Krzysztof Dorosz”

Rocznik Teologiczny, ChAT
LI -z 1-2/2009

Przyjdz krolestwo twoje
Refleksje na temat wiary i kultury**

Kiedy w roku 1922 wiladza radziecka rozpoczgta konfiskate koscielnej
wlasno$ci, rychlo napotkala na zdecydowany opdr. Ten opdr stworzyl jej
okazje oczerniania duchowienstwa, nazywania ich krypto-faszystami oraz
organizowania procesoOw pokazowych w calej europejskiej czesci Rosji. W
procesach tych skladali zeznania swiadkowie wywodzacy si¢ ze Srodowiska
duchownych, ktérzy opowiadali si¢ za reforma Kosciola, przeciwstawiali sig
tradycyjnym wiadzom duchownym i w marcu 1922 roku utworzyli tak zwana
Zywg Cerkiew. Reformatorzy oglosili rewolucje pazdziernikowa dzielem
chrzescijanskim oraz uroczyscie stwierdzili, ze tylko wladza radziecka jako
jedyna na $wiecie jest w stanie urzeczywistni¢ krdlestwo Boze. Czym skonczyta
sie realizacja tego krdlestwa, wiemy dzi$ az nadto dobrze'.

Nietrudno przypusci¢, ze duchownymi Zywej Cerkwi, z czasem
manipulowanymi przez wladzg¢ radziecka, nieraz powodowaly stabos¢ i lek.
Ale nie tylko. Wielu z nich szczerze pragneto reform, wcale niekoniecznie
radykalnych, cho¢ w ich mniemaniu koniecznych. Pragneli reform przede
wszystkim koscielnych, lecz wzorzec chrzescijanskiego zycia chcieli taczy¢ z
socjalizmem. Chcieli sprawiedliwosci spotecznej, lecz ich wizja krolestwa
najwyrazniej plyneta nie tylko z wiary, lecz rowniez z modnego w kregach
lewicujacej inteligencji §wiatopogladu naukowego. Gloszac, ze tylko wiadza
radziecka jest w stanie urzeczywistni¢ krdlestwo Boze, musieli po czgsci
przyjmowaé marksistowski obraz $§wiata, gdzie rzekomo niewzruszone prawa
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historii zmieniaja wszystko na lepsze, by doprowadzi¢ w koncu do epoki
materialnego dobrobytu i spolecznej szczesliwosci.

Reformatorzy z Zywej Cerkwi nie byli pierwszymi chrze$cijanami, ktérzy
wierzyli w rychle nadejscie krdlestwa. Ale byli zapewne pierwszymi, ktorzy
mniej lub bardziej $wiadomie opierali t¢ wiare na zatozeniach uchodzacych w
tym czasie za naukowe. Trudno im si¢ dziwi¢. W umystach milionéw ludzi,
wowczas, jak i teraz, nauka stanowi niezawodna droge do prawdy. Praktyczna,
zorientowana technologicznie, nie zajmuje si¢ kontemplacja bytu, lecz stosuje
swoje teorie i odkrycia do materialnej rzeczywistosci. Dotychczas filozofowie
jedynie interpretowali $wiat — powiedzial Karol Marks — chodzi jednak o to, by
go zmienié. Dlatego Zywa Cerkiew mogla uroczyscie stwierdzi¢, ze rewolucja
pazdziernikowa jest dzietlem chrzescijanskim.

Ale za te deklaracje przyszto zaptaci¢ wysoka cene. Czlonkowie Zywej
Cerkwi nie zapomnieli wprawdzie o projektach reform, ale zamieniali swoja
wiare W poreke dobr niewidzialnych (Hbr 11,1) na marzenia o naprawie
konkretnej rzeczywisto$ci spotecznej. Zadajac bardziej sprawiedliwego $wiata,
wchodzili w klimat politycznej i filozoficznej kultury, ktéra uznali za
duchowego przewodnika lub przynajmniej doradce. W tym samym mniej
wigcej czasie wielu niemieckich protestantéw poddawato wiare¢ w Chrystusa
jako Pana duchowemu wtadztwu krwi i ziemi. W roku 1932 powstat ruch pod
nazwa Deutsche Christen, ktdrego czlonkowie wierzyli, ze Bog objawil sie
ludziom nie tylko w Pismie Swietym i w Chrystusie, lecz takze w naturze i
historii. Ta wiara pozwolita wielu z nich dzieli¢ wladztwo Chrystusa z wtadza
Hitlera i przyja¢ go jako zbawiciela zestanego Niemcom przez Niebiosa.
Swastyka — powiedziat jeden z przywodcow ruchu — jest znakiem ofiary, ktora
umozliwia promieniowanie Chrystusowego krzyza w nowy sposéb®.

Oczywiscie sa to przyklady skrajne. Dobrze jednak ilustruja odwieczna
sktonnos¢ cztowieka do poktadania wigkszej ufnosci w otaczajacej go kulturze,
filozofii czy nauce niz w Stowie Bozym. Kiedy ludzie utozsamiaja to Stowo z
kultura — jak nieraz si¢ to dziato i dzieje — czerpia duchowy pokarm w
mniejszym stopniu z Objawienia, w wiekszym za$§ cywilizacji, historii czy
natury. Tak zwany protestantyzm kulturalny, tak bardzo krytykowany przez
Karla Bartha, byl tego wyraznym przejawem. Ze skrajnych przyktadow
komunizmu i narodowego socjalizmu zdaje si¢ wynikac prosta prawda: wiara i
kultura nie ida ze soba w parze i chrzescijanin nie powinien ich taczy¢.

% Powiedzial to Walter Grundmann, por. John C. McDowell,Resistance is Futile? Barmen
Today, www.freewebs.com/johnmcdowell/Publications/Short%20Papers/Barmen_Declaration.pdf.
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Ale sprawa nie jest w gruncie rzeczy taka prosta. Cztowiek nie jest
czystym duchem, lecz istnieniem wcielonym i Boze stowo prawie zawsze
dochodzi do niego poprzez materialne posrednictwo. Wida¢ to szczegdlnie
wyraznie w chrzescijanstwie, ktore — pomijajac gnostyckie herezje — nie
istnialoby bez twierdzenia, iz Sfowo cialem sig¢ stalo. Chrzescijanie zawsze
otrzymywali Dobra Nowing¢ réznymi drogami: chtongc $wiadectwo $mierci i
zmartwychwstania Jezusa Chrystusa, czytajac ludzkie, czasami arcyludzkie
biblijne opowiesci, sluchajac zwiastowania przekazywanego przez Kosciot,
uczestniczac w sakramentach. Bezposrednia mistyczna iluminacja oczywiscie
istnieje, ale jest czesto niejasna czy wrecz prowadzi nas na manowce. Stowo
Boze nie buja w duchowej stratosferze, lecz jest i zawsze byto przekazywane za
pomoca ludzkiej mowy, wydarzen rozgrywajacych sie w $wiecie, religijnych
instytucji, sztuki i kultury.

Kultura w najszerszym znaczeniu tego pojecia zawsze byla jednym z
najbardziej poteznych przekaznikdw objawienia. Nie tylko dlatego, ze wladza
polityczna, od czasu gdy Konstantyn zostat chrzescijaninem, wykorzystywata
religijng wiare dla realizacji wlasnych ambicji politycznych i wlaczata ja do
istniejacej kultury. I nie tylko dlatego, ze sojusz oltarza z tronem nierzadko
odpowiadal obu stronom. Nie. Kultura stanowi naturalng sfere wcielonego
istnienia czlowieka, bez ktorej ludzkie zycie jest prawie niemozliwe.
Jednoczesnie te naturalna sfere przenika duchowa substancja. Ludzkie kultury
bowiem na ogot powstawaly wokot jakiego$ objawienia, boskiego lub
demonicznego, religijnego lub $wieckiego. Kultura zatem stanowi sie¢ idei,
przekonan, sztuk, instytucji i obyczajow, ktére przekazuja warto$ci wyznawane
przez danag ludzka zbiorowos$¢. W otaczajacej go kulturze czlowiek po raz
pierwszy znajduje odpowiedzi na pytania o pochodzenie i cel zycia. Z kultury
we wszystkich jej postaciach plynie nasza wiedza na temat dobra i zla, prawdy
i fatszu, piekna i brzydoty.

Kulture zawsze ksztaltuja i okreslaja wartosci, pozytywne lub negatywne,
plynace ze swiatta lub ciemnosci. Dla chrzescijan najwazniejsza warto$cia jest
bezwarunkowa mito$¢ Boga i blizniego, dla radzieckich komunistow byla niag
dyktatura proletariatu, dla nazistow Tysiacletnia Rzesza, ktorej realizacja
zalezata od wymordowania wszystkich Zydéw. W obecnych czasach sktonni
jestesmy szczyci¢ sie tym, ze zyjemy w kulturze religijnie neutralnej, opartej
nie na zadnych duchowych wartosciach, lecz na naukowych faktach. Lecz
nasza duma jest iluzoryczna; nie plynie wcale z dajacej sie zweryfikowac
rzeczywistosci, lecz z jednego z zatozycielskich mitéw nowozytnosci. Ten mit,
jak kazdy mit od poczatku $wiata, dzieli ludzkie istnienie na dwie sfery: sensu i
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bezsensu. Do sfery sensu nalezy dzisiaj nauka i racjonalne poznanie, sfera
bezsensu natomiast rzadzi wiara, ktéra w slowach pewnego brytyjskiego
nastolatka oznacza przyjecie z przekonaniem rzeczy, ktore sq nieprawdziwe.

Niemniej — powtarzam — mamy do czynienia tylko z mitem. Nie brak wigc
na $wiecie ludzi, ktérzy przeciwstawiaja sie temu mitowi, poniewaz zdaja sobie
doskonale sprawe, ze jakakolwiek nauka, jakiekolwiek rozumowanie, wlacznie
z matematyka, zaktada przestanki, intuicje lub ostateczne przekonania, ktérych
niepodobna udowodni¢. Cho¢ gmach nauki wydaje nam si¢ niezalezny od
wiary i wartosci, zostal w gruncie rzeczy zbudowany na metafizycznych
fundamentach, ktére z natury rzeczy nie podlegaja empirycznej weryfikacji’.
Wszystko to powinno by¢ oczywiste dla kazdego myslacego i wyksztatconego
cztowieka. Powinno, lecz wcale nie jest, co dobitnie $wiadczy o potedze mitu,
choéby swieckiego.

Jednym z pierwszych dwudziestowiecznych myslicieli, ktorzy usitowali
systematycznie zdemaskowacé i obali¢ ten mit, byl niezwykly holenderski
uczony Hermann Dooyeweerd, ktory zmart w 1977 roku. Z wyksztalcenia i
zawodu Dooyeweerd byt teoretykiem prawa, z powotania natomiast filozofem,
ktéry $wiadomie przyjat inspiracje i wptyw chrzescijanskiej wiary w swoim
mysleniu. Byt ewangelikiem reformowanym, ktérego kalwinska perspektywa
spoczywata na dwoch fundamentach: prymacie Boga we wszech§wiecie i
prymacie wiary w ludzkim sercu. Twierdzit, ze jego radykalna chrzescijanska
filozofia moze rozwija¢ sie jedynie po linii zapoczgtkowanej religijng wizjg
Kalwina®. Co miat na mysli?

Idac $ladami Reformatora, utrzymywat, ze rozum, spaczony upadkiem
cztowieka, nie jest w stanie sprawowac nadzoru nad zasadami ludzkiej wiedzy i
wskazywa¢ droge naszemu poznaniu. Biblia — pisal Dooyeweerd — nie
uprawnia poglgdu, na mocy ktorego mielibysmy uznaé upadly rozum za
suwerenny organ duchowy czlowieka. Dlatego wlasnie — twierdzit —
Objawienie Boze musi objgé nasze serce, najglebszy korzen calej naszej
egzystencji, bysmy ,, staneli w prawdzie”.

Nalezy doda¢, ze ani Kalwin, ani Dooyeweerd nie uwazali serca za
siedlisko naszych emocji, chocby religijnych. W ich przekonaniu serce bylo
czym$ znacznie wazniejszym, a mianowicie duchowo najglebszym i

3 Por. E.A. Burtt, The Metaphysical Foundations of Modern Science, Dover Publications, Inc.,
Mineola, New York 2003. [Ta praca zostata po raz pierwszy opublikowana w roku 1924 pod
tytutem The Metaphysical Foundations of Modern Physical Science].

* H. Dooyeweerd, 4 New Critique of Theoretical Thought, t.1, Paideia Press Ltd., Jordan
Station 1984, s. 515.

5 Tamze, s. 516.
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wszechogarniajacym osrodkiem ludzkiej egzystencji. Kiedy Kalwin twierdzi,
ze umystowi ludzkiemu nie wystarcza oswiecenie przez Ducha Bozego, jezeli
Jednoczesnie jego mocq nie krzepnie serce i nie rosnie w sile®, daje on zdaniem
Dooyeweerda wyraz czysto biblijnej koncepcji, ktora naszqg wiedze — a przede
wszystkim wiedze plyngcg z wiary — lokuje w sercu, ,,bo z niego tryska zZrodlo
zycia” (Prz 4,23).

Wiedza plynaca z wiary. Tu wlasnie lezy istota rzeczy i jadro filozofii
Hermana Dooyeweerda. W jego mniemaniu obnoszona z dumag autonomia
filozoficznego i teoretycznego myslenia jest iluzoryczna, poniewaz u
najgtebszych podstaw ludzkiego mys$lenia zawsze lezy s$wiadomy lub
nie§wiadomy akt wiary. Religijna neutralno$¢ jest mitem. Ta teza moze zdziwié¢
katolikow, ktorzy co najmniej od czasu Tomasza z Akwinu przyzwyczajeni sa
do dzielenia rzeczywistosci na sfere objawiona i naturalna; w pierwszej panuja
prawdy wiary, w drugiej wzglednie neutralny rozum. Nie zdziwi natomiast
ewangelikéw  reformowanych, ktérzy zawsze podkreslali absolutng
suwerenno$¢ Boga we wszystkich dziedzinach bytu.

Teza Dooyeweerda zostala podchwycona i rozwijana w roéznych
kierunkach przez uczonych i filozoféw w jego ojczystej Holandii, w Stanach
Zjednoczonych i w Kanadzie. Rzecz jasna, ze kiedy iluzoryczna autonomia
ludzkiego rozumu zostala podwazona i obnazona przez marksizm czy
psychoanalizg, mysliciele religijni, zwlaszcza ewangelicy reformowani, ktorzy
probowali filozoficznego uzasadnienia wiary, mieli ulatwione zadanie. Tacy
uczeni, jak Alvin Plantinga, Nicholas Wolterstorff czy Roy Clouser, by
wymieni¢ chocby kilku, filozofowie raczej niz teologowie, opublikowali
utrzymane Ww rygorach S$cistego myslenia ksiazki, ktore prezentuja
epistemologiczng prawomocno$¢ wiary, dajac jej tym samym prawo
intelektualnego obywatelstwa we wspolczesnym $wiecie.

Mit religijnej neutralnosci Roya Clousera stanowi szczeg6lnie fascynujace
i przekonujace zastosowanie filozofii wiary wypracowanej przez Dooyeweerda.
Opatrzona podtytutem Proba przedstawienia ukrytej roli religijnych przekonan
w teoriach®, ksiazka spelnia obietnice zapowiedziana w tytule. Poddaje
mianowicie procesy budowania teorii rygorystycznej analizie, ktora obnaza ich
religijne, cho¢ czesto ukryte, zatozenia. Analiza Clousera nie zatrzymuje si¢ na
poziomie ogdélnym. Autor omawia szereg konkretnych przyktadéw teorii
matematycznych, fizycznych i psychologicznych, szukajac u ich podstaw

® The Institutes of the Christian Religion, 111,2,33.
" H. Dooyeweerd, dz.cyt., s. 516-517.
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religijnej wiary. ,,Religijnej” nie w potocznym znaczeniu tego stowa, poniewaz
tacy wybitni uczeni, jak Bertrand Russell, John Dewey, Albert Einstein czy
Werner Heisenberg, ktérych teorie Clouser omawia w swojej ksiazce, nie
wierzyli w Boga i nie nalezeli do religijnej wspolnoty. Lecz religijnej w tym
sensie, ze u podstaw ich teorii zawsze znajduje si¢ jakas nie podlegajaca
dowodzeniu wiara w cos$, co Clouser nazywa samo-istniejaca rzeczywistoscia.
Stowem, ludzki rozum, a nawet i ludzkie rozumowanie, nie jest w stanie
wlasciwie dziala¢, by¢ moze nawet ruszy¢ z miejsca, bez takiego czy innego
aktu wiary. Religijna neutralnos¢ jest mitem.

Jakie z tego ptyna wnioski? Po pierwsze przekonanie, ze wiara jest
niezbywalnym zywiotem ludzkiego serca i ludzkiego istnienia; po drugie, ze
cate nasze zycie od niej zalezy. Dlatego mowienie o wierze i kulturze jakby
byly réznymi i rownymi sobie sferami bytu nie ma wiekszego sensu. Wiara jest
pierwotna i glebsza, kultura jest wtérna i plytsza. Musimy zatem zda¢ sobie
sprawe, ze kazda kulture inspiruje wiara; inspiruje pozytywnie badz
negatywnie, budujac zycie lub niszczac. Wiara przenika kulture na szereg
niewidocznych sposobow, nadajac jej ksztalt i kierunek. Trzeba zarazem
pamietac, ze ksztalt niekoniecznie oznacza tad, kierunek za$ nie musi byc¢
wlasciwy. Niejedna droga zda si¢ czlowiekowi prosta, lecz w koncu prowadzi
do smierci — czytamy w Przypowiesciach Salomonowych (14,12). Winni$my
zatem pytac nie o ksztalt kultury, lecz o wiare, jaka ja inspiruje.

Dzisiaj wielu chrzescijan, zaniepokojonych dystansem, jaki powstat
miedzy wiara i kultura w ciagu ostatnich kilkuset lat, zadaje sobie pytanie o ich
wzajemne zwiazki. Ale ten dystans jest objawem glebszej choroby,
niepokojacej i groznej, cho¢ czesto trudnej do uchwycenia. Choroba polega nie
tylko na tym, ze otaczajaca nas kultura w wigkszo$ci swoich zatozen i dazen
odeszla od chrzescijanstwa, lecz takze na zapomnieniu. Zapomnienie — pisze
francuski teolog prawostawny Olivier Clément — oznacza paraliz zdolnosci
zdumienia, podziwu, a nawet widzenia. To rodzaj drzemki, wedrowki we Snie,
wyrazonej bgdz nadmierng aktywnoscig, bgdz bezwladem. To stan umystu, w
ktorym jedynymi istotnymi kryteriami zycia sq uzytecznos¢, zysk i zwigzek
miedzy cenq i jakoscig towaréw lub ustug’. Czlowiek zobojetniat na tajemnice i
zapomnial o wdziecznosci.

8 Por. R. Clouser, The Myth of Religious Neutrality; An Essay on the Hidden Role of Religious
Beliefs in Theories, Revised Edition, University of Notre Dame Press 2005.

® 0. Clément, Three Prayers, ttum. Michael Breck, ST Vladimir’s Seminary Press,
Crestwood, New York 2000, s. 73.
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Zapomnienie z kolei prowadzi — by uzy¢ medycznej metafory — do
postepujacego rozrostu ztosliwego anty-chrzescijaniskiego nowotworu. Nieraz
trudno go dostrzec, poniewaz nasza cywilizacja nadal zyje ze swego
chrzescijanskiego kapitatu, cho¢ caly czas go uszczupla. Wiekszos¢
wspotczesnych Europejczykéw i Amerykandéw nie odrzucita tradycyjnej
chrzescijanskiej etyki, nie wyzwolita si¢ z wielu chrzescijanskich zwyczajow
myslowych, nie wymazala w swoich duszach nakazu pomocy blizniemu, cho¢
czesto uwaza ten nakaz za twor humanizmu, nie chrzescijanstwa.

Jednocze$nie w otaczajacej nas kulturze wieje duch bezlitosnie anty-
chrzescijanski. Traktuje on wiare z lekko skrywana pogarda, do czego zyskat
jakoby prawo na mocy naukowych przestanek, i ma ja za zdumiewajacy
zabobon warstw niewyksztalconych czy po prostu ghiptaséw. Przyjmuje tez
nierzadko postawe moralnej wyzszosci wobec etyki chrzescijanskiej, widzac w
niej grozne narzedzie zniewolenia cztowieka lub fasade walk politycznych w
instytucjach religijnych lub w $wiecie. Pogarda i wyzszo$¢ anty-
chrzescijanskiej kultury wyrasta z wielu $wieckich mitéw wyznawanych przez
,Kkulturalnych szydercow”, wyksztatconych, lecz w ostatecznym rachunku mato
inteligentnych. Na przyklad: tylko natura lub materia istnieje sama przez sie,
cala za$ reszta zycia, wlacznie z religia i wiarg, jest wobec nich pochodna i daje
si¢ zredukowa¢ do swoich fizycznych skladnikéw. Stworzenie, upadek i
odkupienie sa pozbawiona realnej tresci bajka wymys$lona przez naiwnych i
przyjmowang przez bezmys$lnych; $wiat i ludzkie zycie powstaly w wyniku
catkowicie $lepych procesow natury. Mowienie wobec tego o wszech-
obejmujacym sensie ludzkiego zycia jest szczytem nonsensu. Pojecie mitosci
Boga — poniewaz nie posiada zadnego prawomocnego desygnatu — jest czysta
fikcja. Lecz jesli natura nie znosi prézni, wiara dotrzymuje jej w tym kroku.
Podczas gdy mitos¢ Boga prawie juz z naszej kultury znikta, mitos¢ wlasnego
,ja” bezczelnie si¢ w niej panoszy.

Panoszy sie, cho¢ jej zywot oparty jest na pétprawdach naturalistycznej
mitologii. Twierdzenie, ze tylko materia lub natura istnieja same przez sie,
podczas gdy wszystko inne jest rzeczywisto$cia pochodna, ma niewiele
wspolnego z rzetelng nauka, duzo wigcej natomiast ze scjentyzmem,
przekonaniem pod wieloma wzgledami inspirowanym nauka, lecz tylko
przekonaniem, ktore nie podlega dowodzeniu, czyli ze swego rodzaju wiara.
Kilka stuleci temu ta wiara byla jak podmuch $wiezego powietrza, dzisiaj
ludzie trzymaja si¢ jej z ponuro zacisnigtymi zebami. Mozemy oczywiscie
reagowacé $miechem na panoszaca si¢ mitos¢ wlasnego ,,ja” i uznac¢ ja za twor
kultury masowej. Ale nowozytny narcyzm i metafizyczny egoizm sa
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symptomem powaznego duchowego schorzenia: zastapienia amor Dei przez
amor sui. Chociaz to schorzenie zostalo ukryte w optymistycznym micie
oswieconej ludzkosci, w oczach chrze$cijan nie moze ono nie oznacza¢ idolatrii
i nie stanowi¢ podzwonnego dla obdarzonej poczuciem sensu ludzkiej kultury.

Trudno sie dziwi¢, ze chrzescijanie maja powody do niepokoju. Trudno si¢
dziwi¢, ze ewangelicy reformowani, cho¢ czasem ulegali kulturze apostazji, s
zaniepokojeni. Reformowani przeciez zawsze wierzyli, ze czlowiek ma
korzysta¢ z calego stworzenia dla Bozej chwaly oraz odpowiednio je
ksztattowaé, sprawujac urzad dany mu przez Stworce'. Dlatego trudno mowié
o kulturze jako takiej, poniewaz w przekonaniu ewangelikow reformowanych
kultury nie mozna oddzieli¢ od stuzby Bogu. Sam Kalwin nie mowit o kulturze
jako takiej, poniewaz za jego czasow nie odeszla ona jeszcze od wiary i swoich
chrzescijanskich korzeni.

Trudno tez mowic o religii jako takiej. Religia — pisat Klaas Schilder,
holenderski teolog reformowany okresu miedzywojennego — nie jest tylko
dziedzing zycia, oddzielng funkcjq ,,serca” lub jego przeznaczeniem, nie jest
odosobnionym dziataniem poboznego zgromadzenia ludzi w czasie wzniostych
punktow ludzkiego zycia"'. Nie, religia jest stuzba Bogu, ktora nalezy odrézni¢
od religijnego doswiadczenia. Teza Schildera nie bedzie politycznie poprawna
w $wiecie, ktory przywykt do traktowania religii jako sprawy $cisle prywatne;j.
Lecz Schilder wyciaga tylko naturalne wnioski z kalwinskiej perspektywy,
gdzie religia oznacza stluzbe Bogu we wszystkich sferach zycia. Bog nadaje
sens wszystkim rzeczom, podczas gdy chrzescijanin przyjmuje 6w sens
poprzez wiare w Boze Objawienie i wyraza go w kulturze'>. Kalwin przeciez
zachecat wiernych, by uczestniczyli w zyciu $wiata, ktory uwazat za teatr Bozej
chwaly. Obowiazujace dawniej rozréznienie na dzieto swigte i $wieckie miato
by¢ zniesione. Podczas gdy duchowos¢ zakonna traktowala powolanie jako
wezwanie ze Swiata na pustynie¢ lub do klasztoru — pisze Alister McGrath —
Luter i Kalwin widzieli w powolaniu wezwanie do swiata i jego codziennego
zycia. Wszelkg swojg dzialalnosciq czlowiek byl w stanie oddawaé chwale
Bogu. Chrzescijanie zostali powolani na kaplanéw swiata, oczyszczajgcych i
uswiecajgcych jego codzienne zycie od srodka® .

Kaptani $wiata. Ale jak mamy sprawowac¢ ten urzad? Na czym polega
oczyszczanie i uswiecanie codziennego zycia? Jak mamy oddawaé chwate

" Por. H. R. Van Til, The Calvinistic Concept of Culture, The Presbyterian and Reformed
Publishing Company, Philadelphia 1959, s. 55-56.

YK. Schilder, Christ and Culture, PREMIER, Winnipeg 1977, s. 41

2 Por. Henry R. Van Til, dz. cyt., s. 177.

3 Por. A. McGrath, Calvin and the Christian Calling, ,First Things”, 6-7 (1999), s. 31-35.
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Bogu we wszystkim, co robimy? Mamroczac pobozne stowa i wykrzykujac
pochwaly? Wzbudzajac w sobie uczucie wdzigcznosci? Jak zwiaza¢ wiare i
kulture, skoro zostaty juz roztaczone w naszych niereligijnych i zadufanych w
sobie czasach? W jaki sposob w klimat zwatpienia i rozpaczy mamy wnie$¢
wiare w Objawienie? To sa fundamentalne pytania.

Nie tylko teraz, kiedy sifa chrzescijanstwa stabnie, a wiara odchodzi w
psychiczny niebyt; kiedy protestantyzm, na ogdt zamknigty w swoich wlasnych
spotecznosciach i duchowo coraz bardziej mizerny, traci intelektualny niepokdj
i teologiczny rozmach, kiedy jego niegdy$ potezny glos probuje przekonywaé
wpdawréconych, ktérym na niczym w gruncie rzeczy nie zalezy. Wielu
ewangelikéw reformowanych mowi o kulturalnym mandacie danym nam przez
Boga i 0 nakazie uprawiania Jego ogrodu, ale to nie wystarcza. Wielu czerpie z
dziedzictwa Jana Kalwina i twierdzi, ze w zasadzie nie ma podzialu na wiarg i
kulture, ale to za mato. Wiara i kultura coraz bardziej od siebie si¢ oddalaja. Jak
temu zapobiec? Nasza duchowa spuscizna wzywa nas do pehienia urzedu
kaptanskiego wobec swiata. Ale co to doktadnie znaczy?

Na te pytania padaty rozne, teoretyczne lub praktyczne, odpowiedzi w
dotychczasowej historii. Jednej odpowiedzi, ktora okazala si¢ mie¢
dalekosiezne konsekwencje, udzielil rzymski cesarz Teodozjusz, kiedy w roku
380 oglosil chrzescijanstwo religia panstwowa. Byl to poczatek dlugiego
procesu przeksztatcania wiary w Objawienie w instytucjonalne struktury, ktore
do pewnego stopnia przejety funkcje kaptanskie. By¢ moze Teodozjusz dziatat
czesciowo z pobudek politycznych, nie ulega jednak watpliwosci, ze byt
poboznym chrzescijaninem, ktory pragnat podaé transfuzje chrzescijanskiej
wiary swemu poganskiemu imperium, by w ten sposob oczyszcza¢ i uswiecac
jego codzienne zycie. Na poczatku XXI wieku trudno twierdzi¢, ze ten
eksperyment powiddl sie catkowicie. Wiara chrzescijanska zanika. Zanika od
dluzszego czasu nie tylko dlatego, ze scjentyzm zdotal przekonaé¢ bardzo wielu
ludzi, by Bogiem glowy sobie nie zaprzatali, lecz rowniez dlatego, ze wiara
oparta na panstwowym lub instytucjonalnym przymusie najczesciej thumi
tworcze mozliwosci wspdtczesnego cztowieka i wzbudza jego niechec.

Zupehie inng odpowiedz na pytanie o kaptanskie powotanie cztlowieka dat
w XVIII wieku zydowski ruch chasydzki, ktorego istote Martin Buber ujat
jednym celnym i wymownym zwrotem: uswiecanie dnia codziennego. Rzecz
znamienna, ze chasydzi, na ogo6t ubodzy i narazeni na trudy zycia, byli ludzmi
pelnymi radosci, $§wiadomymi obecnosci Boga. Oczyszczali i uswigcali
codzienne zycie tancem, modlitwa, medytacja, zaglebiajac si¢ w swoja
mistyczna madros¢. Jak im sie to udato? Nie jest to do konca jasne. Podczas
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gdy Martin Buber uwazal, ze uswiecenie codziennego dnia ptyneto z ich
catkowitego oddania si¢ temu, co w danym momencie robili, Gershom
Scholem wielki uczony i historyk mistycznej tradycji zydowskiej, nie zgadzat
si¢ z tym. Twierdzit, ze najwazniejsze dla chasydow byto nie ,,egzystencjalne”
zaangazowanie sie we wszystkie przejawy zycia, lecz mistyczna wiara
pochodzaca z kabalistycznej madrosci, inspirowana przez przywodcéw ruchu i
praktykowana na co dzien przez wigkszos¢ wiernych.

Nie mnie rozstrzyga¢, kto w tym sporze mial racje. Nie ulega jednak
watpliwosci, ze zydowscy chasydzi XVIII stulecia byli ,,kaplanami $wiata”, a
przynajmniej tej jego czesci, ktéra fizycznie i duchowo zamieszkiwali. Czy
mozemy si¢ od nich czego$ nauczy¢? Niematlo, ale nie samej istoty duchowej
egzystencji. Bycie kaplanem $wiata, oczyszczanie i uswigcanie codziennego
zycia zalezy w ostatecznym rachunku nie tyle od metody, co od sily i
zywotnosci wiary. Chociaz cesarz Teodozjusz podjal $wiadoma decyzje
ustanowienia chrzescijanstwa panstwowa religia, prawdopodobnie nie zdotatby
wiele zdziala¢, gdyby wiara w Ewangeli¢ nie opanowata juz wielu serc i
umystow w jego imperium. Rowniez chasydzi poruszali si¢ na grzbiecie fali,
ktdrej pochodzenie stanowi tajemnice. Duch wieje, tam gdzie chce.

Co wiec my mozemy zrobi¢, chrzescijanie XXI wieku, zwlaszcza
ewangelicy reformowani, ktdrzy obchodza rocznice wielkiego Jana Kalwina?
Na pewno mozemy obficie czerpa¢ z jego mysli, petnej duchowych skarbow,
ktérych czgs¢ zostata zapomniana lub odlozona na ,lepsze czasy”. Mozemy
rozwija¢ jego intuicje i przemienia¢ je w twodrcze inspiracje. Mozemy czytaé
wielkich teologéw naszej tradycji, wydobywajac z ich dziet idee zywe, zdolne
do gteboko duchowego ksztattowania naszego zycia. Mozemy spojrze¢ na inne
chrzescijanskie tradycje, by¢ moze nawet na judaizm, i uczy¢ sie od nich,
zachowujac wierno$¢ wlasnemu dziedzictwu. Protestantyzm powstal z
konfliktu, ktory nakazywat gwattowne odrzucenie nie tylko btedow i grzechow
innych wyznan, lecz takze ich madrosci. Czy nie nadszed!l juz czas siggniecia
po te madros¢? Czy nie nadszedl czas odkrycia, ze niektore z duchowych
skarbow katolicyzmu czy prawoslawia nie sa sprzeczne z tradycja
reformowana, lecz dopetniaja ja i spetniaja?

Modlitwa Jezusowa, na przyktad? Czyz nie jest ona na wskro$ biblijna? A
takie duchowe praktyki, jak medytacja? Protestanci na ogdt je odrzucali,
poniewaz wydawaty si¢ podwazaé pierwszenstwo wiary wobec uczynkow. Te
praktyki nazbyt pachnialy samo-zbawieniem, przekresleniem absolutnego
prymatu Boga. Lecz tak wcale nie bylo. Te praktyki jedynie przygotowywaty
ludzka dusze na przyjecie taski — sprawa na ogdt zapoznana w protestanckiej
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tradycji. Ewangelicy mieli sktonnos¢ ktas¢ tak wielki nacisk na taske, ze zbyt
tatwo przychodzito im wyobrazi¢ sobie jej zgota automatyczne dziatanie. Ale
zaden dar, chocby ofiarowany w petnej wolnosci, nie dziala automatycznie. Dar
— od Boga czy od innego cztowieka — musi zosta¢ przyjety, a to przyjecie
czasami wymaga ogromnego wysitku. Laska jest jak §wiatlo stoneczne. By
weszta do naszego domostwa, musimy otworzy¢ okna. Okna za$ sa czasami nie
tylko zamknigte, dostepu $wiatta bronia szczelne okiennice. Laska nas nie
dotknie, jesli nie sprobujemy ich otworzy¢. Tu wiasnie przychodzi z pomoca
modlitwa, medytacja, praktyka obecnosci Bozej.

W tradycji reformowanej wielka wage przypisujemy oddawaniu Bogu
chwatly. Lecz czy chwalenie Stworcy wystarcza? Czy mozemy si¢ zadowoli¢
wystawianiem Go stowami, myslami i uczuciami? Czyz nakaz oddawania
Bogu chwatly nie oznacza szczegolnego wyczucia Jego obecnosci? Naucz mnie
Boze i Krolu — pisat siedemnastowieczny angielski poeta i duchowny, George
Herbert — we wszystkim widzie¢ Ciebie. Czy nie na tym polega najwyzszy
sposob oddawania Bogu chwaly? Na umiejetnosci widzenia Go we wszystkich
rzeczach?

Czy mozemy naprawde sta¢ sie kaptanami $wiata, oczyszczajac i
uswiecajac jego codzienne zycie, lecz nie bedac w stanie widzie¢ Go we
wszystkim? Widzie¢ nie tylko intelektualnie i emocjonalnie, lecz takze
duchowo i mistycznie. Widzie¢ Go calym soba, wyczuwac Jego obecnos¢ w
kazdym ziarnku piasku, stysze¢ muzyke Jego Stowa, gdziekolwiek jestesmy.

Nigdy jednak nie bedziemy w stanie widzie¢ Go w ten sposob moca aktu
woli plynacego z poboznych mysli. Nie posiadajac duchowych talentow
Kalwina czy Bartha, potrzebujemy duchowej edukacji. Chtona¢ mysli wielkich
teologow, wspdtzy¢ z nimi na co dzien to bardzo wiele, lecz czy otworzy nasza
dusz¢ na taske? Musimy wejs¢ w modlitwe lub medytacje i pozwoli¢ im
ksztattowa¢ nasze zycie; musimy obdarza¢ miloscia ludzi, zwierzgta i cale
stworzenie. Modlitwa i mito$¢ sa wazne nie tylko dlatego, ze sa mile Bogu,
lecz takze dlatego, ze poddaja nasze serca oczyszczeniu. A jak wiadomo, tylko
ci, ktérzy maja czyste serca, beda oglada¢ Boga (Mt 5,8).

Lecz praktyka i metoda nie zdziataja cudéw; same nie doprowadza nas do
Boga. Praktyka i metoda sa zawsze owocem autentycznej wiary. Tylko wiara w
Objawienie, silna, petna energii, gotowa do podjecia ryzyka, pozwoli nam stac¢
si¢ kaplanami $wiata i wla¢ w kulture chrzescijanski eliksir. Tymczasem
kultura i wiara staja si¢ sobie coraz dalsze, a chrzescijanstwo, ktoremu brak
zywotnosci 1 wizji, zazwyczaj nie potrafi przygotowac¢ cztowieka do udziatu w
wiecznosci, a tym samym inspirowac literatury i sztuki ani dnia codziennego.
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Zajete spolteczna krzataning, zyjace bardziej czasem przesztym niz
terazniejszym, chrzescijanstwo wydaje si¢ zmeczone, a nawet wyczerpane.
Wyczerpane do tego stopnia, ze niektorzy myslacy ludzie prdébuja juz
niespokojnie wyobrazi¢ sobie nasza kulture, ktorej kiedy$ zabraknie zaczynu
Ewangelii'*.

Czy zabrnelisSmy w $lepa uliczke? Czy mamy oczekiwaé konca nie tylko
chrzescijanskiej cywilizacji, lecz takze samego chrzescijanstwa? Konca calej
moralnej, filozoficznej i artystycznej wyobrazni opartej na Ewangelii, konca
wszelkich mysli, koncepcji i uczu¢, ktérym poczatek daly $mier¢ i
zmartwychwstanie Chrystusa? By¢ moze. Lecz chociaz koniec chrzescijanskiej
cywilizacji wydaje si¢ widoczny, konca chrzescijanskiej nadziei i wiary nie
wida¢. By¢ moze nadejdzie czas, kiedy chrzescijanie, ktorzy oddaja czes¢ Bogu
w duchu i prawdzie, nie dla wlasnego dobra, ale dla Niego samego, wykopia
katakumby, z ktorych wyrosna przyszle katedry'’. Cywilizacja, w ktorej
zyjemy od mniej wiecej pieciuset lat, jest cywilizacja prometejska, oparta w
duzej mierze na idealach samowystarczalnosci cztowieka i jego niezaleznosci
od Boga. Ale czlowiek prometejski, ktory pragnalby calkowicie wyzwoli¢ si¢ z
tej zaleznosci i sobie samemu przypisac¢ absolutny sens — twierdzi Karl Barth —
nie jest w stanie zrealizowa¢ swoich pragnien. Bo Bog nie bylby Bogiem,
gdyby nie stanowit granicy dla niezaleznosci cztowieka'.

Gdzie szuka¢ tej granicy? Tam, gdzie poszczegolni chrzescijanie, jak
rowniez cata chrzescijafiska spotecznos¢ modli si¢ stowami Przyjdz krélestwo
Twoje. Ta modlitwa, wlozona chrzescijanom w usta przez samego Chrystusa,
dowodzi w przekonaniu Bartha majestatu i wielkosci innego krélestwa, ktére
jako krdlestwo Boga radykalnie rozni sie od krdlestwa nieladu, gdzie panujq
bezpanskie moce i gdzie wszyscy jestesmy poddanymi'’. Teraz, gdy bezpanskie
moce, ktore cztowiek jak uczen czarnoksieznika sam wypuscit w §wiat, coraz
bardziej panosza si¢ w naszej kulturze, czesto braknie nam ducha i ogarnia nas
bojazn i drzenie.

Lecz chrzescijanom nie wolno nigdy zapomina¢ o danej im przez Boga
wolnosci zwracania si¢ do Niego stowami Przyjd? krélestwo Twoje. Kiedy wiec
obdarzeni wolnoscia, a jednoczesnie wzywani nakazem modlitwy, zwracaja si¢

Y Por. D.B. Hart, Atheist Delusions; The Christian Revolution and Its Fashionable Enemies,
Yale University Press, New Haven-London 2009.

'3 Por. Cf. Olivier Clément, dz.cyt., s. 72.

16 Por. K. Barth, The Christian Life, Church Dogmatics IV 4, Lecture Fragments, T.&T. Clark,
Edinburgh 1981, s. 234; Das christliche Leben, Die kirchliche Dogmatik 1V.4, Fragmente aus dem
Nachlass, Vorlesungen 1959-1961, Theologischer Verlag Zirich 1976, s. 399.

17 Tamze.



Przyjdz krolestwo twoje... 321

do Boga w ten sposdb — powiada Barth — stojg juz tu i teraz na twardym
gruncie, kiedy wszystko wokdl nich i wszystko w ich sercach, sumieniach i w
zyciu chwieje si¢ i upada'®. Sam fakt, ze wiasnie tak wzywaja Boga — mowi
Barth — dowodzi, ze stawia On opor zhu, ze panowanie bezpanskich sit nie
zawisto nad nami jak nieuchronny los". Choé¢ krélestwo Boze jest niepojeta
tajemnica, cho¢ cztowiek nie moze i nie potrafi go ustanowi¢, jego modlitwa
wskazuje na dzialanie Boga. To dziatanie poruszylo $wiat, kiedy Stlowo stato
si¢ ciatem i zawsze jest skierowane ku ludzkim duszom, zawsze w drodze ku
sercu czlowieka. To dzialanie jest ciagle nowe, jak taska Boga jest ciagle nowa.
Bég — moéwi Barth — jest dla nas nowy kazdego ranka, a Jego krdlestwo widac¢
nie tam, gdzie On jest, lecz wtedy, gdy przychodzi*.

Przychodzi spotka¢ cztowieka i cala odrebna od niego rzeczywistosc.
Przychodzi nie po to, by objawic¢ nowq filozofie czy moralnosé, przychodzi jako
Pan i Wladca — méwi Barth — jako ten, kto jest Milosierny i jako ten, kto jest
Swiety. Przychodzi i stwarza sprawiedliwos¢, unicestwiajgc tym samym nierzqd
bezpanskich mocy, ujawniajgc je jako twory naszej wyobrazni, przywracajgc
cztowiekowi wolnos¢ wiladania swoimi wlasnymi zdolnoSciami, ustanawiajgc
go ponownie panem ziemi i stugqg Boga®'. Przychodzi zatem — by rozwinaé i
posuna¢ dalej mysl Bartha — aby powola¢ na nowo zwiazek wiary i kultury,
ktoéra roi sobie, ze jest w stanie zy¢ i poradzi¢ sobie bez Boga. Nie mamy
oczywiscie zadnej gwarancji, ze tak si¢ stanie, nie mozemy liczy¢ na
interwencje Boga ani jej sprowokowac. Jego przyjscie nie zalezy od naszej
woli i naszych osiagnie¢; ogranicza historie czlowieka z zewnatrz i rozciaga
nad niag panowanie. Jest eschatologiczne.

Ale ,eschatologiczne” nie znaczy ograniczone do przysztosci. Przysztos¢ —
twierdzi Barth — wyszla juz naprzeciw tym, ktérzy wzywaja Boga tu i teraz.
Swiat, ktéry nadejdzie, pojawit sie w tym $wiecie, transcendencja zeszta w
immanencj¢. Mozemy tego $wiata wyczekiwac, mozemy go takze szukac, ale
nie mamy mocy go ustanawia¢”. Mozemy tylko zwréci¢ sie ku Bogu,
odemkna¢ okiennice naszych dusz i prosi¢ Go, by nauczyt nas ,,we wszystkim
Go widzie¢”. Jesli opanujemy te sztuke cho¢by w pewnej mierze, bedziemy w
stanie przenosi¢ gory, a raczej pozwolimy Bogu, by przenosit je naszymi
rekami. Dlatego modlimy sie: Przyjdz krolestwo Twoje.

'8 Tamze. s. 400.

' Por. tamze.

2 Por. The Christian Life, dz.cyt., s. 235-247; Das christliche Leben, dz.cyt., s. 401-427.
21 Por. The Christian Life, dz.cyt., s. 236-237; Das christliche Leben, dz.cyt., s. 403-405.
22 Por. The Christian Life, dz.cyt., s. 247, Das christliche Leben, dz.cyt., s. 427.






