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Ksiazka, ktora prezentuje zrodzita sig z pasji i stanowi rodzaj manifestu
teologicznego na poczatku mojej teologicznej drogi. Prof. Barbara Skarga
wzywala w jednej ze swych ostatnich publikacji, aby nie ba¢ si¢ o filozo-
fig, ktora jako wysitek rozumu ma wciaz wiele do powiedzenia i wiele do
zbudowania w naszych post-nowoczesnych spoteczenstwach'. Chciatbym
podzieli¢ sig z czytelnikami podobna nadzieja zwiazana z teologia. Pomi-
mo obecnego skrajnego pragmatyzmu, materializmu i technicyzmu, w jaki
popadta nasza kultura — teologia ma przyszto$¢, a wraz z nig pojawia si¢
i mozliwo$¢ przysztosci dla Kosciota i dla naszych zmgczonych i starych
spotecznosci. O teologie nie musimy si¢ bac i teologii wciaz potrzebuje-
my. Nie cheg przez to powiedziec, iz teologia jest decydujaca dla przyszto-
Sci lecz jedynie, iz jest ona nieodzowna i konieczna, aby zbudowaé sen-
sowna przysztos¢ dla wiary i Swiata. W takim znaczeniu pokusze si¢
o stwierdzenie, ze bez dobrej teologii nie ma przysztosci. Nastgpne stroni-
ce beda $wiadczy¢ o prawdziwosci tego pogladu.

W tytule niniejszej ksiazki czytelnik odnajduje potaczone ze soba poje-
cia teologii i przysztosci. Przez teologie rozumiem tu — wstegpnie — kazde
stowo o Bogu (to pobozne i to naukowe rowniez), ktore jest refleksem wiary
poszukujacej zrozumienia i ktore — bedac tym czym jest — pozwala Bogu
dojs¢ do stowa (sposob boskiego dochodzenia do stowa). To wstepne pojg-
cie teologii ulegnie dookresleniu w dwoch pierwszych rozdziatach.

Wigkszym problemem jest oczywiscie znaczenie stowa przysztosé. Otdz
i my — podobnie jak niegdy$ $w. Augustyn — napotykamy na liczne pyta-
nia, kiedy chcemy mowi¢ o naturze czasu. Pozornie wydaje si¢, iz wiemy

' B. SKARGA, O filozofie ba¢ sie nie musimy, PWN, Warszawa 1999.
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dobrze czym jest czas, wszak jesteSmy bytami zanurzonymi w czasie, a na-
sze egzystowanie konstytuuje si¢ w czasie i poprzez czas. Niestety w prak-
tyce czas wymyka si¢ naszym kryteriom rzeczywistosci (nawet 6w czas
jako wielko$¢ fizyczna). Kiedy pytamy o przysztos¢, pierwsza forma my-
slowa pozwalajaca nam odkry¢ jej naturg i przyblizy¢ si¢ do niej jest prosta
definicja, wedle ktorej przysztos¢ to co$ czego jeszcze nie ma a dopiero ma
by¢, co$ co stoi przed nami. Jest to zatem pewnego rodzaju historyczna
(W znaczeniu czasowa) przestrzen stojaca jeszcze otworem przed kazdym
z nas z osobna i przed nami jako wspoélnota.

Koniecznie nalezy doda¢ jeszcze dwie uwagi w odniesieniu do tak ro-
zumianej przysztosci. Pierwsza wiaze si¢ z pewna mys$la M. Heideggera.
W Byciu i czasie napotykamy takie oto stwierdzenie: ,,Przysztos¢ nie ozna-
cza tu jakiego$ teraz, ktore nie stato si¢ jeszcze rzeczywiste, dopiero si¢
takie stanie — lecz szto$¢ (Kunft) z jaka jestestwo na podstawie swej naj-
bardziej wlasnej moznosci bycia przychodzi do siebie”?. Przytoczona afir-
macja Heideggera modyfikuje przyjgte przez nas obiektywno-historycz-
nie-przestrzenne pojgcie przysztosci, jako tego czego jeszcze nie ma, na
rzecz uwypuklenia podmiotowej strony przyszlosci. Otoz, przyszto$¢ nie
jest tylko czyms$ przed nami, ale jest czyms$ w nas, a doktadniej jest nasza
mozliwoscia okreslenia samych siebie. W takim znaczeniu przyszto$¢ (nie-
mieckie Zukunft) jest sztoscia (Kunft) jako forma bycia czlowieka. Dla
Heideggera przysztos¢ jest ludzkim bytowaniem w ruchu (sztos¢, Kunft) —
w takim wlas$nie znaczeniu zasadza si¢ ona glgboko w metafizycznej struk-
turze ludzkiego bytowania. W podobny sposob widzi przysztos¢ K. Rah-
ner, dla ktoérego jest ona elementem konstytutywnym rozumienia si¢ czto-
wieka w terazniejszo$ci’. Dla mnie szczegdlnie wazne w tej quasi-definicji
przysztosci jest jej powiazanie z najbardziej wiasng mozliwoscia ludzkiego
bycia i wyraznie dynamiczny charakter tejze mozliwosci (Kunft). Dlatego
tez przyszlo$¢ rozumiem jako dynamiczne stawanie si¢ czlowieka zgodnie
z jego najbardziej wewngtrzna metafizyczno-historyczng moznoscia.

Uwaga druga odnosi si¢ bezposrednio do teologicznego znaczenia przy-
sztosci. Otoz teologia ostatnich dziesigcioleci byta §wiadkiem powstania
i rozwoju w glebi niej samej nurtu marksizujacego. Idzie tu o rézne formy
teologii wyzwolenia (te latynoamerykanskie, jak réwniez europejskie —
zreszta na uwage zastuguje fakt, iz najwigksi mistrzowie teologii wyzwo-

2 M. HEIDEGGER, Bycie i czas, (BWF), PWN, Warszawa 2004, 409.
3 K. RaHNER, The Hermeneutics of Eschatological Assertions, w: TeENZE, Theological
Investigations, IV, Darton, Longman and Todd: London 1966, 331-332.
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lenia w Ameryce Potudniowe;j i Lacinskiej studiowali w Europie!). W teolo-
giach tych pojeciem dominujacym jest wiasnie przysztosé. Problem poja-
wia si¢ na poziomie interpretacji: w teologiach wyzwolenia pojgcie przy-
szto$ci ma silng konotacjg rewolucyjna. Podajmy przyktad: dla R. Garau-
diego egzystowac oznacza étre libéré de sa nature et de son passé (by¢
uwolnionym od swej natury i swojej przesztosci)*. Uwolnienie badz wy-
zwolenie, o jakim sig¢ tu mowi to zupetna rewolucja i zerwanie ze soba sa-
mym: ten, kto chce by¢ wolny od swej natury i od swej przesztosci, chce
nie istnie¢. Rewolucja polega tu na fundamentalnej niezgodzie na akcepta-
cje samego siebie i probie zanegowania siebie, mojos¢ bowiem wynika
z owego przedziwnego potaczenia pomig¢dzy natura i historia. Taka rewo-
lucyjna i manichejska w gruncie rzeczy koncepcja bycia i przysztosci jako
momentu zerwania ze soba samym traci luteranskim pesymizmem wyni-
kajacym z przekonania o niemozliwosci przekroczenia siebie dzigki rze-
czywiscie przemieniajacej tasce. W tym momencie waznym dla mnie jest
podkreslenie, iz kiedy mowig o przysztosci nie wiaze si¢ ona z zadna for-
ma podobnego negowania natury i przesztosci. Co wigcej jako dla teologa
katolickiego centrum mojego myslenia o przyszlosci jest konkretnie napo-
tykany w konkrecie miejsca i czasu Jezus, ktory jest Chrystusem jako ha-
pax 1 universale concretum catych dziejow. Przysztos¢ nie oznacza tu za-
tem zadnego zerwania z przesztoscia, ale stanowi jej konkretna realizacje
i jest — powtorzmy, aby uzupetni¢ — dynamicznym stawaniem si¢ cztowie-
ka (Kunff) zgodnie z jego najbardziej wewngtrzng metafizyczno-historycz-
na moznoscia okreslong i otwarta w shapax wydarzenia Chrystusa.

W takiej perspektywie przedmiot moich poszukiwan mozna by sformu-
lowa¢ w formie pytania nastgpujaco: czy istnieje jakis zwiazek migdzy tak
rozumiang przysztoscia i teologia jako stowem o Bogu? Idzie zatem o od-
krycie zwiazkéw pomigdzy ludzkim dyskursem (stowem) o Bogu (w tym
przypadku konkretnie chrzescijanskim dyskursem o Bogu) i nasza ludzka
przysztoscia na ile ta jest dla nas wciaz otwarta mozliwos$cia bycia.

Zywie glebokie przekonanie, iz teologia nie jest dyskursem obojetnym
spotecznie. Stad tez w tytule niniejszej ksiazki pojawia si¢ stowo spofe-
czenstwo. Kazdorazowo podejmujac debate teologiczna dotykamy nie tyl-
ko tajemnicy Boga, ale takze tajemnicy cztowieka i spotecznego charakte-
ru jego bycia w $wiecie. Dlatego wlasnie, temat czlowieka i relacji spo-
tecznych, w jakie on wchodzi, bedzie ukrytym watkiem wszystkiego, co

4 R. GARAUDY, De anathéme au dialogue. Un marxiste tire les conclusions du Concile,
Paris 1965, 44.
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czytelnik tu odnajdzie. Nie bedac socjologiem nie czujg si¢ na sitach po-
dejmowac¢ fachowo problematyke spoteczng wprost. Z drugiej strony, jako
teolog, nie mogg jej zupekie przemilczeé. Nie moge oznacza tu zarbwno
powinnos¢ jak i niemozliwos¢ takiego dyskursu teologii, ktory pozostawatby
obojetnym w stosunku do $wiata i jego losow. W rzeczywisto$ci, uprawiac
teologi¢ oznacza rowniez troszczy¢ si¢ o dobro wspolne powierzone lu-
dziom jako wspolnocie. Stad tez, mimo ze w ksiazce czytelnik nie znajdzie
wielu szczegdtowych analiz socjologicznych, to jednak napotka teologicz-
ne potwierdzenie wagi sfowa o Bogu dla naszych ludzkich spotecznosci.
Na ile niniejsze rozwazania sa teologiq, na tyle rowniez sa namystem nad
ludzka wspolnota w tym, co dla niej najistotniejsze, najbardziej ludzkie
i konstytutywne. Probujac nakresli¢ podstawowe rysy teologii otwartej,
budujacej przyszito$¢, wzywam nasze po-o$wieceniowe spolecznosci do
otwarcia si¢ na ozywczy powiew stowa o Bogu. Wszak stowo to nie za-
wlaszcza czlowieka dla Boga, ale w pelni go humanizuje.

Zwiazek teologii ze spotecznos$cia ludzka ukazuje si¢ rowniez dobitnie
w konstatacji spotecznego charakteru teologii. Jest ona dziataniem spotecz-
nym, pomys$lanym dla dobra jednostki i wspodlnoty. Teologia jest stowem
(logosem) spotecznym: w niej odbijaja si¢ dzieje cztowieka i jego spotecz-
nosci. Na ile jest ona zwrocona ku transcendentnej i niezglgbionej tajemni-
cy Boga zywego na tyle jest juz zawsze istotnie zwigzana z samorozumie-
niem czlowieka i spoteczenstwa. Ludzkie stowo o Bogu w $wietle jego
wlasnego stowa jest rowniez stowem o samym czlowieku. To dlatego plan
wyrzucenia bosko$ci poza nawias ludzkiego zainteresowania i poszukiwa-
nia, a nawet jezyka sig¢ nie powiodt. Nie mylit si¢ Heidegger: jeste§my nie-
odwracalnie skazani na teologig, ktora drzemie juz w samej podstawowej
strukturze naszego rozumnego bycia w swiecie jakim jest jezyk.

Zarysowany powyzej zwiazek teologii ze spotecznoscia i taki jej wspol-
notowy charakter stanowia refleks podstawowej tajemnicy wiary i funda-
mentalnego przedmiotu teologicznego dyskursu jakim jest misterium trini-
tais. W tym wzgledzie G. Greshake zwrdcil wspolczesnie uwage na wspol-
notowy charakter chrzescijanskiej nauki o Trojcy i na jej bezposredni wptyw
na konkretny wyglad i posta¢ struktur koscielnego zycia i chrzescijanskiej
praxis (communialen trinitdtstheologie)®. Teologia wskazujac na tajemni-
cg trynitarng odkrywa przed $wiatem wzor wspolnoty. Stad tez sama nie
moze pozosta¢ nieczuta na jej podstawowa warto$¢ 1 rozumiec siebie jako

5 Por. G. GresHAKE, Der Dreieine Gott. Eine trinitarische Theologie, Freiburg-Basel-
Wien 1997, 179-216, 283-293.
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zadanie i powinno$¢ wyabstrahowane od potrzeb konkretnej wspolnoty
ludzkiej. Jesli jej pierwszym slowem jest wspolnota, ktora Bog jest sam
w sobie i do ktorej zaprasza ludzi, to oznacza to, iz teologia nie moze staé
si¢ dziatalnoscia indywidualna, a w konsekwencji, iz to wtasnie ona poda-
je 1 podpowiada spoteczenstwom jeden z najlepszych motywow budowa-
nia wspdlnoty, poniewaz to wlasnie Bog jest zrodlowa tajemnica bycia-
razem.

Jako motto przewodnie prezentowanych refleksji przyjmujg nastepuja-
ce wypowiedzi. W swoim komentarzu do Pie$ni nad piesniami, Grzegorz
z Nyssy notuje: ,,Temu, ktory zdaza do Pana nigdy nie zabraknie przestrze-
ni. Ten, ktéry wstepuje ku gérze nie zatrzymuje si¢ nigdy, idac od poczatku
do poczatku, poprzez poczatki nie znajace konca™®. Tekst ten traktujac o po-
dazaniu czlowieka ku Panu traktuje zarazem o przysztosci. W perspekty-
wie Grzegorza mowienie o przysztosci jest scisle zwiazane z duchowa pod-
r6za cztowieka do Boga (zdqzanie do Pana). Jest forma jego bycia, ktora
charakteryzuje si¢ zawsze byciem-u-poczatku. Horyzontem przysztosci jest
nieskonczonos¢ Boga. Przyszios¢ zas konstytuuje si¢ jako niekonczaca sig
rozciagliwo$¢ ludzkiego ducha ku Bogu (epektasis). Duchowa podroz jest
tu istotna cze¢scia teologii, ktorej ostatecznym horyzontem jest przysztosc
jako zawsze nowy poczatek. To wilasnie poszukiwanie Boga, zdazanie ku
niemu (wspomniana juz heideggerowska -szto$¢, Kunft) jest gwarantem
przysztosci, to znaczy posiadania zawsze wcigz od nowa nowego poczatku
lub zrédltowego weiaz ,,§wiezego” bycia-u-poczatku.

W podobnym duchu wypowiedziat si¢ 8 wrze$nia 1990 prawostawny
kaptan, o. Aleksander Mien. Podczas konferencji wygloszonej w Izbie Tech-
niki w Moskwie, w przededniu swojej megczenskiej $mierci, powiedzial:
,,Chrzescijanstwo poczynito zaledwie swoje pierwsze kroki, kroki nieSmiate,
w dziejach ludzkosci. Wiele stow Chrystusa jest jeszcze dla nas niezrozu-
miatych... Historia chrzescijanstwa dopiero si¢ zaczyna. Wszystko to, cze-
go dokonano w przesztosci, wszystko to, co nazywamy obecnie historia
chrzescijanstwa, jest zaledwie suma prob, jedne z nich byly niezrgczne,
a inne nieudane w realizacji”’. W tym samym duchu wyrazit si¢ ks. Jozef
Tischner, ktory w swoim Ksiedzu na manowcach pisze, ze ma takie prze-
konanie, iz ,,chrzescijanstwo mamy nie tyle za soba, ile przed soba™®. Chrze-

% GRzEGORZ z NYSSY, Homilia 8. in Canticum Canticorum, PG 44, 941.

7 Cyt. za W. HryNiEWICZ, Chrzescijanstwo nadziei. Przyszlos¢ wiary i duchowosci chrze-
Scijanskiej, Znak, Krakow 2002, 8.

8 J. TISCHNER, Ksiqdz na manowcach, Znak, Krakdéw 1999, 13.
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$cijanstwo ma przyszios$¢. Glgboko wierze w ta intuicje, wyrazona réw-
niez przez Benedykta XVI w dniu inauguracji pontyfikatu: Kosciot jest
mtody. Jesli ta intuicja ma okazac si¢ prawdziwa, to koniecznie musi za-
wiera¢ w sobie dowartosciowanie teologii, jako tej postaci koscielnej (to
znaczy chrze$cijanskiej) wiary, ktora wciaz poszukuje zrozumienia. Wiara
chrzescijanska nie moze nie by¢ teologia, nie moze nie stac¢ sig¢ stowem
o Bogu, nie moze nie poszukiwa¢ zrozumienia, poniewaz jest sprawa cate-
go czlowieka, zarowno jego rozumu, jak i jego serca. Przyszto$¢ chrzesci-
janstwa, aby by¢ odpowiednia samemu chrzeScijanstwu jako wyrazowi
boskiego Logosu, boskiej wcielonej gramatyki mito$ci, musi budowac¢ si¢
na wierzacym rozumie. Jeruzalem niebieskie jako czysty dar Boga i petne
upostaciowienie ostatecznej przysztosci jest w jaki$ przedziwny sposob
rowniez i owocem ludzkiego serca i rozumu, jest — rzeklbym — owocem
mitujacej racjonalnosci. Budujac nasze ziemskie Jeruzalem pozwalamy
zbudowa¢ Bogu dla nas Jeruzalem niebieskie. I tylko w ten sposob mamy
przed soba i w sobie przyszto$¢ jako horyzont naszej fundamentalnej moz-
nosci bycia.

Pragneg w tym miejscu wyrazi¢ moja serdeczng wdzigcznos¢ ks. A. Ba-
ronowi, ktory wlozyt duzo wiasnej pracy, aby nadaé ostateczny ksztalt ksiaz-
ce i przyczynil si¢ do doprecyzowania wielu prezentowanych tematoéw. Nade
wszystko jestem wdzigczny redaktorom serii Mys! Teologiczna w Wydaw-
nictwie WAM za zaufanie wyrazone w przyjeciu Przysztosci, teologii, spo-
teczenstwa do swojej prestizowej kolekcji.

jw

w liturgiczne wspomnienie §w. Stanistawa Mgczennika
Krakow, 8 maja 2007
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