opusdei.org

Temat 1. Tesknota za
Bogiem

W glebi duszy kazdego
czlowieka znajdujemy
pragnienie szczescia, ktore daje
nadzieje na dom, na ostateczna
ojczyzne. JesteSmy doczesni, ale
tesknimy za tym, co wieczne,
tesknimy za Bogiem. Bogiem,
ktorego mozemy bez
zastanowienia, wychodzac od
Swiata 1 osoby ludzkiej, nazwac
poczatkiem i koncem
wszechswiata oraz najwyzszym
dobrem.
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1. Tesknota za Bogiem: osoba
ludzka jest zdolna do
poznania Boga, pragnie
pelnego szczescia i pragnie
Boga

»,Czlowiek jest stworzony do
szczescia, tak jak ptak jest stworzony
do latania”, napisal XIX-wieczny
rosyjski pisarz. Kazdy czlowiek dazy
do szczescia, wlasnego dobra, i
kieruje swoim zyciem tak, zeby moc
je osiggnac. Mozliwosc¢ korzystania z
dobr ludzkich, ktore nas doskonala i
wzbogacajg, czyni nas szczesliwymi.
Ale poki zyjemy, szczeSciu zawsze
towarzyszy cien. Nie tylko dlatego, ze
niekiedy, gdy otrzymujemy dobro
przyzwyczajamy sie do niego (tak
czesto dzieje sie, gdy otrzymamy cos,
czego pragnelismy), ale raczej - co
bardziej istotne — dlatego, ze zadne



stworzone dobro nie jest w stanie
zaspokoi¢ tesknoty czlowieka za
szczesciem, a ponadto dobra
stworzone na tej ziemi sg
tymczasowe i ulotne.

JesteSmy ludzmi, skladajacymi sie z
jednosci ciala i ducha, istotami
osobowymi. Nasz wymiar duchowy
czyni nas zdolnymi do wyjscia poza
ograniczone rzeczywistosci, z
ktorymi sie stykamy: ludzie,
instytucje, dobra materialne,
narzedzia pomagajace nam rozwijac
sie... Poznawanie réoznych wymiarow
rzeczywistosci nie wyczerpuje ani
nie ogranicza naszej zdolnosci
poznawczej ani naszych pytan,
zawsze mozemy poznawac nowe
rzeczy albo jeszcze dokladniej starac
sie je zrozumiec. Podobnie dzieje sie
z nasza zdolnos$cia do kochania: nie
istnieje nic stworzonego, co by nas
calkowicie i na zawsze zaspokajalo:
mozemy kochac bardziej, mozemy
kochac lepiej. I jakims sposobem



jesteSmy do tego wszystkiego
popychani: odnajdywanie nowych
celow sprawia nam radosc, lubimy
lepiej rozumiec otaczajace nas
problemy i rzeczywistosci,
poszukiwac nowych sytuacji i
zdobywac doSwiadczenie. Staramy
sie to wszystko realizowac i
popadamy w depresje, gdy nam sie to
nie udaje. Doswiadczamy tesknoty za
spetnieniem. To wszystko jest
przejawem wielkosci, tego, Ze jest w
nas co$ nieskonczonego, co wykracza
poza wszystkie inne ziemskie
rzeczywistosci, ktére stanowig czesc
naszego zycia.

Swiat jest jednakze jedynie
przejsciowy. My sami rowniez
przeminiemy, podobnie jak
sSrodowisko, ktore nas otacza. Ludzie,
ktorych kochamy, nasze osiggniecia,
dobra, z ktorych korzystamy..., nic
nie zostanie z nami na zawsze.
ChcielibySmy je zatrzymac, miec je
Zawsze przy nas, poniewaz



wzbogacajg nasze zycie, przynosza
nam rados¢ swoimi darami i
walorami, zachwycaja nas. Jednakze
w glebi serca wiemy, ze sg nietrwale,
ze nie beda nam zawsze
towarzyszy¢, ze nierzadko obiecuja
nam tylko chwilowe szczescie.
»Wszystko nosi w sobie pietno swojej
skonczonosci, ukryte wsrod obietnic.
Poniewaz dramat i marnosc rzeczy
polega na tym, ze w koncu wygasna,
a zeby przykry¢ ten wstydliwy fakt i
oszukac nieostroznych, przebieraja
sie w kolorowe szaty”'". Ten cien,
ktory posiada wszystko co ziemskie,
dotyka nas gleboko, a jesli dobrze sie
nad tym zastanowimy, przeraza,
sprawia, ze chcielibySmy, aby tak nie
bylo, aby istnialo jakies wyjscie dla
naszego pragnienia zycia, spelnienia.
To tesknota za zbawieniem, ktora jest
obecna w sercu czlowieka.

Mamy wiec dwa rozne rodzaje
ludzkich tesknot, ktore pokazuja
»,g1od transcendencji” cztowieka. W



obliczu réznych nadprzyrodzonych
doswiadczen dobra, budza sie
tesknoty za spetnieniem (za prawda,
dobrem, pieknem, mitoscig).
Natomiast w obliczu réznych
doswiadczen zla, utraty tych dobr,
budza sie tesknoty za zbawieniem
(ocaleniem, prawoscig,
sprawiedliwoscia, pokojem). Sg to
doswiadczenia transcendencji, ktore
pozostawiajg ogromne uczucie
niedosytu, pragnienie czegos, co
znajduje sie poza nami. Poniewaz
»Cczlowiek zostal stworzony do
szczescia, tak jak ptak zostatl
stworzony do latania”. Jednakze
doswiadczenie pokazuje, zZe szczescie
na tym Swiecie nie jest pelne, a zycie
nigdy nie jest w pelni
satysfakcjonujace, ze pozostaje poza
naszym zasiegiem, jakbySmy zawsze
go szukali, ale nigdy nie osiggali.
Istnieje wiec w glebi ludzkiego ducha
pewien niepokoj, niezadowolenie,
tesknota za szczesciem, ktora
wskazuje na ukryta potrzebe:



potrzebe domu, ostatecznej ojczyzny,
w ktdrej spelni sie marzenie o
wiecznym szczesciu, mitosci na
zawsze. JesteSmy przemijajacy, ale
tesknimy za tym co wieczne.

To pragnienie nie jest samo w sobie
podstawa naturalnej religijnosci, ale
jest raczej jakby

»~wWskazowka” (sygnatem) na istnienie
Boga. Czlowiek jest istota z natury
religijng poniewaz jego
doswiadczanie Swiata samoistnie
nasuwa refleksje o istocie bedacej
fundamentem calego istnienia: o
tym, ,ktorego wszyscy nazywaja
Bogiem”, jak mawial Sw. Tomasz
podsumowujac swoje stynne piec
drog poznania Boga (por. Summa
Theologiae, 1, 2.2, a.3). Poznanie Boga
jest dostepne dla rozumu ludzkiego,
to znaczy dla spontanicznej mysli
filozoficznej, ktora kazdy cztowiek
rozwija w wyniku osobistego
doswiadczenia zyciowego: zachwyt
nad pieknem i porzadkiem natury,



zdumienie nad bezinteresownym
darem zycia, rados¢ z odczuwania
mitosci innych... wszystko to
prowadzi do zastanowienia sie nad
»zagadka" poczatku tego
wszystkiego. R0zne wymiary ludzkiej
duchowosci, takie jak zdolnos¢ do
samo refleksji, do postepu
kulturalnego i technicznego, do
dostrzegania moralnosci wlasnych
czynow, pokazuja rowniez, ze w
odrdznieniu od innych istot
cielesnych czlowiek wykracza poza
reszte materialnego kosmosu i
wskazuja na wyzszg, transcendentng
istote duchowa, ktéra nadaje sens
tym cechom istoty ludzkie;j.

Fenomen religijnosci nie jest, jak
sadzil Ludwig Feuerbach,
manifestacjg ludzkiej subiektywnosci
1jej pragnienia szczescia, lecz
wyrasta z naturalnego rozumienia
rzeczywistosci takg, jaka ona jest. To
wyjasnia, dlaczego odrzucenie Boga i
préba wykluczenia Go z kultury oraz



z zycia spolecznego i obywatelskiego
sa zjawiskami stosunkowo
niedawnymi, ograniczonymi do
niektorych obszarow Swiata
zachodniego. Wielkie pytania
dotyczace religii i Swiata pozostaja
niezmienne w czasie, co przeczy
tezie, ze religia ogranicza sie do
sinfantylnej” fazy historii ludzkosci,
skazanej na zanikniecie wraz z
postepem wiedzy.

Uswiadomienie sobie, ze czlowiek
jest istota z natury religijng,
doprowadzilo niektoérych filozofow i
teologow do przekonania, ze Bog, juz
przy stworzeniu przygotowal go w
pewien sposob do przyjecia daru,
ktory jest jego ostatecznym i
definitywnym powolaniem:
zjednoczenia z Bogiem w Jezusie
Chrystusie. Na przyklad Tertulian,
zauwazajac, jak poganie jego czasow
w sposob naturalny mowili ,,Bog jest
wielki” lub ,,Bog jest dobry”, uwazal,
ze dusza ludzka jest w jakis sposéb



ukierunkowana na wiare
chrzescijaniska i w swojej
Apologetyce napisal: ,,Anima
naturaliter Christiana”® (17, 6). Sw.
Tomasz, biorgc pod uwage
ostateczny cel czlowieka i
nieograniczong otwartosc jego
ducha, stwierdzil, ze istoty ludzkie
maj3a ,haturalne pragnienie
ogladania Boga” (Contra Gentiles, ks.
3, rozdz.57, nr.4). DoSwiadczenie
pokazuje jednak, ze to pragnienie nie
jest czyms$, co mozemy osiagnac o
wilasnych sitach, a wiec moze by¢
zrealizowane tylko wtedy, gdy Bog
sie objawi i odstoni swoja tajemnice,
gdy sam wyjdzie na spotkanie
czlowieka i ukaze sie takim, jakim
jest. Ale to wlasnie stanowi cel
Objawienia.

Katechizm Kosciola Katolickiego
zawart w nr. 27 synteze niektdrych z
tych idei: ,,Pragnienie Boga jest
wpisane w serce czlowieka,
poniewaz zostal on stworzony przez



Boga i dla Boga. Bog nie przestaje
przyciggac cztowieka do siebie i tylko
w Bogu czlowiek znajdzie prawde i
szczescie, ktérych nieustannie
szuka”.

2. Rozumowe poznanie Boga

Rozum ludzki moze poznac Boga,
zblizajac sie do Niego droga, ktora
rozpoczyna sie od Swiata
stworzonego i ma dwie Sciezki: swiat
materialny (droga kosmologiczna) i
osobe ludzkq (droga
antropologiczna).

Te drogi prowadzace do poznania
Boga nie sa wprawdzie ,,dowodami”
W sensie, jaki temu pojeciu nadaje
matematyka czy nauki przyrodnicze,
lecz spéjnymi argumentami
filozoficznymi, ktore beda bardziej
lub mniej przekonujace w zaleznosci
od stopnia formacji i refleks;ji tego,
kto je bada (por. Katechizm, 31). Nie
sa to tez ,dowody” w rozumieniu
nauk eksperymentalnych (fizyka,



biologia itd.), poniewaz Bog nie jest
przedmiotem naszego empirycznego
poznania: nie mozemy Go
zaobserwowad, tak, jak sie
kontempluje zachod stonca czy burze
piaskowg, aby wyciggnac stad
wniosKi.

Drogi kosmologiczne maja swoj
poczatek w Swiecie materialnym.
Najbardziej znane tego ujecie
zawdzieczamy $w. Tomaszowi z
Akwinu: jest to stynne ,,piec drog”,
ktore opracowal. Mozemy je
podsumowac w ten sposob: dwie
pierwsze zakladaja, ze lancuchy
przyczyn (przyczynowo-skutkowe),
ktore obserwujemy w przyrodzie, nie
moga trwa¢ w przesztosci az do
nieskonczonosci: musi istnie¢
poczatek, gldwny poruszyciel i
pierwsza przyczyna; trzeci sposob
wychodzi od zalozenia, ze rzeczy,
ktore widzimy w Swiecie, moga
istnie¢ lub nie istnie¢, i dochodzi do
wniosku, ze nie moze to dotyczy¢



calej rzeczywistosci: musi istniec co$
lub kto$, co bezwzglednie istnieje i
nie moze nie istnie¢, poniewaz w
przeciwnym razie nic by nie istnialo;
czwarty sposob uznaje, ze wszystkie
znane nam rzeczy posiadaja dobre
cechy i wnioskuje, ze musi istnie¢
istota, ktora jest Zrodiem ich
wszystkich; ostatni (pigty) zauwaza
porzadek i celowosc, ktore sa obecne
w zjawiskach Swiata, fakt, ze
regulujg je pewne prawa, i stwierdza
istnienie porzadkujacej inteligencji,
ktora wyjasnia te prawa i jest
zarazem ostateczng przyczynag
wszystkiego (por. Summa Theologiae,
I,z.2).

Obok drog, ktore wychodza od
analizy kosmosu, istniejg inne o
charakterze antropologicznym; w
nich rozwazania rozpoczynaja sie od
osoby ludzkiej. Sciezki te maja
wiekszg moc, gdy sa rozumiane jako
spojne, niz gdy rozwaza sie je
pojedynczo, jedna po drugie;j.



CzeSciowo juz sie do nich
odniesliSmy. Po pierwsze, duchowos¢
czlowieka, wyrdzniajgca sie
zdolnoscig do myslenia, posiadaniem
wnetrza i wolnosci, nie wydaje sie
miec¢ Zrodla w Zadnej innej rzeczy w
kosmosie. Rdwniez czlowiek ze
swoim niezaspokojonym
pragnieniem szczescia nie ma sensu,
jesli nie ma Boga, ktory mogtby mu je
dac. W naturze ludzkiej dostrzegamy
tez moralny instynkt solidarnosci i
mitos$ci, ktory kaze cztowiekowi
otworzyc¢ sie na innych i rozpoznac
w sobie powotanie do przekraczania
samego siebie i swoich egoistycznych
interesow. Zastanawiamy sie,
dlaczego istniejemy: dlaczego
czlowiek jest w stanie dokonywac
wyboru w sposob nieutylitarny,
dlaczego ma Swiadomosc, ze pewne
rzeczy sa w zgodzie z jego godnosciag,
a inne nie, dlaczego doswiadcza
poczucia winy i wstydu, gdy
postepuje Zle, a radosci i pokoju, gdy
postepuje sprawiedliwie; dlaczego



potrafi zachwyci¢ sie pieknem
zachodu stonca, nieba pelnego
gwiazd czy wybitnego dziela sztuki.
Nic z tego nie moze byc racjonalnie
przypisane slepemu dziataniu
kosmosu, bezosobowemu
produktowi oddzialywan
materialnych. Czyz nie sg to znaki
nieskonczenie dobrej, pieknej i
sprawiedliwej istoty, ktéra umiesScita
w nas slad tego, czym jest 1 czego
pragnie dla nas? Ta druga opcja jest
bardziej logiczna i satysfakcjonujaca.
Z pewnoscia s to drogi nielatwe, ale
niosa w sobie Swietlistg logike dla
tych, ktorzy patrza na rzeczywistosc
z pokora.

Katechizm Kosciola Katolickiego
podsumowuje je w nastepujacy
sposob: ,,Cztowiek zadaje sobie
pytanie o istnienie Boga swoja
otwarto$cia na prawde i piekno,
swoim zmystem moralnym, swoja
wolnoscig i glosem sumienia, swoim
dazeniem do nieskonczonosci i



szczescia. W tej wielorakiej
otwartosci dostrzega znaki swojej
duchowej duszy. «Zalazek
wiecznosci, ktory w sobie nosi, nie
moze by¢ sprowadzany do samej
tylko materii» - jego dusza moze miec
poczatek tylko w Bogu” (Katechizm,
33. Wewnetrzny cytat pochodzi z
Gaudium et spes, 18).

Rdézne argumenty filozoficzne
wykorzystywane do ,,udowodnienia”
istnienia Boga niekoniecznie
wzbudzaja wiare w Niego;
gwarantuja jedynie, jej racjonalne
uzasadnienie. W gruncie rzeczy
niewiele mowig nam o Bogu i czesto
opieraja sie na innych
przekonaniach, nie zawsze obecnych
w ludzkiej mysli. Na przyklad w
dzisiejszej cywilizacji bardziej
naukowe rozumienie procesow
zachodzacych w przyrodzie moze
by¢ argumentem przeciwko
niektorym kosmologicznym
sposobom rozumowania, zgodnie z



ktorymi wszechswiat wykazuje
wprawdzie pewien porzadek, piekno
i ostateczno$¢ w swoich zjawiskach,
ale posiada rowniez znaczna doze
nieporzadku, chaosu i tragedii,
poniewaz wiele zjawisk wydaje sie
zachodzi¢ w sposob chaotyczny i
niepowigzany z innymi, a tym
samym moze by¢ zrodlem
kosmicznej tragedii. Podobnie ten,
kto uwaza, ze osoba ludzka jest tylko
zwierzeciem nieco bardziej
rozwinietym niz inne, ktérego
dziataniami kieruja konieczne
popedy, nie zaakceptuje drog
personalnych, ktore odnosza sie do
moralnosci lub transcendencji
ducha, poniewaz utozsamia centrum
zycia duchowego (umyst, sumienie,
dusza) z cielesnoscig organow
mozgowych i1 procesdw nerwowych.

Na te zarzuty mozna odpowiedzie¢
argumentami pokazujacymi, ze
nieporzadek i przypadek moga miec
Swoje miejsce w ogolnym celu



wszechswiata (a wiec w stwdrczym
projekcie Boga). Albert Einstein
powiedzial, ze w prawach przyrody
»Lujawnia sie tak doskonaly rozum, ze
cala racjonalnos$c ludzkich mysli i
porzadkow jest w porownaniu z nim
zupelnie nic nieznaczacym
odbiciem”®. Analogicznie — mozna,
na gruncie rozumu i fenomenologii
ludzkiej, ukazac autotranscendencje
osoby, wolng wole dzialajaca w
wyborach - nawet jesli zaleza one od
natury i s w pewnym stopniu przez
nig uwarunkowane - oraz
niemozno$¢ zredukowania umyshu
do mozgu. Dlatego Kompendium
Katechizmu stusznie stwierdza, ze
,biorac za punkt wyjscia Swiat
materialny i osobe ludzka, cztowiek
moze za pomoca naturalnego swiatta
rozumu pozna¢ w Sposob pewny
Boga jako Przyczyne i Cel wszystkich
rzeczy i jako Najwyzsze Dobro” (nr.
3), ale aby uzyskac te pewnosc,
trzeba zrozumiec zlozone aspekty
rzeczywistosci, ktore pozostawiaja



wiele miejsca na dyskusje, co
wyjasnia, dlaczego racjonalne
sposoby dojscia do Boga czesto nie sa
naprawde przekonujace.

3. Aktualna charakterystyka
jednostek i spoleczenstwa w
odniesieniu do transcendencji

Pomimo zjawiska globalizacji,
zachowania w odniesieniu do Boga i
religijnej wizji zycia roznia sie
znacznie w roznych czesciach Swiata.
Mowigc najogolniej, dla wiekszosci
0s0b stosunek do wymiaru
transcendentnego — chociaz
wyrazany w rozmaitych formach
religijnych i kulturowych - pozostaje
waznym aspektem zycia.

W tej ogolnej panoramie nalezy
wyroznic¢ Swiat Zachodu, przede
wszystkim Europe, gdzie cala seria
czynnikow historycznych i
kulturowych spowodowala na
szeroka skale postawe odrzucenia
lub obojetnosci wobec Boga i wobec



tego, co stanowilo dominujgca religie
Zachodu: chrzescijanstwa. Mozna
podsumowac te zmiane stowami
socjologa religii Petera Bergera
zgodnie z mys$la, ze w spoleczenstwie
zachodnim wiara chrzes$cijanska
zostala pozbawiona swojej
»Struktury prawdopodobienstwa”,
tak ze jesli kiedys wystarczylo dac sie
poniesc, by by¢ katolikiem, to dzis
wystarczy dac sie poniesc, by
przestac¢ nim by¢. Mozna powiedziec,
ze pragnienie Boga wydaje sie w
spoleczenstwie zachodnim
zagubione: ,Dla szerokich warstw
spoleczenstwa nie jest On juz tym
oczekiwanym, pozadanym, ale raczej
rzeczywistoscia, ktora pozostawia
obojetnym, wobec ktorej nie nalezy
nawet podejmowac wysitku, by sie
wypowiadacé”™,

Przyczyn tej zmiany jest wiele. Z
jednej strony, wielkie osiggniecia
naukowe i techniczne ostatnich
dwoch stuleci, ktore przyniosty



ludzkosci tak wiele korzysci, zrodzity
jednak mentalnos¢ materialistyczna,
ktora uwaza nauki eksperymentalne
za jedyne stuszne formy
racjonalnego poznania.
Rozpowszechnitl sie Swiatopoglad,
zgodnie z ktorym autentyczne jest
tylko to, co mozna zweryfikowac
empirycznie, co mozna zobaczyc¢ i
dotknac. Zaweza to ,horyzont
racjonalnosci”, poniewaz oprocz
niedoceniania nienaukowych form
wiedzy (zaufanie na przyklad temu,
co moOwia nam inni), prowadzi do
zainteresowania poszukiwaniem
tylko tych instrumentow, ktore
czynig swiat wygodniejszym i
przyjemniejszym. Proces ten nie jest
jednak konieczny. Rozwazanie
tajemniczego piekna i wspaniatosci
stworzonego Swiata nie prowadzi do
balwochwalstwa nauki, lecz
przeciwnie, do podziwu dla cudow,
ktore Bog umiescilt w swoim
stworzeniu. Dzis, podobnie jak w
przesziosci, wielu naukowcow nadal



otwiera sie na wymiar
transcendentny, odkrywajac
doskonalos$c¢ zawartg we
wszechs$wiecie.

Drugi, zwigzany z poprzednim,
aspekt to sekularyzacja
spoleczenstwa, czyli proces, w
ktorym wiele rzeczywistosci
zwigzanych wczesniej z pojeciami,
wierzeniami i instytucjami
religijnymi utracito swoj poprzedni
wymiar i zaczelo byc¢ postrzeganych
w kategoriach czysto ludzkich,
spolecznych czy obywatelskich. Ten
aspekt bliski jest poprzedniemu,
poniewaz postep naukowy umozliwit
zrozumienie przyczyn wielu zjawisk
naturalnych (w dziedzinie zdrowia,
procesow zyciowych, nauk o
cztowieku), ktdre wczesniej byly
bezposrednio zwigzane z wolg Boza.
Na przyklad w starozytnosci zaraze
mozna bylo rozumiec jako kare
boska za grzechy ludzi, gdy obecnie
uwaza sie, ze jest ona wynikiem



warunkow higienicznych, warunkow
zycia itp. To lepsze poznanie
rzeczywistosci jest samo w sobie
czyms$ dobrym, a ponadto pomaga
oczysci¢ nasze wyobrazenie o
sposobie dzialania Boga, o tym, ze
nie jest On tylko kolejng przyczyna
zjawisk przyrody. Bog jest na innym
poziomie: odpowiada na ostateczne
pytania, ktore zadajemy sobie my,
ludzie: o sens zycia, o ostateczne
przeznaczenie kazdej osoby, o radosc
1 bdl, itd. Nauka nie jest w stanie
dostarczy¢ wyjasnienia na tym
poziomie, wiec kiedy ludzie zadaja
sobie glebsze pytania, latwo im wejs¢
w przestrzen, w ktérej Bog staje sie
niezbedny.

Inny wazny aspekt ostabienia
ukierunkowania na Boga w
dzisiejszej kulturze zachodniej wiaze
sie z postawg indywidualistyczna,
ktora gleboko ksztaltuje zbiorowy
sposob myslenia. Taka postawa jest
jednym z owocOw procesu



emancypacji, ktory charakteryzuje
kulture od czasdw Oswiecenia (XVIII
wiek). Proces ten, podobnie jak
poprzednie, ma réwniez wymiar
pozytywny, jako Ze sprzeczne z
godnoscia cztowieka jest gdy pod
pozorem religijnym lub innym
zostaje on pozbawiony swojej woli i
niejako ,,pod nadzorem” zmuszony
do podejmowania decyzji w imie
narzuconych doktryn, ktére nie sg
oczywiste; jednoczesnie jednak
upowszechnit on ideg, ze lepiej jest
nie zaleze¢ od nikogo i nie wigzac sie
z nikim, aby nie by¢ skrepowanym i
moc robic to, co sie chce. Ktdz z nas
nie styszal czasem - by¢ moze roznie
formulowanej - mysli, ze
najwazniejsze to ,,byc
autentycznym?”, ,,zy¢ wiasnym
zyciem?”, 1 przezywac zycie, tak jak
sie nam podoba? Taka postawa
prowadzi do traktowania relacji w
sSposob utylitarny, dazenia do nie
tworzenia wiezi, by nie ttumily ani
nie ograniczaly osobistej



niezaleznosci. Dozwolone s3g tylko
takie relacje, ktore daja zadowolenie.

Z tej perspektywy powazna relacja z
Bogiem bedzie dokuczliwa, poniewaz
poddanie sie Jego przykazaniom nie
jest odczuwane jako cos, co uwalnia
od wilasnego egoizmu, a wiec religia
bedzie miala miejsce tylko w takim
zakresie, w jakim zapewnia pokadj,
pogode ducha, dobre samopoczucie i
nie podejmuje zadnych zobowigzan.
Postawa indywidualistyczna rodzi
zatem lekkie formy religijnosci o
niewielkiej tresci i nielicznych
instytucjach, ktore cechuje znaczny
stopien subiektywizmu i
emocjonalnosci i ktore tatwo ulegaja
zmianom w zaleznosci od osobistych
potrzeb. Dowodem na to jest obecna
orientacja na niektore praktyki
wschodnie o wysokim stopniu
sindywidualizacji”.

Mozna by wymienic jeszcze inne
cechy opisujace mentalnos¢, ktora



obecnie dominuje w
spoteczenstwach zachodnich. Takie
cechy, jak kult nowosci i postepu,
pragnienie dzielenia sie z innymi
silnymi emocjami, dominacja
technologii, ktora wyznacza sposob
pracy, relacji miedzyludzkich czy
odpoczynku... maja niewatpliwie
wplyw na stosunek do rzeczywistosci
transcendentnej i do Boga
chrzescijanskiego. Prawda jest
rowniez, ze w procesach tych jest
wiele pozytywnych zjawisk:
spoleczenstwa zachodnie przezyty
ditugi okres pokoju, rozwoju
gospodarczego, staty sie bardziej
solidarne i zaczely dazyc¢ do
wlaczenia wszystkich swoich
cztonkow w te korzystne procesy. Jest
w tym wiele z chrzescijanstwa. Jest
jednak rowniez jasne, ze wielu ludzi
unika dzi$ tematu ,,B6g”, nierzadko
okazujac obojetnosc lub odrzucenie.

W spoleczenstwie o takich cechach,
opornym na transcendencje,



chrzescijanin bedzie przekonujacy
tylko wtedy, gdy bedzie
ewangelizowal, przede wszystkim
poprzez Swiadectwo wlasnego zycia.
Swiadectwo i stowo: oba sa
konieczne, ale Swiadectwo ma
pierwszenstwo. Na poczatku
wspominaliSmy, ze ,,cziowiek jest
stworzony do szczescia, tak jak ptak
jest stworzony do latania”. Szczescie
jest zwigzane z mitoscia, a
chrzescijanin wie dzieki wierze, Ze
nie ma milo$ci bardziej prawdziwej i
czystej niz mitos¢, jaka Bog ma dla
nas, ktéra objawila sie na krzyzu
Chrystusa i jest przekazywana w
Eucharystii. Jedynym sposobem, aby
pokazac spoleczenstwu, ktdre
odwracilo sie od Boga, ze warto
poswiecic sie Jemu, jest ukazanie
przez chrzescijanina w jego wlasnym
zyciu obecnosci tej mitosci i tego
szczescia.

,Nie kazde zadowolenie rodzi w nas
ten sam efekt: niektére pozostawiaja



slad pozytywny, sa w stanie uspokoic
ducha, czynig nas bardziej
aktywnymi i wspanialomys$lnymi.
Natomiast inne, po poczatkowym
Swietle zdaja sie zawodzic
rozbudzone oczekiwania,
pozostawiajac niekiedy za soba
rozgoryczenie, niezadowolenie lub
poczucie pustki”®'. Szczescie tych,
ktorzy wierza tylko w to, co mozna
zobaczyc i dotkna¢, lub ktorzy
kieruja sie utylitarna koncepcja
zZycia, czy tez szczescie
indywidualistow, ktorzy nie chca sie
do niczego przywigzywac, jest
ulotne, ,trwa tak dlugo, ile trwa” i
wymaga czestego odnawiania,
poniewaz nie da sie juz go wiecej
wykorzystac. Czesto jest to szczescie,
ktore nie rozwija czlowieka.
Natomiast ci, ktdrzy stuza Jezusowi z
serca, prowadza inne zycie 1 maja tez
inny rodzaj szczescia: glebsze,
trwalsze, ktore przynosi owoce w
nich samych i w innych.



Warto ponownie przeczytac stynny
tekst Listu do Diogneta (V i VI) o zyciu
chrzescijan w Swiecie: ,,Chrzescijanie
nie roznia sie od innych ludzi ani
miejscem zamieszKkania, ani
jezykiem, ani strojem (...). Mieszkaja
w miastach hellenskich i
barbarzynskich, jak komu wypadto,
stosujac sie do miejscowych
zwyczajow w ubraniu, jedzeniu,
sposobie zycia, a przeciez samym
swoim postepowaniem
uzewnetrzniaja owe przedziwne i
wrecz paradoksalne prawa, jakimi
sie rzadza. Mieszkaja kazdy we
wlasnej ojczyznie, lecz niby obcy
przybysze. Podejmujg wszystkie
obowigzki jak obywatele i znosza
wszystkie ciezary jak cudzoziemcy.
Kazda ziemia obca jest im ojczyzng i
kazda ojczyzna ziemig obcg. Zenig
sie jak wszyscy 1 majg dzieci, lecz nie
porzucaja nowo narodzonych.
Wszyscy dziela jeden stol, lecz nie
jedno loze.



Sa w ciele, lecz zyja nie wedlug ciala.
Przebywaja na ziemi, lecz sa
obywatelami nieba. Stuchaja
ustalonych praw, z wlasnym zyciem
zwyciezajg prawa Kochaja
wszystkich ludzi, a wszyscy ich
przesladuja. Sa zapoznani i
potepiani, a skazani na Smierc
zyskuja zycie. Sg ubodzy, a
wzbogacajg wielu. Wszystkiego im
nie dostaje, a optywaja we wszystko.
Pogardzaja nimi, a oni w pogardzie
tej znajduja chwale. Spotwarzaja ich,
a sg usprawiedliwieni. Ublizajg im, a
oni blogostawig. Obrazaja ich, a oni
okazuja wszystkim szacunek. Czynig
dobrze, a karani sg jak zbrodniarze.
Karani raduja sie jak ci, co budza sie
do zycia. Zydzi walczg z nimi jak z
obcymi, Hellenowie ich przesladuja,
a ci, ktorzy ich nienawidzg, nie
umieja powiedzied, jaka jest
przyczyna tej nienawisci.



Jednym stowem: czym jest dusza w
ciele, tym sg w Swiecie
chrzescijanie”.
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