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Wiara jest utwierdzana przez bojazfi Boza; bo-
jazi Boza przez wstrzemiezliwo$é, ktora staje
si¢ nieporuszona dzieki cierpliwosci i nadziei.
Z tego rodzi sie nieporuszonosé, a jej owocem
jest mito§é. Mitosé jest bramg kontemplacji na-
turalnej, po ktérej nastepuje teologia i najwiek-
sza szczeSliwosé.

Ewagriusz z Pontu!

Zagadnienie wzajemnego i bezposrednio wewnetrznego zwigzku teologii
i modlitwy jest tak stare, jak sama teologia, a jego wyraznym odzwierciedle-
niem jest tradycyjne, uroczyste okreslenie sacra theologia, ktére stosujemy, gdy
moéwimy o teologii. Podkresla ono, ze jest to wiedza o Bogu — Naj$wietszym, ze
powinna postgpowaé w swoim badaniu naukowym w sposob $wiety, tak bowiem
moze takze przyczyniaé sie do uSwigcenia tego, kto jest z nig zwigzany jako
nauczyciel badz jako studiujacy. Zagadnienie zwigzku teologii i modlitwy nale-
zy do podstawowych zagadnienn w zakresie metody teologii, do ktérych warto
stale powracad, majac na wzgledzie wyciggniecie wnioskow dla nas na dzisiaj.
Zwro6cimy wigc w tym miejscu uwage na niektére wypowiedzi, ktére w minio-
nych wiekach pojawialy si¢ w konteks$cie omawiania relacji zachodzacej miedzy
teologia i modlitwa, szukajgc w odniesieniu do nich adekwatnego podejscia do
obecnej sytuacji duchowej i badawczej w dziedzinie teologii. OczywiScie mamy
na uwadze, ze dzisiejsze rozumienie teologii w do$¢ znacznej mierze rdzni si¢
o tego, ktdre pojawialo sie w minionych wiekach, ale poniekad ,,substancja” tego
pojecia, mimo zachodzacej ewolucji, pozostaje stale taka sama. Teologia dzisiaj
r6zni sie od teologii dawnej tym, ze w polskich warunkach jest ona uprawiana
w wiekszosci przypadkéw znowu na uniwersytecie, a to stawia przed nig pewne
nowe wymagania, przede wszystkim w odniesieniu do jej naukowosci, co nie
zmienia jednak potrzeby zachowania jej sakralnego charakteru, o ktéry moze byé

! EwaGriusz z PoNTu, Capita practica ad Anatolium: PG 40, 1221.
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trudno pod naciskiem zasadniczo $wieckich wymogéw akademickich. Ten nacisk
niczego nie zmienia i nie moze doprowadzi¢ do zmian w naturze teologii, ktéra
ma okreslony status religijny i ktéra musi by¢ bezwzglednie zachowana — bez
wzgledu na miejsce, w ktérym teologia jest uprawiana.

Ipsa philosophia Christus

Dzisiejsi studenci teologii zaczynajg swoje studia od ,filozofii”, dlatego
mozna w pelnym tego stowa znaczeniu méwié, iz studia teologiczne sa obecnie,
wlasciwie biorac, studiami filozoficzno-teologicznymi. Sens takiego ich prowa-
dzenia ma glebokie zakorzenienie nie tylko w tradycji akademickiej, ale takze
w zywym do$wiadczeniu KoSciota, ktéry w formutowaniu swojej doktryny wie-
lorako korzysta z filozofii jako swego uprzywilejowanego sprzymierzenica. Ta
zlozona sprawa wymagataby nowego przemySlenia oraz zastanowienia si¢ nad
sposobem efektywnego i nowoczesnego integrowania w ramach studiéw teo-
logicznych tych dwoch dziedzin nauki, ktérymi sa filozofia i teologia. W wielu
kwestiach teologicznych brakuje dzisiaj owocnego dialogu z filozofig wspot-
czesng i z jej obecnym ksztaltem metodologicznym?. Propozycje formulowane
w nauczaniu koScielnym, choéby w encyklice Fides et ratio Jana Pawtla II, nie
spotkaly sie jeszcze z nalezng recepcjg w koScielnych instytutach naukowych.

Wiadomo, ze stowo filozofia, az do pelnego Sredniowiecza, nie oznaczalo
okreSlonej dziedziny poznania, ale przede wszystkim pewien sposob zycia, po-
szukiwanie madroS$ci oparte na doktrynie ascetycznej i na kontemplacji’. Z tej
racji przez dtuzszy czas stosowano to stowo na okreslenie tych, ktorzy w Kosciele
ktadli szczegdlny nacisk na przyjecie wymogdw praktycznych madrosci ewange-
licznej, wprowadzajac je w swoje zycie i postepowanie. Filozofowanie nie ozna-
czalo niczego innego niz bycie mnichem (monachum agere). Philosophia oznaczata
zycie monastyczne, a philosophus odnosita sie do mnicha. To pojecie bylo réwno-
znaczne z innymi okreSleniami, ktére mozna spotkaé w jezyku chrzeScijafiskim,
a mianowicie: theosophus i philochristus*. Réwniez ,teologia” nie oznaczata na
poczatku sposobu poznania ani dziedziny wiedzy, ale spos6b modlitwy. Stanowi
ona podstawe ascezy i prowadzi do kontemplacji. W takim znaczeniu stosuje to
stowo Ewagriusz z Pontu w stynnym pryncypium: ,,Jesli jestes teologiem, bedziesz
sie prawdziwie modlil, a jeSli prawdziwie sie modlisz, jeste$ teologiem™.

2 Por. H.U. vON BALTHASAR, Regagner une philosophie a partir de la théologie, [w:]
Pour une philosophie chrétienne, praca zbior., Paris — namur 1983, s. 175-187.

3 Por. H.U. voN BarTHASAR, Christenleben als Philosophie, ,,Catholica” 14 (1958),
s. 291-304; toz [w:] Sponsa Verbi. Skizzen zur Theologie — II, Einsiedeln 1971, s. 349-387.

4 Por. J. LECLERCQ, Etudes sur le vocabulaire monastique du moyen dge, Roma 1961,
s. 48—67 (Studia Anselmiana, t. 48).

5 Ewacriusz z Pontu, O modlitwie (60[61]), [w:] Tenzg, Pisma ascetyczne, t. 1, thum.
K. Bierawski, M. GrzeLAk, E. KEDZIOREK, L. NIESCIOR, A. ZIERNICKI, wstep 1 oprac. L. NIg-
$cIoR, Krakow 1998, s. 261 (Zrodta Monastyczne, t. 18).
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Klemens z Aleksandrii, ktérego mozna uznaé za prekursora takiego rozu-
mienia filozofii w Srodowisku chrzeScijaniskim, pisze: ,,Filozofig [...] nazywamy
nie doktryne gloszong w kazdej szkole filozoficznej, lecz to, co rzeczywiscie jest
filozofig, to znaczy wlasciwg postawe nie tyle w stosunku do madrosci technicz-
nej, dostarczanej nam bieglo$ci w sprawach zwigzanych z naszym zyciem, ile do
madros$ci zawierajacej niezachwiang wiedze o sprawach boskich i ludzkich oraz
bedacg stalym i niezmiennym zrozumieniem obejmujacym terazniejszos¢, prze-
szto§¢ i przysztosé, jednym stowem to wszystko, czego nauczyl nas za posred-
nictwem swego zstgpienia na ziemie i za posrednictwem prorokéw Pan. [...] Tej
wlasnie madrosci pragnie filozofia, ktora jest dazeniem duszy do prawidlowego
rozumowania i do czystego zycia™. Sw. Jan Chryzostom niejako podsumowuje
takie ujecie, stwierdzajac, ze zycie chrzeScijanskie jest ,najwyzsza i najbardziej
uzyteczng filozofia”’. Méwi on rowniez o ,filozofii mnichéw”, ktéra uznaje za
»boska” i ,,zgodng z Chrystusem™®.

W akcentowaniu filozofii w zyciu chrzescijaniskim ojcom Kosciota cho-
dzi w najwyzszym stopniu o wejScie na droge oczyszczenia duchowego, ktore
uzdalnia do autentycznej modlitwy. Ewagriusz z Pontu pisze w tym sensie:
»len, kto pragnie si¢ modli¢ prawdziwie, powinien nie tylko zapanowaé nad
popedliwoscia i pozadliwoscia, ale takze stac sie wolnym od namietnej mySli™.
Nalezy mie¢ na uwadze, ze ujecia tego typu nie zostaly zaproponowane tylko
przez mySlicieli chrzescijaniskich, ale nawigzywaly juz do weze$niejszej tradycji
filozoficznej, ktora traktowala filozofowanie jako ,,éwiczenie sie ku §mierci”.
Juz dawno zauwazyt to $w. Jan Klimak (ok. 578-ok. 649), pozostajac pod wy-
raznym wyplywem filozoféw klasycznych!®.

Analizujgc rozumienie monastycyzmu w pismach $w. Jana Klimaka, Irénée
Hausherr zwrdcit takze uwage na obecne w nim pojecie teologii, ktorg tak syn-
tetyzuje: ,,Prawdziwa teologia zaktada $mier¢ pasji. [...] Nie polega ona na rozu-
mowaniu i na spekulaciji. [...] Ona stanowi najwyzszy cel instytucji monastycznej
w tym zyciu, pokrywajac sie z doskonatoscia tego stanu”'. Hausherr dodaje, ze
ta pojmowana teologia jest ,,szczytem modlitwy”: ,,Mozna jg nazwaé réznymi
pojeciami i okresli¢ réznymi mianami: mistyczna, do§wiadczalna, monastyczna
[...], jest ona tym wszystkim i jeszcze innymi rzeczami: wszystkim z wyjatkiem
dialektyki, scholastyki, sylogistyki. Prawdziwa teologia jest niema, oprocz tego,

¢ KLEMENS ALEKSANDRY]sKI, Kobierce zapiskow filozoficznych dotyczgcych prawdziwej
wiedzy (6, 7, 54-55), przetozyta, komentarzem i indeksami opatrzyta J. NIEMIRSKA-PLISZ-
CZYNSKA, t. 2, Warszawa 1994, s. 143.

7 JaN CHryzostoM, Homiliae XC in Matthaeum 31, 3: PG 57, 374: ,,Tu vero qui
sublimioris utiliorisque philosophiae praecepta audis, non erubescis turpiora quam illi
agens?”.

8 Tenze, Homiliae XLIV in Epostolam primam ad Corinthios 6, 3: PG 61, 52.

> EwaGriusz z PonTu, O modlitwie (54[53]), [w:] TenzE, Pisma ascetyczne, s. 259.

10 Por. JaN Kuimak, Drabina raju (6, 24), tham. W. PoLanowski, Kety 2011, s. 165.

"' T. HAUSHERR, La théologie du monachisme chez saint Jean Climaque, [w:] Théologie
de la vie monastique. Etudes sur la Tradition patristique, praca zbior., Paris 1961, s. 386.
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ze jest uwielbieniem i adoracja. [...] Kto nie poznal Boga (w ten sposob), nie
moze moéwié¢ o Nim inaczej niz przez przypuszczenia (jak wyrazi sie $w. Mak-
sym Wyznawca); jest czysto$cig, ktoéra uczynila ucznia teologiem (wydaje sie,
ze zaden ttumacz nie zauwazyl, ze chodzi o $§w. Jana) i data mu w posiadanie,
jemu samemu (to znaczy bez zadnego profesora), dogmaty dotyczace Trojcy”!2.
Nie ma wiec dla mnicha innej drogi i mozliwosci, by staé sie teologiem, niz
droga wyznaczona przez $w. Jana, a mianowicie droga czysto$ci wewnetrznej.
Asceci chrzescijanscy w ,.filozofii” doceniali przede wszystkim to, co nazywali
empraktos lub di’ergon, to znaczy studium, ale w sensie tacinskiego studium.
Przedmiotem ich ,,studium” jest asceza; intensywnos$¢ jej podjecia i praktykowa-
nia jest miarg ich zmierzania do teologii. ,,Ta teologia sktada sie wiec z dwoch
rzeczy: pewnosci bycia powotanym do modlitwy — teologii — kontemplacji, oraz
przekonania, ze nie mozna do niej doj$¢ inaczej jak przez apatheie”'.
Swiadectwa zaczerpnigte z Ewagriusza z Pontu i Jana Klimaka sa wystar-
czajace do tego, by przypomnieé rozumienie teologii przyjmowane w KoSciele
starozytnym, ktore mogloby zostaé szeroko potwierdzone przez odwotanie sie
do wielu innych autoréw tamtego czasu. Bylo to rozumienie, ktore byto prezen-
towane nie tylko na chrzesécijafiskim Wschodzie. Odnajdujemy je takze na Za-
chodzie w okresie catego §redniowiecza. Na poczatku Sredniowiecza Sw. Beda
Czcigodny, nawigzujac do Marii siedzacej u stdp Jezusa i stuchajacej Jego stow,
symbolizujacej zycie kontemplacyjne, podczas gdy Marta zabiega o codzienne
sprawy, napisal, ze jest tylko jedna teologia, to znaczy ta, ktora jest kontempla-
cja Boga: ,,Una ergo et sola est theologia, id est contemplatio Dei, cui merito
omnia iustificationum merita, universa virtutum studia postponuntur”'4,
Takie byto zasadniczo rozumienie teologii az do XII w. Theo-logia — sermo de
Deo nie opierala sie na analizach intelektualnych ani na szkolnych dyskusjach, ale
wyrastala z praktyki kontemplacji, mitosci, adoracji; byta wypowiadana w uwiel-
bieniu i dziekczynieniu. Chodzito o aktywnosé catego cztowieka, ktdra wyrazata
sie w modlitwie wewnetrznej i w liturgii. Taka teologia niewatpliwie zaklada
pewne poznanie, ale jest ono tylko narzedziem, punktem wyijscia, ktéry rozwinie
sie w co$ wznio§lejszego — jej wlaSciwym celem nie jest usitowanie zrozumienie
Boga, ale sktadanie Mu dziekczynienia i kierowanie do Niego présb. Jednym
stowem, chodzi o opiewanie Go, ktérego zwieniczeniem jest mitujaca adoracja.
Na ogél wiadomo, ze w pierwszej potowie XII w., poczawszy od Abelar-
da, mianem teologii zaczyna si¢ stopniowo okreslaé¢ aktywnos$¢ majacg cha-
rakter naukowy. W XIII stuleciu takie rozumienie stanie sie powszechne'’.
Rozumienie teologii jako nauki, ktéra nie jest juz pierwszorzednie oparta na
modlitwie, ale ktéra jest wiedzg wyrastajaca z ,,myslenia”, zostanie utrzymane

12 Tamze, s. 390.

13 Tamze, s. 391.

14 Bepa CzcCIGODNY, In Evangelium Lucae expositio 3, 11: PL 92, 471.

15 Por. U. Kov¥, Die Anfange der theologischen Wissenschaftstheorie im 13. Jahrhund-
ert, Tubingen 1974.
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przez caly czas rozwoju tego nurtu mySlenia chrzescijanskiego, ktéremu nadano
miano scholastyki, poniewaz cieszyla si¢ ona przychylnoscig ,,szkét” w mia-
stach. Takze jednak wowczas zabiegano o wlaczenie do teologii naukowej jej
aspektu modlitewnego i kontemplacyjnego, wyrastajacego z tego nurtu mysle-
nia, ktéry nazywamy dzisiaj ,teologia monastyczng”, odrdzniajac ja od teologii
akademickiej'. Swiadectwem tego zabiegania jest m.in. stynny list Ab Aegyptis
argentea skierowany do nauczycieli teologii w Paryzu przez papieza Grzego-
rza IX (7 lipca 1228 r.)".

Po epoce §w. Tomasza z Akwinu teologia scholastyczna coraz bardziej tra-
cita kontakt z modlitwa. W korficu, definitywnie w XV w., doszto do tego,
co Francois Vandenbroucke okreslit jako ,,rozwdd”'®. Stopniowo nastepowato
rozejscie sie drog poznania i mitosci, wiedzy i kontemplacji, zycia intelektual-
nego i zycia duchowego, az nastapito ich antynomiczne rozdzielenie. W efekcie
tego rozdzielenia powstaly odrebne dziedziny wiedzy teologicznej, a najbardziej
symptomatycznym jego wyrazem stala sie odrebna ,,teologia mistyczna” (,teolo-
gia afektywna”), majaca na celu metodyczne stuzenie wzrostowi duszy, ktérego
nie zapewniala juz teologia spekulatywna'®. Przeciw tej degradacji zywotnosci
teologii zareagowali reformatorzy w XVI w., mial ja na uwadze Erazm z Rotter-
damu?’, a nastepnie, juz w nurcie odnowy katolickiej, jezuici. Sposobem prze-
tamania istniejgcej dychotomii miato by¢ zwrdcenie sie do Biblii i do tradycji,
zwlaszcza patrystycznej. Sw. Ignacy Loyola i jego pierwsi uczniowie w swojej
dziatalnosci akademickiej i formacyjnej ktadli duzy nacisk na teologie, ktéra
powszechnie nazywala sie juz wéwczas ,,teologia pozytywnga”. Ignacy podkre-
§la, ze teologia pozytywna, opierajaca sie przede wszystkim na ojcach Kosciola,
»wzbudza uczucia, zeby we wszystkim kocha¢ Boga, naszego Pana, i stuzyé
Mu”, natomiast teologia scholastyczna ,,okresla lub wyjasnia dla naszych czaséw
rzeczy konieczne do zbawienia wiecznego i do lepszego zwalczania i ujawnia-
nia wszelkich bledow i fatszéw”?'. Hieronim Nadal, generat jezuitéw, w duchu
dogtebnej wiernosci w stosunku do ducha i nauczania $w. Ignacego pytat su-
gestywnie: ,,Quis agnoscat theologum, qui speculative tantum theologus sit, et

16 Por. J. LECLERCQ, Milos¢ nauki a pragnienie Boga, ttum. S.M. Borkowska, Krakéw
1997, s.223-275.

7 Por. Chartularium Universitatis Parisensis, eds. H. DENIFLE, A. CHARTLAIN, t. 1: Ab
anno MCC usque ad annum MCCLXXXVI (Paris 1899), Bruxelles 1964 (nr 59),s. 114-116.

18 Por. F. VANDENBROUCKE, Nouveaux milieu, nouveaux problémes, du XII* au XVI¢
siecle, [w:] J. LECLERCQ, F. VANDENBROUCKE, L. BOUYER, Spiritualité du moyen age, Paris
1961, s. 298.

9 Por. J. GErsoN, O teologii mistycznej, przetozyta, wstepem i komentarzami opa-
trzyta M. Jakusowska, Kety 2012.

20 Por. G. CHANTRAINE, «Mystére» et «Philosophie du Christ» selon Erasme. Etude de
la lettere a P. Volz et de la «Ratio verae theologiae» (1518), Namur-Gembloux 1971.

21 [gnacy Lovora, Cwiczenia duchowne (nr 363), thum. J. Ozoc, Krakéw 1997,
s. 150.
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non corde ac sensu spiritus intelligat quae intelligit omnia?”?2. Potrzebne jest
wiec w teologii to, co nazywa si¢ ,sercem” i ,,zmystem duchowym”. Jednym
stowem, jest konieczne, aby studium stalo si¢ modlitwg — aby erudycja prze-
ksztatcata si¢ w adoracje. Jeszcze raz przychodzi na my§l pryncypium, ktore
$w. Ignacy zapisat w Cwiczeniach duchownych: ,Bo przeciez nie ogrom wie-
dzy napetnia i nasyca dusze, lecz rozumienie rzeczy i smakowanie w nich”?.
Zalozyciel jezuitéw nawigzuje zapewne do tego, co $w. Bonawentura zapisal
o $§w. Franciszku z Asyzu: ,,Bo przeciez nie obfito§¢ wiedzy, ale wewnetrzne
odczuwanie i smakowanie rzeczy zadowala i nasyca dusze”?*.

Nie ulega jednak watpliwosci, ze wartos¢ istotnie modlitewna i uswieca-
jaca teologii w X VI w. nie byta juz rzeczywisto$ciag ewidentna, jak bylo jeszcze
w XIII stuleciu. Trzeba byto do niej powrdcié i bronic jej, aby ja na nowo po-
zyskaé. Podczas gdy w tradycji starozytnej stowa kontemplacja i teologia byty
synonimami, teraz trzeba bylo je na nowo polaczyé w syntezie na miare nowych
czasOw. Zauwazenie takiej potrzeby nie oznaczalo, ze zostala ona od razu wpro-
wadzona w zycie, a nawet mozna powiedzieé, ze odbywalo sie to w stopniu
bardzo niewielkim. O braku wypracowania takiej syntezy i jej metodycznego
stosowania §wiadczy przede wszystkim fakt, ze wtasciwie po Sw. Robercie Bel-
larminie (1542-1621) zakonczyly sie czasy teologdw-$§wietych.

Teologia po scholastyce nabrata wiec dominujacego charakteru systema-
tycznego, mato kontemplacyjnego, a efektem tego przejsicia stalo sie teraz trak-
towanie tajemnic wiary i samego Jezusa Chrystusa w sposéb do$¢ jednostronnie
intelektualny, pojeciowy, spekulatywny, a nie w spos6b afektywny, witalny,
kontemplacyjny w sensie najbardziej wtasciwym. Byta to koncepcja, ktéra do-
prowadzita do wspomnianego wyzej rozwodu, a w konsekwencji do rozejScia
sie drég teologii i Swietosci, dzisiaj analizowanego przez teologéw, aby na nowo
doprowadzié teologie i $wieto$¢ do szczesliwej syntezy?’. Wielu teologéw stusz-
nie nie zadowala si¢ istniejacym rozziewem miedzy rzeczywistoSciami, ktére
powinny stanowié organiczng cato$é, a wiec podejmuje wysitki, aby na nowo
»usakralizowac” teologie, to znaczy by ponownie i w petnym znaczeniu byta
ona sacra theologia. Po przypomnieniu wiec niektérych historycznych aspektow

2 Excerpta ex apologia P. Hieronymi Nadal pro exercitiis sancti Ignatii 1554/1556,
[w:] Fontes narrativi de s. Ignatio de Loyola et de Societate lesu initiis, vol. 1: Narrationes
scriptae ante annum 1577, ed. D.F. Zarico, C. bE DaLMASES, Romae 1943, s. 322.

2 IoNAcy Lovora, Cwiczenia duchowne (nr 2), s. 10.

24 Por. BONAWENTURA, Konferencje o szesciu dniach stworzenia albo oswiecenie Ko-
Sciola (22, 21), przel., zred. i wstepem opatrzyt A. Horowskr, Krakéw 2008, s. 597: Multa
enim scire et nibil gustare quid valet?

2 Por. H.U. voN BartHAsAR, Theologie und Heiligkeit, ,Wort und Wahrheit” 3 (1948),
s. 881-896 (tlum polskie: Teologia i swietosé, [w:] Podstawy wiary. Teologia, red. L. BaL-
TER i in., Poznan 1991, s. 424-432 [Kolekcja Communio, t. 6]); A. Lour, Un grand docteur
monastique: S. Pierre Damien, ,Collectanea Ordinis Cisterciensium Reformatorum” 23
(1961), s. 261-274; ].-P. TorreLL, Théologie et sainteté, ,Revue Thomiste” 71 (1971),
s. 205-221.
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zagadnienia zamierzamy w tym miejscu wskaza¢ mozliwg droge ,,usakralizowa-
nia” teologii, pokazujac jej wewnetrzny zwigzek z modlitwa, kluczowa zasada
i narzedziem sakralizowania kazdej rzeczywistosci.

Wewnetrzne doswiadczenie wiary

Na poczatku trzeba przypomnieé pewne zasady, ktére bedzie mozna na-
stepnie zastosowaé do podjetego tutaj zagadnienia, majac na celu wyprowadze-
nie z tych zasad praktycznych konsekwencji.

Nie ulega wiec watpliwosci, ze teologia jest poznaniem i sposobem poznania,
a z tej racji jest takze naukg opierajacg sie na poznaniu naukowym?¢. Dlatego jest
aktywnoScig inteligencji, ktéra zaktada, wydobywa i rozwija pewne do$wiad-
czenie wewnetrzne, od ktorego nie moze by¢ oddzielona. Wynika to z faktu, ze
to do§wiadczenie wewnetrzne nie jest niczym innym niz wiarg, natomiast wiara
zywa dziala przez milo$¢é, to znaczy jest wiarg uwarunkowang przez czyny i przez
postepowanie oparte na mifosci (por. Ga 5, 6). W konsekwencji obejmuje pra-
gnienie i przyzwolenie, a tym samym takze modlitwe, ktora ze swej natury jest
pragnieniem i przyzwoleniem. Pragnienie Boga jest uprzywilejowana forma, ktora
przyjmuje mito§¢ w obecnym zyciu. W sposéb szczegblny na ten aspekt mitosci
Boga zwraca uwage $w. Augustyn, a po nim §w. Grzegorz Wielki, ktory wyrazit
g0 w sposéOb systematyczny, zwlaszcza w komentarzu do Piesni na PieSniami?’.

Milo$¢ pragnaca jest zwigzana z wiarg i nadziejg, a tym samym jest sposo-
bem, za ktérego posrednictwem posiadamy Boga ,,w ciemnosci”, jak podkresla
$w. Pawel, a za nim konsekwentnie wszyscy mistycy. Gdy to posiadanie stanie sie
ogladaniem, bedzie w nim nadal trwac i rozwija¢ sie¢ mito$¢, chociaz nie bedzie
juz wiary ani nadziei. W miedzyczasie — interim, jak mawiali autorzy monastycz-
ni — jest to czas pragnienia, aspiracji, dazenia, a wiec jest to takze czas proSby:
konsekwencja i wyrazeniem pragnienia Boga jest modlitwa, polegajaca na kie-
rowaniu do Niego prdsb, na proszeniu Go za kazdego czlowieka, za Ko$cidt i za
caly $wiat, za tych, ktérzy pelnig wazne zadania, a zwtaszcza za nas samych.
Aby Boga dawad, trzeba Go wpierw posiadaé, trzeba Go przyjaé, a wiec trzeba
Go o to prosié, gdyz tylko On sam absolutnie darmowo daje siebie cztowiekowi.

Pojmowanie modlitwy jako pragnienia i otwartego proszenia Boga moze
zapewnié wiez miedzy nauka i wiarg w teologii. Bog jest przedmiotem teologii
— przedmiotem zewnetrznym w stosunku do czlowieka — ktéry mozna studio-
wad, analizowad, opisaé metafizycznie, a nawet uczynié to w bardzo sp6jny
sposob, poniekad nie majac wiary, przynajmniej nie majac wiary zywej, ktora
tworzy wspolnote z Nim. Takze filolog moze studiowaé Pismo Swicte w taki
sam sposob, jak kazdy inny tekst. Chrzes$cijanin, ktéry przezywa swojg wiare,

26 Por. CH. JOURNET, Introduzione alla teologia, Alba 1956, s. 23-41.
27 Por. GREGORIO MAGNo, Commento al Cantico dei cantici, introducione, traduzione
e note a cura di A. MONTANARI, Milano 2012.
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musi uczynié z tego przedmiotu, ktérym jest Bog, swoj podmiot, to znaczy musi
sie z Nim identyfikowaé. Trzeba spotkaé sie duchowo i wewnetrznie z Bogiem,
nawigzaé z Nim dialog i wymiane, dzigki ktérym ukonstytuuje si¢ relacja mie-
dzyosobowa. Konieczna jest prosba ze strony czlowieka, bedaca wyrazem po-
trzeby Boga, pragnienia Go i mitowania. Bedzie to akt wiary modlacej sie, ktora
odpowiada wlasciwemu poznaniu teologicznemu. Wiara zywa jest koniecznie
poszukiwaniem Boga, zdagzaniem do Niego, jest pielgrzymka (itinerarium). Jest
to podstawowe przestanie, ktore odczytujemy w Ksiedze Psalmow, bedacej
szczytowa ksiega modlitwy i teologii w Starym Testamencie?®.

Modlitwa jest wyrazeniem wewnetrznej aspiracji ducha wierzacego, ktéry
przekraczajac siebie, szuka czego$ i Kogo$ wiecej; jest ona zarazem stalym po-
twierdzaniem zgody na przyjecie udzielanego i udzielajacego sie osobowo daru.
Jest ona praktykowaniem tej wiary, ktdrej poznanie teologiczne intelektualnie
i na podstawie zasad rozumowych rozwaza jej przedmiot, czyli tres¢. Nie moz-
na wiec bez szkodzenia integralnosci kazdej z nich oddzielaé wiary od wiedzy
teologicznej, ani oddziela¢ wiary od modlitwy. Teologia jako scientia fidei jest
takze scientia adorationis. Modlitwa spetnia wiec kluczowa funkcje posredni-
czaca miedzy wiarg i teologia, poniewaz doswiadczenie wynika z wiary. Aby
zatem istniala i byla kontynuowana rzeczywista teologia, w tradycyjnym i pelnym
znaczeniu tego stowa, to znaczy nie tylko jako czysta wiedza, ale takze jako prze-
zycie i zrodto do§wiadczenia, jest konieczne, aby modlitwa okreslala jej poczatek
— alloquium, jak méwit §w. Anzelm?’. Trzeba na poczatku zwrécié sie do Boga za
posrednictwem modlitwy prosby, aby podejmowany wysitek badawczy i reflek-
syjny rzeczywiScie miat charakter teologiczny. Na koficu za$ trzeba zwrdcié sie
do Boga z modlitwa akceptacji i dziekczynienia, z najwyzsza modlitwa adoracji.
Miedzy tymi dwoma wydarzeniami modlitewnymi sytuuje sie aktywnos¢ inte-
ligencji, ktéra zmierza do jasnego wyrazenia tego, co zostalo objawione, a teraz
jest odkrywane w przedmiocie wiary, ktdrej urzeczywistnienie polega na bezpo-
Sredniej, konkretnej i osobowej relacji z Bogiem. Chodzi o takie doswiadczenie,
ktoérego istote wyrazit Sw. Ignacy Loyola: ,Wechem i smakiem wyobrazni czué
i smakowa¢ nieskoniczong stodycz i czuto$é bostwa, duszy i jej cn6t™30,

Mozliwe zastosowanie
Jak mozna zastosowaé przywolane tutaj zasady? ZobaczyliSmy juz, ze w wy-

sitku teologa nalezy wyr6znié jakby trzy kolejne etapy postepowania badawcze-
g0, ktére jednak warunkuja sie wzajemnie i przenikaja wewnetrznie. Pierwszym

28O mozliwosci wykorzystania intuicji starotestamentalnych w odniesieniu do teo-
logii koscielnej por. J.M. VINCENT, «Qu’est-ce que la théologie?». Une aproche par Iinter-
prétation du Ps 116, ,Revue Biblique” 107 (2000), s. 495-525.

2 Por. ANzELM, Proslogion seu Alloquium de Dei existentia: PL 158, 225.

30 TgNAcY Lovora, dz. cyt., (nr 124), s. 56.
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etapem jest etap wiary potocznej, nieusystematyzowanej, niestematyzowanej,
mozna by powiedzie¢ za Karlem Rahnerem, ktéra polega na wstepnym uchwy-
ceniu tresci objawionych oraz wzbudza modlitwe pragnienia i prosby. Drugi
jest etap refleks;ji teologicznej, ktora analizuje dane objawione, wyrazajac je za
pomocg formut i dokonujac ich usystematyzowania, pozwalajac na przejscie od
etapu potocznego uchwycenia do wlasciwego opisania i uporzadkowania danych
objawionych. Takie jest najbardziej wlasciwe znaczenie studium teologiczne-
go. Poszukiwanie nie powinno jednak zatrzymywac si¢ w tym miejscu, a mia-
nowicie potrzebuje ono dalszego dopelnienia, ktérym jest siegniecie w giab,
prowadzace do odkrycia wewnetrznej jednosci analizowanego przedmiotu. Ta
jedno$é tajemnic wiary w samym Bogu moze zostaé odkryta tylko za posred-
nictwem modlitewnej adoracji i kontemplacji, ktéra zostawiajac wszystko na
boku, bezposrednio chwyta cato$¢. Stusznie napisal René Voillaume: ,,Teologia,
czynigc tajemnice Boze bardziej rozdzielonymi i bezpo§rednio zrozumiatymi,
musi wzbudza¢ w nas zywsze pragnienie posiadania ich w mitosci”!. Milos¢,
wlasnie chwytajac pierwotnie cato$¢ rzeczywisto$ci, ma w najwyzszym stopniu
charakter jednoczacy, a tym samym wewnetrznie integruje czlowieka zaréwno
pod wzgledem osobowos$ciowym, jak i religijnym. Dzieki temu takze sama teo-
logia zyskuje na znaczeniu jako nauka odznaczajaca sie wewnetrzna jednoscia,
na co mocno zwrdcil uwage $w. Tomasz z Akwinu w swoim wyktadzie na temat
natury teologii’?. Warto pamietaé o jego stwierdzeniu na temat ,,Swietej doktry-
ny”, ktére ma poniekad charakter programowy, wedtug ktdérego jest ona ,,velut
quaedam impressio divinae scientiae, quae est una simplex omnium”%,

Bez tego wzajemnego dopelniania sie tych trzech etapéw od poczatku do
kofica, od wiary do kontemplacji, bioragc pod uwage, ze kontemplacja przewyz-
sza studium i ozywia wiare, ktorg stymuluje studium, mozna posiadaé ,,wiedze
teologiczng”, ale jeszcze nie teologie w pelnym i ostatecznym znaczeniu tego
stowa — czyli taka teologie, o ktorej mowiliSmy na poczatku. Wiedza, ktorej
dostarcza teologia, moze polegaé na krytyce historycznej, na egzegezie i na dzie-
jach doktryn, badz tez na refleks;ji filozoficznej w dziedzinach spekulatywnych.
W kazdym jednak razie s3 to tylko ,,pomocnicze” dziedziny teologii rozumianej
wedlug jej logiki religijnej i wedtug jej wlasciwego celu, ktdérym jest uswiecajaca
komunia z Bogiem, prowadzaca in via do osiggniecia ostatecznego zbawienia.

Trzeba wiec rozr6znié, nie rozdzielajac i nie przeciwstawiajac sobie, ,,teo-
logi¢ jako nauke” i ,teologi¢ jako modlitwe”. Dzigki temu rozréznieniu mozna
osiggnac i zachowad zmyst tajemnicy Boga, ktéry potem wyrazi sie w naszym
sposobie méwienia o tej tajemnicy. Do§wiadczenie czgsto pokazuje, ze tym,
co moze i powinien robi¢ teolog, nie tyle jest wyjasnianie tajemnic, ile raczej
wzbudzanie w innych odczucia tajemnicy Boga i szacunku dla niej. To odczucie
trzeba najpierw posig$¢ osobiscie, aby méc je potem przekazywaé innym. Od-

31 R. VoiLLAuME, Come loro, Roma 1964, s. 312.
32 Por. Tomasz z AkwiNu, Summa theologiae 1 q. 1 a. 4.
3 Tamze, ad 2.
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czucie tajemnicy i szacunek staja sie wlasciwie kosztowaniem Boga, bedacym
wypadkowg wiary, pokory, mitosci i zachwytu, a wiec najwznio$lejszych postaw
duchowych i religijnych, bedac juz elementem $wigtosci osobistej, ktéra potem
moze si¢ tworczo rozwijaé, ksztattujac postawy osobowe i eklezjalne. Zaktada to
zasadnicze otwarcie na modlitwe kontemplacyjng i adoracyjng. Wystarczy w tym
miejscu przypomnieé, ze ta modlitwa bezposrednio$ci, spojrzenia w prostocie na
Boga, poddania si¢ Mu i przyjecia Go, a tym samym takze Jego tajemnic i Jego
wymogow, jest najbardziej wla$ciwym wyrazeniem tej mitosci, ktéra polega na
dogtebnym pragnieniu posiadania i kosztowania Boga, a jesli juz Go posiada, na
podziwianiu Go i dziekowaniu Mu za to poznanie siebie, ktorego On taskawie
udziela wierzacym, aby prowadzi¢ ich do efektywnego uswiecenia’*.

Dziekczynienie za poznanie Boga, ktorego zechcial On taskawie udzielié
wierzgcym, zajmowalo wazne miejsce w teologii ojcéw KoSciota. W czasach,
w ktérych chrzescijanie na co dziefi odczuwali, ze zyli w §rodowisku, ktore
jeszcze nie bylo chrzeScijaniskie, ojcowie podkreslali, ze wierzacy powinni za-
uwazy¢ swoj nadzwyczajny przywilej, ktérym bylto posiadanie prawdy objawio-
nej i cieszenie si¢ tym dobrodziejstwem. Inspirowali si¢ w tym entuzjastyczng
wypowiedzig z Pierwszego Listu $w. Piotra: ,,Wy za$ jesteScie wybranym plemie-
niem, krolewskim kaptafistwem, narodem $wietym, ludem Bogu na wlasnosé
przeznaczonym, abyScie oglaszali chwalebne dzieta Tego, ktéry was wezwat
z ciemnos$ci do przedziwnego swojego Swiatla” (2, 9).

Dzisiaj, nawet jesli nasze bezposrednie otoczenie jest chrzescijaniskie, zda-
jemy sobie sprawe, ze §wiat jest jeszcze peten ludzi, ktorzy nie znajg Boga i nie
kochaja Go wystarczajaco. Czy zatem wystarczajaco dowarto$ciowujemy te
podstawowe dobrodziejstwa, ktorymi sg dla nas wiara, mozliwo$é poznawania
prawdziwego Boga i teologia, czyli scientia salutis, czyli wiedza pomagajaca
w osiggnieciu zbawienia? PomyS§lmy o rozmaitych wysitkach, ktére podejmuje
Kosciol, zmagajac si¢ z oskarzeniami o wstecznictwo i o naduzywanie swojej
pozycji, aby zapewnié pelnigcym postuge kaptaniska i wiernym §wieckim osia-
gnigcie poznania intelektualnego — naukowego w pelnym znaczeniu tego stowa
— tajemnic Bozych i ukazanie, w jaki sposéb moga one i powinny ksztattowaé
styl zycia osobistego i wspélnotowego. Takze jako chrzeScijanie powinni$my
zapytac sie, czy rzeczywiScie chodzi w tym wypadku o prawde, ktérg sie kocha
i ktoérg spontanicznie, odwotujac sie do jej niezwyklej, wewnetrznej spojnosci,
kocha sie bardziej, poniewaz bardziej sie j3 poznalo? Czy jest to prawda, za kt6-
ra dzigkuje si¢ Bogu, majac na uwadze otrzymane dobro zbawcze i wynikajace
z tego niewatpliwe przywileje, zwlaszcza przywilej otwartej drogi prowadzg-
cej do zbawienia? Za Hansem Ursem von Balthasarem méwi sie dzisiaj czesto
o potrzebie ,teologii kleczacej” i mamy juz, glebsza niz jeszcze nie tak dawno
temu, Swiadomosé, ze do takiej teologii ma zmierzaé ,,teologia siedzaca”, czyli
ta, ktora jest efektem studium przy biurku w domu i w bibliotece, a takze osig-

34 Por. A. CHAPELLE, A [’école de la théologie, Bruxelles 2013, s. 275-288.
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gana w sali wyktadowej, w ktorej stucha sie¢ prawdziwych mistrzéow. Ta druga
teologia jest konieczna, ale ma ona tylko charakter przygotowawczy w stosunku
do tej pierwszej. Jest takze ,teologia stojaca” — to znaczy teologia rozwijana
w obecnosci Boga i Jego majestatu, poniewaz milczgca adoracja w modlitwie
wewnetrznej urzeczywistnia sie w KoSciele razem ze wspolnotowa, publiczna
celebracja kultu liturgicznego, z ta forma modlitwy, ktéra ma staé sie, w kon-
cu, yteologia Spiewang”. Ostatecznie, jak podkresla §w. Augustyn, w wiecznym
$piewie ,,Alleluja” nastgpi zwieniczenie ludzkiej wedréwki wiary, a wiec takze
i teologii, ktora z niej wyrasta: ,,Spiewajmy Alleluja tutaj posréd trosk, aby$my
mogli §piewaé tam w pokoju. [...] Spiewajmy wiec, bracia, nie dla przyjemnoéci
odpoczywania, ale dla ulzenia w trudzie. [...] Spiewaj i idz”%.

Zachowanie postawy religijnej zalezy i zawsze bedzie zalezeé od nasze-
go uprzedniego i habitualnego zaangazowania, ktdore stanowi niejako opcje
egzystencjalna okreslajacg byt, i czynu wierzacego. Podkresla to bardzo jed-
noznacznie tradycja katolicka, ktora widzi religijno$é jako postawe wszystko
ogarniajaca i wszystko porzadkujaca’®. Nie jest konieczny zapal, wspaniato-
my$lnos$é, poSwiecanie sie modlitwie w chwili, gdy juz poSwiecamy sie stu-
dium teologicznemu i gdy usitujemy pracowaé nad osiggnieciem jakiego$ efektu
naukowego. Co wiecej, w takim momencie moze by¢ rzecza najlepszg zasigsé
wygodnie i wytrwale za biurkiem, nie traktujac teologii jako modlitwy, aby méc
lepiej poswigcic sie teologii jako nauce i prowadzié poszukiwania intelektualne.
Postawe wspanialomyslnosci, oczekiwania i mitosci wzgledem Boga trzeba mieé
juz wcze$niej niejako wpisang w swoja postawe egzystencjalng, w swoje stu-
dium i w swoje nastawienie duchowe. Jesliby sie jej nie miato, byloby lepiej nie
podejmowaé zaangazowania teologicznego, poniewaz zostatoby ono narazone
na popadniecie w pustke, mogloby zostaé ,,wywlaszczone” z tego, co stanowi
0 jego sensie, czyli z osobowej relacji z Bogiem; statoby sie tylko ¢wiczeniem
czysto intelektualnym, zewnetrznym i obcym w stosunku do zycia wiary. Prze-
ciwnie, jesli kocha sie w sposdb uprzedni, woéwczas pozna sie wiecej i bedzie
sie bardziej kochaé tego, ktérego w wiekszym stopniu bedzie sie znato. W tym
znaczeniu Sredniowieczni mistrzowie duchowi powtarzali z pelnym przeko-
naniem: ,Amor oculus est et amare videre est””. Mito§¢ znaczaco otwiera
perspektywy poznawcze, poniewaz przede wszystkim zbliza do tego, o ktérego
ostatecznie chodzi w teologii. Jesli mamy poznawaé Boga, a wszystko inne
w Jego perspektywie, to musimy by¢ coraz blizej Niego. Wowczas takze to, co
powiedzieli o Bogu inni, teologowie, mistycy, a nawet ci, ktérzy Go odrzucaja,
bedzie przemawialo do nas innym glosem i bedzie nabierato dla nas wiarygod-
noéci i inspirujacego znaczenia.

35 AUGUSTYN, Kazanie 256, 3: [w:] Liturgia godzin, t. 4, Poznan 1988, s. 482-483.

3¢ Por. B. DE MARGERIE, Mélanges anthropologiques a la lumiére de saint Thomas
d’Aquin, Paris 1993, s. 51-64.

37 RYSZARD Z OPACTWA $W. WIKTORA, De gradibus charitatis: PL 196, 1203.
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Jesli wyktadoweca i student bedg zy¢ mitoscia, jesli bedg mie¢ te nieodzow-
na dyspozycje wewnetrzng otwierajaca na teologie, to beda spontanicznie re-
agowaé na wszystko jako ludzie duchowi, czyli jako prawdziwi teologowie.
Studium stanie si¢ dla nich iskra, ktora najpierw wywotuje, a nastepnie ksztal-
tuje reakcje miedzyosobowa, buduje wiez, wzbudza modlitwe przyzwolenia
i dziekczynienia, zacheca do $wietych czynéw. Mozna w tym miejscu zasto-
sowaé zasade, ktérg §w. Tomasz z Akwinu, inspirujac sie wersetem psalmu,
kilkakrotnie zastosowal w drugiej czeSci Sumy teologii, na przyktad odnosnie
do eremitéw. Potocznie powtarzane zastrzezenie podnoszone pod ich adresem
stwierdzalo, ze nie sg w sensie wlasciwym poswieceni Bogu, poniewaz nie
maja okazji do okazywania postuszefistwa. Tomasz odpowiada, ze byli oni na
poczatku, w fazie cenobitycznej zycia, bardzo postuszni, dojrzewajac do ta-
kiego postuszefistwa, ktore obchodzi sie bez przelozonego, nie czynigc aktow
pozytywnych, konkretnych, poddania swojej woli — woli przetozonego, ktéry
bylby obecny przy nich: ,Habent enim oboedientia in praeparatione animi”.
To samo dotyczy tego, kto poswieca sie studium teologii. Jego teologia bedzie
teologia kleczaca, stojaca lub Spiewajacy, a wiec teologia w bliskoSci Boga, jesli
weczesniej autentycznie kleczal przed Bogiem, stat przed Nim i §piewal Mu, za-
nim siadt do studiowania. Studium bedzie wowczas kontynuacjg jego przygoto-
wania do modlitwy kontemplacyjnej, a jego pragnienie w czasie studium, nawet
zagadnien na pierwszy rzut oka odleglych od tajemnicy Boga, bedzie zwracaé
sie do Niego: ,,Praeparationem cordis eorum exaudivit” (Ps 10, 17 Wlg). Gdy
potem koficzy sie wlasciwe studium, wowczas spontanicznie powraca postawa
modlitwy, a tre$¢ studiowana staje sie treScig zycia duchowego i inspiracja do
codziennych postaw wyrazajacych realizowane dzieto uSwiecenia.

Takze w tym wypadku mozemy znalezé wyjasnienie tego stanu rzeczy u $w.
Tomasza z Akwinu. Analizujgc relacje zachodzace miedzy ,,zyciem czynnym”
i ,zyciem kontemplacyjnym”, pokazuje on, ze to co nazywa ,,doktryna”, czyli
nauczanie teologii, jest dzielem zycia czynnego wyplywajacym z zycia kontem-
placyjnego. Na pierwszym miejscu wynika to z przedmiotu tego nauczania,
ktérym jest Bog poznawany i pozwalajacy nam poznawaé; na drugim miejscu
z racji podmiotu, ktéry musi byé w tym stanie wewnetrznego zapalu, ktérego
»doktryna” bedzie konsekwencja, wyrazeniem, promieniowaniem?’. Dla uza-
sadnienia postawionego zagadnienia Akwinata cytuje wymowny werset psal-
mu: ,Memoriam abundantiae suavitatis tuae eructabunt” (Ps 144, 7). Chodzi
w tym miejscu o taka pamieé, o ktérej §w. Jan Kasjan méwil, ze powinna
by¢ nieustanna: ,,ad perpetuam Dei memoriam™?. Taka pamieé, promieniujac
wywieranym wymownie skutkiem, ktérym jest wewnetrzne gustowanie (abun-

38 ToMasz z AKWINU, Summa theologiae 11-11 q. 188 a. 8 ad 3.

3 Tamze, II-11 q. 188 a. 6.

40 JaN Kasjan, Rozmowy z ojcami, t. 1: Rozmowy 1-X, (10, 10, 2), przektad i opraco-
wanie A. Nocox, Krakéw 2007, s. 420 (Zrodta Monastyczne, t. 28).
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dantiae suavitatis), przeradza sie w §wiadectwo, ktére prowadzi do Niego w tej
eructatio, ktora jest biblijnym symbolem entuzjazmu i mitosci. Zauwazmy, ze
to wszystko odnosi sie takze do przepowiadania i do tych, ktérzy podejmuja to
wielkie zadanie w KoSciele.

To co $w. Tomasz z Akwinu méwi o tych, ktérzy nauczajg ,,Swietej doktry-
ny”, jest tak samo prawdziwe odnosnie do tych, ktorzy stuchaja tego nauczania,
a to z dwoch racji: z racji Boga i Jego tajemnic, ktdére stanowia przedmiot po-
znania, oraz z racji wewnetrznej dyspozycji podmiotu. Takiego samego zapatu
oczekuje sie od tego, ktéry naucza ,,doktryny”, i od tego, ktéry ja przyjmuje
i jg rozwaza. Z tego powodu dwa wazne i zasadnicze elementy studium, kté-
rymi s3 lekcja i lektura, powinny kofczy¢ sie modlitwa, to znaczy przedtuzaé
sie w kontemplacji, w kosztowaniu prawdy — gaudium de veritate, w osobo-
wej bezposrednios$ci. Nie jest utopig uznanie, ze modlitwy tez trzeba nauczad.
Liczne przyktady potwierdzaja taky potrzebe, dlatego ma sens, aby jednym
z podstawowych tematdow teologicznych byta modlitwa. Wiele w tej dziedzinie
zalezy od nauczycieli (a takze od ucznidéw), od ich entuzjazmu wzbudzanego
przez posiadanie prawdy, ktorg przekazuje sie studentom. Nie jest niemozliwe
takze duchowe odczytanie notatek robionych w czasie wyktadéw. Uzupelniaja
te mozliwos$¢ dobre publikacje, klasyczne i wspolczesne, ktdrych jest coraz wie-
cej, chociaz czesto pozostajg one w ukryciu i nie sg wystarczajaco doceniane.
Obecne pokolenie jest pod tym wzgledem uprzywilejowane, chociaz czesto tego
nie zauwaza. Takiego zestawu zrddet teologicznych nie mielismy do dyspozycji
jeszcze dwadzieScia lat temu. Jesli wyktad akademicki (lekcja) jest poniekad ko-
lektywny, w duzym stopniu bezosobowy, w jaki$ spos6b uniwersalny, to lektura
moze by¢ i jest osobista i wewnetrzna; jest to chwila sprzyjajaca refleksji nad
nauczang dziedzing, medytacji nad jaka$ ksigzka, ktora do niej sie odnosi, i to
jest to, co przywraca nauczaniu bezosobowemu charakter zadania osobistego,
bez ktérego bytoby ono bezowocne.

Zakonczenie

Nie ma latwego, osiggnietego raz na zawsze rozwigzania postawionej tu-
taj kwestii, mimo ze sformulowane zasady s3 do pewnego stopnia oczywiste.
Jest jednak pewne, ze takie rozwigzanie istnieje. Kazdy musi osobiscie odkry-
wad, na czym ono polega, jakie s3 jego warunki i jakie konkretne wymagania
pociaga za sobg. W tym miejscu staraliSmy sie pokazaé tylko kierunek, w ja-
kim nalezy go szukad, i granice, w obrebie ktérych moze by¢ znalezione. Na
zakonczenie mozna powiedzieé, ze polega ono na uzyciu wiedzy teologicznej
w stuzbie teologii, ktéra odpowiednio do jej petnego i tradycyjnego sensu jest
totalna i dopelniona tylko wtedy, gdy jest fundamentem poboznosci i zmierza
do modlitwy. Tym co charakteryzuje te postawe w tych dwoch stanach ,,przy-
gotowania” serca i jego ,wylania” — eructatio — jest zapal. Ten zapal, ktory po-
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winni$my wzbudzad, ksztattowaé i stale umacniaé w catym naszym zyciu oraz
we wszystkich naszych studiach i prowadzonych wyktadach, jest tym, co daje
naszej teologii nie tylko jasno$¢ — zalezy ona wydatnie od inteligencji — ale takze
jej zywotnos¢ i wskazuje na jej wewnetrzng spdjnos$é; sprawia, ze wnika ona
W nasze zycie wewnetrzne, otwierajac si¢ na wzajemne posiadanie Boga w nas
i nas w Bogu. Poniewaz ten zapal jest darem, trzeba o niego prosi¢. Trzeba go
takze kultywowaé w kazdy mozliwy sposéb i od samego poczatku, poniewaz
stuzy on praktykowaniu mitosci Boga i blizniego. Stad znaczenie w studiowaniu
takze zycia braterskiego, wspdlnej pracy i wspdlnych badan, troski o stuzbe,
delikatno$¢ relacji, szacunek dla osobowosci drugiego. Sw. Albert Wielki sfor-
mutowatl wskazanie, ktore szczegdlnie podjeli potem bracia dominikanie: ,,In
dulcetudine societatis quaerere veritatem™'.

Podobnie ma sie rzecz z gorliwoscig apostolska, ktora Scisle taczy sie
z teologia, chociaz jest to zagadnienie zastugujace na odrebne potraktowanie.
W tym miejscu wystarczy stwierdzié, ze apostolat weryfikuje teologie. Tym co
przekonuje, nie jest sztuka retoryczna, osiggnieta wymownos$é, ani nawet wy-
szukana spekulacja, nawet jesli to wszystko zachowuje swojg warto$é. Wazny
jest przekonujacy ton, ma znaczenie odpowiednie akcentowanie prawdy, ktdre
moze znalez¢ nawet specjalny sposéb wyrazu, modulacja glosu, pod warun-
kiem jednak, ze nie zwodzi co do dos§wiadczenia wewnetrznego mdéwigcego.
Prawda komunikowana musi pozytywnie opieraé sie na do§wiadczeniu egzy-
stencjalnym i by¢ jego wyrazeniem*. Niewiele znaczy, ze czyja$ wypowiedz
budzi zaufanie lub sktania do afirmacji, ze zawstydza albo porusza, jesli nie jest
komunikowaniem prawdy stanowigcej cze$¢ jego samego i jego doSwiadczenia,
poniewaz wierzy calym swoim bytem i zostal juz przeksztalcony wewnetrznie
przez to, co komunikuje. Moze zdarzy¢ sie, ze widzac lub stuchajac jakiego$
wyktadowcy badz jakiego$ kaznodziei, jest si¢ zmuszanym do zadania pytania,
czy on rzeczywiScie wierzy w to, co méwi. Zdaje sie recytowaé poglady kogo$
innego i powtarzaé je bez osobistego odniesienia si¢ do nich. Jego swiadectwo
pozostaje wowczas powierzchowne, a w ten sposéb nie zdota nikogo przeko-
nac i nawrécié. Aby tego uniknaé, pozostaje uprawiaé teologie z entuzjazmem
i rado$cia: gaudium de veritate, w mtodosci i prostocie serca niepodzielonego,
catego oddanego Bogu, czyli efektywnie postepujacego droga Swietosci. Jednym
stowem, trzeba troszczy¢ sie o to, aby teologia byta sacra.

Stowa kluczowe: Jezus Chrystus, teologia, modlitwa, kontemplacja, duchowo$é

41 Por. Y. CoNGar, Chercher la vérité dans la douceur de la communauté, ,La Vie
Spirituelle” 81 (2001), s. 285-297.

42 Por. J. KROLIKOWSKI, Jaka prawda? Jaka wolnosc¢? Propozycje do dyskusji z kulturg
wspdlezesng, ,Sympozjum” 2 (1998), nr 2, s. 117-129.
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Contemplation and Rationality.
The Sacred Dimension of Theology

Summary

The article raises the question of the mutual relation between theology and
prayer. Theology is a knowledge about God — the Holiest and as such it should
carry out research in a holy manner, which may contribute to the holiness of the
person who is connected with theology as a teacher or a student. The question
of the relation between theology and prayer belongs to the most fundamental is-
sues concerning the method of theology to which we should constantly refer as
to a great source of guidelines for today. Let us focus then on certain statements
which appeared in the past centuries and which discussed the relation between
theology and prayer trying to find the adequate approach to the spiritual and
scientific situation in the field of theology in those times. After this introduction
we present a view that the relation may be described as the use of prayer in service
of theology. Theology, on the other hand, in its full and traditional sense is total
and completed only then, when it constitutes the foundation of piety and leads to
prayer. Theology through prayer can permeate the inner life opening itself to the
state when we belong to God whom we keep in our heart.

Keywords: Jesus Christ, theology, prayer, contemplation, spirituality
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