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TEOLOGIA W ASPEKCIE ,,UKRZYZOWANE]J MILOSCI”

1 X 1993 r. ukonczyl 60 lat Prof. Dr hab. Michael Seybold, Ordinarius
Dogmatyki w Katolickim Uniwersytecie Eichstdtt/Niemcy. Z tej okazji 12
uczniéw Profesora wydalo swoista Ksigge Pamiagtkowa (Erich N aab
(red.). Ex latere. Ausfaltungen communialer Theologie (Seria: Extemporalia.
Fragen der Theologie und Seelsorge 12). Eichstitt 1993 ss. 285. Franz-Sales-
Verlag), na ktora ztozyly si¢ ich artykuly odzwierciedlajace przede wszystkim
eklezjalny wymiar teologii ich Mistrza. Uczniowie wyrazili w ten sposéb
swoje gratulacje, kierujac si¢ przy tym giéwna idea, ze Ksigga ta stanowi
prébe oddania tego, co otrzymali od swego Profesora. Stad obraz Pelikana na
stronie tytulowej (jak 1 w tresci) jest rzeczywistym symbolem ich wzajemnej
relacji: Profesora i1 Ucznidéw, jak tez uprawianej przez nich teologii w
aspekcie mito$ci Chrystusa.

Pelikan stal si¢ od wiekéw symbolem darujacej si¢ miloSci Chrystusa: w
Jego umieraniu i Jego zmartwychwstaniu jako drodze obdarowywania innych
zyciem. Szczegbdlng wiedz¢ o Pelikanie czerpiemy ze starozytnego pisma
Physiologus, ktére powstalo prawdopodobnie w Egipcie (w III w. po Chry-
stusie), gdzie pelikany czczono, i do dzi§ zachowalo si¢ w przeréznych
rekopisach i tlumaczeniach (np. tlum. Otto Seel. Wyd. 4. 1983). W IV
rozdziale tego dziela znajdujemy po raz pierwszy symbol Pelikana 1
objasnienie: ,,Physiologus powiedzial, ze pelikan zabija siebie z mitosci do
swoich dzieci. Gdy przyjda na $wiat mliode pelikany, to w poszukiwaniu
pozywienia dziobia w glowe swoich rodzicéw. Ci oddajac zabijaja je swoim
wielkim dziobem. PdZniej jest im jednak tego zal i cierpia przez trzy dni.
Nastepnie matka sama rozrywa swdj bok i jej krew — splywajac na martwe
ciala jej dzieci — ozywia je”.

Pelikan jest wigec symbolem na wskro§ chrzescijariskim; jest symbolem
oddania i poswig¢cenia si¢ Nowego Adama na tle winy Adama pierwszego.
W ten spos6b symbol ten ukazuje zarazem wing i odkupienie. Ta dramatyka
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zbawienia ukazana jest najpelniej w postaci Chrystusa: wskazuje On na mito$¢
jako sens historii, mito§¢ — z ktérej umiera, mitlo§¢ — ktoéra zbawia. Stad
decydujacym punktem obrazu Pelikana jest “otwarty bok, z ktérego rodzi sig
nowe, wieczne zycie (por. Ps 102: Pellicanus sum taliter, quia sanguine
prosum; w Biblii Tysiaclecia (1980) przettumaczony jest ,,pelikan” nie-
szczeSliwie przez stowo ,kawka” (por. w. 7).

Czytajac dalsze obja$nienia, zamieszczone w pi§mie Physiologus, dowia-
dujemy si¢, ze w tekstach biblijnych (Rz 1, 25; J 19, 34; Mt 26, 27) chodzi
o sakramenty, o zycie Kos$ciota, ktére przedstawia si¢ w symbolu Pelikana.
Ta perspektywa eklezjologiczna pozwala zrozumie¢ symbol Pelikana jako
czystg pro-egzystencj¢, ktéra przynosi w darze zycie i wspdlnote oraz
samoofiarujaca si¢ mito§¢. Oddanie dokonuje si¢ — podobnie jak u samotnego
Pelikana, ptaka pustyni — poza miastem, wlasnie na pustkowiu. Samoofia-
rowanie si¢ ma miejsce w ostatecznym, skrajnym opuszczeniu. Wszystko to
dzieje si¢ dlatego, aby wykazaé, ze niczym nie da si¢ zastapi¢ tej mitosci,
ktéra w swym symbolu Pelikana wskazuje na czysto$§¢ Jego (Chrystusa)
stosunku do Boga, cierpienia, Jego posluszenistwa i Jego umierania w miloSci.

Dopiero w tym kontek$cie mozna calkowicie zrozumieé tytul Ksiggi Pa-
miatkowej Ex latere (,,Z boku”; ,,Z serca”; ,,Spod serca”). Uczniowie, ktérzy
do§wiadczyli u swego Mistrza takiego a nie innego rozumienia, czyli
yumilowania” teologii, widza je réwniez w glebokim symbolu Pelikana: jest
to spojrzenie na calos$é, ktére nie médwi o odkupieniu bez grzechu, o czlo-
wieku bez Boga, o jednostce bez wspélnoty, i odwrotnie — o Kosciele bez
Chrystusa 1 o rozumowaniu bez wiary. Chodzi wigc o ,,pelni¢ catosci”, czyli
o prawd¢ — ktdra rodzi si¢ z Milosci Bozej; prawd¢ — ktéra wyzwala i
wymaga; prawd¢ — ktoéra jest darem Boga w Jego wcielonym Synu; prawde
— ktéra zostaje nam otwarta w ofierze odkupiericzej Chrystusa. Tajemnica
otwartego boku Chrystusa, z ktérego wyplywaja krew i woda, boku — ktory
zostal przebity po to, aby ,wyplyngly sakramenty”, z ktérych zostal
utworzony Koscidl-Pelikan jako tajemnica (Mysterion) milosci Jezusa
Chrystusa, ktéry daje nam swego Ducha — wszystko to stanowi wymaganie,
przed ktérym winna staé dzisiejsza teologia i dzisiejsi teologowie. Stowem:
mamy rozwazaC 1 wykazywad, ze Boza Prawda jest ukrzyzowana milo$cig.

Bezposrednio do tematu wiecznej prawdy w teologii Profesora Seybolda
nawiazuje juz "Slowo wstepne" Biskupa Eichstédtt, Dra Karla Brauna, ktéry
wraz z Jubilatem przeby! wspdlnie droge studiéw na Gregorianum. Z wielkim
uznaniem ocenia on caty dorobek naukowy Jublilata, ktéry mozna zebraé w
jedna mysl przewodnia: teologia ta jest osiedlona i trwa w pelnej modlitwy
chwale Boga, pobudza i domaga si¢ sensu dla glgbi tajemnic wiary, aby tym
samym oddawaé jeszcze pelniej czeS¢ Bogu (s. 13). Magnus Cancellarius
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Katolickiego Uniwersytetu Eichstitt wnikliwie zapoznal si¢ z trescia Ksiegi,
ktéra ,,wprowadza” swoim stowem. Dowodem tego jest fakt, ze dostrzega on
w poszczegdlnych artykulach Uczniéw Jubilata, iz ponad ich wymiarem
naukowym istnieje jeszcze wymiar ludzkiej wdzigcznosci, zalgzki prawdziwej
wspolnoty 1 glebokiej przyjazni.

Przyczynek Uczniéw jest wiec nie tylko dokumentowaniem ich drogi
naukowej, ktéra wzigta swéj poczatek niewatpliwie ,,u boku” Profesora, ale
oznacza on takze Ich odwage poswigcenia si¢ w stuzbie prawdzie wiary.
Wtedy teolog ustawia si¢ nie ,,obok™ swojego przedmiotu, ktéry uprawia, lecz
tkwi w nim samym, gdy sam jest wierzacym i wierzy wraz z calym Koscio-
lem. Taki teolog jest w stuzbie calej wspélnoty wiary i nie rosci sobie prawa
do bycia autonomicznym ,urzedem specjalistéw”, ktéry bardziej opieralby si¢
na rozumowaniu naturalnym niz na rzeczywistos$ci Kosciota. Taka postawa
wiernos$ci $§wiadectwu wiary kosScielnego Urzedu Nauczycielskiego — ktérg
odznacza si¢ Profesor Seybold i wpoit ja skutecznie swoim Uczniom — abso-
lutnie nie hamuje 1 nie alienuje teologédw w ich pracy, lecz umacnia ich w
ich wlasnym postannictwie. Tak ich badania i nauczanie staja si¢ nie jakim$
zwyczajnym racjonalno-intelektulanym ,poczynaniem”, ani tez zabieganiem
o wlasng ,,popularno$¢”, czy tez uprawianiem ,teologii lekkiej i przyjemne;”,
albo nawet ,teologii konsumpcyjnej” Ta teologia stuzy po prostu prawdzie
czlowieka, gdzie jednak ,,Deus semper maior est”.

Ksigge Pamiatkowa otwiera tematem literackim Maria Magdalena Elbl
wykazujac w greckiej tragedii otwarcie na chrze§cijariska wiar¢ w odkupienie.
Juz w Smierci dokonuje si¢ ,przekraczanie granicy”, czyli wskazywanie na
wieczno$é. Nadzieja na wieczno$é jest rodzona jedynie przez milo$é, ktéra
uwidacznia si¢ w ,ukrzyzowanym zyciu”, gdzie horyzontalno$¢ ogdlnie
doswiadczanego cierpienia przecigta jest wertykalno$cia transcendentalnego
doswiadczenia sensu (s. 23). Woéwczas odkupienie rozumiane jest jako
,uwolnienie do mitosci” Na to spektrum do$wiadczenia otwarty jest kazdy,
szczegblnie dzigki objawieniu tej milosci w czlowieku. Wyraz temu daje
samouwielbienie Boga w objawieniu Jego ,wspolcierpienia” w Jezusie
Chrystusie, tj. w krzyzu.

Lenka Karfikova zajmuje si¢ pojeciem symbolu w ramach teologii sakra-
mentéw Hugona od $§w. Wiktora. Wychodzi od definicji symbolu jako ,,wi-
dzialnej formy dla ukazania niewidzialnej rzeczy” (definicja $w. Augustyna)
i kre§li w dziele Hierarchia coelestis podwdjny ruch, ktéry ukryty jest w
symbolu. Symbol przybliza ,,prawd¢ niewidzialne) rzeczy” (ruch zstgpujacy),
aby tym samym zaprosi¢ cztowieka (przez to posrednictwo) do poszukiwania
tejze niewidzialnej rzeczy (ruch analogii albo redukcji, czyli ruch wstgpujacy
(s. 44)). Chodzi tu o posredniczenie od Boga i do Boga. Przy tym wydoby-
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wana jest dialektyka symbolu i bezposrednios$ci, ktéra wiktorianskiej reductio
nadaje zabarwienie ,,egzystencjalne” (s. 34). Wéwczas ,,sakrament” staje si¢
miejscem ,,symbolu” (s. 45). Stad pojawia si¢ pytanie o relacjg symbolu do
signum oraz signum do sacramentum. Na tej podstawie wylania si¢ w sakra-
mencie potréjne sprzezenie migdzy elementem materialnym (widzialnym) i du-
chowym (niewidzialnym): w relacji significare sakrament jest znakiem, w
relacji repraesentare jest symbolem, natomiast w relacji conferre (albo
continere) rézni sie on zasadniczo od znaku, jak i symbolu (s. 46).

Nastgpny Uczen Profesora, Christoph Rohrer, czyni refleksj¢ nad trynitar-
ng tajemnia zycia §w. Ignacego Loyoli, ktérego teologia i mistyka opiera sig¢
na dazeniu do jednosci zycia, wiary 1 mySlenia. Rzymska mistyka trynitarna
Loyoli rozpoznaje Boga Ojca jako Zrédto i cel Swiata 1 czlowieka. Stad sens
zycia tkwi w nasladowaniu Chrystusa jako jedynej drodze do Ojca (s. 57). To
utozsamianie z Chrystusem oznacza dopelnienie bytu czlowieka. Jest to
rezultat tajemnicy wcielenia i odkupiericzej milosci Chrystusa. W ten sposéb
Bég pragnie rozwinaé swoje trynitarne zycie w czlowieku, ktéry jest powo-
lany do takiego wtasnie zycia (s. 60). Mistyczne zjednoczenie Boga z czlo-
wiekiem jest wtedy rozwinigciem daru zycia Bozego w lasce uswigcajacej, tj.
w dziataniu taski Bozej. Czyli jest to udzial w Bozym zyciu Tréjcy Swictej,
a w szczegdlnoSci w uczestnictwie w bosko-ludzkim zyciu Jezusa, ktére
dokonuje si¢ przez zjednoczenie mig¢dzy duszg Chrystusa i dusza oczy-
szczonego czlowieka. Chrystus jest bowiem pra-posrednikiem migdzy Bogiem
1 czlowiekiem. Jako ukrzyzowany staje si¢ wewngtrznym medium wszelkiej
»stuzby”, wszelkiego ,,dojs$cia” do Ojca. Nasladowanie Chrystusa w cierpieniu
oznacza wigc faktyczny porzadek zbawczy, tj. ,,wkroczenie chwaly Ojca” jako
ostateczne wypelnienie ,,stuzby” (s. 70).

Redaktor omawianej Ksiggi, Erich Naab, w swoim artykule Naturalna jed-
no$¢ i inkorporacja omawia — nie ukazang dotagd w historii teologii — lini¢
w rozumieniu Eucharystii od kardynata F. Mendozy (§1566) (De naturali
unitate) do M. J. Scheebena (11888) (Incorporatia), gdzie funkcj¢ posrednia
odegral dogmatyk z Eichstitt J. Ernst ({1869). Chodzi tu o powstanie w
Eucharystii nowej wi¢zi migdzy wierzacym i Chrystusem.

Recepcja Scheebena niosta w sobie rozwéj nowej eklezjologii, nacecho-
wanej jednoscia Kosciota z Chrystusem, co znalazto wyraz w encyklice Piusa
XII Mystici Corporis. Mendoza reprezentowal w Eucharystii unio naturalis
wierzacego z Chrystusem. Wedtug niego kazdy czlowiek — godnie przyjmu-
jacy Eucharysti¢ — wciela Chrystusa nie tylko przez wiarg¢ i milo§¢ (jak to ma
miejsce w chrzcie), ale jednoczy sig¢ z Chrystusem przez Jego prawdziwg
substancje i natur¢ (s. 85). Poniewaz jeste§my zwigzani z postaciami ciala i
krwi, stad tez jeste§my zigczeni z Chrystusem nie tylko na jaki§ sposéb
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duchowy, ale takze na sposéb naturalny, przez uczestnictwo w skutkach Jego
Ciala i Krwi, ktére daja zycie. Nie chodzi wiec tutaj o to, zeby spozywajacy
Cialo i Krew Chrystusa tworzy}l nowa substancje albo nowa osobe czy nature.
Chodzi natomiast o zjednoczenie z Ciatem Chrystusa przez spozywanie, przy
czym Syn Bozy pozostaje w nas substantialiter et carnaliter.

Mendoza nie ujmuje samej substancji Ciala i Krwi, ktéra jest obecna pod
postaciami chleba i wina — jak czyni to jego krytyk F. Suarez (f1617) — lecz
widzi ja w odniesieniu do nas: cialo to wedlug swej natury jest instrumentem
stwarzajacym zycie, ,,organum deitatis”, ktéry odnawia naszg dusze i nasze
cialo. Przez swoja ,prawdziwa natur¢” cialo jednoczy wierzacych w sposéb
naturalny, etsi supra naturae terminos. Cielesne, sakramentalne dokonanie ma
miejsce, aby w ten sposéb dopeinié tajemnicy jednosci: bierzemy od Chry-
stusa to, co On wziagl od nas (por. DS 802). Jedno$¢ t¢ wyraza najlepiej
stowo communio, ktére oznacza co§ wigce) niZ participatio czy acceptatio.

Josef Schierl omawia relacj¢ Chrystusa i Kosciota przed encyklika Mystici
Corporis (1943) ze szczegdélnym uwzglednieniem eklezjologii klasyka teologii
dogmatycznej, Michaela Schmausa (11993). Skupiony wokét osoby Schmausa
ruch Corpus-Christi-Mysticum osiagnat swoj punkt szczytowy. Kosciétl jest dla
niego tajemnicg tajemnic, ktéra stoi w S$cislej relacji do tajemnicy
Tréjjedynego Boga 1 z Niego tez zyje (s. 116). Kosciél ma wigc swoja
egzystencj¢ tylko wtedy, gdy uczestniczy w Bozym ,ruchu zycia” Ruch ten
biegnie od Ojca do Syna, od Syna do Ducha Swietego i od Niego znowu do
Syna i Ojca (s. 118). Kosciét jest stad ujety jako wspdlnota, uformowana
przez zycie Boze i ktérej podstawa istnienia jest sam Chrystus. Schmaus ma
tu na uwadze nie tyle historycznego Jezusa, ile racze] przemienionego
Chrystusa, ktéry w ten sposéb dalej zyje w KoSciele. Chodzi wigc o
nakre$lenie relacji migdzy Kosciotem jako Cialem Chrystusa i Chrystusem
jako Glowg KoS$ciota (s. 122).

Problematyka Corpus-Christi-Mysticum zajmuje si¢ dalej Werner |J.
Henschel, kréry omawia my§l Josepha Kardynata Schroffera (11983) wyra-
zong w jego zawolaniu biskupim: ,,Chrystus w nas, my w Nim” Ta centralna
prawda teologiczna jest w nauczaniu Schroffera nie jako punkt rozwoju nowej
eklezjologii, lecz raczej stanowi ujmowanie Kosciota jako Mistycznego Ciala
Chrystusa, aby w ten sposOb zaakcentowaé jego sluzebne przepowiadanie
(s. 142 n.).

Podczas gdy inni teologowie, tu omawiani (np. Schmaus), raczej sami
przygotowywali grunt dla rodzacej si¢ encykliki, to Schroffer zajat si¢ raczej
propagowaniem gotowej juz mysli encykliki, ze Chrystus zyje w nas przez
swego Ducha, ktérego nam postal 1 w tymze tez Duchu dziala w nas sam
Chrystus. Stad wynika praktyczny wniosek dla gloszenia tej prawdy: skoro
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Chrystus zyje w nas przez swego Ducha, umiejmy wiec tez by¢ i Zy¢ w
Chrystusie. To przejScie pastoralne sugeruje tez, ze eklezjologia, zorientowana
wokét mysli przewodniej ,,Ciata Chrystusa”, jest glebsza i bardziej trafna niz
koncepcja istoty Kosciota, ktéra wychodzi od pojecia ,,narodu Bozego”

Z kolei Stefano Alberto bada trzy vota Konferencji Episkopatu Niemiec
(z Fuldy), ktére przyczynily si¢ do sprecyzowania pojecia i istoty Kosciota
wobec rodzacej si¢ Konstytucji o Kosciele Lumen gentium. Takie tuta]
centralng role odgrywa eklezjologia ukierunkowana na Cialo Chrystusa.
Chodzi tu o kolegialne slowo biskupéw niemieckich z lat 1960-1963 1 ich
wplyw na rozwazania Soboru Watykarnskiego II. Przed Vaticanum II wycho-
dzono z zalozenia, ze Konstytucja o KosSciele ma swéj jedyny locus theolo-
gicus w nauce o Corpus-Christi-Mysticum, szczegdélnie po ogloszeniu ency-
kliki w 1943 r., ktéra przedstawiala niepodzielna jedno$¢ widzialnego
wymiaru (Kosciél jako corpus sociale hierarchicum) z rzeczywistosScig
mistyczna Kosciola (Duch Swiety jako Dusza Kosciota, mistycznego Ciala
Chrystusa) (s. 164 n.). Juz na poczatku Soboru ujecie to w calej swej
dynamice zostalo podzielone na trzy prady. Jeden chcial zmienié sposéb
patrzenia na Kosciél i rozumial go jako dzieto catej Tréjcy. Drugi nie chcial
pozwoli¢ na rozluZnienie ontologicznej relacji poszczegdlnych chrzescijan z
Chrystusem jako Glowa — w jedno$ci Ciala, ktéra jest ozywiona przez Ducha.
Az w korcu pod wplywem trzeciego pragdu na nowo zaakcentowano niepo-
dzielno$é wymiaru widzialnego i niewidzialnego bosko-ludzkiej rzeczywistosci
Kosciota. Nowos¢ ta polegala na doprecyzowaniu pneumatologicznej jednosci
dwéch natur w osobie Chrystusa (Duch Swiety jest pryncypium jednosci i
zycia Ciata Chrystusa), jak tez na wprowadzeniu przyjetego na Kosciét
pojecia sakramentu.

Jozef Hernoga skupia swoje rozwazania réwniez na Vaticanum II, ale
zajmuje si¢ gléwnie ,,otwartymi pytaniami’ powstalymi na ostatnim Soborze
odno$nie do kaplaristwa. Nie do rzadkos$ci nalezy pozostawianie przez Sobory
wielu szczegbélowych pytan ,otwartymi”. Z calg pewnos$cig nie chodzi tuta]
o stabo$¢ czy manewr taktyczny uchylania si¢ Urzedu Nauczycielskiego od
dania jednoznacznej odpowiedzi. Jest to raczej wyraz teologicznej rzetelnosci
1 zadanie na przyszlo§¢ odnosnie do problematyki, ktéra jest zalezna wiasnie
od dalszych badan teologicznych. Stad pytania te uwzgledniaja rézne
propozycje teologéw, ale i stanowig nowe impulsy dla Kos$ciota jutra.

Autor, w swoim rozwazaniu nauki Vaticanum II o prezbiteracie, ukazuje
najpierw historyczne pochodzenie urzgdéw koscielnych i ustawia je w bardzo
§cistym zwiazku z Chrystusem jako Kaptanem i Zrédlem wszelkiego kaptari-
stwa ziemskiego (s. 176 n.; por. LG 18). Wprawdzie Lumen gentium mocno
podkresla triade urzedéw: biskupstwo-prezbiterat—diakonat, i taczy je w
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osobie Jezusa Chrystusa, méwiac ze sa one z ustanowienia Bozego (ex divina
institutione), ale ,,otwarte” pozostajag m.in. nastepujace aspekty: w jaki sposéb
Jezus przekazal Apostotom postannictwo prezbiteratu?; jak odnosza sie do
Jezusa dalsze elementy tworzace obraz Kos$ciota (uczniowie, nauczyciele,
charyzmatycy itp.) od strony historycznej?; w jakiej relacji pozostaja pojecia
»Apostol” 1 ,Dwunastu”?; jaka jest relacja prezbiteratu do apostota?; ktére
stopnie §wigcenn pochodza bezposrednio od Chrystusa, a ktére nie?

Dalej omawiany jest problem nauki o trzech urzedach (prorockim,
kaptariskim, pasterskim) jako nauki rozwijajacej si¢, na co wskazuje wiele
niejasno$ci i brak precyzji nawet w samych terminach i pojeciach (s. 181 n.).
Dokladniej za§ omawiane s3a ,otwarte pytania” wokél relacji biskup -
prezbiter, przy czym mocno zaznaczony jest wymiar eklezjalny kaptaristwa.

Wielka zastuga ostatniego Soboru jest nakreslenie wspomnianej relacji
mi¢dzy episkopatem a prezbiteratem, ktéra znajduje swoje apogeum w nauce
o sakramentalnosci Swigcen biskupich, gdzie episkopowi przyznaje si¢ ,,pelni¢
sakramentu $wigcen” (por. LG 21). Ale i na tym polu pozostaje wiele
probleméw 1 pytan bez jednoznacznej odpowiedzi, cho¢ teksty soborowe
stwierdzaja, Zze jedynym 1 wylgcznym Zrédlem urzedu prezbiteratu jest
kaptanstwo Chrystusa, a nie kaplanstwo biskupa (s. 187). Do tych pytan
naleza m.in.: ,,biskupia wyzszo$§¢” ukazuje prezbitera jako ,kaptana drugiego
stopnia”; mocne odniesienie prezbiteratu i diakonatu do episkopatu sprawia,
ze urz¢dy te nie moga istnie¢ oddzielnie, bez ich ,najwyzszego stopnia” (t].
episkopatu) i stad rodzi si¢ pytanie, czy sam episkopat mozna zrozumieé bez
dwoéch nizszych stopni §wiecen?; w czym lezy ,pelnia” Swigcen biskupich?
— czy nie stwarza to ,konfliktu” migdzy Tridentinum a Vaticanum II?
(s. 184).

Kolejny Uczen, Willibald Harrer, kontynuuje wyzej postawiony problem,
zawegzajac go do praxis prezbitera. Poddaje badaniom jeden z ostatnich
dokumentéw Episkopatu Niemiec (z 24 IX 1992 r.) na temat stuzby kaptan-
skiej. Chodzi tu przede wszystkim o dwa punkty newralgiczne. Pierwszy z
nich ujmuje analize teraZniejszych probleméw zwiazanych z zyciem i dzia-
talno$cia kaptana. Drugi obejmuje wyjasnienie tych probleméw z propozycja
nadania kierunku wyjsScia z nich. Biskupi zauwazaja cztery zespoly
probleméw:

1. coraz wigksze stabnigcie 1 ustawanie zycia religijnego oraz koscielne)
praktyki wiary;

2. podupadanie Kosciola w sensie obojg¢tnosci albo tez i odrzucania go
wWprost;

3. kryzys tozsamoS$ci kaptanskiej, zwlaszcza wzgledem §wieckich wspét-
pracownikéw koscielnych;
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4. osobiste wewnetrzne problemy kaplanéw, dotyczace ich wilasnej wiary,
zanikania ich ,ludzkich relacji”, jak i trudnos$ci z ich forma zycia jako
celibatariuszy (s. 205).

Na wszystkich tych ptaszczyznach czynione sa proby rozwiazan, przy czym
do wspélnych poszukiwan zaproszeni sa przede wszystkim sami zaintereso-
wani.

Tematyka pastoralna widoczna jest nastgpnie u Franza J. Hausmanna,
ktéry w swoich rozwazaniach wokét teologii sakramentéw koncentruje sig
gtéwnie na nastepujacych pryncypiach: stworzenie jako ,,sakrament naturalny”,
Jezus jako Sakrament Pierwotny, Kosciétl jako Sakrament Podstawowy,
»cztowiek” jako sakrament zycia. W tej perspektywie daje ogélne okreslenie
sakramentu: ,sakrament jest zyciem czlowieka, ktéry jest powolany przez
Boga, aby zy¢ jako chrzescijanin” (s. 232). W ten sposOb sakrament wyraza
swoja dynamike i jest okre§lony przez relacje¢ Boga do czlowieka, jak i do
wspélnoty ludzkiej — jako majacy szczegblne znaczenie dla zycia czlowieka.
Bé6g wychodzi w swojej aktywnosci do czlowieka (opus operatum), aby
uzyskaé odpowiedZ i tym samym odpowiedzialno$¢ jednostki (opus operantis),
jak 1 calej wspélnoty Kosciola (s. 234).

Szczegblne miejsce po§wigcone jest sakramentowi malzenstwa, ktory stawia
przed me¢zczyzng i kobieta w sposéb bardzo konkretny zadanie ,,wspdlnego
zycia” tym sakramentem. Do tego ,,wspdlnego zycia” ludzie s3 powolani
darem Bozej miloSci, ktérej trescig jest ich wspdlna relacja do Boga. Ta Boza
mitos§¢ jest przezywana przez malzonkéw 1 z nich tez emanuje jako nowe
doswiadczenie dla innych ludzi. W tym do$wiadczeniu mito$ci Boga wyraza
si¢ istota sakramentu matlzeristwa: we wspdlnocie zycia malzenskiego
odczuwalny jest przedsmak milo$ci Chrystusa do Jego Kos$ciola.

Swoistym zwienczeniem problematyki eklezjologicznej i zwigzanej z tym
prakseologii jest omawiane przeze mnie (K. G6ZdZ) dialogiczne rozumienie
osoby wobec kryzysu antropologicznego. Wspoélczesnie usiluje sie calkowicie
zanegowac osobe. Stad proponuj¢ wiasny schemat oparty na dorobku i
badaniach Szkoly Lubelskiego Personalizmu jako propozycje wyjscia z tego
impasu, spowodowanego w duzej mierze liberalno-ateistycznymi dazeniami
naszej rzeczywistos$ci.

Cztowiek nie tyle jest osobg, ile raczej staje si¢ osoba. W gre wchodzi
wigc ciagla realizacja, ustawiczne spelnianie, dazenie do pleromy. Zrédlem
1 wzorem dla tego ontologicznego dazenia osoby ludzkiej jest Osoba Boga.
Oznacza to réwniez, ze osoba jest bytem relacyjnym, czyli jest relacja
indywidualng i spoleczna, jest w relacji ku sobie idealnemu, ale i ku
spotecznos$ci oséb.
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Ostatecznie osoba to ,,substancja zwiazku ciala i duszy, transcendujaca w
jazii, utozsamiajaca si¢ z soba na sposéb wewnetrzej refleksji bytowej i
odrézniajagca si¢ od innych. Osoba jest to czlowiek, jako jednostka i
spotecznosc¢, stajaca si¢ w $wiecie w pelni soba” (s. 252). Osoba staje sie
soba w cigglym dialogu z rzeczywistoscia i z innymi osobami, z pewnym
zachowaniem wolnosci drugiej, w refleksji, jakby otwarto§ci mysli, w
niezamknigciu systemu. Osoba stoi wreszcie u podstaw wszelkich warto$ci,
a nade wszystko zycia. Zachowywanie tych podstaw ustrzeze nas przed
konsekwencja ,,pozbycia” sie czlowieka.

Podobnie jak na poczatku Ksiggi, tak i na jej koricu, podjety zostaje temat
literacki. Ulrike Wolitz szkicuje nie tylko gre misteryjng benedyktynki Silii
Walter z klasztoru Sw. Anny w Steinbergu kolo Chur w Szwajcarii (Purpu-
rowy sznur), ale zachowuje réwniez i aspekt teologiczny. Wyraza sie¢ on w
wewnetrznym 1 wiecznym sprz¢ganiu przez Boga trzech wymiaréw: przeszio-
$ci, teraZniejszoSci 1 przyszlo$ci jako nieodlgcznych dla zrozumienia
chrzescijanskiej historii zbawienia.

Boza gra misteryjna toczy si¢ caly czas i obejmuje calg histori¢ §wiata.
Wszyscy jesteSmy w nig wilaczeni. Podstawa tejze historii tkwi w Wydarzeniu
Chrystusa. Ono stanowi tez nowy punkt widzenia dziejéw. Wydarzenie Chry-
stusa wydobywa si¢ z wnetrza historii §wiata 1 w nowy sposéb ukonkretnia
si¢ jako ,,czerwona wstega” wszelkiej historii, ktéra u jej finalu zbiega si¢ w
purpurowg figur¢ Baranka. Purpurowy sznur to Boza milo$é, ktéra obejmuje
cala histori¢ 1 przenika ja. Cala historia staje si¢ przez to historig zbawczego
wychodzenia Boga do czlowieka i jest po prostu wtopiona w zbawcze ,teraz”
Tajemnica Chrystusa stanowi §rodek czasu, miarg, wedlug ktérej wszystko
inne si¢ dokonuje. W ten sposéb czas zbawienia staje si¢ bardzo konkretny,
jest nim po prostu ,teraZniejszo$c¢”.

Wydarzenie Chrystusa dokonuje si¢ zawsze bezczasowo, ale jednak w kon-
kretnym czasie, w ,,dzi§” 1 ,teraz” (s. 269). Stad nic nie ginie, co bylo i co
bedzie, poniewaz w tym wszystkim pozostaje obecny Chrystus. Symbolem
Jego obecnosci jest ,,czerwony sznur’” jako rzeka czasu, ktéra plonie — jak na
Zielone Swiatki — w najglebszych warstwach naszej rzeczywistosci. Zas pur-
purowy ogiern jest symbolem prawdziwego ratunku dla $wiata, symbolem,
ktéry ma swe Zrédlo w otwartym sercu Jezusa na krzyzu.
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Omoéwiona Ksigga Pamigtkowa, po§wigcona Profesorowi M. Seyboldowi,
wykazuje szerokie spektrum zainteresowan teologiczno-filozoficznych i
literackich Jego Uczniéw. Impulsem tych zainteresowan byly bez watpienia
dyskusje dyscyplinarne (seminaria naukowe) i pozadyscyplinarne (poszerzanie
wlasnych badan i zainteresowan). Ta wielo§¢ §wiatet ukazuje pewien plu-
ralizm teologiczny, ktéry skupia si¢ — jakby w soczewce — wokél jednego
przewodniego tematu: milosci Boga do czlowieka w Osobie Jezusa Chrystusa,
ktéory daje nam zycie przez swoja Smieré. Chrystus-Pelikan jest realnym
symbolem jedynej i ciagle uobecnianej ofiary Boga wobec Swiata.

THEOLOGY IN RESPECT OF THE ,,CRUCIFIED LOVE”

Summary

The author presents in an original manner the Souvenir Book of Michael Seybold, professor
of dogmatic theology at Eichstitt University in Germany. This university is the only Catholic
academy in the German-speaking area which remains in a friendly relationship with our
university. The study pictures the state of research and seeks to grasp Catholic dogmatics along
the lines of the classical scholar of German dogmatics, Prof. M. Schmaus. A thorough study
of the Book under analysis has conferred on this theology a new aspect, that of the "crucified
love", is a theology "pursued" in respect of the love of Christ and the gift of His Holy Spirit.

Translated by Jan Ktos



