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SPOTKANIE TRWAJACE JUZ
DWADZIESCIA WIEKOW...

W koncu XX wieku mieszkancy Zachodu wykazujg wielkie
zainteresowanie wszystkim, co pochodzi ze Wschodu: stylem Zzy-
cia, odzywiania sie, medycyna i zdrowiem, sztuka i kulturg, lite-
raturg i religiami. Wplyw niektorych wschodnich praktyk (joga,
zen, transcendentalna medytacja) na zachowanie wielu wspoétczes-
nych ludzi jest szczegbélnie wyrazny. Nalezy podkresli¢ rowniez
obecng ekspansje sekt, ktéorych czlonkowie twierdzg, iz czerpig
inspiracje z religijnosci wschodniej. Jest to dziedzictwo XIX wie-
ku z jego zapotrzebowaniem na egzotyke oraz wklad europejskich
kolonizatoréw. Slowo ,orientalizm”, uzywane dla okreslenia wie-
dzy o sprawach, jezykach, literaturach, sztukach i religiach Wscho-
du, weszlo do naszego jezyka na poczatku XIX wieku. W rzeczy-
wistosci stowo to wywodzi sie z uswiadomienia sobie przez Eu-
ropejczyké4w ich polozenia geograficznego w stosunku do Azji.
Dzi$s jeszcze za orientalistéw uwaza sie badaczy i uczonych zaj-
mujgcych sie myslg, kulturami i religiami azjatyckimi. Dorzuca
sie do nich zazwyczaj starozytny Egipt. Natomiast slawisci i hel-
lenisci nie uwazajq sie za orientalistow.

Zajmiemy sie jedynie czeScig rozleglej dziedziny ,religii
wschodnich” (wyrazenie to spotykamy regularnie we wspdlczes-
nych wypowiedziach na temat spotkania chrzescijanstwa z reli-
giami Azji). Od razu narzuca sie konieczno§¢ dokonania kilku
uscislen.

Nalezy przede wszystkim stwierdzié, ze religia chrzescijanska
ma swe korzenie na Bliskim Wschodzie. Wyszedlszy z Palestyny
rozpowszechnila sie ona na Wschodzie i na Zachodzie. Nazajutrz
po Zestaniu Ducha Swietego chrzescijanie zetkneli sie z Zydami
i z poganami. Lektura Dziejow Apostolskich jest w tym wzgledzic
szczegblnie pouczajgca. Podczas stuleci istnienia Cesarstwa Rzym-
skiego chrzescijanie stykali sie z adeptami mysli wschodniej:
wiernymi licznych wyznan poaleksandryjskiej Azji, wyznawcami
kultu Ozyrysa, gnostykami, manichejczykami. Obfita literatura
Ojcow Kosciola jest wyjgtkowym swiadectwem tych kontaktow,
nad ktéorymi nie bedziemy sie tu zatrzymywaé!. Od VII wieku

1 J. Ries, Les chrétiens parmi les religions: Des Actes des Apbtres
d Vatican II, Paris 1987. Osiem rozdzialow poswieconych zostato pierwszym
wiekom chrze$cijanstwa, ss. 11-——193.
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pojawia sie problem islamu przybylego z Arabii, propagowanego
przy uzyciu miecza, upowszechniajacego sie szybko w chrzesci-
janskich regionach Bliskiego Wschodu i swiata $rédziemnomor-
skiego. Nie bedziemy porusza¢ tu tego problemu 2. Ponizszy szkic
ogranicza sie bowiem do kontaktéw chrzescijan z hinduizmem
i z buddyzmem, od okresu hiszpanskiego i portugalskiego ruchu
misjonarskiego w XV i XVI wieku 3.

I. CHRZESCIJANSKA MISJA A WIELKIE RELIGIE AZJI

1. Pierwsze kontakty z japonskim buddyzmem

Franciszek Ksawery, legat papieski i wystannik kréla Portu-
galii, schodzi na brzeg w Goa w roku 1542, a do Japonii przybywa
w roku 1549. Buddyzm wyprzedzil go tam o dziewie¢ wiekow.
Ludy Azji spragnione sg w owym okresie poznania zachodnich
technik, a postanie Ewangelii wywiera na nich duze wrazenie.
Europa od razu zainteresowala sie cywilizacjg japonsks, ale poli-
tyczna i handlowa rywalizacja narodoéw europejskich stala sie
przyczyna wielkich przesladowan w latach 1597 i 1614, co spo-
wodowalo zamkniecie Japonii na okres dwoch stuleci na wszelkie
wplywy chrzescijanskie.

2. Dotarcie chrzescijanstwa do Chin

Od roku 1368 imperium chinskim rzadzi dynastia Ming, za-
lozona przez bylego bonze buddyjskiego. Poczgwszy od XVI wieku
wladze w Chinach sprawowali mandaryni, wasale cesarza maja-
cego swg siedzibe w Pekinie. W roku 1579 neapolitanski jezuita
Michel Ruggieri osiedla sie w Makao, porcie zalozonym przez
Portugalczykéw, i zabiera sie do nauki chinskiego. Dolgcza do
niego Matteo Ricci, ktéory zdobywa zaufanie wladz chinskich,
przedstawia sie jako ,.erudyta przybyly z wielkiego Zachodu”,
aprobuje tradycyjne rytualy i wskazuje Chinczykom punkty ich
doktryn, zbiezne z ewangelicznym postaniem. Kiedy Ricci umiera
(11 maja 1610 roku), ponad dwa tysigce wyksztalconych Chinczy-
koéw, nawréconych na chrzescijanstwo, rozproszonych jest w ma-

2 Zob. J. Ries, dz. cyt, ss. 222—247.

3 J. Delacroix (wyd.), Histoire universelle des missions catholiques,
t. I-II, Paris 1956—1958; G. Duboscq, A. Latreille i inni, Les réveils mis-
sionaires en France du Moyen Age a mos jours (XIIe—XXe siécles), Doku-
menty Konferencji w Lyonie, Paris 1984; J. Richard, La Papauté et les
missions d’Orient au Moyen Age (XIIe—XVe siécles), Roma 1977.
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lych grupkach od Kantonu po Pekin. Ricci sformulowal metode
ewangelizacji, ktoéra stala sie fundamentem obecnych misji:
wPrzystosowanie sie chrzescijanstwa w krajach o wysokiej
kulturze” 4.

3. Chrzescijanskie misje w Indiach

W Indiach misjonarze jezuiccy, przybyli w $§lad za Francisz-
kiem Ksawerym, dzielg miedzy siebie misje od Cochinu po Bengal.
Za panowania Wielkiego Mogota Akbara (1556-1605) zapraszani
sg oni wraz z braminami, przedstawicielami perskiego sufizmu
oraz muzulmanskimi multami na cotygodniowe spotkania teolo-
giczne, odbywajace sie w palacu, gdzie uczestniczg w tworzeniu
,,boskiego monoteizmu” W roku 1595 Akbar wzywa ich do La-
hore i zezwala im na budowanie tam kosciolow i szkél. Ale
wkroétce sytuacja sie pogorszy, albowiem misjonarze napotkajg
przeszkode w postaci organizacji hinduskiego spoleczenstwa i jego
kast. Portugalczycy daza do wilgczenia nawréconych hinduséw
do zachodniej grupy, a wobec muzulmanéw stosuja sile, posuwajac
sie nawet do niszczenia meczetéw. Totez chrzescijanstwo trakto-
wane jest jako religia obca, religia Pranguis (pogardliwe okre-
$lenie nadane chrzescijanom przez muzulmanéw juz w okresie
wypraw krzyzowych). Oznacza to impas, ,,portugalizacje” chrze-
Scijanstwa, konkretyzujaca sie w modelu Ameryki FEacinskiej.

W roku 1605 przybywa tu mlody misjonarz toskanski, Robert
de Nobili. Rozumie on sytuacje i zdaje sobie sprawe, iz poznanie
tajnikow religijnej mysli Indii jest dla misjonarzy nieodzowne 5.
Postanawia zy¢ tak, jak zyja tubyleczy mnisi sanjasini: dluga
szata z zoltawego plotna, bialy lub czerwony szal na ramionach,
drewniane zelowki, sznury braminskie, samotnos¢, wegetarianski
sposéb odzywiania. Jego wplywy rosng szybko dzieki licznym
gosciom hinduskim, ktérzy przychodza, aby podyskutowaé z nim
o wainych problemach religijnych: o Bogu i tym, co boskie,
o transmigracji, cnocie, chwale niebieskiej. Metoda $w. Pawla:

4 Zob. H. Bernard-Maitre, Le P. Ricci et les missions de Chine (1578—
—1644), w: Delacroix, Histoire..., II, ss. 19—37; J. H. Dunne, Chinois avec
les Chinois: Le Pére Ricci et ses compagnons jésuites dans la Chine du
XVIIe s, Paris 1964; J. Gernet, La politique de conversion de Matteo Ricci
en Chine, w: Arch. Soc. des Relig. 36 (1973) 71—89. Nalezy je takZe poréw-
naé¢ z pracami poSwieconymi Ojcu Lebbe: L. Levaux, Le Péere Lebbe, apbtre
de la Chine moderne (1877—1940), Bruxelles—Paris 1948; J. Leclerq, Vie
du Pere Lebbe, Paris 1955. Zob. takze J. Gernet, Chine et christianisme,

Paris 1982.
5 A. Rocaries, Robert de Nobili ou ,le sannyasi” chrétien, Tuluza 1967.
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. ,Po grecku z Grekami”, doskonale udaje sie to ojcu de Nobili.
I rzeczywiScie, bramini staja si¢ jego uczniami, przechodzg na
chrzescijanstwo i udowadniaja, iz zachowali swag godnos¢ ludzi
kasty. De Nobili jest uwazany za autentycznego guru, mistrza
w dziedzinie wiedzy religijnej i spraw boskich. W swych wysil-
kach adaptacyjnych nie tylko zachowal symbole hinduskie, ale
takze Swieta, ktorym nadal chrzescijanski charakter. Wewnatrz
Kos$ciola ,,chrzescijanski sanjasin” zostaje jednak wkrétce pote-
piony jako ,nawrocony na poganstwo”, ale papiez Grzegorz XVI
udziela mu swej aprobaty. Mimo to wzburzenie nie ustaje; za-
chodni znawcy prawa ko$cielnego i teolodzy zaczynajg sie miesza¢
do sporéw, ktére ulegajg natezeniu.

4. Spér o obrzedy

Chodzi tu o prawdziwy spér wokd! pionieréow dostosowywania.
W Chinach, Ricci zaakceptowal tradycyjne rytualy. Mowiac
o prawdziwym Bogu, uzywal slowa T’ien-tchou, ,Pan nieba”,
stosowanego w taoizmie i buddyzmie. Obok tej terminologii,
Ricei przyjal niektére rytualy, takie jak uklony, bicie czolem,
palenie kadzidla. Misjonarze jezuiccy idg w $lady Ricciego. W ofi-
cjalnym raporcie wyjasniajg, ze czes¢ oddawana Konfucjuszowi
i zmarlym jest ceremonialem $wieckim i nie ma nic wspélnego
z religiag. Wprowadzenie chrzescijanskiego posltania do kultury
calkowicie réznej od kultury chrzescijanskiej jest, w ich oczach,
mozliwe i pozgdane. Sgdza, ze tracgc swe odniesienie do war-
tosci poganskich, chinskie rytualy pozwalajg zastepowac swietose
poganskg S$wietoscig chrzescijanskg. Misjonarze innych kongre-
gacji sg zdecydowanymi przeciwnikami dostosowywania obrzedow
poganskich do chrzescijanstwa. Kladg nacisk na nawroécenie total-
ne, co w ich oczach zaklada odrzucenie wszelkiego pierwiastka
zapozyczonego od praktyk dawnej religii. Spor nasila sie i w kon-
cu mobilizuje Sorbone, jansenistéw, Bayle’a i Voltaire’a. Od
Chin przenosi sie do Indii, a praca ojca Nobili poddana zostaje
ostrej dyskusji: jest to spor o malabarskie rytualy. Dnia 11 lipca
1742 roku papiez Benedykt XIV oglasza Bulle Ex quo, zaka-
zujaca uzywania dla celéw chrzescijanskich dwuznacznych okre-
Slen religijnych, jak réwniez praktykowania ofiar i innych obrze-
doéw zapozyczonych od rytualéw wyznania przodkéow. Ten spor
wokol dostosowania chrzescijanstwa do religii wielkich kultur
znalazl swe przedluzenie w wiekach XVIII i XIX. Jego ostateczne
rozwigzanie nastgpito dzieki rzymskiemu zarzgdzeniu z 8 grudnia
1939 roku, ktérym Kosciél zezwalal chrzescijanom na uczestni-
czenie w obrzedach ku czci Konfucjusza i we wszelkich dowodach
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szacunku przed portretami zmartych. Odrzucajgc obrzedy przod-
kéw, chrzescijanie zaprezentowali sie jako wrogowie kultury
chinskiej. Dzieki swym decyzjom, papiez Pius XII nadal! nowy
impuls spotkaniu z religiami Azji i otworzy! droge wypowiedziom
Soboru Watykanskiego II na temat chrzescijanskiej misji i spot-
kania Ewangelii z r6znymi kulturami 8. Rzymskie decyzje z roku
1939 poprzedzone zostaly studiami historycznymi. Analogiczny
problem =zaistnial w epoce Cesarstwa rzymskiego w zwigzku
z niektérymi obrzedami poganskimi. W roku 303 Synod Elwirski
zezwolil chrze$cijanom na sprawowanie funkeji flaminoéw, zwig-
zanych z kultem cesarza. Studium dwoéch specjalistow z dziedziny
starozytnosci chrzescijanskiej wykazalo, ze linia oddzielajgca
chrze$cijanska dyscypline od balwochwalstwa zmienila si¢ w
zwiazku z laicyzacjg balwochwalstwa 7. Najnowsze studia wokot
sporu o obrzedy i rytualy unaocznilty fakt, ze waznym elementem
poszukiwan prowadzonych nieco po omacku przez Kosciél oraz
dyskusji misjonarzy, teologéw i znawcéw prawa koscielnego byt
brak prawdziwej wiedzy o religiach Azji. Trzeba bylo kilku
wiekow, aby rzuci¢ $Swiatlo na mysl religijng Chin i Indii.

Naszkicowane powyzej odniesienia historyczne sg nieodzowne
dla wlasciwego zrozumienia wspoélczesnych stanowisk. Obecnie
mozemy juz poruszy¢ aktualne problemy dotyczace stosunku
chrzescijan do hinduizmu i buddyzmu.

II. CHRZESCIJANIE I HINDUSI DZIS

1. Zlozono$é hinduizmu

Stowo ,hinduizm” jest zwodnicze, albowiem ogé! religii, oby-
czajowosSci i zwyczajow hinduskich stanowi pokazng wigzke
o wspolnym mianowniku, cho¢ posiadajacg liczne warianty. Sta-
rozytny i nowozytny jezyk hinduski nie méwil o hinduizmie lecz
o sandtana dharma, to znaczy o stalym porzadku istot i rzeczy.

6 Na temat sporu o obrzedy mozna zajrze¢ do nastepujgcych prac:
J. Brucker, Chinois (rites), w: Dict. th. cath., II, 1923, kol. 2364—2391;
E. Jarry, E. Preclin, w: Histoire de I’Eglise Fliche'a i Martina, t. 19, Paris
1955, ss. 173—192; H. Bernard-Maitre, Chinois (rites), w: Dict. Hist.
Gegr. ecclés., t. 12, Paris 1951, kol. 731—741, i w: Concilium, 27, Paryz 1967,
5. 76—T717. Kontrowersje te zostaty odtworzone w calosci w niedawno opu-
blikowanej pracy: G. Minamiki, The Chinese Rites Controversy from its
Beginning to Modern Times, Chicago 1985. Tekst rzymskiego dekretu z ro-
ku 1939 znajduje sie w Acta Apostolicae Sedis, 32 (1940) s. 24.

7 L. Bréhier, P. Battifol, Les survivances du culte impérial romain
d propos des rites shintoistes, Paris 1920.
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Aby zrozumie¢ hinduizm, nalezy przyjaé dwa, uzupelniajace sie
wzajemnie podejScia do problemu.

Pierwsze — historyczne — zwigzane jest z waznymi okresamj
ewolucji hinduskiego fenomenu religijnego: okres wedyjski (Indie
Poélnocne) czy drawidyjski (Indie Poludniowe) od roku 2000 do 600
przed Jezusem Chrystusem, z monumentalnymi tekstami Wed,
Brahman i Upaniszad; okres reakcji przeciwko rytualizmowi bra-
minéw i przeciwko ich intelektualnej mistyce (600 rok przed
Jezusem Chrystusem do 300 roku naszej ery), charaktery-
zujacy sie bhakti, czyli religig poboznosci, sformulowang w waz-
nych tekstach, takich jak Bhdgavadgita, Bhdgavata Purdna
i Gitagovinda; okres puran i systemoéow (300-1200), podczas kto-
rego rozne tendencje doszly do harmonii; okres pézniejszy i epoka
wspéiczesna (od 1200 roku po dzi$ dzien) — naznaczone przez obec-
no$¢ najpierw muzulmanéw, a nastepnie kolonizatoréw. Wtiasnie
podczas tego ostatniego okresu mysl hinduska ukonstytuowala
sie w swym obecnym ksztalcie.

Drugie podejScie do hinduizmu jest analityczne, a zarazem
syntetyczne. Zwigzane jest ono z analiza licznych doswiadczen
religijnych hinduséw w ciggu czterech tysigcleci historii oraz
zycia kulturalnego i religijnego: doswiadczenia wedyjskiego, kultu
braminskiego, gnozy i mistyki myslicieli, poboznosci wiernych
Siwy, Wisznu, Kriszny, kultu swigtyn, drég duchowych. Te réine
doswiadczenia religijne, zdobywane w warunkach wzajemnej to-
lerancji, zlozyly sie na bogactwo hinduizmu i przyczynily sie
do zachowania wielkich prawd odczuwanych intuicyjnie, w obliczu
ktorych staje chrzescijanstwo: znaczenie Dharmy, tego, co Boskie,
i Wszechswiata oraz wyzwolenia czlowieka wprzezonego w cykl
transmigraciji 8.

2. Sob6r Watykanski II a hinduizm

W Deklaracji Nostra aetate, o stosunku Kosciota do religii
niechrzescijanskich, Sobér Watykanski II zajgl sie religiami zwia-
zanymi z wielkimi kulturami Azji. Polozono nacisk na wymogi,

8 Bibliografia francuska w skroécie: J. Gonda, Les religions de U'Inde,
t. I-II, Paris 1962; L. Renou, L’hindouisme, Paris 1974; R. C. Zaehner,
L’hindouisme, Paris 1974; G. Deleury, Le modéle hindou, Paris 1978; O. La-
combe, Indianité, Paris 1979; M. Biardeau, L’hindouisme: Anthropologie
d'une civilisation, Faris 1981, Dla szybkiego wprowadzenia do tematu zob.
takze hasla opracowane przez M. Delahoutre, w: Dictionnaire des religions,
Paar.is’(P_U‘F) 1984. W przypadku poglebionych studiow warto natomiast po-
stuzy¢ si¢ pracg L. Renou i J. Filliozat, L’Inde classique, t. I-1I, Paris 1952
(drugie wydanie: 1985).
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ktére musza by¢ spelnione, aby moglo dojéé do spotkania: cier-
pliwosé, takt, inteligencja i nieustanne wysilki na rzecz prze-
nikniecia do wnetrza mysli religijnej, z jakg kultury te sg histo-
rycznie zwigzane. Sobor stwierdza, ze owe religie dostarczaja
odpowiedzi na pytania dotyczgce czlowieka, sensu zycia, prob-
lemu dobra i zla, cierpienia i szczescia, Smierci i Zycia wiecznego.
W tekscie soborowym stwierdza sie na temat hinduizmu, co nas-
tepuje: ,,W hinduizmie ludzie badaja i wyrazajg bosksg tajemnice
poprzez niezmierng obfito§¢ mitéow i wmikliwe koncepcje filozo-
ficzne, a wyzwolenia z udrek naszego losu szukajg albo w réznych
formach 2zycia ascetycznego, albo w glebokiej medytacji, albo
w uciekaniu sie do Boga z miloscig i ufnoscia” (DRN 2).

Ten niezwykle zwarty tekst daje wyobrazenie o myS$li i prak-
tyce hinduizmu. Wskazuje on, ze w Indiach mity przedstawiaja
historie $wietg, historie poczatku, sens kosmosu i zycia. W lite-
raturze swietej, odznaczajgcej sie wielka glebig religijng, po-
szukiwanie prawdy przedstawione jest w wielkich systemach
filozoficznych (darsana), ktére wyrazaja poglady na temat bos-
kosci, na temat czlowieka i $§wiata, oraz wskazujg drogi, jakie
nalezy przyja¢, czyli ortopraksje prowadzacg do wyzwolenia.
Klasyczny system jogi proponuje techniki wyzwolenia. Obok
systemow, mitow i jogi, Indie proponuja trzy drogi zbawienia:
droga karmy kladzie nacisk na oczyszczenie czlowieka przez
asceze, ktéra koncentruje sie na niszczeniu namietnosci i pozg-
dania; bhakti jest droga ukierunkowang na milo§¢ do béstwa;
jndna, gdzie madro$é poszukuje zwigzku z boéstwem za posred-
nictwem ekstazy lub gnozy.

W Nostra aetate stwierdza sie, iz ,,Koscioél katolicki nic nie
odrzuca z tego, co w religiach owych prawdziwe jest i swiete”.
Tekst ten $wiadczy o uznaniu prawd i istnienia swietoSci w hin-
duizmie. Co wiecej, jest w nim powiedziane, ze Kosciél ,,ze szcze-
rym szacunkiem odnosi sie do owych sposob6ow dzialania i Zycia,
do owych nakazoéw i doktryn, ktdére chociaz w wielu wypadkach
réznia sie od zasad przez niego wyznawanych i gloszonych, nie-
rzadko jednak odbijaja promien owej Prawdy, ktéra oswieca
wszystkich ludzi” (ibid.). Biorac pod uwage sposoby zycia, zasady
i doktryny, Kosciol przylacza sie do obecnych poszukiwan histo-
rykéw religii, dotyczacych egzystencjalnego doswiadczania sacrum
i swietosci, rytualéw inicjacyjnych oraz przeslanek etycznych 9.

9 E. Vornélis, Valeurs chrétiennes des religions non chrétiennes, Paris
1955.
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3. Obecne kierunki w kontaktach i dialogu:
chrzescijanie—hindusi

W XX wieku podjeto serie inicjatyw nawigzujacych do me-
tody ojca de Nobili, to znaczy do zblizenia z religia hindusks
poprzez przystosowanie do zycia kontemplacyjnego i mistycznego
Indii. To duchowe podejscie spotyka sig zwlaszcza w chrzescijan-
skich a$ramach. Nad brzegami $Swietej rzeki Kaveri, w Tamil
Nad, Jules Monchanin (1895-1957) i Henri Le Saux (1910-1973)
zalozyli asram Shantivanam, ,,gaj pokoju”’, w ktérym prowadzili
Zycie poswiecone modlitwie i studiom 19, Idgc $ladami ojca de
Foucauld, ktory utrzymywal, ze Kosciél kontemplacyjny jest
misjonarski, podjeli oni — w ramach zycia chrzescijanskiego
— dlugie poszukiwania opisane w Upaniszadach. Z ich punktu
widzenia dzien, w ktérym w Kosciele Chrystusa Indie dostrzegs
wielkiego wielbiciela pozostajgcego w cichym skupieniu w obliczu
majestatu Boga, otworzg sie one na paschalne poslanie 11, Totez
ich spotkanie z hinduizmem jest urzeczywistniane w Zyciu poswie-
conym poznaniu Indii i ich mysli, w kontemplacji i modlitwie,
aby przezy¢ wlgczanie chrzescijanstwa do indyjskich stylow zycia.
Doswiadczenie to stanowi prawdziwg prébe integracji chrzesci-
janstwa z hinduska tradycjg klasztorng. W roku 1955 dwaj mnisi
europejscy, ojciec Bede Griffiths, urodzony w Wielkiej Brytanii
w roku 1906 i nawrécony na katolicyzm po studiach w Oxfordzie,
oraz ojciec Francis Mathieu (z Scourmont w Belgii), zalozyli
w Kerala asram Kurisumala i wprowadzili tam §cislg regule
benedyktynska 12, Przyjeli kdvi, szate sanjasinéw, wyrzekajacych
sie $wiata, aby szuka¢ Boga, i obrali liturgie syryjska obrzadku
malankara, charakteryzujacg sie nadzwyczajnym wyczuciem bos-
kiego majestatu i swietosci Boga. W zyciu odznaczajgcym si€
ubo6stwem, modlitwg i pokuta, ci chrzescijanscy sanjasini prze-
zywaja wewnetrzny, a zarazem zewnetrzny dialog, najistotniej-
szy element ich oddzialywania duchowego. Ten ruch chrzescijan-
skiego zycia zakonnego stara sie i§¢ w $lady egipskich Ojcow
pustyni z pierwszych wiekéw chrzescijanstwa. Wedlug Jana

10 J. Monchain, H. Le Saux, Ermites du Sacciddnada, Tourna‘i—Pa;ris
1957; H. Le Saux, La monté au fond du coeur (Le journal intime du moine
chrétien-sannyasi hindou), Paris 1986; H. de Lubac, Images de I’Abbé
Monchanin, Paris 1967; M.-M. Davy, Henri Le Saux, Le passeur entre deur
rives, Paris 1981,

11 J. Monchanin, Mystique de ’Inde, mystére chrétien, Paris 1974.

12 H. Le Saux, Sagesse hindoue, muystique chrétienne, Paris 1965;
B. Griffiths, Le Christ et I'Inde, Mulhouse 1967; tenze, Expérience chreé-
tienne, mystique hindoue, Paris 1985.
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Kasjana, klasztory Egiptu i Palestyny zalozone zostaly w czasach
apostolskich i ulegly wplywom Terapeutéw, o ktérych moéwi
Filon z Aleksandrii. Postawione zostalo pytanie: Czy mnisi egipscy
nie byli nastepcami hinduskich sanjasinéw? 13

Druga droga spotkania chrzescijanstwa z hinduizmem polega
na poszukiwaniach filozoficznych i teologicznych. Chrzescijanscy
mysliciele prowadzg studia poréwnawcze dokumentéw hinduskich
1 tekstow chrzescijanskich, analogiczne do prac takich Ojcow
Kosciola, jak: Justyn Meczennik, Klemens Aleksandryjski czy
Orygenes. W Indiach Kosciél katolicki dysponuje instytucjami
teologicznymi wysokiej rangi, takimi jak: Vidyajyoti w Delhi,
osrodek teologiczny w Poona, a ostatnio Dharmaran Collége
w Bangalore. Teologiczne studia poréwnawcze rozwinely sie
takze ostatnio w szkolach i uniwersytetach Europy i Ameryki:
nauczanie, réznorodne publikacje, seminaria, konferencje i kon-
gresy 14, Liczne szlaki zostaly przetarte przez chrzescijan. Przy-
toczymy tylko dwa przyklady. Pierwszy z nich zwigzany jest
ze stawnym, hinduistg Olivierem Lacombe 5. Zaczyna on od
postawienia warunku wstepnego dialogu chrzescijanstwa z hin-
duizmem: ,,Niech dosiowny sens hinduskich dokumentow bedzie
dokladnie zbadany i zinterpretowany”. Uprzywilejowang war-
toscig hinduskg wydaje sie by¢ droga poboznosci (bhakti), widzia-
nej przez licznych uczonych chrzescijanskich jako , kamien kot-
wigcy”. Tym niemniej nalezy réwniez wzigé pod uwage nowg
chrzescijanska interpretacje braminizmu. Ale — dodaje O. Lac-
ombe — ,najwazniejszg rzeczg jest, aby teologia umiala dopro-
wadzié, w prawdzie wiary i ogniu milosci, do spotkania chrzes-
cijanstwa z zarliwg madrosciag hinduskg” 16. Drugie stanowisko
reprezentowane jest przez Raimundo Panikkara 17. Jego zdaniem.
spotkanie chrzescijanstwa z hinduizmem powinno mie¢ miejsce
na plaszczyznie egzystencjalnej. Doktryny obydwu religii sa
w istocie rdzne, ale ich cel jest identyczny: deifikacja czlowieka
i jego polgczenie z Absolutem. Co wiecej, obydwie religie przyj-

13 J.-Cl. Séguy (éd.), Jean Cassien, Institutions, S.C. 109, Paris 1965.
Zob. Aux origines du monachisme chrétien, seria; ,,Spiritualité orientale”,
30, Abbaye de Bellefontaine 1979. '

14 R. Desmedt i J. Neuner (éd.), La quéte de léternel: Approches
chrétiennes de Phindouisme, Bruges—Paris 1967.

15 Q. Lacombe, L’élan spirituel de I’Inde, Paris 1986, ss. 143—1786.

16 O. Lacombe, L’élan..., s. 175.

17 R. Panikkar, Le mystere du culte dans U'hindouisme et le christia-
nisme, Paris 1970; tenze, Le Christ et Uhindouisme, Paris 1972; R. Smet,
Le probleme d’une théologie hindoue-chrétienne selon Raymond Panikkar,
Louvain-la-Neuve 1983.
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muja jako punkt wyjscia identyczng sytuacje antropologiczna;:
egzystencje polegajacg na wyrzeczeniu sie wszystkiego i walce
o osiggniecie pelni i doskonalosci. Dla Panikkara Chrystus jest
obecny w hinduizmie, ale jego obecnosé¢ pozostaje w nim ukryta.

W Indiach prowadzi sie réwniez prace badawcze, organizowane
wspélnie przez ksiezy katolickich, pastoréw anglikanskich i pro-
testanckich oraz ludzi swieckich. W atmosferze poboznosci i ciszy
studiujg oni wazne teksty swiete i por6wnujg je z tekstami chrze-
Scijanskimi. Eksperymenty, zrealizowane w Almora, Nagpur,
Rajpur i Shantivanam, umozliwily owocne kontakty z muys$licie-
lami hinduskimi 18,

Istnieje takze trzecia droga: droga chrzescijanina i hindusa,
z ktorych kazdy tkwi mocno korzeniami w swej wierze i ktérzy
idg razem w Swieto$ci przezywanej w zyciu codziennym. Dzieki
Sekretariatowi dla Niechrzescijan, utworzonemu przez papieza
Pawla VI, i publikowanemu przezen biuletynowi, wiemy o istnie-
niu bardzo licznych inicjatyw na rzecz spotkania i dialogu. Ostat-
nie do$wiadczenia zebrane w Indiach wykazaly pewna nieufnos¢
hinduséw wobec zebran, na ktére zapraszajg ich chrzescijanie 1,
W XIX wieku, w chwili, gdy hinduizm czynil powazne starania
na rzecz przystosowania sie do wspoélczesnego swiata, przywaddcey
religijni zaproponowali chrzescijanom realizacje wspélnego dziela.
W owym okresie Kosciél odnidst sie do tego z ogromng rezerwa.
Obecnie chrze$cijanie przejeli inicjatywe otwarcia sie na hin-
duizm. W dniach 10 i 11 lutego 1972 roku odbylo sie w Alwaye
(Kerala) sympozjum interreligijne na temat ,,wspoélczesnych wy-
zwan dla religii”, podczas ktérego katolicy wystapili z propozycja
wspoélpracy z hindusami ?0. Odtgd ruch ten nabral rozmachu.
Organizowane sg spotkania w instytucjach, parafiach i szkotlach.
Wiadomo, ze Indie wspolczesne noszg pietno tysigcletniej tradycji
kast oraz ze w sferze socjalnej czeka mlode pokolenie ogromny
trud. Chrzescijanie nie zawahali sie przed wejsciem na te droge.
Matka Teresa cieszy sie niespotykang popularnoscig, a jej dzielo
obala wielowiekowe nieporozumienia i nieufnosc.

18 J.-A. Cuttat, La rencontre des religions, Paris 1957; H. Le Saux, La
rencontre de I’hindouisme et du christianisme, Paris 1966; D. S. Amalorpa-
vadass, Research Seminar on Non-Biblical Scriptures, Bangalore 1974.

19  Zob. J. Hirudayam, Le dialogue interreligieux & Madras, w: Bulletin
du Secrétariat romain pour les non-chrétiens, 5, Roma 1970, s. 40—48, oraz
tom .;3, Roma 1973, s. 68—72 (relacja ze spotkania hinduséw z chrzescija-
nami).

20 P.-Th. Paul, Inde, Kerala: Symposium interreligieux sur ,Les défis
aictslz)e-l.ss 4a la religion”, w: Bulletin du Secrétariat romain.., 7, Roma 1972,
s. 80—84.
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III. CHRZESCIJANIE A BUDDYSCI

Przed dwu i p6l tysigcami lat Budda ukazal ludziom droge
wyzwolenia, ktéra zdobyla poczgtkowo wielkg popularnosé w do-
linach Gangesu i Indusu, a nastepnie rozpowszechnila sie szybko
na calym subkontynencie. Na przelomie naszej ery buddyzm
rozciagna!l sie¢ na Chiny, po czym zdoby! poludniowo-wschodnig
Azje, Japonie i Tybet. Dzi§ jest on obecny w calym s$wiecie.

Nalezy zawsze mie¢ na uwadze dwa kierunki wystepujgce
we wspoélnocie buddyjskiej: Hinajana, wczesny buddyzm, czyli
»maly woz”, kladgcy nacisk na zycie klasztorne, oraz Mahajana,
czyli ,wielki wo6z”, posta¢ buddyzmu, ktéra raczej lekcewazy
zycie klasztorne, natomiast kladzie nacisk na role baddhisatva,
czyli ,,zbawcoéw’” w wyzwoleniu calej ludzkosci i kultywuje ma-
drosé w sferze religijnej i mistycznej. W ciggu wiekéw obydwie
formy bezustanne ewoluowaly. Mahajana dala poczatek dwom
pradom chinskiego buddyzmu, ktére spotykamy w Japonii: zen,
ze swym naciskiem na oswiecenie, i amidyzm podkreslajgcy role
poboznosci 21,

1. Spotkanie Zachodu z buddyzmem

Spotkanie Chrystusa i Buddy siega czaséw ewangelizacji Ja-
ponii, zapoczatkowanej przez sw. Franciszka Ksawerego w roku
1549. Historia chrze$cijanskich misji pozwala nam $ledzi¢ losy
kontaktéw wiernych Kosciola i Sanghy. Na szczegoélne zaintereso-
wanie zasluguje spotkanie buddyzmu z mys$lg zachodnig w XIX
wieku. Ojciec de Lubac opisuje w niezréwnany sposéb to wazne
wydarzenie, naznaczone sporami i konfliktami ideologicznymi,
entuzjazmem i negacjg, ktére pozostawily nam obfitg dokumen-
tacje bardziej romantyczng niz naukowg 2. Az do polowy XIX
wieku orientalisci gubili sie w prébach odréznienia hinduizmu
od buddyzmu. Niektérzy racjonalisci posuwali sie¢ nawet do suge-
rowanid, ze chrzescijanstwo jest jedynie zachodnim buddyzmem.
Podczas gdy w swych pracach naukowych Eugéne Burnouf wy-
jasnial fakty, w Europie powstawal neobuddyzm ludowy, ozywia-

21 E. Lamotte, Histoire du bouddhisme indien, Louvain 1958, 19672;
H. de Lubac, Aspects du bouddhisme, Paris 1950; tenze, Amida, Paris 1955;
R. de Berval (éd), Présence du bouddhisme, Sajgon 1959, s. 153—157 (dru-
gie wydanie, Paris 1987); J. Langlais, Le Bouddha et les deux bouddhismes,
Montreal 1975; J. Masson, Le bouddhisme, chemin de libération, Paris 1975;
A. Bareau, En suivant le Bouddha, Paris 1985.

22 Por. H. de Lubac, Aspects du bouddhisme, Paris 1950.
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ny przez poetéw, filozoféw i amatoréw egzotyki. Przypomnijmy,
ze calkowicie fantastyczny utwor La Lumiére de U'Asie (1879),
w ktérym Sir Edwin Arnold przedstawial Budde jako zbawce
Swiata, doczekal sie swego pietdziesigtego wydania angielskiego
w roku 1930 (dwa razy tyle w USA). Na szczesScie orientalistyczne
szkoly: francuska, niemiecka, angielska, austriacka, szwajcarska,
rosyjska, wloska i belgijska, zajmowaly sie tekstami autentycz-
nymi, tak ze na poczgtku XX wieku buddyjska mysl objawila
sie z calg jasnos$ciag naszemu Zachodowi.

2. Buddyzm widziany przez Kosciél

Sob6r Watykanski II potraktowal buddyzm w sposéb trzezwy
i pelen sympatii: ,,Buddyzm, w réznych swych formach, uznaje
catkowityg niewystarczalnosé tego zmiennego swiata i naucza spo-
sobow, ktorymi ludzie w duchu poboznosci i ufnosci mogliby
albo osiggng¢ stan doskonalego wyzwolenia, albo dojsé, czy to
o wilasnych silach, czy z wyiszg pomoca, do najwyiszego oSwie-
cenia” (DRN 2).

Soborowy dokument pochwala buddyzm za to, ze uznal on
catkowitg niewystarczalno$é ludzkiej nietrwalosci i zmieniajgcego
sie §wiata. Stwierdzenie to zdaje sie wtérowaé¢ ubolewaniu s$w.
Pawla nad niemocg ludzks i podejmowaé motyw chrzescijanskiej
pokory. Mozna powiedzie¢, ze akcent, jaki Budda kladt na onto-
logiczng niedoskonalo$é¢é czlowieka, oraz jego nieublagana analiza
ja, zniszczyly idola czlowieka i uczynily tego ostatniego wolnym.
Sobor podkres$la niektore pozytywne aspekty doktryny buddyj-
skiej: wyzwolenie, o§wiecenie, poboznosé. W ten sposéb spotyka
sie z dwoma wielkimi pradami, ktére obecnie wyruszajg ponownie
na podbdj Swiata. Z jednej strony jest to buddyzm Zen (wywo-
dzacy sie z chinskiego ch’an czerpigcego inspiracje z taoizmu),
ktory twierdzi, iz przekazuje samg istote buddyzmu, jakg mialoby
by¢ intuicyjne uswiadomienie sobie ,natury Buddy”, wlasciwe]
kazdemu czlowiekowi. Z drugiej strony chodzi o buddyjska
bhakti, w ktérej pobozny czlowiek bada uwaznie $wiat niebieski,
blaga i oczekuje pomocy zbawiciela. Tak jak w przypadku hin-
duizmu, Sobér wzywa chrzescijan, aby rozpoczeli ostrozny i prze-
pojony miltoScig dialog z buddyzmem i zacheca ich do wspélpracy
w celu przyczynienia sie do postepu duchowych, moralnych i spo-
teczno-kulturalnych wartosci, ktére znalezé mozna u uczniow
Buddy.
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3. Mysl chrzescijanska a mys§l buddyjska

Znaczgce prace prowadzone od przeszlo wieku przez orien-
talistéw i historykow religii umozliwily Kosciolowi rozpoczecie
prawdziwego, naukowego i teologicznego dialogu 23, W tym kon-
tekscie ogromnego znaczenia nabiera dzielo ojca de Lubac, ktéry
rozpoczgl swa dzialalnos¢ w Lyonie w roku 1930. W trzech pra-
cach opublikowanych w latach 1950-1955 ten wybitny historyk
i teolog bada przede wszystkim bledy apologetyczne 24, Stwierdza
on, ze nie liczac chrzescijanstwa, ,,buddyzm jest niewatpliwie
najwiekszym zjawiskiem duchowym w historii”.

Budda jawi sie jako rywal Chrystusa, Jego ,,spadkobierca
domniemany” — jak mawial Nietzsche. Tak jak Romano Guardini,
H. de Lubac uwaza, ze wschodnia poétkula duchowa ludzkosci
naznaczona jest pietnem ,,Przebudzonego”, bedgcego — by¢ moze
— ostatnim religijnym geniuszem, z jakim chrzescijanstwu przyj-
dzie sie rozmoéwié. Na tej podstawie podejmuje on prawdziwg
medytacje nad buddyzmem, wychodzac od chrzescijanskiej giebi,
ktéra upowaznia do moéwienia o dialogu pomiedzy Chrystusem
i Budds.

Po surowym osgdzie dwojakiego stosunku chrzescijan do bud-
dyzmu w XIX wieku (to znaczy, z jednej strony tendencji nega-
tywnej do odrzucania go, a z drugiej strony tak entuzjastycznego
przyjecia przez chrzescijanskich tradycjonalistéw, ze istnialo ry-
zyko zboczenia ku synkretyzmowi), H. de Lubac bada doktryny
najpierw pod katem kontrastéw, a nastepnie pod kgtem zbieznoSci.
Z tej podwoéjnej konfrontacji wyciagga kilka istotnych wnioskéw.
Buddyjskiej wewnetrznosci, na ktérg skiada sie kosmiczny i meta-
kosmiczny wymiar, odpowiada wewnetrznoS¢é chrzescijanska,
utkana z personalnej i interpersonalnej glebi. Biblijny Bog prze-
wyzsza nieskonczenie wymiar wewnetrznosci i wszechobecnosci
doswiadczenia buddyjskiego. Milos¢ buddyjska przypomina mi-
los¢é chrzescijanska, tak jak sen przypomina rzeczywistos¢. W pos-
laniu tego wschodniego ,,0jca”, H. de Lubac widzi ,,co§ w rodzaju
Starego Testamentu”. Definiujgc postawe apostolta Chrystusa na
ziemi buddyjskiej, zobowigzuje go do tak silnego i tak totalnego
otwarcia sie na rzeczywisto§¢ chrzescijansks, aby buddysta,
patrzagc na niego, czul sie tak, jak gdyby znalazl sie przed
Jezusem.

23 E. Lamotte, D. L. Snellgrove, J. Masson (éd.), A la rencontre du
bouddhisme, t. I-II, Roma 1970 (Dokument rzymskiego Sekretariatu dla
Niechrzesécijan).

24 Zob. przyp. 21. Por. takze J.-A. Cuttat, Fait bouddhique et fait
chrétien selon l'oeuvre du Pére de Lubac, w: L’Homme devant Dieu, 3
Paris 1964, s. 15—41.

4
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4. Spotkanie zakonow

Historia Buddy i jego wspdllnoty jest nierozlacznie zwigzana
z zyciem zakonnym., W pismach, w malarstwie i w rzezbie jest
on przedstawiany jako mnich otoczony uczniami, a wspélnota
buddyjska nazywala sie Sangha. Instytucja zakonu jawi sie jako
element skladowy tej wspoélnoty. Trzy cechy charakteryzujg du-
chowo$¢ mnicha: oderwanie od $wiata, umiarkowana asceza, mi-
styczne dgzenia. Zycie zakonne — rézne w zaleznoSci od epoki
i kraju — jest stalym elementem dwuip6ltysiacletniej historii,
a obecnie przezywa prawdziwg odnowe w lonie swiatowej wspol-
noty buddyjskiej.

Zycie zakonne jest dzi§ jedng z drog spotkania chrzescijan-
stwa z buddyzmem. Mozna powiedzieé, ze pionierem tej drogi
byl ojciec Thomas Merton, urodzony we Francji w roku 1915,
nawrécony na katolicyzm w roku 1938, mnich-trapista w Ken-
tucky, ktéry zmarl nagle w Bangkoku 11 grudnia 1968 roku,
podczas spotkania zakon6éw, zorganizowanego przez organizacje
,Pomoc Miedzyzakonna — Dialog Miedzyzakonny” (AIM-DIM)
powstalg z inspiracji encykliki Fidei donum Piusa XII (1957) %.
Wséréd swych celéw Thomas Merton wysuwal na plan pierwszy
stworzenie chrzescijanskiego zycia zakonnego w Azji, kontynencie,
na ktérym odkry! ukryty pierwiastek kontemplacyjny chrzesci-
janstwa. Jego postanie wyrasta z tradycji egipskich mnichow
pustyni oraz Ojcéw Kosciola. Tym, co uderzalo go w buddyzmie,
byla wartosé¢é przezytego doswiadczenia. Wychodzac z podob-
nego punktu widzenia, widzial on w chrzescijanskim zyciu zakon-
nym zywe doSwiadczanie jednosci w Chrystusie. Wydobywajac
na jaw liczne plaszczyzny wspélne dwom tradycjom, Merton
kladl nacisk na niebezpieczenstwo synkretyzmu. W buddyzmie Zen
uderzal go zwlaszcza stan przebudzenia. Tak jak Ojcowie pustyni,
ktorzy dazyli do doskonalej czystosci serca, unikajac jednoczesnie
czynienia z wiedzy celu samego w sobie, Zen pomaga czlowiekowi
w calkowitym wyzbyciu sie ,,ja” i wszystkich jego spraw. Jed-
nakze tam, gdzie chrzescijanin ma Chrystusa i Krzyz, buddysta-
-zen nie ma Buddy, lecz préznie (sunjata) 26, Podczas ostatniego
wykladu wygloszonego na kilka godzin przed $miercig, Merton
uwypuklil wyzszosé chrzescijanstwa. Ale jednocze$nie wskazal

25 G. Twomeg (éd), Thomas Merton. Prophet in the Belly of a Paradox,
Nowy Jork—Toronto 1978; J. Leclerq, Nouvelle page d’histoire monastique,
Histoire de I’A.I.M., 1960—1985, Vanves 1986.

26 Th. Merton, Zen, Tao et NirvGna: Esprit et contemplation en Ex-
tréme-Orient, Paris 1970; fenze, Le retour au silence, Paris 1973, wstep
piéra J. Leclercq, s. 7—18.
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na element wspélny monastycyzmowi wszystkich religii: na da-
zenie do wykroczenia poza wlasne ,ja”, do wyzwolenia od ,,ja”
w tym, co jest w nim ograniczone, aby otrzymac¢ oczyszczenie,
uspokojenie i lacznosé z osobistym i powszechnym ,,ponad”.
Organizacja AIM-DIM rozrasta sie z roku na rok coraz bardziej.
Organizuje ona spotkania miedzyzakonne i bierze udzial w dialogu
miedzy religiami, w ktérym mnisi buddyjscy sg uprzywilejowa-
nymi partnerami.

5. Chrzescijanie i buddysci w sluzbie pokoju

Budda uczyl wspélczucia; Chrystus przekazal swym uczniom
postanie i przykazanie milo$ci. W obydwu przypadkach chodzi
o impuls dany ludziom na rzecz pokoju. Watek pokoju powracat
wielokrotnie juz podczas obrad Parlamentu religii, ktére odby-
waly sie w Chicago od 11 do 27 wrzesnia 1893 roku. Rowniez
w deklaracji Nostra aetate Sobér Watykanski II powracal cztero-
krotnie do sprawy jednosci, milosci i pokoju pomiedzy narodami
i pomiedzy ludzmi. Poczawszy od préb pacyfikacji Indii, pod-
jetych przez cesarza Ashoke w polowie III wieku przed Jezusem
Chrystusem, az do naszych czaséw, buddysci wkladajg wiele
wysitku w ustanowienie pokoju. Totez nie nalezy sie dziwié,
ze sfera ta jest uprzywilejowanym terenem ich spotkania z chrze-
Scijanami, oraz ze wspoélne dzialanie rozwija si¢ przy okazji
miedzyreligijnych konferencji, tak jak mialo to miejsce w Aja-
toun w Libanie, w Genewie i w Kioto w roku 1970. W Genewie
temat popierania pokoju w $§wiecie byl podejmowany w roéznych
kontekstach. Swiatowa konferencja religii na rzecz pokoju zor-
ganizowala w Kioto, w Japonii (16-21 pazdziernika 1970 roku)
kongres, podczas ktorego przywbddcy religijni starali sie uczynié
ze swej dyskusji na temat pokoju platforme majacg na celu
zorganizowanie akcji ogélnoswiatowej. Byl to réwniez gléwny
temat spotkania papieza Pawla VI z Dalaj Lamg, 30 wrzesnia
1973 roku ??. Podczas dwéch ostatnich dziesiecioleci mnozyly sie
spotkania, przedsiewziecia i imprezy. Jednym z najbardziej spek-
takularnych bylo spotkanie w Asyzu 27 pazdziernika 1986 roku,
zorganizowane z inicjatywy papieza Jana Pawla II: spotkanie
modlitewne, pielgrzymka i post w intencji pokoju pomiedzy

27 Biuletyn rzymskiego Sekretariatu, 8, Rzym 1973, s. 151; H. A. Jack,
Religion for Peace: Proceedings of the Kyoto Conference on Religion of
Peace New Delhi, Bombaj 1973. Zob. J. Spae, Christian Corridors of Japan,
Tokio, Oriental Institute 1965.
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narocdami. Delegacja buddyjska wybrala modlitwe zredagowany
przez Shantideve, buddyjskiego swietego z VIII wieku 28,

WNIOSKI I PERSPEKTYWY

Ruch spotkan i dialogu chrzescijanstwa z religiami wschod-
nimi zainaugurowal nowy etap historii. Zapoczgtkowany w sposéb
systematyczny w Parlamencie religii w Chicago w roku 1893,
ruch ten przechodzil nastepnie okres diugiego dojrzewania, kto-
rego ukonorowaniem byla Nostra aetate Soboru Watykanskiego Ii
z 28 pazdziernika 1965, zakonczona deklaracja na temat powszech-
nego braterstwa wykluczajgcego wszelkg rasowa, klasowg czy
religijng dyskryminacje pomiedzy ludzmi. Méwigc o zbawieniu
ludzi innych religii, Sobér stwierdza: ,,Cokolwiek bowiem znaj-
duje sie w nich z dobra i prawdy, Kosciét traktuje jako przy-
gotowanie do Ewangelii i jako dane im przez Tego, ktory kazdego
czlowieka oswieca, aby ostatecznie posiadl zycie” (KK 16). Aluzja
do praeparatio evangelica Swiadczy o nawigzaniu Soboru do tra-
dycji patrystycznej, zachowanej w pamieci Kosciola, a szczegdl-
nie przywroéconej do lask w XIX wieku w pracach Johna Hen-
ry’ego Newmana.

Ojcowie Kosciola bezustannie glosili, ze Bog sworzyl czlowieka
dla realizacji celu nadprzyrodzonego, na swoj obraz, aby stal
sie na Jego podobienstwo. Wedlug teologii patrystycznej, kazdy
czlowiek zwigzany jest organiczng wiezig z Chrystusem: chodzi
tu o zwigzek podstawowy, najistotniejszy i niezbywalny. Totez
w swej wierze w Chrystusa Kosciél musi asymilowaé wszelki
religijny wysilek ludzkosci. Jako depozytariusz pelni prawdy,
Koscidél wyznaje Chrystusa bedacego ,,drogg, prawdg i zyciem”
(J 14, 6), ale przyznaje, ze w kazdej religii zawarte sg pewne
elementy prawdy, ktére osiggng swa pelng wartosé dopiero wow-
czas, gdy zostang scalone w Chrystusie. W tej materii odnosi
sie ze szczegblng uwaga i upodobaniem do hinduizmu i buddyzmu,
dwaoch swiatel, ktore od tysiacleci nieustannie prowadza wielkie
ludy Azji. Nostra aetate jest nierozlgcznie zwigzana z Lumen
gentium i Ad gentes. Sobdr glosi wiare w jedynosé Chrystusa
Objawiciela i Zbawcy, ale jednocze$nie patrzy z poszanowaniem
i podziwem na historie duchowg ludzkosci.

tlum. Malgorzata Tryc-Ostrowska

28  Praca zbiorowa, Paix aux hommes de bonne volonté: Les grandes
religions au rendez-vous d’Assise, Paris 1987,
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