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WSTEP

Jakub z Paradyza (1381-1465), zwany rowniez Jakubem Kartuzem, Jakubem
z Krakowa, Jakubem z Erfurtu, Jakubem z Polski, Jakubem z Mogily czy po prostu
Jakubem Cystersem to postaé w historii §redniowiecza szczeg6lnie barwna'. Jego
radykalny sposéb zycia i wyraziste, pelne kontrastéw poglady a jednocze$nie
gleboka troska o jedno§¢ europejskiej Christianitas przez wiele lat powodowaty
wokdt jego osoby spory i kontrowersje. Upominaly si¢ o niego wyznania — katoli-
cka i protestancka, narody — Polacy i Niemcy, zakony — cystersi i kartuzi, miasta
— Krakéw i Erfurt, i w koficu wiedza — scholastyka i mistyka®. W rzeczywistosci
jednym z najbardziej charakterystycznych ryséw jego dziatalnosci byla gwaltowna
krytyka 6wczesnych stosunkéw spotecznych, religijnych i naukowych oraz propo-
zycja teologii mistycznej jako jedynego remedium w sytuacji kryzysu kultury’.
Krytyczna postawa Jakuba, zwlaszcza wobec péZnoSredniowiecznej scholastyki,
zapal reformatorski w naprawianiu Ko§ciota oraz sklonno$ci mistyczne predys-
ponowaly go réwniez do poszukiwafi bardziej adekwatnych, autentycznych oraz
przekonujacych form komunikacji.

Jakub jest zatem teologiem, ktéremu wprawdzie nieobca byla ani tworczo§é
teologiczno-filozoficzna klasycznych i péZniejszych scholastykéw (w literaturze
przypisywano mu zaréwno poglady tomistyczne, jak i uleganie wplywom
J. Burydana), ani prawo kanoniczne, ale ktéry §wiadomie nawiazywal do innej
tradycji: patrystycznej, Sredniowiecznej przed- i pozascholastycznej (wyraZne sa

! A. Franklin, Dictionnaire des noms, surnoms et pseudonymes latinis de 1’historie littérarie du
moyen 4ge (1100-1530), Hildesheim 1966, s. 142.

2 D. Mertens, Untersuchungen zur Rezeption der Werke des Kartiuser Jacob von Paradies
(1381-1465), Géttingen 1976, s. 146-165.

* 8. Porebski, Jakub z Paradyza — Poglady i teksty, Warszawa 1994; J. S to§, Mistrz Jakub
z Paradyza i ,devotio moderna”, Warszawa 1997.
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np. wplywy Dionizego Areopagity czy Bernarda z Clairvaux), przede wszystkim
za§ do devotio moderna oraz do bedacych pod jej inspiracja reformatoréw
religijnych z J. Gersonem na czele. Stad w jego twoérczosci tak charakterystyczne
cechy jak: woluntaryzm, afektyzm, praktycyzm, utylitaryzm i pewien antyintelek-
tualizm, ktére koresponduja z prébami wyrazenia ich w bardziej zrozumialej
i bezpoérednio oddziatujacej na czytelnika kategorii ,,rozmowy — dialogu”.

I. ZALEZNOSCI DOKTRYNALNE ORAZ ZWIAZEK , DIALOGU”
Z PROBLEMATYKA ANTROPOLOGICZNA I MISTYCZNA

Zgodnie bowiem z tradycja sokratejsko-platonska, cho¢ u Jakuba nie przejeta
bezposrednio, role narzedzia ksztaltujacego postawy ludzkie, a to jest glowny
przedmiot zainteresowan Paradyzanina, miata spelnia¢ w znacznym stopniu zywa,
improwizowana i bezpofrednio reagujaca mowa. Natomiast Arystotelesowska
tradycja tekstu dyskursywnego, ktéry zwlaszcza w trzynastowiecznej scholastyce,
po pewnych modyfikacjach, przybierajac forme disputatio — czyli dialogu nauko-
wego, zyskal miano jezyka szkoly i charakteryzowal si¢ miedzy innymi bezosobo-
wofScia, scientyzmem i doktrynalizmem, nie moglta, w rozumieniu Jakuba, wptywaé
na wole konkretnego czlowieka czy rozpalaé jego uczud.

W sposéb szczegblny, przyjeciu kategorii ,,dialogu”, jako formy przekazywania
treSci, zwlaszcza w ksztalcie solilokwiéw, bedacych wlasciwie udialogizowanym
monologiem, sprzyja réwniez, tak chetnie podejmowana przez Jakuba, prob-
lematyka antropologiczna i mistyka zaS§lubin. Z jednej strony cielesno-duchowa
natura czlowieka, pozostajac nieustannie arena napieé i swego rodzaju konfliktu
interesow, domaga si¢ dyskursu przeciwstawianych sobie elementdéw ludzkiego
compositum i kompromiséw, ktére maja stuzy¢é wspélnemu dociekaniu prawdy.
Z drugiej strony zakorzeniona w biblijnej ksiedze Pie§ni nad Piesniami ,,mistyka
za§lubin” jest spontanicznie rozwijajacym si¢ dialogiem migdzy kochankami, ktéry
ostatecznie ma doprowadzi¢ do ich zjednoczenia. I w tym sensie Paradyzanin
Swiadomie wpisuje si¢ w tradycje zarébwno augustiafiskich ,,solilokwiow”, jak
i kartuskich medytacji nad soba, mistyke wiktorynéw, §w. Bernarda i §w. Bonawen-
tury oraz szkole devotio moderna.

II. CHARAKTERYSTYKA TRAKTATU
COLLOQUIUM HOMINIS AD ANIMAM SUAM

Jedna z najlepszych ilustracji takiej wlasnie postawy intelektualnej Jakuba jest
ascetyczno-mistyczny traktat Colloquium hominis ad animam suam, ktéry powstat
w czasie jego pobytu w kartuzi pod wezwaniem §w. Zbawiciela w Erfurcie na
przetomie 1446/1447 r. i byl chetnie kopiowany oraz czytany w drugiej potowie
XV stulecia gléwnie na terenie wspélczesnych Niemiec, o czym donosza migdzy
innymi kroniki klasztoréw z Heidelbergu czy Kassel. W traktacie tym mozna tatwo
znale7¢ terminy i pojecia skladajace sie na wyposazenie jezyka scholastycznej
epistemologii (np.: principia, speculabilia, agibilia) czy tez charakterystyczne
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zamitowanie do szeregowania, zestawiania i porzadkowania. Jednocze$nie wbrew
zasadom scholastycznym, ktére nakazywaly uzywanie zawsze tego samego terminu
dla nazwania raz zdefiniowanej rzeczywistoSci, Jakub posluguje si¢ chetnie
obocznoSciami (np. gradus, genera, status) i metaforami, a napiccia i kolorytu
dodaje nicustanna polaryzacja stanowisk czy ciaglym przeciwstawianiem refor-
matio i deformatio. Wszystko to wskazuje u niego na obecno§é pewnego zapalu
retorycznego, na temperament raczej polemisty czy nawet publicysty niz $cislego
scholarza. Odwoluje si¢ réwniez do regut intersubiektywnych jezyka, czyli do tych
regul, ktére ujawni¢ si¢ moga tylko w wymianie zdah miedzy partnerami,
zakladajac w jakim§ stopniu ich wolno§¢ i réwnorzedno$é. Udramatyzowana forma
tego specyficznego dialogu wewngtrznego, jakim sa solilokwia, pozwala dodat-
kowo urealni¢ obecno$é elementéw tak nieuchwytnych jak indywidualne uczucia,
przezycia czy myS§li. Ponadto charakterystyczne dla dialogu walory zewnetrznej
przystepnosci i atrakcyjnoSci, dobrze stuza realizowaniu celéw dydaktycznych.

Jakub, wyznaczajac na bohateréw tytulowego traktatu czlowieka oraz jego
dusze, za Sw. Augustynem, stoi na stanowisku, ze najbardziej wlasciwa droga
poszukiwania prawdy o sprawach dla czlowieka najistotniejszych, nie jest grono
nawet najblizszych przyjaciét czy medrcoéw, lecz wlasne wnetrze, ktére wymaga
zblizenia si¢ do Boga, skupienia i samotnosci. B6g bowiem oraz dusza przynaleza
do sicbic nawzajem, w tym sensie w jakim dusza stanowi imago Dei. Jakub juz
w pierwszym zdaniu potwierdza to stowami: Oblubienico, corko najwyiszego
krdla, duszo moja, naznaczona wizerunkiem tegoz krola, chce skierowac do ciebie
stowo tajemne®. W ten sposéb konieczne tu poznanie siebie jest réwnoznaczne
z poznaniem Boga, poniewaz to we wnetrzu czlowicka mieszka prawda, dostgpna
dla tych, kt6érzy gotowi sa przekroczyé swoja cielesna ograniczono$¢ i skierowac
sie ku wewnetrznemu Bozemu §wiatlu. Dzigki czemu podmiot poznajacy staje sie
podmiotem, w jakim§ stopniu, sam siebie transcendujacym. Jakub pisze: Nie dam ci
miejsca na ucieczke, ani nie pozwole ci szukac cienia usprawiedliwienia, wspolnika
twego, skoro istnieje ow zakqtek twego serca, ktory tak przenika storice jasnej
oczywistosci, iz jawi sie ona przed tobq w postaci prawdy’. Albo w innym miejscu:
W wielu sprawach swiadkiem jest dla ciebie serce twoje, o ile tylko jasnym Swiatlem
sama siebie badasz’.

Ostatecznie, zgodnie z tradycja Hugona od §w. Wiktora, rozmowa miedzy
czlowiekiem a dusza, w ktérej czlowiekowi przypisana jest rola strony rozumiejace;j
i kierujacej, a duszy pouczanej i prowadzonej, stuzy u§wiadomieniu sobie ogromu
Bozej miloici, nastepnie rozpaleniu uczuciem mito$ci serca i w koficu zjednoczeniu
z Bogiem. Caty tok tej rozmowy przebiega wedlug, typowego dla wigkszo§ci dziet
Paradyzanina, trzyetapowego schematu:

*,,Verbum secretum mihi est ad te, o sponsa, summi regis filia, anima mea, euisdem regis insignita
imagine”. Iacobus de Paradiso, Colloquium hominis ad animam suam, ed. J. Sto§, Studia
Paradyskie 6-7: 1997, s. 208.

* ,..neque tibi evadendi locum tribuam, neque umbram excusationis requirere potes, conscium tibi
quippe est triclinium pectoris tui, quod sol clarae evidentiae sic perlustrat, ut in faciem tibi veritatis
obiecta etsi velis non valebis palliare”. Iacobus de Paradiso, jw., s. 208.

¢, Jn multis enim tibi conscium est pectus tuum, si clara luce te ipsam exploraveris”. Tamze, s. 210.
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1. stwierdzenie faktyczno$ci upadku moralnego duszy,

2. dokladna analiza przyczyn takiego stanu rzeczy,

3. wezwanie do reformatio i wskazanie odpowiednich remedia.

W omawianym traktacie schemat ten realizowany jest w pieciu kolejnych
rozdzialach, zatytulowanych w sposob podkreslajacy dialogowany charakter tekstu.
I tak pierwszy nosi tytul:

1. Czlowiek stawia duszy przed oczami jej grzechy.

2. Skruszona dusza odpowiada.

3. Czlowiek radzi zalujacej duszy.

4. Wizja stroju oblubienicy.

5. Dusza zyskawszy wiar¢ odpowiada.

Pomimo ze Colloquium hominis ad animam suam jest traktatem przede
wszystkim ascetycznym, a struktura dialogu stuzy w pierwszym rzedzie celom
dydaktycznym, to ujawniaja si¢ w nim réwniez, W miar¢ rozwoju roZmowy, wazne
zalozenia antropologiczne i wyraZna koncepcja mistyczna. Punktem wyjscia tegoz
dialogu, zgodnie 7 kartuska tradycja medytacji nad soba samym, jest zdecydowanie
negatywny obraz czlowicka pograzonego w $wiecie doczesnym i uwiklanego
w zmyslowa pozadliwos¢. Stad nicustanne apele skierowane do duszy, by ta nigdy
nie porzucila lub nic zaprzestata poznawania siebie, ktore jest zawsze poczatkiem
nawrécenia: Chce aby$S czuwata nad sobq samq, badajqc siebie dokladnie,
otwierajqc wnetrze swej pamieci, analizujqc wszystko, co tam ziozone. [...] Nie
bedziesz bowiem mogta jasno swoich spraw rozwazyc, jesli nie postawisz ich przed
oczami’.

Ale wobec przekonania o marnoéci kondycji ludzkiej, skad dusza moze mieé
pewno$¢, ze jej ocena siebie bedzie wlasciwa? Watpliwosci te, sktonity Jakuba, do
znalezienia takiego miejsca w czlowieku, ktére gwarantowaloby prawdziwe po-
znanie, wladciwa ocene moralng oraz zgodny z nia wybdr woli, i ktére byloby
jednocze$nie niekwestionowanym terenem dla spotkania Boga z czlowiekiem. Nie
chodzilo oczywifcie o przelamanie dwuelementowej natury czlowieka i znalezienie
elementu trzeciego w sensie odrebnoSci substancjalnej, lecz byly to raczej po-
szukiwania zainspirowane mistyka nadrefiska XIV wieku, z ktéra Jakub musial
zetknaé si¢ w czasie swojego dlugoletniego pobytu w Erfurcie.

Mozna przyjaé, ze Paradyzanin, przynajmniej w pewnym sensie, nawiazal do
tradycji eckhartiafiskiej przyjmujac w strukturze duszy (obok pamigci, woli
i intelektu) tzw. ,serce duszy” lub ,iskierke”, ktére sg wyraZnie odréznione od niej
samej (rzadziej pojawiaja si¢ takie okreSlenia jak: friclinium pectoris, loculum
cordis, cubiculum cordis). 1 choé nigdy nie pada stformulowanie cor animae lub
scintilla animae, to jednak czesto uzywany jest w dialogu przez dusze zwrot in
corde meo. Ponadto w traktacie Theologia mystica czgéciej pojawia sie¢ w tym
samym sensie stowo scintilla, ktora, jako jedyna w calym czlowieku, poruszana jest

" ,Nolo ergo o, tu, anima, tu tibi innocens videaris quantiscumque etiam cautelis in prioribus
aetatibus te custodieris. In multis enim tibi conscium est pectus tuum, si clara luce te ipsam exploraveris
aperiasque ventrem memoriae tuae ac ruminans verus congesta, ut eorum acerbitas rememorata,
lacrimarum tibi flumina producat sique quam foeda fueris et hodie ex istis, ex turpitudinis tuae
revelatione clarescat. Neque enim nisi oculis fuerint opposita, limpide ea cognoscere valebis”. Tamze,

s. 210.
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przez samego Ducha éwietego. W innym miejscu znajdujemy zwrot ,,iskierki
uczucia”, ktére zgodnie z nauka Eckharta o ,iskierce duszy”, umozliwiaja zjed-
noczenie z Bogiem i przebdstwienie cziowieka. To dzigki ,,sercu” lub ,,iskierce”,
bedacej wizerunkiem Boga (imagine insignata), dusza moze z cala oczywistodcia
rozpoznaé swoéj stan, rozpoczac proces skruchy i spotkaé si¢ z Bogiem (loculum
cordis), co oznacza mistyczne zjednoczenie z Nim (in cubiculo cordis).

W ten sposdb, dusza nicjako ontycznie wyposazona we wszelkie zdolnoSci
niezbedne do bezbtednego odréznienia dobra od zla, nie moze szuka¢ usprawied-
liwienia w braku odpowiedniego rozeznania: Czy bedziesz mogla uciec, duszo
w ciemnosci niewiedzy? Bynajmniej! Wszystkie dary zostaly ci udzielone, abys
zawsze mogla poznaé, jaka jest wola Boga wobec ciebie, dzieki oswiecajqcej cie
zawsze jasnoSci wiedzy. zawsze jasno§ci wiedzy [...] Krzyczalo do ciebie wszelkie
Pismo, szeptalo sumienie, przemawial rozum, wolajqc przeciw temu wszystkiemu,
co robisz!® Wszyscy bez wyjatku maja $wiadectwo prawa zapisane w swoich
sercach. I wlasnie dlatego nie dostapili usprawiedliwienia mieszkancy Sodomy czy
tez ci, ktérzy zgineli w biblijnym potopie.

Na tym etapie dialogu, czlowick koficzy swe rozwazania, przedstawiajac duszy
bezposrednie cele i konsekwencje samopoznania: Chodzi o to, abys pozwawszy
swoje bezwstydne i niemqdre odstgpienie od Syna Wiecznego Krdla, dzieki temu
zhbawiennemu zagubieniu, odnalazla sie na nowo (tu dostrzegamy echo nauki
Augustyna o szcze§liwej winie). Przez odnalezienie natomiast, abys si¢ zawstydzita
i z powodu wstydu strapita, a przez strapienie zlekla si¢ i dzieki lekowi powrdcita do
tego, kidrego zlekcewazytas®.

Dokonujaca si¢ poprzez wglad w siebie konfrontacja z prawda sklania dusze po
pierwsze do wyznania: Przyznaje, nie moge niczemu zaprzeczyé, skoro Swiatto
prawdy postawiono mi przed oczy. [...] Jestem zmuszona i zobowiqzana przyznaé, e
zarzuty mi postawione sq prawdziwe', po drugie do podjecia proby zrozumienia
powodéw swojego upadku: Zwiodly mnie zwiaszcza dwie rzeczy: Ogrom boskiego
milosierdzia, kitdre przez dlugi czas znosi grzesznikow, czekajqc, aby wyrazili
skruche [...] oraz nadzieja na diugie 7ycie, ktdra pocieszata mnie mysiq o przysztym
nawrdceniu na zycie bardziej Swiete'.

& Numquid ad ignorantiae tenebras confugare valebis? Minime! Haec enim dona tibi fuerunt
praestita, ut semper nosse poteris, quae esset voluntas Dei tui, claritate scientiae te semper illustrante,
qua scientia tua vulnera semper erant graviora. Clamavit namque contra te scriptura tibi nota, conscientia
remurmurans et ratio, contraria dictans his omnibus”. Tamze, s. 216.

® ,...ut audita tua impudenti ac imprudenti prostitutione a tuo cordialissimo amatore aeterni regis
filio, te sic amante ac suo sanquine praetioso redimente, salubri te confusione recognoscas, te
recognoscendo erubescas, erubescendo compungaris, compungendo contremiscas, contremiscendo ad
ipsum recurras, quem contempsisti et tanto ardentius eidem inhaereas, quanto turpius ab ipso
deviaveras”. Tamze, s. 208-209.

10 Negare, fateor, non possum veritatis luce mihi obsistente. Et si inficiari vellem, augeretur mihi
cumulus indignationis, immo damnationis”. Tamze, s. 219.

11 Blandiebantur mihi duo praecipua: largitas scilicet divinae misericordiae, quae diutius tollerat
peccantes, ut poeniteant, cui innixa peccare non cessavi, non recto oculo causam divinae tollerantiae
contemplans. Non enim ideo peccatores tollerantur, ut in peccatis continuent, sed ut a peccatis
resipiscant. Secundum erat spes diuturnae vitae, quae mentem meam consolabatur de futura mutatione
vitae sanctioris sicque his baculis arundineis innisus sordes vitiorum dulces mihi apparebant, cum nil in
contrarium laborabant”. Tamze, s. 223.
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Jednak najwazniejszym problemem, ktéry wylania sie w dyskusji czlowieka
z wlasna dusza, zdaja si¢ by¢ nieuporzadkowane relacje duszy i ciala. Zdaniem
Jakuba, Zrédlem napigcia migdzy nimi, pomimo tego, ze sa to dwa elementy
jednego bytu substancjalnego, jest przede wszystkim uleganie pozadliwosci zmys-
lowej. Nie oznacza to jednak, 7e jedynym Zrédiem grzechu jest cata sfera
zmyslowa. Dopiero zgoda woli na pozadliwo$¢ zmystowa, nadaje im znamie
grzesznoSci. W zwiazku z tym pierwszym i najwazniejszym postulatem cziowieka
wobec swojej duszy jest uporzadkowanie sfery atektywnej i przyporzadkowanie jej
prawidtowo funkcjonujacej woli. Czlowiek bowiem nie kontrolujac tej plaszczyzny
swojej aktywnoSci staje si¢ jak kor, ktoremu popusiczono cugli i biegnie bez
opamietania za swymi szkodliwymi iqdzami’. W takim stanie jest on tylko
rozprzestrzeniajacym si¢ zbiorem wad (geris sentinam vitiorum) i nieuchronnie
zdaza do samozaglady: Buntujesz sie, do przepasci biegniesz, bo rzqdzq tobq tylko
zmysty". Jedyna droga naprawy jest, zdaniem Jakuba, nie intelektualna §wiadomo§é
i poznanie, lecz afektywne z natury zal i skrucha woli, ktéra jest pierwsza
przyczyna uczynku: Podobnie jak drewno najpierw mokre i zielone, zaledwie
pochwyci cieplo storica, ogrzewa si¢ na jego podobieristwo, ale pdZniej, pozbywszy
sie wilgoci i innych szkodliwych wad, przybiera posta¢ ognia i wielokrotnie
przewyzisza swoje poprzednie cieple tchnienie, tak tez i duch na drodze oczysz-
czajqcej powinien najpierw zosta¢ pozbawiony nieczystych afektéw i poZqdliwo-
§ci...**. Usytuowanie problematyki uczué w centralnym miejscu rozwazafi nad
kondycja ludzka, a w ten sposéb pewne oslabienie pozycji umystu, wskazuje na
wyraZzna zalezno§¢ Jakuba od tradycji devotio moderna, ktéra postulujac podjecie
staran nad uporzadkowaniem strony afektywnej naszej osobowosci, nie tyle
degradowala ja, ile dowartoSciowala.

Wraz z postgpem w poznawaniu sicbic wzrasta w czlowicku poczucie Bozej
miloSci, co wprowadza juz bezpoSrednio dusz¢ na droge dialogu mistycznego,
gdzie obowiazuje, jak powiada Jakub, mistyczny alfabet. Tak, wi¢c dotychczasowy
wysilek dialogujacych stron, skoncentrowany na poznaniu prawdy o sobie, oczysz-
cza dusze i wprowadza wewngtrzny spokéj, ktéry umozliwia kolejne szczeble
mistycznej drogi: w oparciu o prawde¢ o§wicecenie i w oparciu o milo$é zjed-
noczenie. Teraz za$ duszo, oblubienico Chrystusa, skoro zostalas oczyszczona

12 _Denique sicut equus laxatis habenis, post tuas cupiditates noxias, sine prohibitione cucurristi [...]
audaces, voluptuosos, incontinentes, gulosos, superbos iracundos, mobiles, instabiles, inconstantes,
laetos”. Tamze, s. 212.

3 Tu rebellis, ibas in praecepes sensualitate tibi imperante”. Tamze, s. 216.

4 _Haec via purgativa incedit per depurgationem et per purgationem potentiea affectivae, per
fervorem poenitentiae in compunctione, confessiones, contatione et oratione, quae rugire scit a gemitu
cordis. Cuius autem compunctionis difficultas magna valde est apud in exercitatos et apud eos, qui adhuc
corruptos habent sensus interiores et exteriores per carnalem, terrenam et sensualem inhaesionem.
Quemadmodum ligna aquosa et viridia vix recipiunt calorem solis et in similitudinem eius accendantur,
sed praecedunt exsufflationes multiplices et postea expulsis humiditatibus et noxiis contrariis qualitati-
bus, et sic suscipiunt formam ignis, sic in hac via purgativa oportet prius animum a sordidis affectionibus
et cupiditatibus exspoliari, neque se compatiuntur in eadem anima contrarii amores, scilicet terrenorum
et caelestium”. Iacobus de Paradiso, Theologia mystica, ed. S. Porgbski, w: Opuscula inedita,
Textus et studia historiam theologiae in Polonia excultae spectantia, Warszawa 1978, vol. V, s. 261,
w. 14-25.
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z nagromadzonych brudow, trzeba pilnie pomySilec¢ o twoim stroju i gorliwie zajqé¢
sie utozeniem i wydobyciem twej urody". Uporzadkowanie zycia zmystowego
i uczuciowego umozliwia cztowiekowi wejécie na droge o§wiecenia, ktéra przynosi
prawde. Jak uwolnione z chmur promienie tatwiej ukazujq storice, tak tez dusza
ludzka oczyszczona ze skionnosci i pragnient ziemskich chetniej kieruje sie ku Bogu
[...] Wyszedlszy bowiem 7z mrocznej jaskini pragnierl cielesnych wnet odnajduje
spowitq w jasnoS¢ przestrzeni uzdalniajqcq jej wzrok do uzyskania wyzszej wiedzy'S.
Nie jest to jednak o§wiecenie oparte tylko o teologic rozumu (theologia intellectus),
lecz przede wszystkim o teologic uczucia (theologia affectus). Jakuba nie tyle
interesuje nabywanie poszczegélnych cnét, co ksztalcenie pragnief i uczué, ktére
mialyby za zadanie wspomagal czlowieka w doSwiadczeniu mistycznym. Po
oczyszczeniu, ktére stanowi w zyciu uczuciowym swoiste ,,rozproszenie ciemno-
§ci”, dusza zostaje przygotowana na etapie o§wiecenia do przyjecia ,,boskiego
promienia”: Jak w czystym i pieknym zwierciadle jawi sie wyraZnie twarz stojgcego
przed nim, tak storice duchowe wysyla promienie laski rozumnej duszy, a po
oczyszczeniu Z rdzy grzechu i oddaleniu namietnosci cielesnych wlewa we wszyst-
kich coS z siebie. Jest bowiem blaskiem wiecznej SwiattoSci i zwierciadlem bez
skazy". Radze zatem, zeby$ przemysliwala i rozpamigtywata tylko te sprawy, kidre
o$wiecajq umyst, rozpalajq uczucia i pozostawiajq po sobie mily smak uwielbienia
dla Stworcy, przez co pozyskujq dla ciebie jego Zyczliwosé, tagodnosc i zbliajq ku
jego mitosci'®.

Oczyszczone i o§wiecone ,.serce”, dzieki temu zbliZeniu sie ku jego mitosci, jest
ostatecznie miejscem spotkania si¢ duszy z Bogiem (loculum cordis), gdzie
nastepuje mistyczne zjednoczenie, a dotychczasowy dialog miedzy czlowiekiem
a dusza, zastgpuje milosna rozmowa oblubiefica z oblubienica. Szczesliwy ow
zakqtek w kwiatach, w kiérym tak wielki oblubieniec z oblubienicq lqczq nawzajem
swoje usta w stodkich usciskach i stajq sie jednym w jednosci Ducha Swietego.
Szczesliwy ow zakqtek, gdzie istnieje dla obojga juz tylko jedno chciec i niechciec,
gdzie toczq ze sobq najmilsze rozmowy i nie cheq sie rozdzielaé"®. Przebostwiajace

5 Nunc vero de ornatu tuo, o, anima, Christi sponsa, postquam depurata a sordibus contractis
fueris, deligenter est transeundum compositionique ac decoris pulchritudini, quae tanto regi decentissima
existit, studiosius prosequandum”. Iacobus de Paradiso, Colloquium hominis, jw., s. 230.

16 Depurgatio aere radii solares faciliter ipsum illuminant. Sic anima humana ab affectionibus et
desideriis terrenis purgata verus sol se libenter illi accomodat, secundum illud David: ,,Accedite ad eum,
et illuminamini” [...] Egresso ergo tenebroso latibulo desiderium terrenorum, mox invenit liquidum
campum, ut iam illuminentur oculi eius ad altiorem scientiam”. lacobus de Paradiso, Theologia
mystica, jw., s. 263, w. 16-20, 28-30.

7 Sicut in speculo terso et politio, scilicet effigies obiecti lucide demonstratur, sic ille sol
spiritualis gratiac suos radios immitit rationali spiritui eliminatio rubigine peccati et affectionibus
camalibus defaecatis, qui, quantum est de se, omnibus infudit. Est enim candor lucis aeternae et
speculum sine macula”. Tamze, s. 264, w. 31-36.

8 Taliaque tibi memoranda et meditanda consigno, quae intellectum illuminent, affectum
inflament saporemque dulcem post se relinquant et mentem tuam in seipsam retorquent ac in
admirationem Creatoris, in benevolentiam benignitatis eius alliciant ac per hoc te ad amorem eius
accedant”. Tacobus de Paradiso, Colloquium hominis, jw., s. 233-234.

19 _Felix ille locus ita floribus, in quo gratissimis amplexibus tantus sponsus se cum sponsa sibis
ipsis mutua coniuncant oscula unumque efficiuntur in Spiritus Sancti unitate, ubi est idem velle et idem
nolle”. Tamze, s. 231.
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czlowieka zjednoczenie z Bogiem, zgodnie z klasyczna doktryna mistyczna $w.
Bernarda z Clairvaux, $w. Bonawentury czy Gersona, nie narusza oczywiscie
odrebnosci substancjalnej, lecz stanowi w oparciu o uczucie milosci zgode aktow
woli: O, z jakq pokorq, lekiem, szacunkiem, strachem, pelng gotowosci uleglosciq
i najbardziej wdziecznq checiq podobania sie, z najpiekniejszym uczuciem ofiaruje
samq siebie, jako §miertelna oblubienica poslubiona wiadcy, wole swojq poddajqc
woli oblubierica®. Mistycznemu zjednoczeniu towarzyszy stan duchowej stodyczy,
ktora to nieustannie uduchawia cialo, tak jak in copula carnali cialo pochtania
dusze. Jest to slodycz Slowa Wcielonego, w ktorym dobro¢, sprawiedliwo$é,
madro$¢ oraz bosko$¢ sa jednoscia i powinny sta¢ sie¢ przedmiotem najwyZszego
pragnienia duszy, dzigki ktéremu czlowiek nie czujqc sam siebie, uksztattuje si¢ na
wzdr samego Boga i ulegnie przebdstwieniu®'. Symbolem za$ nickoficzacego sie
szczeScia w Zjednoczeniu z Bogiem jest zaczerpniety z Piesni nad Piesniami obraz,
wiecznie trwajacego wesela i radoSci migdzy oblubieficem i oblubienica.

ZAKONCZENIE

Tak oto obrazem mistycznego wesela koficzy si¢ ten swoisty dialog czlowicka
z wlasng dusza. Zgodnie z przyjeta postawa wolitywno-afektywna, antyspekulatyw-
na i praktyczna, Jakub odchodzi od scholastycznej tradycji disputatio, dialogu
naukowego, ktdry toczy si¢ przede wszystkim na plaszczyZnie rozumu i proponuje
taka forme¢ komunikacji, zywej rozmowy, ktéra porusza wol¢ i rozpala uczucia.
Stuzy bowiem on przede wszystkim mistycznemu przeprowadzeniu duszy ze §wiata
nieuporzadkowanej zmystowosci i grzechu do $wiata miloSci i zjednoczenia
z Bogiem. Droga tego dialogu wewnetrznego, zgodnie z nauka §w. Augustyna,
prowadzi paralelnie przez dokonujacy si¢ postep w poznaniu siebie, w poznaniu
Boga i w odkrywaniu Bozej milosci. Zastosowana przez Jakuba forma solilokwiow,
jako udramatyzowanego dialogu ze soba samym, obok celéw dydaktycznych,
umozliwia w znacznym stopniu urealnienie, zachodzacych w tym procesie, in-
dywidualnych przezy¢ i uczué. Zupelnie na finat oddaje glos raz jeszcze tytulowe-
mu czlowiekowi, ktéry bedac inicjatorem rozmowy, réwniez ja koficzy, charak-
terystycznie podsumowujac: Rady, ktore ci tu daje nie sq moZe wypieszczone, lecz
mocne, nie postodzone z wierzchu filozoficznym nektarem, lecz umocnione fun-
damentalng prawdq, nie glaszczq one uszu ozdobnq retorykq, lecz poruszajq wole
i umyst, ktory pobudzony ostrogq strachu, zmusza do bojaini. Gdzie bowiem chodzi
o nadzwyczajne i wyjgtkowe sprawy, a tylko o takich rozmawialiSmy, tam trzeba
radzi¢ ostroznie. Ustepuje zatem wszelka filozofia, kiedy zostaje przedstawiona

2 0, quanta humilitate, timore, reverentia, tremore, obsequendi promptitudine gratissimaeque
complacendi voluntate atque plenissimo affectu se totam offeret, suam voluntatem sepelines in sponsi
voluntate sponsa mortalis principi copulanda”. Tamze, s. 230.

2 Unde legimus de quadam simplici muliere ac devota, quae in quodam sermone audiens de
unione humanae animae tamquam sponsae ad sponsum suum, scilicet Deum, qui dulcis et totus
desiderabilis esset animae amorosae ac quomodo in seipsum animam ipsam quasi absorberet se non
sentiens et quasi deiformis effecta ac deificata”. Iacobus de Paradis o, Theologia mystica, jw.,
s. 253, w. 6-12.
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grozba kary czy zapowied? uczestnictwa w Zrodle nieustajqcej rozkoszy. Mowie to
tobie, duszo moja, oblubienico Boga, aby wszystko zostalo ci przedstawione i teraz
zgodnie 7 tym, jak wolisz, wyciqgnij reke do kary lub do nagrody™.

DER DIALOG DES MENSCHEN MIT EIGENER SEELE
IN DER AUFFASSUNG JAKOBS VON PARADIES

ZUSAMMENFASSUNG

Der Beitrag beschiftigt sich mit dem theologischen Gedanken des Jakobs von Paradies,
eines Zisterziensermonchs, der mit Krakau, Erfurt, Mogita verbunden war, und auch Jakob
Karthaus genannt wurde. In Jakobs Schriften ist Dionysos Areopagiotas, Bernhards von
Clairvaux und der ,,devotio moderna” Einfluss sichtbar. Jakob stellt den inneren Dialog des
Menschen als Weg seiner eigenen Erkenntnis und der Entdeckung der Liebe Gottes dar. In
seinen Schriften dramatisiert Jakob den Dialog des Menschen mit seiner eigenen Seele, was
neben didaktischen Zwecken den Prozess der individuellen Erlebnisse und Empfindungen
aktiviert. Dies fiihrt zugleich zur realen Vereinigung des Menschen mit Gott.

2 Ecce finalis omnium mundanarum evagationum conclusio. Haec non diserta sunt, sed fortia, non
philosophico nectare superficie tenemus dulcorata, sed fundamentali veritate solidata, non aures
demulcent stemmate rhetoricali decorata, sed mentem concutiunt et contremiscere faciunt pavoris
stimulo exagitatam. Ubi enim de poenis formidabilibus et extremis agitur, cautius consulendum est.
Cessat enim omnis philosophia, cum comminatio poenarum praesentatur ac hilarescit omnis facies, cum
fons deliciarum perpetuarum promittitur. Haec inquam tibi, o, anima mea, Dei sponsa, modo
proponuntur, sicut placet aut ad poenas, aut ad praemia manus extendas”. lacobus de Paradiso,
Colloquium hominis, jw., s. 237.



