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SPOTKANIE Z BOGIEM JAKO ZASADNICZY KIERUNEK
WYCHOWANIA CHRZESCIJANSKIEGO

Rozmowy duszpasterskie z mlodziezg lub dorostymi, ktoérzy
uwazajg sie za wierzacych a wykazujg znaczng obojetnos¢ w dzie-
dzinie wiary, nasuwajg przypuszczenie: ludzie ci nie spotkali sie
dotagd z Bogiem, rozmineli sie z Nim. Ot6z wspoélczesna katecheza
i pedagogika chrzescijanska stawia sobie jako jedno z najistotniej-
zadan: pomoéc czlowiekowi do ,,spotkania z Bogiem”.

Wylania sie wiec podwo6jny problem, mianowicie teoretyczny —
okreslenie filozoficznych podstaw powyzszego sformulowania oraz
praktyczny — realizacja pomocy do ,spotkania z Bogiem” w wy-
chowaniu chrzescijanskim.

I. Filozoficzne podstawy ,spotkania z Bogiem”

Termin ,,spotkanie” zostal przejety z potocznego jezyka i obda-
rzony specyficznym znaczeniem przez dwa nurty filozoficzne: per-
sonalizm i egzystencjalizm (zwlaszcza teistyczny). Rozpatrzmy za-
tem spotkanie z Bogiem wedlug obu tych punktéw widzenia.

1. Spotkanie z Bogiem w ujeciu
personalistycznym

a) od strony czlowieka

W dokumentach magisterium KosSciola okresla sie zwykle osobe
ludzks jako istote ,,wyposazong w rozum i wolng wole, a tym sa-
mym w osobistg odpowiedzialnos¢” (DRW 2), z czego wyplywajg
pewne prawa i obowigzki. W $wietle Objawienia osoba zyskuje da-
leko wiekszg jeszcze godnos$¢, poniewaz ludzie zostali ,,odkupieni
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za cene Krwi Jezusa Chrystusa, stali sie mocg laski Bozej dzieémi
i przyjaciélmi Boga i zostali ustanowieni dziedzicami chwaty wiecz-
nej”’ 1,

Ale termin ,,osoba’ jest jednym z najbardziej kontrowersyjnych.
E. Mounier sadzi, ze nie da sie on zdefiniowaé¢. Natomiast ks.
W. Granat przedstawiajac poszczegblne proby okreSlenia osoby
wskazuje na tendencje do podkreslania réznych elementéw: indy-
widualnych, spotecznych, etycznych itd., oraz proponuje wlasng de-
finicje nastepujacg: ,,integralna osoba ludzka jest to jednostkowy,
substancjalny i catkowity podmiot cielesno-duchowy zdolny dzia-
taé w sposéb rozumny, dobrowolny i spoteczny (w celu harmonij-
nego ubogacenia siebie i ludzkoSci w zakresie calego bytu) 2.

Na specjalng uwage zastuguje rozszerzajagca sie ostatnio koncep-
cja tzw. personalizmu dialogicznego, ktéra wychodzi z zalozenia, ze
osobe ludzkg mozna okresli¢ jedynie przez odniesienie jej do dru-
giej osoby. Juz J. H. Newman sadzil, ze czlowiek moze o tyle
stawaé sie sobg, o ile wykracza poza samego siebie i wchodzi w re-
lacje z kim$ innym 3. Szeroko omawianym tu przedstawicielem per-
sonalizmu dialogicznego, zwigzanego z tzw. ,,Ja—Ty—filozofig” jest
Martin Buber, a takze do pewnego stopnia Emanuel Mounier.
Ponadto reprezentuja ten kierunek m. in. Juan Alfaro, Karl
Barth, Emil Brunner, Ferdinand Ebner, J. Goldbrun-
ner, Romano Guardini, Karl Rahner, Georg Riickriem,
Otto Semmelroth, Theodor Steinbiichel Oczywiscie wsrod
poszczegblnych myslicieli zachodzg réznice w pogladach. Jedni jak
np. R. Guardini kladg mocniejszy nacisk na ,,ja” osobowe, wy-
chodzgc z zalozenia, ze ,,0soba aktualizuje sie wprawdzie przez re-
lacje Ja—TYy, ale nie rodzi sie z tej relacji” 4. Inni natomiast jak np.
K. Barth uwazajg, ze czlowiek dopiero konstytuuje sie przez po-
wigzanie z innym czlowiekiem 5. Podobnie sadzi M. Buber oraz
J. Lacroix, wedtug ktérego osoba utozsamia sie z relacjg 6. Ten
ostatni nurt mozna by nazwaé¢ aktualistycznym, a pierwszy — sta-
tycznym, albo raczej pre-aktualistycznym.

Przedstawiciele obu tendencji na ogét zgodnie widzg w Bogu
obsolutne Ty, a w stosunku Boga i czlowieka najdoskonalszg forme
dialogu. Ludzka struktura dialogiczna w pelni urzeczywistnia sie
tylko w Bogu, ktéry powotuje czlowieka do wspélnoty z soba.
Wprawdzie powolanie to, jak pisze Rahner, jest laska, ale nalezy

1 Jan XXIII, Encyklika Pacem in terris, Krak6w? 1969, 9 n.

2 W. Granat, Osoba ludzka. Préba definicji, Sandomierz 1961, 244.

3 H. Fries, Der gliubige Mensch. Ein Beitrag zur Antropologie Newmans,
Theologische Quartalschrift 127 (1947) 19.

4 R. Guardini, Koniec czaséw mowozytnych. Swiat i osoba. Wolnosé,
taska, los (tl. z niem.), Krakow 1969, 87—344.

5 K. Barth, Die kirchliche Dogmatik, Ziirich 1948, t. 3, cz. 3, 290 n.

6§J. Lacroizx, Sens dialogu (t1. z fr.), Warszawa 1957, 94.
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do samej egzystencji czlowieka, a dokonywuje sie na drodze spot-
kania 7. Osoba ludzka tylko dzieki spotkaniu z Bogiem moze byé¢
w pelni rozbudzona i staje sie soba.

b) Od strony Boga

Réwniez spos6b odnoszenia sie Boga do czlowieka mozna scha-
rakteryzowa¢ jako personalny i dialogiczny. Bog bowiem jest osobg,
ktorej obraz stanowi osoba ludzka, a zrédio dialogu — jak pisze pa-
piez Pawel VI — znajduje sie w umys$le Boga 8 Konstytucja za$
Gaudium et spes podkre$la, ze sam Bog rozpoczyna dialog i ,,czlo-
wiek juz od swego poczatku zapraszany jest do rozmowy z Bo-
giem...” (KDK 19).

Na trzy zwlaszcza momenty zwréémy uwage: stworzenie, historie
zbawienia i dzialanie laski. Tak wiec Bdg stwarza kazdego czlo-
wieka z wolnego wyboru i podtrzymuje go swojg Opatrznoscia. W
ten spos6b ustanawia ,,ty”’ jako partnera do osobowego spotkania
ze sobg, oczekujgc na wolng réowniez odpowiedz ludzkiej strony —
co omawia szeroko Otto Semmelroth?®.

Takze dzieje zbawienia to ,,0jcowski i $wiety dialog miedzy
Bogiem a ludzmi” — stwierdza Pa w el VI. Dialog ten zostal prze-
rwany po zalosnym upadku Adama, ale nawigzuje sie na nowo
w ciggu wiekow, a niejednokrotnie ,staje sie zazyly i pelen uf-
no$ci” 19. Osobowy charakter dialogu wyraza sie w historii zbawie-
nia przez wolnosé¢ oddzialywania Boga, uzdolniajagcego do wolnej od-
powiedzi czlowieka i uzalezniajacego od niej swoje dalsze stowo.

Jesli wreszcie idzie o laske Bozg, to teologia wspodlczesna — jak
wykazuje Rahner — odchodzi coraz bardziej od pojmowania jej
na wzér bytowosci dodanej czlowiekowi, lecz widzi w niej pelng
miloSci relacje miedzy osoba ludzka a kazdg z trzech Os6b Bos-
kich, co jest zaczatkiem uszcze$liwiajgcej wizji, ktéra nastgpi
w wiecznosci 11, Zdaniem J. B. Alfaro taska ma zZrédlo w osobo-
wej postawie Boga zapraszajgcego czlowieka z miltoscig do przyjazni
oraz uczestnictwa w swoim wewnetrznym zyciu 2. A ks. Wincenty
Granat pisze na poczatku swej publikacji: ,Idea... osobowego

7K. Rahner, Wirde und Freiheit des Menschen, w: Schriften zur Theo-
logie, Einsiedeln 1958, t. 2, 252 n.

8 Pawel VI Encyklika Ecclesiam suam, Paris 1967, n. 70, s. 85.

9 0. Semmelroth, Gott und Mensch im Begegnung, Franfurt am Main
1958, 16—34.

10 Pawel VI, j. w. Kardynat K. Wojtyta pisze, ze gléwng treScig
Ewangelii jest spotkanie Boga z czlowiekiem i §wiatem — Notatki ma mar-
ginesie konstytucji ,,Gaudium et spes”’, Ateneum Kaplanskie 74 (1970) 13.

11 K. Rahner, La nature et la grace, w: Questions théologiques aujourd’-
huj (t1. z niem.), Paris 1965, t. 2, 26.

12 J, Alfaro, Person und Gnade, w: Theologisches Jahrbuch, Leipzig
1962, 265—271.
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Boga, Stworcy Swiata i czlowieka jest warunkiem studium o lasce”
oraz zmierza do wykazania, ,,ze laska ma charakter personalistyczny
w jej poczgtkach, wzroscie i celu” 3. Kazdy za§ z sakramentow
wedlug tegoz autora ,,jest symbolicznym, a takze realno-duchowym
spotkaniem z Chrystusem, a przez Niego z Bogiem” 4.

2. Spotkanie z Bogiem jako sytuacja
egzystencjalnats

Wyraz ,,spotkanie” jest rzeczownikiem utworzonym z czasownika
»Spotkaé” i oznacza w jezyku polskim ,zejscie sie dwu albo wiecej
oséb” albo ,,potyczke” ,,utarczke”.18, Historig réznorodnych zastoso-
wan ,,spotkania” zajmuje sie Otto Friedrich Bollnow sadzac, ze
jest to ,,kluczowe slowo naszego czasu” 17, Zwraca on réwniez uwage
na podwdjne znaczenie tego terminu, a mianowicie szerokie, po-
wszechnie stosowane oraz waskie, egzystencjalne. W potocznym sensie
spotkanie jest rozumiane jako zwykle zetkniecie z drugim czlowie-
kiem albo inng rzeczywistos$cia i snuje sie niby czerwona ni¢ w spra-
wozdaniach z akademii, zebran, konferencji, a jego czeste i bezmysl-
ne uzywanie grozi inflacjg. Pierwszy zas, kto uzyt stowo ,,spotkanie”
w waskim (albo ,,mocnym”), egzystencjalnym znaczeniu byt Mar-
tin Buber, wystepujgc przeciwko filozofii zycia, wedlug ktérej
sprawg najistotniejszg jest rozwdj mozliwosci przez jednostke.
Buber natomiast widzi najbardziej zasadniczy moment w relacji
dialogicznej i sadzi, ze ,,prawdziwe zycie polega na spotkaniu’ 18,
Podobnie okres$la swoje stanowisko F. Gogarten: ,..spotkanie
cztowieka z czlowiekiem stanowi centrum ludzkiej egzystencji” 19.
R. Guardini natomiast zauwaza, ze tylko w sferze ludzkiej za-
chodzi mozliwosé obustronnego pelnego spotkania; godzi sie on row-

1BW. Granat, Dogmatyka katolicka, Lublin 1959, t. 5, 14. 5.

1 Dz, cyt., Lublin 1964, t. 7, cz. I., 7.

15 Sytuacje rozumie Z. Mystakowski — w publikacji Proces ksztaice-
nia i jego wyznaczniki, Warszawa 1970, 59 — jako uklady ,rzeczy i zja-
wisk, ktére powstaja, przeksztalcajg sie i zanikajg. Centrum tego ukladu sta-
nowi jednostka wraz z jej potrzebami, strukturg organizacyjng, postrzeze-
niami i dzialaniami”.

16 M. Arct, Stownik ilustrowany jezyka polskiego, Warszawa 1966. W stlow-
niku za$§ najnowszym okre§lone zostalo spotkanie jako ,,uméwione zej§cie
sie lub zjazd w celu zobaczenia sie z kim” (Stownik jezyka polskiego, red.
W. Doroszewskiego, Warszawa 1966, t. 8. 601—602). Wydaje sie jednak,
ie {noment umoéwienia sie niekoniecznie zawiera sie w treSci stowa ,spot-

anie”.

17 O. Fr. Bollnow, Existenzphilosophie und Pddagogik, Versuch iiber unste-
tige Formen der Erziehung, Stuttgart 1959, 87—101.

18 M. Buber, Ich und Du, (1922) w: Dialogische Leben. Gesammelte philo-
sophische und pddagogische Schriften, Zirich 1947, 23.

19 F, Gogarten, Glaube und Wirklichkeit, Jena 1928, 96.
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niez z tym, ze nie kazde zetknigcie ludzi wolno nazwa¢ spotkaniem.
Konieczne sg pewne warunki jak np. wolnosé, wyjscie z siebie,
,»Sprzyjajaca godzina” (giinstige Stunde) czyli odpowiedni stan psy-
chiczny obu partneréw, wilasciwa atmosfera, itd. Ponadto Guar-
dini podkresla moment sytuacyjny w spotkaniu, zwlaszcza w rozu-
mieniu pedagogicznym. Okresla on spotkanie jako ,,wyj$cie naprze-
ciw drugiemu, polgczone z wyraznym zauwazeniem niepowtarzal-
nego ksztaltu tego kogos drugiego, z odczuciem jego istoty, z ceng
jego wartosci” 20.

Powstaje wiec pytanie, jaki sens pojecia spotkania nalezy przy-
ja¢: szeroki czy waski. Ot6z jesli stoimy na gruncie wychowania
egzystencjalnego, zrozumiale jest opowiedzenie sie za takim zna-
czeniem pojecia ,,spotkanie”, ktére okreslamy wtasnie jako egzy-
stencjalne, czyli za ujeciem wezszym. Idac po tej mysli O. Fr.
Bollnow wysuwa nastepujgce okre§lenie spotkania: ,,...natkniecie
sie czlowieka na jaka$ rzeczywistos¢, ktora trafia go w sam rdzen
egzystencji i doprowadza do $Swiadomosci, Zze nie istnieje on autono-
micznie czyli sam z siebie” 2!. Wydaje sie, ze powyzsza definicja
moze byé uznana zasadniczo jako zadowalajgca, zarysowuje ona bo-
wiem wyraznie trzy momenty: 1° egzystencjalny wymiar spot-
kania (trafienie w rdzen egzystencji), 2° réznice miedzy przezyciem
(wydarzenie w obrebie podmiotu, subiektywne) a spotkaniem (przy-
jecie jakiejs rzeczgwistoéci obiektywnej jako wspoéitworzgcej pod-
miot) i wreszcie 3" zarysowanie mozliwosci decyzji, dotyczacej za-
sadniczej przemiany zycia jako skutku spotkania (skoro nastepuje
uderzenie w rdzen egzystencji oraz przeksztalcenie $wiadomosci).
Nie wystepuje natomiast jasno we wspomnianej definicji personalny
charakter spotkania, skoro méwi sie o natknieciu na ,,jaka$ rzeczy-
wisto$e”, Nalezy wiec jeszcze rozpatrze¢ blizej zar6wno spotkanie
0s0b ludzkich miedzy sobg, jak tez spotkanie czlowieka z Bogiem.

a) Spotkanie miedzyludzkie

Trudne do zrozumienia w przytoczonej wyzej definicji spotkania
sformulowanie: ,trafia go w sam rdzen egzystencji” da sie do pew-
nego stopnia wyjasni¢ przy pomocy analizy dokonanej przez Leo-
polda Prohaske, ktory prdébuje naszkicowa¢ zarys pedagogiki
spotkania z fenomenologicznego punktu widzenia. Stwierdza on, ze
pierwszym charakterystycznym zjawiskiem, zwigzanym ze spotka-

20 R. Guardini, Die Begegnung, w: R. Guardini — O.Fr. Bollnow,
B;egegnung und Bildung, Wirzburg 1956, 9—24; R. Guardini, Koniec cza-
séw..., 250.

21 O. Fr. Bollnow (dz. cyt, s. 98) cytuje definicje wg E. Metzke,
Handlexikon der Philosophie, Heidelberg 1948: ,..das Zusamentreffen des
Menschen mit einer Wirklichkeit, die ihn selbst im Kern seiner Existenz
trifft und ihn bewusst macht, dass er nicht autonom aus sich selbst lebt”.
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niem, jest ruch (zblizanie sie, osiggniecie bliskosci, oddalenie), a na-
stepnie, ze do zaistnienia spotkania konieczne jest jakies medium.
Przedmioty zblizajgce sie do siebie, poruszajg sie bowiem w pewnej
przestrzeni jak mp. woda, powietrze, ziemia itp. Otéz jesli chodzi
o ludzi, to spotkanie w sensie wlasciwym nie ma jeszcze miejsca,
gdy wystepuje w sferze fizycznej (im physischen Raum), bo czilo-
wiek nie jest rzecza, ani w sferze psychicznej (im psychischen Ra-
um), poniewaz jest on czyms$ wiecej niz zwierzeciem. Zaczyna sie
spotkanie dopiero wtedy, gdy dociera do sfery duchowej (im pneu-
matischen Raum). Wszystkie zetkniecia miedzyludzkie, ktére nie
osiggajg duchowej strony cziowieka sg powierzchowne i niepelne;
nie przystuguje im nazwa ,,spotkanie”. Niemniej droga do spotkania
duchowego prowadzi przez elementy fizyczne i psychiczne: najpierw
zauwazamy ksztalt kogo$ innego, potem doswiadczamy jego psy-
chiki, aby wreszcie zetkniecie doszto do integracji i swego szczyto-
wego punktu w rzeczywistosci duchowej i stalo sie spotkaniem 22.

W nawigzaniu do cytowanej uprzednio definicji spotkania wy-
daje sie, ze owo ,trafienie w rdzen istnienia” réwnoznaczne jest
z dotarciem poprzez sfere fizyczng i psychiczng do duchowej strefy
osoby ludzkiej.

b) Spotkanie czlowieka z Bogiem

Wedlug wielu autoréow pojecie spotkania ma ze swej natury cha-
rakter religijny lub przynajmniej metafizyczny. Wedlug Teodoryka
Kampmanna spotkanie mozna po prostu uzna¢ za glowng kate-
gorie Objawienia oraz historii zbawczej, poniewaz Bog objawia sie
i przynosi zbawienie w formie bosko-ludzkich spotkan. K am p-
mann przedstawia, jako klasyczny prototyp, spotkanie Mojzesza
z Jahwe na gorze Horeb (Wj 3 i 4, 1—17). Stanowi ono rzeczywisty
dialog: Mojzesz wprawdzie uznaje potege Boga, drzy, zastania sobie
oczy, ale takze stawia pytania, a nawet przejawia opér. Spotkanie
to staje sie dla Mojzesza przelomem, poczatkiem nowego wymiaru,
dotknelo go bowiem w sam rdzen istnienia, przeobrazilo w posred-
nika narodu wybranego.

W podobny spos6b omawia Kam pmann spotkanie §w. Pawla
z Kyriosem (Dz 9, 1—9), ktore spowodowalo, brzmienne w skutki
dla catego chrzescijanstwa, przeobrazenie przesladowcy w apostola.
Zastrzega sie jednak autor, aby nie miesza¢ doswiadczenia spotkania
(Begegnungserfahrung) z przezyciem nawrécenia (Bekehrungserleb-
nis). Wreszcie przytacza Kam pmann wiele innych faktéw prze-
miany wewnetrznej jako wynik spotkania z Chrystusem (sw. A u-
gustyn, sw. Franciszek z Asyzu, §w. Franciszek Ksa-

22 I, Prohaska, Pidagogik der Begegnung. Entwurf einer ganzheitlichen
Erziehungslehre, Freiburg-Basel-Wien 1961, 11—23,
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wery, Pascal, Kierkegaard), ale wyraza przekonanie, ze las-
ka spotkania nie musi by¢ bynajmniej jedynie udzialem wybranych,
lecz nalezy do istoty egzystencji chrzescijanskiej. R6znica pod tym
wzgledem miedzy $wietymi a tzw- przecietnymi chrze$cijanami jest
zdaniem Kampmanna nie jakoSciowa, ale ilosciowa, a wiec do-
tyczaca raczej stopnia niz istoty. Wielcy swieci sg jak gdyby mode-
lami tego, co zachodzi w pomniejszeniu albo w cieniu niepoznania
u zwyklych chrzescijan. Spotkanie z Chrystusem odbywa sie dzieki
Stowu Bozemu i sakramentom, a takze w réznych wydarzeniach
zycia 23, Tlustracje do tego twierdzenia Kampmanna moze sta-
nowi¢ publikacja znanego literata francuskiego Andre Frossard,
zatytulowana Bdg istnieje, spotkalem Go, gdzie opisuje on swoje
nagle nawroécenie: jako ateista wszedt do kaplicy o godz. 17.10,
a wyszed! o godz. 17.15 bedgc chrzescijaninem, katolikiem 2¢, Wydaje
sie jednak, ze mogg mieé miejsce takze spotkania ,,negatywne’” z Bo-
giem. Oto malty Jean Paul Sartre raz uczul przenikliwe, karcace
spojrzenie Boga, gdy bawiac sie zapalkami, przypalil dywanik; dat
wtedy odpowiedz bluznierstwem. Zdarzenie to chyba mocno utkwilo
w pamieci wybitnego filozofa, skoro konczy opis stowami: ,I nie
spojrzal na mnie juz nigdy wiecej” 25. Zagadnienie Boga wcigz jed-
nak wraca w jego dzietach.

II. Spotkanie z Bogiem w nauczaniu i wychowaniu chrze$cijanskim

Dotychczasowa analiza spotkania miala na celu wykazaé, ze nie
tylko wynika ono z personalno-dialogicznej struktury czlowieka,
ale réwniez stanowi sytuacje o fundamentalnym znaczeniu, ktéra
jest w stanie zupelnie przeobrazi¢ jego zycie. Ale skoro Objawienie
i historia zbawcza odznaczajg sie takg samg strukturg, a sytuacja
spotkania odgrywa w nich role podstawowg — jak to zostalo roéw-
niez dotychczas stwierdzone — to mozna przyjaé¢ spotkanie z Bo-
giem jako gléwny kierunek wychowania chrzescijanskiego. Trzeba
wiec bedzie rozwazy¢ dwa zagadnienia: specyficzng pedagogike spot-
kania z Bogiem oraz stosunek tej odrebnej akcji pedagogicznej do
systematycznego, planowego oddzialywania, chrakteryzujgcego prace
szkolng czy katechetyczns.

1. Zakres mozliwoSci pedagogicznych
w przygotowaniu do spotkania z Bogiem

Kazde spotkanie (w Scistym tego slowa znaczniu) jako zdarzenie
ma charakter przypadkowy, spontaniczny. Nie da sie wiec wymusié,

2 Th. Kampmann, Erziehung und Glaube, Minchen 1960, 80—109.
24 A, Frossard, Dieu existe, je I’ai rencontré, Paris 1969, 12—13, 159—164.
® J. P.Sartre, Stowa, (t1. z fr.) Warszawa 1964, 82.
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zorganizowac,zaplanowa¢, jest bowiem darem, laskg (przynajmniej
w szerokim sensie). Oczywiscie powyzsze cechy odnosza sie tym bar-
dziej do spotkania z Bogiem. Ale w takim razie zachodzi pytanie.
czy spotkanie z Bogiem wolno traktowa¢ jako kategorie pedago-
giczng, czy wychowawca jest w stanie do niego doprowadzi¢? Z jed-
nej bowiem strony zalezy ono od nadprzyrodzonej laski Boga a z
drugiej od wolnej odpowiedzi czlowieka. O dokonaniu sie takiego
personalno-egzystencjalnego spotkania decydujg tylko dwie wolne
(kazda na swdj sposob) osoby: Bog i czlowiek. Gdzie jest wiec
miejsce wychowawcy i jak moglaby wyglada¢ jego interwencja?

Ot6z pedagodzy chrzesScijanscy wysuwajg pewne proby rozwig-
zania. Na uwage zasluguje zwlaszcza propozycja Th. Kampma n-
n a, ktérg nazywa on ,teocentrycznym naprowadzaniem” (theozen-
trische Uberfiihrung), stanowigce wraz z ,,wychowaniem antropo-
centrycznym” oraz ,,kosmocentrycznym nauczaniem” podstawe jego
koncepcji pedagogiki chrzescijanskiej. Wychowanie antropocentrycz-
ne zamierza mianowicie do uksztaltowania zdrowego fizycznie, roz-
winietego umystowo i duchowo ulozonego czlowieka, zar6wno w as-
pekcie jednostkowym jak spolecznym. Nauczanie za$ kosmocen-
tryczne ma na celu poméc w poznaniu i wartoSciowaniu catego oto-
czenia (natura i kultura). Naprowadzanie natomiast teocentryczne
jest podwdjne (erster Instanz — zweiter Instanz). Pierwsze z nich
polega na przygotowaniu w sferze naturalnej do spotkania ze
Stworcg poprzez wnikniecie w tajemnicze tono rzeczywistosci
Geheimnisschoss des Wirklichen): glebia osoby czlowieka styka
sie z glebig tajemnicy bytu. Naprowadzanie zas$ drugiego rodzaju
przygotowuje juz spotkanie w sferze nadnaturalnej, gdzie zywy Bog
wchodzi w historie i wzywa czlowieka do zbawienia. Otwiera ono
wychowankowi oczy na tajemnicze wydarzenia zycia, w ktérych
moze zawiera¢ sie apel ze strony Boga, usuwa przeszkody bronigce
dostepu ,,catkiem innej” rzeczywistosci, zostawia dla niej miejsce,
dysponuje do podjecia ryzyka, jakie niesie ze soba zaangazowanie
w bozo-ludzkg przygode. Klasyczne spotkania z Bogiem zawarte
w Pismie $w., zyciorysach $wietych oraz historii moga stuzy¢ jako
wzorce 26,

Réwniez wedlug innego wybitnego pedagoga — Klemensa
Tilmanna — punktem wyjscia w przygotowaniu do spotkania
z Bogiem powinna by¢ tajemniczo$¢ rzeczywistosci stworzonej. Au-
tor postuluje wychowanie do podziwu, poniewaz jego zdaniem nie-
mozliwe jest otwarcie sie na Boga, ktory jest najwyzszg tajemnics,
bez umiejetnosci dziwienia sieg, trudnej dla dzisiejszego czlowieka,
zafascynowanego technikg. Umiejetnos¢ te radzi Tilm ann ksztal-

26 Th, Kampmann, dz cyt., 66—110.
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towa¢ ,kontemplacjg” najprostszych elementéw otoczenia jak na
przyklad woda, powietrze, organy ciata zwierzgcego czy ludzkiego 27.

W inny sposéb ujmuje sprawe Helena R ubienska de
Lenwval (ur. 1885), Polka, piszgca w jezyku francuskim, na ktérg
gleboki wplyw wywarla Maria Montessori. Zasadniczym zada-
niem jest wedlug Lubienskiej wyrobienie u najmlodszych
dzieci pewnych dyspozycji naturalnych, co mozna by okre$li¢ jako
wychowanie zmystu religijnego. Autorka ma na mysli eliminowanie
ztych nawykoéw, zwlaszcza egoizmu, arogancji, bezwstydu, a ksztal-
towanie odpowiednich postaw: ufnego oddania sie i pokory, gtodu
nieskonczonosci jak réwniez umiejetnosci skupienia sie i milczenia
Pomoc stanowig najprostsze gesty, ktére uczac panowania nad wias-
nym cialem, wprowadzajg réwniez w akcje liturgiczng. Pedagogika
za$ religijna, jej zdaniem, powinna by¢ przede wszystkim sztukg
uczynienia cztowieka ,,czujnym na Boga” 28.

Natomiast typowo egzystencjalng koncepcja wychowania opar-
ta na filozofii S. Kierkegaarda w zastosowaniu do oddzialy-
wania katechetycznego przedstawit Georg Hansemann. Kon-
frontacja ,,ja” dzieciecego z Bogiem jest wedlug niego celem ka-
techezy, a w proponowanym jej modelu odnajdujemy zasadnicze
etapy, ktore maja do tego doprowadzi¢ 29,

1) Nalezy obudzi¢ w dziecku jego personalng egzystencje tzn.
ma ono ,,doj$¢ do siebie”, aby moglo osobiscie przyja¢ Boze wezwa-
nie. Trzeba wiec koniecznie wylowi¢ dziecko z kolektywu klasowe-
go, aby stalo sie jednostkg (Der Schiiler muss ein Einzelner werden).
Osigga sie to na drodze samorefleksji. Poniewaz jednak dziecko nie
jest zdolne do takiej operacji, zamiast niej stosuje sie personalng
rozmowe w atmosferze zaufania i milosci, ktéra potrafi obudzic¢
jego ,,rdzen osobowy”.

2) Powinno sie nastepnie ucznia postawi¢ jako jednostke przed
Bogiem (Der Schiiler muss ein Einzelner werden wvor Gott), to
znaczy otworzy¢ sie na Boga, na Jego Stowo. Dokonywuje sie to
przede wszystkim dzieki modlitwie, ktérej zadaniem jest wlasnie
rozbudzenie Swiadomosci w dziecku, ze znajduje sie w obecnosci

2" K. Tilmann, Staunen und Erfahren als Wege zu Gott, Einsiedeln-
Ziirich-K6ln 1968, 9—32.

28 H. Lubieinska de Lenval, Wychowanie skupienia i milczenia jako
wstep do mauki modlitwy, Katecheta 7(1963) 179—181; ta sama, Comment
éveiller et développer le sens de Dieu chez Vécolier de 6 d 8 ans, Lumen
Vitae 25(1970) 448.

¥ G. Hansemann, Katechese als Dienst am Glauben, Eine kateche-
tische Untersuchung (ber Kierkegaards Theorie der Glaubenserweckung,
Freiburg-Basel-Wien 1960; Th. Kampmann, Kierkegaard als religioser
Erzieher, Paderborn 1949.
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Boga. Konieczna jest do tego cisza zewnetrzna, skupienie, odpowied-
nia postawa ciala, a zwlaszcza atmosfera zapatu i gorliwosci.

3) Skoro nastgpi otwarcie na Slowo Boze, dziecko zbliza sie juz
do spotkania z Jezusem Chrystusem. Ale prawdziwe spotkanie nie
bedzie mialo miejsca, je§li odnosi¢ sie bedzie do pamiatki czy fan-
tazji. Powinno wiec ono kierowa¢ sie ku zywemu Chrystusowi, sie-
dzgcemu po prawicy Ojca. Dlatego uczen musi ,,wspélstawaé” sie
z Nim (Der Schiiler muss gleichzeitig werden mit Christus). Na-
stepuje to dzieki Biblii, z ktérej nalezy ,strzgsng¢ kurz wiekéw”
oraz liturgii. Wtedy dokonywuje sie, wskutek wspoéldzialania laski
i wolnosci, decyzja po6jScia za Bogiem, a nie przeciw Niemu i do-
chodzi do aktu wiary.

Poniewaz decyzja ta musi byé powzieta przez samego ucznia,
Hansemann (za Kierkegaard em) mocno podklesla posredni
charakter przepowiadania wiary, bo wszelkie préby wplywania
wprost na dziecko pod tym wzgledem bylyby ,zwielokrotnionym
oszustwem” (mehrfacher Betrug).

Nastepnie Hansemann podaje dwie zasady posredniego od-
dzialywania wychowawczego: a) trzeba tam odnalezé¢ ucznia, gdzie
si¢ faktycznie znajduje jego ,,ja”, czyli nie uprzedzajac jego decyzji
skonfrontowaé go z Chrystusem jako uczestnika ewangelicznej
sceny, b) wzbudzi¢ w uczniu pytania dotyczace jego najglebszej
egzystencji, wtedy bowiem bedzie on szukal egzystencjalnych od-
powiedzi i odnajdzie je w Slowie Bozym. Nie chodzi tu jedynie
o znajomo$¢ psychologii dziecka, lecz przede wszystkim o egzysten-
cjalne problemy konkretnej jednostki 3.

Ostatecznie wydaje sie, ze na pytanie o zakres mozliwosci peda-
gogicznych w przygotowaniu do spotkania z Bogiem mozna odpo-
wiedzie¢: interwencja wychowawcy ogranicza sie jedynie do oddzia-
tywania posredniego; jest on tylko causa instrumentalis, nie za$
efficiens. Poprzesta¢ nalezaloby na postawieniu wychowanka wobec
Boga, uczac czujnosci na Jego Stowo oraz skupienia czyli przygoto-
wujgc do dialogu. Poza tym wysilek pedagogiczny powinien p6js$¢
w kierunku usuwania przeszkéd, a wiec pozbywania sie ztych dys-
pozycji jak np. nieszczerosé¢ czy egoizm, a wyrabianiu odpowiednich,
mianowicie gotowosci do szukania autentycznego sensu swego zycia
oraz do catkowitego zaangazowania. Zadanie wychowawcy najkro-
cej mozna by ujgé slowami Kierkegaarda: ,Uczynié miejsce,
aby mogt przyby¢ Bog” 31,

39 Poglady Hansemanna wzbudzily zastrzezenia ws$réd niektérych
przedstawicieli katechetyki, poniewaz ich zdaniem dziecko nie jest zdolne
do decyzji egzystencjonalnej.

31 S, Kierkegaard, Die Tageblicher (wybér), Miinchen® 1940 — jest
to ostatnie zdanie zawarte w cyt. pracy G. Hansemanna (s. 128).
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2. Przygotowanie do spotkania z Bogiem
a planowe nauczanie i wychowanie

Stosunek specyficznej akcji wychowawczej przygotowujacej
spotkanie z Bogiem do systematycznego i planowego dziatania dy-
daktyczno-pedagogicznego stanowi zagadnienie kontrowersyjne. Tak
wiec wielu pedagogéw ocenia bardzo krytycznie planowosé i syste-
matyczno$é w nauczaniu i wychowaniu chrzescijanskim.

Systematyka prawd wiary — czytamy w jednym z pedagogicz-
nych czasopism niemieckich — jest refleksjg nad dokonanymi pro-
cesami oraz podjetymi decyzjami, dlatego ma swoje miejsce w teo-
logii. Natomiast nauczanie i wychowanie religijne zmierza dopiero
do formowania wiary. Dlatego przedmiotem ma byé nie materiat
zawarty w programie, ale sam katechumen, ze swym egzystencjal-
nym zapotrzebowaniem. Program jest jedynie rodzajem reflektora,
rzucajgcego na katechumena swiatlo, by moégt zobaczyé siebie ze
wszystkich stron, a punktem wyjscia katechezy powinny staé¢ sie
zyciowe pytania stawiane przez mlodziez 32. Réwniez K. Tilmann
postuluje uwolnienie katechezy od abstrakcyjnego, systematycznego,
spekulatywnego i apriorycznego myslenia, ktére — jego zdaniem —
stanowi zrodio jej nieskutecznosci. Oparcie za§ dla przepowiadania
wiary to ludzkie, egzystencjalne doswiadczenia katechumenoéw 33,

Inni jednak przedstawiciele katechetyki i pedagogiki zajmujg
odmienne stanowisko. Nie negujgc zasady, ze zadaniem nauczania
i wychowania religijnego nie jest przekazywanie wiedzy, lecz pro-
wadzenie ku osobowemu i egzystencjalnemu spotkaniu z Bogiem,
wielkg wage przypisuja planowaniu i systematycznosci. Tak wedlug
Th. Kampmanna byloby bledem traktowaé¢ cale nauczanie jako
przygotowanie do jakiegokolwiek spotkania. Praca dydaktyczna
bowiem musi by¢ systematyczna i planowa. Naprowadzanie teocen-
tryczne zas, jego zdaniem, jest czym$ marginesowym w procesie
nauczania, odnosi sie raczej do wyjatkéw niz reguly. Zmierza ono
bowiem do spotkania z Bogiem, ktére znajduje sie poza wszelkim
planem i kontrolg, wymaga ,,dobrej godziny”, jest darem i laska.
Owej marginesowo$ci spotkania z Bogiem nie rozumie jednak
Kampmann w sensie pejoratywnym. Stwierdza on mianowicie,
Ze z nauczania i wychowania najbardziej zapisuja si¢ w pamieci nie
tresci istotne, ale raczej drugorzedne zjawiska czy zdarzenia: ogélne
usposobienie nauczyciela, jego mimika, okazjonalne powiedzenia,
klimat klasy szkolnej. A zatem owe pozorne drobiazgi nie sg bynaj-

32 Christlich-padagogische Bldtter nr 4 (1970) za: Katecheta 14 (1970)
215—2117.

3% K. Tilmann, dz. cyt., 135—136; por. rowniez S. M. C. Plissart,
Partir de la vie de l'enfant. Une expérience de catéchése en premiére an-
née primaire, Lumen Vitae 22 (1967) 727—742.




mniej pozbawione potencjalu wychowawczego: widocznie byly. one
wazniejsze dla przezywajacego nawet od tresci podawanych teorii
czy zalecen. A zatem, chociaz przygotowanie do spotkania z Bogiem
jest jak gdyby poza zasadniczym nurtem procesu nauczania i wy-
chowania, moze tkwi¢ w nim bardzo gleboko 3. Wydaje sie, ze
réwniez O. Fr. Bollnow wysoko ceni planowe i systematyczne
nauczanie i wychowanie, a tzw. ,niestale” kategorie pedagogiczne,
ktére proponuje (m. in. spotkanie) majg, wedtug niego, jedynie cha-
rakter uzupekniajgcy 3.

Jakie znalezé wyjscie z tej kontrowersji? Otéz wydaje sie, ze
przede wszystkim nalezaloby uswiadomié¢ sobie odrebnosé¢, a nawet
wyjgtkowosé wychowujgcego nauczania religijnego w stosunku do
analogicznych proceséw zwigzanych z przedmiotami szkolnymi, jak
historia, geografia itd. 36, Skoro to pierwsze zmierza do nawigzania
egzystencjonalnej, osobowej, a wiec lgcznosci katechumena z Bo-
giem, co dokonywuje sie wlasnie dzieki spotkaniu, to planowosé
i systematyczno$¢ musi gra¢ role jedynie stuzebng. Nie wolno jej
wszakze wyrzuca¢ jako czego$ bezuzytecznego, poniewaz pociggne-
loby to za sobg chaos i plycizne. Dlatego pracownicy wyzszego In-
stytutu Katechetycznego w Nijmegen (Holandia), przyjmujac, ze
celem katechezy jest pomoc dzieciom i mlodziezy do konfrontacji
z osobg Chrystusa i spotkania z Nim, a nie realizacja okreslonego
programu, nie rezygnujg bynajmniej z dokladnego planu nauczania
i wychowania 37.

Niebezpieczny natomiast wydaje sie postulat Kam pmann a, aby
spotkanie z Bogiem traktowa¢ marginesowo dajac pierwszenstwo sy-
stemowi i planowosci, mimo iz rzeczywiscie w po6Zniejszym zyciu
czlowiek czesto lepiej pamieta margines niz tresé. Jezeli jednak
w zalozeniu dydaktyczno-pedagogicznym spotkaniu z Bogiem zosta-
wi sie miejsce drugorzedne, zachodzi obawa zatarcia sie zasadnicze-
go kierunku w wychowaniu chrze$cijaniskim. Program ma by¢ tak
ulozony, aby stal sie sSrodkiem pomagajacym do posuwania sig
w tym wtlasnie kierunku; w przeciwnym razie istnieje zagrozenie
dysproporcjg i dwutorowoscig (spotkanie z Bogiem swojg droga.
a nauczanie planowo-systematyczne swojg). Wydaje sie, ze napiecie
miedzy potrzeba planu i systemu a nieobliczalnoscig spotkania z Bo-
giem da sie w pewnym przynajmniej stopniu usungé¢ przez zwro-
cenie wiekszej uwagi w nauczaniu i wychowaniu chrzescijanskim

34 Th. Kampmann, dz. cyt., 85—89.

35 0. Fr. Bollnow, dz. cyt., 23.

38 Por. H Wistuba, Czym powinna byé nauka religii?, Katecheta 13
(1969) 263. Autorka omawia publikacje H. Lubiefiskiej de Lenval,
Pédagogie sacrée, Paris 1966.

37 Grundlinien heutiger Katechese (tltum. z hol), Minchen 1967, 145—146.
Autorzy po$§wiecajg calg druga i trzecig cze§é publikacji oméwieniu progra-
mu (s. 153—284).
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na jego funkcje inicjacyjng oraz przez dowartosciowanie kategorii
powolania. Program nie bedzie wtedy rekapitulacjg logiczng doktry-
ny, ale stanie si¢ instrumentem mystagogii czyli inicjacji do sakra-
mentow, ktoére stanowig przedluzenie dzialania Jezusa Chrystusa,
a wiec daja mozliwosé spotkania z Nim. Zresztg w pierwszych wie-
kach dzieki mystagogii stawano sie chrzescijanami, dopiero $rednio-
wiecze ograniczylo nauczanie do przekazu doktrynalnego. Drugim
zasadniczym osrodkiem systematyzacji stanie sie powolanie zarow-
no wszystkich chrzescijan do swietosci (KK 40), ktérej nie ma bez
spotkania z Bogiem, jak tez niektérych wybranych do kaplanstwa
lub zycia zakonnego.

Zresztg programowanie w nauczaniu i wychowaniu chrzescijan-
skim musi by¢ elastyczne: wychodzi ono z konkretnej osoby kate-
chumena, bedacej we wlasciwej sobie sytuacji, a ujmowane powin-
no by¢ pod katem jej otwarcia na spotkanie z Bogiem.

LA RENCONTRE AVEC DIEU — DIRECTION ESSENTIELLE
DE L’EDUCATION CHRETIENNE

La pédagogie chrétienne prend a tiche d’aider I’ homme pour qu’il ren-
contre Dieu. L’importance de la rencontre dans la vie humaine est indiquée
par deux courants philosophiques: le personnalisme (dialogique) et l’existen-
tialisme (theistique). Les réprésentants de ce premier courant: J. Alfaro,
K. Barth, E. Brunner, F. Ebner, J. Goldbrunner, R. Guar-
dini, K. Rahner, O. Semmelroth etc. supposent la structure dialogi-
que de la personne humaine et estiment ainsi la rencontre comme element
indispensable dans l'évolution personnelle. Selon la conception existentielle
(0. Fr. Bollnow, Th. Kampmann, G. Hansemann) la rencontre
c’est une situation ou ’homme prendre contact avec une réalité qui touche
le noyau de son existence en exercant linfluence décisive sur sa vie. Puis-
que toute histoire du salut est une grande série des rencontres de Dieu
avec les hommes, ou peut accepter la rencontre entre Dieu et I’homme
comme nue direction essentielle de 1’¢ducation chrétiénne.

Mais comment peut-on provoquer cette rencontre, si elle dépend de
la grace de Dieu et de la liberté humaine?

L’intervention de l’éducateur doit se limiter & la médiation: il fait dis-
Paraitre les obstacles et il prépare les bonnes dispositions du catéchumene.

Mais il y a encore une autre difficulté: la rencontre avec Dieu n’est pas
le résultat d’'un quelconque programme, elle est tout a fait hors des plans
et des méthodes. Alors peut-on systématiquement préparer les éléves a la
rencontre Dieu?

Le programme est necessaire, pour la catéchése, mais pas rigide; il doit
s’appuyer sur l'invitation sacramentelle et sur la vocation & la sainteté.
Le point de départ du programme c’est toujours le catéchuméne et ses be-
soins spirituelles dont la plus profonde est celle de la rencontre avec Dieu.



