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ZADANIE TEOLOGII

Aktualna pozycja teologii jest niepewna. Jest tak, jakoby teologia byta
zanurzona w bardzo silnym w ostatnich dziesiatkach lat kryzysie racjonal-
nosci i kryzysie instytucji, ktéry przeciez w swoich Zrodtach sprowadza si¢
do jej unowoczesnienia pojetego w najogdlniejszym znaczeniu. Postarajmy
si¢ krotko naszkicowad t¢ sytuacje. Teologia nie Jest dyscypling bez zatozen.
Ona zyje dzieki Ko$ciolowi. W ramach potréjnego urzedu Kosciota
(kaptanski, nauczycielski i pasterski) otrzymuje ona pewne zadanie przy-
porzadkowane do Urzedu Nauczycielskiego Kosciota. W zasadzie trzeba
bra¢ pod uwage balansowanie jej zadan w ramach catoéci zadan Kosciota.

Potréjne zadanie KoSciota jest dzi§ wielorako zagrozone przez
nawigzanie do wspdlczesnego sposobu myslenia. Ukazuje si¢ ono we
wspbtczesnym §wiecie jako rozbite, jak obraz widziany w peknigtym zwier-
ciadle. Wymiar kultyczny Koscioka jest zastepowany przez wspolczesna
sztuke, w ktorej nieskrepowana gra doprowadza widza do marzen 1 wceale sig
nie powstrzymuje od zlozenia cztowieka w ofierze. Przypomnijmy sobie, ze
w okres§lonym precyzyjnym znaczeniu samg nauke pojmowano jako
»Sztuke” (ars) a ludzka genealogia zostata sprowadzana do zabawy prowa-
dzonej zgodnie z metodami nauk. Wymiar nauczania w wyniku zwietrzenia
arystotelesowskiej metafizyki i przeksztatcenia jej w poprawng naukowo-
metodyczna konstrukcje z jednej strony, a z drugiej w historyczno-krytyczna
egzegezg biblijng przybral posta¢ ,samoswiadomosci w1ary chrzesci-
janskiej”. Zawiera si¢ w tym to, ze nauka koscielna, a wigc réwniez teolo-
gia, stala si¢ jednym z aspektow »Samotworzenia si¢ spotecznej komu-
nikacji”z, Na tym tez opiera si¢ wzrastajace zainteresowanie teologii
HSwiatem wspélczesnym” (w znaczeniu aggiornamento) i samo postawienie
jej pod znak zapytania, z lub bez wyraznego powiazania z Kosciotem.
Chodzi potem nie tylko o proste stuchanie Stowa Bozego, ale ,,0 korelacje
pomigdzy przekonaniami wynikajacymi z chrzescijanskiej wiary a egzys-
tencjalng sytuacija cztowieka. [...] Przy tym nie chodzi o to, by prawdy wiary
wyprowadzac poniekad z pojecia istoty czlowieka. Przeciez objawienie
réwniez stawia pytania czlowiekowi i samego cziowieka stawia pod znak
zapytania, ale i odwrotnie, tj. cztowiek stawia réwniez pod znak zapytania

I M. Seckler, Fundamentaltheologie, w: Handbuch der Fundamentaltheologie, Freiburg
Brsg. 1985, t. 4 (1988), 450-514; 482,
2'W znaczeniu tego wyrazenia stosowanym przez N. Luhmann’a.



114 MATERIALY [2]

samo objawienie™. Jest to streszczenie z pewnego ,,Wprowadzenia do
teologii fundamentalnej”. Widzimy wiec dokfadnie: jak wyraznie pozornie
wszystko obejmujacy fakt komunikacji, ktérego zewnetrzne urzeczywistnie-
nie widzimy w powiazaniu multimediow, stat si¢ pewnego rodzaju ostate-
czng instancja, ktéra nie pozwala si¢ juz ,,0d zewnatrz” zakwestionowadé.
Trzeci wymiar Kosciota, prawnie pojete zinstytucjonalizowanie, pojmuje sig
w $wietle zwiazkéw organizacyjnych wspoélczesnego spoleczefistwa z jego
réznymi (przede wszystkim kierowniczymi) funkcjami, ktdre s regulowane
odno$nymi sposobami dziatania. Tu obowiazuje od czaséw Hobbes’a od-
dzialywujaca zasada tworzenia wspoiczesnego spofeczeristwa: Auctoritas
non veritas facit legem. Nie istnieje juz autorytet Boga, ale zautomaty-
zowanie dzialaf istotnych w pozytywnym ustanawianiu praw, ktére — jak
tego doswiadczamy na podstawie historii XX wieku — ze swej natury nie
wykluczaja legalnego bezprawia.

Na to przypomnienie faktycznego stanu wspdlczesnego spoteczefistwa
okreslanego przez sztuke (religijna), media i w rewolucyjnym akcie zako-
rzenione ustawodawstwos, nalezy krotko zwrécié uwage tam zwlaszcza,
gdzie da si¢ zauwazy¢ niektdre rozstrzygajace w historii wazne zwroty, te
mianowicie, ktére spowodowaly powstanie nowozytnej cywilizacji i kultu-
1y, a teologi¢ doprowadzity do aktualnego stanu. Jak w bardzo wielu przy-
padkach, tak i stan dzisiejszy jest wynikiem dtugotrwalego rozwoju, ktéry
jest dla nas zupelnie zrozumialy, ale ktérego wynik jednak nas zaskakuje.
Teologia w dzisiejszym rozumieniu jest produktem wzglednie samodziel-
nego zinstytucjonalizowania przekazywania wiedzy, szczegdlnie na uniwer-
sytetach od XIII w. Ten ruch jest juz widoczny w XII w., szczegblnie w
Paryzu (Piotr Abelard i inni). Symptomatyczna jest dyskusja pomiedzy
Abelardem a Bernardem z Clairvaux dotyczaca emancypacji racjonalnej
argumentacji z zycia monastycznego i od zakorzenionej w liturgii lectio di-
vina. Dziatalno$¢ Bernarda ukazuje juz koniec twérczej sily zycia monasty-
cznego we wszystkich dziedzinach — poczynajac od kultu i sztuki az do kon-
fliktu spowodowanego przez wyprawy krzyzowe. Odtad kult odszedt z cen-
trum uwagi, a teologia stata si¢ istotnie po arystotelesowsku okreslang
wiedzg i prawo koscielne uzyskuje samodzielng jako§¢ i dynamike (w
pewnej mierze od pewnego rodzaju ,objawienia Prawa”). Mozna to
pomieszanie zakresow rozumieé jako desymbolizacje zachodzaca w
Kosciele. Wspétczesni w XII 1 XIII w. — od Ruperta z Deutz przez Joachima
da Fiore az do §w. Franciszka z Asyzu — nasladowali ten wewnetrzny proces
przemian w Kosciele patrzac z przerazeniem az do daleko w historii od-
dzialywujacych apokaliptycznych obrazéw. Dokonatl sie¢ w kazdym razie
podziat epok do modernizacji, ktdry przynidst ze sobg to, ze obok Kosciota

3 Por. H. Wagner, Einfuehrund in die Fundamentaltheologie, wyd. ,Wissensch.
Buchgesellschaft”, Darmstadt 1996, 118.

4 Ten trojpodziat nie obejmuje infrastruktury spoleczenstwa, ktéra oddziela si¢ od ekonomicznie
i statystycznie danych szans w ramach pewnej “ewolucji”. Tak dziatajace spoleczefistwo powstaje
w trakcie usamodziclnienia si¢ z dawnego porzadku. Ono realizuje si¢ w nowej nauee od XVI/XVII
w. i jako sytuacja mentalnosci wystgpuje najpierw wyraznie u Machiavell’ego (fortuna).
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oficjalnego, ktory byt prowadzony przez teologi¢ jako nauke i silne pozy-
tywne rozumienie prawa i stal si¢ ostatecznie Ko$ciotem soboru w
Konstancji, wytworzyly si¢ nie tylko ruchy heretyckie najrozniejszego
rodzaju, ale samodzielne tworzenia symboli (teatr duchowy, wizje, patolog-
iczna egzegeza wszelkiego rodzaju), ktory wystapity w konkurencji do
liturgii i doktryny. Dla reformacji stalo si¢ czyms$ rozstrzygajacym, ze litur-
giczna jednolito$é zostata zarzucona na rzecz emancypujacej si¢ racjonalne;
argumentacji (np. ponad charakterem Eucharystii) tak, Zze réwnoczesnie
Biblia zostala uwolniona od Tradycji (sola scriptura) a prawna samodziel-
no$¢ KoSciota zostata zniesiona na rzecz terytorialnie ograniczonej pod-
stawy organizujacego si¢ panstwa. W ramach luteranizmu teologia stata sie
faktycznie w konsekwencji filologia, liturgia muzyka a organizacja kosciel-
na pewnego rodzaju urz¢dem panstwowym.

Wraz z poznosredniowiecznym ,nominalizmem” i w uprawianiu nauki
zdobywajaca sobie coraz to wigksze uznanie metoda scjentystyczng (w przy-
rodniczych naukach empirycznych, szczegélnie w fizyce) argumentacja
metafizyczna utracila swoja site. Swiadectwem tego sa Myséli Pascala, w
ktorych z wyjatkowa sitg zostato wyrazone zatamanie si¢ epoki: Nie ma linii
prostej wiodacej od przyrody do Boga, verites divines [...] sont au dessus de
la nature. Ludzie sa skierowani na Boga, ale zniszczenie przyrody nie
pozwala na wyrazenie bezpodredniej zaleznosci®, Jak ten poglad zalezy od
zastosowania metody naukowej (w sensie Kartezjusza), jest dalszym daleko
wiodacym 1 wskazujacym na liczne napigcia tematem. W kazdym razie
widaé, ze metodyczne osiggnigcia naukowe oddzielaja cztowieka od
ozywezego zwiazku z prawda boska. Pod naciskiem tego oddzielenia zyjemy
dzi§; przezen jest tez okres§lana pozycja teologii. Pascal wyrazit ostateczna
podstawe zniszczenia przyrody, ktore znajduje swoj szezyt w metodycznym
jej oddzielaniu od rzeczywisto$ci Boga. On widzi ja jako nieoddzielnie
powigzana z amour propre, z opgtaniem przez siebie samas. W metodycznym
zabezpieczeniu nauki zawiera si¢ ,,egoistycznie” zaplanowane i ukierun-
kowane na specjalizacj¢ udoskonalenie dziatah kontrolnych coraz to bardziej
przez siebie samg tworzonej wiedzy dzigki zastosowaniu specjalnie skon-
struowanych instrumentdw’. Nie jest to naciaganiem, by w tym tendencyjnie
niezamykalnym procesie samoupewnienia si¢, ktore juz bylo obecne w
dreczacym Lutra pytaniu o usprawiedliwienie, widzie¢ jakie§ zamknigte
koto, ktore si¢ zamyka na zewnatrz. Poniewaz to nie udaje sie bez luk,
pozostaje na koficu dla ostatecznie waznych pytan tylko prawdopodobienst-
wo gry (o szczedcie), zaktadu, jak to bylo wykazane u Pascala.

Podczas gdy w luteranizmie filologiczne ukierunkowanie doskonalito sie
az do stale zroznicowanego wystgpujacego stawiania pytan w znaczeniu his-

5 Por. N. Hammond, Playing with Truth. Language and the Human Condition in Pascla’s
., Pensees”, Oxford, Clarendon Pross 1994, 218.
6 Por., tamze, 211.
Por. R. Stichweh, Wissenschaft — Universitaet — Frankfurt a M., Profession, Suhrkamp
Taschenb. Wissenschaft 1146, 1994, 52 n.
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toryczno—krytycznej metody i teologia staje si¢ tylko ,,stuzbg Stowu” (by tak
powiedzieé: jako przygotowanie kazania; por. K. Barth), to w obszarze
katolickim istnialo zawsze zmaganie si¢ pomig¢dzy mocng augustynska
pozycja i tomistycznym odréznieniem filozofii od teologii. Juz w obszarze
jezyka niemieckiego silne uznawanie od Kanta az do Heideggera dokony-
wanego unicestwienia metafizyki postawito teologi¢ przed catkowicie nowa
sytuacja: nie ma dla niej zadnej odpowiedniej filozofii. Ta okoliczno$¢ jest
nie do obejécia przez karkotomne konstrukcje i odwracanie uwagi od prob-
lemus. W' ten sposéb teologia w coraz to wigkszym stopniu jest pozosta-
wiona sobie samej, to znaczy ma si¢ opieraé na Biblii 1 tradycji Kosciofas.

Stre$émy krotko to, co powiedzielismy dotad:

W XIV/XII w. teologia oddalita sie od wczeéniej panujacej lectio divina
w klasztorach i szkotach katedralnych wobec wymagan 1 konfrontacji z kon-
sekwencjami wypraw krzyzowych i w tej zalezno$ci pozostajacej szerokiej
recepcji Arystotelesa. Od tego czasu teologia jest okreslana przez to, ze jej
wymaganie prawdy rozciaga si¢ nie tylko na wewnetrzng logike prawdy
(intellectus fidei), ktora sie¢ radzi lectio divina, lecz prawda musi byé
wykazana na naturalnym forum rozumu. Z tej sytuacji wynika historia para-
lelna teologii i ,,filozofli”, ktdra jest osadowiona w coraz to bardziej nieza-
leznym sposobie stawiania teologicznych pytan w trakcie systematycznego
metafizycznego wyktadu. Charakter samouzasadnienia (autopoiesis) staje
si¢ wiodacy, staje si¢ hegemonig metody. Z filozofii oddzielaja si¢ nauki
szczegblowe, a za filozofie w wezszym znaczeniu uwaza si¢ zbidr prob-
leméw nazwany pdzniej ,,ontologia fundamentalng” (Heidegger), sprowa-
dzong do umiejetnoscei stawiania pytan. (Pomijam tu nastgpujace zagadnie-
nia: ontologia, metafizyka jako nauka u Kanta, fenomenologia ducha i logi-
ka Hegla oraz fenomenologia Husserla jako stadium posrednie). Odniesienie
do Pisma $w. staje si¢ dla teologii miarodajne (sola scriptura), ale popadto
réwniez pod radykalne panowanie metody (metoda historyczno-krytyczna,
historyzm, hermeneutyka). Okazuje si¢, ze punkt wyj$cia nowego stawiania
pytan w teologii XII w. — zalezno$¢ od wypraw krzyzowych — powraca: dzi$
w pytaniu o prawdziwa religi¢. Dzi$ stawia si¢ problem teologii w odniesie-
niu do Biblii pod wptywem pustki spowodowanej konsekwencjami
nowozytnego mys$lenia (poréwnywalne znaczenie pytania o prawde w
naukach) 1 niebezpieczenstw nadciagajacych w wyniku przyjecia

8 Pluralistyczny i na ,,dialog” ukierunkowany proces nowszych podrecznikéw i wprowadzen
do teologii wyraznie ukazuje t¢ sytuacjg. Tylko pierwszoplanowo moze on przekroczy¢ ponad
gleboka pustke, ktdra przynosi z soba zréwnanie méwienia teologicznego do ogdlnej spotecznej
komunikacji. Dlatego sadza rozsadni socjologowie, ze nie chodzi o to, by ,$wiat” wlaczy¢ do
teologii — poniewaz to nikomu nic nie daje, dzieci tego §wiata bezwzglednie s3 madrzejsze —
lecz o to, by kierowa¢ si¢ bezposrednio ku samej religii; chodzi tu o ,,duchowg komunikacjg”.
N. Luhmann, Funktion der Religion, Frankfurt a. M., Suhrkamp 1977, 267.

9 Dla jurydycznie pojetego rzymskiego Kosciota K. Schmitt juz dawniej przewidywat, ze
popadnie on w kryzys, je$li nie bedzie on korespondowat z zadng panstwowa forma, lecz poza
kulisami wyroste panowanie ,kapitalu”. Por. Roemischer Katholizismnus und politische Form,
Muenchen, Theatiner Verlag 1925, 34.
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nowozytnego sposobu mys$lenia i dziatan na nim opartych (np. $srodowisko)
i komunikacji obejmujacej caly §wiat 1 wszystkie spoteczenstwa (intelektu-
alne, interreligijne stawianie pytan). Jest rzecza oczywista, Ze nie jeste$Smy
przygotowani do tej nowej sytuacji ani nie mamy odpowiedniego jezyka, by
te problemy wyrazi¢. Nie jest pewne, czy kiedykolwiek ,,znajdziemy” dla
tych celow odpowiedni jezyk.

Aby méc dzi$ odpowiednio okresli¢ pozycje i zadanie teologii, jest rzecza,
pozadang, by powréci¢ do tego punktu w historycznym jej rozwoju, w
ktorym si¢ ona w dzi§ powszechnie zatozony sposéb rozwingta, to jest do
linii zatamania w XI i XII w., kiedy to ,,Zach6d” oddziela si¢ od Wschodu i
teologia stala si¢ apologetyka skierowana przeciwko Zydom i
Muzutmanom. W tym czasie konczy sig¢ wielka ,teologia mnichow”
wczesdniejszych stulecio, ktéra nalezy do ,kultury biblijnej” (Grzegorz
Wielki). W stuleciach, kiedy tworzyla si¢ Europa, stowo Pisma §w. wnikneto
gleboko w umysty ludzkie. To byta atmosfera, ktéra w kazdym czasie moze
by¢é ponownie ozywiona. Stowa Pisma $§w. przez stala obecnodé w liturgii
godzin 1 czytaniach byly do tego stopnia zakotwiczone w pamigci, Ze mnisi
byli pewnego rodzaju zywa konkordancja. Sacra verba ruminans nazwat te
sytuacje pewien mnich, ktéry catkowicie byt oddany lekturze Bibliin. To
kontemplatywne zanurzenie w Pismo §w., to otium quietis byto przeds-
makiem szcze$cia niebieskiego, zyto ze skondensowania, a w klasztorze w
formie spoteczenstwa oddanego eschatologicznemu oczekiwaniu. W tym
znaczeniu zycie poddane monastycznej disciplina urasta do rangi christiana
philosophia. Wielkie napigcie rozciaga si¢ od ,,poznej starozytnosci” z jej
szczegblnie u $§w. Augustyna wypracowang jedno$cig wiary 1 rozumu w
intellectus fidei, w ,,prawdziwe;j filozofii” az do okresu mnichéw w XII w.
Pytanie o samodzielng ,teologi¢” przychodzi dopiero wobec wymagan
swiata kultyczno-symbolicznego spowodowanych przez $miale, niekiedy
przesadne 1 nieodpowiednie zastosowanie arystotelesgwskich Kategoril,
wzmacniane od czasow Berengara Roscelina, Abelarda. Sw. Anzelm podej-
mujac taki sposéb stawiania pytan powtarza w swoim niewielkim ale prze-
my$lanym do ostatniego szczegdtu dziele ,,prawdziwa filozofie” w nowym
jezyku poszukujac dopiero jego mozliwosci 1 konsekwencji.

Wymiar eschatologiczny zycia jednostkowego i spotecznego przezywa w
czasie dziatalno$ci §w. Anzelma wzmocnienie. Nie istnieje juz niczym nie
zaktdcony kontemplatywny spokdj klasztoru, nadwyrezone do granic
wytrzymatosci rozszerzajace si¢ dyskusje na temat libertas ecclesiae,
gtéwnych linii dziatan w zakresie islamu (wyprawy krzyzowe) powoduja, ze
zycie staje si¢ wygnaniem, w ktorym miles Christi co najwyzej w przyjazni
z tak samo my$lacymi, poszukuje pocieszenia. W modlitwie psalméw co-
dziennie powtarzana sytuacja walki z przeciwnikami Boga staje si¢ codzien-
nym do$wiadczeniem. Mimo kontynuowania zycia opartego na liturgii,

10 Por. J. Leclercq OSB, Wissenschaft und Gottverlangen. Zur Moenchstheologie des
Mittelaslters, Patmos Verlag, Dueseldorf 1963.
1], Leclercg, dz. cyt., s. 85.
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pojawia si¢ potrzeba osobistej modlitwy, w ktorej grzesznik przynosi przed
oblicze Boga swojg beznadziejng sytuacje, krzyk zagubionego, ktéry ma
nadziej¢ wystuchania swoich pré$b: Heu, quam malum est sic desperare, sic
tacere! Et heu, quam vanum est sine spe clamare, sine spe conari! [...] Doce
me, domine, unde debeam sperare, ut possim orare:2. Tak bardzo affectus
dochodzi do gltosu w modlitwie §w. Anzelma, ale na tym nie poprzestaje:
prowadzi go dalej do jezyka, w ktérym co$ nowego, nieoczekiwanego, wyjs-
cie ze zwyczajnego sposobu zycia moze by¢ przekazane: cztowiek zostal
wyrzucony a patria in exsilium, a visione Del in caecitatem nostram, a iucun-
ditate immortalitatis in amaritudinem et horrorem mortisi3. Nieobecnosé —
pozorna — Boga staje si¢ drgczaca cztowieka Jego obecno$cig. Niepokojony
jest czlowiek przez widzenie, przez widzenie — chcenie az do slownej
odpowiedzi. To nie jest niczym innym, jak dochodzacg coraz to bardziej do
glosu tendencja, by w mysleniu osiggnal trwatos$¢. To my$lenie porusza si¢
na zwyczajnych torach klasycznej filozofii, w pytaniu o przyczyng, w
odréznianiu stopni (wielko$ci). W mysleniu zachodzi zalezno$¢ pomiedzy
bezprzyczynowoscig zatozona w najwyzszej istocie a jego charakterem
prowadzaca do zagrozenia samego my$lenia; polegajacego na tym, by je —
myslenie — oderwaé od rzeczywistosci (por. Monologion rozdz. 8). Istnieje
jednak cos, co si¢ nie da sprowadzi¢ do kategorii, a co przeciez nie jest nico$-
cig, owszem nawet musi by¢ pomyslane jako warunek wszystkiego, co ist-
nieje 1 na koncu jako w ogble warunek myslenia. Myslenie przeciez nie
opiera si¢ na sobie samym. (Istnieje co$ wigcej ponad ,,nic”, nico$¢ nie jest
do wypowiedzenia). Pojawiajace si¢ w mysleniu ,nic”, negowanie, jest
zwrotnie sprzgzone ze sprawiajacymi rzeczywisto$¢ okresleniami wielkosci i
jej stopni. W ten sposdb myslenie nie staje si¢ wolne od brzegéw. Przy tym
jednak zaktada sig, ze jesteSmy ,,skazani” na to, by si¢ porozumiewaé w
my$leniu. Doktadnie to jest nowo$¢ sytuacji, co do ktorej §w. Anzelm widzi
si¢ przeciwstawiony nalegajacym braciom odnosnie zapisu jego myslenia.
Wprawdzie to myslenie jest najpierw catkowicie dotknigte niejasnoscia i
tylko w modlitwie mozna zrozumie¢ zaufanie tego, kto zabiera si¢ do mysle-
nia, ze nie catkowicie idzie si¢ w btednym kierunku. Ale niepewno$¢ nie jest
nam oszczgdzona, a co jest znakiem naszego potozenia wewnatrz ciemnosci.
Bo widzenie jest mozliwe tylko dla tego, kto wierzy i w wierze juz do$wiad-
cza tego, co kiedys stanie si¢ w ogdle przedmiotem doswiadczenia.

Tak mocno myélenie [naturalne] w wyktadzie od dawna poruszanych
tematéw przewyzsza u $w. Anzelma, sola ratione poprzedza zagladanie do
Pisma $w., ale w jego atmosferze, do tego stopnia przewyzsza pojgcie recti-
tudo w tresciowo zorganizowanym pojmowaniu Boga, Jego dzialania i
powinnosci czlowieka. To pojecie rectitudo obejmuje konwencjonalne poje-
cie sprawiedliwosci, gdyz ono implikuje rowniez mito$¢ Boza. Ale mitosci
nie da si¢ tylko pomy$le¢. My mozemy mysle¢ tylko o rectitudo. To
powoduje najwigkszy dylemat dla §w. Anzelma, z ktorego pojmuje on nie

:2 Oratio 10 (ad S., Paulum), w: S. Anselmi Opera omnia, ed. F.S. Schmitt, Bd. 3.
Sw. Anzelm, Proslogion, rozdz. 1.



[7] PRACE PRZEGLADOWE 119

tylko ogdlnie dziatanie Boga (w Trojcy §w.), ale przede wszystkim dziatanie
Boga w Bogu-Cztowieku: Cur Deus homo. Sw. Anzelmowi idzie o to, by
ukazaé ratio, bez wyraznego odwotlywania sie do Pisma $§w., remoto
Christos. Widzi si¢ on zupelnie wyraznie w kontynuowaniu tradycji, w
ktorej stoi. Wiara wydaje si¢ wiasnie domagaé dalszej drogi, jesli tylko sie
ja przyjmie jako dar: Hac igitur ego consideratione, licet sim homo parvae
nimis scientiae, confortatus, ad eorum quae credimus rationem intuendam,
quantam superna gratia mihi dare dignatur, aliquantum conor assurgerers. W
mysleniu przedmiot myélenia nie jest wyczerpany, ale pozostaje czyms
niedokoficzonym. W pewnej charakterystycznej korespondencji do ali-
quatenus intelligere stoi to, ze dzialanie Boga w Bogu-Czlowieku jest
okre§lane przez wolno$¢ 1 mito§é. Mimo ze podstawowe linie dzieta
Odkupienia sg jasne, to jednak potrzeba pewnego wymiaru, ktory wytacznie
racjonalnie si¢ nie realizuje. Nazywa si¢ on mitoscia, wolnoscia.

Sw. Anzelm stre$cit w sposob godny nasladowania tradycje lectio divina.
Podnidst ja na poziom pozadany przez ratio. Veritatis ratio: nie tylko racjo-
nalna argumentacja, ktéra na Zachodzie otwiera si¢ sama dla sicbie, ale
pozycja Zachodu wobec niechrzescijan domaga si¢ dalszej drogi od wiary
do zrozumienia, fides quaerens intellectum. AZ po dzief dzisiejszy ta strate-
gia si¢ przechowata. Przeciez dzi§ ukazuje si¢ intensywnie nowa sytuacja,
ktéra dotyczy teologii powstajacej przy pomocy racjonalnej strategii.

Na poczatku zauwazyliémy, Ze historia myslenia nie zatrzymala sie przy
ograniczeniach, ktérym myslenie jest poddane. Z Heideggerem przenikneto ono
do samego bycia i w ten spos6b porzucito plaszczyzne, w ktdrej bycie w kazdym
bytujacym bylto wspotdane implicite. Ten ostatni krok zradykalizowania mysle-
nia, ktére dla myslacego — w spojrzeniu na sytuacj¢ cztowieka — oznacza
catkowicie co$ rozstrzygajacego: eschatologiczny wymiar zalozony wraz z
Pismem $w. staje si¢ nieogarniony. ,,Samo bytowanie jest [...] samo w sobie
eschatologiczne™s. Wewnatrz ograniczefi przestrzeni i czasu zyjemy jako
fenomeny pozbawione granic, w kontekscie nauki technologicznej 1 jej od-
dziatywania na $wiat ozywiony. W pismie apostolskim Jana Pawta II Tertio
Millenio Adveniente mocniej, jak stwierdza kard. J. Ratzinger, w pole widzenia
wchodzi zagadnienie konca czasu. ,,Ta faza historii pozostaje teraz pod §wiado-
moscia, ze koniec historii nadchodzi, ale nie wedlug obliczen w duchu mil-
lenarystycznym, ale tak, ze historia znajduje si¢ na drodze i ze Chrystus jest przy
tym, by tak powiedzie¢, zapoczatkowanym koficem a $wiat od Niego nie tylko
si¢ oddala, ale jednak ponownie do niego sie zblizar.

14 Sw. Anzelm, Cur Deus homo. Commendatio operis, Opera omnia, Bd. 2, 40 oraz
Praefatio, tamze, 42.

15> Sw. Anzelm, Cur Deus homo, dz. cyt., 42. Por. A. Cantin, L usage de la Sainte Ecriture
chez s. Amselme et s. Augustin, w: Anselm Studies, Kraus Int. Publicationes, White Plains, New
York 1988, 423 n.

16 M. Heidegger, Brief ueber den Humanismus, w: M. Hewidegger, Wegmarken,
Klostermann, Frankfurt a. M. 1967, 189.

17 Salz der Erde. Christentum und katholische Kirche an der Jahrtausendwende, DVA
Stuttgart 1996, 296.
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Znajdujemy si¢ w wymiarze do$wiadczenia, ktory przekracza cziowieka.
Co$ szczegolnego jest w tym, ze wraz z procesem racjonalizacji i nauki tech-
nologicznej to przekraczanie koniecznie jest dokonywane przez czlowieka.
Przypomnijmy sobie, ze wspdiczesna nauka pozostawata pod znakiem utopii,
panstwa stofica. Galilei opowiadat o swoim poznaniu pewnej gwiazdy 1 widzial
si¢ jako Siderius nuntius. W olbrzymim usttowaniu przejécia od przestrzeni i
czasu do $wiata wytworzonego przez cztowieka, ziemia stata si¢ laboratorium
naukowym, poddana uwarunkowaniom, ktére zasadniczo nie sa pochodzenia
ziemskiego. W szalonej szybkosci $rodkéw transportu 1 komunikacji za
pomocg mediow toruje sobie droge globalizacja wszystkich zwiazkow §wiata.
Réwnoczesnie rozwiazuje si¢ jednodé ziemi, samego cztowieka w badaniach
nad atomem, czy genetycznych. Cala ziemia, ludzko$¢ dochodzi do zagrozenia
jako ofiara nauki technologlcznej Jako wyrazny nieunikniony pomnik pozna-
Jjemy z przejeciem w wojnie $wiatowej ogrom holocaustu. W méwieniu od
Hegla o spekulatywnym ,,Wielkim Piatku” i od aforyzmu Nietsche’go ,,Bog
umart”’, sam Bdg jest obecny w tej catosciowe] ofierze. Swiat nie jest juz tym
$wiatem, ktorym kiedy$ byt Ktdz nie przypomina sobie zdania: ,Niebo i
ziemia przeming, ale stowa moje nie przeming” (Lk 21, 33).

»Czlowiek” wyraznie wypadt juz z centrum. Je$li Zachdd dzi$ jest
okreslany poprzez religi¢ praw cztowieka, to jest to refleksem tego procesu
(ktéry to proces Freud widzial jako zapoczatkowany z przewrotem
kopemikanskim). Inaczej niz transcendentalna lub hermeneutyczna filozofia
i teologia skoncentrowana na strukturze samobytowania, ktéra si¢ podejmu-
je roli sedziego, a przynajmniej korelatu stowa Bozego, to co ludzkie nie jest
juz ,,dochodzeniem do siebie”, lecz wlasciwie ,,wychodzeniem ze siebie”s.
Tylko ten jest cztowiekiem, kto jest innym, czym on jest, jest czlowiekiem:
wrazliwy. Levinas cytuje proroka pie$ni lamentacyjnych: ,,On nadstawia
policzek temu, ktory go bije i pozwala si¢ sycié hanbg”o. Do tej sytuacji, w
ktdrej ja tego innego znosze, nie doszedtem moca whasnej decyzji; jestem
tam wrzucony: ,,Pasywno$¢ wrazliwego, uwarunkowanie (lub nie-uwarun-
kowanie), poprzez ktdra istniejacy ukazuje si¢ jako stworzenie”z.

Jest juz czas, by uwolnié teologiczne stawianie probleméw od okupacji
przez nowozytnie traktowane dane zmystowe, teologie, ktora powstata w
wyniku zapatrzenia si¢ w samotworzenie laboratoryjnych nauk 1 przez nie
skonstruowany $wiat utopijny. Bez watpienia panuje jeszcze dalej pewne jed-
noczace mySlenie, catkiem oczywiscie w zachodnim ,.globalizowaniu” w
ogole Socjologicznie przemienia sig ono w spoleczefistwo obejmujace caly
$wiat, w ktérym coraz to bardziej atakuja nas problemy i wraz ze zwigkszajaca
si¢ kontrolg zakres niekontrolowanego sie pow1§;ksza anadzieja na zmniejsze-
nie ryzyka wydaje si¢ lezeé jedynie w panowaniu nad czasemz:. Podczas gdy

18 B, Levinas, Das Ich kann nicht vertreten werden, w: FAZ. Bilder und Zeiten, 15. 04. 1995
(w rozmowie z H. Kohlenbergerem).
9 E. chmas, Humanismus des anderen Menschen, F. Meiner, Hamburg 1989, 94 w
nawigzaniu do Lamentacji 3, 30.
20 Tamze, 95.
21 Por, N. Luhmann, Oekologische Komunikation, Westd Verlag, Opladen 1990,
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w wielu naukowo stawianych problemach, by méc okresli¢ wyobrazenie
ca{oscxowego ogladu $wiata, istnieja w teologii zawsze jeszcze zaleznosci od
wymagan z dawnej ﬁlozoﬁcznej epoki, a dotyczacych ostatecznego wy-
jasnienia badanej rzeczywistosci, przynajmniej w ,.teologii fundamentalnej’z.
Nie mozna dzi§ ani zastanawiaé si¢ nad pytaniami, ktére miatyby teologie
ukazaé, jako ,,nauke”, ani tez w tak jeszcze wyrafinowany sposéb siebie trak-
towaé jako ,stuchacza Stowa”s, gdy kamienie krzycza, nie potrzeba obsz-
ernego przedstawiania tego, czy ,,postuszenstwo rozkazowi Boga nalezy do
struktury cztowieka”. To, co uchodzi za konieczne jest tym, by rozpoznawaé
znaki czasu w znaczeniu odrézniania duchéw. To w konsekwencji rodzi wiele
pytan, przede wszystklm pytanie, czy Jesteémy gotowi stuchaé stowa Bozego.
W przypowiesci o siewcy jest mowa o tym, Ze gleba nie jest catkowicie przy-
gotowana». Znajdujemy si¢ w pewnej fazie preewangelizowania, ktora
odpowiada daleko dostrzegalnemu zatamaniu si¢ cywilizacji. W sytuacji, w
ktorej z podstgpna lub czesto niestychanie w dniach wystepujaca erozja kul-
tury sie znajdujemy (np. Albania), zyjemy jako wiezniowie. W $wiecie tech-
niki, globalizacji, oddzialywania mediow, przez stulecia si¢ tworzacym
jestesmy ukryci badz otwarcie poddani przemocy, ktora nie tylko nasze
przyzwyczajenia, nasze §rodowisko, takze w ogéle zycie stawia do dyspozy-
cji. Czysta przemoc jest mozliwa i tylko sam Bog staje si¢ jedyna terazniejs-
zo$ciazs.

Rozstrzygajacym krokiem ku nawrdceniu jest ten, Ze stajemy sie $wiadomi
napig¢, w ktorych zycie cztowicka doswiadeza swojego sensu. Do tego naleza
napigcia pomigdzy Bogiem a cztowiekiem, Bogiem a stworzeniem, napiecia
pomiedzy rodzajami, napigcie pomigdzy stowem Boga a mediami, Kociolem
a $wiatem. Nawroconym jest ten, kto zniesie to, zeby na ziemi by% obcym.
Nawrdcona teologia daje $wiadectwo o tym, co si¢ nazywa: ,Bylo ono na
$wiecie i §wiat byl przezen stworzony, ale §wiat go nie poznat” (J, 1,10).

thum. Stanistaw Bafia

22 W artykule M. Seckler Teologia fundamentalna w: Lexikon fuer Theologie und Kirche
pisze tak: teologia fundamentalna uchodzi za podstawowa teologiczna dyscypling i do niej
nalezy szczegélnie to, zeby ona reprezentowata wymaganie prawdy chrzedcijatiskiej, czyli
chrzescijaiskiego przymierza, w obie specyficzny sposéb ja przekazywata, uzasadniata przede
wsz%/stk1m w horyzoncie filozoficznego pytania o prawde.

23 K. Rahner, Hoerer des Wortes, Muenchen 1941, 29 n,

24 N. Luhmann, Funktion der Religion, Surhamp, Frankfurt a. M. 1977, s. 266 moéwi, ze
sposéb mowienia o dogmacie i przypowiesci dalej jest uzywany bez ustalenia, co przez to
nalezy rozumieé. Przez to religia (my§li si¢ tu o hierarchii kodcielnej) pozbawia sig tej
gwarancji, ze istnicje w ogole jaka$ zaleznosé jej jezyka z zyciem religijnym.

25 Rzeczywisto§é nieskoficzona nie moze by¢ tak przemozna jak totalitaryzm, jak to rea-
sumuje J. Detrida w Levinas Position in ,, Totalite et infini”, Den Haag 1961. W odniesieniu na
to kontynuuje on: ,,Dlatego sam Bog nie pozwala, ze $wiat Levinasa jest tym, w ktorym panu-
je najstraszniejsza i najezystsza postaé przemocy”. J. Derrida, Schrift und Differenz, Suhrkamp,
Frankfur)t a. M. 1972, 163 (Swiat Levinasa jest to $wiat asymetrii nieskoniczonego i skon-
czonego).



