GIUSEPPE REGUZZONI
Mediolan

W SLONECZNYM NIEBIE:
_ SW. FRANCISZEK Z ASYZU
I SW. DOMINIK - ,RYCERZE” BOGA

,,Niewystowiona Moc patrzac na Syna
Oczyma tego $wigtego Kochania,
Ktoére si¢ z Obu od poczatku wszczyna,
Wszystko, na co wzrok albo mysl si¢ sklania
Wprawia w lad taki, ze rozkosz bez liku
Plynie z samego tych praw ogladania”
(Dante Alighieri)'

Tak si¢ zaczynaja Piesni Stonca, prawdziwa przedmowa (polaczong
z wezwaniem do czytelnika), ktéra oznacza poczatek nowej sekcji
poematu, a nie tylko jakie§ zwykle tylko wzniesienie si¢ do wyzszego
jeszcze nieba, nieba madrych duchéw. A zaczynaja si¢, wcale nie
przypadkowo, silnym odniesieniem do Trdjcy Swigtej, mozna by
powiedzie¢: do pewnego porzadku ontologicznego, ktory si¢ staje
wzorcem dla calej struktury poematu, bgdac rownocze$nie odwolaniem
si¢ do opatrzno$ciowego porzadku $wiata. To pierwsze podejscie
uzasadnia si¢ nowoscia, jaka stanowi wejscie do trzeciej triady niebies-
kiejy: wychodzacy z nieba Wenus, Dante sigga do czwartego nieba,
nieba Slonca, pierwszego, jakie si¢ znajduje calkowicie poza tym
klinem cienia ziemskiego, jaki pada jeszcze na trzy pierwsze nieba.
Piesn X jest pierwsza z Piesni Slorica, wprowadzona dluga przedmowa,
liczaca 27 wierszy, nacechowana jednak w wielkim stopniu swym
wstgpnym charakterem, tak ze po tym wstgpie nast¢puje dlugi opis
tego nowego nieba (ww. 28-90) oraz cze$¢ historyczna, w ktorej jeden
z tych madrych duchéw, §w. Tomasz z Akwinu, odlacza si¢ od

! Boska komedia (tlum. E. Porebowicz), Warszawa 1963, s. 374 (Raj, Piesn X, 1-6).
W dalszym ciagu bede raczej korzystal z wczesniejszego wydania tego dziela w przekladzie
A. Swiderskiej (Krakow 1947), albowiem — na moje wyczucie — o wiele wierniej oddaje ona
ducha oryginatu. — Przyp. tlum., L. B.

62



W SLONECZNYM NIEBIE: SW. FRANCISZEK Z ASYZU I SW DOMINIK .RYCERZE" BOGA

pierwszego wienca dwunastu blogostawionych, aby nam przedstawié
inne madre duchy. Rowniez tutaj, w tym doskonalym schemacie
triadycznym, zanim jeszcze si¢ zakonficzy przejécie przez to czwarte
niebo, nastgpuje prezentacja dwoch innych, kolejnych jeszcze ,,wien-
cow” lub , koron” (,,girlandow”), odpowiednio w XII i XIV Piesni.

Kazdy ,,wieniec” ma dwanascie ,kwiatow”, a wience sg trzy... Te
liczby nie sa bynajmniej przypadkowe, lecz towarzyszg wciaz czytel-
nikowi w doskonalej harmonii z gleboka symbolikg liczbowg, skon-
centrowang w tajemnicy Boga Troéjjedynego. Rewia madrych duchow
kazdego wienca, chociaz si¢ wywodzi z ogolnego zalozenia spekula-
tywnego, zespala si¢ raczej z percepcja 1 badawczym doswiadczeniem
samego Autora, ktory postluguje si¢ abstrakcyjnymi schematami.
I tak, jesh jest prawda, ze pierwszy wieniec jest wiencem duchow
intelektualnych, to uderza fakt, iz sw. Tomasz znajduje si¢ w nim
niemal tuz obok swego antagonisty Sigera z Brabantu, filozofa
oskarzanego o awerroizm. Podejmowane przez filologi¢ dantejska
proby wyjasnienia powodow takiego antynomicznego zestawienia,
pomijajac juz fakt przyznania przez Poet¢ zbawienia Sigerowi, o ile
tylko si¢ ograniczaja do podejscia $ciSle historyczno-filozoficznego?,
nie s3 w stanie wyjasni¢ powodow tego poetyckiego wyboru Autora,
ktory ,,zbawiajac” Sigera pragnie uratowac jego zapamigtale, ale
bardzo szczere, poszukiwanie prawdy, to ,niezaspokojone nigdy
pragnienie”, ktéore Dante uznaje wielokrotnie za wewngtrzng pozyw-
ke swego poematu. W ten sposob postac Sigera staje si¢ emblematem
intelektualnego niepokoju, ktéry jest z natury swej ,,Swigty”, albo-
wiem kieruje si¢ szczerze ku dobru’

Podobna antynomia wystgpuje takze w drugim wiencu, gdzie sw.
Bonawentura, teolog ,,woluntarystyczny”, pojawia si¢ obok ,,Joachi-
ma, opata Kalabrii”, w polemice z ktorym wypracowal wilasnie wiasna
teologie dziejow. Trzeci wreszcie wieniec jawi si¢ jakby jakies zwien-
czenie cyklu Slonca, a jego pojawienie si¢ Dante wita pelnym zdumie-
nia zawolaniem: ,,O szczere Ducha Swietego blyskoty!”, co pozwalalo

Jak np. B. Nardi, Il canto X del Paradiso. Lectura Dantis Sic., Alcamo 1957; czy
E. Gilson, Dante et la philosophie, Paris 1939, s. 256-282 1 301-306.

' Zgodnie z tym ujeciem, Dante mogtby p6jsé po linii wiarygodnej skadinad tradycj
moéwiacej o ponownym zblizeniu si¢ Tomasza i Sigera, zakonczonym przyjeciem przez tego
ostatniego pozycji Tomaszowej, widocznym wyraznie w jego pozniejszych dzietach: De
anima intellectiva i Quaestiones super librum De Causis. Por. w tej kwestii: M. Corti, Dante
a un nuovo crocevia, Firenze, s. 98-101; F. Van Steenberghen, La filosofia nel XIII secolo,
Milano 1972. s. 346nn; 1. Biffi, La poesia e la grazia nella Commedia di Dante, Milano 1999,

s. XXII-XXVL
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dawnym komentatorom odczytywac te trzy korony odpowiednio pod
znakiem Ojca (pierwsza), Syna (druga) i Ducha Swigtego (trzecia).
Taniec tych trzech koron, harmonia $wiatla i mistyczna ekstaza
znamionujg kres wedréwki przez Stoneczne Niebo 1 staja si¢ przejSciem
do Nieba Marsowego — dzigki spojrzeniu Beatrycze. I tak o ile
Stoneczne Niebo rozciaga si¢ przez cztery Piesni, to te ostatnie s3
ulozone zgodnie z klasyczna struktura: pouczajace sa Piesni X 1 XIV,
a opowiadajace: XI 1 XII. Ta klasyczna struktura uwidacznia si¢
ponadto w tym, ze glos opowiadajacy w Piesni XI nalezy do $w.
Tomasza z Akwinu, a w Piesni XII — do $w. Bonawentury. W Piesni
XI $w. Tomasz wyslawia $§w. Franciszka z Asyzu i ciska gromy na
zdegenerowanych dominikanoéw; w Piesni XII sw. Bonawentura wy-
stawia sw. Dominika 1 ciska gromy na zdegenerowanych francisz-
kanow. Jest to juz samo w sobie bardzo znamienne nie tylko ze wzgledu
na ,konkordystyczne” podejscie Dante Alighieri’ego do zagadnien
zwiagzanych z filozofia 1 teologia scholastyczna, albowiem ponownie
— takze w swoim sposobie odczytywania dziejéw Kosciola 6wczesnego
—ukazuje, iz cel Poematu jest zgola ,,praktyczny”. Jak bowiem czytamy
w Liscie do Cangrande della Scala: ,,Genus vero phylosophiae sub quo
hic in toto et parte proceditur est morale negotium sive ethica; quia
non ad speculandum, sed ad opus incoeptum est totum”, ktore to
nastawienie na wymiar moralny, czyli etyczny, nie wyklucza jednak
calkowicie spekulacji, ale zdecydowanie ja ogranicza: ,,Nam si in aliquo
loco vel passu pertractatur ad modum speculativi negotii, hoc non est
gratia speculativi negotii, sed gratia operis” Oto dlaczego w samym
sercu Piesni Slonca mamy dwie Piesni opowiadajace, ktore trzeba
traktowac, jak widzieliSmy, nie tylko jako przyklady, ale takze jako
refleksje nad historia, ktéra dla Poety, podobnie jak dla wszystkich
ludzi jemu wspolczesnych, jest zawsze 1 wylacznie historig §wigta.

Zespalajac obie te historie poza wstawka narracyjna (co w konsek-
wencji doprowadzi do wzajemnego uzupelniania si¢ gloséw Tomasza
i Bonawentury), mamy dwa odniesienia do wypowiedzi, w ktorej
Tomasz przedstawia siebie samego 1 blogostawione duchy pierwszego
wienca:

,Jam byl owieczka w onej trzodzie $wigtej,

ktéra Dominik prowadzi $ciezyna,

gdzie zyje ten, co gnusnoscia nie tknigty” (X, 94-96).

., To piate $wiatlo, co zda si¢ jutrzenka

wsrdd nas, milosci takie lalo strugi,

ze $wiat drzal, by go nie karano meka;
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w nim blyszcza takie madrosci zastugi,
iz jesli prawda kazda prawdy gloska,
nie mial tej wladzy nawet tamten drugi” (X, 109-114).

Tym piatym $wiatlem jest dusza Salomona, ktorg Dante — idac za
Hieronimem, a wbrew Augustynowi - uznaje za zbawiong i na
podstawie 1 Krl 3, 12 uwaza za niemozliwy do nasladowania wzor
madrosci.

Natomiast Tomasz wyczuwa niejako watpliwosci, jakie nurtujg
Poete, dostrzegajac jego pragnienie uchwycenia glgbszego sensu tych
dwoch wypowiedzi:

,» 1y watpisz, chcialby$ wigc, by¢ wyjasniono

stbw mych osnowg, co si¢ sztucznie wije,

miast rownym pasmem przg¢dz¢ snu¢ spleciong.

Kiedym powiedzial: «kto nie gnuény tyje»,
lub kiedym mowil: «nie zjawil si¢ drugi»,
dobrze trza pojac, co si¢ w stowach kryje” (XI, 22-27).

Dopiero to, co nastgpuje jako wyjasnienie tych dwoch enigmatycz-
nych stwierdzen, nie jest zadnym, $cisle rzecz biorac, rozrdznieniem
(distinctio) o charakterze spekulatywnym, lecz — zgodnie z konstrukcja
dzieta — pochwalg Franciszka z Asyzu, wyrazona poprzez jego poetyc-
ka biografie. Liczy si¢ natomiast tutaj jak najbardziej sposob, w jaki
$w. Tomasz wprowadza zycie 1 wzor §w. Franciszka w $cistym ze-
spoleniu z zyciem 1 wzorem $w. Dominika Guzmana:

,Opatrznos¢, ktora dzierzy Swiata cugi

wraz z onym zborem, co oczy wyslanca

ol$niewa jako blyskawiczne smugi,

chcac by do swego dazyla wybranca
oblubienica Tego, co okrzykiem
i krwig poswigcil ja z Golgoty szanca,

sobie 1 Jemu wierna cnot nawykiem,

dwoch ksigzat na swe rozkazy wybrala

by tam i tutaj byli przewodnikiem.

Jeden z tych ogniem seraficznym pala,
drugi, Zze madry wielce byl na ziemi,
1$ni, kedy rzesza cherubow wspaniala.

O jednym powiem, gdyz stowami tymi

obu wychwale, bo wsrod niebios zniwa

jeden cel dziely osiagneli swymi” (XI, 28-42).

Na poczatku mamy zatem ,,Opatrznos¢, ktéra dzierzy $wiata cugi”,
zgodnie z wyrazeniem, ktoére pojawia si¢ niemal doslownie w pierw-

65



GIUSEPPE REGUZZONI

szych zdaniach Piesni 1 1 X Raju. W Piesni X dochodzi réwniez do
glosu motyw oblubienicy: ,,gdy Boza ocknie si¢ oblubienica wzywac,
na jutrzni¢ by wstal ukochany” (w. 140-141), ale temat oblubienczy,
symbolizujacy Kosciol zespolony z Chrystusem, jest tu obecny jako
wywodzacy si¢ wprost z Nowego Testamentu; rowniez w Piesni XII
(w. 42-43) staje si¢ on wprowadzeniem do zycia $w. Dominika,
a w innych pismach Poety, jak np. w Biesiadzie (11, V, 5), pojawiaja
si¢ zwroty takie, jak: ,,oblubienica 1 sekretarka, Kosciol swiety”, lub
w Listach (X1, 7). ,mater piissima, sponsa Christi” Aby Kosciol,
oblubienica Chrystusa, ktory zespala go ze soba swoja blogoslawiona
krwia wylana na krzyzu, wedrowal ku Niemu, swemu Oblubiencowi,
Opatrzno$¢ wzbudzita dwoch przewodnikow (,,dwoch ksiazat™), kto-
rzy beda stali u Jego boku: jeden z tej strony, aby uczyni¢ Kosciol
bardziej wierny Chrystusowi w milosci, drugi z tamtej strony, aby go
zabezpieczy¢ swoja madroscia. I dlatego celebrowanie jednego oznacza
silg rzeczy $wietowanie drugiego, dziela ich obu zmierzaja bowiem do
tego samego celu, jakim jest utrzymywanie KoS$ciola w wiernosci jego
Oblubiencowi.

Nie brakuje epicko-kawalerskiej specyfiki jezyka: dwaj ,ksigzeta”,
jako dwaj rycerze, maja eskortowac¢ oblubienice, towarzyszyC jej
w drodze, a tym samym walczy¢ za nig. Ponadto juz tutaj mozna
dostrzec inspiracj¢ bonawenturianska, ktora przenika zreszta cale
opowiadanie 1 pochwal¢ dziela Franciszka, verum etiam evangelicae
perfectionis professorem, czyli prawdziwego nauczyciela doskonalo$ci
ewangelicznej* Nie bez powodu w Piesni XII slowo ,,rycerz” pojawia
si¢ tym razem bezposrednio na ustach §w. Bonawentury w jego krotkim
wprowadzeniu do zycia sw. Dominika, 1 to jako — co wigcej — po-
wtorzenie tego, co powiedziano w Piesni poprzedniej o $w. Tomaszu
z Akwinu:

,»1, jak rzeczono, Swej Oblubienicy

dwoch dal rycerzy, co czynem i stowem

narod zblakany wiedli ku Stolicy” (XII, 43-45).

Godny uwagi jest ponadto fakt, ze zelum (zar, gorliwos¢) tych
dwoch , ksiazat” Poeta zestawit (nie jako przeciwienstwo lecz uzupel-
nienie) z blaskiem hierarchii niebieskich:

»Jeden z tych ogniem seraficznym pala,

drugi, ze madry wielce byl na ziemi,

1$n1, kedy rzesza cherubow wspaniata” (XI, 37-39).

4 Legenda Maior, 1, 2.
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Zar pierwszego odzwierciedla cechy pierwszej hierarchii niebieskiej:
serafinéw (a ,,seraficzny” oznacza przeciez: plomienny milo$cig nad-
przyrodzona); szczegélny blask drugiego odzwierciedla wlasciwosci
drugiej hierarchii niebieskiej: cherubinéw (a cherubin oznacza: napel-
niony madroscig). W kazdym z tych dwoéch przypadkow chodzi
o pewien nadmiar (excessus), czyli o przekraczanie (excedere), wy-
chodzenie z normy, albo raczej: uleganie przyciaganiu az do glebi
przemieniajacego przeznaczenia Trynitarnej Mitosci.

Pseudo-Dionizy Areopagita pisze: ,,Nazwa Serafinow oznacza jas-
no ich staly 1 wieczny pociag do rzeczy Boskich, zapal, nate¢zenie,
rozp¢ed Swiety ich szlachetnego i niewidzialnego porywu i t¢ moc
potezna, z jaka oni podnosza, przeobrazaja, 1 przerablaja na swoj obraz
podlegle im natury, ozywiajac je 1 zapalajac ogniem, ktory ich samych
pozera; i to cieplo oczyszczajace, ktore niszczy wszelka skaze, 1 na
koniec t¢ czynng, stala 1 niewyczerpalnag wlasno$¢ otrzymywania
1 udzielania $wiatla, rozpraszania 1 znoszenia wszelkiej niejasnosci,
wszelkiej ciemnos$ci”® Natomiast ,,nazwa Cherubinéw oznacza dar
poznania 1 uwielbiania Boga, ogladania swiatla w jego pierwotnym
blasku 1 pigkna niestworzonego w jego najwspanialszym promienio-
waniu; uczestniczenia w madrosci, ksztaltowania si¢ na jej podobien-
stwo 1 rozlewania, bez zazdro$ci, na nizsze istoty potokow darow
cudownych, ktore sami otrzymali”® Dwa przymiotniki opisujg zatem
cechy specyficzne — charyzmaty! — powolania dominikanskiego i fran-
ciszkanskiego. Nawet w tym wzorcowym stosowaniu przymiotnikow
poezja Dantego odzwierciedla ideg tej doskonalosci chrze$cijanskie;,
ktora uwzglednia historyczno-antropologiczny wymiar 1 sakralnos¢
kosmosu, ktére to pojgcie na skutek zlego jego rozumienia Barth
uwaza za hellenizujace dziedzictwo scholastyki Sredniowiecznej, a ktore
mimo wszystko scholastyka potrafila usytuowac¢ wlasciwie zaréwno
w swym nurcie pisarskim, jak tez w antropologii desiderium naturale
visionis Dei (naturalne pragnienie widzenia Boga).

Dopiero wtedy, gdy si¢ uwzglednia t¢ istotng wartos¢, jaka ma
milo$¢ nadprzyrodzona, jest si¢ w stanie dostrzec prawdziwe znaczenie

S O hierarchii niebiarskiej, V11, 1, w: Dziela Swigtego Dionizyusza Areopagity (ttum.
E. Buthak), Krakoéw 1932, s. 141.

® Tamze. Dante nie tylko umieszcza Dionizego posrod madrych duchow pierwszego
wienca (X, 115-117), ale po opisaniu porzadku i hierarchii niebieskiej stwierdza takze
z uznaniem jego wielki wklad w to wlasnie dzielo: ,,Dyjonizego dusza tak porwana / byla
pragnieniem te bada¢ przestworza, / iz przezen cala hierarchia nazwana” (XXVIII,
130-132).
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metafory oblubienczej. Dlaczego zreszta po wprowadzeniu idei ,,ry-
cerzy” Chrystusa oblubieniec Dante mialby si¢ zdecydowa¢ na ujmo-
wanie calego pochwalnego opowiadania o zyciu Franciszka z Asyzu
w symbolice zaslubin z Panig Ubdstwem? Zachodzi tutaj niewatp-
liwie pewna zamierzona ambiwalencja w samej metaforze oblubieni-
cy, ktéora z jednej strony jest Kosciol, z drugiej zas ubodstwo:
Franciszek poslubia ubdstwo 1 wlasnie dzigki temu towarzyszy Kos-
ciolowi w jego drodze do Oblubienca. Pochwala Franciszka, oparta
w duzej mierze na relacji zawarte] w dwoch Legendae Bonawentury,
koncentruje si¢ na siedmiu momentach: narodziny, powolanie i wy-
bor ubdstwa, przybycie pierwszych zwolennikéw 1 zalozenie zakonu,
zatwierdzenie przez papieza Innocentego III, ostateczne zatwier-
dzenie przez papieza Honoriusza III, przemawianie ,,w obecnosci
dumnego Sultana” 1 trzecie zatwierdzenie przez samego Boga styg-
matami, $mier¢ i pogrzeb w ubostwie golej ziemi. Po co tak skrajne
podkreslanie ubostwa? Jaki jest jego zwigzek z pierwszym tematem
oblubienczym, jakim jest towarzyszenie Kosciolow1 w drodze do
Chrystusa?

Pierwsza odpowiedz ma niewatpliwie charakter globalny: chodzi tu
glownie o to, by Koscidl strzegl tego, co istotne, a wigc by byl ubogi,
takze materialnie; 1 to wlasnie podkreslaja niemal wszystkie komen-
tarze Boskiej komedii, dostrzegajac w niezliczonych wprost jej fragmen-
tach bardzo ostre wystgpienia Poety przeciwko korupcji duchowien-
stwa 1 hierarchii. Ale jest jeszcze co$ wigcej. Nawet powinno byc¢ wigcej:
dla Poety ubostwo nie jest celem (w rzeczy samej pod koniec Piesni
XII Bonawentura zmaga si¢ zaro6wno z tymi, ktoérzy chcg zlagodzic
twardosSC reguly, jak i z tymi, ktorzy traktuja ubostwo jako cel sam
w sobie, jak to glosi 1 czyni zwlaszcza ,,partia” Uduchowionych).
Tymczasem Piesn X1 swym wielbientem Franciszka pomaga nam
zrozumie¢, czym jest ubdstwo dla Poety: narz¢dziem, srodkiem shuza-
cym do mocniejszego przylgnigcia do Chrystusa, wiernoscia Jego
planom, ,,aby i§¢ do swego Umilowanego”, by stac¢ i by¢ u Jego boku.
Wiasnie tutaj dantejskie odczytywanie historii franciszkanskiej staje si¢
radykalnie chrystocentryczne (bynajmniej nie przypadkiem imi¢ Chrys-
tusa pojawia si¢ trzykrotnie w ciggu tego niezbyt dlugiego opowiada-
nia) 1 znajduje swoja racj¢ bytu w perspektywie teologii dziejéw, bardzo
mocno zbiezne) z perspektywa Bonawentury, poczynajac od Legendu
Maior az po Collationes in Hexaemeron: widzenie §w. Franciszka,
w ktorym Chrystus ukrzyzowany ukazuje si¢ pod postacig Serafina,
towarzyszylo wciaz Bonawenturze po jego pobycie na gorze Alwernii.
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,Duchowi teologa medytujacego powinno niewatpliwie ukazaé si¢
to, ze w tym widzeniu obwieszcza si¢ sama istota doswiadczenia
pelnego tajemnicy: spos6b przyjmowania Boga urzeczywistnit si¢ tutaj
na najwyzszym poziomie milosci, na szczeblu Serafinow. Jak zatem
stygmaty potwierdzaja tozsamo$¢ Biedaczyny jako angelus cum signo
Dei vivi, tak samo pojawienie si¢ Pana pod postacia Serafina wskazy-
walo na hierarchiczne usytuowanie Franciszka 1 jego historyczne;j
godziny; powinien naleze¢ konsekwentnie do seraficznego Kosciola
czasu ostatniego”’ Jezeli zatem poza dwiema Legendae $w. Bonawen-
tury, wedlug zgodnej calkowicie w tej kwestii opinii komentatorow
dawnych 1 dzisiejszych, wzorcami literackimi, z ktérych Dante czerpie
natchnienie, sa zasadniczo napisane przez Tomasza z Celano ( ok.
1260) dwa zyciorysy (Vitae®) oraz Sacrum commercium beati Francisci
cum Domina Paupertate®, to mozna z pewnosciag méwi¢ o oryginalnosci
Dantego w odczytywaniu doswiadczenia franciszkanskiego w poje-
ciach, ktérych nie da si¢ uzna¢ za pokrewne grupie Uduchowionych
(z ktorymi polemizowal nie tylko Bonawentura, ale takze Celano
w obu swoich Vitae, nie mowiac juz o Sacrum commercium...)"

Zarowno komentatorzy dawni, jak 1 wspodlcze$ni, sag ponadto
zgodni w ukazywaniu silnej vis polemica u tego wielkiego Poety, ktory
nie waha si¢ przeciwstawia¢ swigtoS¢ pierwotng aktualnej dekadencj
obydwu zakonow, a przynajmniej pewnym elementom dekadencji
w nich widocznej (taki jest wlasnie sens zwrotu: ,,kto nie gnusny tyje,
jesli nie majaczy”). Jesli si¢ jednak uwzgledni tworczos¢ Dantego
w calym jej rozwoju i zlozonosci, jawi si¢ wowczas jako zbyt waska
i ciasna wylacznie moralna jej interpretacja, jakoby Poeta miatl jedynie
oskarza¢ Kos$ciol o jego bogactwa doczesne. Poecie chodzilo bowiem
o samg istot¢ powolania koscielnego; i jezeli cztowiek swiecki — Dante
jest tak bardzo twardy w odniesieniu do ludzi Kosciola (wystarczy
wzia¢ pod uwage te rozliczne zarzuty, jakie pojawiaja si¢ w calym
Poemacie od samego poczatku, przy czym szczegélnie mocne oskar-
zenia padaja pod ich adresem w Piesni o Piekle, gdzie mowi si¢ wprost
o duchownych skorumpowanych i popelniajacych grzechy symonii), to

J. Ratzinger, San Bonaventura. La teologia della storia, Firenze 1991, s. 188.
* Teksty polskie w: Antologia mistykow franciszkanskich, t. 1. wiek XIII, Warszawa
1985, s. 34nn i 39nn.
 Mistyczne zaslubiny $w. Franciszka = Paniq Ubdstwo, w: tamze, s. 23-33.
" Zob. Sw. Bonawentura, Pisma ascetyczno-mistyczne, Warszawa 1984; a takze: S,
Bonawentura. Zycie i mysl (red. S. C. Napiorkowski OFMConv, - E. 1. Zielnski
OFMConv.), Niepokalanow—Warszawa 1976.
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tylko dlatego, ze jest on szczegélnie $wiadomy tego, iz kryzys ducho-
wienstwa utozsamia si¢ nieuchronnie z kryzysem wspolnoty, cywilne;j
i koscielnej, a to z racji posredniczacej roli, jaka wiara katolicka
przyznaje obiektywnie swoim szafarzom. Przynajmniej w dwoch frag-
mentach Dante odwoluje si¢ wyraznie do majacego podklad biblijny
obrazu rozproszonej trzody. Raz, gdy stwierdza:

,,Gdy zas owieczki z dala od pasterza

bladza po swiecie, to potem w owczarni¢

kazda bez mleka juz na powr6t zmierza” (X1, 127-129).

Nastepnie, gdy pisze o ,,dzialaniu” i ,,mowieniu”, czyli o postawie
tych ,,dwoch rycerzy”, ,,co czynem i stowem narod zblakany wiedli ku
Stolicy” (XII, 44-45).

W tym kontekscie jego nawolywanie do ubdstwa zmierza wyraznie
do przywrodcenia tego, co istotne w tej opatrznoSciowe) misji, jaka
stanowi sama podstawg istnienia KoSciola w dziejach jako miejsca,
w ktorym si¢ objawia i daje si¢ spotka¢ Zbawienie.

To teologiczno-bonawenturianskie odczytywanie historii wyjasnia
takze gleboka jednos¢ Piesni X1 1 XII, a — ogdlniej rzecz biorac, o czym
zreszta byla juz mowa — czterech Piesni Slonca, gdyz misja Franciszka
1 Dominika jest jedna 1 ta sama, chociaz urzeczywistnia si¢ w odmien-
nosci charyzmatu. Stad tez wynika ta glgboka harmonia mi¢dzy trzema
wiencami (trzeci jest najbardziej tajemniczy 1 prawdopodobnie wcale
nie przypadkowo ma symbolizowa¢ ukryta madros¢ Kosciola), tak
pigknie ukazana w metaforze subtelnego tanca. Z drugiej za$ strony,
jesli w samym centrum mowy §w. Tomasza o Franciszku z Asyzu
znajduje si¢ ubostwo, to dlaczego nie miatoby si¢ siggngé do samych
zrodel franciszkanskich, aby wyczyta¢ w nich to, co Tomasz mowi
o ubostwie? A przeciez stowa Tomasza maja zaskakujaco i zdumiewa-
jaco chrystocentryczny wymiar: sam Chrystus chcial byé ubogi co
najmniej z czterech powodoéw. W Sumie Teologicznej czytamy miano-
wicie, 1Z ,,zycie w ubostwie odpowiadalo Chrystusowi”, a to dlatego, ze:

,»PO plerwsze — sprzyja ono obowigzkom zwigzanym z nauczaniem,
ktére Chrystus nazwal celem swego przyjscia, jak czytamy w Ewangelii:
«pojdZzmy do pobliskich wsi 1 miast, abym i tam glosil Ewangeli¢, bom
po to przyszedb». Kaznodzieje, aby swoj czas poswieci¢ calkowicie
gloszeniu stlowa Bozego, muszg by¢ zupelnie wolni od trosk doczes-
nych. A to jest niemozliwe przy posiadaniu bogactw. Przeto i Pan
wysylajac Apostolow na gloszenie Ewangelii mowi do nich: «Nie
miejcie zlota ani srebra». Totez i sami Apostolowie mowia: «nie jest
stuszne, abysmy zaniedbywali stowo Boze, a obstugiwali stoly».
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Po drugie — jak obral $mier¢ ciala, by da¢ nam zycie ducha,
podobnie znosit materialne ubostwo, by nas obdarzy¢ duchowym
bogactwem. Apostol mowi: «Znacie task¢ Pana naszego, Jezusa Chrys-
tusa, ze stal si¢ dla nas ubogim, bySmy Jego ubdstwem byli bogatymi».

Po trzecie — chodzilo o to, by nie uwazano chciwosci za motyw
Jego pracy kaznodziejskie), co groziloby, gdyby Chrystus posiadal
bogactwa. Hieronim zauwaza, iz gdyby uczniowie Chrystusa byli
bogaci, «to sadzono by, ze nauczaja dla zysku, nie dla zbawienia ludzi».
Ten sam argument odnosi si¢ do Chrystusa.

Po czwarte — im bardziej Chrystus wydawal si¢ przez ubostwo
ponizony, tym jaskrawiej uwypuklala si¢ moc Jego Boéstwa. Totez
czytamy w aktach Soboru Efesklego «Wybral to, co ubogie 1 stabe,
co male i niepozorne, aby poznano, ze Bostwo przemienilo okreg ziemi.
Na matke¢ obral sobie uboga dziewczyng¢, przybral jeszcze ubozsza
ojczyzng, sam wyzbyl si¢ pieniedzy. Pokazuje ci to zlobek»™!!

Wszystko to oznacza, ze ubdstwo jest na stuzbie Obecnosci Chrys-
tusa: sluzy temu, by moc lepiej dawa¢ Chrystusa $wiatu, co wigcej,
pojawia si¢ nawet stwierdzenie, iz zakony 1 zgromadzenia zakonne
istnieja wlasnie po to i wylacznie po to, by Chrystus byl bardziej
widoczny, bardziej widzialny, dostrzegalny, i by ludzie mogli Go w nich
spotykac. Bynajmniej nie przypadkiem temat ubodstwa, uj¢ty polemicz-
nie, pojawia si¢ takze w gloszonej przez Bonawenturg pochwale
Dominika:

,,Potem przed tronem najwyzszej stolicy

(co sprawiedliwym juz wigcej nadziel

dawala, gdy nig nie wiadali grzesznicy)

nie o zysk, ktoren grosz do grosza klei,
nie o dar miejsca, co si¢ oswobodzi,
nie decimas quae sunt pauperum Dei,

prosil, a jeno wsrod bledu powodzi,

aby mogt walczy¢ za ono nasienie,

co dwa tuziny szczepow zen wychodzi” (XII, 88-96).

Od stolicy papieskiej, ktora przez jakis$ czas byla bardzo wspanialo-
myslna i trzymala z ubogimi, a ktéra nie z wiasnej winy, lecz z winy
tego, kto na niej zasiada i ja degeneruje, Dominik domaga si¢ nie
mozliwosci dawania ubogim polowy lub trzeciej czgsci tego, co sig im
nalezy, nie dobr koscielnych, ani nie dziesigcin, ktére naleza do Ludu

" Sw. Tomasz z Akwinu, Suma Teologiczna (111, 40, 3), t. 26: Droga Zbawiciela (tlum.
ks. S. Piotrowicz). London 1968. s. 45-46.
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Bozego (w tym miejscu Dante cytuje prawo kanoniczne!), lecz po-
zwolenia na walke¢ z bigdami tego $wiata — w obronie wiary. Sensem
ubostwa jest — w tym ujgciu — podtrzymywanie wiary w Kosciele (ktory
w przypowiesci ewangelicznej zostal poréwnany z nasieniem).
Zarowno Franciszek z Asyzu, jak i Dominik Guzman, sa wigc
zywym $Swiadectwem tego zelum, tego zaru dla Domu Panskiego, jaki
cechowal wielkie ruchy religijne w XIII wieku 1 tego czlowieka
swieckiego, jakim byl Dante, zaru, ktory jest rownocze$nie nietolero-
waniem niesprawiedliwosci, zdradzania misji pierwotnej oraz lgku
przed odnowa. Forma autem Ecclesiae nihil aliud est quam vita Christi'

ttum. ks. Lucjan Balter SAC

2 Dante, De Monarchia 111, 14.
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