgiis’.

Wspolnota zgromadzona w imie Boga jest otwarta dla wszystkich.
Jej czlonkowie zobowigzani sa do praktykowania miloSci: ,Skoro juz
dusze swoje u$wieciliScie, bedgc poshuszni prawdzie celem zdobycia
nieobludnej milo$ci bratniej, jedni drugich goraco czystym sercem umi-
tujcie” (1 P 1, 22). Sobér Watykanski IT uwaza, ze Ewangelia jest ,,zaczy-
nem braterstwa, jednosci i pokoju”, a Chrystus jest Zrédlem oraz wzo-
rem ludzkoéci ,przeniknietej braterskg milo$cia, szczeroécia i duchem
pokoju” (AG 8). Ojcowie soborowi zachecajg chrzeécijan do budowania
porzadku miedzynarodowego, ,,(...) w ktérym rzeczywiécie przestrzega-
no by swobédd i przyjaznego braterstwa” (GS 88).

Liturgia, Msza $w., Eucharystia, Komunia $w. jest dla ks. Zundela
misterium, ktére w pelni dokonuje sie we wspoélnocie ludzi wierzacych.
Nie moze ona by¢ aktem indywidualnym, pojedynczym, prywatnym,
poniewaz jest to akt publiczny, uniwersalny, kosmiczny, skupiajacy
wszystkich chrze$cijan3s. Wynika to z prawdy, ze wszyscy jesteSmy jed-

33 Por. tamze s. 456.

34 Tenze, Ta parole..., dz. cyt., s 77.

35 Tamze, s. 78.

36 Por. tamze, s. 147.

37 Por. R. Kaminski, Wspélnototwéreza rola Eucharystii, w: Jezus eucharystyczny,
red. M. Rusecki, M. Cislo, Lublin 1997, s. 177.

38 Por. M. Zundel, Ton visage..., dz. cyt., s. 424. ,Quand nous allons redire tout
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nym Cialem w Jezusie Chrystusie, ktory jest jego Glowa. Autor wprost
stwierdza, ze obecno$é Chrystusa podczas uczty i Jego odpowiedZ na
nasze wolanie, jest uwarunkowana tym, czy my bedziemy potrafili
zgromadzi¢ sie wokoét Stotu Panskiegoss. ,,Taki jest sens Eucharystii: wy
nie mozecie przyj$¢ do Mnie inaczej niz razem™4o,

Msza $w. to przede wszystkim uczta, na ktérg zaprasza sam Jezus
Chrystus. To On zastawia dla nas stol chlebem i winem i zwoluje
wszystkich do zgromadzenia sie wokol Jego stotu w braterstwie oraz mi-
losci. Dla ks. Zundela jest to najbardziej znaczacy moment liturgii Mszy
$w., bowiem ,,(...) jesteSmy tutaj zgromadzeni, aby spotkaé¢ Przyjaciela
ludzi, ktérym jest Jezus Chrystus, a poprzez Niego, aby spotka¢ wszyst-
kich ludzi”+1. Jeszcze mocniej wyrazil to Autor stowami: ,JesteSmy tutaj,
aby spotka¢ razem, w tym samym czasie, w tym samym momencie, Bo-
ga i ludzi, Boga i ludzko$é. Zy¢ Msza $w., to wlaSciwie coraz glebiej po-
grazac sie w ciszy, gdzie slyszy sie rzeczy istotne; pograzac sie w ciszy,
gdzie na dnie serca znajduje sie Oblicze Pana, w tym samym czasie czuje
sie calg ludzko$¢, calg Historie, caly wszech$wiat, ktory jest tam zgro-
madzeniem, i ktory oczekuje za naszym posrednlctwem przyJ¢c1a calego
$wiatla MiloSci™+2. Czlowiek, ktory zyje Msza $w., musi s1e; catkowicie
przemieni¢, musi zy¢ cala LudzkoScia, cala H1stor1a, musi tworzy¢ Mi-
styczne Cialo Chrystusa.

Stowem kluczowym w wyja$nieniu misterium Eucharystii przez ks.
Zundela, pozostaje ,razem” (ensemble)43. ,«Razem», nie oznacza po
prostu zgromadzenia sie w tym samym miejscu, ale wziecie na siebie
ciezaru obopoélnej wzajemnoSci, jedni za drugich, ktéry dotyczy calej
ludzkoSci, wezwanej aby realizowaé swojg gleboka jednosé, stajac sie
«mistycznym cialem» Pana”+. Eucharystia jest zatem nierozlacznie
zwigzana z Mistycznym Cialem Chrystusa, czyli KoSciolem.

a lheure: «Ceci est mon Corps, ceci est mon Sang», nous songerons que ce Corps du
Christ, c’est tout 'univers, que ce Sang du Christ, c’est toute I'histoire, et que c’est dans la
mesure, justement, ou nous réalisons le Corps du Christ dans cette immensité, que nous
sommes fondés a L’appeler et qu'Il répondra infailliblement a notre appel, puisque sIl a
voulu nous rassembler dans ce repas ou la fraternité divine issue de la paternité divine
veut s’exprimer, c’est qu’il nous est impossible de Le trouver, impossible de vibrer authen-
tiquement si nous ne vivons pas I'Universel”. — Tamze, s. 425.

39 Por. tenze, Ta Parole..., dz. cyt., s. 293; tenze, Emerveillement..., dz. cyt., s. 85-86.

40 Tenze, Emerveillement..., dz. cyt., s. 87.

41 Tamze, s. 428.

42 Tamze, s. 429.

43 Por. tenze, Quel homme et quel Dieu, Ed. Saint-Augustin Saint-Maurice 1995, s. 202.

44 Tamze, s. 203.
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Przeprowadzona analiza mys§li teologicznej ks. Maurice Zundela
miala na celu ukazanie warto$ci liturgii w ksztalttowaniu zycia duchowe-
go kazdego chrze$cijanina. Z liturgig spotykamy sie od poczatku nasze-
go istnienia na ziemi i towarzyszy nam ona do samego konca. Przez
chrzest bowiem zostajemy przyjeci do KoSciola Chrystusowego, gdzie
gromadzimy sie, aby posilaé sie Chlebem Zycia. Liturgia Mszy $w. staje
sie bowiem dla kazdego chrzescijanina centrum jego zycia, a Cialo Chry-
stusa pokarmem, kt6ry ma go doprowadzié¢ do zycia wiecznego.

Nie zawsze jednak uczestnicy Bozej liturgii zdaja sobie sprawe z te-
go, w czym wlasciwie uczestniczg, co sie dokonuje wokol nich i jakie ma
to znaczenie dla nich samych. Liturgia ograniczona do rutyny, tradycji,
przyzwyczajenia, obowiagzku lub wymogu, nie doprowadzi czlowieka na
szczyt, gdzie bedzie on sie mogt zjednoczy¢ prawdziwie z Bogiem.

Liturgia dla ks. Zundela to nie tylko tekst, formuta lub dogmat, ale
jest to przede wszystkim spotkanie z zywym Bogiem-Jezusem Chrystu-
sem, ktory sklada siebie w Ofierze na oltarzu.



Ks. Jozef SKORODIUK"®
Siedlce

WIARA U PODSTAW DUCHOWOSCI KAPEAN-
SKIEJ

Rzeczywisto$é wiary w zyciu kaptana wydaje sie sprawa bardzo
oczywistg, a jednocze$nie wymaga cigglego u$wiadamiania sobie i per-
manentnego poglebiania. Przeciez Apostolowie, ktorzy przebywali tak
realnie z Chrystusem, widzieli Jego doskonala osobowo$¢é — niedoScigly
dla siebie wzor, patrzyli na znaki, jakich dokonywal, prosili Go: ,Panie
przymnéz nam wiary” (Ek 17, 5).

Stajac w pokorze wobec Boga, kazdy z kaplanéw niejednokrotnie
winien prosi¢ swego Mistrza i Najwyzszego Kaplana: ,Panie przymnoz
mi wiary, ozywiaj ja, poglebiaj swojg taska”.

Od strony teologicznej wiemy, czym jest wiara jako cnota czy akt lub
postawa i jakie ona wydaje owoce. Znajac temat w sferze teorii czy abs-
trakeji, warto go skonfrontowaé z zyciem, prezentowanymi postawami
i kaptanska postuga.

Czy nie warto w $wietle wiary spojrzeé na nasze dziecinstwo, mlo-
doéc klerycka i pierwotng gorliwo$é¢ kaplanska? Patrzac na wiare w po-
szczegblnych etapach naszej formacji chrzescijanskiej, kleryckiej i ka-
planskiej, niewatpliwie zauwazymy pewng specyfike w rozwoju tej cnoty
teologalnej. Inaczej méwige — kazdy ze wspomnianych okreséw forma-
¢ji duchowej mial co$ charakterystycznego w interesujacym nas tema-
cie. W dziecinstwie wiara byla bardzo szczera, zywa i ufna. W mlodoéci,
moze poprzez pewne trudnosci czy kryzysy dojrzewala. W latach semi-
naryjnych nabierala stabilnoSci i klarowno$ci teologicznej, za$ w pierw-
szych latach kaplanstwa stala sie baza dla naszej duchowoéci i funda-
mentem dla realizacji misji kaptanskiej i pracy duszpasterskie;j.

Powyzsza, skrotowo potraktowana préba prezentacji rozwoju wiary
kaplana niech bedzie zacheta do osobistej refleksji, ale moze wedlug in-
nego klucza.

* Ks. Jozef Wladystaw Skorodiuk (ur. 1939), kaplan diecezji siedleckiej; dlugo-
letni byly ojciec duchowny w seminarium duchownym, obecnie dyrektor Unii Apostolskiej
Kaplanéw w diecezji siedleckiej. Autor wielu publikacji dotyczacych duchowosci kaptan-
skiej.
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Aby latwiej dokonaé¢ autorefleksji na polu wiary osobistej, warto
u$wiadomi¢ sobie pewne pojecia. Wiara nadprzyrodzona, to przyjecie za
prawde tego, co B6g objawil, a Kosciél do wierzenia podaje; przyjecie
calego depozytu objawionej Prawdy. Wiara egzystencjalna, tak bardzo
zwigzana z chrztem, to $émier¢ i zmartwychwstanie w Chrystusie'. Lecz
co to znaczy umrze¢ i zmartwychwstaé w Chrystusie? Umiera stary
czlowiek, a powstaje nowy. Jesli w tym duchu odpowiemy na powyzsze
pytanie, to wiara przeniknie nasza egzystencje i bedzie u podstaw du-
chowosci.

Spotykamy Chrystusa Zmartwychwstatego podczas kazdej Euchary-
stii. Jestedmy przy Nim tak blisko, trzymamy Go w swoich dloniach.
Przyzwyczajamy sie jednak do tego, co najswietsze, nie zdajgc sobie do
konca sprawy z tego, jak wielkie rzeczy dokonujg sie na ottarzu. W tym
przejawia sie stabo$¢ wiary.

W akcie wiary wyr6zniamy potréjny element: intelektualny (pozna-
nie prawdy), wolitywny (jej akceptacja) i nadprzyrodzony (niezbedna
laska). Aby czlowiek przyjal prawde, musi ja poznaé na miare swoich
mozliwoéci przez Stowo Boze, medytacje i studium teologiczne. Poznang
prawde nalezy przyjaé otwartym sercem, wykazujac tu maksimum do-
brej woli. B6g widzac takie usposobienie ze strony czlowieka, jego szla-
chetne pragnienie, wychodzi mu na przeciw dajac laske wiary. Samo
bowiem rozumowanie i logiczna nawet argumentacja nie wystarcza do
aktu wiary.

Uwierzy¢, to nie tylko teoretycznie przyjaé Prawde objawiong, ale
zaufaé calkowicie Bogu; nie tylko wierzy¢, ze On jest, ale jako$ dotknaé
Jego obecno$ci. Wiara winna by¢ $wiadoma i stale poglebiana, aby
stopniowo prowadzila do zjednoczenia z Bogiem. Idzie tu o do$wiad-
czenie Boga, o mniejsze czy wieksze odczucie Jego obecnos$ci. Klekamy,
na przyklad, przed tabernakulum, bo tam jest zywy i prawdziwy Bog,
a przeciez po przyjeciu Ciala i Krwi Panskiej podczas sprawowanej Eu-
charystii sami w sposéb szczeg6lny stajemy sie zywym tabernakulumz.
Na ile zdajemy sobie z tego sprawe, czy pamietamy o tym, u§wiadamia-
my to sobie po odejSciu od oltarza? Dana tu odpowiedZ wyznacza po-
ziom i glebie kaplanskiej wiary.

Jesli powiedzieliSmy, ze wiara jest fundamentem duchowosci ka-
planskiej, to patrzac na rozwéj wiary w kazdym indywidualnym przy-
padku (jej wzloty i upadki, przyplywy i odplywy) nalezy w jej Swietle

1 Por. W. Swierzawski, Bég wybral cie, Sandomierz 1995, s. 62.
2 Por. tamze, s. 64.
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spojrze¢ na powolanie i tozsamo$é kaplanska, na nasza proegzystencje
W szerszym znaczeniu, czyli osobiste §wiadectwo Zycia wiary.

Powolanie w $wietle wiary, to wewnetrzny glos Boga, ciggle aktual-
ny, w swoim czasie zatwierdzony przez glos KoSciola, ktéry uznal dane-
go kandydata za przydatnego do stluzby kaplanskiej. Jednak powolanie
kaplanskie — jak powiedzial Jan Pawel IT w Filadelfii na poczatku swe-
go pontyfikatu — nie zakonczyto sie z chwilg Swiecen, ono wciaz sie
urzeczywistnia, nabiera swoistej dynamiki i wydaje okre$lone owoce
w zyciu duchowym, w dawanym $wiadectwie i w postudze. Powolanie
kaplanskie kazdego z nas jest zatem permanentng rzeczywistoScia.
Przed $wieceniami bylo powolanie do kaplanstwa, po $wieceniach na-
tomiast ,mozna moéwié o powolaniu w kaplanstwie” (PDV 70). Jednak
tylko w $wietle wiary ta rzeczywisto$¢ moze by¢ wlaéciwie rozumiana.
Rzetelna, poglebiana modlitwa, zycie sakramentalne, szczegblnie Eu-
charystia i z nig zwigzany sakrament pojednania, postluga sakramental-
na wobec innych, poshuga Slowa, okreSlone praktyki duszpasterskie —
to wszystko bedzie przejawem realizacji powolania kaplanskiego.

W tym obszarze trzeba odpowiedzieé na zasadnicze pytanie: jak pa-
trze na kaplanstwo?; czy rozumiem je wedlug wlasnej wizji czy wedlug
wizji Chrystusa?

Osobista wizja ma sie usungés, aby w sposéb wolny i szczery daé
miejsce wizji Chrystusa. Mam coraz bardziej widzieé, jak On widzi. Jesli
nie bede widzial, moge sie rozbi¢. Niech On otworzy nasze oczy, abySmy
razem z Nim patrzyli w jednym kierunku.

Powolanie to rzeczywisto$¢ podobna do ziarna, ktére powoli sie
rozwija i w zalezno$ci od naszej wspolpracy dojrzewa lub nie. Tak bylo
przed $wieceniami i tak jest w dalszym ciggu.

Wiara jest podstawowym kluczem, ktory otwiera Kroélestwo i ktory
otwiera kaplanstwo4. ZzyliSmy sie z naszym kaplanstwem. Czy ono jako
rzeczywisto$é nadprzyrodzona wroslo w naszg nature?; czy mozna mo-
wi¢ o wcieleniu Kaplanstwa Chrystusowego w mojq nature? A to jako$
stanowi o tozsamo$ci kaptanskiej. Przez $wiecenia kaplan zostaje na
trwale zlaczony z Chrystusem. Ta szczegblna jedno$¢ sakramentalna
upowaznia do wystepowania in persona Christi szczegblnie przy oltarzu
i w szafarstwie sakramentalnym. Sw. Pawel pisze na ten temat m.in.:
~Teraz za$ juz nie ja zyje, lecz zyje we mnie Chrystus” (Ga 2,20); ,,Dla
mnie bowiem zy¢ — to Chrystus” (Flp 1, 21); ,(...) w moim ciele dopel-

3 Por. tamze, s. 60.
4 Por. tamze, s. 61.
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niam braki udrek Chrystusa dla dobra Jego Ciala, ktérym jest Kosci6l”
(Kol 1, 24). Kosci6l potrzebuje zatem kaplanskiej postugi. Wspoélezesny
czlowiek potrzebuje ofiary kaplanskiego zycia, potrzebuje Swiadectwa.
Kaplan jako alter Christus ma wobec wspélczesnych zaswiadcezyé
o Chrystusie, ma Go objawiaé i w sposéb czytelny reprezentowac.

Prezbiter jest przygotowany do tego, aby innym przekazywaé wiare
i to nie tylko ex professo przez podniosle kazania, metodycznie prze-
prowadzong katecheze czy oficjalne spotkania duszpasterskie. Kazdy
ma by¢ profesjonalista w autentycznym zyciu chrzescijanskim i kaplan-
skim. Wiele w tym wzgledzie bedzie zalezalo od pracy nad soba, od rze-
telnej modlitwy, starannej, pelnej skupienia czy namaszczenia postawy
przy ottarzu. Sprawowana Eucharystia winna byé poprzedzona odpo-
wiednim przygotowanlem przynajmniej autentycznym wyciszeniem
zewnetrznym i wewnetrznym. To wszystko bedzie rzutowalo na kaplan-
ska postawe w kazdej sytuacji wobec duchownych i $wieckich, wobec
kobiet i dziewczat. Jan Pawel IT w pierwszym LiScie do kaplan6w na
Wielki Czwartek w 1979 stwierdzil, ze kaptan ma by¢ blisko ludzi i ludz-
kich spraw, ale zawsze po kaptansku (p. 7).

Troska kaplana o osobiste zycie duchowe, wierno$é powolaniu i au-
tentyczng tozsamo$c¢ kaplanska, sprawi, ze Bog da laske glebokiej wiary.
Wszedzie obserwujemy prawo ewolucji i stosujemy je na kazdym odcin-
ku. Tak samo prawo ewolucji musi by¢ stosowane w plaszczyZnie wiary.
Inaczej moéwige, wiara musi mie¢ wlasng, swoista dynamike postepus.
Ona musi sie rozwijaé. A poniewaz w wierze jest element intelektualny,
wolitywny i nadprzyrodzony, to nalezy z siebie da¢ to, co zalezy od czlo-
wieka, aby Pan dopelnil reszty. Laska nie jest w naszej gestii, my moze-
my tylko prosic i blaga¢ o nig. Jednak to, co do nas nalezy, trzeba dac.
Wspomniana wyzej rola kaplana, a w niej jego funkcje i zadania, jego
autentyzm prezentowany we wia$ciwych postawach, gorliwo$é w pracy
duszpasterskiej, sprowokuje taske, ktora dopekni kaptanskg wiare. Pelny
akt wiary bedzie kluczem do nadprzyrodzonej rzeczywistos$ci. Kto ma
klucz do nadprzyrodzonej rzeczywisto$ci, ten moze ja otwieraé¢ i moze
wchodzié do niejs. Swigtynia zbudowana ludzkimi rekoma jest symbo-
lem innej $wiatyni — rzeczywisto$ci nadprzyrodzonej, Krolestwa niebie-
skiego.

W noc Bozego Narodzenia 1999 r. Jan Pawel II otworzyt Drzwi
$wiete w bazylice éw. Piotra. Nazajutrz kazdy biskup diecezjalny otwo-

5 Por. tamze, s. 64.
6 Por. tamze.
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rzyt uroczyécie drzwi swojej katedry jako matki $wigtyn diecezjalnych.
To byl znaczacy symbol, nie tylko otwarcia obchodéw Roku Jubileuszo-
wego. Rok Dwutysieczny, obok szeregu akeji duszpasterskich, waznych
wydarzen, pielgrzymek i odpustow (te ostatnie szczeg6lnie mialy pogle-
biony charakter), mial na celu zmobilizowaé wewnetrznie. Jeéli byl to
rok laski i milosierdzia, czas duchowego odrodzenia, to w tym odrodze-
niu kaplani mieli szczegblne miejsce, nie tylko jako pasterze, ale row-
niez jako chrzeécijanie. Sw. Augustyn wypowiedzial znamienne slowa:
»,Dla was bowiem jestem biskupem, wraz z wami jestem chrzeScijani-
nem’”. Jako chrze$cijanie i jednoczeénie pasterze przez osobisty przy-
klad kaptani powinni by¢ $wiattem dla $wieckich.

Szereg cennych i doniosltych wskazan dotyczacych wiary w zyciu ka-
ptanas, jej roli i rozwoju mozna znalez¢é w adhortacji Jana Pawla 11 Pa-
stores dabo vobis. Charakterystyczna jest obietnica zawarta w tytule te-
go dokumentu: ,Dam wam pasterzy wedlug mego serca” (Jr 3, 15). Wia-
ra daje pewno$é¢, ze ta obietnica bedzie spelniona. Tak wiele jednak za-
lezy od wiary. Autentyczna, stale poglebiana wiara doskonali osobowo$¢
kaplana i prowadzi do $wietoSci. Papiez stwierdza m.in.: ,Rozprzestrze-
nianie sie sekt, rowniez w niektérych $rodowiskach tradycyjnie chrze-
$cijanskich, niech bedzie dla wszystkich synéw Ko$ciola, a zwlaszcza dla
kaplandw, stalym nakazem przeprowadzania rachunku sumienia odno-
$nie do wiarygodnoSci ich $wiadczenia o Ewangelii” (PDV 6). Wiara ka-
plana ma by¢ pelna, bez wybiérczego traktowania jej depozytu. Nie
mozna ulega¢ wspolczesnym tendencjom do subiektywnego wyboru te-
go, ,co odpowiada osobistemu do$wiadczeniu i nie wymaga zmiany
wlasnych przyzwyczajen” (PDV 7).

Stale poglebiana wiara kaplana bedzie miala wielkie znaczenie w
dziele nowej ewangelizacji wspoblczesnego $wiata. Kaptan mocny Du-
chem Swietym w obliczu dzisiejszych trudnosci bedzie wierzyt w nieza-
wodng miloé¢ Chrystusa oraz bedzie przekonany, ze nic nie moze zastg-
pi¢ poshugi kaplanskiej w zyciu KoSciola i $wiata (por. PDV 10).

Kaplan wysilkiem wiary odnajduje i zglebia swoja tozsamosé, ktora
ma swe zrodlo w Trojcy Przenajéwietszej. Prezbiter — jak stwierdza Jan
Pawel II — zostaje poslany przez Ojca za posérednictwem Chrystusa
Glowy i Pasterza Ludu Bozego, do ktérego upodabnia si¢ w sposob
szczegblny, aby zy¢ i dziala¢é w mocy Ducha Swietego (PDV 12). Pelnie
prawdy o sobie dostrzega kaplan w uczestnictwie w kaplanstwie Chry-

7 Sermo 340, 1; PL 38, 1483.
8 K. Skwierawski, Wiara w zyciu kaplana, ,Dobry Pasterz”, 15(1994), s. 160-164.
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stusa i w kontynuacji Jego misji. Ta prawda zobowigzuje. Papiez w tym
wzgledzie akcentuje przede wszystkim wlasciwe odniesienie do stowa
Bozego. Kaplan bowiem jest szafarzem Slowa Bozego, postanym, aby
glosi¢ wszystkim Ewangelie o Kroélestwie i wzywaé kazdego czlowieka do
posluszenstwa wiary. Dlatego sam winien rozwija¢ osobista zazylo$¢ ze
slowem Bozym, aby ono przeniknelo do glebi jego mysli i zrodzilo w
nim nowg mentalno$¢. ,Kaplan — tak jak Ko$ci6l — powinien poglebiaé
$wiadomo$¢, ze sam musi by¢ nieustannie ewangelizowany” (PDV 26).

W trosce o wiare prezbitera Ojciec Swiety mocno podkres$la znacze-
nie sakramentu pojednania i stwierdza: ,Sprawowanie Eucharystii i sza-
farstwo innych sakramentéw, zapal duszpasterski, stosunki z wiernymi,
komunia ze wspb6tbraé¢mi, wspoélpraca z biskupem, zycie modlitwy, jed-
nym stowem cale zycie kaplanskie nieublaganie doznaje uszczerbku, je-
§li brak w nim, wskutek niedbalstwa czy tez z innych przyczyn, regular-
nego, przeniknietego autentyczng wiara i pobozno$cia zwrocenia sie do
sakramentu pokuty” (PDV 26). Istnieje m.in. ogblne przekonanie, ze
kaplan, ktéry czesto w duchu autentycznej poboznoéci sam sie spowia-
da, bedzie rowniez dobrym spowiednikiem.

Dla obrony i rozwoju wiary kaplana — jak uczy najwyzszy Pasterz
Koéciola — niezbedny jest ewangeliczny radykalizm. Zdecydowane i kon-
sekwentne poéjécie za Chrystusem owocuje rozkwitem cnét i postaw,
wérod ktorych wiara ma szczegdlne miejsce, czynige kaplana dyspozy-
cyjnym (por. PDV 27). Wiara ta — stwierdza nastepnie Jan Pawel II —
»objawia nam czynng obecno$é Ducha Chrystusowego w naszym sercu,
w naszym dzialaniu i w naszym zyciu w taki sposéb, w jaki je uksztatto-
wat, uzdolnit i uformowat sakrament kaptanstwa”, Natomiast ,$wiado-
mo#$¢, ze kaplanowi nigdy nie brakuje taski Ducha Swietego (...) jest Zro-
dlem i umocnieniem niezachwianej ufno$ci kaplana posréd trudnosci,
pokus i stabosci, ktore spotyka na drodze zycia duchowego” (PDV 33).

W procesie doskonalenia wiary niezbedna jest kaptanowi rozumna
refleksja, ktorej owocem winno by¢ poglebienie swej relacji do Boga.
Z nauczania Ojca $wietego w rozwazanej adhortacji wynika, ze wiara nie
moze oby¢ sie bez rozumu, owszem wymaga przemyslenia swoich tresci.
Prawdziwa teologia bowiem wywodzi sie z wiary i ,chce prowadzié¢ do
wiary (...) celem calej teologii jest dostarczanie pokarmu wierze. (...)
teolog to przede wszystkim w1erzacy, czlowiek mary Ale merzqcy, ktory
zastanaw1a sie nad wlasng wiara, by os1qgnqc glebsze zrozumienie sa-
mej wiary” (PDV 52-53). Stad wniosek, ze kaplan w ramach formacji
duchowej bedzie pamietal o studium teologii.
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Rozwoj, poglebienie wiary i wierno$¢ kaptanskiemu powotaniu wy-
maga stalej formacji. Do gléwnych jej elementéw Papiez zalicza: zazy-
losé ze stowem Bozym, modlitwe i prace nad sobg. ,Wiara jako odpo-
wiedz na slowo Boze, staje sie nowym kryterium osadu i oceny ludzi
i rzeczy, wydarzen i probleméw” (PDV 47). Rzetelna modlitwa, wciaz
poglebiajaca relacje kaptana do Boga, prowadzgca go do pelnego zjed-
noczenia z Nim oraz trud doskonalenia wlasnej osobowosci, prowadzi
prezbitera w glab tajemnicy Kosciola. ,,W Ko$ciele jako «tajemnicy» ka-
ptan powinien poprzez formacje stalg podtrzymywac i rozwija¢ w wierze
$wiadomo$¢ pelnej i zdumiewajacej prawdy o tym, kim jest: stuga Chry-
stusa i szafarzem tajemnic Bozych. (...) W tym sensie mozna powiedzie¢,
ze formacja stata zmierza do tego, by kaplan byl czlowiekiem wiary i by
stawal sie nim coraz bardziej; by widzial siebie zawsze w prawdzie, oczy-
ma Chrystusa” (PDV 73). Kaplan musi odnawiaé swoja wiare, gdy spra-
wuje kaplanskg poshuge. Ilekro¢ jest posrednikiem i zywym narzedziem
przekazywania laski Bozej ludziom, musi czu¢ sie stugg Jezusa Chrystu-
sa. Powinien uznawaé te sama prawde we wspoélbraciach, co bedzie
podstawa szacunku i milo$ci wobec innych kaptanéw (por. PDV 73).

Ojciec $wiety Jan Pawel IT w Pastores dabo vobis kohczy swoje re-
fleksje na temat wiary kaplana dwoma stwierdzeniami. Pierwsze —
mocne i zobowigzujgce: ,,Kaplan musi pozosta¢ wierny wbrew wszelkim
trudnoéciom, jakie napotyka, takze w najbardziej niedogodnych warun-
kach i mimo zrozumialego zmeczenia, po$wiecajac temu wszystkie sity
az do konca zycia” (PDV 75).

Drugie stwierdzenie — optymistyczne — wskazuje na dostepna
i obustronnie owocng droge obdarowywania sie wiarg. Postluga duszpa-
sterska daje szanse nieustannej i owocnej wymiany do$wiadczen w za-
kresie zycia wiary miedzy kaplanami i laikatem. Ta wzajemna wymiana,
odpowiednio potraktowana, stanowi¢ bedzie istotny wkiad w proces sta-
lej formacji kaplana. Swieccy, pelni prostoty i pokory, a niekiedy
i duchowych wzlotow sa przykladem odwaznej realizacji zasad wiary.
Kaplan takie zjawiska rozjasnia $wiattem swej postugi, a jednocze$nie
czerpie z nich cenny pokarm duchowy. Z drugiej strony wszelkie kryzy-
sy, zahamowania i trudnoSci, jakie ludzie napotykaja na drodze wiary,
skaplan jako ich brat przezywa w swoim sercu i szczerze cierpi wraz
z nimi, szukajac bowiem odpowiedzi dla innych, czerpie z tego nie-
ustanng zachete, by szukaé ich przede wszystkim dla siebie” (PDV 78).

Trzeba tym bardziej méwié o wzajemnej wymianie do$wiadczen
z zakresu zycia duchowego miedzy samymi kaplanami. Taka wymiana
niewatpliwie ubogaca zainteresowanych i poglebia ich duchowo$¢. Dzie-
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je sie to zwykle podczas spotkan formacyjnych i kaplanskich dni sku-
pienia. Zar6éwno starsi jak i ,mlodzi kaplani beda mogli pomaga¢ sobie
nawzajem, dzieli¢ sie do§wiadczeniami i refleksjami na temat konkret-
nej realizacji ideatu kaplanstwa i postugi, ktéry przyswoili sobie w la-
tach seminaryjnych” (PDV 76).

Powyzsze refleksje wokol podjetego tematu, prowadzg do nastepu-
jacych wnioskéw:

— jesli wiare egzystencjalng okreslamy jako $mier¢ i zmartwych-
wstanie w Chrystusie, to duchowos$¢ kaplanska oparta jest na tajemnicy
paschalnej Najwyzszego Kaplana i oznacza ciagle przechodzenie od sta-
rego do nowego czlowieka;

— wiara bedqca u podstaw duchowosci kaplanskiej ma przenikaé
wnetrze kaplana, Jego osobowo$¢ (intelekt, wole, serce);

— duchowe zycie kaplana, to ciggle dawanie odpowiedzi w $wietle
wiary na glos powolania;

— bliska zazylo$é ze stowem Bozym, glebokie zycie sakramentalne
prowadzi do przyjecia radykalizmu ewangelicznego, ktéry bedzie sie
przejawial w dawaniu $wiadectwa o Chrystusie;

— stale poglebiane zycie duchowe sprawi, ze Duch Chrystusa za-
mieszka w sercu, a ujawni sie w postudze i calym zyciu kaplana;

— refleksja teologiczna i stala formacja stuzyé beda poglebieniu wia-
ry i gorliwo$ci duszpasterskiej;

— poglebiana permanentnie duchowo$¢ kaptana pozwoli mu glebiej
wchodzi¢ w tajemnice Ko$ciola, a wobec wspdblnoty duchownych i $wiec-
kich stawac¢ sie coraz bardziej cztowiekiem wiary zawsze wiernym Bogu i
swemu poslannictwu.
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Poznan

KROLEWSKI WYMIAR DUCHOWOSCI LAIKATU

Duchowoéé ludzi §wieckich znamionuje, obok prorockiego i kaplan-
skiego, takze krolewski charakter. Wynika on z ich udzialu w krblew-
skiej godnos$ci i funkeji Chrystusa, jakiego dostepuja w sakramencie
chrztu $wietego. Ich krolewska godno$é jest zatem wybitnie darem Bo-
ga, ale zarazem przedstawia zadanie urzeczywistniania przez nich wyni-
kajacej z niej funkcji krolewskiej. Plaszczyzng dla realizacji tejze funkcji
staje sie bez watpienia, jak w pozostalych dwoch wymiarach ich ducho-
woéci, kazdy krag ludzkiego zycia i dzialalno$ci, poczynajgc od zycia
malzensko-rodzinnego, przez spoleczno-kulturalne, a skonczywszy na
ekonomiczno-politycznym. To wlasnie w obrebie tychze p6l spelniajg
oni swoj krolewski urzad, a jednoczes$nie moca zwigzanej z nim milosci
urzeczywistniaja swoje powolanie do Swietosci, przyczyniajac sie tym
samym do uwielbienia Boga i humanizacji wszelkich dziedzin ludzkiego
zycia, tj. takiego budowania $wiata, w ktérym godno$c¢ kazdego czlowie-
ka zostaje uznana za transcendentng w stosunku do wszystkich dobr
rzeczywisto$ci stworzonej i wszystkich struktur gospodarczych, spo-
lecznych i politycznych, a nawet pewnych form zycia religijnego. Wy-
pelnienie w ten sposbb krolewskiej funkeji przez ludzi §wieckich mozli-
we jest tylko dzieki Chrystusowi i w Chrystusie, ktéry uosabia Krdlestwo
Boze.

1. KROLEWSKOSC JEZUSA CHRYSTUSA

Nie sposdb moéwi¢ i zrozumieé krolewskiego wymiaru duchowosci
ludzi $wieckich bez odwotania sie wpierw do jej zrodla. Stanowi jg kro-

* Ks. prof. dr hab. Henryk Wejman (ur. 1959), kaptan archidiecezji szczecinsko-
kamienskiej, prodziekan Wydziatu Teologicznego UAM w Poznaniu. Odbyt specjalistyczne
studia z teologii duchowosci w Rzymie na Gregorianum i Angelicum, gdzie uzyskat dokto-
rat (1990) na podstawie rozprawy Formazione allobbedienza sacerdotale alla luce della
dottrina del Concilio Vaticano II, habilitacja na PFT we Wroctawiu (1998) na podstawie
rozprawy Milosierdzie jako istotny element duchowosci chrzescijariskiej (Szczecin 1997).
Jest autorem licznych publikacji z zakresu teologii duchowos$ci, w tym m.in. ksigzek: Mi-
losierdzie jako rys duchowosci chrzescijariskiej, (Szczecin 1995), Przeobrazajqce zjedno-
czenie duszy z Bogiem (Szczecin 1996), Zbawcza warto$é duchowosci mitosierdzia (Po-
znan 1999), Osiem blogostawienstw ewangelicznych. Nowe perspektywy duchowosci
(Poznan 2000).
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lewska godno$¢ i funkcja Jezusa Chrystusa, ktéra jest nierozerwalnie
zwigzana z Jego Bozym synostwem i zbawczym postannictwem. Na
czym zatem polega i w jaki sposob wyraza sie Jego krolewsko$c?

a) Boze synostwo Chrystusa

Krolewskos$é Jezusa Chrystusa w pierwszym rzedzie laczy sie — jak
powiedzieliémy — z Jego Bozym synostwem. Na te prawde wyraznie
wskazuja slowa Archaniola Gabriela, ktore skierowal On do Maryi
w chwili Zwiastowania: ,,Oto poczniesz i porodzisz Syna, ktéremu na-
dasz imie Jezus. Bedzie On wielki i bedzie nazwany Synem Najwyzszego,
a Pan B6g da Mu tron Jego Ojca, Dawida. Bedzie panowat nad domem
Jakuba na wieki, a Jego panowaniu nie bedzie konca” (Ek 1, 31-33).
W $wietle tych stéw Chrystus jawi sie jako Krél nade wszystko w swym
czlowieczenstwie. O Jego krolewskiej godnosci méwia wilaénie slowa
o byciu Synem Najwyzszego, za$ na Jego krolewska funkcje wskazuja
slowa o Jego wiecznym panowaniu. Bez watpienia wiec Jego krolewska
godno$¢ i1 funkcja tlumacza sie tajemnica Wecielenia, na mocy ktorej
~Stowo stalo sie cialem” (J 1, 14), laczac w Bozej Osobie nature Boska
iludzka. Wlasnie w tej tajemnicy znajduje ona swoje zrodto i tu rodzi sie
jej doskonaloéé. Krélewska godnoéé Chrystusa swa doskonalo$é czerpie
z tego, iz On w swym bycie jest Bogiem, za$ Jego krolewska funkcja — z
tego, ze Jego dzialania jako Boga-Czlowieka sg zwigzane z Osobg Stowa.

Ujawniajaca sie w ludzkiej naturze krblewsko$¢ Jezusa Chrystusa
jest wyrazem wewngtrztrynitarnych odniesien Boskich Osbb. On jest
rowniez Krolem w swej Boskiej naturze i Osobie. Jako Jednorodzony
Syn Bozy, rowny co do natury Ojcu, pozostaje w relacji do Niego. Sw.
Jan Apostol, piszac w swym Prologu o Slowie, wyraznie stwierdza, ze
,Ono bylo na poczatku u Boga” (J 1, 2). W jezyku greckim zdanie to jest
oddane w formie pros ton theon. Greckie stowo pros polaczone z bier-
nikiem wyraza ,bycie w relacji do”, albo ,bycie zwréconym ku”, co moz-
na thumaczy¢ jako akt mitosnego oddania sie Syna Ojcu, jako akt Jego
zazylo$ci z Nim'. W tym zatem sensie krolewska godnos$¢ Jednorodzo-
nego Syna Bozego, drugiej Osoby Trojcy Swietej, jawi¢ sie bedzie jako
absolutna transcendencja Jego Bozego Bytu, a Jego krolewska funkcja
oznacza¢ bedzie osobowo-podmiotowy charakter Jego odniesienia do
Ojca w Duchu Swietym i Jego odniesienia do kazdego stworzenia. Wy-

t Por. J. D. Szczurek, Elementy chrystologii w posynodalnej adhortacji apostolskiej
»Pastores dabo vobis”, w: Pastores dabo vobis. Sympozjum, red. J. Machniak, Krakow

1994, s. 58.
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razac sie bedzie zarazem w Jego absolutnej zdolno$ci do samostanowie-
nia i samooddania sie Ojcu w Duchu Swietym i absolutnym panowaniu
nad wszelkim stworzeniems=.

Z calym przekonaniem mozna zatem stwierdzi¢, ze Jezus Chrystus
jest Krélem na réwni z Ojcem, oczywiScie w swej Boskiej naturze i Oso-
bie, a tym samym na réwni z Nim wyraza te krolewsko$¢ w akcie Stwo-
rzenia i Odkupienia. W swej naturze ludzkiej uczestniczy za$ w krolew-
skiej godnoéci i funkeji, wyrazajgc ja w bezwarunkowym oraz doskona-
lym postuszenstwie Ojcu, posunietym az do ofiary z wlasnego zycia, zlo-
zonej na krzyzu. Za to zostal wywyzszony ponad wszelkie stworzenie
i ustanowiony dziedzicem wszystkiego (por. AG 3).

b) Chrystusowe dzielo Odkupienia

Kroélewskosé Jezusa Chrystusa w sposob doskonaly urzeczywistnia
sie w Jego dziele Odkupienia. W nim manifestuje sie Jego krolewska
godno$¢ i funkcja. Z tego oczywiScie nie mozna wnioskowaé, iz dopiero
w tym dziele ma ona swéj poczatek. Jak zachodzi jedno$é miedzy Wecie-
leniem i Odkupieniem Chrystusa, tak tez istnieje jednos$é Jego krolew-
skiej godnoSci i funkgeji, thumaczacych sie tajemnicg Wecielenia i tajem-
nica Odkupienia. Tajemnica Wcielenia ujawnia ja w ich zrodle, za$ ta-
jemnica Odkupienia — w ich urzeczywistnieniu3. Jednym stowem, kro-
lewska godno$é i funkcja Chrystusa, ujawniajgca sie w tajemnicy Odku-
pienia, jest kontynuacja tejze godnoéci i funkeji ujawniajacej sie w ta-
jemnicy Wcielenia. Na czym zatem polega i czym cechuje sie ujawniajg-
ca sie w tajemnicy odkupienia krblewska godno$é i funkcja Jezusa
Chrystusa?

Cenng pomoca w zrozumieniu jej aspektow jest dialog Pilata z Chry-
stusem podczas przeshichania. ,Pilat (...) przywolawszy Jezusa rzekl do
Niego: «Czy Ty jeste$ krolem zydowskim?» (...) Odpowiedzial Jezus:
«Krolestwo moje nie jest z tego Swiata. Gdyby krolestwo moje bylo z te-
go $wiata, shudzy moi biliby sie, abym nie zostal wydany Zydom. Teraz
za$ krblestwo moje nie jest stad». Pilat zatem powiedzial do Niego: «A
wiec jeste$ krolem?» Odpowiedzial Jezus: «Tak, jestem krolem. Ja sie na
to narodzitem i na to przyszedlem na $wiat, aby daé¢ $wiadectwo praw-
dzie. Kazdy, kto jest z prawdy, stucha mojego glosu»” (J 18, 33. 36-37).
Z tej rozmowy jednoznacznie wynika, iz Chrystus zdecydowanie dystan-

2Por. W. Slomka, Swietoéé na $wieckiej drodze zycia, Poznah-Warszawa 1981,
s. 157-158.
3 Por. tamze, 158.
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suje sie od $wieckiego i doczesnego pojmowania swojego Krolestwa,
cho¢ z drugiej strony nie zaprzecza osobistemu posiadaniu wladzy nad
$wiatem. Jego wypowiedZ $wiadczy wiec o tym, iz jest Krélem, lecz nie
w sensie wladcow tego Swiata. Doskonalym potwierdzeniem takiego ro-
zumienia krélestwa moga by¢ Jego slowa skierowane do apostolow
spierajacych sie o pierwszenstwo: ,Powstal spér miedzy nimi o to, ktéry
z nich zdaje sie by¢ najwiekszy. Lecz On rzekl do nich: «Krélowie naro-
dow panuja nad nimi, a ich wladcy przyjmuja nazwe dobroczyncéow. Wy
za$ nie tak macie postepowaé. Lecz najwiekszy miedzy wami niech be-
dzie jak najmlodszy, a przelozony jak stuga. Kt6z bowiem jest wiekszy?
Czy ten, kto siedzi za stolem, czy ten, kto stuzy? Czyz nie ten, kto siedzi
za stolem? Ot6z Ja jestem poérod was jak ten, kto stuzy. WyScie wytrwa-
li przy Mnie w moich przeciwno$ciach. Dlatego i Ja przekazuje wam
Krolestwo, jak Mnie przekazal je mdj Ojciec: abyScie w Krdlestwie moim
jedli i pili przy moim stole oraz zeby$cie zasiadali na tronach, sadzac
dwanascie pokolen Izraela»” (Ek 22, 24-30).

W tych dwbch wypowiedziach Chrystus wyraznie zarysowat istote
i charakter swojej krolewskiej godnos$ci oraz funkcji. Zwigzal ja nieroz-
dzielnie z prawda i stuzba, wrecz ja utozsamil z nimi. Prawda, ktora jest
On sam (por. J 14, 6), oznacza zarbwno poznanie Boga i czlowieka w ich
wzajemnych odniesieniach, jak i odpowiednie do tego poznania poste-
powanie moralne, ktére w istocie sprowadza sie do mitoSci, czyli odda-
nia sie Chrystusa Ojcu i ze wzgledu na Niego ludziom, aby mogli sta¢ sie
w pelni wolni i moca dopiero tej wolnoSci mogli wyzwala¢ z niewoli ze-
psucia wszelkie stworzenie (por. Rz 8, 18-22).

W tym kontek$écie mozna zatem powiedzieé, ze krolewska godnosé
Chrystusa polega na Jego byciu Synem Boga samego, ktory przyszed}
daé $wiadectwo Prawdzie (por. J 18, 37). Krélewska funkcja natomiast
polega na Jego dzialaniu wobec Ojca niebieskiego i wobec wszelkiego
stworzenia, a nade wszystko wobec ludzi. Szczytem tej Jego krolewskiej
godnosci i funkgji jest ofiara krzyzowa. Wprawdzie podczas calego zycia
ziemskiego Chrystus ujawnial swoja krolewskos§¢ w réoznych formach,
m.in. przez potege gloszonego slowa (por. Mk 1, 22), wladze nad du-
chami nieczystymi (por. Mk 1, 23-28. 5, 1-17; Mt 12, 22-30), panowanie
nad zywiolami (MK 4, 35-41) czy tez przez moc czynienia cudéw (Mk
5, 21- 43. 6, 34-44), to jednak w sposob najpehiejszy wyrazil ja wlasnie
w darze z wlasnego zycia zlozonego na kalwaryjskim krzyzu. Przez te
ofiare w pelni objawil prawde o Bogu i czlowieku, a takze o wszelkim
stworzeniu oraz istniejagcych miedzy nimi relacjach. Jednocze$nie w
sposbéb najdoskonalszy wyrazil swoja miloé¢ zarbwno wobec Ojca, jak
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i kazdego stworzenia, a nade wszystko wobec czlowieka. Dlatego tez
krzyz, na ktorym On swoja $émiercig zwyciezyl grzech i Smier¢ (por. Ef
1, 21; Kol 2, 15) a takze szatana (por. 1 J 5, 19), staje sie miejscem Jego
objawienia sie w calej okazaloSci Krolems.

Chrystusowe zatem krolowanie nie ma nic wspoélnego ze $wieckim
stylem panowania, lecz polega na kierowaniu sie prawda i miloécig w
odniesieniu do ludzi. Jego wladza wiec ujawnia sie w szczegdlny sposob
w shuzbie mitoSci i prawdzie. W tym tez wyraza sie Jego krolewska god-
no$é¢ i funkcja, na co wskazuje soborowa Konstytucja dogmatyczna
o Kosciele: ,,Chrystus, ktory stat sie postuszny az do $mierci i dlatego zo-
stal wywyzszony przez Ojca (por. Flp 2, 8-9) — czytamy w niej — wszed}
do chwaly swego Krélestwa. Jemu wszystko jest poddane, poki sam sie-
bie i wszystkiego nie podda Ojcu, aby Bog byt wszystkim we wszystkich
(por. 1 Kor 15, 27-28)” (LG 36).

2. PODSTAWA KROLEWSKIEJ GODNOSCI I FUNKCJI LAIKATU

Kroélewski urzad Chrystusa staje sie udzialem ludu Bozego. Dokonu-
je sie to w sakramencie chrztu $wietego, mocg ktbérego chrzczony doste-
puje udzialu w zyciu Boga, stajgc sie na podobienstwo Jednorodzonego
Syna Jego przybranym dzieckiem. Jedng z prerogatyw Bozego Syna jest
godno$¢ krélewska. Kiedy wiec w chrzcie czlowiek zostaje zrodzony do
Bozego synostwa, dostepuje tym samym udzialu w tej krolewskiej god-
noéci. Miedzy Bozym synostwem a krolewska godnoécia, jakich doznaja
ludzie w sakramencie chrztu, zachodzi zatem bardzo Scisty zwiazek, kt6-
ry zdecydowanie ujawnia, iz ich krélewska godno$é znajduje swojg pod-
stawe w ich Bozym synostwie.

Na glebie tego zwigzku wskazuje soborowa Konstytucja dogmatycz-
na o Kosciele, gdzie czytamy, ze ,Jud 6w mesjaniczny ma za glowe Chry-
stusa, «ktory wydany zostal za grzechy nasze i zmartwychwstal dla
usprawiedliwienia naszego» (Rz 4, 25), a teraz, posiadlszy imie, ktore
jest ponad wszelkie imie, chwalebnie panuje w niebie. Udzialem tego
ludu stata sie godnos$é i wolno$é synéw Bozych, w ktorych sercach Duch
Swiety mieszka jak w §wigtyni. Prawem jego stalo sie przykazanie nowe
milowania, jak Chrystus nas umilowal (por. J 13, 34). Celem jego wresz-
cie — Kroélestwo Boze, zapoczqtkowane na ziemi przez samego Boga
i majqce sie dalej rozszerzaé, az na koncu wiekéw dopelnione zostanie
rowniez przez Boga, gdy objawi sie Chrystus, zycie nasze (por. Kol 3, 4),

4 Por. R. Deville, P. Grelot, Krélestwo, w: Stownik teologii biblijnej, red. X. Ledn-
Dufour, Poznan 1990, s. 406.
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a «samo stworzenie bedzie wyzwolone z niewoli skazenia na wolno$¢
chwaly synéw Bozych» (Rz 8, 21)” (LG 9).

Z soborowego tekstu wyraznie wynika, iz krolewsko$é ludu Bozego,
podobnie jak krolewskos$é Jezusa Chrystusa, jest $ciéle zwigzana z syno-
stwem Bozym i wynikajaca z tego misja zbawcza. Jego krolewska god-
no$é i zarazem funkcja oznacza w tym kontekscie jego uchrystusowie-
nie, zarobwno w wymiarze bytu, jak i dzialania. Chodzi mianowicie o to,
ze kazdy chrze$cijanin — czlonek tego ludu, bedac ukonstytuowany na
kréla przez uczestnictwo w krblewskiej godnos$ci Jezusa Chrystusa zo-
stal tym samym wezwany do realizacji krolewskiej funkcjis. Ta krolew-
ska funkcja ludu wypowiadaé sie bedzie, podobnie jak w zyciu Jezusa
Chrystusa, w panowaniu nad sobg przez osobistg asceze i cnotliwe Zycie,
w oddaniu sie Bogu w ofiarnej mito$ci oraz w po$wieceniu sie ze wzgle-
du na Niego bliznim w celu urzeczywistniania ich krolewskosci, a przez
nich wyzwalanie z niewoli zepsucia calego stworzenias.

Wlaénie na te znamiona kroélewskiej funkcji wskazuje Sob6ér Waty-
kanski IT kiedy uczy o roli i zadaniach ludzi §wieckich. ,,Chrystus, ktory
stal sie postusznym az do $mierci — czytamy w Konstytucji dogmatycz-
nej o KosSciele — i dlatego zostal wywyzszony przez Ojca (por. Flp 2, 8-9),
wszedl do chwaly swego Krolestwa. (...) Tej wladzy udzielil uczniom,
aby i oni posiedli stan krolewskiej wolnosci i przez zaparcie sie siebie
oraz przez zycie Swiete pokonywali w sobie samych panowanie grzechu
(por. Rz 6, 12), co wiecej, aby stuzac Chrystusowi w bliznich, przywodzi-
li réwniez braci swoich pokora i cierpliwoécia do Kréla, ktéremu stuzyé
— znaczy panowaé. Albowiem Pan réwniez za pos$rednictwem wiernych
$wieckich pragnie rozszerzaé krblestwo swoje, mianowicie krolestwo
prawdy i zycia, krolestwo §wietoSci i taski, krolestwo sprawiedliwosci,
milo$ci i pokoju, a w kroélestwie tym samo takze stworzenie wyzwolone
zostanie z niewoli skazenia na wolno$¢ chwaly syn6w Bozych (por. Rz 8,
21)” (LG 36).

Krolewska godno$é i krolewska funkcja ludu Bozego w $wietle po-
wyzszej analizy jawi sie zdecydowanie jako dar i zadanie. Lud ten ukon-
stytuowany mocg sakramentu chrztu w krélewskim kaplanstwie (por.
1 P 2, 9-10) i w krdlestwo kaplanéw (por. Ap 1, 6), otrzymuje jednocze-
$nie zadanie urzeczywistniania tej krélewsko$ci na podobienstwo Chry-
stusa — Kroéla. A skoro krélewska funkcja Chrystusa ujawnila sie
w szczeg6lny sposdb w zapanowaniu nad grzechem, $émiercia i szatanem

5 Por. W. Slomka, dz. cyt., s. 161.
6 Por. G. Chantraine, Laikat. ChrzeScijanie w Swiecie, Warszawa 1993, s. 181-184.
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oraz ofiarnym pos$wieceniu sie Bogu i ludziom, to udzial kazdego chrze-
$cijanina w tej Jego funkeji bedzie sie wypowiadal jego zdolnoscig do
przezwyciezania wszelkiego grzechu i zyciem pelnym milosci wobec Bo-
ga i bliznich. ,Kazdy chrze$cijanin, ktéry nasladujgc Chrystusa, zdoby-
wa panowanie nad grzechem, a przez to urzeczywistnia wlasciwe osobie
ludzkiej samopanowanie, jakby rys krolewski — przez to takze uczestni-
czy w Chrystusowym munus regale, a zarazem przyczynia sie do urze-
czywistnienia Krélestwa Chrystusa™.

Zreszta do takiego urzeczywistniania krolewskosci sa powolani nie
tylko chrzeécijanie, ale kazdy czlowiek z samego juz aktu stworczego,
ktory stanowi, obok laski sakramentu chrztu, podstawe jego krélewskiej
godnoéci i funkeji. Bedac stworzonym na obraz i podobienstwo Boga,
ktory jest Osoba (por. Rdz 1, 27), czlowiek ze swej natury jest powolany
do kroélewskiego dzialania. Predysponuje go do tego jego podmiotowy
charakter, dzieki ktéremu moze on o sobie sam stanowié i dazy¢ do
wolnos$ci wobec kazdej osoby i wszelkiego stworzenia.

Skoro zrodlem jego godno$ci — jak wspomnieliémy wyzej — jest
sam Bog, to tylko w zalezno$ci od Niego, polegajqcej na oddaniu sie Je-
mu w bezgranlcznym postuszenstwie, moze on wzrastaé w krolewskiej
godnosci i funkeji. Kazdy akt idolatrii z jego strony bedzie owocowal
ostatecznie jego zniewoleniem. To wlasnie w tym znaczeniu Jezus Chry-
stus przestrzegal faryzeuszy przed skutkami niewiernoéci Bozej Praw-
dzie i potrzebie poddania sie jej wymaganiom. ,Zaprawde powiadam
wam: Kazdy, kto popelnia grzech, jest niewolnikiem grzechu (...). Kto
jest z Boga, stéw Bozych shucha. Wy dlatego nie shuchacie, ze z Boga nie
jestescie (J 8, 34. 47).

Kazdy zatem cztowiek jest ukonstytuowany na kréla, na podobien-
stwo Syna Bozego i zarazem jest wezwany zar6wno z tytulu swej natury,
jak i z tytuhu laski nadprzyrodzonej, otrzymanej w sakramencie chrztu,
do urzeczywistniania swej krolewsko$ci we wszystkich dziedzinach swe-
go zycia.

3. REALIZACJA KROLEWSKIEJ FUNKCJI PRZEZ LAIKAT

Obszarem spelnienia krolewskiego urzedu przez ludzi swieckich sta-
je sie wszelka ich dzialalnoé¢ w kregu ludzkiej spolecznosci, ktora swym
zasiegiem obejmuje rozmaite wspolnoty, poczawszy od rodziny przez

7 K. Wojtyla, U podstaw odnowy. Studium o realizacji Vaticanum II, Krakow 1988,
s. 221.
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wspblnote spoleczno-polityczng, a skonczywszy na wspolnocie miedzy-
narodowej.

a) W kregu wspolnoty rodzinnej

Pierwszym i podstawowym polem realizacji krolewskiej funkcji przez
ludzi $wieckich jest zycie malzenisko-rodzinne. Wlaénie w tym kregu zy-
cia malzonkowie i czlonkowie rodziny majg szczegdlng mozliwosé urze-
czywistnienia swej krolewskiej godnosci i przysporzenia w ten sposéb
przedmiotowego wzrostu Krdlestwa Chrystusowego. Bez watpienia na
ten wymiar komuniotworczej 1 apostolskiej roli rodziny az po perspek-
tywe eschatologiczng zwraca uwage Sob6r Watykanski II, kiedy w Kon-
stytucji dogmatycznej o Koéciele uczy, iz ,rodzina chrzescijanska pel-
nym glosem oznajmia zaréwno obecne cnoty Krdlestwa Bozego, jak
i nadzieje blogostawionego zywota (LG 35). Za$ w Konstytucji duszpa-
sterskiej o Koéciele w $wiecie wspolczesnym okresla sposob spelniania
przez rodzine krolewskiego urzedu. Dla jego zobrazowania warto przy-
toczyc ten fragment soborowego tekstu: ,Jak nlegdys Bog wyszedl na-
przeciw swemu ludowi z przymierzem miloéci i wiernosci, tak teraz
Zbawca ludzi i Oblubieniec KoSciola wychodzi naprzeciw chrzeécijan-
skich malzonkéw przez sakrament malzenstwa. (...) Osobny sakrament
umacnia i jakby konsekruje malzonkéw chrzescijanskich do obowiaz-
kéw 1 godnoéci ich stanu; wypelniajac moca tego sakramentu swoje za-
dania matzenskie i rodzinne, przeniknieci duchem Chrystusa, ktéry
przepaja cale ich zycie wiarg, nadzieja i milo$cia, zblizaja sie malzonko-
wie coraz bardziej do osiggniecia wlasnej doskonalo$ci i obopdlnego
u$wiecenia, a tym samym do wspo6lnego uwielbienia Boga. Stad dzieci,
a nawet wszyscy pozostajqcy w kregu rodzinnym, znajdq latwiej droge
szlachetnoSci, zbawienia i $wietoéci, jezeli torowaé ja bedme przyklad
rodzicow i modlitwa rodzinna. (...) Dzieci za$, jako zywi czlonkowie ro-
dziny, przyczyniajg sie na swoj sposéb do uéwiecenia rodzicéw. Za do-
brodziejstwa od rodzicow doznawane, beda sie odplacaé¢ uczuciem
wdzieczno$ci, gtebokim szacunkiem i zaufaniem i beda ich wspieraé po
synowsku w przeciwno$ciach zycia tudziez w osamotnieniu starosci. (...)
Rodzina winna dzieli¢ sie wspanialomys$lnie swym bogactwem ducho-
wym z innymi rodzinami. Totez rodzina chrzeScijaiiska, poniewaz po-
wstaje z malzenstwa, bedgcego obrazem i uczestnictwem w milosnym
przymierzu Chrystusa i Ko$ciola, przez milo§¢ malzonkdéw, ofiarng
plodnoéé, jedno$c i wiernosé, jak i przez milosng wspolprace wszystkich
czlonkéw ujawniaé bedzie wszystkim zywa obecno$¢ Zbawiciela w $wie-
cie oraz prawdziwa nature Ko$ciola” (GS 48).
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Warto$cia umozliwiajaca malzonkom i rodzicom aktualizacje ich
kroélewskiej godnoéci i urzedu w $wietle soborowego tekstu jest mito$é.
Ona bowiem uzdalnia ich do podmiotowego traktowania siebie nawza-
jem we wszystkich wymiarach zycia malzenisko-rodzinnego. Uczy wza-
jemnego oddania sie malzonkéw oraz ich obopolnego ofiarnego poswie-
cenia sie dzieciom, uniemozliwiajgc tym samym uprzedmiotowienie ko-
gokolwiek z rodziny. Kierowanie sie nig przez czlonkéw rodziny czyni
z niej wspolnote 0s6b krolewskiej godnosci i postawy. Niepodjecie za$
przez nich jej wezwania zagraza nie tylko rodzinie, ale staje sie Zrodlem
upadku takze spoleczno$ci ludzkiej, ktérej ona jest podstawa i funda-
mentalng komoérka (por. GS 47).

Tworcza rola miloéci w spelnianiu sie poszczegdlnych cztonkéw ro-
dziny osiaga jednak swoja pelnie dopiero wowczas, gdy miloé¢ ta jest
postrzegana w jej zrodle, ktérym jest Bog-Wspdlnota Oséb Ojca, Syna
i Ducha Swu;tego i przezywana w odniesieniu do Nlego na obraz ktoére-
go przeciez zostal stworzony kazdy czlowiek. Swoja za$ miloéé¢ do czlo-
wieka Bog najpelniej wyrazil w Jezusie Chrystusie, bedacym ,,obrazem
Boga niewidzialnego” (Kol 1, 15). Chrystus natomiast umitowal swéj Ko-
$cibl, az do bezgranicznej ofiary z siebie samego (por. Ef 5, 25). Udzialu
w mocy tej miloSci doSwiadczaja matzonkowie w sakramencie malzen-
stwa, ktory uzdalnia ich do samooddania sie na wzor Jego oddania sie
Ko$ciolowi. W ten sposéb ich milo$é malzeniska staje sie obrazem milo-
$ci, jakg On umilowat swo6j Ko$ciél. Dopiero przez taka milosé, bedaca
nie jedynie aktem ciala, zmyslow czy uczué, lecz aktem osoby ludzkiej,
ozywianej zarobwno umiejetno$ciami poznawczymi rozumu i woli, jak
i Duchem Bozym, malzonkowie i rodzice qua w stanie spelnié siebie w
swej podmiotowosci i pomdc innym w Jej spelieniu sie, a tym samym
zaktualizowa¢ mozliwoS$ci OSOblSte_] i innych kroélewskiej godnosci
i funkcji. Przy kazdej za$ formie jej znieksztalcenia, bedzie dochodzié do
uprzedmiotowienia czlowieka, a przez to pogrzebania jego krolewskiej
godnoéci i funkgji (por. GS 49-51).

Kroélewska godno$é rodzicow zobowigzuje ich do troski o swe dzieci.
W tym wiec sensie swoja krolewska funkcje winni wyrazi¢ w wycho-
wawczych zadaniach, obejmujacych nie tylko sfere materialng i fizycz-
no-psychiczng swoich dzieci, ale takze ich strone duchowsg. Winni
ugruntowywaé w nich wartoSci ewangeliczne: ofiarnej i przebaczajacej
mitoSci, dobra i prawdy, sprawiedliwosci i pokoju oraz wychowywacé je
do szacunku wobec zycia (por. LG 41; GE 2-3). W ten spos6b przygotuja
je na wartoéciowych czlonkéw nie tylko narodowej spolecznoéci, ale
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rowniez ogoblnoludzkiej oraz Ko$ciola, a tym samym nadadza swemu
kroélewskiemu urzedowi doskonatej pelni.

b) W kregu wspolnoty spoleczno-politycznej

Miejscem urzeczywistniania krolewskiego urzedu przez ludzi $wiec-
kich staje sie nie tylko malzenstwo i rodzina, ale takze spoleczno$é ludz-
ka. To rowniez w jej kregu ludzie Swieccy maja objawiaé Krolestwo Boze
przez wypelnianie swojego powotania do krolewskosci. W zwigzku z tym
nasuwa sie pytanie o sposob i zakres realizacji przez nich krolewskiego
urzedu w tym kregu zycia.

Nowe formy zniewolenia czlowieka, ktére maja rézne przejawy
w zyciu spolecznym, jak np. konsumpcjonizm i niesprawiedliwy podzial
débr, prowadzacy do glodu i nedzy wielu mieszkancow $wiata, dyskry-
minacje, niewola spoleczna i polityczna (por. GS 4. 9) z jednej strony
charakteryzuja wspoélczesna rzeczywisto$é, a z drugiej stajg sie silnym
wolaniem o ocalenie ludzkiej godnosci i odnowe spoleczenstwa. Odpo-
wiedz na to wolanie nalezy do krdlewskiego urzedu ludzi $wieckich. To
od nich zalezy ocalenie czlowieka w jego godno$ci i przywrocenie shu-
zebnego charakteru zyciu spotecznemu. Poznajac nature calego stwo-
rzenia i w §lad za tym poznaniem doskonalgc dobra stworzone przez
prace uwznio$§long wewnetrznie laska Chrystusows, przyczyniajg sie oni
nie tylko do postepu materialnego, ale zmierzaja réwnoczesnie do
ugruntowania sprawiedliwo$ci, miloéci i pokoju wérdéd ludzi (por. LG
36). Przez za$ podporzadkowanie postepu materialnego postepowi mo-
ralnemu, wyrazajacemu sie przede wszystkim w wyzwoleniu z niewoli
prawa zewnetrznego a poddaniu sie wewnetrznemu prawu milosci —
prawu Ducha Bozego i dzialaniu w tymze Duchu miloéci, wplywaja na
uzdrawianie wszelkich dziedzin Zycia spolecznego w postaci zaprowa-
dzania rbwnomiernego rozdzialu débr stworzonych, ktory przeciez sta-
nowi istotny warunek wzrostu w ludzkiej i chrzeScijaniskiej wolnosci,
uszanowania fundamentalnych praw czlowieka, tworzenia sprawiedli-
wego porzadku politycznego i spotecznego (por. LG 36; AA 77; GS 9. 29).

W postepie moralnym ludzie $wieccy odnajduja nie tylko rys swojej
krolewskoéci, ale takze rys uczestnictwa w krolewskim postannictwie
samego Chrystusa. Taka Swiadomo$é nie moze ich jednak odsuwac¢ od
przepajania wszelkich dziedzin zycia spolecznego warto$cia moralna.
Wrecz przeciwnie, tym bardziej musi ich do tego przynagla¢8. Wiasnie

8 Por. tamze, s. 225.
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na te konieczno$é laczenia zycia religijnego z wiernym wypelnianiem
przez ludzi $wieckich zadan doczesnych w duchu ewangelicznym jedno-
znacznie wskazuje soborowa Konstytucja duszpasterska o Koéciele
w $wiecie wspolczesnym: ,Niechze sie wiec nie przeciwstawia sobie
blednie czynnoéci zawodowych i spotecznych z jednej strony, a zycia re-
ligijnego z drugiej strony. Chrze$cijanin zaniedbujacy swoje obowigzki
doczesne, zaniedbuje swoje obowiagzki wobec bliznich, co wiecej, wobec

samego Boga i naraza na niebezpieczeﬁstwo swoje zbawienie wieczne.
Niech wiec raczej ciesza sie ci chrzescuame ktoérzy poszli za wzorem
Chrystusa trudniacego sie rzemioslem, ze moga wykonywa¢ wszystkie
swoje przedsiewziecia ziemskie, taczgc ludzkie wysitki domowe, zawo-
dowe, naukowe czy techniczne w jedng zyciowg synteze z dobrami reli-
gijnymi, pod ktérych najwyzszym kierunkiem wszystko uklada sie na
chwale Boga” (GS 43).

Dzieki temu lgczeniu zycia religijnego z zaangazowaniem w sprawy
doczesne beda oni w stanie nadawa¢ wlasciwe oblicze spolecznemu zy-
ciu, w ktérym kazdy czlowiek zostanie uszanowany w swojej godnoéci
i potraktowany na jej miare bez wzgledu na jego pozycje materialng
i status spoleczny czy tez stan fizyczno-psychiczny (por. GS 26). Jedno-
cze$nie bedzie wiedziony ich pokora i stuzbg milosci do ,Jezusa Chry-
stusa-Kréla, ktéremu stuzyé — znaczy panowac” (LG 36).

4. KROLEWSKOSC A SWIETOSC LAIKATU

Speliajac kréolewski urzad, ludzie $wieccy urzeczywistniaja swoja
krélewska godnoéé. Ale czy w zwigzku z tym realizujg powolanie do Swie-
toéci, do ktorego przeciez zostal wezwany przez Boga kazdy czlowiek?
Inaczej méwiace, chodzi o to, czy zachodzi zwigzek miedzy powolaniem
laikatu do $wietoSci, a ich powolaniem do realizacji krolewskiej funkcji?

Kard. Karol Wojtyla w swoim komentarzu do tekstow soborowych
jednoznacznie wskazuje na $cisla relacje miedzy nimi. Opatrujac komen-
tarzem tekst Konstytucji dogmatycznej o KoSciele, traktujacy o krolew-
skim poslannictwie uczniéw i wyznawcoéw Chrystusa twierdzi, iz polega
ono na takim ich zyciu, w ktérym przez zaparcie sie siebie pokonuja
w sobie panowanie grzechu. I dodaje dalej, iz chodzi o $§wieto$¢é w zna-
czeniu moralnym, o panowanie nad zlem, w czym uwydatnia sie niejako
kroélewskoéé czlowieka (por. LG 36). Czlowiek jest powolany do urze-
czywistniania takiej krolewskoéci w sobie, takiego samo-panowaniad.

9 Por. tamze, s. 220.
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Komentarz kard. K. Wojtyty jedynie odstania to, co rzeczywiscie za-
wiera soborowa Konstytucja w kwestii wzajemnej relacji miedzy kro-
lewskoscig i $wietoécig laikatu. Wprawdzie wprost nie méwi ona o ist-
niejagcym miedzy nimi zwigzku, ale posrednio go zaklada. Ten zwigzek
zostaJe uwypuklony tam, gdme jest mowa o zapieraniu sie czlowieka
i prowadzenlu $wietego zycia w celu pokonania mocy grzechu i 05121-
gniecia stanu krolewskiej wolno$ci. Ukazanie tego zwigzku ma réwniez
miejsce tam, gdzie jest mowa o realizacji krolewskiej funkcji przez ludzi
$wieckich na rzecz wspomagania innych w prowadzeniu bardziej $wie-
tego zycia i wzrostu Chrystusowego Krolestwa w $wiecie poprzez prze-
pajanie go Jego sprawiedliwos$cig, miloécig i pokojem, a takze tam,
gdzie jest mowa o uzdrawianiu wszelkich struktur spolecznych i warun-
kéw zycia, aby one nie tylko nie przeszkadzaly ludziom w prowadzeniu
uczciwego zycia, a wreez jemu sprzyjaly (por. LG 36).

O zwiazku miedzy krélewskoécig i Swietoscig laikatu moéwi Sobor
Watykanski II takze w Konstytucji duszpasterskiej o KoSciele w $wiecie
wspoélczesnym, szczegblnie w tym miejscu, gdzie wspomina o powinno-
$ci czlowieka w kierowaniu Swiatem w sprawiedliwosci i §wietosSci oraz
o przykazaniu miloéci jako fundamentalnym prawie jego doskonalenia
sie 1 przemieniania S$wiata (por. GS 34. 38). Powyzisze wypowiedzi
$wiadczg zatem wyraznie o powigzaniu miedzy $wietoScia a krolewsko-
$cig laikatu.

Faktycznie ten zwigzek jest bardzo $cisly i zachodzi zar6wno na plasz-
czyznie dzialaniowej, jak i bytowej laikatu. Dostgpienie udzialu w Bo-
zym synostwie i w Bozej naturze na mocy sakramentu chrztu konstytu-
uje laikat nie tylko w krolewskiej godnoéci synéw Bozych, ale takze
w $wietoéci ontycznej. Z Kkolei ten zwigzek miedzy krolewskosScig a Swie-
toscig laikatu na plaszczyznie ontycznej przenosi sie zgodnie z zasadg
agere sequitur esse (dmalanle nastepstwem bytu) na plaszczyznq ich
dzialania. Tutaj rowniez zachodzi miedzy nimi powigzanie. Swietoéé
moralna w swym wymiarze biernym polega na unikaniu ze strony czlo-
wieka grzechu i wad. Podobnie tez realizacja krolewskiej funkeji przez
laikat sprowadza sie do panowania nad grzechem i wszelkim zlem.
W aspekcie natomiast czynnym $wieto$¢ wyczerpuje sie w cnotliwym
dzialaniu czlowieka, a szczegélnie w jego oddaniu sie w miloSci Bogu
i bliznim. Takze w dobrowolnym i pelnym miloSci poSwieceniu sie Bogu
i wszelkiemu stworzeniu, a przede wszystkim ludziom, wypowiada sie
krolewska funkCJa ludzi $wieckich.

Sw1£;tosc zycia czlowieka nie pozostaje w opozycji do jego osobowe-
g0 rozwoju i zaangazowania spoleczno-politycznego. Wrecz przeciwnie,
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nadaje mu bardziej ludzkiego charakteru. Tak samo speklianie przez
ludzi $wieckich krélewskiej funkcji stoi na strazy ludzkiej godnoéci i stu-
zy ich wszechstronnemu rozwojowi. W przeciwienstwie do niepodjecia
przez nich doczesnych zobowiazan, ktére — jak wspomnieliSmy — unie-
mozliwia zar6wno ich speklnianie sie w czlowieczenstwie, jak i urzeczy-
wistnianie sie w $wieto$ci oraz w krolewskiej godnoéci.

Ukazane wiec wyzej relacje miedzy krolewskoscig laikatu a ich $wie-
toécig, upowazniajg do postawienia wniosku, iz rozumiana w ten sposob
krolewsko$c laikatu jest przejawem ich §wietoéci. Rowniez przejawem
$wietosci jest — wedlug ks. Waleriana Stlomki — kaplanstwo i profetyzm
ludzi $wieckichzo,

Kroélewski przejaw SwietoSci ludzie $wieccy moga urzeczywistniaé
w kazdym kregu ich zycia. W zyciu malzenisko-rodzinnym staje sie on
ich udzialem woéwczas, gdy jako malzonkowie i rodzice wzajemnie sie
afirmuja w godnos$ci osobowo-podmiotowej i zyja we wzajemnym sa-
modarowaniu sie na podobienstwo milosci, jakg Chrystus umilowal Ko-
$ciol. W kregu natomiast funkcjonowania wspdlnoty narodowej i poli-
tyczneJ, czy tez innego rodzaju stowarzyszen, krolewski przejaw Swieto-
$ci urzeczywistniaja wtedy, kiedy kierujac sie wewnetrznym imperaty-
wem miloSci ewangelicznej stojg na strazy transcendentnego charakteru
godnoé$ci osoby ludzkiej, strzegac jej jako podmiotu przed jakgkolwiek
forma zniewalajacej przemocy stosunkéw spotecznych, gospodarczych,
kulturalnych, politycznych, a nawet religijnych. W dziedzinie za$ dzia-
lalnoéci w $wiecie, ludzie $wieccy urzeczywistniaja krolewski przejaw
$wietoSci przez ofiarne podjecie doczesnych zobowigzan, zmierzajace do
opanowania $§wiata rzeczy i wprzegniecia ich w shuzbe czlowiekowi oraz
calej ludzkoéci i przez zwyciestwo nad pokusq idolatrii, aby by¢ dla in-
nych przykladem skutecznego zmagania sie z wszelka forma wyalieno-
wania sie czlowieka z jego osobowo-podmiotowego charakteru na rzecz
warto$ci materialnych i wszelkich warto$ci nizszego rzedu niz on sam.

Na bazie dotychczasowych argument(’)w mozna bez watpienia
stwierdzié, ze laikat reahzujac SWoja krolewska funkC]Q przez poddawa-
nie wszystk1ch dziedzin swojego $wieckiego zycia i Swieckiej dzialalno$ci
zasadzie wierno$ci godnoéci osoby ludzkiej oraz prawu ewangelicznej
miltoSci, spetnia jednocze$nie swoje powolanie do $wietoSci i tym sa-
mym nadaje wszelkim swoim codziennym zadaniom sakralnej i zbaw-
czej wartoSci. Z drugiej jednak strony im bardziej ten laikat wzrasta
w Chrystusowej milosci, czyli doskonalej urzeczywistnia krélewski prze-

10 Por. W. Stomka, dz. cyt., s. 169-170.
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jaw $wietoSci, tym skuteczniej przyczynia sie do budowania $wiata bar-
dziej ludzkiego, w ktorym czlowiek staje sie podmiotem i celem wszel-
kich struktur gospodarczych, politycznych, spotecznych, kulturalnych i
religijnych.

5. WIERNOSC LAIKATU KROLEWSKIEJ FUNKCJI A ODRODZENIE SWIATA

Ofiarne i sumienne spekianie krolewskiego urzedu przez ludzi
$wieckich przyczynia sie nie tylko do ich osobistego uswiecenia czy tez
doskonalenia wszelkich struktur spolecznych i gospodarczych, ale pozo-
staje rowniez w stuzbie dzielu odradzania §wiata. Chodzi tutaj o dzielo
zdobywania panowania nad dobrami tego $wiata i podnoszenia go nie-
jako do poziomu i godnoSci integralnego powolania ludzkiego.

Dzielo to, zlecone ludziom przez Stworce od poczatku (por. Rdz
1, 28), rodzi najpierw potrzebg poznania natury calego stworzenia i jego
wartoéci (por. LG 36). Swiat rzeczywistoéci stworzonej rzadzi sie wila-
snymi prawami i posiada cele immanentne, podporzadkowane jednak
celowi ostatecznemu. Ich poznanie ze strony §wieckich jest nieodzowne
dla zdobywania wladztwa nad dobrami stworzonymi. Z poznania z kolei
plynie uznanie przez nich zwigzku, jaki zachodzi miedzy rzeczywistoScia
stworzong a jej Stwoérca oraz uznanie ich moralnej powinnoéci nad jej
przeksztalcaniem. W koncu za$§ w §lad za poznaniem i uznaniem idzie
z ich strony gotowo$¢ do dzialania, nastawionego na doskonalenie i
zdobywanie dobr stworzonych. To ich dzialanie, okreSlane po prostu
ludzka praca, ma by¢ wszechstronne i zmierza¢ do wszechstronnego
rozwoju czlowieka oraz calej ludzkoSci. Wlaénie te wszechstronno$é do-
czesnej dzialalnosci $wieckich i jej podmiotowy wymiar mocno wyak-
centowal Sob6r Watykanski II w Konstytucji duszpasterskiej o Koéciele
w $wiecie wspoblczesnym, stwierdzajac: ,trzeba poplerac postep tech-
niczny, ducha wynalazczosc1 starania o tworzenie i rozbudowe przed-
siebiorstw, usprawnienie metod produkcji i rzetelne wysitki ludzi za-
trudnionych w produkcji: stowem wszystko, co stluzy postepowi. Pod-
stawowym za$ celem tej produkgji nie jest li tylko wzrost masy towaro-
wej ani zysk lub zdobycie wplywow, ale stuzenie czlowiekowi, i to cale-
mu czlowiekowi, z uwzglednieniem porzadku jego potrzeb materialnych
i wymogow jego zycia umyslowego, moralnego, duchowego i religijnego
— sluzenie, powtarzamy, jakiemukolwiek cztowiekowi i zbiorowej ludz-
kosci, wszelkiej rasy i w jakiejkolwiek czeéci Swiata” (GS 64). W ten spo-

1 Por. E. Weron, Teologia zycia wewnetrznego ludzi Swieckich, Poznan-Warszawa
1980, s. 144-146.
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s6b, w dzialalnoéci $wieckich odzwierciedlaé sie bedzie owo znaczenie,
jakie wynika z krélewskiej misji Chrystusa.

W tym miejscu trzeba jednak dokonaé¢ pewnego uéciélenia, a mia-
nowicie, ze doczesny postep sam w sobie nie moze byé utozsamiany ze
wzrostem Kroélestwa Chrystusowego, chyba ze zostaje on wprzegniety w
stluzbe czlowiekowi. Wowcezas nie jest on obojetny Krélestwu Bozemu
ani urzeczywistnianiu sie $§wieckich w powotaniu do krblewskiej godno-
$ci (por. GS 39).

Oczywiscie, to ksztalttowanie oblicza $wiata i zdobywanie nad nim
panowania bedzie dla §wieckich tworcze wowcezas, gdy bedzie realizo-
wane zgodnie z zamierzeniem Boga, ktory oddat caly $wiat czlowiekowi,
a jego samego powolal do szczedliwosci w Sobie. ,,Czlowiek bowiem,
stworzony na obraz Boga, otrzymal zlecenie, zeby rzadzil §wiatem w spra-
wiedliwosci i $wietoSci, podporzadkowujgc sobie ziemie ze wszystkim,
co w niej jest, oraz zeby, uznajgc Boga Stworca wszystkiego, odnosit do
Niego siebie samego i wszystkie rzeczy tak, aby przez poddanie czlowie-
kowi wszystkiego przedziwne byto po calej ziemi imie Boze” (GS 34).

Podejmujac wiec w tym duchu Bozej sprawiedliwosci i $wietosSci
wszelkie swoje doczesne dzialania, $§wieccy nie tylko beda w ten sposéb
wypelniaé swdj krolewski urzad, ale przede wszystkim beda dopemiaé
stworcze i zbawcze dzielo Boga, wyciskajac na rzeczywistoSci stworzonej
znamie krolewskosci2.

Takie zaangazowanie w przeksztalcanie §wiata nie zwalnia jednak
$wieckich od zmagan i trudno$ci w realizacji dziela, ani nie zabezpiecza
ich przed grozba pokusy poddania sie wplywom $wiata rzeczy (por. GS
37). Przed tymi zagrozeniami chroni ich jednak milo$¢, ktorej Bog
udzielil im w Chrystusie i jednocze$nie im ja zadat. To ona stanowi fun-
damentalne prawo kazdej ludzkiej doskonalo$ci i w konsekwencji tego
zasade przeksztalcania calego $wiata (por. GS 38). Jak moca mitoSci Bo-
zej zostal stworzony $wiat z jego najdoskonalszg istotg — czlowiekiem,
tak tez moca milowania ze strony $wieckich na podobienstwo tej Bozej
milo$ci, $wiat przeprowadzany jest z moznosci do nowego stopnia dosko-
natoéci. To wyzwalanie mozliwosci $éwiata dokonuje sie na miare ich oso-
bistego wzrostu na poziomie bycia3. Wlasnie poprzez milowanie, jakim
Bbg umilowal kazdego czlowieka w Chrystusie, $§wieccy wzrastaja w wol-
noéci dzieci Bozych, speliajac w ten sposéb swdj krolewski urzad i jedno-

12 Por. K. Wojtyla, Apostolstwo Swieckich, Krakow 1999, s. 83-85.
13 Por. W. Stomka, Wolno$é i zniewolenie, Wallington 1988, s. 49.
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cze$nie weielajg w $wiecki Swiat warto$ci ewangeliczne, przemieniajac go
tym samym i wyzwalajac go z niewoli zepsucia (por. Rz 8, 19-21)4.

Dokonujgc konicowej refleksji nad krélewskim wymiarem duchowo-
$ci laikatu nalezy stwierdzié, ze stanowi on, obok kaplanskiego i proroc-
kiego wymiaru, jej istotng cze$¢, nadajac jej kompleksowy charakter.
Ten krélewski wymiar, podobnie jak pozostale dwa, nalezy do ryséow
podobienstwa do Chrystusa. Jest to rys wewnetrzny, a jednocze$nie po-
slanniczy, gdyz dzieki niemu trwa nadal Chrystusowe postannictwo
w ludziach. Staje sie on udzialem ludu Bozego w sakramencie chrztu
$wietego. Na mocy tego sakramentu czlowiek dostepuje uczestnictwa w
zyciu Boga, stajac sie Jego przybranym dzieckiem. W tym aspekcie rys
ten jest Bozym darem, ktory konstytuuje rzeczywisto$é Ludu Bozego w
kazdym czlowieku w najglebszej jej warstwie ontologicznej — bo te two-
rzy wlasnie laska Bozego synostwa (krolewska godno$c).

W §lad za laska-darem, czyli tym najbardziej wewnetrznym i tajem-
niczym podobienstwem do wecielonego Syna Bozego, idzie takze rys,
ktéry ma odzwierciedla¢ Jego postannictwo. I w tym wlasnie aspekcie
rys ten staje sie zadaniem, ktére zostalo ludziom $wieckim powierzone
i ktore maja urzeczywistnia¢ we wszystkich dziedzinach swojego ziem-
skiego i doczesnego zycia (krolewska funkcja).

Podejmujac ofiarnie to zadanie przez samopanowanie nad zlem
i grzechem oraz zaparcie sie siebie i nasladowanie Chrystusa, ludzie
$wieccy nie tylko urzeczywistniaja w sobie krolewska godnosé, ale takze
naznaczajg nig $wiat rzeczy, dzwigajac go niejako do ich poziomu. Wia-
$nie przez nich i dzieki takiemu ich sposobowi dzialania Chrystus roz-
szerza w $wiecie swoje ,krolestwo prawdy i zycia, krolestwo $wietoéci
i laski, krélestwo sprawiedliwo$ci, miloSci i pokoju” (LG 36).

14 Por. M. Chmielewski, Powotani do zycia konsekrowanego w Swiecie, w: Z Chry-
stusem w Swiecie, red. M. Chmielewski, W. Slomka, K. Stawecka, Lublin 1997, s. 224.



Ks. Jacek HADRYS®
Poznan

OBRAZ BOGA OJCA
W MATERIALACH FORMACYJNYCH
RUCHU POMOCNIKOW MATKI KOSCIOLA

Chcgc zaprezentowaé obraz Boga Ojca ukazany w materiatach for-
macyjnych ruchu Pomocnikéw Matki Kosciola, nalezy wpierw zaznajo-
mic sie z samym Ruchem i jego duchowoscia. Dopiero w tym kontekscie
bardziej zrozumiale stang sie te czeéci programéw formacyjnych, ktore
dotycza Boga Ojca i Jego odniesienia do czlowieka.

1. RucH POMOCNIKOW MATKI KOSCIOLA

Dnia 26 VIII 1969 r. Prymas Polski Stefan Wyszynski na Jasnej Go-
rze wezwal ludzi dobrej woli do niesienia pomocy Ko$ciolowi i chrze$ci-
janskiej Ojczyznie przez pomaganie Bogurodzicy, Matce Ko$ciola. We-
zwanie to dalo poczatek ruchowi duszpasterskiemu Pomocnikéw Maryi
Matki Kosciola.

a) Geneza i rozwdj Ruchu

Analizujgc dokument inicjujacy dzielo Pomocnikéw Matki Ko$ciola
z dnia 26 VIII 1969 r.!, mozna stwierdzi¢, ze na powstanie Ruchu znacz-
ny wplyw wywarla 6wczesna sytuacja Koéciola w Polsce, wybitnie ma-
ryjny charakter polskiego katolicyzmu oraz nauka Soboru Watykanskie-
go II zawarta szczegblnie w Konstytucji dogmatycznej o KoSciele i w
Dekrecie o apostolstwie $wieckich. U Zrédel ruchu Pomocnikow Matki
Ko$ciota znajdowaly sie rowniez Jasnogorskie Sluby Narodu oraz Mile-
nijny Akt Oddania Polski w macierzynska niewole milo$ci Bogurodzicy

“Ks. Jacek Hadrys$ (ur. 1962), kaplan archidiecezji poznanskiej, od 1998 adiunkt
na Wydziale Teologicznym UAM w Poznaniu. Byl m.in. diecezjalnym duszpasterzem Po-
mocnikéw Matki Koéciola, duszpasterzem akademickim oraz redaktorem naczelnym ,Ka-
techety”. Doktorat w 1998 na Papieskim Wydziale Teologicznym w Poznaniu pt. Urze-
czywistnianie charyzmatu pomocniczosci w ruchu duszpasterskim Pomocnikéw Matki
Kosciola w $wietle najnowszych dokumentéw Kosciola.

t Por. S. Wyszynski, Prymas Polski wzywa ludzi dobrej woli do pomocy KoSciotowi
i chrzeScijanskiej Ojczyznie przez Bogurodzice, Matke Kosciota. List Prymasa Wyszyn-
skiego pisany na Jasnej Gorze z 26 VIII 1969 r., w: Komisja Maryjna Episkopatu Polski,
Pomocnicy Matki Kosciola, Rzym 1974, s. 13-21.
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za wolno$¢ Kos$ciola. Nie bez znaczenia pozostawala osobista duchowo$é
Ksiedza Prymasa, ktéra posiadala wyraznie maryjny wydzwieke.

W sercu Ksiedza Kard. Stefana Wyszynskiego zrodzito sie pragnie-
nie powotania Ruchu. W kregu Prymasa znajdowaly sie cztery grupy
0s6b, ktore przyczynily sie do zaistnienia i rozpowszechnienia owego
zamyshui. Pierwsza z nich stanowil Instytut Prymasowski Slubéw Naro-
du, ktérego czlonkinie modlitwg, postem oraz wshuchiwaniem sie w wo-
le Matki Bozej znacznie zashluzyly sie dla dziela Pomocnikéw i maryjno-
$ci w Polsce. Druga grupe stanowit zesp6l ksiezy, zakonnic, a takze oso6b
$wieckich polaczonych szczegblnym nabozenstwem do Maryi oraz tro-
ska o maryjny charakter polskiego katolicyzmu. Zespo6l ten, zgromadzo-
ny przy Ksiedzu Prymasie i Instytucie, podczas kilkakrotnie odbywaja-
cych sie kazdego roku spotkan, opracowywal w czasie modlitwy
i refleksji propozycje programéw duszpasterskich dla Komisji Maryjnej
Episkopatu. Szczegélnie zastuzyla sie dla dziela Pomocnikéow trzecia
grupa — ojcowie paulini, a zwlaszcza ci, ktorzy aktywnie wspolpracowali
z powyzszym zespolem. Czwarta grupe stanowila Komisja Maryjna Epi-
skopatu, do ktérej oprocz biskupow i kaptanow nalezaly takze czlonki-
nie Instytutu Prymasowskiego Slub6w Narodu oraz $wieccys.

W $wietle genezy Ruchu uwidacznia sie jego cel. Okreslit go Zalozy-
ciel stwierdzajac, ze idea Pomocnikow ,(...) jest czynnym wilgczeniem
sie poszczeg6lnych ludzi w Milenijny Akt Narodu i przyjeciem osobistej
odpowiedzialnoéci za Ko$ci6l swiety, wedlug wskazan Soboru™. Stuzy
takze wprowadzaniu w zycie Slubéw Jasnogérskich oraz poglebieniu
polskiej maryjnoscis.

Pomocnicy Matki Kosciola nie sg organizacja, stowarzyszeniem czy
bractwem, ale ruchem duszpasterskim, pewng propozycja drogi do Bo-
ga przez Maryje i z Maryjgs, droga obejmujaca ludzi $wieckich. Ks. Ma-

2 Por. J. Hadry$, ABC Pomocnika, Poznan 1999, s. 9.

3 Por. 25 lat Ruchu Pomocnikéw Matki KoSciola — Swiadectwa, w: Z Maryjq na
drogach nowej ewangelizacji. Sympozjum w 25-lecie Ruchu Pomocnikéw Matki Koscio-
ta, Jasna Gora, 23-25 V 1994, red. T. Siudy, Krakéw 1994, s. 140-141.

4 S. Wyszynski, Pomocnicy Maryi Matki KoSciota. (Vademecum dla Kaptanéw), Ja-
sna Géra, 26 VIII 1969 roku, w: Pomocnicy Maryi Matki Kosciola, red. J. Buchajewicz,
Warszawa 1973, t. 1, s. 16 (mps).

5 Por. S. Wyszynski, Wizja zadart Pomocnikéw Matki Kosciola. Referat Prymasa Pol-
ski wygloszony 4 X 1973 roku podczas Kongresu Mariologicznego w Niepokalanowie,
w: S. Wyszynski, O ruchu duszpasterskim Pomocnikéw Matki KoSciola, red. J. Buchaje-
wicz, Warszawa 1979, s. 212 (mps).

6 Por. tamze, s. 221-222; M. Pigtkowski, Dzieto Pomocnikéw Matki Kosciota w zary-
sie, Poznan 1980, s. 4 (mps); 25 lat Ruchu..., art. cyt., s. 123.
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rian Pigtkowski stwierdzil, ze cel dziela Pomocnikéw stanowi ,,(...) wy-
chowanie ludzi éwieckich do glebszego zycia eklezjalnego, a przede
wszystkim do apostolstwa w duchu wskazan Soboru oraz zgodnie z wie-
lowiekowymi maryjnymi tradycjami polskiej religijnosci (...). Jest nim
wychowanie w kazdej parafii, w kazdym KoSciele lokalnym jak najszer-
szej rzeszy ludzi $wieckich, gleboko przezywajacych Koécidl, wspoldzia-
lajacych blisko z miejscowym biskupem i pomagajacych mu oraz calej
wspblnocie lokalnej w rézny sposob i przy ré6znym stopniu zaangazowa-
nia w urzeczywistnianiu sie w niej KoSciola Chrystusowego przez Mary-
je iz Maryja. Duchowo$¢ dziela moze stanowi¢ pomoc takze dla kapta-
néw i os6b zakonnych, zaréwno w ich osobistym zyciu wewnetrznym,
jak i w dzialalnoSci apostolskiej™.

Kardynal Karol Wojtyla za naczelne zadanie Pomocnikéw Matki Ko-
$ciola uznal czuwanie nad prawidlowym przenikaniem inspiracji ma-
ryjnej w posoborowe ksztaltowanie $§wiadomoéci i postaw. Uwazal, ze
nie chodzi o przejmowanie wszelkich zadan, jakimi zajmujg sie poszcze-
go6lne osoby, instytucje i wspolnoty w Kosciele polskim, ale o dostrzega-
nie wérdd nich swojego zadania zwigzanego z samg maryjng inspiracja.
Maryjna motywacja ma by¢ stale poglebiana, jakby na nowo odkrywana
oraz przyblizana przez Pomocnikéw wszystkim zaangazowanym w Ko-
$ciele. Na tym polega istota maryjnej pomocniczo$ci. Powinna ona by¢
bardzo dyskretna, a jednocze$nie skutecznas.

Sposoby urzeczywistniania maryjnej pomocniczo$ci przyblizyt Kard.
Stefan Wyszynski. Pierwszym dokumentem dotyczacym dziela Pomoc-
nikow Matki Ko$ciola byl jego list skierowany do ,ludzi dobrej woli”
z Jasnej Gory dnia 26 VIII 1969 r., wzywajacy do pomocy KoSciolowi
i chrzescijanskiej Ojczyznie przez Maryje, Matke Kosciota?. Jak pisal w
1974 r. ks. biskup Boleslaw Pylak, ,(...) w tymze dniu Ksigdz Prymas
zwrbcil sie do wszystkich kaplanéw z apelem podjecia jego inicjatywy.
List jego w powyzszej sprawie, skierowany do duchowienistwa polskiego,
stanowi swego rodzaju vademecum tegoz Ruchu dla ksiezy; uzasadnia
jego potrzebe, wyjasnia istote. Krotkie streszczenie powyzszego wykladu
w formie omobwienia «Powinno$ci Pomocnikéw Maryi, Matki Ko$ciota»
oraz ulotka o ich «Obowigzkach» dopekily calo$ci owego pierwszego
wezwania, skierowanego do ludzi dobrej woli™o.

7 M. Pigtkowski, Dzielo..., dz. cyt., s. 3.

8 Por. K. Wojtyla, Inspiracja maryjna Vaticanum II, w: W kierunku prawdy, red. B.
Bejze, Warszawa 1976, s. 119-120.

9 S. Wyszynski, Prymas Polski wzywa..., art. cyt., s. 13-21.

10 Por. B. Pylak, Ruch Pomocnikéw Maryi Matki Kosciola i jego eklezjologiczny fun-



238 Ks. Jacek HADRYS

Po ponad dwdch latach od chwili zainicjowania przez Prymasa Pol-
ski dziela Pomocnikéw Matki Ko$ciola Episkopat Polski zaaprobowal
Ruch jako jedng z form wychowania ludzi $wieckich do apostolstwa.
Dokonalo sie to podczas 129. Konferencji Episkopatu. Wyrazem tej
aprobaty byly dwa listy pasterskie z 9-10 Il 1972 r.11

W 1974 r. Episkopat wybral ks. dr. Mariana Pigtkowskiego na
pierwszego Krajowego Duszpasterza Pomocnikoéw Matki Kosciola, a pie-
cze nad Pomocnikami przejela Komisja Maryjna Episkopatu, wydajac
odtad szereg stosownych materialtdbw'2. Dzielo Pomocnikéw nabralo
wtedy charakteru ogélnopolskiego.

Na terenie poszczegblnych diecezji referenci maryjni, a p6zniej die-
cezjalni duszpasterze Pomocnikoéw Matki Koéciola wyznaczeni przez or-
dynariuszy, zajeli sie krzewieniem idei Ruchu. Czynili to na rézne spo-
soby: przez rekolekcje, wyklady, a takze spotkania kaplanskie, przez
ktore starali sie pozyska¢ mozliwie najwiekszg liczbe kaptanéw. Podczas
prelekcji na spotkaniach wyzsi przelozeni zakonni zachecali zakony
i poszczegoblne siostry zakonne do wlaczenia sie w tworzone dzieto. Do
dziela Pomocnikow przylaczyla sie Jasnogbrska Rodzina Roézancowa.
Takze paulini krzewili idee bycia Pomocnikiem Matki KoSciola. Zainte-
resowanie Ruchem moglo wzrastaé rowniez dzieki publikowaniu roz-
nych niezbednych materialow. Wydawano je w formie ksigzek, broszur
czy czytanek majowych. Wobec trudnosci spowodowanych cenzurg naj-
czeSciej przepisywano je na maszynie.

Inny sposob propagowania formacji Pomocnikow stanowily reko-
lekcje organizowane przez Ruch. Pomocnicy zaistnieli w niektorych pa-
rafiach i grupach. Ich powstanie oraz rozwoj zalezaly od zaangazowania
poszczegélnych duszpasterzy. Trzy diecezje: warszawska, poznanska
i czestochowska podjely prace szczeg6lnie nad dzielem Pomocnikow:s.

Dnia 5V 1976 r. Prymas Stefan Wyszynski oglosil ko$ciét Matki Bo-
zej Zwycieskiej w Warszawie Szkolg Pomocnikéw Matki Koéciola. Stal
sie on miejscem spotkan i modlitw czlonkéw Ruchu. Stamtad 16 sierp-
nia wyrusza coroczna Praska Pielgrzymka Piesza Pomocnikow Matki
KoSciola z Warszawy na Jasng Goére na ich patronalne $wieto, ktore

dament, ,Zeszyty Naukowe KUL”, 17(1974), nr 3, s. 81.

1 Konferencja Episkopatu Polski, Biskupi polscy wzywajq wiernych do pomagania
Matce Kosciola; Biskupi polscy zapraszajq kaptanéw do dzieta Pomocnikéw Matki Ko-
$ciola, Warszawa, 9-10 II 1972, w: Komisja Maryjna Episkopatu Polski, Pomocnicy..., dz.
cyt., S. 23-45.

12 Por. Materialy wydane przez Komisje Maryjnq Episkopatu Polski, w: tamze,
s. 53-158.

13 Por. 25 lat Ruchu..., dz. cyt., s. 142-145.
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przypada 26 sierpnia. W nocy z 25 na 26 sierpnia Pomocnicy prowadza
nocne czuwanie w Kaplicy Matki Bozej Sanktuarium Jasnogorskiego.

W 1984 r. Krajowym Duszpasterzem Pomocnikéw zostal ks. Jozef
Buchajewicz. Wcze$niej pelil on funkcje diecezjalnego duszpasterza
Pomocnikéw Matki KoSciota w Warszawie. Z ruchu Pomocnikow Matki
Ko$ciola wyrosla zalozona przez s. Christiane Mickiewicz Wspdlnota
Siostr Uczennic Krzyza, wypelniajaca swoja misje przede wszystkim na
terenie Archidiecezji Szczecinsko-Kamienskiej oraz Poznanskiejt4.

Pomocnicy Matki Koéciola w poszczegdlnych diecezjach posiadaja
duza samodzielno$é. Dotyczy ona zaré6wno dzialalno$ci w poszczeg6l-
nych parafiach, jak tez programéw formacyjnych i duszpasterskich.
Samodzielno$¢ takg motywowala zacheta Prymasa do odczytywania
znakéw czasu, a nade wszystko potrzeb KoSciola. Pomocnik powinien
by¢ dyspozycyjny wiara, sercem i umyslem. W praktyce okazalo sie, ze
dzialalnoé¢ zalezala przede wszystkim od zainteresowania sie Ruchem
kaplan6ow i sibstr zakonnych. W latach osiemdziesigtych korzystano
z do$wiadczen wezedniejszych, starano sie krzewié dzielo Pomocnikow
i urzeczywistnia¢ charyzmat pomocniczo$ci wedlug wskazan i w for-
mach podanych w poczatkach istnienia Ruchu przez Kardynala Stefana
Wyszynskiego oraz Episkopat Polski. W latach dziewieédziesiatych, wo-
bec zmieniajacej sie sytuacji w Polsce, zauwazono potrzebe odnowy nie
tyle w strukturach Ruchu, co w duchowosci, albo raczej w sposobie jej
przekazywania. W celu ozywienia Ruchu i otwarcia sie na dzielo nowej
ewangelizacji zostalo podjetych wiele inicjatyw. Siostry Uczennice Krzy-
za wspolnie z Duszpasterstwem Pomocnikéw Matki KosSciola Archidie-
cezji Poznanskiej podjely sie pracy nad przystosowaniem programéw
formacyjnych do zmieniajacych sie warunkéw zycia w Polsce. Przygo-
towane zostaly materialy i programy wakacyjnych rekolekcji oraz takie,
ktbre stanowia pomoc w pracy grup Pomocnikoéw w ciggu roku.

Wazng role w zyciu Ruchu spelilo sympozjum zorganizowane
z okazji 25-lecia dziela Pomocnikéw Matki Ko$ciola. Odbylo sie ono na
Jasnej Gorze w dniach 23-25 VIII 1994 r. pod haslem: ,Z Maryja na
drogach nowej ewangelizacji”. Podczas sympozjum w wygloszonych re-
feratach i $wiadectwach siegnieto do zr6del Ruchu, ukazano miejsce
Pomocnikéw Matki Ko$ciota we wspolezesnym KoSciele oraz wskazano
na zadania stojgce przed nimi wobec wezwan do nowej ewangelizacjits.

14 Por. Uczennice Krzyza, ,Usmiech Zegrza”. Miesiecznik Pomocnikéw Matki Kosciola
przy parafii Naj$wietszej Bogarodzicy Maryi w Poznaniu, nr 7-8 (21-22)/93, s. 3.

15 Materialy z sympozjum zostaly opublikowane w: Z Maryjq na drogach nowej
ewangelizacji. Sympozjum w 25-lecie Ruchu Pomocnikéw Matki Kosciota, Jasna Gora,
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Jak juz zostalo zaznaczone, Pomocnicy Matki KoSciola w poszcze-
gblnych diecezjach cieszg sie duzg samodzielno$cig. Dotyczy ona nie tylko
zewnetrznych form dzialania, ale réwniez formacji duchowej. Dlatego
tez w niniejszej prezentacji zostanie ukazany obraz Boga Ojca na pod-
stawie materialow formacyjnych, funkcjonujacych przede wszystkim w
Archidiecezji Poznanskiej. Chodzi o materiaty, ktére ukazaly sie dru-
kiem. Wydaja sie one by¢ w miare reprezentatywne dla calego Ruchu.

Materialy te sa dostosowane do poszczegblnych grup wiekowych.
Dla dzieci, czyli Malych Pomocnikéw Matki Ko$ciola, podstawowy pro-
gram jest zawarty w ksigzkach i zeszytach opracowanych przez ks. Pio-
tra Kubiaka i wydanych w Warszawie w 1993 r.: Maty Pomocnik Maryi.
Program I roku spotkan; Maly Pomocnik Maryi. Program II roku spo-
tkan; Maty Pomocnik Maryi. Zeszyt I roku spotkan oraz Maly Pomoc-
nik Maryi. Zeszyt II roku spotkan. Pierwszy rok spotkan dotyczy spo-
sobéw pomagania innym, natomiast rok drugi po$wiecony jest KoScio-
lowi. Ksigdz Kubiak opracowat dla dzieci hasla: pomocniczo$é
i eklezjalno$é Ruchu, natomiast nadal nie zostala opracowana jego ma-
ryjno$¢é. Wakacyjne rekolekcje dla Malych Pomocnikéw Maryi sg pro-
wadzone wedlug programéw przygotowywanych doraznie i wydawa-
nych w maszynopisiez6.

Dla mlodszej mlodziezy (klasy VII i VIII sprzed reformy oéwiaty)
przeznaczone sg programy dotyczace spotkan w ciggu roku wydane w
Poznaniu w 1995 r.: Pomocnicy Matki Kosciola. Program spotkan w
ciqgu roku. Klasy VII i VIII. Rok 1 oraz Pomocnicy Matki Kosciota.
Program spotkan w ciggu roku. Klasy VII i VIII. Rok 2. Naglaca po-
trzeba chwili jest opracowanie nowych programéw formacyjnych, doty-
czacych pracy w ciagu roku na poziomie powstalych gimnazjow. Trwaja
juz intensywne prace nad programem wakacyjnych rekolekcji dla
uczniébw gimnazjéw. Dotychczasowe rekolekcje dla uczniow klas VII
i VIII odbywaly sie tak jak dla dzieci, tzn. na podstawie materialow
przygotowywanych na dany rok i dostepnych jedynie w maszynopisiet7.

Dla mlodziezy ze szkét $rednich sa do dyspozycji programy waka-
cyjnych rekolekeji wydawane w Poznaniu w latach 1995-1997: Pomocni-
cy Matki Kosciola. Rekolekcje stopnia o oraz Pomocnicy Matki KoScio-
ta. Rekolekcje stopnia 1. Stopien zerowy zostal wprowadzony po prze-
mianach ustrojowych i jest oparty o tzw. ,Kurs Filipa” — rekolekcje
ewangelizacyjne. Stopien pierwszy prowadzi do osobistego oddania sie

23-25 V1994, red. T. Siudy, Krakow 1994.
16 Por. J. Hadry$, Pomocnicy Matki Kosciota. Teoria i praktyka, Poznanh 1999, s. 246.
17 Por. tamze.
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na wlasno$é Maryi Matce KoS$ciola, a takze przygotowuje do Swiadome-
go wlaczenia sie w dzielo Pomocnikéw. Stopien drugi jest prowadzony
jedynie z materialdbw nie drukowanych i opiera sie na analizie Aktu od-
dania sie Matce Bozej — ,Matko Boza Niepokalana Tobie poéwie-
cam...”18, Spotkania w ciggu roku dla mlodziezy maja glownie charakter
dzielenia sie stowem Bozym, a wszelkie inne propozycje sa zawarte
w materialach niedrukowanych.

Jezeli chodzi o starszych wiekiem Pomocnikéw Matki KoSciola, tj.
studentéw, narzeczonych, malzonkéw, osoby samotne i senioréw, to nie
ma dla nich zadnych materialéw drukowanych, a jedynie doraznie przy-
gotowywane pomoce wedhlug potrzeb. Jest prawda, iz Pomocnicy Matki
Ko$ciola maja zyé tym, czym zyje Ko$ci6l. Niemniej jednak dla dobra
czlonkéw Ruchu i kandydatow konieczne sg programy formachne Wy-
daJe sie, iz nie powinny one byé spontaniczne i czesto zmieniane, ale
mie¢ bardziej staly i kompleksowy charakter.

b) Zarys duchowosci Ruchu

Duchowo$é ruchu Pomocnikéw Matki Ko$ciota wynika z samej jego
nazwy: PMK, czyli pomocniczo$¢, maryjnoéé i koscielnosé (eklezjalnosé).

Pomocniczo$é jest gléwng cecha Ruchu i zarazem jego charyzma-
tem. Oznacza ona wrazliwo$¢ na drugiego czlowieka i wielki szacunek
dla jego osoby. Pomocnicy majg pomagaé przede wszystkim ze wzgledu
na skierowane przez Sob6r Watykanski II wezwanie do odpowiedzial-
noSci za bliznich, a takze dlatego, iz postawa pomagania jest istotng ce-
cha ludzkiej natury. Pomagajac, czlowiek nasladuje Boga i wypehia
przykazanie milo$ci bliZniego. Postawa niesienia pomocy stanowi takze
warunek pelnego rozwoju osobowosci i najlepsza terapie dla ludzi sa-
motnych oraz przygnebionych. Pomaganie stanowi ratunek dla wspol-
czesnego Swiata. Pomocnicy spiesza z pomocg Maryi, Ko$ciolowi, Oj-
czyznie i kazdemu czlowiekowi. Warunkiem skutecznoéci niesienia po-
mocy jest ich zycie w przyjazni z Chrystusem oraz trwanie w osobistym
oddaniu sie Matce KoSciota.

Spieszac z pomoca, Pomocnicy tworzg trzy kregi swojego apostol-
skiego oddzialywania. Pierwszy z nich sklada sie z wiernych, ktérzy od-
powiedzieli na specjalne wezwania Episkopatu Polski i swoich duszpa-
sterzy, kierowane do nich w imie Maryi. Przez podejmowane modlitwy,
umartwienia i dobre uczynki czy tez inne formy dzialania wlaczyli sie

18 Akt oddania sie Matce Bozej, w: Pomocnicy Maryi..., dz. cyt., t. 1, s. 32.
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oni w konkretnie proponowane intencje. Nie musza oni zdawaé sobie
sprawy, iz s3 Pomocnikami Maryi, ale sa nimi faktycznie przez spiesze-
nie z konkretng pomoca i przynalezno$¢ do Narodu Polskiego, oddane-
go na wlasno$¢ Matce Bozej w Akcie Milenijnym z 1966 r. Krag drugi
stanowig tzw. pomocnicy indywidualni. Naleza do niego ci wierni, kto-
rzy oddaja sie osobi$cie Matce Bozej za Ko$ci6l oraz pomagajg indywi-
dualnie. Warunkiem wlgczenia sie w ten krag jest poglebianie wszyst-
kich trzech znamion dzielta Pomocnikéw (tzn. pomocniczo$ci, maryjno-
$ci i eklezjalnoéci) oraz stale dzialanie. Trzeci krag tworza wierni oddani
na wlasno$é Matce KoSciola, ale dzialajacy nie indywidualnie lecz w
specjalnych grupach Pomocnikéw badz innych grupach, przeniknietych
jednak tym duchem. Krag trzeci nie r6zni sie od drugiego stopniem za-
angazowania wewnetrznego i zewnetrznego, ale zespolowym sposobem
dzialania®. Wszyscy Pomocnicy maja apostolsko oddzialywaé przez
modlitwe, ofiarowanie trudnos$ci i cierpien, slowo, czyn i przyklad
chrzescijanskiego zyciaz°.

Maryjno$¢ ruchu Pomocnikéw Matki Ko$ciola posiada podstawy za-
rowno biblijno-teologiczne, jak rowniez czysto praktyczne, tzn. wynika-
jace z do$wiadczen drogi maryjnej. Uzasadniajgc zwigzanie wychowy-
wania apostolow Swieckich z Matka Boza, Ksiadz Prymas Wyszynski
i polscy biskupi odwolywali sie do roli Maryi w historii zbawienia oraz
do ustanowienia Jej Matka Ko$ciola. Powolywali sie na nauke Kosciola,
szczegblnie Soboru Watykanskiego II, polskie do$wiadczenia drogi ma-
ryjnej, przyklad ojca Maksymiliana Kolbe oraz na objawienia maryjne
ostatnich wiekow.

Do istoty bycia Pomocnikiem nalezy zwigzanie swojego zycia z Ma-
ryja przez osobiste oddanie sie Jej w macierzynska niewole milosci za
Koéciét Chrystusowy. Pomocnik wszystko czyni z Maryjg, stara sie co-
dziennie powtarza¢ Akt Oddania, dazy do tego, by zy¢ w stanie oddania
sie Matce Bozej, powierza Jej kazdego czlowieka i wszystkie sprawy,
stara sie Jg nasladowac i o wszystko pytaé. Jego wewnetrzna maryjno$é
uzewnetrznia sie w umilowaniu modlitw do Matki Bozej, szczeg6lnie
Roézanca i Apelu Jasnogorskiego2t.

Pomocnicy Matki Koéciola sa ruchem zdecydowanie maryjnym, ale
z tej maryjnoSci wyplywa ich zwigzanie z KoSciolem. Na eklezjalnosé
Ruchu wskazuje jego powstanie z inicjatywy Prymasa Polski, rozszerza-

19 Por. M. Pigtkowski, dz. cyt., s. 12.
20 Por. J. Hadry$, ABC Pomocnika, dz. cyt., s. 13-16.
21 Por. J. Hadry$, Pomocnicy..., dz. cyt., s. 23-30.



Obraz Boga Ojca w ruchu Pomocnikéw Matki KoSciola 243

nie sie pod opieka hierarchii koScielnej i pozostawanie w $cistym zwigz-
ku z Episkopatem Polski.

Jak to juz zaznaczono, Pomocnicy sg ruchem majacym pobudzié
$wieckich katolikow do odpowiedzialno$ci za Ko$cidl, Ojczyzne i kazde-
go czlowieka. Inicjujac to dzielo, Ksiagdz Prymas Wyszynski zobowigzal
Pomocnikéw do poznawania KoSciola, interesowania sie Jego zyciem
i potrzebami, milowania KoSciola oraz przyjecia jego spraw za swoje.
Pomocnicy maja stucha¢ Ojca $wietego, biskupdéw i kaplanéw, pomagaé
Ko$ciolowi przez modlitwe, ofiare, cierpienie i prace, odwazne przyzna-
wanie sie do Koéciola i uwazanie przynaleznoéci do niego za wielki za-
szczyt. Maja by¢ zywym czlonkiem Ko$ciola Swietego przez zycie w lasce
u$wiecajacej, poshuszenstwie Ewangelii, wiernoSci przykazaniom Boga
i KoSciola, czesta spowiedZ i Komunie $w., uczestniczenie we Mszy §w.
i nauce religii. Ponadto Pomocnicy majg si¢ $wiadomie wilgczac¢ w reali-
zacje Jasnogorskich Slub6w Narodu oraz podjaé osobista odpowiedzial-
noé¢ za Milenijny Akt Oddania.

Z tych wszystkich zadan jasno wynika eklezjalne ukierunkowanie
Pomocnikéw na stuzbe KoSciolowi. Jest ono dodatkowo wspomagane
poprzez pomaganie w wymiarze indywidualnym: Pomocnicy, niosgc
pomoc poszczegélnemu czlowiekowi, pomagaja réwniez Ko$ciolowi,
gdyz kazdy czlowiek stanowi jego czastke22.

2. OBRAZY BoGgA OJcAa

W materialach formacyjnych ruchu Pomocnikéw Matki KoSciola,
podajac pozytywny, prawdziwy obraz Boga Ojca, zwraca sie jednocze-
$nie uwage na zakorzenione czesto w $wiadomoéci chrzescijan nega-
tywne, falszywe obrazy Boga. To wypaczone spojrzenie na Boga i zafal-
szowane myS$lenie o Nim, stanowi wielka przeszkode w budowaniu
z Nim relacji, opartej na miloéci.

a) Bog jest Milo$cia

Pierwsze spotkanie grupy Malych Pomocnikéw w drugim roku spo-
tkan jest po$wiecone budowaniu pozytywnego obrazu Boga Ojca. Celem
dydaktycznym jest nie tylko ukazanie dzieciom pozytywnego obrazu
Boga, jako Ojca, a takze Jego ojcowskich cech, tzn. opiekunczosci, ciepta
oraz pelnienia roli Glowy rodziny. Zadanie wychowawcze polega na
obudzeniu w dzieciach miloSci do Boga jako Dobrego Ojca2s.

22 Por. tamze, s. 31-34-.
23 Por. P. Kubiak, Maly Pomocnik Maryi. Program II roku spotkan, Warszawa 1993,
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W materialach przeznaczonych do prowadzenia grup Pomocnikow
Matki Ko$ciola skladajgcych sie z mlodszej mlodziezy nie ma spotkan,
ktoére nawigzywalyby do Osoby Boga Ojca. Jest to zwigzane z tematyka
spotkan. Ot6z pierwszy rok formacji jest osnuty wokét kalendarza litur-
gicznego, a rok drugi nawigzuje do Dekalogu oraz modlitw i Swiat ma-
ryjnych. Jedynie w materialach dotyczacych Pierwszego Przykazania,
jest jakby mimochodem poruszony problem wiary w Boga w bardzo
trudnych, tragicznych sytuacjach. Pojawia sie on w proponowanym do
wykorzystania podczas spotkania opowiadaniu Z. Trzaskowskiego: ,Byt
na szubienicy”, jednak nie zostal szerzej omoéwiony=4.

W programie wakacyjnych rekolekcji przeznaczonych dla mlodziezy,
tzw. ,zeré6wki”, pierwszy dzien w caloéci zostal zaplanowany na spotka-
nia ,,(...) z zywym, prawdziwym Bogiem, ktory jest milujgcym Ojcem”2s.
Juz we wprowadzeniu w problematyke dnia podano kilka zdan, ktére
zalecono powtarza¢ bardzo czesto w ciggu calego dnia, by przeniknely
gleboko do umyslow i serc uczestnikow rekolekeji. Sg one znamienne:
»,BOg cie kocha, kocha cie bezwarunkowo. Nie musisz przed Nim uda-
wacé. Bog cieszy sie tobg. Mozesz przyj$¢é do Niego taki, jaki jeste$. Bog
kocha cie z twoimi wadami i zaletami i nigdy nie przestanie cie kochac,
pragnie dla ciebie szczeScia i radoSci”26.

W pierwszej nauce rekolekcyjnej zatytulowanej: ,Bog cie kocha”, na
samym poczatku wyakcentowana jest mitoé¢ Boga wzgledem kazdego
czlowieka. Bog kocha osobiScie kazdego, poniewaz jest jego Ojcem. Ko-
cha tak, jak dany czlowiek tego potrzebuje. Obrazowo rzecz ujmujac,
mozna stwierdzié, ze gdyby dany czlowiek byl jedynym mieszkahcem
calego wszech$§wiata, to i tak nie moglby by¢ bardziej kochanym przez
Boga, gdyz juz teraz jest przez Niego kochany maksymalnie, tzn. cala
Boza miloécig. Motywem takiej osobistej i najwiekszej z mozliwych mi-
loSci Bozej jest prawda o Bozym Ojcostwie.

W dalszej czeéci rozwazan uwypuklona jest bezwarunkowo$¢ Bozej
milo$ci. Bog jest tym, ktory nie stawia zadnych warunkéw dotyczacych
Jego miloSci. Nie wazna jest pod tym wzgledem przesztoé¢ danego czlo-
wieka czy jego terazniejszo$é. Nieistotne sg jego talenty lub ich brak,
wady czy zalety, grzechy czy bezgrzeszno$éc. Przeciwnie, wszelkie niepo-
wodzenia czlowieka i jego grzechy staja sie dla Boga okazja do miloSci.

S. 9-12.

24 Por. Pomocnicy Matki KoSciota. Program spotkan w ciqggu roku. Klasy VII-VIII.
Rok 2, Poznani 1995, s. 21.

25 Pomocnicy Matki Kosciola. Rekolekcje stopnia 0, Poznan 1996, s. 7.

26 Tamze, S. 7.
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Bo6g kocha czlowieka niejednokrotnie — obrazowo rzecz ujmujac — z
bolem, ze smutkiem, widzac jak cierpi, gdy on sam ulegajac ztu zagradza
sobie droge do prawdziwego szcze$cia. Mimo to Bég go kocha, gdyz Je-
go milo$¢ sie nie zmienia. Jest Ojcem, ktory darzy milosciag swoje dziec-
ko nie dlatego, ze ono jest dobre, ale dlatego iz On jest dobry. Kocha
czlowieka nie ze wzgledu na jego zalety, ale z zaletami, nie aprobujgc
wad i tego co jest ztem w postepowaniu cztowieka.

Dla podkre$lenia bezwarunkowej mitoSci Boga Ojca, zestawiona jest
z jednej strony prawda o Bozej wszechmocy, a z drugiej — o Bozej milo-
$ci: ,,BOg jest wszechmoggcy i czyni wszystko co chce z sila i wszechmo-
ca, ale jest jedna rzecz, ktérej nie moze zrobi¢: nie moze przestaé cie ko-
chac”27. B6g w swojej bezwarunkowej milo$ci jest zawsze wierny.

Nastepna myslg w konferencji rekolekcyjnej poswieconej Bogu Ojcu
jest stwierdzenie, iz On chce zawsze dla czlowieka tego, co najlepsze.
Takie Boze nachylenie sie ku czlowiekowi wynika réwniez z Jego ojco-
stwa. Bog kochajac czlowieka z jego wadami i grzechami, nie chce go
w takim stanie pozostawié. Ma wobec kazdego czlowieka swoj plan mi-
loSci, ktory jest zdecydowanie lepszy od najwiekszych nawet ludzkich
oczekiwan: ,.Bo jak niebiosa gbruja nad ziemig, tak drogi moje — nad
waszymi drogami” (Iz 55, 9). B6g z milo$ci stworzyl czlowieka na swoéj
obraz i podobienstwo (por. Rdz 1, 26). Pragnie, by czlowiek do$wiadczal
tej idealnej harmonii, ktora byla jego udzialem na poczatku: w osobistej,
wewnetrznej i stalej z Nim relacji; opartej na sprawiedliwoéci, prawdzie
i stuzbie w relacji z innymi ludZzmi; charakteryzujacej sie bezpieczen-
stwem, pokojem i opanowaniem w relacji z samym sobg oraz opartej na
wewnetrznej wolnosci relacji z calym stworzeniem. To Boze pragnienie
najwiekszego szczeécia dla czlowieka jest charakterystyczng cecha Jego
milosci.

W ostatniej czesci pierwszej nauki rekolekcyjnej podkreslono praw-
de, iz to Bog przejal inicjatywe w milowaniu czlowieka. Jako przyklad
podano Szawla z Tarsu, ktory chcial prze§ladowac chrzeScijan, a okazalo
sie, iz to on niespodziewanie stal sie ,,przes§ladowany” przez Jezusa i po-
rwany przez Jego miloéc¢ (por. Dz 9, 19). To B6g w swojej ojcowskiej mi-
losci ,uwi6dl” pod Damaszkiem Szawla, a Szawel pozwolil sie ,uwie$¢”
(por. Jr 20, 7). B6g w milowaniu wychodzi z inicjatywa jako pierwszy i
pragnie, aby czlowiek pozwolil Mu sie kocha¢. Czlowiek ma pozwolié
Bogu, by ogarnat go swoja milo$cia.

27 Tamze.



246 Ks. Jacek HADRYS

Podsumowujac, nalezy stwierdzié, ze w pierwszej nauce rekolekeyj-
nej Bog Ojciec zostal ukazany jako ten, ktéry kazdego czlowieka kocha
miltoScig osobistg, bezwarunkowsq i wierng. Zawsze chce dla niego tego
co najlepsze. W milowaniu wychodzi z inicjatywa jako pierwszy, a kocha
ludzi dobrych i zlych, mezczyzn i kobiety, po prostu wszystkich, gdyz
wszyscy sa Jego dzieémi. Kocha dlatego, poniewaz jest Ojcem i nie dla-
tego, ze czlowiek jest dobry, ale dlatego ze On, Bog jest dobry=8.

Podczas wakacyjnych rekolekcji stopnia pierwszego, tzw. ,jedynki”,
pierwsza nauka rekolekcyjne zostala zatytulowana: ,Jezus — objawiona
mito$é Boga”. Rozwazania w tej nauce rozpoczynaja sie od ukazania mi-
losci Boga w stworzeniu. Bog jest milo$nikiem zycia, stworzyt cztowieka
szcze$liwym. Niestety, pojawil sie grzech. Czlowiek poznat zlo, co w sen-
sie biblijnym oznacza, iz go do$wiadczyl. B6g nie pozostawil czlowieka
w sytuacji wewnetrznego rozbicia i zranienia. Objawil swojg mitoé¢ ku
niemu bardzo konkretnie przez Wecielenie swojego Syna. Milo$¢ Boza
okazala sie w dziele zbawienia. PrzyjScie Syna Bozego na ziemie, Jego
wejScie w ludzkie cierpienie i cate Jego zycie jest bezinteresownym da-
rem Bozej milo$ci. Postuszenstwo Jezusa Chrystusa, Jego meka i do-
browolna $mier¢, wyrazaja pragnienie pozyskania zablgkanego czlowie-
ka dla Ojca: ,(...) na krzyzu w mece i $mierci Jezusa objawilo sie nam
Ojcowskie Serce Boga, najczulsze, zranione dla mnie”29. Jezus Chrystus
objawia ludziom Ojca, gdyz chce, aby milo$é, ktora Ojciec Go umilowal,
byta w nich (por. J 17, 26)3°.

Na tych samych rekolekcjach w nauce dotyczgcej modlitwy zostalo
podkreslone, ze kiedy czlowiek zwraca sie do Boga, to Ojciec Niebieski
»~wybiega” ku niemu. Najmniejszy ruch czlowieka w kierunku Boga zo-
staje natychmiast przez Niego pochwycony. Tak wielka jest Boza mitos¢,
taki jest B6g wzgledem czlowiekas3:.

b) Falszywe obrazy Boga

Pigtego dnia mlodziezowych wakacyjnych rekolekeji stopnia zero-
wego poruszony zostaje problem tzw. falszywych obrazéw Boga. Poja-
wiaja sie one przynajmniej w poczatkowym etapie zycia duchowego

28 Por. tamze, s. 13-15.

29 Pomocnicy Matki KoSciola. Rekolekcje stopnia 1, Poznan 1996, s. 10; por. J. Ha-
dry$, Pomocnicy..., dz. cyt., s. 57.

30 Por. Pomocnicy Matki KosSciola. Rekolekcje stopnia o, dz. cyt., s. 38; J. Hadrys,
Pomocnicy..., dz. cyt., s. 63-64.

3t Por. Pomocnicy Matki Kosciola. Rekolekcje stopnia 1, dz. cyt., s. 9-10. 12.
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i czesto trwaja bardzo dlugo. Z czasem ulegaja oczyszczeniu, jednakze
stanowig przez dlugi czas utrudnienie we wlasciwej relacji z Bogiem.

Zrodla zakorzenienia sie w czlowieku falszywych obrazéw Boga bio-
ra sie z jego zranien. Pierwszym z nich jest zranienie przez grzech. Wy-
nika on przede wszystkim z ,,(...) odrzucenia mitoéci i z poczucia, ze sie
nie jest kochanym przez Boga i bliznich”s2. Kolejnym Zrodlem sfalszo-
wania w czlowieku obrazu Boga jest szatan. Wie on dobrze, ze jesli
czlowiek bedzie sie bal Boga, to do Niego nie przyjdzie, bedzie mu trud-
no Bogu zaufaé¢ i Go kocha¢. Wreszcie trzecie zranienie, rOwnie czeste,
wynika z braku milo$ci. Bierze ono zazwyczaj swoj poczatek w dziecin-
stwie, kiedy dziecko odczuwa wielka potrzebe bycia kochanym. To ro-
dzice bowiem winni przygotowa¢ dziecko na osobiste spotkanie z Bo-
giem jako Ojcem. Wobec swojego potomstwa majag reprezentowac Boza
,»(...) mitoé¢, cierpliwo$é, tagodno$é, wiernosé, bezpieczenstwo, hojno$é,
przynalezno$é (...)"33.

W omawianej nauce rekolekcyjnej wymienia sie takze pie¢ przyczyn
zranien. Sa nimi: samo stowo ,0jciec”; wyniesione z domu rodzinnego
doswiadczenie milczacego ojca; Zle pojeta wierno$é Boga, Jego czuloéé
oraz problemy z akceptacja siebie samego.

Jezeli stowo ,,0jciec” nie kojarzy sie czlowiekowi z dobrocia, cieptem,
milo$cia, szczero$cig i blisko$cia, ale z kim$ groZnym, surowym, maltre-
tujacym, bezuczuciowym i karzacym tyranem, to nic dziwnego, ze taki
czlowiek jest zraniony i bedzie miat ogromne klopoty w swojej relacji
wzgledem Boga, w otworzeniu sie na Jego miloéc. Z kolei z do§wiadcze-
nia milczenia ze strony ziemskiego ojca mogg sie bra¢ problemy w na-
wigzaniu dialogu z Bogiem, trudno$ci w modlitwie.

Bog jest wierny, ale czlowiek w trudnych zyciowych sytuacjach moze
mysle¢, ze B6g o nim zapomina. Moze czu¢ sie opuszczony i odrzucony
przez Boga. Takie odczucie nie musi wynikaé jedynie z niezrozumienia
dzialania Bozego w danej sytuacji, ale moze pochodzi¢ z dziecihstwa.
Jezeli rodzice badZ wychowawcy nie dotrzymywali obietnic dawanych
dziecku, zamykali je w jakim$ pomieszczeniu, gdzie czekalo na wyzwo-
lenie, to nic dziwnego, ze czlowiek majgcy bagaz takich doSwiadczen ma
trudnoSci z uwierzeniem Bogu, z przyjeciem prawdy o Jego miloéci
i wierno$ci. Podobnie niedocenianie przez czlowieka roli uczu¢ prowa-
dzi do traktowania Boga jako kogo$ zimnego i dalekiego. Taki problem z
uczuciami wystepuje wowczas, kiedy kto$§ uwaza je za objaw stabosci.

32 Pomocnicy Matki Kosciota. Rekolekcje stopnia o, dz. cyt., s. 36.
33 Tamze, s. 37.
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Dla nabycia prawdziwego obrazu Boga wazne znaczenie ma uprzed-
nia akceptacja siebie samego. Wazny jest obraz samego siebie. Czlowiek
zostal stworzony na obraz i podobienistwo Boze, zostal w pelni zaakcep-
towany przez Boga (por. Rdz 1, 31). Niestety, sam w sobie czesto nosi
obraz siebie samego, przekazany przez innych. W oczach ludzi warto$é
czlowieka przejawia sie najczeSciej w tym, co robi lub jak wyglada. Nie-
raz rodzice stawiaja dziecku za wzoér inne dzieci: inteligentniejsze,
grzeczniejsze, z sukcesami. Moze to prowadzi¢ do poczucia niedowarto-
$ciowania, rodzi¢ roéznego rodzaju kompleksy. Moze by¢ tez sytuacja
odwrotna: rodzice chwalg dziecko i widza jego warto$é tylko wtedy, kie-
dy odnosi sukcesy. Wowczas czlowiek moze uwazaé, iz mito§¢é mu sie
nalezy, ze na nia zashiguje. Prowadzi¢ to moze do wygérowanych ocze-
kiwan wzgledem innych oraz stwarza¢ klopoty ze zrozumieniem milto$ci
jako daru. Wobec Boga taki czlowiek nie potrafi otworzy¢ sie na dar-
mowag miloé¢, ale probuje sie Bogu przypodobaé, aby na nia zastuzy¢.

Podczas rekolekeji omawia sie sze$¢ typowych, falszywych obrazéw
Boga. Pierwszy z nich traktuje Boga jak ,szkolnego nauczyciela”. W ta-
kiegj sytuaCJl jezeli czlowiek postepuje wbrew Bozemu prawu, to spo-
dziewa sie, iz otrzyma tzw. ,lanie po lapach”, aby wréci¢ do porzadku
Przy takim obrazie Boga Zyje on w aqglym leku, bardziej lub mniej
$wiadomym, gdyz stale wydaje sie mu, ze nie wypelnia tego, czego ocze-
kuje od niego Bog.

Istnieje rowniez falszywy obraz ,Boga — msciciela”. Czlowiek wow-
czas boi sie zemsty ze strony Boga za co$, czego Bogu odmoéwil czy za
zlo, ktore popekil. Nie chodzi o natychmiastowa Boza zemste, poniewaz
wedlug tego sposobu my$lenia, B6g ma do dyspozycji cale zycie danego
czlowieka i bliskich mu os6b. Ten obraz ujawnia sie wtedy, kiedy czlo-
wieka spotyka jakie$ nieszcze$cie, w pytaniach typu: ,,Co ja zrobilem
Panu Bogu, ze to mnie spotyka?”34. Blednie zaklada, ze kazde nieszcze-
$cie jest skutkiem popelnienia jakiego$ zla. Posiadanie takiego obrazu
Boga jest dla czlowieka bardzo meczace.

Kolejnym przykladem wypaczonego obrazu Boga jest wizerunek
»,Boga — prawodawcy”. Zgodnie z tym zycie chrzeScijanskie sprowadza
sie do nakazow i zakazow zawartych w prawie moralnym. By¢ chrze$ci-
janinem, to co$ ,wykonywac¢” badz tez ,nie wykonywa¢”. Cala relacja z
Bogiem sprowadza sie do takiego my$lenia. Nietrudno zauwazy¢, iz tak
pojmowanego Boga nikt nie jest w stanie pokocha¢ i na Nim sie oprzec.

34 Tamze, s. 36.
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Czwarty, prezentowany uczestnikom rekolekeji falszywy obraz Boga
moéwi, ze Bog to kto$, ,(...) kto zawsze przymusza czlowieka”. Czyli
czlowiek musi zrobié to czy tamto, jest niejako skazany na takie czy inne
dzialanie, gdyz B6g tego chce, a z Nim sie nie dyskutuje. Takie widzenie
Boga prowadzi do pojmowania Jego woli jako rzeczywistoSci narzucanej
silg, bez brania pod uwage mozliwoSci odpowiedzi ze strony czlowieka.
Przekresla to wolng odpowiedZ na Boze zaproszenie, stwarza odczucie,
iz czlowiek jest marionetka w reku Boga.

Kolejnym wypaczonym obrazem Boga Ojca jest pojmowanie Go jako
»dobrego, wiecej niz tolerancyjnego, staruszka”. Owszem, istnieje Bog
Ojciec, jest On rzeczywiScie Bogiem, ktéry bardzo kocha. Jednakze nie
reaguje na to, co czlowiek czyni negatywnego. Dzieje sie tak dlatego, iz
jest On kochajacym Ojcem, ktéry na wszystko przymyka oczy, zatem nie
tylko nie potrzeba sie Go ba¢, ale rowniez nie trzeba sie Nim i Jego wola
przejmowac.

Ostatni falszywy obraz Boga, wspominany podczas rekolekcyjnych
rozwazan, ukazuje Go jako kogo$, kto rzeczywiScie istnieje, ale ,jest
bardzo daleko”. Ten B6g jest malo zainteresowany ludzkim zyciem i je-
go problemami. Czasem objawia On swojg wole wzgledem ludzko$ci czy
danego czlowieka, ale to do czlowieka nalezy rozwigzywanie i ukladanie
swojego zycia zgodnie z wlasnym upodobaniem. Boga to nie interesuje,
zatem nie chodzi o Boza wole i o odpowiedzialne korzystanie z daru
wolno$ciss.

Ogolnie mozna stwierdzi¢, iz omawiane podczas rekolekeji stopnia
zerowego typowe przykltady falszywych obrazéw Boga wystepuja u wielu
uczestnikoéw i sa niejednokrotnie gleboko zakorzenione w ich umysle.
Potrzeba wiele czasu, aby wykaza¢ ich nieprawdziwo$é, a jednocze$nie
poprowadzié dang osobe ku Bogu, ktory jest samg MiloScig. Falszywe
obrazy Boga nie tylko utrudniaja badz uniemozliwiaja synowska relacje
wzgledem Niego, ale mogg doprowadzi¢ do ateizmu lub praktycznego
odejécia od wiary. W takiej sytuacji czlowiek decyduje sie na odrzucenie
Boga, a w rzeczywisto$ci odrzuca swoéj falszywy obraz o Nim. Jest prze-
konany, ze Boga nie ma, a faktycznie nie ma jedynie takiego Boga, ja-
kiego on sobie wyobrazal.

Podsumowujac powyzsze rozwazania nalezy zauwazy¢, iz w materia-
lach formacyjnych ruchu Pomocnikéw Matki Koéciola nawigzanie do
Osoby Boga Ojca wystepuje stosunkowo rzadko. Jest to zwigzane ze

35 Por. tamze, s. 35-36.
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specyfika tego Ruchu, ktéry jest maryjny, a jednocze$nie nastawiony
bardzo praktycznie na konkretne dzialanie apostolskie. W tej perspek-
tywie ukazywany jest takze Bog Ojciec. Akcentowana jest Jego mitos¢,
Jego pelne bycie dla czlowieka, ale jednoznacznie w aspekcie praktycz-
nym: moge by¢ przy Nim, Jemu zaufaé, do Niego wrdcié, nie musze sie
Go bac.

Poruszony problem falszywych obrazéw Boga wynika rowniez z przy-
czyn praktycznych: stwarzaja one powazng trudno$é w otworzeniu sie
dzisiejszego czlowieka na Boga i Jego milosé, a dotycza wielu ludzi. Stad
konieczne bylo oméwienie owych wypaczonych obrazéw Boga i nie-
bezpieczenstw z nimi zwigzanych.
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WIZJA DOSKONALOSCI CHRZESCIJANSKIEJ
W UJECIU BISKUPA CZESEAWA DOMINA

(1929-1996)

Stowo ,doskonalo$¢” (perfectio) pochodzi od lacinskiego czasowni-
ka perficere, ktory wskazuje na stan dokonania, doprowadzenia czego$
do wlasciwego jej konca, do celu. Doskonalo$cig jest zatem osiggniecie
pelni mozliwo$ci w jakim$§ zakresie bytu lub dzialania. Wieloznacznos$é
tego pojecia, uzywanego w obszarze teologii duchowo$ci moze pocia-
gnat za sobg zredukowanie rozumienia zycia duchowego do jednego je-
go aspekitu (np. do praktyk poboznos$ciowych). To spowodowaloby
ograniczenie refleksji teologicznej nad zyciem duchowym do wypraco-
wywania jedynie praktycznych regul poprawnego zachowania w sensie
moralno-etycznym. Istniejg takze bledne pojecia doskonatoéci. Stad po-
trzeba uscislenia pojecia ,doskonalo$é chrzeScijanska” oraz wyjaénienia,
co jest jej istotg w rozumieniu duchowosci chrzescijanskiejt.

Historia my$li ludzkiej wskazuje, ze doskonatoé¢ wpisana jest w caly
nurt duchowych poszukiwan czlowieka. Wezwanie do doskonaloéci byto
formulowane przez wielu myslicieli i moralistow $wiata starozytnego.
Wraz z pojawieniem sie chrzeScijanstwa poszukiwanie doskonalo$ci zy-
skalo calkiem oryginalny profil. Ukazalo ono ksztalt zycia chrzescijan-
skiego na podobienstwo samego Boga (Mt 5, 48). Przedchrze$cijanskie
rozumienie duchowego rozwoju wplynelo jednak na uksztaltowanie
blednych uje¢ doskonalosci chrzescijanskiej. Aby uwypuklié¢ specyfike
myéli i dzialalno$ci biskupa Czeslawa Dominaz autor uznal za stosowne

*Ks.dr Adam Rybicki (ur. 1967), kaplan diecezji koszalinsko-kolobrzeskiej; asy-
stent przy Katedrze Teologii Duchowosci Katolickiej KUL; doktorat w 2001 pt. Doskona-
to$¢é chrzescijanska w zyciu, dziatalnosci i mysli bp. Czestawa Domina.

t Por. M. Chmielewski, Metodologiczne problemy posoborowej teologii duchowosci
katolickiej, Lublin 1999, s. 62.

2 Ks. bp Czestaw Domin (ur. 6 VII 1929 w Michatkowicach) w latach 1970-1992 byt
biskupem pomocniczym diecezji katowickiej. Od 1980 r. pehil funkcje przewodniczgcego
Komisji Charytatywnej Episkopatu Polski, nastepnie od 1990 — przewodniczacego reak-
tywowanej Caritas Polskiej. W 1992 r. zostal biskupem diecezjalnym diecezji koszalinisko-
kolobrzeskiej. Jego pasterka postuga trwala 4 lata. Dotkniety ciezka choroba nowotworo-
wa zmarl 15 marca 1996 r. Pochowany zostat w katedrze koszalinskiej. Cale jego zycie bylo



252 Ks. Adam RYBICKI

przedstawié jego poglady na pewnym tle. Stanowig je koncepcje dosko-
naloSci, ktore istnialy w przeszio$ci, lub istniejg nadal, lecz nie ujmuja
istoty doskonaloéci. Slady niektérych z nich pojawiaja sie jeszcze w du-
chowodci chrze$cijanskiej. Zostang one teraz pokrotce oméwione.

1. PRZEGLAD KONCEPCJI DOSKONALOSCI

Bohaterowie ludéw poganskich czesto uchodzili za doskonalych
z powodu swojej sily i mestwa. Nie poddawali sie przeciwnos$ciom, lecz
meznie stawiali im czola. Byli to wojownicy, zolierze lub odkrywcy.
Jednak w tej apoteozie nieugietoéci cnota mestwa wymieszana byla
z pychg, a nawet niesprawiedliwo$cia, co koliduje z chrzeécijaniskim ro-
zumieniem miejsca, jakie czlowiek zajmuje w stosunku do Boga i bliz-
niego. Przenoszgc ten model doskonatoéci na grunt nadprzyrodzony
uwazano chrze$cijanina przede wszystkim za zolnierza Chrystusowego.
Powolywano sie na ,militarne” sformulowania §w. Pawla: , Przyoblecz-
cie sie w zbroje Boza (...). Przyodziawszy pancerz sprawiedliwosci (...).
We wszystkim trzymajcie sie tarczy wiary (...)” (Ef 6, 13-16). Niewatpli-
wie takie rozumienie doskonalo$ci odegralo ogromna role w okresach
przesladowan Kosciola. Sw. Tomasz zwraca jednak uwage, ze to nie me-
stwo nadawalo tak ogromna warto$¢ i moc meczenstwu, lecz mitosé. To
wlasnie ona odrézniala meczennikéw od bohateré6w poganstwas.

W pbzniejszym czasie uksztattowal sie obraz idealnego zycia chrze-
$cijanskiego jako drogi pelnej umartwien i wyrzeczen. Jednak gdy prak-
tyki ascetyczne staly sie dla kogo$ celem samym w sobie, z pominieciem
mitoSci, prowadzilo to bardziej do wynaturzen niz do postepu duchowe-
go4. Dlatego wspolczesnie coraz mniej mowi sie o doskonaloéci, ktorej
miarg bylaby ilos¢ podejmowanych wyrzeczen. Do tej zmiany wydatnie
przyczynil sie m.in. rozwoj nauk psychologicznych, ktére odstonily nie-
ktoére ukryte mechanizmy motywujgce ludzkie postepowanie. Chodzi
szczegoblnie o mechanizmy obronne dzialajace ponizej progu $wiadomo-
$ci, ktore przyslaniaja wlasciwe motywy, nadajgc im charakter bardziej
szlachetnych i wznioslych. Tak moze zrodzi¢ sie samooszukiwanie sie,
a jako cel zycia wewnetrznego wylania sie poczucie samokontroli, wyz-
szo$ci i doskonalosci. Im bardziej praktyki ascetyczne stajg sie ucigzli-

ofiarna stuzba najubozszym. Zainicjowal wiele dziel charytatywnych, ktére obecnie preze-
nie sie rozwijaja.

3 Por. STh II-11, q. 124, a. 1-3.

4 Por. R. Garrigou-Lagrange, Trzy okresy zycia wewnetrznego, Niepokalanéw 1998,
S. 135.
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we, tym bardziej poprawiaja obraz wlasnego ,ja”. Tak pojeta asceza jest
zatem bardziej kultywowaniem idealnego obrazu samego siebie, niz
wzrostem w miloéci Boga i blizniegos. Thomas Merton pisze: ,Nawet w
najsurowszych zakonach, w miejscach, gdzie ludzie po$wiecili na serio
swoje zycie poszukiwaniu doskonaloéci, wielu z nich nie zdaje sobie
sprawy, jak bardzo daja sie powodowaé nie$wiadomym postaciom ego-
izmu (...). Wyrzekli sie wprawdzie wszystkich ambicji i przyjemnosci te-
go $wiata, ale zyskali w zamian inne ambicje i rozkosze duchowe wyz-
szego i subtelniejszego rodzaju”s. Istota doskonaloéci nie jest wiec trud,
lecz milo$é, bo ,sg akty miloSci Boga i blizniego, pelnione bez trudnosci
z wielkim porywem nadprzyrodzonym, ktére sg niewatpliwie zastluguja-
ce, gdyz pochodza z wielkiej mitosci™.

Na drugim biegunie w postrzeganiu roli ascezy i trudu w postepie
duchowym znalazt sie kwietyzm. Jest to takie przeakcentowanie laski
i innych interwencji Bozych, ze udzial czlowieka we wlasnym rozwoju
staje sie znikomy i niepotrzebny. Amerykanizm i pewien rodzaj chrze-
$cijanskiego humanizmu sprowadzaja z kolei doskonatoé¢ do zewnetrz-
nej aktywnosci ludzkiej (np. charytatywnej). Nalezy wspomnieé takze
o beginkach i begardach, ktorzy twierdzili, iz czlowiek juz na ziemi jest
w stanie osiggnaé taki stopien doskonatosci, ze moze zwolni¢ sie od mo-
dlitwy, pokuty, a nawet przykazan koécielnychs.

Kolejna bledng koncepcja doskonalos$ci jest utozsamianie jej z wie-
dza. U wielu filozoféw greckich wielkosé czlowieka byla rownoznaczna
z doskonatoscig jego umystu. Dobro Najwyzsze wystarczylo poznaé, bo
cnota jest wiedza. Sw. Tomasz powie jednak, ze filozof wielkiego umy-
shu, majacy prawdziwe pojecie o Bogu i §wiecie, moze nie by¢ czlowie-
kiem cnotliwym. Prawda moze by¢é dobrem umyshu, ale nie jest dobrem
calego czlowieka, ani calym dobrem czlowiekas. To przeakcentowanie
umyshu i prawdy odnajdujemy w duchowosci chrzescijanskiej w tenden-
cjach gnostyckich i teozoficznych. Gnostycy z II w. uwazali, ze doskona-
losé to poglebione poznanie Bozych tajemnic, przy czym ma ono cha-
rakter ekskluzywny, niedostepny w réwnym stopniu dla wszystkich
wiernych. Stawianie tak wysoko ludzkiego umystu znalazto swoje odbi-
cie w teozofii, gdzie celem zycia duchowego stalo sie uéwiadomienie so-

5 Por. Z. Chlewinski, Asceza z punktu widzenia psychologii, w: Asceza odczlowiecze-
nie czy uczlowieczenie (HD, t, 3), red. W. Stomka, Lublin 1985, s. 38.

6 T. Merton, Posiew kontemplacji. Nikt nie jest samotnq wyspq, Krakow 1989, s. 91-92.

7 R. Garrigou- Lagrange, dz. cyt. s. 135.

8 Por. A. Marchetti, Zarys teologii zycia duchowego, Krakow 1996, t. 1, s. 44.

9STh I-L, q. 57, a. 1.
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bie swojej tozsamo$ci z Bogiem i z tym co boskie we wszechéwiecie.
Chociaz tendencja ta opiera sie na terminologii chrzeScijanskiej, to jed-
nak nie ma nic wspo6lnego z ewangelicznym rozumieniem doskonalosci.
Takie przeintelektualizowane podejScie do doskonatoéci przejawi sie po-
tem w przywigzaniu wielkiej wagi do spekulacji teologicznych i czysto
rozumowej kontemplacji Bozych prawd, przy jednoczesnym zaniedba-
niu milo$ci i éwiczenia sie w cnotach?o.

Jeszcze jednym przykladem niewlaSciwego spojrzenia na doskona-
losé jest poglad utozsamlajacy ja z posiadaniem nadzwyczajnych daro6w
charyzmatycznych przezywanlem ekstaz, widzen itd., czyli tego wszyst-
kiego, co nie nalezy do istoty zycia duchowego. Doskonalosc nie jest
takze réwnoznaczna z kontemplacja. Wszystkie te nadzwyczajne dary
majg shuzy¢ miloscit.

Niebezpieczenstwo odejécia od istoty doskonaloSci wskazuje $w.
Pawel w swoich pismach, a szczeg6lnie w 1 Liécie do Koryntian. Wedlug
Apostola Narodéw nie jest jeszcze doskonalym ten, co ma ogromng
wiedze czy nadzwyczajne charyzmaty. Rozdanie na jalmuzne calego
swojego majatku, albo calkowite wyniszczenie swojego ciata, takze nie
$wiadczy o wysokim poziomie zycia wedlug Ducha. Nawet wiara, ktora
~przenosi gory” — jak pisze Sw. Pawel — jesli jest pozbawiona miloSci,
sprawia, ze ,jestem niczym”. Wszystko to jest ,tylko czeSciowe” i ,znik-
nie”. ,Proroctwa sie skoncza”, zabraknie wiedzy i nadzwyczajnych da-
row. S3 one na uslugach wiary, nadziei i miloSci, z ktérych milosé jest
najwieksza (1 Kor 13, 1-13). Jest ona zwornikiem, czyli ,,wiezig” wszyst-
kich doskonalos$ci (por. Kol 3, 14). Panuje nad wszystkimi przykazania-
mi i cnotami, bo jest ,najwigkszym przykazaniem”, na ktorym ,opiera
sie Prawo i Prorocy” (Mt 22, 34-40). Sw. Jan dodaJe ze Jesh kto$ ,trwa
w milosci, trwa w Bogu, bo Bog jest milo$cig”. To ona ,osigga w nas kres
doskonatosci” (1 J 4, 16-17).

Nauka o prymacie milosci w dgzeniu do doskonalego zycia chrzesci-
janskiego znajduje potwierdzenie nie tylko w PiSmie $wietym, ale takze
w Tradycji i Magisterium KoSciola oraz w teologii. Jak juz zostalo po-
wiedziane wyzej, byt jest doskonaly, o ile osiaga swoj cel, ktory jest jego
ostateczng doskonaloécia. Sw. Tomasz uczy, ze jedli celem czlowieka jest
Bog, a laczy nas z Nim milos¢, to trwanie w milosci jest trwaniem w Bo-
gu (por. 1J 4, 16-21). A zatem milo§¢ jest syntezg wszystkiego, co mozna

10 Por. A. Marchetti, dz. cyt., t. 1, s. 43.
1 Por. tamze, s. 44; R. Garrigou-Lagrange, dz. cyt. s. 137.
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powiedzie¢ o doskonalo$cit2z. W ten nurt myslowy wpisuje sie swoim zy-
ciem i mysla bp Czeslaw Domin, ktory uzywal zamiennie stow ,dosko-
nalo$é”, ,$wieto$¢” i w sposob bezposredni taczyt je z mitoscig.

2. DOSKONALOSC WEDLUG BISKUPA DOMINA

Model doskonalo$ci chrze$cijanskiej, ktéry prezentowat bp Domin,
opierat sie na dwoch wezwaniach Chrystusa. Pierwsze pochodzi z Kaza-
nia na Gorze, w ktorym Chrystus mowi: ,Badzcie doskonali, jak dosko-
naly jest Ojciec wasz niebieski” (Mt 5, 48). Drugie, bardzo podobne po-
lecenie, dotyczy milosierdzia: ,,Badzcie milosierni, jak Ojciec wasz jest
mitosierny” (Ek 6, 36). Zauwazajac komplementarnosé tych dwoch we-
zwan, Biskup glosil, ze doskonalo$é polega na milosci milosiernejs. Ta-
ka milo$é, przezywana w dialogu z Bogiem, oraz $wiadczona bliZznim,
polaczona z wiara i nadziejg, dopiero jest doskonaloscig. Ten rys mitosci
milosiernej jako wiezi, ktora laczy wszystkie cnoty jest widoczny w calej
postawie bp. Domina. Ojcowie Kosciola, widzac $cisly zwigzek miedzy
miltosierdziem a doskonalo$cig, méwili: ,,Przyodziewajac nagiego to tak,
jakby samego siebie przyodziewaé w sprawiedliwosé¢™4.

Tak pojeta doskonalo$¢ nie przynalezy do porzadku natury, lecz wy-
nika z chrze$cijanskiego powolania. To B6g powoluje cztowieka do $wie-
toéci i kieruje to powolanie do wszystkich bez wyjatku. Biskup Domin
krytykowal poglad, ze doskonaloé¢ jest zadaniem tylko dla niekt6rych.
Powolujac sie na nauke §w. Pawla: ,Albowiem wola Boza jest wasze
uswiecenie” (1 Tes 4, 3) oraz Konstytucje dogmatycznag o KoSciele Lumen
gentium (nr 39), zwracal uwage, ze Swieto$¢ jest powolaniem powszech-
nym. ,Swiadomoéé powolania do $wietoéci nalezy budzié juz u dzieci i u
wszystkich dorostych chrzescijan” — nauczal Biskup. — Dotyczy to nie
tylko kaplan6w i zakonnic, ale nas wszystkich, ,ludzi XX wieku”s.

Kolejnym charakterystycznym rysem doskonalo$ci chrzeécijanskiej
jest jej chrystocentryzm. Chrystus jest prezentowany przez bp. Domina
jako Jedyny Doskonaly, bo jest doskonalym ,obrazem Boga niewidzial-
nego” (Kol 1, 15) , w ktérym ,zamieszkala cala Pelnia” (Kol 1, 19). Tylko

12 STh II-11, q. 184, a. 1.

13 Kazanie wygloszone w koéciele pw. Ducha Swietego w Koszalinie w 1995 r. (archi-
wum prywatne autora).

14 Por. J. Patlucki, Nabywanie cnét w ambrozjanskim programie doskonalenia
chrzescijariskiego, w: Droga doskonalenia chrzescijariskiego w epoce patrystycznej, red.
F. Draczkowski, J. Patucki, M. Szram, Lublin 1997, s. 82.

15 Por. Kazanie wygloszone w kosciele pw. §w. Ottona w Stupsku w 1993 r. (archiwum
prywatne autora).
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przez obcowanie z Chrystusem czlowiek moze liczy¢ na postep w zyciu
duchowym. Ale w tym ,,byciu z Mistrzem” wymagana jest tez odpowied-
nia postawa. Powinna sie ona charakteryzowaé ciagla gotowoécig w
przyjmowaniu Jego nauki i gorliwoscia w jej wypelianiu. Chrzeécijanin
ma szanse na u$wiecenie w bliskoéci Jezusa, gdy bedzie permanentnie
gotowy do nawrdcenia i do czynienia pokuty. Przykladem czlowieka,
ktory byl w bezpoéredniej bliskosci Syna Bozego, a jednak nie postapit
w doskonaloéci jest Judasz. Biskup Czestaw opisat go jako czlowieka,
ktory ,byl blisko Jezusa, ale widzac Jego nadludzka czysto$é, stalg go-
towos¢ do ofiary, zazdro$cil Mu Jego doskonalosci (...). Bez wiary i mi-
losci do Syna Bozego dusza Judasza musiala byé coraz bardziej zatru-
ta”6, Wart podkreélenia jest tu takze temat wiary, ktorej przeciez Jezus
wielokrotnie sie od swoich ucznibw domagal, i miloéci do Chrystusa,
ktora jest motywem i celem wszelkiego uswiecenia.

W nurcie chrystocentryzmu bp Czestaw glosil, ze doskonato$¢ jest
nie tyle stanem, co nieustannym procesem, ktéry dokonuje sie wlasnie
w dialogu z Chrystusem. To wlaénie do Niego przyszedt bogaty mlo-
dzieniec, aby zapytaé, co ma robi¢, aby osiagna¢ zycie wieczne (Mt 19,
16). Jezus poleca mu, aby przestrzegal przykazan, ale ta wypowiedzZ nie
satysfakcjonuje mlodego czlowieka. Méwi, ze od dziecinstwa ich prze-
strzegal, a jednak stojgc przed Chrystusem odczuwa, ze czego$ mu bra-
kuje. Do $wiadomosci tego braku odwoluje sie Mistrz w swej ostatniej
wypowiedzi. ,Wyczuwajac tesknote za pelnig, ktéra wykracza poza lega-
listyczng interpretacje przykazan, Nauczyciel dobry zaprasza mlodzien-
ca, by wszed!l na droge doskonalo$ci: «Jesli chcesz byé doskonaly, idz,
sprzedaj, co posiadasz i rozdaj ubogim, a bedziesz mial skarb w niebie.
Potem przyjdz i chodz za Mna!»” (Mt 19, 21; VS 16).

Te stowa z Ewangelii wedlug §w. Mateusza streszczaja cala dynami-
ke powotania do doskonalo$ci, do ktorej dazyt i ktora glosit bp Domin.
Przebiega ona w nieustannym dialogu z Chrystusem, ktory spoglada na
nas ,z mitoScig” (Mk 10, 21). Zapraszajgc na droge $wieto$ci nakazuje
rozda¢ swoje dobra ubogim, a potem i$¢ za Nim. Biskup Czeslaw staral
sie traktowaé te stowa w swoim zyciu i nauczaniu bardzo powaznie.
Wiele swoich sil i czasu poéwiecil, aby ludzie w rozmaitych rodzajach
biedy mogli otrzyma¢ jakie$ wsparcie, czy to materialne czy duchowe.
Przed S$miercia w testamencie napisal: ,Pienigdze, wszystkie inne
przedmioty w moim mieszkaniu, biurze itd. maja byé wykorzystane na

16 Kazanie wygloszone w kosciele katedralnym pw. Niepokalanego Poczecia Naj$w.
Maryi Panny w Koszalinie w Wielki Wtorek w 1992 r. (archiwum prywatne autora).
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cele diecezjalne, zwlaszcza charytatywne™7. Oddal wiec ubogim wszyst-
ko, co mial. Nie zgodzil sie takze, aby po $émierci jego cialo zostalo prze-
wiezione do rodzinnych Michalkowic, chociaz czlonkowie rodziny oraz
mieszkancy miasta bardzo tego pragneli. Chcial, aby nawet doczesne
szczatki zostaly w Koszalinie, czyli wérod tych, ktérym shuzyl jako pa-
sterz:8.

To ,rozdanie ubogim wszystkiego, co sie ma” bylo kluczem nie tylko
zewnetrznej aktywnos$ci bp. Czeslawa, lecz okreslalo cala jego ducho-
wo$C. Stwarzalo to w nim przestrzen wolnoéci od stworzen, i dopiero
w tej przestrzeni wolno$ci mogt p6jéé za Jezusem. Idgc za Nim, bez-
kompromisowo i radykalnie pozwalal Mu sie przemieniac.

To jest kolejny, bardzo wazny rys jego koncepcji doskonalo$ci:
chrzescijanin to czlowiek wciaz odnawiajacy sie w Chrystusie. Przemia-
na ta trwa cale zycie i czesto jest bolesna droga. Przemavmajac w Detroit
w 1994 r. bp Czeslaw powiedzial m.in.: ,,Przebleg przemlany mozemy
widzie¢ w przykladach wzietych z zycia: przemiana gasienicy w motyla,
lub winnego grona w wino. Jedna forma zycia musi zanikna¢, zginaé,
aby w jego miejsce zjawila sie forma doskonalsza, nowa i wyzsza”9. Ta-
jemnica nieustannej przemiany serca czlowieka realizuje i wyjasnia —
jak glosil bp Czestaw — rzekoma sprzecznosé¢ zawarta w zdaniu Chrystu-
sa: ,Kto chce znaleZ¢ swe zycie, straci je, a kto straci swe zycie z mojego
powodu, znajdzie je” (Mt 10, 39). Tym, ktéry jedynie ma moc przemie-
nia¢ nasze zycie, jest Chrystus. Przemienial On serca przemadrzalych
w ludzi, ktérzy przyjmuja pouczenia, watpiacych i niewierzacych w wie-
rzacych, pysznych w pokornych, prze§ladowcéw w ucznidw, grzeszni-
kéw w sprawiedliwych, zloczyneéw w Swietych. Doskonalo$é, czyli zycie
Boga w nas, jest podobne do ziarna gorczycy. ,Sily zyciowej w ziarnku
gorczycy nie jesteSmy w stanie silg ludzkg wyprodukowad, lecz jest ona
podarunkiem Pana Boga. Nasze zadanie polega na tym, by$my pozwolili
sie ogarnaé, niejako schwytaé przez to zycie Boze i daé sie przemienic¢
w doskonalszy byt, egzystencje, abySmy sie stali Bozym drzewem, daja-
cym innym schronienie (...)"20.

Biskup Domin w swoim nauczaniu o przemieniajgcej mocy Bozej
w czlowieku zwraca rowniez uwage, ze chrzescijanin jest pod wplywem

17 Testament biskupa Czestawa Domina (archiwum O$rodka Charytatywnego w Pod-
czelu).

18 Magnetofonowy zapis wspomnien rodziny o biskupie Czeslawie Dominie, (archi-
wum prywatne autora).

19 Kazanie wygloszone do siéstr w Detroit w 1994 r. (archiwum prywatne autora).

20 Tamze.
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jeszcze innych sil, ktére maja zupelie odmienny kierunek. Obok tego
dobrego zaczynu Chrystusowego jest bowiem w naszej duszy inny kwas,
o ktérym wspomina $w. Pawel : , Tak przeto odprawiajmy $wieto nasze,
nie przy uzyciu starego kwasu, kwasu zlo$ci i przewrotnoéci...” (1 Kor
5, 8). Biskup Czestaw powolujac sie na te stowa, zachecal stuchaczy, aby
mieli zawsze $wiadomo$¢ swojej grzesznej kondycji. Ostatecznie jednak
odwolywal sie do ludzkiej wolnosci i nawolywal do samodzielnego de-
cydowania, ,jakiemu kwasowi pozwolimy na siebie oddziatywaé”21.

Kierunkiem, w kt6rym postepujemy w doskonatosci jest upodobnie-
nie sie do Chrystusa. Podajac za przyktad $wietych, bp Domin wskazywat,
ze ich pragnieniem i celem byto upodobnié sie do Jezusa w miloScizz.

W swoim nauczaniu o doskonalosci biskup Czeslaw stawial przed
stuchaczami najwybitniejsze wzory zycia duchowego. Nie wahal sie
moéwic o Janie od Krzyza i o jego trzech drogach. Twierdzil, ze kazdy
czlowiek moze skorzystaé z nauki mistrzéw zycia duchowego i rozpo-
zna¢ u siebie trzy etapy: ,oczyszczajacy (gdy cztowiek jest podobny do
kawalka mokrego drewna wrzuconego do ognia, ktore syczy i skwier-
czy), etap o$wiecajacy (gdy drzewo zaczyna w nlektorych mlejscach plo-
naé) oraz etap jednoczacy (gdy juz nie mozna rozr6znic¢ mlqdzy zarem
a drzewem)”23. Wlaénie to sanjuanistyczne ,przeobrazenie sie w Boga”
moca miloéci jest istotg doskonalo$ci chrzeScijanskiej2+.

Biskup Domin byl $wiadom, ze tak pojeta doskonalo$¢ nie jest
czyms, co osigga sie tu na ziemi w sposob pelny, lecz jest raczej ciagtym
wezwaniem. Przestrzegal tez, aby nie utozsamia¢ jej z jakimkolwiek za-
daniem, czy stanowiskiem w Koéciele. Mowit: ,,Oczywiécie nie jest au-
tomatycznie dane Apostolom wewnetrzne zjednoczenie z Chrystusem,
to jest Swieto$¢, doskonaloéé. Nosiciel apostolskiego urzedu nie jest tym
samym czlowiekiem $wietym. To wielkie jednak zjednoczenie z Chry-
stusem jest nieustannym wezwaniem do doskonalo$ci odpowiadajacej
takiemu stanowi czlowieka”25. Widoczna jest tu gteboka swiadomo$¢ bp.
Czeslawa, ze szczegoblnie nastepcy Apostotéow sg wezwani do doskonalo-
$ci, a jest to konsekwencja komunii z Chrystusem przez apostolski

21 Por. tamze.

22 Por. Kazanie wygloszone w ko$ciele pw. §w. Ottona w Stupsku w 1993 r. (archiwum
prywatne autora).

23 Por. §w. Jan od Krzyza, Zywy plomien milosci, Prolog, 3.

24 Kazanie wygloszone w czasie czuwania mlodziezy w ko$ciele katedralnym pw. Niepo-
kalanego Poczecia Najéw. Maryi Panny w Koszalinie w 1992 r. (archiwum prywatne autora).

25 Kazanie wygloszone do kaplanéw dekanatu Pila w Walczu w 1993 r. (archiwum
prywatne autora).
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urzad. Maja oni odpowiedzie¢ na to wezwanie w pelnym wymiarze swo-
ich mozliwosci, mimo calego poczucia stabosci. Taka pelna odpowiedz
na Boze wezwania staral sie dawa¢ bp Domin, wyrazajac jednocze$nie
silng $wiadomo$é swojej nieudolnosci w tym zakresiez6. Jednak — jak
pisze Hans Urs von Balthasar — ,najwazniejsze w wielkim $wietym jest
jego postannictwo, dany przez ducha KoSciola nowy charyzmat. Czlo-
wiek, ktory go otrzymal i niesie, jest tylko jego stuga, w ktérym jasnieje
nie osoba, lecz $wiadectwo, zadanie, urzad (...). Wszyscy $wieci, wlasnie
oni, zdaja sobie sprawe z nieudolnosci swojej stuzby postannictwu i
trzeba im wierzy¢, gdy méwig o tym tak dobitnie. Najwazniejsze w nich
sa nie «heroiczne» osobiste «osiaggniecia», lecz bezwzgledne postuszen-
stwo, z ktorym oddali sie raz na zawsze na stluzbe. Nalezy stawiaé w
$wietle to, co oni sami chcg i muszg w $wietle stawiac¢: ich postannictwo,
ich interpretacje Chrystusa i Pisma $wietego 7.

Wydaje sie slusznym twierdzenie, ze biskup Domin w swoim zyciu
i dzialalno$ci dal odpowiedz zleconemu postannictwu, ktére polegato na
podkresleniu tajemnicy milo$ci milosiernej Ojca. Jego interpretacja Ob-
jawienia byla niezwykle transparentna, i zauwazalna przez wielu, ktorzy
moé6wili o nim: ,biskup milosierdzia”zs.

To szukanie doskonaloéci w przezywaniu mitoSci milosiernej Ojca
Niebieskiego i odpowiadanie Bogu milo$cia za milosé nie byloby pelne,
gdyby nie przekladalo sie u bp. Czeslawa na konkretne akty mitoéci
bliZzniego. ,, Takie mamy od Niego przykazanie, aby ten, kto miluje Boga,
mitowal tez i brata swego” (1 J 4, 21). Przedmiotem takiej mitoSci jest
czlowiek w calej swej konkretnosci. Osoba bliZniego nie byta traktowana
przez bp. Domina jako ,$rodek”, ani dla zdobywania zaslug, ani dla wi-
dzialnego Kroélestwa Bozego. Nie ograniczal swojej mitoSci do ,,duszy”
bliZzniego, lecz staral sie pomagaé we wszystkich jego potrzebach.

Milosé wobec bliZzniego — jak uczy Charles André Bernard — moze
byé wyrazona w kilku podstawowych formach: milo$¢ niewidzialna —
wyrazajaca sie w modlitwie i ofierze, milo$¢ polegajaca na ,,o$wiecaniu
kogo$ za pomocg stow i przyktadow”, milo§é wspolnotowa, ktora trosz-
czy sie o polepszenie warunkéw bytowych ludzi czy wspolnot poprzez
dzialalnoé¢ w r6znego rodzaju instytucjach, czy ustanawianie prawa2°.

26 Por. Testament biskupa Czestawa Domina, dz. cyt.

27 H. Urs von Balthasar, W peini wiary, Krakow 1991, s. 531.

28 F. Macharski, Kazanie wygloszone podczas uroczystosci pogrzebowych bp. Domina
(archiwum Diecezjalnego Radia , Teraz” ).

29 Por. C. A. Bernard, Wprowadzenie do teologii duchowosci, Krakdow 1996, s. 111-112.
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Tak pojeta doskonalo$é, czyli milowanie Boga oraz milowanie bliz-
niego na roézne sposoby, jest glbwnym motywem duchowoéci bp. Cze-
slawa Domina. Przynosila w jego zyciu konkretne owoce w postaci wiel-
kiego zaangazowania duszpasterskiego, lecz przede wszystkim w nie-
wiarygodnie rozleglej i wieloaspektowej dziatalno$ci charytatywne;j.



Anastazja SEUL"
Zielona Gora

MEDJUGORIE W SWIETLE REGUL
ROZEZNAWANIA DUCHOW...?

Od kilku lat coraz czeSciej spotykam sie w réznych publikacjach z
tematyka dotyczaca objawien zwigzanych z Medjugoriem:. Do dyskus;ji
na temat tego fenomenu religijnego, bezposrednio zainspirowala mnie
wypowiedz dwojga mlodych adeptéow teologii i filozofiiz. Wiedzac, ze
kazde ludzkie dzielo jest ulomne (moje tez doskonalym nie bedzie!),
chce jednak poszukujac Prawdy, przedstawi¢ swdj punkt widzenia —
polemiczny wobec stanowiska zajmowanego przez Autoréw zaprezen-
towanego artykuhu.

Madroé¢ Koéciota nawoluje do cierpliwoéci i modli sie o umiejet-
noéé czekania, ufajac, ze Duch Swiety wie, kiedy nadchodzi czas, aby
doprowadzié nas do calej Prawdy (por. J 16, 13). Dlatego tez, dopdki nie
pojawilo sie ostateczne orzeczenie Kongregacji Nauki Wiary, a Komisja
jeszcze bada sprawe Medjugoria, przedwczesne sa wypowiedzi jedno-
znacznie afirmujace, badz bezwzglednie potepiajace nie zbadane dotad
kwestie. Kardynal Ratzinger na pytanie o Medjugorie odpowiada:
»Cierpliwo$¢ jest w ogole elementem fundamentalnym dzialania Kon-
gregacji. Zadne z objawien nie jest konieczne dla wiary, poniewaz Obja-
wienie zostalo juz dokonane na ziemi przez Jezusa Chrystusa. On sam
jest Objawieniem. Ale oczywiscie nie mozemy zabronié¢ Bogu, aby prze-
mawial w naszych czasach przez zwyklych ludzi (...)”s.

* Dr Anastazja Seul (ur.1961), adiunkt w Zakladzie Teorii Literatury Instytutu Fi-
lologii Polskiej WSP w Zielonej Gorze, ukonczyla teologie i filologie polska: magisterium
nt. Koncepcja czlowieka w «Cwiczeniach duchownych» $w. Ignacego Loyoli; doktorat
nt.: Roman Brandstaetter jako powiesciopisarz i komentator Biblii (UAM Poznan). Jej
publikacje dotycza m.in. problematyki mistyki i sacrum oraz obecno$ci teologii w dziele
literackim.

1 Uwzgledniajac normy polskiej gramatyki, stosuje polskie koncowki fleksyjne
w przypadkach zaleznych nazwy wlasnej ,Medjugorie”.

2 D. Rafalska, E. Lazewski, ,,Objawienia” w Medjugorie w Swietle regut rozeznawa-
nia duchéw, w: Duchowo$é na progu trzeciego tysiqclecia (,Duchowo$é w Polsce”, t. 6),
red. M. Chmielewski, Lublin 1999, s. 23-43. Numery stron, jakie podaje w swoim artykule
w nawiasie, odnosza sie do tego artykutu.

3 Raport o stanie wiary. Z ks. kardynatem Ratzingerem rozmawia Vittorio Messori,
Krakow-Warszawa-Struga 1986, s. 94.
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Mysle, ze chyba braklo tej cierpliwoéci Autorom wspomnianego ar-
tykulu — zbyt szybko chcieli zamknaé kwestie podajac rozstrzygniecie
jednoznacznie negatywne.

We wstepie artykulu znajdujemy reguly rozeznawania duchéow
sprowadzone do 4 kryteribw: depozyt wiary, $wieto$¢ i majestat Boga,
postuszenstwo wladzy koScielnej, ,owoce S$wietosci” u wizjonerow
i wiernych oraz dziela charytatywno-apostolskie. Autorzy przypomnieli
tez podstawowa zasade o koniecznoSci pozytywnej weryfikacji wszyst-
kich prezentowanych regut (s. 25). W dalszych czterech czeSciach swej
wypowiedzi, dotyczacej przyjetych kryteriéw, ocenili pod ich katem wy-
darzenia i oredzia zwigzane z Medjugoriem. W podsumowaniu swoich
analiz Autorzy sformulowali nastepujgce wnioski:

1. ,Powyzsze zestawienie ukazuje nam, iz obraz «Matki Bozej»
z Medjugorie w jakiej$ mierze wydaje sie odbiega¢ od Jej wizerunku za-
chowanego w opartym na Pi$mie Swietym i Tradycji Apostolskiej nie-
przerwanym przekazie Ko$ciola. Stawia to pod znakiem zapytania au-
tentyczno$¢ badanych objawien” (s. 28).

2. ,Wida¢, ze kryterium SwietoSci i powagi Majestatu Boga, pozwala
ocenié raczej negatywnie teze o objawieniu sie w Medjugorie Matki Bo-
z€j” (s. 33).

3. ,Kryterium postuszenstwa wladzy koScielnej pozwala stwierdzié,
iz postepowanie tak Gospy, jak samych wizjoneréw, od samego poczat-
ku w znaczacy sposob jest z nim sprzeczne” (s. 39).

4. ,Podsumowujac, nalezy powiedzie¢ ze (...) w przypadku medju-
gorskiego ruchu duchowego, upowszechnianie tychze objawien prywat-
nych stanowi gléwny motyw i cel jego dzialania” (s. 42), co réwniez
podwaza autentyzm objawienia (s. 43).

Nie kwestionujgc zasadno$ci przyjetych kryteribw rozeznawania du-
chowego, sadze, ze mozna jednak podda¢ w watpliwoé¢ sile argumenta-
¢ji, jaka pojawia sie w artykule. Bo przeciez gdyby sprawa prezentowala
sie tak jednoznacznie negatywnie, to dlaczego Komisja powolana przez
Kongregacje Nauki Wiary tej jednoznacznos$ci nie dostrzegta? Czyzby
teologowie zaaprobowani przez Stolice Apostolska nie byli kompetent-
nymi badaczami...?

To prawda, ze nie mozna uzna¢ autentyczno$ci jakichkolwiek obja-
wien dopoki jeszcze trwaja, lecz prawda jest takze i to, ze do orzeczenia
ich nieprawdziwosci (oszustwo demona, ludzka stabo$é) wcale nie trze-
ba czekaé¢ na ich zakonczenies. W przeciwnym razie demon moglby

4 ,Orzeczenie negatywne moze by¢ wydane przez kompetentnych pasterzy, gdy wy-
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zwodzié czlowieka lub grupe ludzi do konca zycia, a Ko$ci6t (ojciec du-
chowny, przelozeni) bylby zupelnie bezradny... Historia duchowosci
jednak temu zaprzeczas. Takze i praktyka psychiatryczna wskazuje na
to, iz mozliwe jest odkrycie falszu — urojen (rzekomych objawien) u lu-
dzi, ktorych ze wzgledu na stan zdrowia nie sta¢ na obiektywne przed-
stawienie rzeczy®.

Argumenty przywolywane w prezentowanym artykule dotyczacym
wydarzen z Medjugoria budza we mnie watpliwo$ci metodologiczne
z trzech wzgledow:

— nie$cistlo$¢ w powolywaniu sie na zrodlta oraz subiektywistycz-
no$¢ ocen i interpretacji;

— niedostateczne potraktowanie Biblii, jako pierwszego locus the-
ologicuss,;

— braki w odniesieniach do innych objawien, a powinny by¢ one po-
traktowane jako istotne konteksty interpretacyjne.

Sadze, ze nieScisto$ci w powolywaniu sie na zrédla oraz nieuwzgled-
nienie powyzszych loci theologici sa przyczynami subiektywistycznoéci
w ocenie i interpretacji niektorych zdarzen zwigzanych z Medjugoriem
i przestan Gospy. Dlatego tez w niniejszej prezentacji chce zwrocié uwa-

raznie wystapia bledy doktrynalne (w trakcie trwania objawien), za§ pozytywne orzeczenie
jest mozliwe dopiero po zakonczeniu wszystkich przekazéw i wizji, po zebraniu calodci
materiatu i jego zbadaniu oraz po nabraniu pewno$ci przez pasterzy co do autentycznosci
wydarzenia. Jest bowiem mozliwe, ze fakty dyskredytujace ujawnia sie dopiero podczas
ostatniego objawienia”. — R. Pindel, Proroctwa nie lekcewazcie, wszystko badajcie.
Objawienia prywatne w Swietle Stowa Bozego, Krakow 1998, s. 126.

5 Sw. Ignacy Loyola wskazuje, iz owocem odsloniecia przed spowiednikiem lub inna
osoba duchowng wewnetrznych stan6éw i poruszen duchowych, ktére zrodzily sie z inspi-
racji szatana, jest zdemaskowanie zlego ducha. — Por. Cwiczenia duchowne, 326. Sytu-
acje z zycia $wietych po$wiadczaja prawdziwos$é tej reguly, np. Teresa z Lisieux, Rekopisy
autobiograficzne, Krakoéw 1997, s. 166-167.

6 Por. T. Bilikiewicz, Psychiatria kliniczna, Warszawa 1979, s. 700-702.

7 Odwoluje sie do spostrzezenia Dietricha von Hildebranda, ktéry krytycznie ocenia
przeciwstawianie terminéw ,subiektywny” — ,obiektywny”, jako przejawoéw antypersona-
lizmu. Kierunek ten waloryzuje negatywnie wszystko, co jest indywidualnym do$wiadcze-
niem i przekonaniem podmiotu poznajacego — osoby. Hildebrand za$ proponuje termin
»subiektywistyczny” na okre$lenie takiej osobistej postawy czlowieka (podmiotu), ktéra
jest nieadekwatna do sensu wartoéci po stronie przedmiotu. Natomiast termin ,subiek-
tywny” rozumie jako przejaw takiej osobistej postawy osoby (podmiotu), ktora jest uza-
sadniona warto$cia przedmiotu, do ktérego sie odnosi. — Por. D. von Hildebrand, Prze-
mienienie w Chrystusie, Krakow, 1982, s. 350.

8 Por. C. S. Napiorkowski, Jak uprawiaé teologie?, Wroctaw 1994, s. 38.

9 O traktowaniu pobozno$ci inspirowanej prywatnymi objawieniami, jako zrédla teo-
logii zob. tamze, s. 47-48.



264 Anastazja SEUL

ge wlaénie na te kwestie, aby uzupekiajgc braki wskazanego artykutu,
zarysowac swoj — odmienny sposob widzenia tej problematyki.

1. BRAK SCISEOSCI ORAZ OBIEKTYWIZMU OCEN I INTERPRETACJI

Autorzy uzywaja okreslen: ,domniemani wizjonerzy”, ,domniemana
Matka Boza”. W moim przekonaniu jest to pewnego rodzaju naduzycie.
Kontekst, w jakim pojawia sie ten wyraz wskazuje, ze nalezy go rozu-
mie¢ jako synonim tego, co pozorne, rzekome, a wiec falszywe. Ot6z do-
poki Koécibl jednoznacznie i ostatecznie nie stwierdzi, ze objawienia
w Medjugoriu nie pochodza od Boga (sa dzielem ludzi lub szatana), nie-
uzasadnione jest uzywanie epitetow ,rzekomy” badZ ,domniemany”
w odniesieniu do wizji z Medjugoria.

W artykule nie zawsze zaznaczone sa zrodlao, z ktérych Autorzy
czerpig swe wiadomosci. Dotyczy to np. stwierdzenia, iz ,domniemani
wizjonerzy nie uczestniczyli ani w katechizacji, ani w zyciu religijnym
parafii, co stawia pod znakiem zapytania ich predyspozycje do przyjecia
objawienia” (s. 29) Pomijajac w tym momencie kwestie braku predys-
pozycp do przyjecia objawienia, chce zauwazyc ze stwierdzenie doty-
czgce zycia religijnego widzacych jest nieprecyzyjne i — w konsekwenq1
— nieprawdziwe. Powyzej zacytowany zwrot sugerowac moze, ze zadne
z widzacych (blad uogélnienia!) nie prowadzilo zycia religijnego, a prze-
ciez na pewno nie jest to prawda, chociazby w odniesieniu np. do Vicki
i Mirjany.

Ojciec Jozo Zovko opowiadajgc o swym powrocie do parafii (27 VI
1981 r. — dwa dni po rozpoczeciu objawien), stwierdza, ze rozmawial
z kazdym z sze$ciorga dzieci, aby odkry¢, kto nimi manipuluje, i stwier-
dzil: ,Mirjane wypytywalem prawie przez dwie godziny, poniewaz jej
nie znalem. Obawialem sie jej, gdyz pochodzila z Sarajewa”:. Wniosek
nasuwa sie jednoznaczny: pozostale dzieci byly przynajmniej w jakims
stopniu mu znane, a wiec nie mogly zupelnie nie uczestniczy¢ w zyciu
parafiit2. Méwiac o pierwszej chwili spotkania z dzie¢mi o. Zovko opo-
wiada: ,(...) na dziedziniec podjechal maly samochdd. Wysiadly z niego

10 Zastanawiajace jest rowniez, ze Autorzy czesto powoluja sie na zrodla w jezyku
chorwackim. Czyzby rzeczywiscie czytali wskazane artykuly w oryginale?

u Cyt. za: P. Zorza, Drogie dzieci, dziekuje, ze odpowiedzieliScie na moje wezwanie,
Krakoéw 1998, s. 17.

12 Q. Jozo Zovko podjal prace w parafii przed oSmioma miesiagcami — pod koniec
pazdziernika 1980 r., nie zdazy} wiec jeszcze pozna¢ dobrze wszystkich parafian, a zwlasz-
cza mieszkajacych w filii (Bijakowici). — Por. M. Ljubi¢, A. Castella, Mediugorje. Ostatnie
wezwanie do modlitwy i nawrdcenia, Krakéw 1990, s. 15.
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dzieci i Vicka pelna rados$ci, podeszta do mnie: «Och, to ksiadz, gdzie
ksigdz byl!»”13. Ojciec Jozo znal Vicke, poniewaz byl jej katecheta4. Zas
Mirjana Dragi¢evi¢ wspomina: ,Mialam szesna$cie lat, gdy Matka Boza
objawila sie nam po raz pierwszy. Bylam wtedy jeszcze jak dziecko, cho-
dzilam do ko$ciota, modlitam sie, wierzylam”s. Jej matka natomiast
mowi, iz Mirjana przed wyjazdem z Sarajewa na wakacje do Medjugoria
(czerwiec 1981), poprosila ja o ksiazeczke do nabozenstwa6. Te fakty
za$wiadczaja, iz nieprawda jest, iz widzacy byli niereligijni.

W artykule pojawily sie takze bledy zwiazane ze sposobem potrakto-
wania cytatéow, badZ innych form nawigzan inertekstualnych. Juz na
pierwszej stronie mozna przeczytac stwierdzenie dotyczace franciszka-
néw z Medjugoria: ,,Oni tez podjeli sie «duchowego kierownictwa» do-
mniemanych wizjonero6w” (s. 23), zas nieco pdzniej Autorzy cytuja frag-
ment wypowledm o. Slavko Barbarié¢a, ktérym sobie przecza: ,(...) ofi-
cjalnie, paraﬁa nie zaoferowala im ojca duchownego jak mozna by so-
bie tego zyczy¢ (...) nikt nie wystepuje jako ojciec duchowny” (s. 34). Ale
juz na nastepnej stronie pojawia sie sformulowanie: ,Slavko Barbari¢,
opiekun duchowy wizjoner6w” (s. 35). Troche to metne, niejednoznacz-
ne i nie wiadomo, za ktéra wersja ostatecznie opowiadajg sie Autorzy.

Szkoda, ze cytowane wypowiedzi nie uwzgledniaja szerszego kon-
tekstu — nie wiadomo, czy mowa jest o wszystkich wizjonerach czy
o niektérych; nie wiadomo, ktére lata ma na uwadze o. Barbarié; nie
wiadomo, jak on rozumie kierownictwo duchowe (ojcostwo duchowe,
opieke duchowg), a jak Autorzy artykuluz. No i wreszcie kwestie prak-
tyczne: jezeli kilkoro spoéréd wizjoneréw nie mieszka obecnie w Medju-
goriu, to dlaczego wymaga¢, aby franciszkanie z Medjugoria pehili wo-
bec nich postuge kierownictwa duchowego? A dlaczegéz parafia miataby
oficjalnie ,zaoferowa¢” im ojca duchownego? Czyz czlowiek w tej kwe-
stii nie ma prawa do wolnego wyboru?

Kolejna nieécisto$é, jaka dostrzeglam w artykule, zwigzana jest z za-
cytowanym sformulowaniem: ,Na podstawie dotychczasowych badan
nie jest mozliwe stwierdzi¢, ze chodzi o zjawienia lub objawienia nad-
przyrodzone” (s. 36). Ta wypowiedZz Komisji Episkopatu Jugostawii

13 P, Zorza, dz. cyt., s. 17.

14 O. Cesca, Pilne przestanie z Medjugoria, Warszawa 1999, s. 63.

15 Cyt. za: C. Ryszka, Pytanie o Medjugorie, Warszawa 1992, s. 15.

16 P, Zorza, Drogie dzieci..., dz. cyt., s. 57.

17 Na temat mozliwo$ci rozumienia tego terminu zob. np. E. Weron, Kierownictwo
duchowe, Poznan-Warszawa 1983, s. 7-15; J. Augustyn, Praktyka kierownictwa ducho-
wego, Krakéw-Zabki, 1996, s. 17-20; A. Louf, Towarzyszenie duchowe, Krakbw 1991.
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(Zadar, 10 IV 1991 r.) wyrwana z kontekstu oraz pozbawiona komenta-
rza, prowadzi¢ moze do wniosku, iz Episkopat Jugostawii ze sceptycz-
nym powatpiewaniem odnosi sie do zdarzen z Medjugoria. Tymczasem
sprawa jest bardziej zlozona. Ot6z Komisja miala do wyboru dwie od-
mienne lacinskie formuly, ktérych uzywa KoSciét oceniajac nadprzyro-
dzony charakter niezwyklych zdarzen: non constat de supernaturalitate
— nie stwierdzono (jak dotgd) nadprzyrodzonego charakteru zjawiska;
oraz constat de non supernaturalitate — stwierdzono (ostatecznie), ze
zjawisko nie ma charakteru nadprzyrodzonego. Tylko uzycie drugiej
formuly jest jednoznacznym negatywnym orzeczeniem Koéciola w
sprawie autentycznoéci objawien. Za$ zastosowanie formuly pierwszej
ma inny charakter — otwarty. Oznacza, iz Kosci6l badajac w dalszym
ciggu te sprawe, bedzie moglt (ewentualnie) wydaé w przyszlosci (po za-
koniczeniu objawien) orzeczenie pozytywne. I wlaénie ta pierwsza for-
mula — otwarta, zostala uzyta przez Episkopat Jugostawiit8. Gdyby Ko-
misja badajaca kwestie objawien Gospy byla przekonana co do ich nie-
autentycznoSci, Episkopat uzylby formuly drugiej. Jednakze w omawia-
nym artykule brakuje tej istotnej informacji o dwdch lacinskich formu-
lach, jakie mial do dyspozycji Episkopat Jugoslawii, a kontekst cytowa-
nej wypowiedzi sprawia, ze na Autorach ciazy ,grzech” niedointerpreta-
cjiro. Artykul bowiem praktycznie wprowadza w blad przecietnego czy-
telnika sugerujac, iz Episkopat negatywnie ocenil charakter nadprzyro-
dzony zjawisk w Medjugoriu. Dotyczy to przeciez ogromnej liczby ludzi,
ktorzy nie slyszeli o procedurach zwigzanych z wydawaniem tego typu
orzeczen!

Inny blad zwigzany z interpretacja przywolanych Zrodet dotyczy
stwierdzenia, iz Pani ,wzywa do adoracji Naj$wietszego Sakramentu
tylko dlatego, iz Ona jest przy nim obecna” (s. 26). Ot6z w moim odczu-
ciu taki wniosek nie jest uprawomocniony, gdyz nie wynika z tresci ore-
dzia, ktore wskazane jest w przypisie. Dnia 15 III 1984 r. Gospa powie-
dziala: ,I dzisiaj wieczorem jestem wam w szczegdlny sposob wdziecz-
na, ze tu jesteScie. Czcijcie bezustannie NajSwietszy Sakrament Oltarza.
Ja zawsze jestem obecna, kiedy wierzacy oddajg mu cze$¢. Wtedy

18 Por. S. Emmanuel, D. Nolan, Pasterze Kosciola o Medjugoriu, Warszawa 1997, s. 42.

19 O ,grzechach” niedointerpretacji i nadinterpretacji méwia teoretycy literatury. Na
KUL tego sformulowania uzywa np. dr Roman Doktér (Wyklady z analizy i interpretacji
dziela literackiego w roku akademickim 1998-1999). Mozna pocieszy¢ Autoréw artykuhu,
jedynie tym, ze ciezszym ,grzechem” jest nadinterpretacja, gdyz to, co zostalo niedointer-
pretowane, zawsze mozna ,dointerpretowac”, gorzej jest jednak wowczas, gdy kto$ chce
sprzedobrzyé”: scripta manent (...).
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otrzymuja taski wyjatkowe”20. Sadze, ze z faktu, iz Gospa oddaje czesé
Jezusowi w Eucharystii nie mozna wyprowadzi¢ wniosku, iz ,tylko dla-
tego, ze ona tam jest” (s. 26), zacheca wiernych do adoracji Naj$wiet-
szego Sakramentu — a taki wniosek zostal przedstawiony w artykule.
Szkoda, ze Autorzy nie zacytowali bezposrednio wypowiedzi Gospy2t,
lecz zastapili go wlasng w — moim przekonaniu bledna — interpretacja.

2. KRYTERIUM ZGODNOSCI Z DEPOZYTEM WIARY

Braklo réwniez precyzji w okreSleniu terminu ,autonomizacja”
w odniesieniu do Matki Bozej. Z kontekstu wnioskuje, iz Autorzy sadza,
iz to Gospa przedstawia siebie jako ,glowny czynnik sprawczy nadzwy-
czajnych wydarzen w Medjugorje” (s. 26). W moim przekonaniu jest in-
aczej, gdyz Maryja (je$li to Ona objawia sie w Medjugoriu) w wielu ore-
dziach wskazuje bezpoérednio na Boga, z ktoérego taski moze objawiaé
sie widzgcym i ku Ktéremu pragnie wszystkich prowadzié. Gospa mowi
np.: ,B6g posyla mnie[podkr. A. S.], abym wam pomagala i pro-
wadzila was do raju, ktory jest waszym celem™2; ,Wtaénie dlatego je-
stem z wami, by was poucza¢ i przyblizaé do Bozej miloSci”23; ,,Pragne
was odnawiac i prowadzi¢ przez moje serce do Serca Jezusowego, ktore
dzisiaj za was cierpi i wzywa was do nawrdcenia i odnowy24.

Na podstawie wielu oredzi Gospy mozna wyraznie dostrzec tryni-
tarny charakter przestania z Medjugoria. Pani wzywa do tego, by wysla-

20 Oredzia Matki Bozej z Medjugorje Krélowej Pokoju, Krakéw 1999, s. 18. Na mar-
ginesie trzeba doda¢, iz na zwiazek Maryi z misterium Eucharystii w kontekscie $wieto$ci
rodzin, wskazuje objawienie, ktore w 1879 r. mialo miejsce w miejscowosci Knock (Irlan-
dia). Maryja ukazala si¢ przy oltarzu w towarzystwie §w. Jozefa i $w. Jana z ksiega Ewan-
gelii. Objawienie bylo uprzedzajgcym znakiem ruchu liturgicznego, jaki wkrotce nastgpit.
Ko$ciét nie wypowiedzial sie autorytatywnie na temat objawienia, lecz tradycja staly sie
juz pielgrzymki arcybiskupa tamtejszej diecezji (Turam) do Knock, a Jan Pawel IT odwie-
dzil to miejsce w setna rocznice objawien. — Por. K. Ukleja, Stowo od thumacza, w: Obja-
wienia Matki Bozej w Irlandii w grocie koto Meller, Warszawa 1995, s. 8.

21 Przypis podany w artykule odsyta czytelnika rowniez do oredzia z dnia 25 IX 1995.
Ale i w tym przypadku nie mozna dostrzec adekwatno$ci miedzy treécia oredzia, a wnio-
skiem, jaki wyciagneli z niego Autorzy: ,Drogie dzieci! Dzi§ wzywam was do rozmilowania
sie w Przenaj$wietszym Sakramencie Olttarza. Adorujcie Go, drogie dzieci, w waszych pa-
rafiach, a bedziecie zjednoczeni z calym $wiatem. Jezus stanie sie dla was Przyjacielem
i nie bedziecie méwi¢ o Nim jak o kim$ ledwie poznanym (...). Drogie dzieci, kiedy adoru-
jecie Jezusa jeste$cie rowniez blisko mnie”. — Oredzia Matki Bozej z Medjugoria, Krakow
1996, s. 137-138.

22 Qredzie z 25 IX 1994 — ,Znak Pokoju”, (1994), nr 81, s. 1.

23 Oredzie z 25 V 1999 — ,Znak Pokoju”, (1999), nr 137-138, s. 1.

24 Oredzie z 25 X 1998 — ,Znak Pokoju”, (1998), nr 106, s. 1.
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wia¢ Boga Stworzyciela: ,,On nawet poprzez najmniejszy kwiatek mowi
do was o Swoim pieknie i glebi miloSci, z ktorej zostaliécie stworzeni”2s.
Jej oredzia wprost odnoszg sie do naszej relacji wzgledem Jezusa: ,,Dro-
gie dzieci modlcie sie i szukajcie wigcej czasu dla Jezusa™¢. Zacheca
wszystkich by otwierali sie w modlitwie na Ducha Swietego i zapewnia,
ze ,,On pomoze wam przemieni¢ wasze kamienne serca w serca z cia-
1a”27. Gospa roéwniez podkre$la jedno$é Jezusa i Koéciola: ,(...) wtedy,
gdy przyblizycie sie do Jezusa, pojmiecie Jego nieskonczona mitoé¢ do
kazdego z was. Modlitwa i umartwienia sprawia, ze staniecie sie bar-
dziej otwarci na dar wiary i mito$ci do Kosciola oraz do ludzi, ktérzy was
otaczajq 8.

Zdaniem autoréw artykulu, Gospie brakuje postawy pokory, gdyz
podkresla swojg role, wielko$¢ (s. 27-28). MySle, ze jesli kto§ wyrwalby
z kontekstu pewne zdania wypowiedziane przez Maryje w Lourdes i Fa-
timie, to réwniez moglby zakwestionowaé pokore Maryi i — w konse-
kwencji — autentyzm tych objawien. Ot6z Maryja przedstawia sie w sto-
wach ,Ja jestem Niepokalane Poczecie” i zapewnia: ,,w konicu moje Nie-
pokalane Serce zatriumfuje”. Koécidl jednak nie widzial przeszkod, by
uzna¢ prawdziwo$¢ tych stbw Maryi i nie interpretowat ich jako przeja-
woOw pychy. A przeciez w obu tych zwrotach Maryja wyraznie wskazuje
na swoje przywileje i zapewnia o swoim zwyciestwie. Koéci6t jednak —
patrzac glebiej — nie widzial Zadnej w nich niestosownosci, potraktowat
je jako realizacje zapow1ed21 biblijnej: ,Blogostawi¢ mnie beda wszyst-
kie narody” (Ek 1, 48), nie obamajac sie ,,marlocentryzmu (s. 27).

Artykut krytycznle odnosi sie do faktu, iz Gospa wydaje polecenia i
nakazy oraz podkre§la, ze sg to przejawy ,mariocentryzmu” kwestionu-
jacego prawdziwo$é objawien. Sadze jednak, ze uwzglednienie danych
biblijnych oraz historii Ko$ciola stawia pod znakiem zapytania teze
0 ,mariocentryzmie” objawien. Juz $w. Pawel stawial pierwszym chrzeSci-
janom wiele wymagan (zob. np.: 2 Kor 12, 20-21; 2 Tes 3, 12; Flp 4, 9)
i takze wzywal, by wierzacy go nasladowali — tak! — wlaénie jego (por.
1 Kor 4, 15-16; Flp 3, 17). Nikt jednak nie napisal, ze Corpus Paulinum
jest wykwitem ,paulocentryzmu”, a natchniony charakter jego listow
nigdy nie byl kwestionowany. Podobnie tez wiele dyrektyw w historii
Ko$ciota dali swoim duchowym synom i corkom kanonizowani zalozy-

25 Oredzie z 25 VIII 1999 — ,Znak Pokoju”, (1999), nr 140, s. 1.
26 Oredzie z 25 1 1992 — ,Znak Pokoju”, (1992), nr 50, s. 1.

27 Oredzie z 25 VI 1996 — ,Znak Pokoju”, (1996), nr 103, s. 1.
28 Oredzie z 25 I1 1998 — ,Znak Pokoju”, (1998), nr 122, s. 1.
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ciele rozmaitych wspdlnot i zgromadzen. Czyzby Kosciét kanonizowal
pyszatkow skoncentrowanych na sobie i wydajacych polecenia innym?

Dziwnym jest rowniez podkres$lanie zwigzku malomoéwno$ci z poko-
ra (s. 27). Jesli to jedyne kryterium pokory — jak zdaje sie sugerowaé
artykul, gdyz nie podaje innych — to co powiedzie¢ o pokorze starote-
stamentalnych prorokéw i Jana Chrzciciela? Jak oceni¢ pisma Ojcow
Kosciota? Co sadzi¢ o pismach mistykoéw hiszpanskich? No i czy Jan
Pawel II jest wystarczajaco pokorny, skoro wyglosil tyle przemoéwien,
ba! napisal ksigzke autobiograficzng?!

Zaskakujace jest réwniez to, ze na potwierdzenie maloméwnoSci
Maryi przywolane zostalo zdanie $éw. Antoniego z Padwy: ,,Maryja, jak
to wynika z Ewangelii wedlug $w. Lukasza i §w. Jana, tylko sze$é razy
sie odezwala” (s. 27). Przyjmujac — za Autorami artykulu — ten sposob
interpretacji Ewangeliiz9, mozna dO_]SC do wniosku, ze $w. Jozef nie ode-
zwal sie ani razu, bo ewangeliéci nie zanotowali jego stow. A wiec Bog
wybral sobie rodmcow ktorzy ze sobq nie rozmawiali...! Czy byli wiec
zupeklie zdrowi...? Jak wygladalo zycie Swietej Rodziny z Nazaretu,
skoro Jozef ani razu nie odezwal sie do za$lubionej Maryi, a Ona roz-
mawiala tylko z Aniolem, Elzbietg i Jezusem?

Takze stwierdzenie, iz mrok towarzyszacy spotkaniom Gospy z wi-
dzacymi wskazuje na ich podejrzany — dlabohczny charakter (s. 30) jest
— jak sadze — nieuzasadnione. Przeciez ciemno$é wieczoru i nocy nie
stanowi przeszkody dla Boga Abrahama Izaaka i Jakuba, aby dzialaé ze
Swa potega, przemodwi¢ do czlowieka i objawié mu Siebie. B6g nocg wy-
prowadzil narod Izraela z Egiptu i szed! przed nim w slupie ognia, noca
Bog przemo6wil do Samuela, a Danielowi objawil apokaliptyczne tajem-
nice. Noca Wcielony Bog urodzil sie w betlejemskiej grocie, i zmar-
twychwstal. Rowniez w nocy Aniol wyprowadzil Piotra z wiezienia...
Znane s takze objawienia pozabiblijne ktoére mialy miejsce w nocy. Na
przyklad godzmy nocne i wieczorne wybrata Maryja jako wlasciwa pore
spotkanla ze §w. Katarzyna Labouré. Kilkakrotnie ta Swieta miala obja-
wienia wieczorem i w nocy, tak pisze o swoim do$wiadczeniu z dnia 18
VII 1830 r.: ,Wreszcie, okolo 1132 w nocy [podkr. A. S.] uslysza-
lam jak kto$ mnie zawolal: — Siostro, siostro! Budzac sie spojrzalam w
strone przejscia, skad dochodzil glos. (...) — Wstawaj szybko i chodz do
kaplicy, Naj$wietsza Panna czeka na ciebie!”30. Spotkanie z Maryja,

29 Obecnie obowiazuja inne zasady interpretacji Biblii. — Por. Interpretacja Pisma
Swietego w Kosciele. Przeméwienie Ojca Swietego Jana Pawta II oraz Dokument Papie-
skiej Komisji Biblijnej, Poznan 1994.

30 Cyt. za: R. Laurentin, Powiernica Niepokalanej. Sw. Katarzyna Labouré, Krakow
1982, s. 47.
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podczas ktérego Katarzyna otrzymala polecenie wykonania Cudownego
Medalika, rozpoczelo sie o godz. 173°. Byl to z pewnos$cia ciemny juz
wieczor, gdyz objawienie mialo miejsce p6Zng jesienia — datowane jest
na 27 XI 1830 r.3t W nocy $w. Faustyna do$wiadczala spotkan z duszami
czy$écowymis?, a ojciec Pio pomagal swoim bliskim w potrzebie bez
wzgledu na pore dnia i nocy...

I jeszcze jeden szczeg6l. W uznaniu prawdziwo$ci objawien, jakie
mialy miejsce w Beauring (Belgia, 1932-1933) nie przeszkodzit fakt, iz
pojawil sie w nich oblok przykrywajacy stopy Maryiss. Nie rozumiem
wiec dlaczego ten drobiazg, o ktérym wspomina artykut (s. 31), tak bar-
dzo mialby ,zaszkodzi¢” objawieniom w Medjugoriu? Czyzby Autorom
artykuhu, zatroskanym o tradycyjna symbolike maryjnych koloréw, nie-
znana byla biblijna symbolika obloku — obecno$ci Boga? A pojawia sie
ona przeciez bardzo wyraznie juz w Starym Testamencie (np. podczas
wedrowki do Ziemi Obiecanej B6g w ciggu dnia wskazuje w ten sposob
droge Izraelitom), i obecna jest w Nowym (np. teofania nad Jordanem,
na gorze Tabor, w opisie Wniebowstapienia). A moze oblok zakrywajacy
stopy Gospy to znak, ze kazdy krok w Jej zyciu doczesnym inspirowany
byt doswiadczeniem obecnosci Boga i wskazuje na Jej pelne zjednocze-
nie z Nim w wieczno$ci?

Podsumowujac, nalezy przytoczy¢ jeszcze jeden fakt zwigzany z wier-
noScia treSci oredzi Gospy z dokiryna katolicka. Ot6z 31 V 1985 r. na
Papieskim Uniwersytecie $w. Tomasza z Akwinu, komisja egzaminacyj-
na zlozona z teologdw dominikanskich, bardzo wysoko ocenila rozprawe
doktorskg dotyczaca oredzi z Medjugoria. Autor doktoratu, Mark Mi-
ravalle tematycznie je przeanalizowal w $wietle Biblii, Vaticanum II
oraz posoborowych dokumentéw Stolicy Apostolskiej i stwierdzil wyjat-
kowa zgodno$c¢ oredzi przekazywanych w Medjugoriu z nauka Ko$cio-
las4. Podobnie Fridolin Keilhauer, autor rozprawy habilitacyjnej po-
$wieconej Medjugoriu, nie znalazt sprzeczno$ci miedzy przestaniem Go-
spy a nauka Ko$ciotass.

3t Por. J. I. Dirvin, Matka Boska Cudownego medalika, w: Niewiasta obleczona
w slorice, red. J. J. Delaney, Lublin 1992, s. 58. 62.

32 Por. §w. Faustyna Kowalska, Dzienniczek, nr 20. 1382.

33 Don Sharkey, Matka Boska ze zlotym sercem, w: Niewiasta obleczona w slorice,
dz. cyt., s. 189.

34 0. Cesca, dz. cyt., s. 261-262.

35 F. Keilhauer, Medjugorje. Eine prophetische Herausforderung, Burg Lantershofen
1992.
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3. KRYTERIUM SWIETOSCI I MAJESTATU BOGA

Czytajac artykul mozna dojé¢ do wniosku, ze B6g ma ograniczone
mozliwoéci wyboru ludzi, ktérym moglby sie objawi¢: ma prawo prze-
moéwié tylko do tych, ktérzy sa pobozni wypelniajq suczynki cnoty”
i wewne;trzme 53 przygotowam »do pI‘Z}’_]QCla laski objawienia” (s. 29).
Mysle;, ze jest inaczej i przypominam sobie, ze juz przed Pierwsza Ko-
munig $w. Ksiadz katechetas6 uczyl nas, ze dla Boga nie ma rzeczy nie-
mozliwych, ze wybiera tego, kogo chce. Objawit sie narodowi Izraela
dlatego, ze tak chcial, a nie dlatego, ze byl to naréd szczegélnie cnotliwy
i pobozny. Co prawda od tego czasu minelo wiele lat, lecz nie slyszalam,
by co$ sie zmienilo w nauczaniu Koéciola na ten temat. Gdyby B6g mogt
objawiac¢ sie tylko ludziom ,przygotowanym” i ,pelniacym uczynki cno-
ty” — nie zapytalby: ,Adamie, gdzie jeste$?”, widzac jego grzech
w raju; nie postalby proroka Natana do krola Dawida — cudzoloznika
i podstepnego oszusta; ominglby grzeszng Samarytanke przy studni; nie
odezwalby sie do mordercy Pawla z Tarsu... A przeciez Jezus przyszed}
do nas, jako ten ktéry wyzwala z grzechu.

Jezeli predyspozycje do przyjecia objawienia mierzy¢ zyciem religij-
nym wizjoneréw, to nalezaloby zakwestionowac np. objawienia w La Sa-
lette. Zadne bowiem z dwojga dzieci nie znalo katechizmu. Melania (lat
14) nie zostala dopuszczona do Pierwszej Komunii $§w., lecz przyjela ja
dopiero razem z Maksymem w 17 roku zycia. Za§ Maksym (lat 11) bar-
dzo rzadko przychodzil do ko$ciola, gdyz ojciec cze$ciej prowadzil go do
knajpy. Nauka religii byla mu obca. Z trudem przyswoil sobie ,Ojcze
nasz” i ,Zdrowa$ Maryjo”. Oboje wychowywali sie w niereligijnej atmos-
ferze. Podczas potkania z Placzaca Panig zapytane o to, czy dobrze od-
mawiajg modlitwy, odpowiedzialy, ze prawie wcale sie nie modlg37. Nic
jednak nie przeszkodzilo Bogu wybraé tych dwoje, ani Ko$ciolowi uznaé
prawdziwo$¢ objawien w La Salette.

Jesli chodzi o wyglad zewnetrzny i ubiér Matki Bozej, to warto
przypomnie¢, ze byl on rozmaity w innych objawieniach i nie zawsze
mial wiele wspblnego z maryjng symbolika, co Autorzy artykulu o Med-
jugoriu chcieliby widzie¢ jako kryterium autentyczno$ci (s. 31). Na
przyklad Maryja, ktérg widzial Meksykanin, Juan Diego, byla kobieta,
ktorej rysy twarzy przypominaly indianskie kobiety, jej ubior za$ po-

36 Sp. Franciszek Lewiniski CM.

37 Por. A. Avitable, G. Roggio, La Salette. Znaczenie i aktualno$é, Warszawa 1998,
s. 20-22; J. S. Kennedy, Matka Boska Placzqca, w: Niewiasta obleczona w slorice, dz.
cyt., s. 76-79.
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dobny byt do plaszcza krbolowej azteckiej i miat kolor zielonkawo-
niebieski.

Artykul o Medjugorju podejrzliwie ocenia ,,dziwne” polecenia Go-
Spy. Do ,,naJdmwaczmerzych” polecen Pani zalicza on wchodzenie na
gore; Krizewac zim338, boso i po ciemku (s. 27, przyp. 25). Rzeczywiscie,
moze kto$ takie zadanie uznac za dziwne, lecz jako jeszcze dziwniejsze
powinien wowczas oceni¢ polecenie, jakie otrzymala $w. Bernadetta So-
ubirous: Pani nakazala jej, otoczonej thumem ciekawskich, ,ucalowaé
ziemie dla grzesznikéw”39. Ani ten nakaz ani poprzedni, aby grzebigc
rekami w ziemi wykopala Zrodlo — wypelione dokladnie przez dziew-
czynke — nie stanowily przeszkody ani w uznaniu $wietoéci Bernadetty,
ani autentycznoSci objawien w Lourdes. By¢é moze to, co jest ,dziwne”
w oczach ludzi, inaczej postrzega B6g? Prorocy biblijni bardziej podkre-
$laja wage czysto$ci serca, niz zewnetrznych gestow.

Zastanawiajace jest, na jakiej podstawie pojawia sie w artykule
stwierdzenie, iz uczucia leku i niepokoju ,nie odpowiadaja tasce widze-
nia Maryi” (s. 31). A przeciez spotkanie z Transcendencja we wszystkich
religiach bylo doznaniem nie tylko misterium fascinosum, lecz takze
i misterium tremendum! Lek przed Objawiajacym sie Bogiem gleboko
odczuwal Mojzesz nie rozumiejgc znaku gorejacego krzewu (por. Wj 3, 6).
Lud Izraela ,drzal ze strachu” stojgc u stop Synaju (por. Wj 20, 16). Lek
podczas spotkania z Bogiem przezywali starotestamentalni prorocy4°.
Za$ w Nowym Testamencie Aniol postany przez Boga kieruje do Maryi
slowa: ,Nie boj sie!”. Aniolowie w Betlejem réwniez uspokajaja ich tymi
stowami pasterzy na polu. O leku zwigzanym z objawieniami piszg takze
mistycy, zwlaszcza wowczas, gdy jest to ich pierwsze objawienie. O leku,
jaki towarzyszyl maryjnym objawieniom, pisze posérednio siostra Lucja
cytujgc stowa Aniola: ,Nie lekajcie sie! Jestem Aniolem Pokoju. Mébdlcie
sie razem ze mng”4!.,

Nie jest wiec zrozumiale, dlaczego do$wiadczenie niepokoju, jakiego
doznali wizjonerzy, mialoby by¢ czynnikiem podwazajacym wiarygod-
no$é objawien Gospy.

38 Zima kojarzy sie Polakom ze $niegiem i mrozem, dlatego pierwsze, pod$wiadome
skojarzenie polskiego czytelnika, to obraz bosych dzieci wspinajacych sie pod gore w $nie-
gu po kolana. Klimat §rédziemnomorski jest jednak znacznie lagodniejszy.

39 F. Parkinson Keyes, Bernadetta i pickna Pani, w: Niewiasta obleczona w slorice,
dz. cyt., s. 113

40 Por. G. Witaszek, Moc stowa prorockiego, Lublin 1996, s. 26.

4 Siostra Lucja méwi o Fatimie. Wspomnienia Siostry Eucji, Fatima 1989, s. 56.
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W cytowanym artykule przeczyta¢ mozna, ze Pani pozwala na to,
aby wizjonerzy odnosili sie do niej ,,w sposéb pozbawiony odpowiednie-
go szacunku” (s. 32), co przejawia sie w tym, ze ,,Gospa rozmawia, po-
ucza, odpowiada na pytania wizjoneréw i oséb przybywajgcych, Smieje
sie. W dzien urodzin wizjoneréw sklada im zyczenia, podaje im reke, ca-
luje” (s. 32).

Nie wiadomo, na jakiej podstawie powyzsze — zwyczajne i prawdzi-
wie ludzkie gesty zostaly potraktowane jako zachowania ujmujace ko-
mukolwiek czci. Przekonana jestem, iz rozmowa, skladanie zyczen, ge-
sty zyczliwoéci i serdecznej bliskosci nie sg wyrazem lekcewazenia. Kaz-
da matka obejmuje i caluje dzieci; kazdy zaprzyjazniony czlowiek sklada
zyczenia podajac reke; kazdy kaplan caluje ottarz — i nikt wychowany
w naszym kregu kulturowym nie dostrzega w tych zachowaniach prze-
jawow braku szacunku.

Nie przemawia do mnie argument kwestionujacy warto$¢ objawien,
jakim jest wzmianka o ,bardzo wyrazistym eksponowaniu nastrojow
przez wyraz twarzy: od glebokiego smutku i cierpienia do ptaczu lub tez
od uémiechu do wesoloéci” (s. 32-33). Zadnej bowiem niestosownoéci
nie widze w okazywaniu szerokiej gamy uczu¢, a wrecz przeciwnie, za-
réwno psychologia4? jak i teologia duchowosci podkresla, ze umiejet-
noéé wyrazania uczué i doznan $wiadezy o dojrzaloéci czlowieka. Cwi-
czenia duchowne $w. Ignacego Loyoli sa szkola wychowywania, a wiec
i wyrazania ludzkiej uczuciowoéci4s. A czyz na kartach Ewangelii nie
spotykany takiej dojrzalej postawy Maryi? Ona mowi Jezusowi, ze z bo-
lem serca byl poszukiwany (por. £k 2, 48).

Podobnie tez objawienia pozabiblijne wskazuja na prawdziwie ludz-
ka i kobieca wrazliwo$¢ Maryi. Na przyklad dzieci z La Salette widzialy
placzaca Panig, a Katarzyna Labouré wspomina o cierpieniu malujagcym
sie na twarzy Madonny. Swieta, cytujac stowa Maryi, tak pisze: ,Ulice
beda pelne krwi. Arcybiskup bedzie odarty z szat. (Tutaj Naj$wietsza

42 Dojrzalo$é emocjonalna musi byé zakorzeniona w pelni rozwinietym zyciu emo-
cjonalnym, obejmujacym wszystkie uczucia bez wyjatku, calkowicie zintegrowanym, prze-
niknietym przez kompetentny intelekt i «zyczliwa» wolna wole. (...) u osoby dojrzalej ro-
zum z szacunkiem wshuchuje sie w uczucia, a wola wsparta wiedza czerpang z rozumu sa-
ma podlega bodZcom i poruszeniom ze strony uczu¢”. — A. A. Terruwe, C. W. Baars, Inte-
gracja psychiczna, Poznan 1987, s. 273-274; por. np. K. Horney, Neurotyczna osobowosé
naszych czaséw, Poznan 1993.

43 D. Bomba, Potrzeba dostrzegania, rozeznawania i wypowiadania uczué¢ w kie-
rownictwie duchowym, w: W kregu kierownictwa duchowego, red. M. Wolanczyk, t. 1,
Krakow 1994, s. 49-59.
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Dziewica nie mogla juz méwié, b6l malowal sie na jej twarzy). Dziecko
moje — mowila — caly $wiat pograzy sie w smutku44.

Matka Jezusa nie tai swoich przezy¢, lecz wyraza je i nazywa je po
imieniu. Juz éw. Tomasz z Akwinu uwazal, iz niemoralne jest tlumienie
swoich uczu¢. Czyzby artykul chcial zasugerowaé, ze wewnetrzne zycie
wiary dotyczy tylko intelektu, a zakladalo atrofie serca?4s Czyzby Auto-
rzy sadzili, iz dzielo zbawcze Jezusa pominelo ludzka uczuciowo$é? So-
bér Watykanski II, wydajac Konstytucje duszpasterska o KoSciele
w $wiecie wspodleczesnym Gaudium et spes, juz w pierwszym zdaniu
wskazuje na warto$¢ uczué: ,Rados$¢ i nadzieja, smutek i trwoga ludzi
wspblczesnych, zwlaszeza ubogich i wszystkich cierpigcych sa takze ra-
doscig i nadziejg, smutkiem i trwoga uczniéw Chrystusowych” (GS 1).
A przeciez Maryja jest i Kobietg i Matkg — KoSciota réwniez.

Artykul kwestionuje takze zasadno$¢ uzycia zwrotu ,M6j Syn Jezus”
w wypowiedziach Gospy, interpretujac go w kategoriach zaleznoSci Je-
zusa od Gospy (podporzadkowania Jezusa Gospie). Problem rozumienia
zaleznoS$ci Syna od Matki, jaki sugerowany jest uzywaniem zwrotu ,,Mdj
Syn Jezus”, jest robwniez bardziej zlozony46. Subiektywistyczno$é (jed-
nostronno$¢) interpretacyjna, ktora pojawila sie w artykule wynika stad,
iz jego Autorzy pomineli optyke inkarnacyjna i nie dostrzegli jej konse-
kwencji. Wydaje sie rowniez, ze popeili pewna niescistoé¢, poniewaz
nie sprecyzowali, jak rozumieja termin ,zalezno$¢”. Nie mozna bowiem
na tej samej plaszczyZnie rozpatrywac zaleznoéci typu ontologicznego
(stworzenie jest zalezne od Stworcy — byt przygodny od Bytu Koniecz-
nego) i zaleznoSci typu psychologicznego (dziecko zalezne jest od matki,
lecz robwnocze$nie matka jest zalezna od dziecka).

Nie sadze, aby Gospa — zwracajac sie do dzieci, ktore nie znaly ary-
stotelesowsko-tomistycznej koncepcji bytu(!), miala na uwadze plasz-
czyzne ontologiczng. Mysle raczej, ze wlasciwym kontekstem interpre-
tacyjnym stéw Gospy jest kontekst psychologiczny. Jezus od Swego po-

44 Cyt. za: R. Laurentin, dz. cyt., s. 47.

45 Por. D. von Hildebrand, Serce. Rozwazania o uczuciowosci ludzkiej i uczuciowosci
Boga-Czlowieka, Poznan 1987, s. 81; K. Grzywocz, Modlitwa uczué, ,Zeszyty Formacji
Duchowej” 1998, nr 8, s. 41-44. Na temat ksztaltowania wlasnej uczuciowo$ci zob.
A. Santorski, Droga wewnetrznego poznania, Warszawa 1997, s. 101-112.

46 Artykul moze prowadzi¢ do mylnego wniosku, ze jest to jedyny tytul (bo braklo
wzmianki o innych), jakiego uzywa Maryja w odniesieniu do Jezusa. Tymczasem jest ina-
czej. Teologiczna warto$é tytuldéw chrystologicznych oméwil Marcin Zarebski w pracy ma-
gisterskiej napisanej pod kierunkiem o. prof. S. C. Napiorkowskiego (KUL 1999). Autor
dochodzi do konkluzji, iz tytuly te nie odbiegaja od nauczania Koéciola na temat Osoby
Jezusa Chrystusa.
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czecia az po Zmartwychwstanie i przez calg wieczno$¢ nie przestat i nie
przestanie by¢ Synem Maryi, a przyjmujgc pelng ludzka nature poddal
sie jej prawom, a wiec takze prawu wspoélzaleznos$ci dziecka i matki (Ek
2, 51; J 19, 26-27)47. Przy czym chce podkres$li¢, iz stwierdzenie ,Moj
Syn Jezus” wecale nie musi wskazywaé na niedojrzaly, a wiec negatywny
aspekt tej relacji, czyli bezwzgledne podporzadkowanie Jezusa Gospie,
co oznaczaloby jednostronng zalezno$¢, jak sugeruje artykul. W kazdej
rodzinie istnieje wiez miedzyosobowa, a wiec swoista wspoélzaleznosé,
lecz gdy nastepuje wlasciwy rozwdj relacji interpersonalnych, to zalez-
no$¢ typu: matka-dziecko prowadzi do dojrzalosci i matke i dziecko.

A moze w ten sposob Maryja (jeSli to Ona pojawia sie w Medjugo-
riu), widzac problemy wspoétczesnych rodzin, chce nas uwrazliwi¢ na
problem relacji: rodzice-dzieci? A moze w ten sposoéb Maryja delikatnie
przypomina o rysie macierzynskim Koéciola, ktéry ulegajac duchowi za-
chodniej, meskiej cywilizacji coraz bardziej odrywal Zbawiciela od Jego
Matki, stwarzajac sobie w ten sposob wiele problemdw?48

4. KRYTERIUM POSEUSZENSTWA WLADZY KOSCIELNEJ

Za jednostronne nalezy rowniez uznaé przedstawienie faktow doty-
czacych postuszenstwa wladzy koScielnej. Przyznaje, ze w tej jakze deli-
katnej materii wyjatkowo trudno o zajecie obiektywnego stanowiska.
Kazda selekcja prezentowanych zdarzen jest zawsze juz interpretacja.
O tym, jak trudno znalez¢é wlasciwy sposéb interpretacji tych samych
faktéw, dobrze $wiadcza opracowania R. Laurentina i J. Wojtowicza,
reprezentujgce skrajne stanowiska4o. Odnosi sie jednak wrazenie, ze
w omawianym artykule dosy¢ wasko jest rozumiane kryterium poshu-
szenstwa wladzy kosc1elneJ Plszac 0 nim, Autorzy podkreslajq niesub-
ordynacje franciszkanéw i wizjoneroéw wobec miejscowego biskupa,

47 Aspekt ten rozwija Hans von Urs Balthasar charakteryzujac relacje, jakie istnialy
miedzy Maryja i Jezusem. — Por. Maryja w nauce Kosciota, w: J. Ratzinger, H. Urs von
Balthasar, R. Graber, Dlaczego wlasnie Ona?, Warszawa 1991, s. 36-42.

48 T chyba to nie jest to przypadek, ze w naszej zachodniej, meskiej mentalnoéci co-
raz bardziej odrywaliémy Chrystusa od Matki, nie dopuszczajac do $wiadomo$ci, ze Mary-
ja — Matka moglaby co$ znaczy¢ w teologii i wierze. Przeciez tu ksztaltuje sie caly nasz
stosunek do Kosciola”. — J. Ratzinger, Kazanie na konferencji biskupéw w Stapelfeld,
w: J. Ratzinger, H. U. von Balthasar, R. Graber, dz. cyt., s. 113.

49 Ci dwaj autorzy odmiennie przedstawiajg stanowisko biskupa i stanowisko Konfe-
rencji Episkopatu bylej Jugoslawii. — Por. R. Laurentin, Wspélczesne objawienia Naj-
Swietszej Maryi Panny, Gdansk 1994, s. 116-120; J. Wojtowicz, Problem: Medjugorie,
Przemys$l 1996, s. 71-73. Ksigzka ks. Jana Wojtowicza nie zostala wydana w ko$cielnym
wydawnictwie i nie posiada imprimatur.
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a pomijajg problem jego jedno$ci z innymi biskupami Jugostawii i Stoli-
ca Apostolskagse.

Prawda jest, ze do obowigzkéw miejscowych biskupéw nalezy zba-
danie autentyczno$ci objawien, lecz prawda ta nie obowigzuje z moca
dogmatu. Zdarzalo sie wiec w historii KoSciota, iz Stolica Apostolska w
uzasadnionych przypadkach odbierala to prawo biskupom miejsco-
wymst, Tak tez bylo w przypadku Medjugoria, a tej istotnej informacji
brakto w artykule. W 1986 r. Prefekt Kongregacji Nauki Wiary kard. Jo-
seph Ratzinger mial powazne podstawy, aby odrzuci¢ negatywne wnio-
ski Komisji powotlanej przez biskupa Zanica. Stolica Apostolska konse-
kwentnie tez odebrala biskupom Mostaru akta sprawy Medjugoria
i rozwigzala nierzetelng Komisjes2. Akta dotyczace niezwyklych zdarzen
w Medjugoriu oddano w rece nowej Komisji pod przewodnictwem bp.
Komaricy (biskup Banja-Luki). Od tego czasu opinie biskupéw Mostaru
dotyczace prawdziwoS$ci objawien maja charakter prywatny, a nie sg ofi-
cjalnym, a wigc obowigzujacym, orzeczeniem KoSciolass. Dlatego tez
wielokrotne przywolywanie w artykule wypowiedzi biskupéw Zanic¢a
i Pericia jako autorytetow (s. 36-39) jest nieuzasadnione i wprowadza w
blad tych czytelnikow, ktorzy nie wiedza, ze kompetencje biskupow zo-
staly w tej kwestii znacznie ograniczone przez Stolice Apostolska.

Po przeczytaniu fragmentu przedstawiajacego problem poshuszen-
stwa biskupom mozna mie¢ wrazenie, ze organizowanie pielgrzymek do
Medjugoria i czytanie (rozprowadzanie) oredzi Gospy jest wyrazem nie-
postuszenstwa KosSciolowi (s. 36-39). Podkreslanie, iz obowigzuje zakaz
organizowania ,oficjalnych pielgrzymek, czy to na poziomie paratfii, die-
cezji czy generalnie w imieniu Ko$ciota” (s. 37), przy jednoczesnym po-

50 Warto w zwiazku z tym zaznajomic sie¢ ze stanowiskiem i wypowiedziami arcybi-
skupa Splitu — F. Franicia (Mostar lezy na terenie tej archidiecezji) oraz glosem Przewod-
niczacego Konferencji Episkopatu kard. Kucharicia. — Por. M. Ljubi¢, A. Castella, dz. cyt.,
s. 106-107. 110-117. Problem ten przedstawia szerzej L. Rupci¢, Prawda o Medziugorju.
Na okoliczno$é pamfletu Biskupa Zanicia, Krakéw 1999, s. 71-75.

5t Taka sytuacja miala miejsce np. w Banneux i Bauring (Belgia). — Por. S. Emmanu-
el, D. Nolan, Pasterze Kosciota o Medjugorju, Warszawa 1997, s. 7.

52 W lutym 1984 r. bp Zanié powolal nowa Komisje Badawcza. Pierwsza zostala po-
wolana w styczniu 1982 r., lecz w swych badaniach doszla do impasu. Nowa komisja skla-
dala sie z 14 czlonkéw, ktoérzy w wiekszosei a priori byli przeciwni objawieniom. Biskup
sam siebie mianowat przewodniczacym oraz nie zaprosil zadnego z ekspertéw miedzyna-
rodowych, a ponadto odsunal franciszkanéw od prac Komisji. W pierwszej Komisji bylo
ich kilku, lecz zostali odsunieci, gdyz reprezentowali odmienne stanowisko niz przewodni-
czacy. Widoczny byl takze wielki nacisk biskupa na to, aby wydaé negatywne orzeczenie.
— Por. M. Ljubi¢, A Castella, dz. cyt., s. 101. 104-105; O. Cesca, dz. cyt., s. 250-251.

53 Por. S. Emmanuel, D. Nolan, dz. cyt., s. 36.
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mijaniu milczeniem tych wypowiedzi Episkopatu i Watykanu, ktore nie
sprzeciwiajg sie pielgrzymowaniu do Medjugoria jako miejsca modlitwy
i kultu religijnego, jest — w moim przekonaniu — jednostronne. Braklo
bowiem w artykule kilku istotnych wypowiedzi kompetentnych przedsta-
wicieli KoSciola wyjasniajacych jego oficjalne stanowisko. Dla rdbwnowagi
przytocze glosy tych, ktérym Stolica Apostolska powierzyla te sprawe:

— Abp Frani¢, przewodniczacy Biskupiej Komisji do Spraw Wiary,
wyja$nia, iz jednym z powod6w wydania zakazu organizowania oficjal-
nych pielgrzymek bylo stanowisko 6wczesnych wladz panstwowych,
ktore ,,oskarzaja nas o to, ze ze wzgledow politycznych organizujemy ten
caly ruch w Medjugorju”. Arcybiskup wyjasnia réwniez: ,,Dozwolone sa
pielgrzymki o charakterze duszpasterskim, motywowane wiara i pra-
gnieniem modlitwy, prowadzone przez kaplanéw, réwniez jako piel-
grzymow, peliacych role przewodnikéw duchowych. W bledzie s3 ci,
ktbérzy utrzymuja, ze pielgrzymki zostaly wzbronione lub ze kaplanom
nie wolno bra¢ w nich udziahu”s4.

— Przewodniczacy Konferencji Biskupow kard. Kucharié (sierpnien
1993), nawigzujac do ,Deklaracji z Zadaru”, powiedzial: ,Po trzech la-
tach badan prowadzonych przez odpowiednia Komisje, my, biskupi
uznajemy Medjugorie jako miejsce modlitwy, jako sanktuarium”ss.

— Rzecznik prasowy Stolicy Apostolskiej dr Joaquin Navarro-Valls
(6 VIII 1996) o$wiadczyt: ,,Zabroni¢ pielgrzymom udawania sie do Med-
jugoria mozna by jedynie wtedy, gdyby objawienia zostaly uznane za
falszywe. Poniewaz nie mialo to miejsca, kazdy moze tam jechaé, jesli
tego pragnie (...). Ponadto, gdy wierzacy katolicy udaja sie na piel-
grzymke, majg prawo prosié, by towarzyszyli im duchowni, dlatego Ko-
$ci6l nie broni, by ksieza dolaczali do pielgrzymek organizowanych
przez $wieckich do Medjugoria w Bo$ni-Hercegowinie”s6.

Artykul wymienia takze szereg polecen bp. Zani¢a majacych na celu
Lsttumienie wydarzeh w Medjugoriu” i stwierdza, iz franciszkanie oraz
widzacy zastosowali sie tylko do dwoch. Jednak w $§wietle moich badan,
ta sprawa wygladala inaczej. Pisze dokladniej na ten temat Olivio Cesca,
przedstawiajgc takze trudnoSci, jakie zwigzane byly z wypelnieniem na-
kazéw biskupa:

»a) Zabroni¢ widzacym ukazywaé sie publicznie: nawet i to polece-
nie nastreczalo pewne trudnosci, bowiem udzial widzacych nadawatl

54 Cyt. za: O. Cesca, dz. cyt., s. 241.
55 ,Glas Koncila”, sierpien 1993 — cyt. za: S. Emmanuel, D. Nolan, dz. cyt., s. 11.
56 SIC Parution, Watykan, 21 VIII 1996 — cyt. za: S. Emmanuel, D. Nolan, dz. cyt., s. 12.
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wsp6lnym modlitwom wiekszego ferworu, nic nie majacego wspblnego
z sentymentalizmem, zupelnie przeciwnie, zapewniajgc im wieksza pro-
stote. Mimo to franciszkanie zrezygnowali z ich udzialu i wierni musieli
sie z tym pogodzic.

b) Skonczy¢ z widzeniami w koSciele parafialnym: zakaz 6w (...) nie
zostal wprowadzony w Zycie, bowiem o. Tomislav Vlasi¢, proboszcz, sa-
dzil, Zze dostosowanie sie do zakazu byloby jednoznaczne z wydaniem
widzacych na pastwe thumoéw i niebawem takze i policji, co mialo miej-
sce na poczatku objawien, jako, ze zgodnie z zarzadzeniem wladz lokal-
nych [komunistycznych — przyp. A. S.] wszelkie zgromadzenia poza ko-
$ciolem byly wzbronione. Konsekwencja tego stanowiska bylo przenie-
sienie 0. Tomislava do innej parafii. O. Tomislav bez dyskusji przyjat
owo przeniesienie (...).

¢) Zaprzesta¢ kazan na temat objawien: zakaz ten byl przestrzegany
juz od dluzszego czasu. Kazania mdéwiono na temat Chrystusa, Matki
Bozej, modlitwy, pojednania i innych wielkich tematéw ewangelicznych,
ktore podejmowaly oredzia, jednakze nie odnosily sie do nich bezpo-
$rednio. Jesli chodzi o oredzia, zaprzestano calkowicie ich oficjalnego
i publicznego oglaszania.

d) Skonczy¢ z poboznymi praktykami, ktore powstaly na podstawie
objawien: ten dwuznaczny zakaz stwarzal trudnos$ci. Nalezaloby, na
przyklad, znie$¢ rozaniec? Z pewnoscia nie. Nie mogloby sie to rowniez
odnosi¢ do odmawiania siedmiu ,Ojcze nasz”, ,Zdrowa$ Maryjo”
i,Chwata Ojcu”, tradycyjnej modlitwy w tych stronach.

e) Zabroni¢ sprzedazy pamiatek oraz publikacji propagujacych ob-
jawienia: sprzedaz taka zostala zredukowana do minimum w malej
i zawsze przepelnionej salce, mieszczacej sie w domu parafialnym.

f) Zakaz odnoszacy sie do trzech zakonnikow byl przestrzegany w
pelni, mimo Ze bylo to ciezkim ciosem dla tak owocnej liturgii, bowiem
zakonnicy ci umieli u§wiadomi¢ ludziom obecno$é Chrystusa, a modlitwa
ich promieniowala na wszystkich. Ale c6z zrobi¢? Krzyz ze szczytu gory
Krizevac wydawat sie mowié, ze w kazdym dziele Bozym cierpienie jest
cze$cig caloéci. Odkad Maryja dala swoje fiat w czasie Zwiastowania, Bog
objawia sie w cierpieniu, przez cierpienie, w swoim cierpieniu na krzyzu,
w cierpieniu swoich meczennikéw, w cierpieniu Ko$ciota. Krzyz gorujacy
nad Medjugorie przypomina wszystkim, ze nie ma rado$ci bez cierpienia.

g) W odniesieniu do ostatniego postanowienia: oddanie przez widza-
cych wszelkich pism w rece biskupa — zakonnicy powolali sie na wypo-
wiedz abp. Franica, wygloszong wobec Biskupiej Konferencji Jugostawii
17 IV 1985 r.: «Biskup diecezji Mostaru rozkazal widzacym, by mu oddali
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wszelkie swe pisma lacznie z tymi, ktére zawieraja tajemnice. Czy biskup
ma prawo o to prosi¢? On nie moze silg wyrwaé tajemnicy sumienia»”s7.

Mozna mieé¢ nadzieje, ze przytoczone fakty pozwolg w nieco innym
$wietle spojrzeé¢ na problem postuszenstwa Kosciolowi wizjonerdéw i fran-
ciszkanéw z Medjugoria.

5. KRYTERIUM ,,0WOCOW SWIETOSCI”
I DZIEL CHARYTATYWNO-APOSTOLSKICH

Artykul stawia pod znakiem zapytania warto$¢é zycia religijnego
0s6b zwigzanych z ruchem Medjugorie sugerujac, iz nie kieruja sie oni
wiara, nadziejg i miloScia, lecz ,pro6zna ciekawoscia odnosnie do nad-
zwyczajnych ziemskich zjawisk bezkrytycznie uznawanych za auten-
tyczne (...) wbrew ponawianym ostrzezeniom wiladzy koScielnej” (s. 40).

Pomijajac juz problematyczno$é poshuszenstwa Koéciotowi, nalezy
zwrbci¢ uwage na inng delikatng kwestie. Méwiac najogledniej, brakiem
taktu jest orzekanie o poziomie zycia duchowego kogokolwiek, wiec
i 0s6b ,zwigzanych z ruchem Medjugorie” i podejmujacych pielgrzymki
do tego miejsca. Zwlaszcza wowcezas, gdy nie mialo sie mozliwoSci oso-
bi$cie poznaé kazdego pielgrzyma. Autorzy w ten sposéb ktadg swoj
znak zapytania nad wzrostem $wietos$ci osobistej wielu ludzi, ktérych
nigdy w zyciu nie widzieli. Dotyczy to takze tych, kt6rych autentyczno$é
wiary potwierdza zycie wielu ojcéw i matek rodzin, wiele siéstr, kapla-
néw i biskupow.

Artykul krytycznie odnosi sie do faktu zaangazowania wizjoneréw:
~W wypadku Medjugorje dostrzegamy raczej «niepohamowang zadze
wyja$niania i publikowania» doznan i przeslan Gospy. Gloszenie jej
oredzi mozna wrecz nazwaé «sensem zycia» wizjoneréw. Podejmuja
zreszta w tym celu liczne podréze misyjne” (s. 40). W artykule zawarta
jest my$l, ze takie dzialania nie $§wiadcza o pokorze ani wizjoneréw, ani
franciszkan6w. Trudno jest wypowiadaé sie na temat czyjej$ pokory, bo
i z moja bywa rozmaicie. Ryzykowne jest lgczenie tej cnoty tylko i wy-
lacznie z milczeniem oraz ukryciem. Juz $w. Teresa Wielka kladta znak
rowno$ci miedzy pokora i prawda, a nie miedzy pokora i maloméwno-
$cig. Jak wiele stracitby Koéci6l, gdyby Szawel z Tarsu milczal o swoim
do$wiadczeniu pod Damaszkiem, gdyby Ojcowie pustyni nie przekazali
pokoleniom swego do$wiadczania wiary, a $w. Ignacy Loyola zachowal
dla siebie tajemnice Manresy i Cardoneru.

57 0. Cesca, dz. cyt., s. 248-249; por. Oswiadczenie J. E. Franicia na Konferencji
Biskupow 17 kwietnia 1985 r., w: M. Ljubi¢, A. Castella, dz. cyt., s. 113-117.
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Jezeli jednak ,mediowe”s8 zachowania wizjoneré6w stawiaja pod
znakiem zapytania laske, ktorg otrzymali, to co powiedzie¢ o ojcu Emi-
lienie Tardiffie, siostrze Briege McKenie, pani Lindzie Schubert i wielu
innych znanych postaciach, ktére dzielg sie otrzymanymi charyzmata-
mi, jezdzac po calym $wiecie i pozwalajg na to, by filmowano modlitwy,
podczas ktorych Jezus dokonuje uzdrowienia?

Myélac o widzacych z Medjugoria, mozna odnie$¢ wrazenie, ze to
nie brak pokory, lecz raczej $wiadomo$¢ zleconej misji jest motywem
ich zaangazowania apostolskiego. Nalezy tez przypuszczaé, ze podejmu-
ja ten wysilek raczej ze wzgledu na postuszenstwo kierownikom ducho-
wym, a nie ze wzgledu na pr6zng chwale. Jak jest na pewno — tego nie
wiadomo, moze przekonamy sie dopiero na Sadzie Ostatecznym. Wia-
domo natomiast, ze dzieci z Fatimy takze opowiadaly o swoich przezy-
ciach i byli tacy, ktorzy zarzucali im falszerstwo oraz pyche, lecz dzieki
ich $wiadectwu tysiace ludzi ujrzato cud slonica i wielu podjelo modlitwe
rézancoway, zanim jeszcze Koscidl oficjalnie wypowiedzial sie na temat
prawdziwoéci objawien w dolinie Cova da Iria. Tak wiec ci, ktorzy pod-
jeli fatimskie wezwanie do modlitwy i pokuty, jeszcze przed pozytyw-
nym orzeczeniem Watykanu, wcale na tym nie stracili. Co wiecej, Ko-
$ci6l mial kolejny argument pozwalajgcy uznaé autentyczno$é objawien
fatimskich.

Co do wielu przedstawionych w artykule dziel apostolskich rodza-
cych sie w Koéciele w zwigzku ze zdarzeniami w Medjugoriu, mozna
stwierdzi¢ na podstawie rozméw z przedstawicielami roznych wspolnot
tam spotkanych, ze stawiaja sobie one cele duszpasterskie, a nie ,,pro-
pagandowe” (s. 40-41). Ponadto ich konstytucje i statuty zostaly za-
twierdzone przez kompetentne wladze Koéciola, przez co ich dzialalnosé
zostala uznana za potrzebng Kos$ciolowi. Nie jest wiec ona ubocznym
efektem czyjej$ niezdrowej poboznosci.

Wypada przypomnieé tu ogbdlng prawde, ze drzewo poznaje sie po
owocach. Wielu, zyjac oredziami Gospy, odkrywa podstawowe prawdy
Ewangelii i powraca do jednosci z Ko$ciotem. Wielu narkomanéw i nie-
wierzgcych odnalazlo zagubiony sens zycia. Miliony ludzi odnajduja Bo-
ga na nowo przez Eucharystie, spowiedZ i modlitwe r6zancowa. Wielu
podejmuje lekture Biblii i zapomniang praktyke postu.

Moze wiec warto uzbroié sie w cierpliwo$é i postucha¢ madrej rady
rabbiego Gamaliela (por. Dz 5, 38-39)?

58 Por. ,,Mddlicie sie a zobaczycie”. Z ojcem Slavko Barbariciem rozmawiajq Jan
Grzegorczyk i Pawel Kozacki OP, ,2W Drodze”, 26(1998), nr 6, s. 18-19.
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Nie wiadomo, czy to Maryja objawia sie w Medjugoriu. Czekamy na
ostateczne orzeczenie Koéciola. Nie jest jednak przekonujacy sposob ar-
gumentacji zaprezentowany w omawianym artykule, natomiast wazna
jest tutaj takze postawa Papieza. Jan Pawel II z nadziejg patrzy na Med-
jugorie i widzi w nim kontynuacje Fatimy. Chociaz sam nie mial okazji
przyby¢ do tej parafii (wielokrotnie wyrazal che¢ przybycia do Medjugo-
ria, lecz nie zostal zaproszony przez biskupéw Mostarus9), zacheca jed-
nak innych, by tam pielgrzymowali.

Swiadectwo takiej postawy Papieza daje wielu biskupéw, m.in.: bp
Sylvester Treinen m(’)wiqc (14 V 1989 r.) o swoim spotkaniu z Janem
Pawlem II przytoczyl jego slowa: ,Tak, dobrze, by p1elgrzym1 udawali
sie do Medjugoria i czynili pokute. To dobrze”°. W rozmowie z bisku-
pem Pavlo Hnilicg (1 VIII 1989 r.) Ojciec Swiety powiedzial: ,Swiat za-
tracil dzi$ nadprzyrodzono$éc. Wielu ludzi jej szukato i znalazto w Med-
jugoriu przez modlitwe, post i spowiedZ sakramentalng”s:. Podobne
zdanie uslyszal bp Murilo Krieger (24 II 1990 r.): ,Medjugorie jest
wspanialym centrum duchowym”62.

Takze w rozmowach z osobami bezposrednio zaangazowanymi
w sprawe Medjugoria Papiez nie ukrywa swego pozytywnego stosunku
do tej kwestii. Na przyklad zwracajac sie do o. Jozo (17 VI 1992 r.),
rzekl: ,Dbajcie o Medjugorje, strzezcie Medjugoria. Nie poddawajcie
sie, miejcie odwage, ja jestem z wami. Przesylam moje blogostawien-
stwo i moje pozdrowienie dla wszystkich w Medjugoriu™s.

Zadna z powyzszych wypowiedzi Papieza nie zostala wygloszona ex
cathedra, lecz niewatpliwie, ze Jan Pawel II ma wielkie wyczucie spraw
nadprzyrodzonych.

59 S. Emmanuel, D. Nolan, dz. cyt., s. 24. 29. 34. 39.
60 Cyt. za: tamze, s. 23.

61 Cyt. za: tamze, s. 30.

62 Cyt. za: tamze, s. 25.

63 Cyt. za: O. Cesca, dz. cyt., s. 258.
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Warszawa

O NIEPOROZUMIENIACH WOKOL DOMNIE-
MANYCH OBJAWIEN Z MEDJUGORIE

Na wstepie nalezy powiedzieé¢, iz powodem napisania niniejszego
artykuhu jest konieczno$é ustosunkowania sie do tekstu Anastazji Seul
pt.: Medjugorie w Swietle regut rozeznawania duchéw...?. Konieczno$é
ta wynika za$ zaréwno z potrzeby sprostowania licznych btedéw mery-
torycznych w nim zawartych jak i ustosunkowania sie do zarzutow wo-
bec naszego artykutu pt. ,,Objawienia” w Medjugorie w Swietle regut
rozeznawania duchow.

Poniewaz jednak ograniczone ramy tego artykulu nie pozwalaja na
odpowiedZ na wszystkie zarzuty oraz sprostowanie wszystkich bledow,
w sposbb wyczerpujacy beda omoéwione tylko najwazniejsze problemy
poruszone przez A. Seul.

Nalezy dodaé, iz bledy i zarzuty zawarte w polemicznym artykule
Seul, sa charakterystyczne dla wielu wypowiedzi ,apologetycznych” wo-
bec wydarzen z Medjugoria.

1. BRAK SCISEOSCI ORAZ OBIEKTYWIZMU OCEN I INTERPRETACJI

Odnoénie wiec do bledow i zarzutéw, to juz na samym poczgtku ar-
tykulu A. Seul pojawia sie zdanie wymagajace odpowiedniego komenta-
rza. Chodzi tu o poglad, ze ,,(...) dopoki nie pojawito sie ostateczne orze-
czenie Kongregacji Doktryny Wiary, a Komisja jeszcze bada sprawe Med-
jugoria, przedwczesne sa wypowiedzi jednoznacznie afirmujace, badz
bezwzglednie potepiajace niezbadane dotad kwestie (...)”. Zdanie to bo-
wiem zawiera az dwa bledy. Po pierwsze, sugeruje, iz Kongregacja Dok-
tryny Wiary jest tym organem w KoSciele, ktory jedynie w sposéb osta-

*DorotaRafalska (ur.1972), ukoniczyla specjalistyczne studia w zakresie teologii
duchowos$ci w Instytucie Teologii Duchowosci KUL. Aktualnie przygotowuje rozprawe
doktorska na temat wiarygodno$ci objawienn w Medjugorje.

Eryk Lazewski (ur. 1975), magister filozofii UKSW; aktualnie doktorant na Wy-
dziale Filozofii Chrzes$cijaniskiej UKSW.

t w: Duchowo$é na progu trzeciego tysigclecia (,Duchowo$é w Polsce”, t. 6), red.
M. Chmielewski, Lublin 1999, s. 23-43.
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teczny wydaje orzeczenia odnoénie do tzw. objawien prywatnych, po dru-
gie za$ stwierdza, ze jaka$ komisja ,jeszcze bada sprawe Medjugoria”.

Co do pierwszego, to nalezy stwierdzi¢, iz Kongregacja Doktryny
Wiary rzeczywiécie moze wydaé osad ostateczny i zobowigzujacy w sto-
sunku do tzw. objawien prywatnych. Nie jest to jednak zawsze koniecz-
ne, gdyz do ostatecznej, pozytywnej lub negatywnej ich oceny moga wy-
starczy¢ nawet badania przeprowadzone z inicjatywy ordynariusza die-
cezji, w ktorej dokonuja sie owe niezwykle wydarzenia, lub tez badania
prowadzone na zlecenie Episkopatu danego kraju2.

Co do drugiego natomiast, to trzeba powiedzie¢, iz ostatnia komisja
zajmujaca sie sprawg wydarzen z Medjugoria zakonczyta juz swoje pra-
ce, ktorych wyniki przedstawita Konferencji Episkopatu Jugostawii
w dniach 27-28 XI 1990 r.3 Od teJ pory zadne badania odno$nie do wy-
padkéw w Medjugorie nie byly juz prowadzone. KonferenCJa Episkopa-
tu Boéni, utworzona po rozpadzie Jugostawii, majac do tego odpowied-
nie kompetencje4, nie uznala bowiem za stosowne powolanie nastepne;j
komisji dochodzeniowejs.

Nieco dalej znajduje sie zarzut, jakobySmy podali jednoznacznie ne-
gatywne rozstrzygniecie problemu autentycznoSci i wiarygodnoSci do-
mniemanych objawien z Medjugorie. Twierdzenie to nie odpowiada na-
szym intencjom. ChcieliSmy bowiem zachowaé ostrozno$c¢ w ferowaniu
wyrokéw co do pochodzenia wydarzen z Medjugorie. O tym za$ moze
$wiadczy¢ fakt uzycia w podsumowaniach poszczeg6élnych analiz, takich
zwrotéw jak: ,w jakiej§ mierze wydaje sie odbiegac”, ,stawia pod zna-
kiem zapytania”, ,raczej”, ,znaczacy sposob”, ,podwaza” itd.6

2 Por. J. Bouflet, P. Boutry, Znak na niebie. Objawienia Matki Bozej, Warszawa
2000, s. 268-269. T. Bertone, sekretarz Kongregacji Doktryny Wiary w liScie do msgr.
G. Aubury z 26 V 1998 (Prot. Nt 154/81 — 06419) stwierdzil, iz ,nie jest zwyczajem Stolicy
Apostolskiej, by zajmowa¢ w pierwszej instancji wlasne, bezposrednie stanowisko wobec
domniemanych zjawisk nadprzyrodzonych”

3 Por. Les inquietudes de UEglise pour Medjugorie, ,Famille Chretienne” z 14 XI
1997, s. 76.

4 T. Bertone, sekretarz Kongregacji Nauki Wiary, we wspomnianym li$cie do msgr.
G. Aubury wyjasénil, iz ,,Obecnie po podziale Jugostawii (...) ponowne podjecie badan nad
ta sprawa nalezaloby do czlonkéw Konferencji Episkopatu Boéni (...)". — Prot. Nr 154/81
— 06419.

5 ,Noi vescovi di Bosna-Ercegovina (...) non sentiamo il bisogno di formare un altra
commissione d’inchiesta e di emmetere una nuova dichiarazione riguardo a Medjugorie”.
— Wypowiedz bp. Mostaru R. Peri¢a dla ,Present” z 51 1997; por. R. Laurentin, Il segno
dellamore di Dio. 16 anni di apparizioni a Medjugorie, Udine 1997, s. 202.

6 D. Rafalska, E. Lazewski, ,,Objawienia...”, art. cyt., s. 28. 33. 39.



284 Dorota RAFALSKA, Eryk EAZEWSKI

Odnoénie do pogladu, iz Kongregacja Doktryny Wiary powolala ja-
ka$ komisje do badania sprawy rzekomych objawien z Medjugorie,
w ktobrej zasiadaliby ,teologowie zaaprobowani przez Stolice Apostol-
ska”, nalezy stwierdzi¢, ze jest on bledny, gdyz komisje zajmujgce sie
tymi wydarzeniami powolane zostaly badz przez biskupa diecezji Mo-
staru P. Zani¢a badz tez przez Konferencje Eplskopatu Jugostawiiz. Te
wiec organy wiladzy koécielnej (ordynariusz miejsca i Konferencja Epi-
skopatu) zaaprobowaly teologdéw zasiadajacych w owych komisjach.

Nastepne zarzuty wzgledem naszego artykuhu, to:

— nie$cislo$¢ w powolywaniu sie na Zrodla i subiektywistycznosé
ocen i interpretacji;

— niedostateczne potraktowane Biblii jako pierwszego locus theolo-
gicus;

— ,braki w odniesieniach do innych objawien (...)”, jako istotnych
kontekstéw interpretacyjnych.

Anastazja Seul uwaza przy tym, iz powyzsze braki ,s3 przyczynami
subiektywistyczno$ci w ocenie interpretacji niektérych zdarzen zwigza-
nych z Medjugorie i przestan Gospy”.

Co do potraktowania Biblii jako pierwszego locus theologicus to za-
uwazy¢ trzeba, iz wedlug nauki katolickiej ,Tradycja $wieta i Pismo
$wiete Scile sie ze sobg lacza i komunikuja (...), wyplywajac z tego sa-
mego zrodla Bozego, zrastaja sie jako$ w jedno i zdazajg do tego samego
celu” (DV 9). Z tego tez wzgledu to nie samo Pismo $wiete stanowi
pierwsze locus theologicus, lecz tylko lacznie z Tradycjg apostolska. Ta
za$ wielka Tradycja byla i jest wyrazana przez tzw. tradycje eklezjalne
steologiczne, dyscyplinarne, liturgiczne, poboznoSciowe, jakie uformo-
waly sie w ciagu wiekow w Kos$ciolach lokalnych” (KKK 83). To z kolei
powoduje, iz uprawnionym jest nie odnoszenie sie zawsze bezposrednio
do Pisma sw1€;tego lecz ograniczenie sie tylko do owych tradycji ekle-
zjalnych réwniez wyrazajacych Objawienie Boze. W sposbb szczegblny
dotyczy to problemu tzw. objawien prywatnych. Do ich identyfikacji
bowiem zostaly w ramach tych wilaénie tradycji eklezjalnych opracowa-
ne tzw. kryteria rozeznawania duch6ws. Doda¢ nalezy, ze powstaly one
na podstawie Pisma $wietego, dziet Ojcoéw i Doktoroéw Kosciola, a takze

7 Por. Les inquietudes... dz. cyt., s. 72. 75-76; M. O’Carroll, Medjugorie, Facts. Docu-
ments, Theology, Dublin 1989, s. 93.

8 Kryteria te zawarte sa np. dzielach J. Gersona (De distinctione verarum visionum
a falsis); kard. J. Bony (De distinctione spirituum); E. Amorta (De revelationibus, vision-
ibus et apparationibus regulae tutae ex Scriptura, Conciliis, SS. Patribus explicatae) czy
P. Lambertiniego (De servorum Dei beatificatione et beatorum canonizatione).
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wizji i objawien doznanych przez Swietych mistykéw. Tak wiec Pismo
$wiete rowniez w wypadku tzw. objawien prywatnych stanowi istotny,
obok innych zrdédel (loci theologici) punkt odniesienia, jednak nie bez-
posrednio, lecz przez kryteria rozpoznawania duchéw. Trzeba jeszcze
stwierdzi¢, iz Pismo $wiete i Tradycja, stanowigc Objawienie publiczne,
rb6znig sie zasadniczo od objawien prywatnych. Z tego za$ wzgledu Bi-
blia, jako cze$¢ depozytu wiary, nie moze stanowi¢ bezposredniego
punktu odniesienia wla$nie w stosunku do objawien prywatnych.

Widaé wiec jasno blad tkwigcy w rozumowaniu A. Seul, sugerujacej
tego typu potraktowanie Biblii (biblicyzm — por. FR 55). Poniewaz
oprocz innych wyzej wymienionych elementéw, wilaénie objawienia
prywatne stanowily jedna z podstaw kryteriéw rozpoznawania duchow,
blednym jest poglad naszej Oponentki, jakoby nie zostaly one potrak-
towane jako ,,istotne konteksty interpretacyjne”.

Odnoénie do pierwszego z wymienionych zarzutéw (nieScisto$¢ w
powolywaniu sie na zrodla), Seul poswieca caly pierwszy paragraf swego
artykulu, wskazujac w nim na rzekomo popelnione przez nas niescistoéci.

Tak wiec pierwszg z owych ,nieécislosci” stanowi fakt uzycia w na-
szym artykule okre$len: ,domniemani wizjonerzy”, ,domniemana Mat-
ka Boza”. W przekonaniu bowiem A. Seul ,jest to pewnego rodzaju nad-
uzycie. Kontekst, w jakim pojawia sie ten wyraz wskazuje, ze nalezy go
rozumieé jako synonim tego, co tylko pozorne, rzekome, a wiec fatszy-
we.” To za$ stanie sie uprawnione — jak sadzi Oponentka — tylko w wy-
padku orzeczenia przez Koéciol, iz wydarzenia z Medjugoria nie pocho-
dza od Boga.

Odpierajgc powyzsze zarzuty, nalezy przypomnie¢ znaczenie stowa
»~domniemany”, zawarte w slowniku jezyka polskiego. Mianowicie ,do-
mniemany”, znaczy ,przypuszczalny, prawdopodobny, rzekomy”. Sto-
sowanie przez nas tego wyrazu podyktowane bylo ostrozno$cig by nie
przesadzac o charakterze omawianych zjawisk. Rowniez kontekst w ja-
kim slowo ,domniemany” sie pojawia nie moze wskazywaé¢ na negatyw-
ne stanowisko wobec nadprzyrodzonego charakteru wydarzen z Medju-
gorie. Kontekst 6w, to po prostu opis tych wydarzen.

Poza tym nalezy dodaé, iz odnosénie do tzw. objawien prywatnych,
nawet uznanych przez Kosciol, kazdy moze zajaé stanowisko negatywne
+0 ile uczyni sie to z odpowiednia skromnoscia dla wystarczajacych
przyczyn i bez intencji wzgardy”o. Zupelnie inaczej ma sie sprawa

9 Stownik Jezyka Polskiego, Warszawa 1978, t. 1, s. 424.
10 J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt., s. 39; por. J. Ratzinger, Tajemnica fatimska.
Komentarz teologiczny, ,Salvatoris Mater”, 2(2000), nr 3, s. 470.
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z uznaniem pochodzenia od Boga tego typu niezwyklych wydarzen.
W tym bowiem przypadku ,,sad o ich (...) autentycznoéci nalezy do tych,
ktorzy sa w KoSciele przelozonymi i ktérzy szczegblnie powolani sa, by
nie gasi¢ Ducha” (LG 12). Tymi przelozonymi za§ wedlug Norm Kongre-
gacji Nauki Wiary, sg: ordynariusz miejsca, Konferencja Biskupow (re-
gionalna lub krajowa) oraz Stolica Apostolska!!. Nie sg wiec do tego
uprawnieni czlonkowie KoSciola nie bedgcy wspomnianymi wyzej jego
przelozonymi.

Widaé jasno, iz mylnym jest poglad Seul, jakoby uzycie wyrazu
y,domniemany” w naszym artykule sugerowalo, ze wydarzenia z Medju-
goria, stowem tym okreslane, nie pochodzg od Boga. Tak samo blednym
jest twierdzenie, ze ,nieuzasadnione jest uzywanie epitetow «rzekomy»
qui «domniemany» w odniesieniu do wizji z Medjugorie” Kazdy bo-
wiem wierny, jak to wykazano ma prawo to uczynié. Niewlasciwym na-
tomiast jest wlasnie nieuzywanie tego typu okreSlen, co oznacza}oby
wydanie przedwczesnego sadu o ich autentycznosci, wtedy gdy jest sie
do tego osoba nieuprawniona.

Anastazja Seul uwaza, iz w krytykowanym przez nig artykule ,nie
zawsze zaznaczone sg zrodla, z ktorych autorzy czerpia swoje wiadomo-
$ci”. Slusznie zauwazono, iz dotyczy to informacji o tym, jakoby do-
mniemani wizjonerzy nie uczestniczyli ani w katechizacji, ani w zyciu
swojej parafii. Poza tym przypadkiem jednak zarzut 6w jest bezzasadny
— wszystkie inne twierdzenia sg bowiem w dostateczny sposéb udoku-
mentowane.

Nalezy odnie$¢ sie jeszcze do zarzutu nieprawdziwoSci stwierdzenia
ze ,zadne z widzacych (...) nie prowadzilo zycia religijnego”. To — zda-
niem Seul — jest nieprawda ,chociazby w odniesieniu np. do Vicki
i Mirjany”. Otéz trzeba stwierdzié, ze przytoczone przez Oponentke fak-
ty $wiadczg jedynie, ze na pewno tylko Vicka Ivankovi¢ uczestniczyla w
katechizacji prowadzonej na terenie parafii przez o. Jozo Zovco, ,ale
nawet jej naprawde nie znal”. Co do pozostalych wizjoneré6w pochodza-
cych z Medjugorie, to 0. Zovco ich jeszcze nie znal. ,Nie znal réwniez
rodzin (...) mlodych (...) zaden z widzacych nie bral udzialu w grupach
odnowy charyzmatycznej ani u Fr. Zovco, ktory kierowal takimi grupa-
mi, ani u kogokolwiek innego™:=.

Co do Mirjany Dragicevié, nie pochodzacej z Medjugoria, to musimy
przyznaé, ze nie dotarliSmy do ksigzki Czestawa Ryszki pt. Pytanie

1 Por. J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt., s. 268.
12 M. Ljubié, A Castella, Medjugorie. Ostatnie wezwanie do modlitwy i nawrécenia,
Krakéw 1990, s. 15-16.
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0 Medjugorie, na ktéra powotuje sie A. Seul, kwestionujac nasz poglad.
Natomiast informacja pochodzaca od matki Mirjany, ze ta poprosila ja
przed wyjazdem do Medjugorie o ksigzeczke do nabozenstwa, pochodzi
de facto od meza Mirjany Dragicevié, ktéremu podobno opowiedziala
o tym jej matka. Jest to wiec informacja mato wiarygodna, gdyz nie po-
chodzaca bezpoérednio ani od Mirjany ani nawet od jej matki's. Nalezy
jeszcze dodac, ze fakt, iz kto$ ,,chodzi do kosSciola, modli sie i wierzy” czy
nawet ,prosi o ksigzeczke do nabozenstwa” nie Swiadczy jeszcze
o uczestniczeniu w katechizacji lub zyciu religijnym swojej parafii.

Przyznajemy, ze w stwierdzeniu: ,,(...) w przypadku Medjugoria do-
mniemani wizjonerzy nie uczestniczyli w katechizacji ani w zyciu reli-
gijnym parafii (...)”4, pomyliliémy sie z cala pewnoscia co do Vicki
Ivankovi¢, katechizowanej przez o. J. Zovco. Nie ma jednak dowodow
na to, ze — jak sugeruje Seul — inni wizjonerzy, oprocz Vicki, na pewno
uczestniczyli w katechizacji czy zyciu religijnym parafii.

Kolejny zarzut dotyczy tego, iz autorzy krytykowanego artykutu po-
pemili bledy zwigzane ze ,sposobem potraktowania cytatéw badZ in-
nych form nawigzan intertekstualnych”. Tlustracja tego maja by¢ kolej-
ne, szczegbdlowe juz zarzuty. Nasz Krytyk uwaza, ze zaprzeczamy sobie,
raz twierdzac jakoby franciszkanie z Medjugorie ,,podjeli sie «duchowe-
go kierownictwa» domniemanych wizjoner6w”, podczas gdy drugi raz
— powolujac sie na wypowiedz o. Barbari¢a — rzekomo stwierdzamy, iz
tak nie jest. Sprzeczno$ci dowodzi¢ ma tez uzycie sformulowania: ,Slav-
ko Barbari¢, opiekun duchowy «widzacych»”.

W powyzszych sformulowaniach nie ma tych sprzecznoéci i wielo-
znacznoSci, ktérych dopatruje sie Seul. Nie zauwazyla ona bowiem, iz
w pierwszym cytacie sformulowanie ,kierownictwo duchowe” wystepuje
w cudzyslowie, czym chcieliémy zaznaczyé, ze nie uwazamy opieki, jaka
sprawuja nad wizjonerami franciszkanie z parafii Medjugorie, za kie-
rownictwo duchowe w sensie $cistym, lecz najwyzej jako synonim ja-
kiej$ ,opieki duchowej”. W zwigzku z tym jasne juz staje sie uzycie
sformulowania: ,Slavko Barbari¢, opiekun duchowy «widzacych»”.
Nadal uwazamy, ze wizjonerzy z Medjugorie nie posiadali odpowiednie-
go kierownictwa duchowego. Zadaniem bowiem kierownika duchowego
(ojca duchowego) jest m.in. odwracanie uwagi swych podopiecznych od
ewentualnych wizji i objawien (nawet bez badania czy pochodza od zle-

13 P, Zorza, Drogie dzieci, dziekuje, ze odpowiedzieli$cie na moje wezwanie, Krakow
1998, s. 57.
14 D. Rafalska, E. Lazewski, ,,Objawienia”..., art. cyt., s. 29
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go czy dobrego ducha)’s. W przypadku wydarzen z Medjugorie takiego
kierownictwa duchowego nie byto i nie ma. Franciszkanie bowiem bar-
dzo szybko uwierzyli, iz widzacym naprawde objawia sie Matka Boza. O.
Barbari¢ OFM, kt6ry od 1983 do 2000 r. towarzyszyl wizjonerom, za-
$wiadczyl za$, ze w stosunku do wizjoner6w nikt poshugi kierownika du-
chowego w zaden sposo6b nie sprawuje.

Co do problemu braku ojca duchowego, ktérego wizjonerom parafia
oficjalnie nie zaoferowala, to trzeba zauwazyé, ze A. Seul polemizuje tu
nie tyle z autorami artykulu, co raczej z o. S. Barbariéem. W cytowanym
fragmencie powiedzial on bowiem, ze parafia powinna to uczynic. Nale-
zy jeszcze dodaé, iz sprawa ta stanowila tylko kontekst dla pokazania
braku kierownictwa duchowego. Szkoda, ze nasza Oponentka tego nie
zauwazyla.

Kolejny zarzut dotyczy wypowiedzi Komisji Episkopatu Jugostawii
(z 10 IV 1991 r.): ,,Na podstawie dotychczasowych badan nie jest mozli-
we stwierdzié, iz chodzi o zjawienia lub objawienia nadprzyrodzone”,
ktora rzekomo zostala wyrwana z kontekstu i pozbawiona komentarza.
To za§ — zdaniem A. Seul — ,prowadzi¢ moze do wniosku, iz Episkopat
Jugostawii, ze sceptycznym powatpiewaniem odnosi sie do wydarzen z
Medjugorie”. Z tym za$ wnioskiem, jak trzeba rozumieé, nasza Opo-
nentka sie nie zgadza. Od razu nalezy stwierdzi¢, iz zacytowana opinia
A. Seul zawiera blad merytoryczny. Rzekoma bowiem ,wypowiedZ Ko-
misji Episkopatu Jugoslawii” w rzeczywistosci jest fragmentem o$wiad-
czenia Konferencji Episkopatu Jugostawii, nie za§ wspomnianej Komi-
sji, ktorej wyniki badan postuzyly tyko do sformulowania tego oé$wiad-
czenia. Mozna jeszcze dodaé, iz oSwiadczenie to bylo nazwane ,,Deklara-
¢ja z Zadaru™s,

Zarzutem w stosunku do wyzej wspomnianego pogladu naszego
Krytyka moze by¢ rowniez brak precyzji w okresleniu, o jaki kontekst
omawianego sformutowania chodzi. Mozna sie tylko domys$laé, iz Seul
odnosi sie do calego tekstu o$wiadczenia z Zadaru, z ktérego pochodzi
cytowany fragment. O$wiadczenie to nie zostalo przedstawione w calo-
$ci dlatego, ze chodzito nam tylko o problem zZrédla domniemanych ob-
jawien z Medjugorie. Kontekst za$, w ktérym 6w fragment sie znajdo-
wal, czyli reszta tekstu ,,Deklaracji z Zadaru” nic istotnego odnos$nie do
tego problemu nie wnosi.

15 Por. §w. Jan od Krzyza, Droga na Gére Karmel, 11, 6, 10; 11, 5; 18, 7; 11, 2.
16 Les inquietudes..., dz. cyt., s. 76; E. Maillard, D. Nolan, Pasterze Kosciota o Medju-
goriu, Warszawa 1997, sS. 41.
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Co do komentarza natomiast, tyczacego sie danego wydarzenia, to
wydaje sie, iz naszej Oponentce chodzi o kwestie dwoch formul, ,kt6-
rych uzywa Ko$ciél oceniajgc nadprzyrodzony charakter niezwyklych
zdarzen: non constat de supernaturalitate — nie stwierdzono (jak do-
tad) nadprzyrodzonego charakteru zjawisk oraz constat de non super-
naturalitate — stwierdzono (ostatecznie), ze zjawisko nie ma charakte-
ru nadprzyrodzonego”.

W odpowiedzi na to nalezy stwierdzié, iz rzeczywiscie odpowiednie
wladze koécielne'7, badajac tzw. objawienia prywatne w dwojaki sposéb
moga okresli¢ charakter tych wydarzen. Moga one zatem orzec badz o
prawdopodobienstwie nadprzyrodzonego pochodzenia owych zjawisk,
bad? tez o niemoznoSci takiego ich pochodzenia8. Dodajmy, ze orzecze-
nia te mogg by¢ wyrazone réwniez w dwojaki sposob: pozytywnie lub ne-
gatywnie. Jedli chodzi wiec o ustalenie prawdopodobienstwa nadprzy-
rodzono$ci objawien prywatnych, to moze ono wyrazi¢ sie badz negatyw-
nie w formule nihil obstat, czyli ,nic nie stoi na przeszkodzie”, aby wier-
ni uznali je za pochodzace od Boga, badZ tez pozytywnie, np. przez usta-
nowienie $wieta bezpos$rednio odnoszacego sie do danych objawieno.

Co do orzeczenia o niemoznoéci pochodzenia od Boga wspomnia-
nych zjawisk, to ono réwniez moze by¢ wyrazone albo negatywnie —
w formule ,non constat de supernaturalitate”, albo pozytywnie — w
formule ,constat de non supernaturalitate”. Pierwsza z tych formul
(non constat de supernaturalitate — nie ustala sie nadprzyrodzonosci
badanych wydarzen) nalezy przy tym rozumieé nastepujaco: w zebra-
nych materiatach brak jest jakichkolwiek danych (informacji) potwier-
dzajacych hipoteze o nadprzyrodzonym charakterze badanych wyda-
rzenz°, Te dane to po prostu albo informacje o naturalnym pochodzeniu
tego co badane, albo informacje o niejasnoéciach i wieloznacznoS$ciach

17 Nalezy tu przypomnie¢, iz kompetentna wladza koscielna do badania rzekomych
objawien jest w pierwszej kolejnoéci biskup miejsca, nastepnie, ,jesli wydarzenie dotyczy
regionu lub kraju” — Konferencja Biskup6w regionalna lub krajowa, wreszcie Stolica Apo-
stolska i Kongregacja Nauki Wiary. — Por. J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt, s. 268-269.

18 Nadprzyrodzonos¢ jest tu definiowana jako pochodzenie badanych zjawisk od Bo-
ga, w takim bowiem znaczeniu jest rozumiane stowo ,nadprzyrodzony” w materiatach od-
noszacych sie do identyfikacji tzw. objawief prywatnych. — Por. M. Castellano, La prassi
canonica circa le apparizioni mariane, w: Enciclopedia Mariana — Theotocos, Genova-
Milano 1958, s. 496-498; J. Galot, Le apparizioni private nella vita della chiesa, ,La
Civilta Cattolica” z 26 IV 1985, s. 32-33; J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt., s. 39.

19 M. Castellano, La prassi..., dz. cyt., s. 498; J. Galot, Le apparizioni..., dz. cyt., s. 32.

20 La formula (...) afferma che, dallinchesta fatta, le apparizioni non risultano
soprannaturali: mancano i requisiti”. — M. Castellano, La prassi..., dz. cyt., s. 497.
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dotyczacych domniemanych objawien. Inaczej méwiac, uzycie tej for-
muly oznacza zaprzeczenie?!, na podstawie posiadanych informacji, po-
chodzenia od Boga domniemanych objawien, dopuszczajac jednak ich
dalsze ewentualne badania, zbieranie i uzupelianie materialtow. Moga
one doprowadzi¢ przy tym badz to do uznania ich nadprzyrodzono$ciz2,
badZ do podtrzymania poprzedniego osadu lub tez ostatecznego ich za-
negowania przez uzycie formuly ,constat de non supernaturalitate”.

Druga za$ ze wspomnianych formul (constat de non supernaturali-
tate — ustala sie nie nadprzyrodzono$¢ badanych objawien) nalezy ro-
zumieé nastepujaco: domniemane objawienia, ze wzgledu na swoje ble-
dy nie moga mie¢ charakteru nadprzyrodzonego. Uzycie tej formuly za-
tem wyklucza23 nadprzyrodzone pochodzenie tych zjawisk tak, ze niepo-
trzebne jest zbieranie na ich temat dalszych informacji, nawet jesli owe
zjawiska jeszcze trwaja.

Nie ma wiec racji nasza Oponentka, gdy twierdzi, ze Komisja Epi-
skopatu Jugoslawii (naprawde za$ sama Konferencja Episkopatu) miala
do wyboru tylko dwie formuly. Faktycznie bowiem mogla ona odnie$é
sie do zdarzen z Medjugoria badz pozytywnie (na dwa wspomniane wy-
zej sposoby), badz negatywnie — przez uzycie omawianych dwoch for-
mul. Obie te formuly przy tym sa jednoznacznie negatywne, nie za$ tyl-
ko druga, jak uwaza nasza Autorka. Pierwsza zatem orzeka w sposob
jednoznacznie negatywny, iz na podstawie zebranego materialu nie
uznaje sie nadprzyrodzonosci badanych objawien. Opinia ta moze, co
prawda, ulec zmianie, lecz dopiero po zebraniu dodatkowych, odpo-
wiednich wiadomos$ci. I wlasnie na mozliwoéci zmiany tej formuly pole-
ga jej swoista otwarto$¢, wspomniana takze, choé implicite przez nasze-
go Krytyka. Moze ona bowiem ulec zmianie albo przez stwierdzenie
nadprzyrodzonego charakteru badanych wydarzen, albo przez ostatecz-
ne uznanie, iz takiego charakteru one nie posiadaja. Oczywiscie moze
by¢ i tak, ze po zakonczeniu badan nie zostang one juz podjete i sprawa
domniemanego objawienia zostanie nie rozstrzygnieta. O tej ewentual-
noéci z krytyki naszego artykulu czytelnik sie nie dowie, a zatem takze
na tej wypowiedzi naszej Oponentki — mowigc jej jezykiem — ciazy
»grzech niedointerpretacji”.

21 Ta formula (...) nega che si sia raggiunta la prova della soprannaturalita dei fatti”.
— por. tamze.

22 Na podstawie dodatkowego materiatu informujacego o nieuwzglednionych weze-
$niej przejawach dzialalnoSci Boga lub tez informacji wyjasniajacych stwierdzane nieja-
snosci i wieloznacznosci.

23, La formula (...) escludono che si tratti di fatti soprannaturali: & provato che non lo
sono”. — M. Castellano, La prassi..., dz. cyt., s. 497.



O nieporozumieniach wokét domniemanych objawiert w Medjugorje 291

Nie mozemy zgodzié sie z tezg, ze nasz artykul wprowadza w blad
czytelnika ,sugerujac, iz Episkopat negatywnie ocenil charakter nad-
przyrodzony zjawisk z Medjugoria”. Formula uzyta przez Episkopat Ju-
goslawii jest bowiem jednoznaczna z taka wlaénie negatywna ocena tych
wydarzen. Potwierdzeniem sceptycyzmu tej opinii moze byé cho¢by wy-
powiedzZ sekretarza Kongregacji Doktryny Wiary, skierowana do bisku-
pow polskich przy okazji ich wizyty ad limina apostolorum, opierajace-
go swe stanowisko wilaénie na ,Deklaracji z Zadaru”. Wypowiedz ta swo-
iScie wyciaga wnioski duszpasterskie ze wspomnianej deklaracji wyraza-
jac jej negatywny osad wobec domniemanych objawien w 6 punktach:
»,Nadal obowigzuje, ze niczego nadprzyrodzonego nie mozna sie w tych
objawieniach dopatrywaé¢; nalezy informowa¢ wiernych, ze Medjugorie
jest miejscem modlitwy, a nie objawien; nadal obowigzuje zakaz urza-
dzania oficjalnych pielgrzymek; to co méwi istota objawiajaca sie —
«Gospa» — zawiera sprzecznoSci, jest wiec niepowazne, podobnie po-
stawa i wypowiedzi «widzgcych»; aktualny ordynariusz Mostaru zajmu-
je stanowisko negatywne”24,

Kolejny zarzut dotyczy stwierdzenia, iz ,,Pani” ,wzywa do adoracji
Naj$wietszego Sakramentu tylko dlatego, iz Ona jest przy nim obecna”.
Pani Seul uwaza bowiem, ze wniosek ten nie wynika z tresci oredzi, na
podstawie ktorych zostal sformulowany. Autorzy krytykowanego przez
Nig artykuhlu z zarzutem owym do pewnego stopnia sie zgadzaja, gdyz
konkluzja taka rzeczywiécie wprost nie wynika ze wskazanych oredzi.
Trzeba jednak zapytaé: czemu shluzy podkreélanie przez domniemang
Matke Boza tego, iz jest ona zawsze obecna, kiedy wierzacy czcza Naj-
$wietszy Sakrament?25 W innym za$ przestaniu dodaje Ona: ,Drogie
dzieci, kiedy adorujecie Jezusa jeste$cie rowniez blisko mnie”26. Na tej
podstawie mozna wiec wysnu¢ hipoteze, ze Gospa wzywa do adoracji
Naj$wietszego Sakramentu ze wzgledu na swoja wtedy obecnosé, a takze
fakt, iz ci, ktorzy to czynig, sg blisko Niej.

2. KRYTERIUM ZGODNOSCI Z DEPOZYTEM WIARY

Co do kryterium zgodno$ci z depozytem wiary to nalezy stwierdzié,
iz oredzia z Medjugorie, wbrew temu co sadzi pani Seul, zawieraja w so-

24 R. Pindel, Sprawa Medjugorie, ,W Drodze”, 27(1999), nr 1, s. 44; J. Wojtowicz, R.
Wawro, F. Michalski, A. Klisko, J. Lojek, Wokét Medjugorje, ,Biuletyn KAI” z 7 IV 1998,
s. 15.

25 Stowa z nieba. Wszystkie oredzia z Medjugoria, Warszawa 1999, s. 151.

26 Por. tamze, s. 223.
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bie liczne niedokladnoSci i niescisto$ci. Fakt ten zostal wykryty juz w
trakcie badan komisji diecezjalnej powolanej przez biskupa Mostaru.
Ot6z komisja ta, w komunikacie z 11 X 1984 r. poinformowala o wykry-
ciu w owych oredziach trudnoSci dyscyplinarnych i teologicznych27. To
za$§ przyczynilo sie roéwniez do negatywnej oceny zawartej we wspo-
mnianej juz ,Deklaracji z Zadaru”. Owa ocene za$ potwierdzil raz jesz-
cze sekretarz Kongregacji Nauki Wiary abp T. Bertone w cytowanej wy-
powiedzi do biskupéw polskich. Dziwi zatem teza o ,wyjatkowej zgod-
noéci oredzi przekazywanych w Medjugorie z nauka Ko$ciola”, zawarta
w rozprawie doktorskiej M. Miravalle, jak i to, ze ,F. Keilhauer, autor
rozprawy habilitacyjnej poSwieconej Medjugoriu, nie znalaz} sprzeczno-
$ci miedzy przestaniem Gospy, a naukg KoSciota”.

3. KRYTERIUM SWIETOSCI I MAJESTATU BOGA

W naszej polemice odnosnie do tego kryterium najwazniejszym
problemem jest sprawa uzycia przez Gospe zwrotu ,,m6j Syn Jezus”.

Na wstepie nalezy jednak dodaé, iz zarzut ten w naszym teksScie byt
umieszczony w ramach kryterium zgodnosci z depozytem wiary=8. Zo-
stal przez panig Seul dowolnie przeniesiony do innego kryterium. Od-
noszac sie za$ do samego tego problemu, a jednocze$nie zarzutu nalezy
powiedzieé, iz nasza Oponentka uwaza za bezzasadne kwestionowanie
uzycia zwrotu ,,md6j Syn Jezus” w wypowiedziach Gospy. Seul sadzi bo-
wiem, iz interpretacja zalezno$ci Jezusa od Maryi, na kt6ra to zalezno$é
zwrot 6w wskazuje, jest niewlasciwa (jednostronna). Ona sama nato-
miast uwaza, iz zalezno$¢, o ktérej mowa, jest zaleznoécig typu psycho-
logicznego, czyli taka, ktéra wystepuje miedzy matka (w tym przypadku
Maryja) a dzieckiem (w tym przypadku Jezusem). Poglad ten przypisuje
przy tym réwniez autorom omawianego przez siebie artykuhu. Ci jednak
— jak mniema A. Seul — popemili blad jednostronno$ci uwazajac, iz
wyzej wspomniana zaleznos¢ jest tylko zalezno$cia Maryi (matki) od Je-
zusa (syna), podobng do zalezno$ci typu ontologicznego — stworzenia od
Stworcy. Nasza Oponentka przypomina za$, iz ta zalezno$é psychologicz-
na jest takze zaleznos$cig Jezusa (jako Syna) od Maryi (jako Matki).

Nie wdajgc sie w ocene tych psychologicznych rozwazan nalezy jed-
nak stwierdzi¢, iz stanowig one calkowicie bledne odczytanie porusza-
nego przez nas problemu zaleznoS$ci. Naszg intencjg bylo tylko zauwa-

27 . Premda vei sada uocova neke poteskoée disciplinske i teoloske naravi u medjugor-
skim porukama”. — Novo o Medjugorie, ,Glas Koncila” z 28 X 1984, s. 9.
28 Por. D. Rafalska, E. Lazewski, ,Objawienia”..., dz. cyt., s. 26.
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zenie, iz podkresSlanie przez Gospe zalezno$ci Chrystusa od Niej (przez
uzywanie zwrotu ,mdj Syn Jezus”) stanowi fakt popierajacy nasza teze
o Jej autonomizacji w stosunku do Chrystusa swoiécie ,spychanego na
drugi plan™29.

Tymczasem zadaniem tzw. objawien prywatnych, do ktérych miana
pretenduja przeciez wydarzenia z Medjugoria, jest przyczynianie sie do
glebszego poznania i rozumienia raz danego i definitywnie zakonczone-
go Objawienia publicznego. Poniewaz zas Posrednikiem i Pelnig calego
Objawienia jest Jezus Chrystus (por. KKK 65), dlatego do zadan obja-
wien prywatnych bedzie nalezalo ukierunkowanie na tajemnice Boga
w Jezusie Chrystusie oraz stopniowe wnikanie w jej tre$¢. W objawie-
niach prywatnych nie chodzi o wskazywanie jakichkolwiek zalezno$ci
psychologicznych, ale o ukierunkowanie na Chrystusa osob, do ktérych
objawienie to jest skierowane. Tak wiec Osoby objawiajgce sie (Maryja,
$wieci, aniolowie) powinny podkreslaé swa zalezno$¢ od Chrystusa nie
za$ ja umniejszaé lub w jaki$ sposob ,zaciemniaé”so.

4. KRYTERIUM POSEUSZENSTWA WLADZY KOSCIELNEJ

Kolejny stawiany nam zarzut polega na tym, ze w sposob jedno-
stronny przedstawiliSmy fakty dotyczgce postuszenstwa wiadzy koéciel-
nej. Wedlug naszego Krytyka podkres§lamy ,niesubordynacje francisz-
kanow i wizjoner(’)w wobec miejscowego biskupa a pomijamy ,,pro-
blem jednoSci z 1nnym1 blskupaml Jugostawii i Stohcy ApostolskleJ

Odnoszac sie¢ do powyzszego zarzutu nalezy stwierdzi¢, iz tak1ego
problemu jednoéci biskupa diecezji Mostar-Durno P. Zaniéa, gdyz o niego
tutaj chodzi, z biskupami Jugoslawii i Stolica Apostolska po prostu nie
ma. P. Zani¢, ustanowiony biskupem diecezji Mostar-Duvno w 1970 r.31,
pemil swéj urzad az do 1992 r., kiedy zgodnie z kan. 401 § 1 Kodeksu
Prawa Kanonicznegos2 przeszedl na emeryture. Pozostajac za$, przez
caly ten okres w jednosci ze Stolica Swieta, byt rowniez w Jednosc1 z bi-
skupami calego Ko$ciola katolickiego, w tym z biskupami Jugostawiiss.

Nalezy dodad, iz nie jest zgodne z prawda rzekome niepostuszenstwo
owego biskupa wobec Stolicy Apostolskiej, jak sugeruje to L. Rupcié¢
OFM w ksigzce Prawda o Medjugorje, na ktéra powoluje sie pani Seul.

29 Por. tamze.

30 Por. J. Ratzinger, Tajemnica fatimska..., art. cyt., s. 469-470.

3t Por. M. O’Carrol, Medjugorie..., dz. cyt, s. 73.

32 KPK kan. 401 § 1: ,Biskup diecezjalny, ktéry ukonczyt 75 rok zycia jest proszony
o zlozenie na rece Papieza rezygnacji z zajmowanego urzedu...”.

33 Por. tamze, kan. 336.
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Po pierwsze, jak juz byla mowa, kazdy wierny, a wiec i biskup, moze
mieé¢ negatywny stosunek do tzw. objawien prywatnych. Zatem nie mo-
ze by¢ tutaj mowy o jakimkolwiek braku postuszenstwa. Szczegolnie za$
tyczy sie to sprawy wydarzen z Medjugorja, ktére ani w latach osiem-
dziesiatych, o ktérych pisze Rupcié, ani dziewiecdziesigtych, az do chwi-
li obecnej nie zostaly uznane za mozliwe do przyjecia jako pochodzace
od Boga.

Po drugie, pismo kard. A. Casarolego z 1 IV 1985 r., zobowigzujace
kard. Kucharica, jak uwaza tenze o. Rupcié¢, do przekazania bp. Zaniéo-
wi ,aby ten wstrzymat sie z kazdym osobistym o$wiadczeniem, dopoki
nie zostang zebrane wszystkie elementy pozwalajace na wyjasnienie
wydarzen i wydanie ostatecznego osagdu”34, moglo mieé¢ najwyzej moc
obowigzujgca do dnia 2 V 1986 r. Wtedy bowiem, powolana przez bp
Mostaru Komisja zakonczyla swoje prace stwierdzeniem, iz rzekome ob-
jawienia z Medjugorja nie maja charakteru nadprzyrodzonegoss. Od te-
go momentu wiec bp Zani¢ mégl juz swobodnie wypowiada¢ sie na ten
temat. Z tego tez powodu nieprawda jest, co sugeruje Rupci¢, jakoby ka-
zanie wygloszone przez bp. Zani¢a w dniu 25 VII 1987 r. bylo ,zuchwa-
lym nieposhuszenistwem”sé. Tak wiec caly wywod Rupciéa, o niepostu-
szenstwie biskupa wobec Stolicy Apostolskiej oparty na tej falszywej
przestance, jest nieprawdziwy.

A. Seul twierdzi, iz Stolica Apostolska ,w uzasadniony przypadkach
odbierala” prawo zbadania autentyczno$ci objawien biskupom miej-
scowym, sugerujac, iz mialo to miejsce w wypadku wydarzen z Banneux
i Beauraing w Belgii. Tymczasem jednak sprawa ta byla znacznie bar-
dziej skomplikowana, albowiem po wydarzeniach z Beauraing (1932-
1933) i Banneux (1933) Belgie ogarnela ,epidemia wizjonerstwa”s7. To
za$ sklonilo biskupéw tego kraju do kolegialnego rozpatrywania sprawy
tych wszystkich rzekomo nadprzyrodzonych wydarzen. Biskupi zatem
postanowili poddaé je wszystkie dwustopniowemu badaniu. Najpierw

34 L. Rupcié, Prawda o Medjugorie, Krakéw 1999, s. 71. Pismo kard. Casarolego,
wspomniane przez o. Rupciéa, nie jest omawiane w jakichkolwiek innych Zrédlach. Z tego
powodu nie jest na razie mozliwym zweryfikowanie, czy takie pismo w ogéle zostalo wy-
dane, jezeli za$ tak, to jaka byla jego prawdziwa tresé. Weryfikacja taka za$ jest konieczna
z tego powodu, iz 0. Rupci¢ w swych publikacjach na wszystkie mozliwe sposoby stara sie
zdyskredytowaé biskupa Mostaru. W ksigzce Prawda o Medjugorie posunat sie nawet do
stwierdzenia, iz urzedujgcy ordynariusz diecezji Mostar-Duvno jest chory psychicznie. —
Por. tamze, s. 118. Z tego za$ powodu trzeba uznaé, iz L. Rupci¢ podpada pod kary ko-
$cielne przewidziane w kanonie 1373 KPK.

35 Por. Les inquietudes..., dz. cyt., s. 75.

36 Por. L. Rupéié, Prawda..., dz. cyt., s. 71.

37 Por. J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt., s. 159.
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mialy to uczyni¢ komisje zltozone z lekarzy, poZzniej za$§ komisje miedzy-
diecezjalne. Weryfikacje na pierwszym etapie przesz}y tylko objawienia
z Benneux i Beauraing. Wtedy dopiero wlaczylo sie Sw1¢te Oficjum, kt6-
re powierzylo ich zbadanie prymasowi Belgii. Ten za$ pozwolil bisku-
pom, na terenie ktérych znajdowalo sie Banneux i Beauraing, kontynu-
owaé rozpoczete przez nich wczesniej badanie. Wreszcie Swiete Ofi-
cjum, na prosbe prymasa, zezwolilo owym biskupom na wydanie osta-
tecznego osadu co do pochodzenia tych wydarzen. Tak sie tez stato. Ob-
jawienia z Benneux i Beauraing zostaly uznane przez biskupéow tych
miejsc w 1949 r.38. Jak wiec widaé, biskupom tym Stolica Apostolska
wcale nie odebrala prawa badania autentyczno$ci objawien, lecz oni
sami pozwolili, by sprawa zajat si¢ caly Episkopat Belgii, w dziatania
ktérego zainterweniowalo Swiete Oficjum.

Roéwnie bledng informacja jest twierdzenie, jakoby Stolica Apostol-
ska odebrata prawo osgdu autentycznoéci domniemanych objawien bi-
skupowi P. Zaniéowi, zwierzchnikowi diecezji Mostar-Duvno, na terenie
ktorej lezy Medjugorje.

Przypomnijmy, ze biskup ten, korzystajac ze swoich kompetenc;jis9,
powolal pierwsza komisje badawcza dnia 11 I 1982 r. Komisja ta, po-
czatkowo liczaca 4 czlonkdéw, zostala rozszerzona na poczatku 1984 r. do
20 czlonkéw. W jej sklad wchodzili wowcezas duchowni réznych diecezji,
profesorowie wydzialébw teologicznych z Chorwacji, Stowenii i Boéni
oraz lekarze psychiatrzy z Zagrzebia. W tym gronie bylo tez trzech fran-
ciszkanéw: P. Krasi¢ — wikariusz prowincji Hercegowiny, S. Badurina
— prof. teologii moralnej z Rijeci oraz I. Dugandzi¢ — biblista. Przyczy-
ng podje;cia przez bp. Zani¢a decyzji o rozszerzeniu owej komisji byt
fakt, iz dokonujqce sie w parafii Medjugorje wydarzenia osiagnely
znaczny rozglos zar6wno w KoSciele lokalnym, jak i na calym $wiecieo.
Sprawa wiec stawala sie coraz bardziej skomplikowana i czterech czlon-
kéw komisji nie bylo juz w stanie przeprowadzi¢ odpowiednich badan
wszystkiego co zwigzane bylo z tymi wydarzeniami. Byla zatem tylko
jedna komisja pierwotnie skladajaca sie z czterech czlonkéw, do ktérych
p6zniej dokoptowano jeszcze szesna$cie os6b. Dodajmy, ze biskup
przewodniczyl posiedzeniom tej komisji, poniewaz to on na mocy swych

38 Por. tamze, s. 159-162. 165. 168-172.

39 Por. tamze, s. 268.

40 Kako su dogadaji u zupi Medjugorje naisli na znatan odjek u nasoj krjevnoj crkvi
i u inozemstwu, biskup ordinarij smatrao je potrebnim prosiriti dosadasnju cetvero¢lanu
komisju odabiruéi nove clanove (...)”. — ,Glas Koncila” z 1 IV 1984, s. 1; Por. M. O’Carrol,
Medjugorje..., dz. cyt., s. 93; Les inquietudes..., dz. cyt., s. 72.
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uprawnien byl zobowigzany do prowadzenia badan nad calg sprawag
i interweniowania w nig4t. )

Nie jest wiec prawda, jak twierdzi nasz Krytyk, jakoby bp Zani¢ po-
wolal dwie komisje, z ktorych pierwsza doszla do impasu, druga za$
skladala sie tylko z 14 czlonkoéw, wérdd ktorych nie bylo franciszkanow.
Seul ocenia tez negatywnie fakt, iz biskup ,sam siebie mianowal prze-
wodniczacym” tak, jakby nie mial do tego prawa.

Co do zarzutu nie zaproszenia przez niego ekspertow miedzynaro-
dowych, nalezy zauwazyé¢, iz nie byto takiej potrzeby, gdyz byla to komi-
sja na szczeblu diecezji Mostar-Duvno. Mozna nawet stwierdzié, iz bi-
skup wykazal swoiscie ,nadmierng” troske, powolujac nie tylko na-
ukowcow z diecezji, lecz takze specjalistow z calej Jugostawii42.

Na koniec trzeba dodac¢, iz wprost groteskowym jest poglad, iz fran-
ciszkanie zostali usunieci — jak mniema A. Seul — juz ze skladu pierw-
szej komisji (przypomnijmy: byla tylko jedna komisja). Do komis;ji tej
bowiem nalezalo dwoch franciszkanéw stanowigcych polowe czterooso-
bowego wowczas skladu4s. Bylo ich wiec rzeczywiscie kilku, jak zauwaza
A. Seul, stanowili oni przy tym 50% owej komisji, nie za$ jaka$ jej malo
znaczacg cze$é, jak mozna by wnioskowac z twierdzen naszej Oponent-
ki. Po rozszerzeniu za$ omawianej komisji, w jej sklad weszlo az trzech
franciszkanow. Jak wida¢, biskup wcale nie staral sie eliminowa¢ fran-
ciszkanoéw jako majacych odmienne niz on stanowisko, co sugeruje
Seul. Z tego tez wzgledu malo prawdopodobny wydaje sie jej poglad, iz
»~widoczny byt (...) wielki nacisk biskupa na to, aby wyda¢ negatywne
orzeczenie”.

Nastepna sprawa to rzekome odrzucenie przez prefekta Kongregacji
Nauki Wiary kard. J. Ratzingera negatywnych wnioskow Komisji powo-
lanej przez bp Zanica, czego konsekwencja mialo by¢ — zdaniem naszej
Oponentki — ,,odebranie biskupom Mostaru akt sprawy Medjugorje” i
rozwigzanie ,,jego nierzetelnej komisji”.

4 Por. J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt., s. 268.

42 Czlonkami tej komisji zostali zatem: dr A. Brajko — wikariusz generalny kurii w
Mostarze; P. Krasi¢ OFM — wikariusz franciszkanskiej prowincji Herzegowiny; S. Baduri-
na OFM — teolog moralista z Rijeci; R. Brajci¢ — teolog dogmatyk z Zagrzebia; N. Bulat —
dogmatyk ze Splitu; N. Dogan — teolog fundamentalista z Dacova; I. Dugandzi¢ OFM —
biblista z Humaca; J. Kribl — filozof z Zagrzebia; L. Luci¢ — teolog fundamentalista z Sa-
rajewa; F. Orazem z Ljublany; Z. Pulji¢ — wykladowca psychologii z Sarajewa; S. Samac —
profesor katechetyki z Makarskiej; M. Zovki¢ — profesor eklezjologii z Sarajeva oraz leka-
rze psychiatrzy. — Por. ,Glas Koncila” z 1 IV 1984, s. 5.

43 Por. Les inquietudes..., dz. cyt., s. 72.
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W rzeczywisto$ci bylo zupehie inaczej. Komisja ta zakonczyta swoje
prace 2 V 1986 r., po czym ulegla samorozwigzaniu. Wyniki jej prac,
prowadzonych &ci$le wedlug norm Kongregacji Nauki Wiary, przekazat
Stolicy Apostolskiej w dniu 15 V tegoz roku bp P. Zani¢. Kard. J. Ratzin-
ger natomiast wyrazil swe uznanie dla pracy wykonywanej przez te Ko-
misje, po czym zachecil, kierujac sie normami Kongregacji Nauki Wiary,
aby podobna praca byla kontynuowana juz na szczeblu Episkopatu Ju-
gostawii44. Zatem kard. Ratzinger nie tylko nie odrzucil wnioskow Ko-
misji powolanej przez bp Zanica, lecz wrecz przeciwnie: pochwalit ja,
sugerujac tylko ewentualne powolanie nowej komisji. Sugestie owa na-
lezy za$ przypisa¢ normom Kongregacji Nauki Wiary z 1978 r., stwier-
dzajgcym, iz ,jesli wydarzenie dotyczy regionu lub kraju”, tak jak w przy-
padku domniemanych objawien z Medjugoria, to badanie jego wiary-
godnoéci moze réowniez podjaé konferencja biskupéw, zawsze jednak
tylko po wecze$niejszym uzyskaniu zgody ordynariusza miejsca4s. Oczy-
wiscie Stolica Apostolska nie odebrata biskupowi ,akt sprawy Medjugo-
ria”. Bp Zani¢ bowiem sam przekazat ,dokumenty Medjugoria do Rzy-
mu”46 wraz z negatywnym, wobec badanych wydarzen, osadem Komisji.
Nalezy zatem jeszcze raz podkresli¢, iz bezpodstawnym jest twierdzenie,
ze bp Zani¢ ,zostal pozbawiony przez Rzym akt Medjugoria”.

Nie jest tez prawda, iz od czasu powolania Komisji przy Episkopacie
Jugostawii w pazdzierniku 1986 r., ,,opinie biskup6w Mostaru dotyczace
prawdziwoéci objawien maja charakter prywatny, a nie sg oficjalnym, a
wiec obowigzujacym orzeczeniem KoSciola”. Faktycznie bowiem biskup
Mostaru ,,jako ordynariusz miejsca ma zawsze prawo wypowiadaé to, co
jest i pozostaje jego osobista opinig”4. Naleiy tu zwrocié uwage, iz po-
wyzsze zdanie stwierdza, ze osobista opinia bp. Mostaru Jest jego opinig
jako ordynarlusza miejsca, a wiec tego, kto z upowaznlenla Ko$ciola ma
czuwa¢é nad tym, co dzieje sie w powierzonej mu diecezji48. Zatem opi-
nia ta nie ma wcale charakteru prywatnego, jak sadzi Seul, lecz wprost

44 (...) Kongregacija za nauk vjere (...) izrazila svoju radu koji je izvrsila dijecezanska
komisija (...) i potaknula da se taj rad nastavi na razini biskupskih nacionalnih instancija”.
— ,Glas Koncila” z 18 11987, s. 1. 10; por. Les inquietudes..., dz. cyt., s. 75.

45 Por. J. Bouflet, P. Boutry, Znak..., dz. cyt., s. 268.

46 Les inquietudes..., dz. cyt., s. 75.

47 List sekretarza Kongregacji Nauki Wiary T. Bertone do abp J. E. Aubury z 26 V
1998 (Prot. nr 154/81— 06419). WypowiedZ ta odnosi sie co prawda do bp. Peri¢a, mowi o
Nim jednak jako o ordynariuszu diecezji Mostar-Duvno, ktérym byl wezeéniej P. Zanié.
Mozna wiec ja zastosowaé réwniez do osoby bp. P. Zaniéa.

48 Por. KPK kan. 381 § 1; kan. 375 § 1.
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przeciwnie — jest opinig oficjalng Ko$ciota diecezji Mostar-Duvno, kt6-
rego ,glowe” stanowi wla$nie ordynariusz tej diecezji. Opinia ta zatem
jest obowigzujgca dla wiernych tejze diecezji.

Ostatecznie nalezy powiedzie¢, iz opinie biskupé6w Mostaru dotycza-
ce prawdziwosci objawiefl z Medjugorja majg wla$nie charakter oficjal-
ny (nie prywatny), a wiec obomazujacy jako orzeczenie KoSciola diecezji
Mostar-Duvno. Dlatego tez uprawmonym jest przywolywanie w naszym
artykule wypowiedzi bp. Zani¢a i Peri¢a jako autorytetow, ktérych kom-
petencje w tej kwestii, w zaden sposob nie zostaly ograniczone przez
Stolice Apostolska.

Niestusznym jest laczenie przez naszego Krytyka sprawy opinii bi-
skup6w Mostaru odno$nie do prawdziwosci rzekomych objawien z wy-
powiedziami bp Zanica i Peri¢a umieszczonymi na s. 36-39 naszego ar-
tykulu. Wypowiedzi te bowiem w ogoéle nie tycza sie kwestii prawdziwo-
$ci tych wydarzen, lecz odnosza sie jedynie do probleméw dyscyplinar-
nych zwigzanych ze ,sprawg Medjugoria”. Rozwigzanie za$ tych pro-
bleméw, jako dotyczacych diecezji Mostar-Duvno, rowniez miescito sie
w zakresie zwyklych kompetencji biskupow Mostaru, ktére w latach
1986-199149 w zaden sposdb nie zostaly umniejszonese. Wspomniana
wezesniej ,,Deklaracja z Zadaru” z 1991 r. wrecz apeluje do duszpaster-
skiej uwagi miejscowego biskupa, ,,aby w Medjugorie i okolicach krze-
wi¢ zdrowy kult blogostawionej Dziewicy Maryi zgodnie z nauka Koécio-
la”s1. Deklaracja ta dodaje nastepnie, iz w tym celu biskupi, a wiec takze
bp Peri¢, ,udziela (...) specjalnych liturgicznych i duszpasterskich zale-
cen”s2, Nie ma wiec racji A. Seul, uwazajac, iz Stolica Apostolska w jaki-
kolwiek sposéb ograniczyla prawa biskup6w Mostaru czy to do ocenia-
nia nadprzyrodzonego charakteru wydarzen z Medjugorja czy tez do de-
cydowania o tym, co dzieje sie w ich diecezji w zwigzku z owymi wyda-
rzeniami.

Roéwnie bezzasadny, bo oparty na nieprawdziwych przestankach,
jest zarzut pod naszym adresem, ze falszywie sugerujemy, iz ,,organizo-
wanie pielgrzymek do Medjugoria, i czytanie (rozprowadzanie) oredzi
Gospy jest wyrazem niepostuszenstwa KoSciolowi”. Nalezy tu doda¢, iz
nasza Oponentka skupia uwage tylko na kwestii organizowania piel-

49 W tym bowiem okresie prowadzila swe badania komisja powolana przez Konferen-
cje Episkopatu Jugostawii.

50 Nie ma zadnego dokumentu Stolicy Apostolskiej na ten temat.

5t R. Peri¢, Prijestolje Mudrosti, Mostar 1995, s. 280.

52 Por. tamze.
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grzymek do Medjugoria, za§ w sprawie czytania (rozprowadzania) ore-
dzi Gospy ogranicza sie do sugestii, iz jest to dozwolone.

Tymczasem jednak, skoro uprawnione do tego organy wiladzy ko-
$cielnej nie uznaly, jak dotad, nadprzyrodzonego charakteru wydarzen z
Medjugorja, nie moze by¢ tak, ze wierni rozprowadzajg oredzia Gospy
i inne materialy na ten temat, traktujgc je jako odnoszace sie do rzeczy-
wistych objawienn maryjnych. W ten bowiem sposéb wydawaliby oni sad
na korzy$é autentycznoéci tych domniemanych objawien, do czego nie
maja prawa. To za$ byloby wlaénie wyrazem niepostuszenstwa Koscio-
lowi. Dlatego wlaénie — jak zauwazyliémy w naszym artykule — kolejne
instytucje ko$cielne (ordynariusz miejsca, Konferencja Episkopatu Ju-
goslawii i Kongregacja Nauki Wiary) juz od 1985 r. zakazywaly tego ty-
pu dziatanss.

Dla $cislo$ci dodajmy, ze czytanie oredzi Gospy nie jest tozsame
z ich rozprowadzaniem, jak sugeruje Seul. Mozna wiec je czytaé, nie
uznajgc przy tym, ze pochodza od Matki Bozej i z tego wzgledu oredzia
te rozprowadzac.

Co do pielgrzymek natomiast to nalezy podkreslié, iz zarzut A. Seul
dotyczy rzekomej jednostronno$ci naszego ujecia. Zdaniem naszego
Krytyka, podkreslamy tylko zakaz organizowania oficjalnych pielgrzy-
mek parafialnych, diecezjalnych ,czy generalnie w imieniu KoSciola”,
a pomijamy te ,wypowiedzi Episkopatu i Watykanu, ktére nie sprzeci-
wiaja sie pielgrzymowaniu do Medjugorie jako miejsca modlitwy i kultu
religijnego”.

Jest to niestety bledne odczytanie naszej mysli. ChcieliSmy bowiem
przede wszystkim wskaza¢ na to, iz nie mozna jezdzi¢ do Medjugorie ja-
ko miejsca autentycznych objawien maryjnychs4, o czym A. Seul juz nie
wspomina. Nie jest to wiec sprawa wylacznie organizacyjna, jak sugeru-
je pani Seul, ale zwigzana Sciéle z uznaniem, iz w Medjugorie rzeczywi-
$cie ukazuje sie Matka Boza. Z tego tez wzgledu dozwolone sa te wyjaz-
dy do Medjugorie, ktére traktuja je wylacznie jako miejsce modlitwy
i kultu religijnego, nie wiazac tego zupeknie z jakimkolwiek objawieniem
maryjnymss.

Zakazy rozprowadzania oredzi Gospy byly bezwarunkowe, tzn. nie
nalezalo ich rozprowadza¢ bez wzgledu na to czy uznaje sie ich nadprzy-
rodzony charakter czy tez nie. I to wlasnie mieli faktycznie na mysli, cy-
towani przez A. Seul, abp Franié i kard. Kucharic.

53 Por. D. Rafalska, E. Lazewski, ,,Objawienia”..., dz. cyt., s. 36-38.
54 Por. tamze, s. 36.
55 Por. list T. Bertone z 26 V 1998 r. (Prot. nr 154/81 — 06419).
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Nalezy dodaé, ze chociaz kard. Kuchari¢ nazywa Medjugorie sanktu-
arium, to chodzi mu tylko o to, iz jest ono miejscem, do ktbérego przy-
bywaja ludzie, aby uczcié Matke Boza zgodnie z nauczaniem KoS$ciotasé.
Nie mozna wiec tych stow uznaé za wyraz aprobaty dla nadprzyrodzo-
nego pochodzenia wydarzen z Medjugorie ani wyciaga¢ z nich wniosku,
jakoby Kosciél §w. Jakuba w Medjugorie zostal ogloszony sanktuarium
maryjnym — $§wiagtynia majaca specjalny przywilej okreslony przez pra-
wo kanoniczne i przepisy szczegolowes’. Nasz Krytyk powoluje sie przy
tym na wypowiedz rzecznika prasowego Stolicy Apostolskiej J. Navarro-
Valsa, nie relacjonujac jej jednak doktadnie. Powiedziat on bowiem, po-
twierdzajac zakaz organizowania pielgrzymek oficjalnych przez parafie i
diecezje, iz Ko$ci6l nie zabrania kaplanom towarzyszy¢ $wieckim w wy-
jezdzie [nie pielgrzymce — przyp. nasz] do jakiegokolwiek miejsca, a
wiec i Medjugorie w Boéni i Hercegowinie, tak jak nie zabrania towarzy-
szy¢ grupie katolikdw, ktorzy chcieli by zwiedzi¢ Republike Poludniowe;j
Afryki. Dodaje przy tym, iz kaplan , potrzebny jest wiernym ze wzgledu
na spowiedz”.58 J. Navarro-Vals zatem traktuje podr6z do Medjugorie
tak, jak wyjazd do jakiegokolwiek innego miejsca na $wiecie.

Jak widaé, zar6wno upowszechnianie oredzi Gospy z Medjugorie,
jak i wyjazdy do tej miejscowosci, czy to oficjalne (organizowane przez
kaplané6w — zakazane zupelnie), czy tez nieoficjalne (organizowane
przez $wieckich), lecz motywowane uznaniem maryjnego charakteru
nadzwyczajnych wydarzen tam sie dokonujacych, sg catkowicie zakaza-
ne. Trzeba doda¢ odnoénie do tzw. pielgrzymek, iz dozwolone sg tylko
wyjazdy do Medjugorie traktowanego jak kazde inne miejsce na $wiecie.

Wypada jeszcze odnie$é sie do zarzutu, ze — naszym zdaniem — fran-
ciszkanie oraz ,widzacy” zastosowali sie tylko do dwoch z szeregu polecen
bp. Zani¢a ,majacych na celu «sttumienie» wydarzen w Medjugorie”. Pa-
ni Seul natomiast uwaza, ze bylo inaczej. Wedlug niej podporzadkowali
sie oni w calo$ci trzem poleceniom biskupa, cze;éciowo za$ jednemu, nie
uznali za$ za wlaSciwe w ogole podporzadkowa¢ sie trzem pozostalym

Oto6z zakladajac nawet, iz informacje te sa prawdziwe, nie zmienia
to jednak faktu gorszacego niepostuszenstwa franciszkan6ws® i wizjone-
row wobec biskupa Mostaru. W sposéb wybiérczy bowiem potraktowali

56 Por. R. Laurentin, Medjugorje. Molta ostilita, moltissime grazie. Testamento,
Udine 1998, s. 44.

57 Por. R. Perié, Prijestolje..., dz. cyt., s. 285; KPK kan. 1230.

58 R. Laurentin, Medjugorje..., dz. cyt., s. 41-42.

59 Franciszkanie pracujacy w parafii byli zobowigzani do podporzadkowania sie
biskupowi miejsca. Do niego bowiem nalezy piecza nad tym, co dzieje sie w parafiach na-
lezacych do Jego diecezji. — Por. KPK kan. 381 § 1.



O nieporozumieniach wokét domniemanych objawiert w Medjugorje 301

oni jego zakazy uwzgledniajace tylko te, w stosunku do ktérych uznali,
iz jest to mozliwe. Nalezy jednak zwrdci¢ uwage ze:

a) fakt, iz ,widzacy” nie brali udzialu we wsp6lnej modlitwie prowa-
dzonej przez franciszkandw, nie znaczy wcale, iz zastosowali sie do za-
kazu wystepowania publicznie. W kazdym razie bowiem odbywaly sie
wtedy spotkania grup modlitewnych na Goérze Podbrdo i Krizevacu, kie-
rowanych przez Ivana Dragicevica i Marie Pavlovi¢. Roéwniez pozostali
wizjonerzy spotykali sie z pielgrzymami przybywajacymi wtedy do Med-
jugoriesto;

b) Fakt, iz wedlug pani Seul T. Vlasi¢ jako proboszcz parafii uwazal,
iz zastosowanie sie do zakazu widzen w ko$ciele parafialnym ,byloby
jednoznaczne z wydaniem widzacych na pastwe thumoéw (...) i policji”
nie zmienia tego, iz zobowigzany byl to uczynié. Postuszenstwo bowiem
przelozonym w Koéciele obowigzuje nawet wtedy, gdy polecenia te sg
uwazane za niestuszne przez tych, ktorzy maja sie im podporzadkowaé.
Nalezy dodac¢, iz w owym czasie proboszczem parafii Medjugorie nie byt
weale T. Vlasi¢ — jak twierdzi A. Seul — lecz T. Pervan, w licie do kto-
rego znalazly sie wszystkie omawiane polecenia bp. Zanié¢as:;

¢) Pani Seul pisze, Ze polecenie to zostalo przekazane jako nakaz za-
przestania ,kazan na temat objawien”. W dostepnych nam jednak Zro-
dlach znaleZliSmy inne sformulowanie tego zakazu: ,zaprzesta¢ moéwie-
nia o objawieniach” i ,nie rozglaszaé¢ zadnego oredzia”s2. Zakazu za$ tak
sformulowanego ani franciszkanie, ani ,widzacy” nie spehniali, dalej
moéwige o domniemanych objawieniach i upowszechniajac oredzie Go-
spy. Jezeli nawet nie czynili tego publicznie — jak uwaza A. Seul — to
dalej bylo to robione prywatniess;

d) Co do tego, aby ,skonczyé z poboznyml praktykami, ktére po-
wstaly na podstaw1e obJaw1en to nie mozna interpretowa¢ tego zakazu
jako zniesienia r6zanca ,czy odmaw1an1a siedmiu «Ojcze nasz», «Zdro-
wa$ Maryjo» i «Chwata Ojcu» tradycyjnej modlitwy w tych stronach”.
Chodzi natomiast o zaprzestanie odmawiania tych modlitw w inten-
cjach nakazanych przez Gospe czy w zwigzku z tym, ze ona do nich na-
mawiala. Odnosi sie to oczywiscie rowniez do innych poboznych prak-
tyk, ktére same w sobie dobre i wlaéciwe, nie powinny by¢ dokonywane

60 Por. E. Maillard, Medjugorje. Lata 9o. Triumf serca, Warszawa 1997, s. 228.

61 Por. M. O’Carroll, Medjugorje..., dz. cyt., s. 154.

62 Por. tamze, s. 155; Les inquietudes..., dz. cyt., s. 73.

63 Gdyby zakaz 6w byl przestrzegany w pelni, tak jak byé powinno, nie bylyby znane
oredzia pochodzace z okresu po wydaniu omawianych dyrektyw bp. P. Zaniéa. Poniewaz
jednak oredzia te sa znane, oznacza to, iz byly przekazywane na biezaco przez ,widzacych”
osobom postronnym.
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z uwagi na Gospe i Jej polecenia czy namowy. Tyczy sie to np. postu
o chlebie i wodzie, do ktérego Gospa zachecatab4;

e) Jezeli chodzi o to, aby ,zabroni¢ sprzedazy pamiatek oraz publi-
kacji propagujacych objawienia” to fakt, iz sprzedaz taka zostata zredu-
kowana, nie zmienia faktu, iz zakaz ten, wydany przez uprawnionego do
tego biskupa, zostal zlekcewazony. Dotyczyl on bowiem calkowitego za-
przestania tego typu dzialalnoSciés;

f) Co do przestrzegania zakazu odnoszacego sie do trzech zakonni-
kéw, to trzeba stwierdzié, iz dotyczyl on nie tylko ojcow Zovco, Vlasi¢a
i Rupcicia, lecz takze innych ksiezy pracujacych w owym czasie w parafii
Medjugorie. Nalezy doda¢, iz w tekécie pani Seul omawiajacym sprawe
owego zakazu znajduja sie pochwaly pod adresem wspomnianych wyzej
trzech zakonnikéw, a takze por6wnania ich cierpienia oraz by¢ moze
cierpienia ludzi z Medjugoria, do cierpienia meczennikéw pierwotnego
KoSciota. Sugeruje sie przy tym, iz w tym cierpieniu objawia sie Bog, ze
jest ono cze$cig calo$ci dziela Bozego. Wszystko to za$ jest powaznym
naduzyciem. O. Cesca, ktérego tekst cytuje A. Seul, nie jest uprawniony
do wydawania osadu, iz wydarzenia z Medjugoria sq dzielem Bozym \
zwigzku z czym bezzasadnym jest rowniez Jego poglad, ze cierpienie
Zovko, Vlasi¢a i Rupcicia sa podobne do cierpienia meczennikow czy w
ogoble Kosciola. Poza tym meczennicy i Ko$ciél cierpieli przeSladowania
z ragk wrogdw Boga i religii, w tym za$ wypadku biskup Kosciola katolic-
kiego, rzadzacy z Bozego postanowienia KoSciolem lokalnym6é, uzyt
swej zwyktej jurysdykeji do ograniczania dziatan ludzi, ktérych dzialal-
no$é uznal za szkodliwg w swej diecezji. Nie moze wiec by¢ mowy o ja-
kimkolwiek poréwnaniu tego typu, jakiego dokonuje O. Cesca, a za nim
nasza Oponentka

2) Fakty, iz ,widzacy” oraz franciszkanie nie oddali wszystkiego co
napisali wizjonerzy, stanowi wyrazny dowod ich niepostuszenstwa wo-
bec Kosciola reprezentowanego przez biskupa diecezji Mostar-Duvno.
On bowiem, wbrew cytowanym przez A. Seul slowom kard. Franicia, ma
prawo i obowigzek ,wymaga¢ pojedynczym poleceniem”, by ,pisma,
w ktorych znajduja sie elementy dotyczace w sposob szczegblny religii
lub czysto$ci obyczajow”, byty przedlozone jego sadowib?.

64 Por. Stowa..., dz. cyt., s. 156. 206. 258.

65 Por. Dekret o trosce pasterzy KoSciola w sprawie ksiqzek, w: W trosce o pelnie
wiary. Dokumenty Kongregacji Nauki Wiary 1966-1994, red. Z. Zimowski, J. Krolikow-
ski, Tarn6w 1995, s. 92.

66 Por. KPK kan. 375 § 1.

67 Por. Instrukcja o niektérych aspektach wykorzystywania srodkéw spolecznego
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Dodajmy, o czym nie wspomniala pani Seul, iz bp Zanié nakazat row-
niez ,zdjaé figure Dziewicy wykonang wedlug wzoru z objawien i umiesz-
czong przed olttarzem™8. To polecenie zostalo spelnione przez francisz-
kandw, ktorzy zastapili figure Gospy rzezba Matki Bozej z Lourdes.

Wida¢, w jak znacznym stopniu wizjonerzy i opiekujacy sie nimi
franciszkanie nie wypekili polecenn wydawanych przez swojego biskupa.
Bez watpienia nie $wiadczy to na korzy$é autentyczno$ci domniema-
nych objawien z Medjugorie, z ktérymi osoby te byly i sa zwiazaness.
Wypada jeszcze wspomnie¢, iz wszystkie te polecenia nigdy nie zostaly
odwolane i obowigzuja do tej pory, cho¢ nie sg juz w zaden spos6b prze-
strzegane.

5. KRYTERIUM ,,0WOCOW SWIETOSCI”
I DZIEL CHARYTATYWNO-APOSTOLSKICH

W kolejnym zarzucie A. Seul uwaza, iz nasz artykul ,stawia pod
znakiem zapytania warto$¢ zycia religijnego osob zwigzanych z ruchem
Medjugorie”, bowiem rzekomo naszym zdaniem wyzej wspomniane
osoby ,nie kieruja sie (...) wiara, nadzieja i mitoscig”.

Odpowiadajac na to chcemy przypomnie¢ nasze stwierdzenie, ze
wlasnie trudno oceni¢ wzrost w $wieto$ci osobistej tych osob, zadajac
tylko pytania ,odno$nie do motywow ich zachowania: czy rzeczywiscie
sa oni pobudzani wiarg, nadzieja, milo$cia czy tez prézng ciekawoScia
odnoénie do jaki§ nadzwyczajnych, ziemskich zjawisk, bezkrytycznie
uznanych za autentyczne (przeciwienstwo wiary i nadziei) wbrew po-
nawianym ostrzezeniom wladzy koScielnej (przeciwienstwo mitoéci)?”7o.
Nie chodzilo nam zatem o wypowiadanie sie na temat poziomu zycia re-
ligijnego oséb zwigzanych z wydarzeniami w Medjugorie. ChcieliSmy
tylko zwroci¢é uwage na to, iz motywami (przyczynami) zainteresowania
owymi dommemanynn obJaw1en1am1 nie muszg by¢ wcale nadprzyro-
dzone cnoty wiary, nadziei, miloSci (zasady zycia religijnego), lecz trze-
ba dopusci¢ mozliwo$é, ze zainteresowanie to pobudzane jest rowniez

przekazu w promowaniu nauki wiary, w: W trosce o petnie wiary..., dz. cyt., s. 385; por.
KPK kan. 827 § 3; kan. 49.

68 Por. D. Rafalska, E. Lazewski, ,Objawienia”..., art. cyt., s. 35.

69 Przyczyna takiego zachowania jest bowiem sama Gospa wzywajgca do nieposhu-
szefistwa wobec powyzszych polecen. — Por. Les inquietudes..., dz. cyt., s. 80-81. To za$
stawia w zlym $wietle sprawe pochodzenia Jej objawien. ,,Czy mozliwe jest, aby ta, ktorej
wola jest doskonale zjednoczona z wolg Jej Syna — Chrystusa, Stuzebnica Panska, chciala
czego$ innego niz Jezus, ktéry objawia swoja wole przez zarzadzenia biskupa?” — P. M.
Strojecki, Roczny prég, ,,Christianitas”, 2000, nr 3/4, s. 310.

7o D. Rafalska, E. Lazewski, ,Objawienia”..., art. cyt., s. 40.
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przez przeciwstawne tym cnotom teologalnym ludzkie wady. Na taka
za$ mozliwo§é wskazuje fakt, ze mimo licznych wyzej opisanych nie-
prawidlowos$ci zwigzanych z wydarzeniami z Medjugorie, wiele oséb
wcigz sie nimi fascynuje. Oczywistym jest wiec, ze nie orzekamy, jak
przypisuje nam to pani Seul, o poziomie zycia duchowego o0séb zwigza-
nych z Medjugorie, o ich wzroécie w §wietoSci osobistej, autentycznosSci
ich wiary, o poziomie taski u$wiecajgcej ani nawet o motywach poste-
powania ich jako bliZnich.

Dalej nasza Oponentka pisze, iz nieprawda jest, ze gloszenie oredzi
Gospy nie $wiadczy o pokorze wizjoneréw i franciszkanoéw. Wedlug niej
cnote pokory laczymy ,tylko i wylgcznie z milczeniem i ukryciem”. Ot6z
w omawianym artykule problem pokory zostal ujety precyzyjnie. Trak-
towana jest ona bowiem jako skutek teologicznych cnét wiary, nadziei,
i miloSci, zdefiniowana za$ zostala jako ,,wlasciwe zrozumienie swojego
miejsca, jako tylko narzedzia w planie Bozym™7:. I wla$nie w ten sposob
mozna polozy¢ ,znak réwno$ci miedzy pokora a prawda”, co uwzgled-
niajgc, osoby majgce objawienia prywatne staraly sie nie ujawniac
swych doznan. W ten spos6b chcialy one zapobiec mozliwo$ci jakiego$
wyrdbznienia siebie czy uznania ich za czynnik sprawczy tego, co na-
prawde powodowal Bog. Z tego tez wzgledu w objawieniach prywatnych
pokora jest laczona z milczeniem i ukryciem. W innych okoliczno$ciach
tak byé¢ nie musi. Przykladem tego moze byé¢ postawa Szawla z Tarsu,
ktorego objawienie Chrystusa w drodze do Damaszku, choé¢ bylo skie-
rowane tylko do niego, to jednak nalezalo do Objawienia publicznego.
Natomiast zachowanie wizjoneréw z Medjugorie w sposéb wyrazny jest
sprzeczne z wyzej wspomniang postawa pokory, charakterystyczna dla
0s6b majgcych objawienia prywatne. Pokora bowiem tylko w przypadku
objawien prywatnych taczy sie z ukryciem i milczeniem.

Nie zgadzamy sie z zarzutem, jakoby$Smy bezzasadnie przypisywali
wspéblnotom spotkanym w Medjugorie cele ,propagandowe”, a nie
duszpasterskie. Chcemy zwrbci¢ uwage na tre$¢ naszej wypowiedzi. Na-
pisaliémy, ze wspoélnoty te sa wspdlnotami modlitewnymi i kontempla-
cyjnymiz2, nie za$ propagandowymi, co nam przypisuje Seul, czy tez
duszpasterskimi, jak uwaza ona sama.

Co do tego za$, ze ich dzialalnos¢ zostala uznana za potrzebna Ko-
$ciolowi, to nalezy przypomnieé, iz pewne formy akceptacji tych wspol-
not przez niektérych biskupéw7s w zadnym wypadku nie wiagzaly sie

71 Tamze.
72 Por. tamze, s. 40-42.
73 Por. R. Laurentin, Medjugorje..., dz. cyt., s. 118.
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z uznaniem objawien z Medjugorie i zwiazanej z nimi pobozno$ci, ktora
jednak de facto jest inspiracjg owych grup. Obecno$é tych wspélnot na
terenie parafii Medjugorie jest przy tym niemile widziane przez biskupa
Mostaru, ktéry nie wyrazil na nie zgody, wiedzgc jak bardzo sa one
zwigzane z domniemanymi objawieniamiz4.

Natomiast instytucjami typowo apostolskimi, propagujacymi wszel-
kimi dostepnymi sposobam1 rzekome objawienia, sg np.: franciszkanski
miesiecznik ,,Glas Mira” i Radio-Mir, tzw. Centra Pokoju czy ruch Dzieci
Medjugorie. I te tylko organizacje, nie zas wspoélnoty modlitewne, zosta-
ly przez nas uznane za propagujgce domniemane objawienia.

Nasz Krytyk przypomina ogblna prawde, iz drzewo poznaje sie po
owocach (por. Lk 6, 44). Poglad 6w jest oczywiécie prawdziwy, lecz w
wypadku problemu tzw. objawien prywatnych kryterium ,,owocéw” jest
jednak niewystarczajace. Niekoniecznie nawet dobre ,,owoce” musza sie
wigza¢ z domniemanymi objawieniami. Moga bowiem by¢ skutkiem
zwyczajnego dzialania Boga i Jego laski w czlowiekus. Dlatego tez ko-
niecznym jest stwierdzenie, jakie sg faktyczne skutki (owoce) badanych
nadzwyczajnych wydarzen. W wypadku Medjugoria za$ wszystko wska-
zuje na to, iz skutkami tymi sa: jawne niepostuszenstwo parafii Medju-
gorie wobec biskupa; roztam w KoSciele diecezji Mostar-Duvno oraz
ostre spory i podzialy wszedzie tam, gdzie dotrze oredzie Gospy z Med-
jugoria. Spory te toczag sie przy tym nie tylko miedzy zwolennikami
a przeciwnikami autentycznoéci domniemanych objawien z Medjugoria,
lecz nawet wéroéd samych zwolennikéw tych ,,objawien”76. Nietrudno
zauwazy¢, ze ,owoce” dwudziestu lat domniemanych objawien juz teraz
pozwalaja na formulowanie stosownej oceny tych wydarzen.

Warto jeszcze dodaé, iz pozytywna wzgledem nadprzyrodzonego
charakteru objawien z Medjugorie postawa Papieza, o ktoreJ plsze Seul,
jest jedynie domniemaniem. Czesto bowiem twierdzi sie ,,ze papiez jest
za Medjugorie i przypisuje Mu sie liczne wypowiedzi czy gesty o charak-
terze prywatnym (...), ale jest prawie zawsze niemozliwe, aby zweryfi-
kowa¢ (sprawdzi¢) zrodta i pewnosé Swiadectwa, co czyni je niepewny-
mi”77. Brak za$ tego typu udokumentowanych wypowiedzi i gestobw Pa-
pieza wskazuje na Jego szacunek wobec autorytetu biskupéw Jugosta-

74 Por. R. Laurentin, 13 anni..., dz. cyt., s. 38.

75 Por. J. Ratzinger, Raport o stanie wiary, dz. cyt., s. 94; J. Galot, Le apparizioni...,
dz. cyt., s. 31.

76 Por. E. Maillard, D. Nolan, Pasterze..., dz. cyt., s. 37; P. Zani¢, Medjugorje..., dz. cyt.,
s. 14; ,Znak Pokoju”, 1989, nr 15, s. 3; 1995, nr 89-90, s. 12; E. Maillard, Wojna..., dz. cyt.,
S. 252,

77 Les inquietudes..., dz. cyt., s. 91.
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wii, a szczegblnie biskupa Mostaru. Ci bowiem biskupi juz sie wypowie-
dzieli na temat wydarzen z Medjugorie, co swym milczeniem respektuje
Jan Pawel II. Wszystko to za$§ pozwala stwierdzi¢, iz Papiez nigdy nie
zajal stanowiska na temat domniemanych wydarzen z Medjugorie’8. Nie
uzasadnionym jest wiec, wyrazony w artykule A. Seul poglad, iz ,Jan
Pawel II z nadziejg patrzy na Medjugorie i widzi w nim kontynuacje Fa-
timy”. Podobnie tylko domystem jest twierdzenie, iz Papiez nie przybyt
do Medjugorie dlatego, ze nie zostal zaproszony przez biskupéw diecezji
Mostar. Zatem wszystko, co na temat postawy Papieza odno$nie do wy-
darzen z Medjugorie pisze pani Seul, jest zupelie bezzasadne i stanowi
zbiér ,,poboznych zyczen” i plotek.

Na koniec nalezy sformulowa¢ kilka uwag odno$nie do metodycznej
strony polemicznego artykulu A. Seul. Pierwsza wiec sprawe stanowi
shotoryczny” brak Zrédel. Oponentka formuhuje sady i pisze o pewnych
faktach nie podajac przy tym, skad te informacje pochodza. To za$ powo-
duje, iz opinie te czesto niezgodne s3 ze stanem faktycznym. Szczeg6lnie
dotyczy to spraw komisji badajacych ,problem Medjugorie”. Inne przy-
klady ferowania kategorycznych sadéw przy jednoczesnym braku Zro6-
del, to: poglad, ze nieuzasadnione jest uzycie stow ,rzekomy”, ,domnie-
many” w odniesieniu do wizji z Medjugorie czy mniemanie, ze ,juz $w.
Tomasz z Akwinu uwazal, iz niemoralne jest thumienie swych uczué”79.

Nalezy tez zwro6ci¢ uwage na bezkrytyczne korzystanie ze Zrdodel.
I tak A. Seul, z ksigzki Pasterze Kosciota o Medjugorie, przejela falszy-
wy poglad jakoby Stolica Apostolska odebrata biskupom miejsca prawo
zbadania autentycznoSci tzw. objawien prywatnych8c. Réwniez inne in-
formacje z tej ksiazki sa niedokladne, gdyz albo nie przekazuja calej my-
§li zawartej w wypowiedzi lub tez sa to opinie niesprawdzone. Wydaje
sie zatem, iz to wlasnie sprawilo, ze polemiczny artykut A. Seul jest nie-
rzetelny.

W zwiazku z tym nalezy tez zwrdci¢ uwage na niewlaSciwe, wrecz
bledne, interpretowanie naszego tekstu. Przykladem tego moze byé
choéby uznanie, ze poshugiwaliSmy sie zla, bo przestarzalg interpretacjg
Pisma $wietego. Ten sam zarzut nalezaloby postawi¢ $w. Antoniemu
z Padwy, na ktérego autorytet powolaliSmy sie. Tymczasem, na co wy-
raznie wskazuje tre$é naszego artykuhlu, §w. Antoniemu z Padwy i nam,

78 Por. tamze.

79 W rzeczywisto$ci $§w. Tomasz sadzil, ze uczucia powinny byé miarkowane przez in-
telekt i wole, takze jesli sa zbyt silne, powinny by¢ sthumione (ograniczone). — Por. STh I-
11, q. 24, a. 1; KKK 1767.

80 Brak jest dokumentéw, ktore by o tym $wiadczyly.
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ktorzy$my go cytowali, chodzilo o zawsze aktualny sens moralny w od-
czytywaniu zapisanego w Ewangelii faktu, iz ,Matka Boza tylko sze$¢
razy sie odezwala”s:,

Oprébcz tego nasz Krytyk podaje w niektorych wypadkach niepelne
informacje popelniajac krytykowany przez siebie ,grzech niedointerpre-
tacji”. Piszac np. o zwigzku maloméwnosci z pokora, nie zauwaza poda-
nej przez nas definicji pokorysz.

Nalezy wreszcie zauwazy¢ nienaukowe uwagi w stosunku do auto-
row krytykowanego przez siebie artykulu. Wytyka nam mlody wiek, czy
tez insynuuje, ze nie czytaliSmy Zrédel w oryginale, a wiec w jezyku
chorwackim. Zwraca tez uwage ogélnie emocjonalny ton polemicznego
artykuhu.

Podsumowujac, nalezy powiedzie¢, iz artykul Anastazji Seul $wiad-
czy o niedostatkach warsztatu badawczego umozliwiajacego badania w
dziedzinie teologii duchowo$ci. Szczegélnie dotyczy to tak subtelnego
problemu jak zagadnienie objawien prywatnych. Identyfikacja bowiem
tychze objawien wymaga umiejetnego korzystania z Tradycji i Magiste-
rium Ko$ciola, nie za$ tylko proby odnoszenia informacji o domniema-
nym objawieniu do fragmentéw Pisma $wietego. czy tez niedokladnych
opiséw innych, juz uznanych, objawien.

81 Sw. Antoni z Padwy, Drogi do $wietosci, w: Antologia mistykéw franciszkanskich,
red. S. Kafel, Warszawa 1987, t. 1, s. 152; por. KKK 115-117.
82 Por. D. Rafalska, E. Lazewski, ,,Objawienia”..., dz. cyt., s. 40.



Ks. Andrzej SIEMIENIEWSKI
Wroclaw

KROK W PONOWOCZESNA PRZYSZEOSC
CZY BUDZENIE WIDMA PRZESZ¥OSCI?

1. POSTMODERNISTYCZNA DUCHOWOSC MISTYCZNA
W UJECIU DON CUPITTA

Postmodernizm jest pewna moda kulturowa, bazujaca na podejrze-
niu, ze obecnie przezyly sie juz wszystkie trwale punkty odniesienia
i pewniki wlasciwe ludziom czas6w poprzednich, zwanych wlaénie ,no-
woczesnymi” (modern). Moda ta odnosi sie do bardzo réznych aspek-
tow kultury, w tym takze do religii. Wéréd aspektow zycia religijnego
nie pomija sie jego strony najbardziej zapewne wkraczajacej w osobiste
przezycie, a zarazem najbardziej tajemniczej, jaka jest mistyka.

W niniejszym szkicu podjeta zostanie refleksja na temat tego, jak
pewne radykalnie postmodernistyczne spojrzenie na mistyke okazac sie
moze nie tyle otwarciem bramy w strone nowych i jeszcze niedo$wiad-
czonych odcieni mistycznej religijnoéci, nie tyle réwniez uwolnieniem
jej skostnialych ram niepotrzebnych juz ograniczen i zwietrzalych tra-
dycji, co raczej przejawem nostalgii za czym$ bardzo starym, a do tego
jeszcze z gruntu skompromitowanym. Okazaé sie przy tym moze, ze po
$mierci starych ideologii przeciwnych Bogu, a zarazem przeciwnych re-
alnie istniejacemu czlowiekowi, odkry¢ mozna ich $§lady w zupeknie nie-
spodziewanych miejscach i na zupelnie nieoczekiwane sposoby.

Ot6z niektbre wersje przezywania postmodernistycznej aury religij-
nej okazaé sie moga zadziwiajaco zblizone do mentalno$ci uksztattowa-
nej na schematach starego marksizmu-leninizmu.

a) Mistyka jako rodzaj literacki

Anglikanski teolog Don Cupitt, przedstawiciel nurtu teologii rady-
kalnej, proponuje postmodernistyczng teorie mistyki twierdzgc, ze mi-
styka jest w gruncie rzeczy tylko pewnym rodzajem literackim. ,.Nie ma
czego$ takiego jak «do$wiadczenie» uprzednie wobec jezyka i poza nim.
— pisze Don Cupitt — (...) Umyst jest jezykiem; chce powiedzie¢, ze jest
rezultatem jezyka. Sw. Jan od Krzyza nie mial najpierw do$wiadczenia
przekraczajacego jezyk, ktore potem staral sie ubra¢ w stowa. Przeciw-
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nie, komponowanie jego poematu samo w sobie bylo mistycznym do-
$wiadczeniem™.

Ta radykalna opinia, podkre§lajaca zapewne stusznie istotng role je-
zyka w przezyciu wewnetrznym, ktére to przezycie nigdy nie jest wolne
od uwiklania w struktury mys$lowe i lingwistyczne, bedgce wyposaze-
niem czlowieka, wydaje sie jednak wlasnie zbyt radykalnaz. Oto kilka-
dziesigt stron dalej w swoim dziele Don Cupitt sam opisuje swoje prze-
zycia medytacyjne, oddajac i wyrazajagc w slowach to, co dzieje sie
w czasie medytacji z ludzkim ,ja” oraz co dzieje sie z przezyciem obec-
noSci Bogas. Czyzby wiec on sam tylko byl wolny od tych ograniczen,
ktore przypisuje wszystkim innym pisarzom mistycznym?

Drugi aspekt poglqdu Don Cupitta na mistyke; to jego przekonanie
ze mistyka z natury swojej jest buntem przeciw opresji religijnej, a jej
celem jest uzyskanie dostepu do utraconeJ szczeshwosm religii pierwot-
nych. Gwaltowno$¢ sposobu wyrazania sie autora i radykalnie nieskom-
plikowane widzenie historii religii Swiatowych nieprzyjemnie przywodzi
na mys$l, szczegblnie czytelnikowi obytemu z marksistowskim materiali-
zmem historycznym, skojarzenia z typem umystowosci, ktéra reduko-
wala wszystkie zawiloSci historii do marksistowskiej koncepcji walki
klas. Dajg sie bowiem zauwazy¢ analogie miedzy pojmowaniem historii
$wiata w uproszczonej marksistowskiej wizji dziejow, a pewna wersja
postmodernistycznego schematu historii religii.

Obecnie dokonane zostanie na kilku przykladach zestawienie glow-
nych watkéw krytyki, jakiej poddaje Don Cupitt tradycyjng koncepcje
mistyki, z watkami krytyki spoleczenstwa klasowego, zwlaszcza w for-

1 D. Cupitt, Mysticism After Modernity, Malden-Oxford 1998, s. 74.

2 Wazne jest oczywicie podkres$lanie roli jezyka w przezyciu religijnym. Odwola¢ sie
mozna w tej kwestii na przyklad do George’a Lindbecka, ktory przeciwstawit ,do$§wiad-
czalno-ekspesywny” model religii modelowi ,kulturowo-lingwistycznemu”. Ten pierwszy
opieralby sie na przekonaniu, ze religia jest wyrazem do$wiadczenia poprzedzajacego
i przekraczajacego jezyk, potem rozmaicie zwerbalizowanego, w zaleznosci od réznych
kultur. Model drugi za$ podkresla role jezyka jako czynnika ksztaltujgcego doswiadczenie
i do pewnego stopnia konstytutywnego dla religijnego do$wiadczenia. Z tego powodu kaz-
de do$wiadczenie religijne modelowane jest na religijnym jezyku, ktéry je poprzedza, a w
szczegblnosei do$wiadcezenie chrzescijanskie polega na przezywaniu i widzeniu $wiata
»Z wewnatrz” granic ustalonych przez Biblig, oraz artykulowane jest w jezyku Biblii. —
Por. tenze, The Nature of Doctrine: Religion and Theology in a Postliberal Age, Phila-
delphia 1984, s. 17. Latwo zauwazy¢ r6znice miedzy ,absolutyzowaniem” roli jezyka (,nie
ma rdznicy miedzy do$wiadczeniem mistycznym a powstawaniem mistycznego tekstu”)
a ,uwzglednieniem” istotnej roli jezyka (,jezyk religijny w duzej mierze ksztaltuje do-
$wiadczenie religijne”).

3 Por. D. Cupitt, dz. cyt., s. 132.
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mie kapitalistycznej, jaka stosowali klasycy marksizmu-leninizmu. Dla
ilustracji zostal tu wybrany Fryderyk Engels.

Wyidealizowana ,wspdélnota pierwotna” zachwalana dawniej przez
klasykow marksizmu znajduje teraz swdj odpowiednik w ponowocze-
snym opiewaniu wspdlnoty pierwotnej religijnosSci; alienujaca wlasnosé
prywatna ma swa analogie w postmodernistycznej koncepcji alienacji
przez ortodoksje religijna; wyzwolenie przez rewolucje proletariacka
moze odpowiada¢ buntowi przeciw dogmatom ortodoksji; na koncu
wreszcie zniesienie wlasnoSci prywatnej w panstwie komunistycznym
znajdzie analogie w postulacie religijno$ci anarchicznej, niepoddanej
zadnym wigzacym religijnym autorytetom.

Schemat wiec jakby bardzo stary, a tylko dopasowany do nowych po-
trzeb, jedynie poprzez adaptacje dawnej terminologii do odmiennej pro-
blematyki: juz nie spoleczno-ekonomicznej, ale duchowej tym razem.

Zestawienie to stluzy zapewne dobrze przekonaniu sie, ze postmo-
dernistyczne mniemanie o radykalnym uwolnieniu sie od starych pew-
nikéw moze by¢ iluzoryczne. A do tego ,pewniki” te moga by¢ doprawdy
nie najlepszej jakosci.

b) Mistyka jako pierwotna ekstaza

Oto zamiast opiewanych w marksizmie urokéw idealnej wspélnoty
plerwotnej, w ktorej nie bylo wlasnoéci, a wiec zadnych konfliktéw spo-
lecznych, wskutek czego wszyscy byli szczesliwi, mamy wierzy¢ w analo-
giczng wizje opiewanej przez postmodernistycznego mysliciela wspdl-
noty pierwotnej religijnosci, gdzie w przeiywaniu wewnetrznym bogo-
wie, duchy i ludzie bytuja pospotu i nie ma miejsca na zadna ahenaCJQ
~Zdaje sie, ze w religii w paleolicie i we wczesnym neolicie nie bylto
sztywnej bariery miedzy ludzka swiadomoscia i Swiatem bogéw. Ludzie
bardzo latwo wpadali w trans lub w stany ekstatyczne, w ktérych — tak
im sie wydawato — ludzie, zwierzeta, duchy i bogowie mieszali sie ra-
zem’4.

4 Tamze, s. 52. Poréwnaé mozna z tymi stowami zachwyty Fryderyka Engelsa nad za-
letami ustroju rodowego bez stalej wlasno$ci prywatnej: ,Jak wspanialy jest ten ustrdj
rodowy przy calej swej dziecinnej prostocie! Bez Zohierzy, zandarméw i policjantéw, bez
szlachty, krolow, namiestnikow, prefektow, sedzidw, bez wiezien, bez proceséw — wszystko
idzie swym normalnym trybem. (...) Biednych i nedzarzy nie moze by¢ — komunistyczne
gospodarstwo i réd znaja swe obowigzki wzgledem starych, chorych i okaleczonych na woj-
nie. Wszyscy sg rowni i wolni, rowniez kobiety (...). Tak wygladali ludzie i spoleczenstwo
ludzkie, zanim nastapit podzial na r6zne klasy. (...) Ludzie tej epoki imponuja nam teraz”. —
Tenze, Pochodzenie rodziny, wlasnosci prywatnej i panistwa, Warszawa 1949, s. 98-100.



Krok w ponowoczesnq przyszto$é czy budzenie widma przesztosci? 311

Owa ekstatyczna religie mialo ulatwia¢ uciekanie sie do oszolamia-
nia sie najrozniejszymi $rodkami, czego $lady Cupitt widzi az po dzien
dzisiejszy. Jako przyklad intoksykacji w czasie obrzedow religijnych,
podaje picie herbaty w czasie medytacji buddyjskiej i picie wina podczas
celebracji chrze$cijanskiejs.

Analogatem podkre§lanego w marksizmie alienujgcego czynnika
wlasnosci prywatnej jest teraz alienujqgcy czynnik ortodoksji religijnej.
Konflikty spoleczne, ktore w kolejnych formach ustrojowych: w niewol-
nictwie, feudalizmie i w kapitalizmie, przynosila wlasno$é prywatna, te-
raz znajduja swoja analogie w wytworzeniu alienujgcej idei osobowego
i autorytarnego Boga jako spoiwa organizmu Panstwa. ,Wielkie §wiato-
we religie byly religiami osobistego zbawienia. Kazda osoba miala po-
czatkowo obiecany udzial — i to réwny udzial — w religijnej szczesliwo-
$ci. Ale z czasem wiara zostala zinstytucjonalizowana, a kontrola nad
spolecznoscia wpadla wszedzie w rece grupy rzadzacej i profesjonali-
stow religijnych. (...) Tradycja wiary, ktéra poczatkowo dostarczata oso-
bistego wyzwolenia, teraz tworzyta tylko warunki skrajnej alienacji reli-
gijnej, i stan ten utrzymuje sie do dzisiaj”s.

Dowiadujemy sie, na przyklad, o zinterpretowaniu przez Don Cupit-
ta dynamiki przemian w historii chrzescijanstwa. Konflikt miedzy pier-
wotnym katolicyzmem, charakteryzowanym przez rzady biskupie, Cre-
do chrzcielne, synody i prawo ko$cielne, a mniej zinstytucjonalizowang
forma wierzeh (gnoza i ,herezja”), przybral pdzniej forme konfliktu
miedzy teologia dogmatyczng a teologig mistyczng. Teologia dogma-
tyczna interesowala sie wymienionym wyzej zestawem probleméw,
glownie instytucjonalnych, a teologia mistyczna — osobistg szczesliwo-
$cig religijng”. Kiedy teologia dogmatyczna zdominowala myslenie reli-
gijne, wtedy pojawilo sie pragnienie dekonstrukcji tego opresywnego
systemu. ,,Mistyk musi dekonstruowaé, poniewaz wszystkie ortodoksje
religijne byly konstruowane w celu uczynienia ostatecznego religijnego
szczescia (zbawienie, ogladanie Boga) niemozliwego w tym zyciu™s.

5 D. Cupitt, dz. cyt., s. 20. Trudno sie jednak powstrzymaé¢ w tym miejscu od uwagi,
Ze wymienione zwyczaje nie maja szczegdlniejszego zwiazku z intoksykacja.

6 Tamze, s. 3. Por. opinie Engelsa: ,Najnizsze pobudki — pospolita chciwo$é, brutal-
na zgdza uzywania, brudne skapstwo, egoistyczny rabunek dobra publicznego — oto, co
stalo u kolebki nowego, cywilizowanego, klasowego spoleczenstwa. Najnikczemniejsze
$rodki — kradziez, gwalt, podstep i zdrada podwazyly stare, bezklasowe spoleczenstwo
rodowe i doprowadzily je do upadku”. — Pochodzenie rodziny..., dz. cyt., s. 100.

7 Por. D. Cupitt, dz. cyt., s. 83.

8 Tamze, S. 4.
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W wizji Cupitta ortodoksja z natury rzeczy stoi na przeszkodzie mi-
styce. Jak jednak taka teza ma sie do historycznych realibw? Co powie-
my o Doktorach starozytnego KoSciola, troszczacych si¢ o doktrynalne,
dogmatyczne wlaénie zdefiniowanie bostwa Ducha Swietego oraz bo-
stwa Jezusa Chrystusa wlasnie dlatego, aby zapewni¢ doktrynalng moz-
liwo$¢ , przebdstwienia” czlowieka, czyli theosis?

Swieci Doktorzy Ko$ciola IV wieku: Bazyli, Grzegorz z Nyssy, Grze-
gorz z Nazjanzu, zastepuja koncepcje platonskie dogmatem trynitar-
nym, co daje poczatek duchowosci zwr6conej ku zjednoczeniu z Bogiem
przez agape, wznoszacemu sie ponad wszelka gnozes. Ich ortodoksja
byla konstruowana, jak zresztg cala poOzniejsza klasyczna teologia,
zwlaszcza prawostawna, wilaénie po to, aby uzasadnié mozliwo$é zjed-
noczenia z Bogiem w tym zyciu.

A co z katolicka doktryng o Eucharystii, jakby specjalnie ukierun-
kowang na to, aby czlowiek mogl spotkaé tu na ziemi Wcielonego Boga
z ,duchem i cialem, dusza i bostwem”?

Wzajemne przeciwstawianie mistycznej sielanki i dogmatycznej
opresji przybiera tez ksztatt stawiania naprzeciw siebie religii monistycz-
nych, antydoktrynalnych, szczegélnie buddyzmu, oraz ,,opresywnych
religii profetycznych”. W tych drugich profesjonalisci religijni mieliby
nieustannie zabiega¢ o to, aby oddali¢ przezycie mistyczne na mozliwie
wielki dystans, zupelnie inaczej — zdaniem Cupitta — niz w mistyce da-
lekowschodniej. Na przyklad buddyjskie ,,(...) siedzenie w medytacji, je-
§li tylko jest sie wytrwalym, stopniowo rozproszy falszywy dualizm (...)
na drodze ku doskonalej szcze$liwoSci w najczystszej Pustce™o.

Znowu jednak musimy odwolaé¢ sie do realiéw faktycznie istnieja-
cych religii. Pozostajac na plaszczyznie tego co religie obiecuja jako
mozliwe do spelnienia w doczesnoSci: czy katolicka doktryna komunii
eucharystycznej nie obiecuje daleko wiecej niz medytacja buddyjska, a
do tego — w sensie praktycznym — latwiej?

Owocem alienacji przyniesione]j przez rozwdj doktrynalnej dogma-
tyki mialoby by¢ dalej — zdaniem Cupitta — powstanie niewoli ducho-
wej, a ludzie ,,(...) gorgco kochajg swdj stan zniewolenia — rozbudowali
ideologie wokot niego i nie tatwo dadza sobie wyperswadowaé, aby go
porzucic¢ s,

Zupekie jak dawni proletariusze w wizji marksistowskiej, omamie-
ni zideologizowang religia i moralno$cig burzuazyjna, ludzie ,,uprzed-

9 Por. P. Evdokimov, Poznanie Boga w KoSciele Wschodnim, Krakéw 1996, s. 51.
10 D, Cupitt, dz. cyt., s. 5.
1 Tamze, s. 122.
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miotawiajg (objectify) Boga, a wtedy wielkie i wysoce wyzyskujace sys-
temy religijne wykorzystuja ich latwowierno$é; kiedy raz taki system
powstanie, ma uSwiecony interes w utrzymywaniu ludzi w stanie latwo-
wiernosci™2,

c¢) Mistyka jako przejaw buntu

Analogig postulatu rewolucji przeciw kapitalistycznemu panstwu
burzuazji jest postmodernistyczny postulat mistycznej rewolucji prze-
ciw ortodoksji religijnej i przeciw teologii dogmatycznej. Pisarstwo mi-
styczne rozumiane jest w gruncie rzeczy jako dekonstrukcja owego
»okrutnego systemu opresji duchowej” od wewnatrz, rozsadzenie ,,sys-
temu ucisku” przez uzycie pojeé i sposobdéw wyrazania ,jezyka oprawcy”
do zdekonstruowania jego wlasnego systemu. ,Teologia mistyczna jest
«alternatywna», czy «mniejszo$ciowg» tradyCJq, buntownicza i dekon-
struktywna, oraz niepopularng, poniewaz zawsze dzialala przeciw tra-
dycyjnej teologii dogmatycznej, ktéra byta konstruowana jako ideolo-
giczne usprawiedliwienie wladzy i autorytetu koScielnej hierarchii” —
pisze Don Cupitt13.

Tak jak najr6zniejsze napiecia spoleczne i bunty ludowe w ciggu hi-
storii byly dla marksistbw dowodem nieustannego istnienia prekurso-
row rewolucji komunistycznej, podobnie tez ,piSmiennictwo mistyczne
bylo prekursorem dzisiejszej teologii radykalnej i dekonstrukeji”4. Dla-
tego, jesli $w. Jan od Krzyza napisal — chodzi tu o jego Droge na Goére
Karmel — ,rodzaj protestu przeciw okrucienstwu wladzy koScielnej”, to
jest to ,afirmacja religijnej szczeSliwoSci™s. Rewolucja nastgpi, jak
mozna sie wiec domy$la¢, kiedy powszechnie zapanuje teologia rady-
kalna i zrealizuje sie totalna dekonstrukcja ustalonych struktur wiary
chrzescijanskiej.

Metodq rewolucji jest medytacja w rodzaju buddyzmu zen, choé
pozbawionego doktrynalnych elementéw wiary buddyjskiej. Upragniony
rezultat tej metody opisany jest nastepujaco: ,,«Ja» rozptywa sie w kon-
tinuum, to samo dzieje sie z Bogiem. Bog i ludzkie ja lgcza sie wreszcie
we wzajemnym rozpuszczeniu sie. To wlasnie jest znaczenie starego po-
boznego powiedzenia: «my w Nim, a On w nas». To wlasnie jest medy-
tacja: wygasniecie i rozproszenie sie uzdrawia umyst. Sprébuj tego!™6.

12 Tamze, s. 144.
13 Tamze, s. 106.
14 Tamze, s. 121.
15 Tamze, s. 78.

16 Tamze, s. 132.
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Metoda ta jest praktyczna i — wedlug Cupitta — wielokrotnie w
dziejach do$wiadczano jej skutecznosci. ,Jesli mozemy nauczy¢ sie z na-
szej medytacji i z modlitwy kontemplacyjnej jednej rzeczy, co do ktorej
ludzie powszechme sg zgodni, to tego, ze wprowadzan nas one w do-
$wiadczenie nie-dualistycznej, niezréznicowanej jednosci (...). Praktyka
modlitwy mistycznej pomy$lana jest jako lekarstwo na realistyczny te-
izm, a nie jako potwierdzenie go™.

d) Propozycja mistycznego wyzwolenia

Zamiast ziemskiego raju bez wlasnosci prywatnej, gdzie kazdy be-
dzie pracowal dla wlasnej satysfakeji w pelnej wolno$ci, mamy obiecang
kraine religijnej an-archii, ktéra bedzie pelna religijnej szcze$liwosSci na
co dzien. ,Bylby to $wiat — pisze Don Cupitt — w ktoérym to, co boskie,
widziane jest jako rozproszone w poszczegélnych osobach, radykalnie
demokratyczny $wiat bez roznicy rangi, przysiegi postuszenstwa, ani
przymusu sily ze strony Autorytetu™s.

Musi nastgpi¢ w tym celu ,wyzwolenie jezyka religijnego z babilon-
skiej niewoli metafizycznej”, co sprawi, ze ,Bog i dusza stopia sie wza-
jemnie w jedno”. Da to w wyniku ,zadziwiajacy efekt szczesliwosci”, ja-
ko ze wtedy ,,wszystko zredukuje sie do wtérnosci (secondariness)™o.

Owa religijna szczeSliwo$é, bedgca tozsama z ,wieczng szczeSliwo-
$cig” albo ze ,zbawieniem”, oznacza ,szcze$liwoéc, ktora tak wypehia
osobe i jej Swiat, ze mozna by¢ pewnym, ze nigdy nie zostanie sie przez
nig zapomnianym, jakkolwiek Zle moglyby toczy¢ sie sprawy”2°c. Cupitt
wyznaje przy tym, jaki jest jego osobisty stan duchowy: ,,Czuje sie du-
chowo wyzwolony, oczyszczony, nieoskarzony, beztroski, ptywajacy; dla
mnie jest czymsS religijnie cudownym to, ze zycie nie ma celu”2.

Do opisanej metody medytacji, ktéra blisko przypomina po prostu
buddyzm zen, dolacza sie uproszczona teologia w wydaniu monistycz-
nym. Zauwazmy — jednak teologia dogmatyczna, choé tak bardzo prze-
ciez niechciana! ,Przedmiot religijny widzimy wtedy jako znikniecie
wszystkich nas i wszystkiego w migoczacym oceanie szczesliwosci; bez

17 Tamze, S. 40.

18 Tamze, s. 91; Por. zdanie o przyszlym, bezklasowym spoleczenistwie cytowane przez
Engelsa: ,Bedzie to odrodzenie — ale juz w wyzszej formie — wolno$ci, réwnoéci, brater-
stwa starych rodow”. — Pochodzenie rodziny..., dz. cyt., s. 182.

19 D. Cupitt, dz. cyt., s. 121.

20 Tamze, s. 123.

21 Tamze, s. 128.
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poczatku, bez konca, bez podstawy, bez kresu. Wieczna i przemijajaca
wtornoéé: Zrodlo, nowy bog, prawdziwy bog, nasze szezescie 22,

Bbg oznacza wiec teraz ,nie-przedmiotowy przedmiot religijnego
uczucia, to ku czemu sklania sie serce” lub ,bezprzedmiotowy symbol
budzacy religijne uczucie”3. Definicja pozadanej duchowosci postmo-
dernistycznej za$ brzmi: ,Poddanie sie milczacemu, wyplywajacemu
strumieniowi bycia”. To wlaénie jest ,postmodernistyczna duchowo$é
(postmodern spirituality): jest to wieczna rado$é w czystej przygodno-
$ci (...) mistyka wtornoéci’24. Z zadowoleniem oglasza Cupitt: ,Po
$mierci Boga przychodzi $mieré¢ Czlowieka, a my — przewrotnie — od-
czuwamy, Ze nasze serca staja sie cieplejsze, a wiara mocniejsza”2s.

Dla pelni analogii miedzy dawniejsza marksistowska wizja dziejow,
a nowsza postmodernistyczng wizja historii religii, nie moglo zabraknaé
ambicji uzasadnienia swoich pogladéw za pomocg prawdziwie nauko-
wego Swiatopoglqdu, w tym przypadku w wydaniu ewolucjonizmu bio-
logicznego. Postulat naukowos$ci wspierany jest u Don Cupitta Dawkin-
sowa wersja darwinizmu. Jesli bowiem ,darwinowski dob6r naturalny
bez zadnego zewnetrznego czynnika selekCJonuJacego pokazal ze Jest
zdolny do generowania cudownie bogatej i zroznlcowaneJ palety zycia”,
to podobnie tez zachowa sie w przyszlo$ci nie regulowana dogmatycznq
opresja mistyczna wiara, ktora wyda owoce przebogatej roznorodnosci
oraz religijnej szczesliwoSci powszechnejz6.

Postmodernistyczna teoria mistycyzmu, proponowana przez Don
Cupitta, z zalozenia otwiera¢ ma nowe horyzonty w $wiecie odartym ze
starych pewnikdéw dogmatycznej wersji religii i uwalniaé z wiezow
skostnialych systeméw. Przy blizszym przyjrzeniu sie jej okazuje sie
jednak po prostu proba wskrzeszenia pogladéow niemniej dogmatycz-
nych, za to opartych na tradycjach o wiele bardziej watpliwych niz te,
z ktérymi podjela polemike. W tym aspekcie postmodernizm objawié
moze swoje calkiem staro$wieckie oblicze. Ponowoczesna przyszlo$é za-
chwalanej zabsolutyzowanej wolnos$ci jawi sie jako widmo przesztosci,
ito takiej, do ktbrej niezbyt chetnie powinno sie wracaé.

22 Tamze, S. 135.

23 Tamze, S. 142-143.

24 One is given over to the silently outpouring flux of being”; ,mysticism of secon-
dariness”. — Tamze, s. 101.

25 Tamze, s. 146.

26 Tamze, S. 94.





