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DO BISKUPOW
PREZBITEROW I DIAKONOW
DO 0SOB KONSEKROWANYCH

I DO WSZYSTKICH WIERNYCH
SWIECKICH

O WIERZE

1. SWIATLO WIARY: tym
wyrazeniem tradycja Kosciota
nazwata wielki dar przyniesiony
przez Jezusa, ktory tak oto
przedstawia sie w Ewangelii Sw.
Jana: «Ja przyszedlem na Swiat jako
Swiattos¢, aby nikt, kto we Mnie
wierzy, nie pozostawal w ciemnosci»
(J 12, 46). Rowniez sw. Pawel wyraza
sie tymi stowami: «Albowiem Bég,
Ten, ktéry rozkazal ciemnosciom, by
zajasnialy Swiatlem, zablysnagt w
naszych sercach» (2 Kor 4, 6). W
Swiecie poganskim, spragnionym
Swiatla, rozwinat sie kult boga
Slonca, Sol invictus, przyzywanego o



swicie. Cho¢ stonce wstawato
codziennie, wiadomo bylo, ze nie
potrafi swym Swiatlem ogarnac catej
egzystencji cztowieka. Stonce nie
oswieca bowiem calej rzeczywistosci;
jego promien nie potrafi przeniknac
w mroki smierci, gdzie ludzkie oko
zamyka sie na jego swiatlo. «Nie
spotkano nigdy nikogo — twierdzi Sw.
Justyn Meczennik — gotowego umrze¢
za swg wiare w stonce»1.
Chrzescijanie, Swiadomi, jak wielki
horyzont otwiera przed nimi wiara,
nazywali Chrystusa prawdziwym
stonicem, «ktdrego promienie daja
zycie»2. Do Marty, optakujacej Smierc
brata Lazarza, Jezus mowi: «Czyz nie
powiedzialem ci, ze jesli uwierzysz,
ujrzysz chwate Boza?» (J 11, 40). Kto
wierzy, widzi; widzi dzieki Swiathu
oswiecajacemu caly przebieg drogi,
poniewaz przychodzi ono do nas od
zmartwychwstatego Chrystusa,
niezachodzacej nigdy gwiazdy
porannej.



Zhudne swiatlo? 2. Jednakze kiedy
mowimy o tym Swietle wiary,
mozemy spotkac sie z zastrzezeniem
ze strony wspoiczesnych nam ludzi.
W nowozytnej epoce uznano, ze takie
Swiatlo moglo wystarczy¢
starozytnym spoleczenstwom, ale nie
jest potrzebne w nowych czasach,
kiedy czlowiek stal sie dojrzaly,
SzCzyci sie swoim rozumem, pragnie
W nowy sposob badac przysztos¢. W
tym sensie wiara jawila sie jako
Swiatlo iluzoryczne, przeszkadzajace
czlowiekowi w odwaznym
zdobywaniu wiedzy. Mlody Nietzsche
zachecal swoja siostre Elzbiete, by
podjela ryzyko, przemierzajac «<nowe
drogi [...] w niepewnosci
autonomicznego posuwania sie
naprzod». I dodawal: «W tym
punkcie rozchodza sie drogi
ludzkosci: jesli chcesz osiggnac pokaj
duszy i szczeScie, to wierz, ale jesli
chcesz by¢ uczniem prawdy,
wowczas badaj»3. Wierzenie
rzekomo przeciwstawia sie



poszukiwaniu. Wychodzac z tego
zalozenia, Nietzsche bedzie
krytykowat chrzes$cijanstwo za to, ze
pomniejszylo zasieg ludzkiej
egzystencji, pozbawiajac zycie
nowosci i przygody. Wiara
stanowilaby wiec iluzje swiatla,
utrudniajaca nam, ludziom wolnym,
droge ku przysztosci.

3. W tym procesie wiara zostata w
koncu skojarzona z ciemnoscig.
Uznano, ze mozna jg zachowac,
znalezc dla niej przestrzen, aby
moglta wspdlistniec ze Swiatlem
rozumu. Przestrzen dla wiary
otwierala sie tam, gdzie rozum nie
mogl oswieci¢, gdzie czlowiek juz nie
mogt mie¢ pewnosci. Pojmowano
wiec wiare jako ucieczke
spowodowang przez brak Swiatla,
pod wplywem Slepego uczucia, albo
jako subiektywne Swiatlo, zdolne by¢
moze rozpalic serce, dostarczyc
prywatnej pociechy, ale ktorego nie
mozna zaproponowac innym jako



obiektywne, wspolne swiatto
osSwiecajgce droge. Stopniowo
dostrzegano jednak, ze Swiatlo
autonomicznego rozumu nie potrafi
wystarczajaco rozjasnic przysztosci;
w koncu Kkryje sie ona w mroku i
pozostawia czlowieka z lekiem przed
nieznanym. I tak czlowiek
zrezygnowat z poszukiwania
wielkiego Swiatla, by zadowolic sie
malymi Swiatetkami, ktore oswiecaja
krotka chwile, ale sg niezdolne do
otwarcia drogi. Gdy brakuje swiatla,
wszystko staje sie niejasne, nie
mozna odrozni¢ dobra od zla, drogi
prowadzacej do celu od drogi, na
ktorej bladzimy bez kierunku.

Swiatlo, ktére na nowo trzeba
odkry¢ 4. Dlatego pilne staje sie
odzyskanie Swiatla, ktore jest
wlasciwa cecha wiary, bo kiedy
gasnie jej plomien, wszystkie inne
Swiatla tracg w koncu swoj blask.
Swiatlo wiary ma bowiem szczegdlny
charakter, poniewaz jest zdolne



o$wietli¢ cate zycie czlowieka. Zeby
zas Swiatlo bylo tak potezne, nie
moze pochodzi¢ od nas samych, musi
pochodzi¢ z bardziej pierwotnego
zrodla, musi ostatecznie pochodzic
od Boga. Wiara rodzi sie w spotkaniu
z Bogiem zywym, ktéry nas wzywa i
ukazuje nam swoja mitosc, mitosc
nas uprzedzajaca, na ktorej mozemy
sie oprze¢, by trwac niezlomnie i
budowac zycie. Przemienieni przez
te mitos¢, otrzymujemy nowe oczy,
doswiadczamy, Ze jest w niej zawarta
wielka obietnica pelni i kierujemy
spojrzenie w przysztos¢. Wiara, ktora
przyjmujemy od Boga jako dar
nadprzyrodzony, jawi sie jako
Swiatlo na drodze, wskazujace
kierunek naszej wedrowki w czasie.
Z jednej strony pochodzi ona z
przesziosci, jest Swiatlem pamieci o
Zalozycielu, o zyciu Jezusa, gdzie
objawila sie Jego w pelni wiarygodna
mitosc¢, zdolna zwyciezy¢ Smierc.
Lecz jednoczesnie, ze wzgledu na to,
ze Chrystus zmartwychwstat i



przeprowadza nas poza prog smierci,
wiara jest Swiatlem bijacym z
przysztosci, ktore otwiera przed
nami wielkie horyzonty i kieruje nas
poza nasze odosobnione «ja» ku
szerokiej komunii. Rozumiemy wiec,
ze wiara nie mieszka w mroku; jest
ona Swiatlem dla naszych ciemnosci.
Dante w Boskiej komedii, w Raju, po
wyznaniu swojej wiary przed $w.
Piotrem, opisuje ja jako «iskre, / cow
rozswicie coraz szerszymi ogniami
sie pali/1ijest ma gwiazdg na nieba
zenicie»4. Wlasnie o tym Swietle
wiary chciatbym mowic, aby
powiekszalo sie, by oswietlato
terazniejszosc 1 stalo sie gwiazda
ukazujacg horyzonty naszej drogi w
czasach, w ktorych czlowiek
szczegolnie potrzebuje Swiatla.

5. Przed swojga meka Pan zapewniat
Piotra: «Ja prosilem za toba, zeby nie
ustata twoja wiara» (£k 22, 32).
Nastepnie polecit mu, by «utwierdzal
braci» w tej wlasnie wierze.



Swiadomy zadania powierzonego
Piotrowi, Benedykt XVI zechciat
oglosi¢ obecny Rok Wiary, czas taski,
pomagajacy nam doswiadczy¢
wielkiej radosci, jaka daje wiara,
0zywic¢ poznanie szerokich
horyzontow, jakie odstania wiara, by
ja wyznawac w jej jednosci i w peni,
wierni pamieci Pana, umacniani Jego
obecnoscig i dzialaniem Ducha
Swietego. Przeswiadczenie wiary,
ktora czyni zycie wielkim i pelnym,
skoncentrowane na Chrystusie i
mocy Jego laski, ozywialo
postannictwo pierwszych
chrzescijan. W Aktach meczennikow
czytamy taki dialog rzymskiego
prefekta Rusticusa z chrzescijaninem
Hieraxem: «Gdzie sg twoi rodzice?» —
pytal sedzia meczennika, a ten
odpowiedzial: «Naszym prawdziwym
ojcem jest Chrystus, a nasza matka
wiara w Niego»5. Dla tych
chrzescijan wiara jako spotkanie z
Bogiem zywym objawionym w
Chrystusie, byla «matka», poniewaz



wydawatla ich na swiatlo dzienne,
rodzita w nich Boze zycie, nowe
doswiadczenie, peing blasku wizje
zycia, dlatego byli gotowi ztozyc¢ do
konca publiczne Swiadectwo.

6. Rok Wiary rozpoczat sie w 50.
rocznice otwarcia Soboru
Watykanskiego II. Ta zbieznosc
pozwala nam dostrzec, ze Vaticanum
II by} Soborem o wierze6, poniewaz
wezwal nas, bySmy w centrum
naszego zycia koscielnego i
osobistego postawili prymat Boga w
Chrystusie. Kosciol nie zaklada
bowiem nigdy wiary jako faktu
oczywistego, lecz jest Swiadomy, ze
ten Bozy dar trzeba karmic i
umacnia¢, by nadal wskazywal mu
droge. Sobor Watykanski IT ukazat
blask wiary w ludzkim
doswiadczeniu, przemierzajac tym
samym drogi wspolczesnego
czlowieka. W ten sposob stalo sie
jasne, ze wiara ubogaca ludzkie



istnienie we wszystkich jego
wymiarach.

7. Te refleksje na temat wiary —
zgodne z tym wszystkim, co
Magisterium KosSciota powiedzialo o
tej cnocie teologalnej7 — pragne
dolaczy¢ do tego, co Benedykt XVI
napisal w encyklikach o miltosci i
nadziei. Prawie skonczyl on prace
nad pierwszym szkicem encykliki o
wierze. Jestem mu za to gleboko
wdzieczny i w duchu Chrystusowego
braterstwa przejmuje jego cenne
dzielo, dodajac do tekstu kilka
przemyslen. Nastepca Piotra,
wczoraj, dzi$ i jutro, jest bowiem
zawsze wezwany do utwierdzania
braci w tym niezmierzonym skarbie,
jakim jest wiara, ktora Bog daje jako
Swiatlo na drodze kazdego
czlowieka.

Uznajemy w wierze, ktdra jest darem
Boga, cnotg nadprzyrodzong przez
Niego zeslang, ze zostala nam



ofiarowana wielka Mitos¢, ze zostato
do nas skierowane dobre Slowo i ze
kiedy przyjmujemy to Stowo, ktorym
jest Jezus Chrystus, wcielone Stowo,
Duch Swiety przemienia nas, o$wieca
droge przyszlosci i sprawia, ze rosna
w nas skrzydia nadziei, bySmy
przemierzali te droge z radoscia.
Wiara, nadzieja i mito$¢ w godnym
podziwu polaczeniu kieruja zycie
chrzescijanskie do pelnej komunii z
Bogiem. Jaka droge odstania przed
nami wiara? Skad pochodzi jej
potezne Swiatto, pozwalajace
oswiecic droge udanego i bogatego w
owoce zycia?

I. MySmy uwierzyli mitosci (por. 1 |
4,16)

Abraham, nasz ojciec w wierze 8.
Wiara otwiera nam droge i
towarzyszy nam na przestrzeni
dziejow. Dlatego jesli chcemy
zrozumiec, czym jest wiara,
powinnismy opowiedziec jej historie,



droge ludzi wierzacych, o ktorej w
pierwszym rzedzie Swiadczy Stary
Testament. Szczegdlne miejsce
nalezy sie Abrahamowi, naszemu
ojcu w wierze. W jego zyciu wydarza
sie rzecz wstrzasajaca: Bog kieruje do
niego Stowo, objawia sie jako Bog,
ktory mowi i wzywa po imieniu.
Wiara wigze sie ze stuchaniem.
Abraham nie widzi Boga, ale styszy
Jego glos. W ten sposob wiara
otrzymuje osobisty charakter.
Dlatego Bog nie jest Bogiem jakiegos
miejsca ani nawet Bogiem
zwigzanym z jakims$ specyficznym
Swietym czasem, ale jest Bogiem
osoby, Bogiem wlasnie Abrahama,
Izaaka i Jakuba, zdolnym do
nawiazania kontaktu z czlowiekiem i
do ustanowienia z nim przymierza.
Wiara stanowi odpowiedz na Stowo
skierowane do osoby, dana pewnemu
«Ty», ktore nas wota po imieniu.

9. To, co Stowo méwi do Abrahama,
sklada sie z wezwania i obietnicy.



Przede wszystkim jest wezwaniem
do wyjscia z wlasnej ziemi,
zaproszeniem do otwarcia sie na
nowe zycie, jest poczatkiem wyjscia,
ktore otwiera droge ku
nieoczekiwanej przysztosci. Wizja,
jaka wiara da Abrahamowi, bedzie
zawsze zwigzana z tym krokiem
naprzod, jaki trzeba zrobic¢: wiara
«widzi» w takiej mierze, w jakiej sie
posuwa, w jakiej wchodzi w
przestrzen otwartg przez Stowo
Boze. Stowo to zawiera ponadto
obietnice: twoje potomstwo bedzie
liczne, bedziesz ojcem wielkiego
narodu (por. Rdz 13, 16; 15, 5; 22, 17).
To prawda, ze jako odpowiedz na
uprzedzajace ja Stowo, wiara
Abrahama bedzie zawsze aktem
pamieci. Jednak ta pamiec, bedac
pamiecig o obietnicy, nie zamyka sie
w przeszlosci, staje sie zdolna
otworzy¢ na przysztosc, oswiecic
przemierzang droge. Widac wiec, ze
wiara, jako pamiec o przysziosci,



memoria futurti, jest Scisle zwigzana z
nadziejq.

10. Tym, co ma zrobi¢ Abraham, jest
powierzenie sie Stowu. Wiara
rozumie, ze stowo, rzecz pozornie
krotkotrwatla i ulotna, gdy
wypowiedziane jest przez Boga
wiernego, staje sie rzecza najbardziej
pewna i niewzruszong ze wszystkich,
tym, co sprawia, ze mozliwa jest
nasza dalsza wedrowka w czasie.
Wiara przyjmuje to Stowo jako
mocnag skate, na ktorej mozna
budowac jak na solidnych
fundamentach. Dlatego w Biblii
wiara jest okreslona hebrajskim
stowem ‘emiinah, pochodzgacym od
czasownika ‘aman, ktérego rdzen
znaczy «podtrzymac». Pojecie
‘emiinah moze oznaczac zarowno
wierno$¢ Boga, jak i wiare czlowieka.
Czlowiek wierny otrzymuje site,
powierzajac sie w rece Boga
wiernego. Nawigzujac do obu
znaczen tego stowa — obecnych



rowniez w odpowiadajacych im
wyrazach: greckim (pistos) i
facinskim (fidelis) — Sw. Cyryl
Jerozolimski podkresla godnos¢
chrzescijanina, ktory otrzymuje to
samo imie co Bog: jeden i drugi
nazywani sg «wiernymi»8. Sw.
Augustyn tak to wyjasnia: «Czlowiek
wierzy obietnicom Boga. Bog wierny
spelnia to, co przyrzekt
cztowiekowi»9.

11. Jeszcze jeden aspekt historii
Abrahama jest wazny dla
zrozumienia jego wiary. Stowo Boze,
nawet jesli niesie ze sobg nowosc¢ i
zaskoczenie, nie jest czyms odleglym
od doswiadczenia Patriarchy. W
glosie, ktory zwraca sie do
Abrahama, rozpoznaje on glebokie
wezwanie, od zawsze wpisane w jego
wnetrzu. Bog 1gczy swoja obietnice z
miejscem, w ktdrym zycie czlowieka
jawi sie zawsze jako obiecujace: jest
W nim ojcostwo, zrodzenie nowego
zycia: «Zona twoja, Sara, urodzi ci



syna, ktoremu dasz imie Izaak» (Rdz
17, 19). Bog proszacy Abrahama, by
calkowicie Mu sie powierzyl, objawia
sie jako Zrodlo, od ktorego pochodzi
wszelkie zycie. W ten sposob wiara
wigze sie z Bozym ojcostwem, z
ktorego powstaje stworzenie: Bog
wzywajacy Abrahama jest Bogiem
Stworca, Tym, ktory «powotuje do
istnienia to, co nie istnieje» (Rz 4, 17),
Tym, ktéry «wybral nas przed
zalozeniem $wiata, [...] przeznaczyt
nas dla siebie jako przybranych
synow» (Ef 1, 4-5). Wiara w Boga
oswieca najglebsze poklady jestestwa
Abrahama, pozwala mu rozpoznac
zrodlo dobroci, ktéra jest poczatkiem
wszystkiego, a takze stwierdzic, ze
jego zycie nie wywodzi sie z nicosci
lub z przypadku, lecz z wezwania i
mitosci do osoby. Tajemniczy Bog,
ktory go wezwal, nie jest Bogiem
obcym, ale Tym, ktory jest
poczatkiem wszystkiego 1 wszystko
podtrzymuje. Wielka proba wiary
Abrahama, zlozenie w ofierze syna



Izaaka, pokazuje, do jakiego stopnia
ta pierwotna mito$¢ zdolna jest
zagwarantowac zycie takze po
$mierci. Stowo, ktére bylo zdolne
powotlac do zycia syna w jego ciele
«obumartym» oraz «w obumartym
lonie» bezplodnej Sary (por. Rz 4, 19),
bedzie moglo rowniez by¢ gwarancja
obietnicy zwigzanej z przyszioscia,
niezaleznie od wszelkich grézb lub
niebezpieczenstw (por. Hbr 11, 19; Rz
4, 21).

Wiara Izraela 12. Historia ludu
Izraela w Ksiedze Wyjscia
kontynuuje droge wiary Abrahama.
Wiara rodzi sie ponownie z
pierwotnego daru: Izrael otwiera sie
na dzialanie Boga, ktory pragnie go
wyzwoli€ z jego nedzy. Wiara
wezwana jest do diugiej wedrowki,
by moc adorowac Pana na Synaju i
objac¢ w posiadanie ziemie obiecang.
Milos$¢ Boza ma rysy ojca niosacego
syna przez cata droge (por. Pwt 1,
31). Wyznanie wiary Izraela



przyjmuje ksztalt opowiadania o
dobrodziejstwach Boga, o Jego
dzialaniu, by wyzwoli¢ lud i go
prowadzic (por. Pwt 26, 5-11), a
opowiadanie to narod przekazuje z
pokolenia na pokolenie. Swiatlo Boze
Swieci dla Izraela przez czyny
dokonane przez Pana, wspominane i
wyznawane w sprawowaniu kultu,
przekazywane dzieciom przez
rodzicow. Dowiadujemy sie zatem, ze
Swiatlo, ktore niesie wiara, zwigzane
jest z konkretnym opowiadaniem o
Zyciu, z wdziecznym wspominaniem
dobrodziejstw otrzymanych od Boga
1 stopniowym speinianiem sie Jego
obietnic. Wyrazila to bardzo dobrze
gotycka architektura: w wielkich
katedrach $wiatlo dochodzi z nieba
przez witraze, na ktorych
przedstawiona jest historia Swieta.
Swiatlo Boze dociera do nas przez
opowiadanie o Jego Objawieniu,
dlatego potrafi oSwieci¢ naszg droge
W czasie, przypominajac o Bozych



dobrodziejstwach, pokazujac, jak
spelniaja sie Jego obietnice.

13. Historia Izraela ukazuje nam
rowniez pokuse niewiary, ktorej lud
wielokrotnie ulegal. Przeciwienstwo
wiary jawi sie tutaj jako
balwochwalstwo. Gdy Mojzesz
rozmawia z Bogiem na Synaju, lud
nie potrafi znies$¢ tajemnicy ukrytego
oblicza Bozego, nie potrafi
wytrzymac czasu oczekiwania.
Wiara ze swej natury wymaga
wyrzeczenia sie checi
natychmiastowego posiadania, jakie
zdaje sie ofiarowac widzenie, jest
zaproszeniem, by otworzy¢ sie na
zrodlo Swiatla, szanujgc tajemnice
Oblicza, ktére zamierza objawic sie
osobiscie i w odpowiednim czasie.
Martin Buber przytaczal definicje
balwochwalstwa, podana przez
rabina z Kocka. Z balwochwalstwem
mamy do czynienia wowczas, «gdy
zwraca sie pelne szacunku oblicze do
oblicza, ktore nie jest obliczem»10.



Zamiast wierzy¢ w Boga, czlowiek
woli czci¢ bozka, ktorego oblicze
mozna utrwalic i ktorego
pochodzenie jest znane, bo zostatl
przez nas uczyniony. W przypadku
bozka nie ma niebezpieczenstwa
ewentualnego powotlania, ktore
wymagaloby wyrzeczenia sie
wlasnego poczucia bezpieczenstwa,
poniewaz bozki «majg usta, ale nie
mowig» (Ps 115, 5). Rozumiemy wiec,
ze bozek jest pretekstem do tego, by
postawic samych siebie w centrum
rzeczywistosci, adorujac dzieto
wlasnych rak. Czlowiek, gdy traci
zasadnicze ukierunkowanie, ktore
spaja jego zycie, gubi sie w
wielorakosci swoich pragnien.
Wzbraniajgc sie przed oczekiwaniem
na czas obietnicy, rozprasza sie na
tysigce chwil swojej historii. Dlatego
balwochwalstwo jest zawsze
politeizmem, poruszaniem sie bez
celu od jednego pana do drugiego.
Balwochwalstwo nie wskazuje jednej
drogi, lecz wiele szlakow, ktore nie



prowadza do wyraznego celu, a
raczej tworza labirynt. Kto nie chce
zawierzyc sie Bogu, zmuszony jest
stucha¢ gloséw wielu bozkdw,
wolajacych do niego: «Zdaj sie na
mnie!» Wiara, poniewaz zwigzana
jest z nawrdceniem, jest
przeciwienstwem balwochwalstwa;
jest odsuwaniem sie od bozkow, by
powrocic¢ do Boga zywego dzieki
osobistemu spotkaniu. Wierzy¢ to
znaczy powierzyc sie milosiernej
mitosci, ktora zawsze przyjmuje i
przebacza, wspiera i ukierunkowuje
egzystencje, okazuje sie potezna w
swej zdolnos$ci prostowania
wypaczen naszej historii. Wiara
polega na gotowosci otwarcia sie na
wcigz nowa przemiane dokonywang
przez Boze wezwanie. Oto paradoks:
zwracajac sie nieustannie do Pana,
czlowiek znajduje stalg droge, co
uwalnia go od chaotycznych ruchdow,
do jakich zmuszaja go bozki.



14. W wierze Izraela pojawia sie
takze posta¢ Mojzesza, posrednika.
Lud nie moze ogladac oblicza Boga.
To Mojzesz rozmawia z Jahwe na
gorze i przekazuje wszystkim wole
Pana. Dzieki tej obecnosci
posrednika Izrael nauczyl sie
wedrowac zjednoczony. Akt wiary
pojedynczego cztowieka wpisuje sie
we wspolnote, we wspolne «my»
ludu, ktory w wierze jest jakby
jednym czlowiekiem, «synem moim
pierworodnymy, jak Bog nazwie
catego Izraela (por. Wj 4, 22).
Posrednictwo nie staje sie
przeszkoda, lecz otwarciem: w
spotkaniu z innymi kierujemy
spojrzenie ku przerastajacej nas
prawdzie. J. ]J. Rousseau skarzytl sie,
Ze nie moze osobiscie zobaczy¢ Boga:
«[luz ludzi miedzy Bogiem a mng!»11
«Czy to takie proste i naturalne, ze
Bog poszed! do Mojzesza, zeby
mowic do Jeana Jacques’a
Rousseau?»12. Biorac za punkt
wyjscia indywidualistyczng i



ograniczong koncepcje poznania, nie
mozna zrozumiec sensu
posrednictwa, tej zdolnosci
uczestniczenia w wizji drugiego
czlowieka, dzielenia sie poznaniem,
bedacym poznaniem wilasciwym
miloSci. Wiara jest bezinteresownym
darem Boga, ktory wymaga pokory i
odwagi, by zaufac i zawierzyc sie, iw
ten sposob dostrzec swietlana droge
spotkania miedzy Bogiem i ludzmi,
historie zbawienia.

Pelnia wiary chrzescijanskiej 15.
«Abraham [...] rozradowat sie z tego,
ze ujrzal moj dzien - ujrzail [go] i
ucieszyl sie» (J 8, 56). Zgodnie z tymi
stowami Jezusa, wiara Abrahama
kierowala sie ku Niemu, byla w
pewnym sensie antycypowang wizja
Jego tajemnicy. Tak pojmuje to Sw.
Augustyn, gdy twierdzi, ze
Patriarchowie zbawili sie w wierze,
nie w wierze w Chrystusa, ktory juz
przyszed}, ale w wierze w
nadchodzgcego Chrystusa, w wierze



skierowanej ku przysztemu
wydarzeniu Jezusal3. Wiara
chrzescijanska skoncentrowana jest
na Chrystusie, jest wyznawaniem, ze
Jezus jest Panem i ze Bog wskrzesit
Go z martwych (por. Rz 10, 9).
Wszystkie watki Starego Testamentu
zbiegaja sie w Chrystusie, On staje sie
ostatecznym «tak» dla wszystkich
obietnic, fundamentem naszego
ostatecznego «Ameny,
powiedzianego Bogu (por. 2 Kor 1,
20). Historia Jezusa jest pelnym
objawieniem wiarygodnosci Boga.
Jesli Izrael wspominal wielkie dziela
miltosci Bozej, ktore stanowily
centrum jego wyznania i otwieraly
wzrok jego wiary, obecnie zycie
Jezusa jawi sie jako miejsce
ostatecznej interwencji Boga,
najwyzszy przejaw Jego mitosci do
nas. W Jezusie Bog nie kieruje do nas
dodatkowego stowa, posrdd tylu
innych, ale swoje odwieczne Stowo
(por. Hbr 1, 1-2). Bog nie maogk dac
nam wiekszej gwarancji, by nas



zapewnic o swojej mitosci, jak
przypomina nam $w. Pawel (por. Rz
8, 31-39). Tak wiec wiara
chrzescijanska jest wiarg w Mitosc¢
peing, w jej skuteczna moc, w jej
zdolnos¢ przemieniania Swiata i
wyjasniania czasu: «MySmy poznali i
uwierzyli mitosci, jakga Bog ma ku
namv» (1 J 4, 16). W milosci Bozej,
objawionej w Jezusie, wiara
dostrzega fundament, na ktorym
opiera sie rzeczywistosc i jej
ostateczne przeznaczenie.

16. Najwyzszym dowodem
wiarygodnosci mitosci Chrystusa jest
Jego Smierc¢ za czlowieka. Jesli
oddanie zycia za przyjaciotl jest
najwyzszym dowodem mitosci (por. J
15, 13), Jezus ofiarowal swoje za
wszystkich, rowniez za tych, ktorzy
byli nieprzyjaciéimi, by w ten sposob
przemienic serce. Oto dlaczego
ewangelisci godzine Krzyza
postrzegali jako szczytowy moment
spojrzenia wiary: w tej godzinie



jasnieje blask wielkosci i glebi Bozej
milosci. Sw. Jan tutaj umiesci swoje
uroczyste Swiadectwo, gdy wraz z
Matka Jezusa patrzy na Tego, ktorego
przebili (por. J 19, 37): «Zaswiadczyt
to ten, ktory widzial, a Swiadectwo
jego jest prawdziwe. On wie, Zze mowi
prawde, abyscie i wy wierzyli» (J 19,
35). W swoim dziele Idiota F. M.
Dostojewski wklada w usta bohatera,
ksiecia Myszkina, patrzacego na
obraz martwego Chrystusa w grobie,
dzielo Hansa Holbeina mlodszego
nastepujace stowa: «Z powodu tego
obrazu ktos moglby straci¢ wiare»14.
Obraz ukazuje bowiem w spos6b
bardzo brutalny niszczace skutki
dzialania Smierci na ciele Chrystusa.
A jednak to wilasnie przez
kontemplowanie $mierci Jezusa
umacnia sie wiara, otrzymujac
olsSniewajace Swiatlo, gdy jawi sie
ona jako wiara w Jego niewzruszong
mito$¢ ku nam, zdolng wejs¢ w
Smierc, aby nas zbawic. Jest rzecza
mozliwag wierzy¢ w te mitosc, ktora



nie uchyla sie od Smierci, aby
pokazadc, jak bardzo mnie kocha; jej
bezgraniczno$c przezwycieza
wszelkie podejrzenia i pozwala nam
w pelni zawierzyc sie Chrystusowi.

17. Ot6z, Smierc Chrystusa odstania
catkowita wiarygodnos$¢ mitosci
Bozej, gdy patrzymy na nig w Swietle
Jego zmartwychwstania. Chrystus
zmartwychwstatly jest wiarygodnym
Swiadkiem (por. Ap 1, 5; Hbr 2, 17),
solidnym wsparciem dla naszej
wiary. «Jezeli Chrystus nie
zmartwychwstal, daremna jest
wasza wiara» — stwierdza Sw. Pawel
(1 Kor 15, 17). Gdyby mito$¢ Ojca nie
sprawila, ze Jezus powstat z
martwych, gdyby nie zdolala
przywrocic zycia Jego ciatu, nie
bylaby miloscig w peini wiarygodna,
zdolng oSwieci¢ rowniez cienie
$mierci. Gdy $w. Pawel mowi o
swoim nowym zyciu w Chrystusie,
ma na mysli «<wiare w Syna Bozego,
ktory umilowal mnie i samego siebie



wydal za mnie» (Ga 2, 20). Ta «wiara
w Syna Bozego» jest z pewnoscig
wiarg Apostola Narodow w Jezusa,
ale zaklada takze wiarygodnosc
Jezusa, majaca swoja podstawe w
Jego milosci az do Smierci, ale takze
w Jego byciu Synem Bozym. Wiasnie
dlatego, ze Jezus jest Synem, ze jest
catkowicie zakorzeniony w Ojcu,
mogt zwyciezy¢ Smierc i pozwolic
zajasniec peini zycia. Nasza kultura
stracila zdolnosc dostrzegania
konkretnej obecnosci Boga, Jego
dzialania w Swiecie. Uwazamy, ze
Bog znajduje sie w zaswiatach, na
innym poziomie rzeczywistosci,
oddzielony od naszych konkretnych
relacji. Gdyby jednak tak byto, gdyby
Bog nie byt zdolnym do dzialania w
Swiecie, Jego milo$¢ nie bylaby
prawdziwie potezna, prawdziwie
rzeczywista, a zatem nie bylaby
nawet prawdziwg mitos$cia, zdolna
zapewnic to szczescie, ktdre obiecuje.
Wowczas byloby calkowicie obojetne,
czy sie w Niego wierzy, czy nie



wierzy. Natomiast chrzescijanie
wyznajg konkretna i potezng mitos¢
Boga, ktory naprawde dziala w
historii i decyduje o jej ostatecznym
przeznaczeniu. Te milos¢ mozna
spotkac, ona objawila sie w pelni w
mece, Smierci i zmartwychwstaniu
Chrystusa.

18. Pelnia, do ktdrej Jezus
doprowadza wiare, ma jeszcze jeden
decydujacy aspekt. W wierze
Chrystus nie jest tylko Tym, w
ktorego wierzymy, najwyzszym
objawieniem milosci Bozej, ale takze
Tym, z ktorym sie jednoczymy, aby
moc wierzy¢. Wiara nie tylko patrzy
na Jezusa, ale patrzy z punktu
widzenia Jezusa, Jego oczami: jest
uczestnictwem w Jego sposobie
patrzenia. W wielu dziedzinach zycia
zawierzamy innym osobom,
znajacym sprawy lepiej od nas.
Mamy zaufanie do architekta, ktory
buduje nasz dom, do farmaceuty,
ktory daje nam lekarstwo majace nas



uzdrowié, do adwokata bronigcego
nas w sadzie. Potrzebujemy rowniez
kogos, kto bylby wiarygodnym
ekspertem w sprawach Boga. Jezus,
Jego Syn, jawi sie jako Ten, kto
poucza o Bogu (por. J 1, 18). Zycie
Chrystusa, Jego sposob poznania
Ojca, zycie calkowicie w relacji z
Nim, otwiera przed zyciem ludzkim
nowa przestrzen, i my mozemy w nia
wejs¢. Sw. Jan wyrazil doniosto$¢
osobistej relacji z Jezusem dla naszej
wiary, postugujac sie na rézne
sposoby czasownikiem wierzyc.
Oprocz «wierzy¢, ze» prawda jest to,
co mowi Jezus (por. J 14, 10; 20, 31),
Jan uzywa takze wyrazen: «wierzyc¢»
Jezusowi oraz «wierzy¢ w» Jezusa.
«Wierzymy» Jezusowi, gdy
przyjmujemy Jego stowo, Jego
Swiadectwo, poniewaz On jest
prawdomowny (por. J 6, 30).
«Wierzymy w» Jezusa, gdy
przyjmujemy Go osobiscie w naszym
zyciu, przylaczajac sie do Niego w



milosci oraz idgc za Nim na naszej
drodze (por.] 2, 11; 6, 47; 12, 44).

By umozliwi¢ nam poznanie Go,
przyjecie i nasladowanie, Syn Bozy
przyjal nasze cialo, i dzieki temu
patrzyl na Ojca takze w sposob
ludzki, bedgc w drodze i zyjac w
czasie. Wiara chrzes$cijanska jest
wiarg we Wcielenie Slowa oraz w
Jego zmartwychwstanie w ciele; jest
wiarg w Boga, ktory zblizyl sie do nas
tak bardzo, ze wszed}l w nasze dzieje.
Wiara w Syna Bozego, ktory stat sie
czlowiekiem w Jezusie z Nazaretu,
nie oddala nas od rzeczywistosci, ale
pozwala nam pojac jej najglebsze
znaczenie, odkry¢, jak bardzo Bog
kocha ten Swiat i wcigz kieruje go ku
sobie; powoduje to, ze chrzescijanin
angazuje sie coraz bardziej 1 mocniej
przezywa swoja wedrowke na ziemi.

Zbawienie przez wiare 19.
Wychodzgc od tego uczestnictwa w
sposobie patrzenia Jezusa, apostotl



Pawel w swoich pismach dal nam
opis zycia czlowieka wierzacego.
Wierzacy, przyjmujac dar wiary,
zostaje przemieniony w nowe
stworzenie. Otrzymuje nowe
istnienie, istnienie synowskie, staje
sie synem w Synu. «Abba - Ojciec»
jest najbardziej charakterystycznym
stowem doswiadczenia Jezusa, ktore
staje sie centrum doswiadczenia
chrzescijanskiego (por. Rz 8, 15).
Zycie w wierze, jako Zycie synowskie,
jest uznaniem pierwotnego i
radykalnego daru, bedgcego u
podstaw egzystencji cztowieka, i
mozna je wyrazi¢ w zdaniu $w.
Pawla, skierowanym do Koryntian:
«C0Oz masz, czego bys nie otrzymal?»
(1 Kor 4, 7). To wlasnie stanowi
kontekst polemiki sw. Pawla z
faryzeuszami, dyskusji na temat
zbawienia przez wiare albo przez
uczynki prawa. Sw. Pawel odrzuca
postawe czlowieka pragnacego
usprawiedliwic¢ samego siebie przed
Bogiem poprzez wiasne uczynki.



Taki czlowiek, nawet jesli zachowuje
przykazania, nawet jesli peini dobre
uczynki, stawia w centrum siebie i
nie uznaje, ze Zrodtem dobroci jest
Bog. Kto tak postepuje, kto chce by¢
zrodlem wilasnej sprawiedliwosci,
widzi, ze szybko ona sie wyczerpuje,
oraz odkrywa, ze nie moze nawet
dochowac wiernosci prawu. Zamyka
sie w sobie, izolujac sie od innych, a
przede wszystkim od Pana, dlatego
jego zycie staje sie daremne, jego
uczynki jatowe, jest niczym drzewo z
dala od wody. Sw. Augustyn tak to
wyraza swoim precyzyjnym i
sugestywnym jezykiem: «Ab eo qui
fecit te noli deficere nec ad te» — «od
Tego, ktory cie uczynil, nie oddalaj
sie, nawet zmierzajgc do siebie»15.
Gdy cztowiek mysli, ze znajdzie
samego siebie oddalajac sie od Boga,
jego egzystencja okazuje sie porazka
(por. £k 15, 11-24). Poczatkiem
zbawienia jest otwarcie sie na cos, co
poprzedza, na pierwotny dar
potwierdzajgcy zycie i zachowujacy



przy zyciu. Jedynie otwierajgc sie na
ten poczatek 1 uznajac go, mozemy
by¢ przemienieni, pozwalajac, by
dokonywatlo sie w nas zbawienie, a
zycie stawalo sie plodne, peine
dobrych owocow. Zbawienie przez
wiare polega na uznaniu prymatu
Bozego daru, jak to ujmuje sw.
Pawel: «Laska bowiem jesteScie
zbawieni przez wiare. A to pochodzi
nie od was, lecz jest darem Boga» (Ef
2, 8).

20. W centrum tej nowej logiki wiary
jest Chrystus. Wiara w Chrystusa
zbawia nas, poniewaz to w Nim zycie
otwiera sie radykalnie na
uprzedzajacg nas Mitosc i
przemienia nas od wewnatrz, dziata
w nas iz nami. Widac to jasno w
przeprowadzonej przez Apostola
Narodow egzegezie tekstu z Ksiegi
Powtdrzonego Prawa, egzegezie
wpisujacej sie w najglebsza
dynamike Starego Testamentu.
Mojzesz mowi do ludu, ze polecenie



Boga nie jest zbyt wysokie ani zbyt
odlegle od czlowieka. Nie powinno
sie mowic: «Ktoz [...] wstgpi do nieba
i przyniesie je nam?» albo: «Kt6z uda
sie za morze i przyniesie je nam?»
(por. Pwt 30, 11-14). Pawel thumaczy
te bliskos¢ stowa Bozego jako rzecz
zwigzang z obecnoscig Chrystusa w
chrzescijaninie. Nie mow w sercu
swoim: «Kt6z zdota wstapi¢ do
nieba? — oczywiscie po to, by
Chrystusa stamtad sprowadzic na
ziemie, albo: Ktoz zstapi do Otchlani?
— oczywiscie po to, by Chrystusa
wyprowadzic sposrod umartych» (Rz
10, 6-7). Chrystus zstapil na ziemie i
zostal wskrzeszony z martwych;
przez swoje Wcielenie i
Zmartwychwstanie Syn Bozy
przeszed! calg droge czlowieka i
mieszka w naszych sercach przez
Ducha Swietego. Wiara wie, ze Bog
stal sie nam bardzo bliski, ze
Chrystus zostal nam dany jako wielki
dar, przemieniajacy nas
wewnetrznie, ktory mieszka w nas i



tym samym obdarza nas swiattem
oswiecajacym poczatek i koniec
zycia, cala droge czlowieka.

21. W ten sposob mozemy pojac
nowos¢, do ktérej prowadzi nas
wiara. Czlowiek wierzacy
przemieniony jest przez Milos¢, na
ktora otworzy! sie w wierze, a gdy
otwiera sie na te ofiarowang mu
Milos¢, jego egzystencja wykracza
poza wlasne ramy. Sw. Pawel moze
powiedziecC: «Teraz za$ juz nie ja zyje,
lecz zyje we mnie Chrystus» (Ga 2,
20) i wzywac: «Niech Chrystus
zamieszka przez wiare w waszych
sercach» (Ef 3, 17). W wierze «ja»
wierzacego poszerza sie, by
zamieszkal w nim kto$ Inny, by zyl w
kim$ Innym, i w ten sposdb jego zycie
poszerza si¢ w MiloSci. Tutaj ma
miejsce dziatanie wlasciwe Duchowi
Swietemu. Chrzescijanin moze mie¢
oczy Jezusa, Jego uczucia, Jego
synowska gotowos¢, poniewaz dany
mu jest udzial w Jego Mitosci, ktora



jest Duch. I w tej MiloSci zyskuje sie
W pewien sposob spojrzenie
wlasciwe Jezusowi. Bez tego
upodobnienia w MiloSci, bez
obecnosci Ducha, ktory rozlewa ja w
naszych sercach (por. Rz 5, 5), jest
rzeczg niemozliwg wyznawac Jezusa
jako Pana (por. 1 Kor 12, 3).

Eklezjalny wymiar wiary 22. W ten
SposoOb zycie z wiary staje sie zyciem
koscielnym. Kiedy sw. Pawel mowi
chrzescijanom w Rzymie o jednym
ciele, jakie wszyscy wierzacy
stanowig w Chrystusie, wzywa ich,
by sie nie chelpili; kazdy powinien
natomiast oceniac siebie «wediug
miary, jakg Bog kazdemu w wierze
wyznaczyb (Rz 12, 3). Wierzacy uczy
sie patrzec na samego siebie, biorac
za punkt wyjs$cia wyznawana wiare.
Postac¢ Chrystusa jest zwierciadlem,
w ktéorym odkrywa wlasny obraz. A
poniewaz Chrystus zawiera w sobie
wszystkich wierzacych, tworzgcych
Jego cialo, chrze$cijanin pojmuje



siebie w tym ciele, w pierwotnej
relacji do Chrystusa i do braci w
wierze. Obraz ciala bynajmniej nie
sprowadza wierzacego do prostej
czesci anonimowej catosci, do
zwyklego elementu wielkiego
mechanizmu, lecz podkresla raczej
zyciowa wiez Chrystusa z
wierzacymi i wszystkich wierzacych
miedzy soba (por. Rz 12, 4-5).
Chrzescijanie stanowia «jedno» (por.
Ga 3, 28), nie tracac swojej
indywidualnosci, a w stuzbie innym
kazdy zyskuje do konica wiasne zycie.
Wtedy staje sie zrozumiale, dlaczego
poza tym cialem, poza tg jednoscia
Kosciota w Chrystusie, poza
Kosciolem, ktory — zgodnie ze
stowami Romana Guardiniego — «jest
historycznym nos$nikiem peinego
spojrzenia Chrystusa na Swiat»16,
wiara traci swojg miare, nie znajduje
juz swojej rownowagi,
wystarczajgcej przestrzeni, by sie
utrzymac. Wiara z koniecznosci ma
forme koscielna, wyznawana jest z



wnetrza ciala Chrystusa jako
konkretna komunia wierzgcych.
Wilasnie z tej koscielnej przestrzeni
otwiera ona poszczegdlnych
chrzescijan na wszystkich ludzi.
Stowo Chrystusa, gdy zostaje
wystuchane, mocg swojego
dynamizmu przeksztalca sie w
chrzescijaninie w odpowiedz, i staje
sie z kolei stowem wypowiadanym,
wyznaniem wiary. Sw. Pawel
twierdzi: «Bo sercem przyjeta wiara
prowadzi do sprawiedliwosci, a
wyznawanie jej ustami - do
zbawienia» (Rz 10, 10). Wiara nie jest
sprawa prywatna,
indywidualistycznym pojeciem,
subiektywng opinig, lecz rodzi sie ze
stuchania, a jej przeznaczeniem jest
wypowiedziec sie, stac sie
gloszeniem. «Jakze mieli uwierzy¢ w
Tego, ktorego nie styszeli? Jakze mieli
uslyszec, gdy im nikt nie glosit?» (Rz
10, 14). Wiara zatem dziata w
chrzes$cijaninie, poczynajac od
przyjetego daru, od Milosci, ktdra



przycigga do Chrystusa (por. Ga 5, 6)
i czyni uczestnikami drogi Kosciola,
pielgrzymujacego do speinienia. Dla
przemienionego w ten sposob
czlowieka otwiera sie nowy sposob
widzenia, wiara staje sie Swiatlem
dla jego oczu.

II. Jezeli nie uwierzycie, nie
zrozumiecie (por. Iz 7, 9)

Wiara i prawda 23. Jezeli nie
uwierzycie, nie zrozumiecie. W taki
sposob tlumaczone sa stowa Izajasza,
skierowane do krola Achaza, w
greckiej wersji Biblii hebrajskiej, w
tlumaczeniu Septuaginty
zrealizowanym w Aleksandrii
Egipskiej. Tak zatem sprawa
poznania prawdy zostata postawiona
w centrum wiary. Jednakze w tekscie
hebrajskim czytamy co$ innego.
Prorok mowi w nim do krola: «Jezeli
nie uwierzycie, nie ostoicie sie».
Mamy tu do czynienia z gra stow z
dwiema formami czasownika ‘aman:



«uwierzycie» (ta’aminu) oraz
«ostoicie sie» (te’amenu). Krol
przestraszony potega swoich
nieprzyjaciol, szuka bezpieczenstwa,
jakie moze mu zapewnic przymierze
z wielkim imperium asyryjskim.
Wowczas prorok wzywa go, by
polegal tylko na prawdziwej skale,
ktora sie nie chwieje — Bogu Izraela.
Poniewaz Bog jest wiarygodny, jest
rzeczg rozsadng wierzy¢ w Niego,
budowa¢ wlasne bezpieczenstwo na
Jego stowie. Tego Boga Izajasz nieco
dalej nazwie dwa razy «Bogiem-
Amen» (por. Iz 65, 16),
niewzruszonym fudamentem
wiernosci przymierzu. Mozna by
sadzic¢, ze w greckiej wersji Biblii,
thumaczac «ostac sie» jako
«zrozumiec», dokonano glebokiej
zmiany tekstu, przechodzac od
biblijnego pojecia zawierzenia Bogu
do greckiego pojecia zrozumienia.
Jednakze ten przeklad, z pewnoscia
dopuszczajacy dialog z kultura
hellenska, nie odbiega od glebokiej



dynamiki tekstu hebrajskiego. Ostoja,
jaka Izajasz obiecuje krolowi,
zwigzana jest bowiem ze
zrozumieniem dzialania Boga oraz
jednosci, jaka nadaje On zyciu
czlowieka 1 historii ludu. Prorok
nawotuje do zrozumienia drog
Panskich, by w wiernosci Boga
znalez¢ madry zamyst kierujacy
wiekami. Sw. Augustyn zawarl w
swoich Wyznaniach synteze stow
«zrozumiec» i «ostac sie», gdy mowi
0 prawdzie, ktérej mozna zawierzyc,
aby moc sta¢ mocno: «Wtedy
okrzepne i umocnie sie w Tobie, [...]
w Twojej prawdzie»17. Z kontekstu
wiemy, Ze Sw. Augustyn pragnie
ukazac, w jaki sposob ta wiarygodna
prawda Boza — jak Swiadczy o tym
Biblia - jest Jego wierng obecnoscia
w dziejach, Jego zdolnoscig scalenia
razem czasu i gromadzenia
rozproszonych dni czlowieka1l8.

24. Odczytany w tym Swietle tekst
Izajasza prowadzi do nastepujacej



konkluzji: cztowiek potrzebuje
poznania, potrzebuje prawdy,
poniewaz bez niej nie ma oparcia,
nie idzie naprzod. Wiara bez prawdy
nie zbawia, nie daje pewnosci
naszym krokom. Pozostaje pieknag
basnia, projekcja naszych pragnien
szczescia, czyms, co nas zadowala
jedynie w takiej mierze, w jakiej
chcemy ulegac iluzji. Albo sprowadza
sie do pieknego uczucia, ktore daje
pocieche i zagrzewa, ale uzaleznione
jest od zmiennos$ci naszego ducha,
zmiennosci czasow, niezdolne
podtrzymywac na statej drodze w
zyciu. Gdyby taka byla wiara, krol
Achaz mialby racje, by nie uzalezniac
swego zycia i bezpieczenstwa swego
krolestwa od emocji. Natomiast ze
wzgledu na swoja wewnetrzng wiez
z prawdg wiara moze da¢ nowe
Swiatlo, przewyzszajace kalkulacje
krola, poniewaz jej spojrzenie siega
dalej, poniewaz pojmuje dzialanie
Boga, ktdry jest wierny swojemu
przymierzu i swym obietnicom.



25. Przypominanie o wiezi wiary z
prawda jest dzi$ bardziej niz
kiedykolwiek potrzebne, wlasnie z
powodu kryzysu prawdy, jaki
przezywamy. We wspolczesnej
kulturze czesto wystepuje tendencja
do przyjmowania za jedyng prawde
te zwigzang z technikg: prawdziwe
jest to, co cztowiek potrafi zbudowac
i zmierzy¢ dzieki swojej wiedzy; jest
to prawdziwe, bo funkcjonuje, a tym
samym czyni zycie wygodniejszym 1
latwiejszym. Dzisiaj wydaje sie to
jedyna prawda pewna, jedyna, ktdra
mozna podzieli€¢ sie z innymi, jedyna,
o ktorej mozna dyskutowac i
wspolnie sie w nig zaangazowac. Z
drugiej strony, istnialyby tez prawdy
jednostki, polegajace na tym, by by¢
autentycznym wobec tego, co kazdy
czuje w swym wnetrzu, prawdy
wazne tylko dla konkretnej osoby,
ktorych nie mozna zaproponowac
innym z tym zamiarem, by stuzyly
dobru wspodlnemu. Z podejrzliwoscia
patrzy sie na wielka prawde, na



prawde wyjasniajaca catosc zycia
indywidualnego i spolecznego.
Nasuwa sie pytanie, czy nie taka
wilasnie byla prawda lansowana
przez wielkie systemy totalitarne
ubieglego wieku, prawda
narzucajaca wiasna globalng
koncepcje, by zatrzec¢ konkretna
historie pojedynczego cztowieka?
Pozostaje zatem jedynie relatywizm,
w ktorym nie interesuje juz pytanie o
prawde wszystkiego, bedace w
gruncie rzeczy takze pytaniem o
Boga. W tej perspektywie jest
logiczne, ze chce sie usunac
powiazanie religii z prawda,
poniewaz zwigzek ten byltby u
korzenia fanatyzmu, dazacego do
zniszczenia czlowieka nie
podzielajacego wiary. W tym
kontekscie mozemy mowic o wielkim
braku pamieci wspoéiczesnego
Swiata. Pytanie o prawde jest
bowiem kwestig pamieci, glebokiej
pamieci, poniewaz odnosi sie do
czegos, co nas poprzedza, i w ten



sposob moze potrafi¢ nas zjednoczy¢
ponad naszym malym i
ograniczonym «ja». Jest to pytanie o
poczatek wszystkiego, w Swietle
ktorego mozna dostrzec cel, a tym
samym takze sens wspolnej drogi.

Znajomosc¢ prawdy i milos¢ 26. Czy
W tej sytuacji wiara chrzes$cijanska
moze przystuzyc sie dobru
wspolnemu, w zakresie wlasciwego
pojmowania prawdy? Aby
odpowiedziec¢ na to pytanie, trzeba
zastanowic sie nad rodzajem
poznania wiasciwym wierze. Moga
nam w tym pomac slowa sw. Pawla:
«sercem przyjeta wiara» (Rz 10, 10).
Wedlug Biblii centrum cztowieka
stanowi serce, w ktorym spotykaja
sie wszystkie jego wymiary: ciato i
duch; glebia osoby oraz jej otwarcie
na Swiat i na innych; rozum, wola i
uczucia. Otoz, jesli serce zdolne jest
zespalac razem te wymiary, to jest
tak dlatego, ze jest ono miejscem,
gdzie otwieramy sie na prawde i



mitosc¢ i zezwalamy, aby one w glebi
dotknely nas i przemienily. Wiara
przemienia calg osobe, wiasnie w
miare, jak otwiera sie ona na mitosc.
Dzieki temu zespoleniu wiary z
miloscia mozna zrozumiec forme
poznania wiasciwg wierze, jej site
przekonania, jej zdolno$c¢ oSwiecania
naszej drogi. Wiara poznaje w miare
jak jest zwigzana z mitoscig, bowiem
milo$¢ wnosi Swiatlo. Zrozumienie
wiary rodzi sie wtedy, gdy
przyjmujemy wielkg mitos¢ Boza,
ktora nas przemienia wewnetrznie i
daje nam nowe oczy, pozwalajace
widzie¢ rzeczywistosc.

27. Znany jest sposob, w jaki filozof
Ludwig Wittgenstein wyjasnit
zwigzek miedzy wiarg i pewnoscig.
Wedlug niego, wierzenie jest
podobne do doswiadczenia
zakochania, pojmowanego jako co$
subiektywnego, czego nie mozna
zaproponowac jako prawdziwe dla
wszystkich19. Wspoiczesnemu



cztowiekowi wydaje sie bowiem, ze
kwestia milo$ci nie ma nic
wspallnego z prawda. Milos¢ jawi sie
dzi$ jako doswiadczenie, zwigzane ze
Swiatem niestatych uczu¢, a nie
zwigzane juz z prawda.

Czy rzeczywiscie jest to adekwatny
opis mitosci? Rzeczywiscie, mitosci
nie mozna sprowadzac do uczucia,
ktore sie pojawia i znika. Owszem,
ma zwiazek z nasza uczuciowoscig,
ale taki, aby otworzy¢ ja na
ukochang osobe i w ten sposob
zapoczatkowac droge, ktora jest
wyjsciem z zamkniecia we wilasnym
«jar 1 zblizaniem sie do drugiej osoby,
by zbudowac trwalg relacje; mitos¢
dazy do jednosci z ukochang osoba.
Widzimy wiec, w jakim sensie mitos¢
potrzebuje prawdy. Jedynie kiedy jest
oparta na prawdzie, mito$¢ moze
przetrwac w czasie, przezwyciezy¢
ulotnos¢ chwili 1 pozosta¢ mocna, by
wspiera¢ wspolna droge. Jesli mitosc
nie ma odniesienia do prawdy,



podlega zmiennosci uczuc i nie
wytrzymuje proby czasu. Natomiast
prawdziwa mitos¢ jednoczy
wszystkie wymiary naszej osoby 1
staje sie nowym Swiatlem na drodze
prowadzacej do zycia wielkiego i
peinego. Bez prawdy mito$c¢ nie
moze dac trwalej wiezi, nie potrafi
wyprowadzi¢ naszego «ja» z jego
izolacji ani uwolni¢ go od
przemijalnosci, by budowac zycie i
przynosi¢ owoc.

Jesli mitoS¢ potrzebuje prawdy, takze
prawda potrzebuje mitosci. Nie
mozna rozdziela¢ mitosci i prawdy.
Bez milo$ci prawda staje sie zimna,
bezosobowa, ucigzliwa dla zycia
konkretnej osoby. Prawda, ktorej
szukamy, ta, ktora nadaje sens naszej
drodze, oSwieca nas, gdy jesteSmy
dotknieci przez mitos¢. Kto kocha,
rozumie, ze mitosc jest
doswiadczeniem prawdy, Ze to ona
otwiera nasze oczy, bySmy mogli
zobaczyC cala rzeczywisto$¢ w nowy



Sposob, w jednosci z kochana osoba.
W tym sensie sw. Grzegorz Wielki
napisal, ze «<amor ipse notitia est» —
sama mitosc¢ jest poznaniem, niesie z
soba nowa logike20. Chodzi o
relacyjny sposob patrzenia na swiat,
ktore staje sie poznaniem dzielonym
z Inng osoba, patrzeniem w
perspektywie drugiego czlowieka i
wspolnym patrzeniu na wszystko.
Wilhelm z Saint Thierry w
Sredniowieczu nawigzuje do tej
tradycji, gdy komentuje werset z
«Piesni nad Piesniami», w ktorym
umilowany méwi do umilowanej:
oczy twe jak golebice (por. Pnp 1,
15)21. Te dwoje oczu — wyjasnia
Wilhelm - to rozum wierzacy i
mitos¢, ktdre stajg sie jednym okiem,
by dochodzi¢ do kontemplacji Boga,
gdy intelekt staje sie «intelektem
oswieconej mitosci»22.

28. To odkrycie mitosci jako zrodla
poznania, stanowigce pierwotne
doswiadczenie kazdego czlowieka,



znajduje autorytatywny wyraz w
biblijnym pojmowaniu wiary. Cieszac
sie miloscig, z jaka Bog go wybratl i
ustanowil jako narod, Izrael
dochodzi do zrozumienia jednosci
planu Bozego, od poczatku az do jego
wypelnienia. Poznanie wiary, z tej
racji, ze rodzi sie z mito$ci Bozej,
ustanawiajgcej Przymierze, jest
poznaniem o$wiecajacym droge
historii. Dlatego tez w Biblii prawda i
wierno$¢ wystepuja razem: Bog
prawdziwy jest Bogiem wiernym,
Tym, ktéry dotrzymuje swoich
obietnic i pozwala w czasie
zrozumie¢ swoj zamyst. Przez
doswiadczenie prorokow, w bolu
wygnania i w nadziei ostatecznego
powrotu do Swietego Miasta, Izrael
pojal, ze prawda Boza przekracza
granice jego dziejow, obejmujac cale
dzieje Swiata, poczynajac od
stworzenia. Poznanie wiary o§wieca
nie tylko szczegdlna droge jednego
narodu, ale cale dzieje stworzonego



Swiata, od jego poczatkéw az do
skonczenia.

Wiara jako sluchanie i widzenie 29.
Zwazywszy na to, Zze poznanie wiary
zwigzane jest z Przymierzem z
Bogiem wiernym, ktory zaciesnia
wiez mitosci z cztowiekiem i kieruje
do niego Stowo, Biblia przedstawia je
jako stuchanie; kojarzone jest ze
zmystem shuchu. Sw. Pawel postuzy
sie formulg, ktdra stala sie klasyczna:
fides ex auditu — «wiara rodzi sie z
tego, co sie styszy» (Rz 10, 17).
Poznanie zwigzane ze stowem jest
zawsze poznaniem osobistym,
rozpoznajacym glos, otwierajgcym
sie na niego w wolnosci i idgcym za
nim w postuszenstwie. Dlatego Sw.
Pawel mowil o ,,postuszenstwie
wiary” (por. Rz 1,5; 16,26)23. Ponadto
wiara jest poznaniem zwigzanym z
uplywem czasu, ktorego potrzebuje
stowo, aby sie wypowiedziec: jest
poznaniem, ktérego uczymy sie
jedynie na drodze nasladowania.



Shuchanie pomaga dobrze ukazac
zwigzek miedzy poznaniem i
miloScia.

Jesli chodzi o poznanie prawdy, to
stuchanie przeciwstawiano niekiedy
widzeniu, wlasciwemu jakoby
kulturze greckiej. O ile z jednej
strony Swiatlo umozliwia
kontemplacje catosci, do ktorej
czlowiek zawsze aspirowal, to z
drugiej strony, wydaje sie nie
pozostawiac miejsca dla wolnosci,
poniewaz zstepuje z nieba i dociera
bezposrednio do oka, nie wymagajac,
by oko odpowiedzialo. Ponadto
Swiatlo wydaje sie sklania¢ do
kontemplacji statycznej, bez
odniesienia do konkretnego czasu, w
ktorym czlowiek cieszy sie i cierpi.
Zgodnie z ta koncepcja, biblijne
podejscie do poznania
przeciwstawialoby sie podejsciu
greckiemu, ktore w poszukiwaniu
catkowitego zrozumienia



rzeczywistosci powigzato poznanie z
widzeniem.

Natomiast jest jasne, ze ta rzekoma
opozycja nie odpowiada faktom
biblijnym. Stary Testament 1gczyl
obydwa rodzaje poznania, poniewaz
stuchanie stlowa Bozego 1gczy sie z
pragnieniem ogladania oblicza Boga.
W ten sposob stal sie mozliwy dialog
z kultura helleniska, dialog nalezacy
do istoty Pisma Swietego. Stuchanie
wskazuje na osobiste powolanie i
postuszenstwo, a takze na fakt, ze
prawda objawia sie w czasie; wzrok
umozliwia pelny oglad calej drogi i
pozwala wpisac sie w wielki Bozy
plan; bez tego ogladu
dysponowaliby$my jedynie
odosobnionymi fragmentami
nieznanej calosci.

30. Zwiazek miedzy widzeniem i
stuchaniem jako narzedziami
poznania wiary bardzo jasno
widoczny jest w Ewangelii Sw. Jana.



W czwartej Ewangelii wierzyc¢ to
stuchac i jednoczesnie widziec.
Stluchanie w wierze przebiega
zgodnie z forma poznania wlasciwag
dla milosci: jest to stuchanie osoby,
rozrozniajace i rozpoznajace glos
Dobrego Pasterza (por. J 10, 3-5); to
stuchanie nakazujace nasladowanie,
jak w przypadku pierwszych
uczniéw, ktérzy «ustyszeli, jak
mowil, i poszli za Jezusem» (J 1, 37). Z
drugiej strony, wiara zwigzana jest
takze z widzeniem. Niekiedy
widzenie znakéw dokonanych przez
Jezusa poprzedza wiare, jak w
wypadku Zydoéw, ktorzy po
zmartwychwstaniu Lazarza,
«ujrzawszy to, czego Jezus dokonal,
uwierzyli w Niego» (J 11, 45). W
innych przypadkach to wiara
prowadzi do glebszego widzenia:
«jesli uwierzysz, ujrzysz chwale
Boza» (J 11, 40). W koncu wiara i
widzenie splatajg sie: «Ten, kto we
Mnie wierzy, wierzy [...] w Tego,
ktory Mnie postal. A kto Mnie widzi,



widzi Tego, ktory Mnie postal» (J 12,
44-45). Dzieki temu zespoleniu ze
stuchaniem, widzenie staje sie
podjsciem za Chrystusem, a wiara jawi
sie jako droga widzenia, na ktorej
oczy przyzwyczajaja sie do
spogladania w glab. I tak, w poranek
wielkanocny, od Jana, ktory gdy
jeszcze bylo ciemno, przed pustym
grobem «ujrzat i uwierzyb (J 20, 8),
przechodzimy do spojrzenia Marii
Magdaleny, ktdra juz widzi Jezusa
(por. J 20, 14) i chce Go zatrzymac,
ale zostaje zachecona do
kontemplowania Go na Jego drodze
do Ojca, az do pelnego wyznania
samej Magdaleny wobec uczniow:
«Widzialam Pana» (J 20, 18).

Jak mozna osiagnac te synteze
stuchania i widzenia? Staje sie to
mozliwe gdy bierzemy za punkt
wyjscia konkretng osobe Jezusa,
ktorego widzimy i stuchamy. On jest
Slowem, ktore stalo sie ciatem,
ktorego chwale ogladaliSmy (por. J 1,



14). Swiatlo wiary jest $wiatlem
Oblicza, w ktorym widac Ojca.
Prawda, ktorg wiara pojmuje, jest
bowiem w czwartej Ewangelii
objawieniem sie Ojca w Synu, w Jego
ciele oraz w Jego ziemskich czynach;
te prawde mozna okreslic¢ jako
«jasniejace zycie» Jezusa24. Oznacza
to, ze poznanie wiary nie zacheca
nas do ogladania czysto wewnetrznej
prawdy. Prawda, jaka przed nami
odstania wiara, jest prawda skupiong
na spotkaniu z Chrystusem, na
kontemplacji Jego zycia, na
dostrzeganiu Jego obecnosci. W tym
sensie Sw. Tomasz z Akwinu mowi o
oculata fides Apostolow — wierze,
ktora widzi! — wobec
Zmartwychwstalego widzianego w
ciele25. Zobaczyli
zmartwychwstalego Jezusa na
wlasne oczy i uwierzyli, to znaczy
mogli przenikngc w glebie tego, co
widzieli, by wyznac¢ Syna Bozego,
siedzacego po prawicy Ojca.



31. Tylko tak, przez Wcielenie, przez
udzial w naszym czlowieczenstwie,
poznanie wlasciwe mitosci moglo
osiggna¢ pelnie. Swiatto milosci
rodzi sie bowiem, kiedy zostaje
poruszone nasze serce i
przyjmujemy tym samym
wewnetrzng obecnos¢ umilowanego
W nas, pozwalajaca nam poznac Jego
tajemnice. Rozumiemy wiec,
dlaczego wraz ze stuchaniem i
patrzeniem dla $w. Jana wiara jest
dotykaniem, jak stwierdza w swoim
Pierwszym Liscie: «co$my usltyszeli
[...], co yjrzeliSmy wlasnymi oczami,
[...]1, 1 czego dotykaly nasze rece» (1,
1). Przez swoje Wcielenie i przyjscie
do nas Jezus dotknal nas, i dotyka
rowniez dzisiaj poprzez sakramenty.
W ten sposob, przemieniajac nasze
serce, pozwolil nam i nadal pozwala
rozpoznac Go i wyznawac jako Syna
Bozego. Dzieki wierze takze i my
mozemy Go dotknac i otrzymac moc
Jego laski. Sw. Augustyn, komentujac
fragment o kobiecie cierpiacej na



krwotok i dotykajacej Jezusa, aby ja
uzdrowil (por. £k 8, 45-46),
stwierdza: «Wiara to dotykanie
sercem »26. Thum cis$nie sie wokot
Niego, ale nie dotyka Go osobowym
dotknieciem wiary, uznajacym Jego
tajemnice, to ze jest Synem
objawiajacym Ojca. Dopiero kiedy
zostajemy upodobnieni do Jezusa,
otrzymujemy wlasciwe oczy, aby Go
zobaczyc.

Dialog miedzy wiara a rozumem
32. Poniewaz wiara chrzescijanska
glosi prawde o pelnej milosci Boga i
otwiera na potege tej mitosci, dociera
do najglebszego sedna
doswiadczenia kazdego czlowieka,
ktory przychodzi na Swiat dzieki
mitosci i wezwany jest do mitosci, by
trwac¢ w Swietle. Kierujac sie
pragnieniem oswiecenia calej
rzeczywistosci, biorac za punkt
wyjscia milo$¢ Boza objawiona w
Jezusie, starajac sie kochac tg sama
milo$cia, pierwsi chrzescijanie



znalezli w Swiecie greckim, w jego
laknieniu prawdy, odpowiedniego
partnera do dialogu. Spotkanie
ewangelicznego oredzia z mysla
filozoficzna starozytnego Swiata
stanowilo decydujacy pomost do
tego, by Ewangelia dotarta do
wszystkich narodéw i umozliwito
owocne oddzialywanie wzajemne
wiary i rozumu, ktdre poglebialo sie
w ciggu wiekow, az po nasze czasy.
W swojej encyKklice Fides et ratio
blogostawiony Jan Pawel II pokazal,
Ze wiara i rozum wzajemnie sie
umacniajg27. Gdy znajdujemy peine
Swiatlo milosci Jezusa, odkrywamy,
ze w kazdej naszej mitoSci obecny
by} promien tego Swiattla, i
rozumiemy, jaki byl jego ostateczny
cel. Jednoczes$nie fakt, Ze nasza
mitos$¢ niesie z soba Swiatlo, pomaga
nam dostrzec droge mitosci do pelni
catkowitego oddania sie Syna Bozego
dla nas. W tym dwukierunkowym
odniesieniu Swiatlo wiary oSwieca
wszystkie nasze ludzkie relacje, ktore



mozemy przezywac¢ w zjednoczeniu
z mitoscig i czuloscig Chrystusa.

33. W zyciu sw. Augustyna
znajdujemy znaczacy przykiad tej
drogi, na ktorej poszukiwanie
rozumu, z jego pragnieniem prawdy 1
jasnosci, zostalo wlaczone w
horyzont wiary, dzieki ktorej zyskato
nowe zrozumienie. Z jednej strony
przyjmuje on grecka filozofie Swiatla,
ktora kladzie nacisk na widzenie.
Dzieki spotkaniu z neoplatonizmem
poznal paradygmat swiatla
zstepujacego z wysoka, by oswiecic
rzeczy, 1 przez to bedacego symbolem
Boga. W ten sposob sw. Augustyn
pojal Boska transcendencje i odkryl,
ze wszystkie rzeczy maja swoja
przejrzystosc, a zatem moga
odzwierciedla¢ dobro¢ Boga, Dobro.
Tym samym uwolnit sie od
manicheizmu, w ktorym tkwitl
weczesniej i pod ktorego wyplywem
myslal, ze zlo i dobro nieustannie z
soba walcza, mieszajac sie i



rozmazujac bez wyraznych granic.
Zrozumienie, Ze Bog jest Swiatlem,
nadato jego zyciu nowy kierunek,
zdolnos¢ rozpoznania zia, ktorego sie
dopuscil, i zwrocenia sie ku dobru.

Z drugiej strony, w konkretnym
doswiadczeniu Sw. Augustyna, o
czym on sam opowiada w swych
Wyznaniach, decydujacym
momentem na jego drodze wiary nie
bylo widzenie Boga, poza tym
Swiatem, ale raczej stuchanie, gdy w
ogrodzie ustyszatl glos, ktory mowit:
«Wez i czytaj»; wzial on do reki tom
Listow $Sw. Pawla i zatrzymatl sie przy
rozdziale 13 Listu do Rzymian28. Tak
pojawi sie osobowy Bog Biblii, ktory
potrafi mowic do czlowieka, zstapic i
zyC z nim oraz towarzyszy¢ mu w
drodze poprzez dzieje, objawiajac sie
podczas stluchania i odpowiedzi.

Jednakze to spotkanie z Bogiem
Stowa nie doprowadzito sw.
Augustyna do odrzucenia Swiatla i



widzenia. Polaczyl on obie
perspektywy, kierujac sie zawsze
objawieniem milosci Boga w Jezusie.
Wypracowalt filozofie Swiatla, ktora
przejmuje wiasciwg stowu
wzajemnosc i dopuszcza wolnosc
patrzenia w kierunku swiatla. I tak
jak na stowo pada wolna odpowiedz,
podobnie Swiatto znajduje jako
odpowiedz obraz, ktory je odbija.
Laczac stuchanie z widzeniem, Sw.
Augustyn moze zatem mowic o
«stowie jasniejagcym we wnetrzu
cztowieka»29. W ten sposob swiatlo
staje sie niejako Swiatlem stowa,
poniewaz jest Swiatlem osobowego
Oblicza, Swiatlem, ktore oswieca,
wzywa nas i pragnie odbijac sie na
naszym obliczu, aby jasniec z
naszego wnetrza. Zreszta, pragnienie
wizji calosci, a nie tylko fragmentow
historii, jest wcigz obecne i spelni sie
na koncu, kiedy czlowiek — jak mowi
Swiety z Hippony — bedzie ogladal i
kochal30. I to nie dlatego, ze bedzie
zdolny posias¢ cate Swiatlo, ktore



zawsze bedzie niewyczerpane, ale
dlatego, ze caly wejdzie w Swiatlo.

34. Swiatto milosci, wlasciwe wierze,
moze rozjasnic pytania o prawde,
zadawane przez nasze czasy. Dzisiaj
prawda sprowadzana jest czesto do
subiektywnej autentycznosci
czlowieka, odnosi sie do
indywidualnego zycia. Wspdlna
prawda budzi w nas lek, poniewaz
utozsamiamy ja z bezwzglednymi
nakazami systemow totalitarnych.
Jesli jednak prawda jest prawda
mitosci, jesli jest prawda otwierajaca
sie w osobowym spotkaniu z Innym i
z Innymi, zostaje wyzwolona z
zamkniecia jednostki i moze
stanowic¢ czes$¢ dobra wspdlnego.
Jako prawda mitosci nie jest prawda
narzucang przemoca, nie jest prawda
miazdzaca jednostke. Rodzac sie z
mitosci, moze dotrzec¢ do serca, do
osobowego centrum kazdego
czlowieka. Wynika stad jasno, ze
wiara nie jest bezwzgledna, lecz



wzrasta we wspolzyciu w
poszanowaniu drugiego cztowieka.
Wierzacy nie jest arogancki;
przeciwnie, prawda daje mu pokore,
bo wie on, ze to nie my jg posiadamy,
ale to ona nas bierze w posiadanie.
Nie powodujac bynajmniej
usztywnienia postaw, pewnos¢ wiary
nakazuje nam wyruszy¢ w droge i
umozliwia dawanie swiadectwa i
dialog ze wszystkimi.

Z drugiej strony Swiatlu wiary, ze
wzgledu na to, ze jest ono zwigzane z
prawda milos$ci, nie jest obcy sSwiat
materialny, poniewaz mitos¢
przezywa sie zawsze w ciele i duszy;
Swiatlo wiary jest Swiatlem
wcielonym, majacym Zrodlo w
Swietlanym zyciu Jezusa. OSwieca
ono rowniez materie, ufa w jej lad,
wie, Ze w niej otwiera sie coraz
szersza droga harmonii i
zrozumienia. Tym samym wiara
wywiera dobroczynny wplyw na
spojrzenie nauki: zaprasza ona



uczonego, by pozostal otwarty na
rzeczywistosc z caltym jej
niewyczerpanym bogactwem. Wiara
pobudza zmyst krytyczny, poniewaz
nie pozwala, by badania zadowalaty
sie swymi formutami, i pomaga im
zrozumied, zZe natura jest zawsze
wieksza. Zachecajac do zdumienia
wobec tajemnicy stworzenia, wiara
poszerza horyzonty rozumu, by
lepiej oSwieci¢ Swiat odstaniajacy sie
przed badaniami naukowymi.

Wiara i poszukiwanie Boga 35.
Swiatlo wiary w Jezusa o$wieca
rowniez droge tych wszystkich,
ktorzy szukaja Boga, i wnosi swoj
chrzescijanski wklad w dialog z
wyznawcami roznych religii. List do
Hebrajczykow mowi o Swiadectwie
sprawiedliwych, ktorzy przed
Przymierzem z Abrahamem juz z
wiarg szukali Boga. O Henochu mowi
sie, ze «otrzymat swiadectwo, iz
podobat sie Bogu» (Hbr 11, 5), co jest
niemozliwe bez wiary, poniewaz



«przystepujacy [...] do Boga musi
uwierzyc, ze [Bog] jest i ze
wynagradza tych, ktorzy Go szukaja»
(Hbr 11, 6). Mozna wiec zrozumiec,
ze droga czlowieka poboznego
wiedzie przez wyznanie wiary w
Boga, ktory sie o niego troszczy i
ktorego mozna znalez¢. Jakaz inng
nagrode Bog mogltby ofiarowac
szukajacym Go, jezeli nie spotkanie z
Nim? Wczes$niej jeszcze spotykamy
postac Abla, a jego wiare rowniez sie
wychwala i z jej powodu Bogu
spodobaly sie jego dary, ofiara z
pierwocin bydla (por. Hbr 11, 4).
Czlowiek pobozny stara sie
rozpoznac znaki Boze w codziennych
doswiadczeniach swego zycia, w
nastepstwie por roku, w
urodzajnosci ziemi i w catym ruchu
kosmosu. Bog jest Swiattos$cig i moze
Go spotkac¢ rowniez ten, kto Go
poszukuje ze szczerym sercem.

Obrazem tego poszukiwania sg
Medrcy, prowadzeni przez gwiazde



az do Betlejem (por. Mt 2, 1-12). Im
Swiatlo Boze ukazalo sie jako szlak,
jako gwiazda, ktora przewodzi na
drodze prowadzacj do odkryc.
Gwiazda mowi wiec o cierpliwosci
Boga wobec naszych oczu, ktdre
muszg sie przyzwyczaic do Jego
blasku. Czlowiek pobozny jest w
drodze 1 musi by¢ gotow pozwoli€ sie
prowadzi¢, wyjs¢ poza siebie, by
odnalez¢ Boga, ktory zawsze
zdumiewa. Ten szacunek Boga dla
oczu cztowieka pokazuje nam, ze gdy
czlowiek zbliza sie do Niego, ludzkie
Swiatlo nie ginie w jasniejacym
bezmiarze Boga, jak gwiazda gasnaca
o Swicie, ale staje sie tym bardziej
jasne, im bardziej zbliza sie do
pierwotnego ognia, jak zwierciadlo
odbijajace blask. Chrzescijanskie
wyznanie wiary w Jezusa, jedynego
Zbawiciela, stwierdza, ze cale $wiatlo
Boze skupia sie w Nim, w Jego
«jasniejagcym zyciu», w kKtorym
odstania sie poczatek i koniec
dziejow31. Nie ma zadnego ludzkiego



doswiadczenia, zadnej drogi
czlowieka do Boga, ktorej to Swiatlo
nie mogloby przyjac, oSwiecic i
oczysci¢. Im bardziej chrzescijanin
zaglebia sie w krag otwarty przez
Chrystusowe swiatlo, tym bardziej
staje sie zdolny zrozumiec i
towarzyszy¢ kazdemu czlowiekowi w
drodze do Boga.

Ze wzgledu na to, ze wiara jest
podobna do drogi, dotyczy ona
rowniez zycia ludzi, ktorzy chociaz
nie wierzg, pragna wierzyc i nie
przestaja szukac¢. W takiej mierze, w
jakiej sie otwierajg szczerym sercem
na mitos$¢ i wyruszaja w droge z tym
Swiatlem, ktore potrafig dostrzec, juz
Zyja — nie wiedzac o tym — na drodze
ku wierze. Staraja sie dziatac tak,
jakby Bdg istnial, niekiedy dlatego, ze
jest On wazny, by znalez¢ trwale
odniesienia w zyciu wspolnym lub sa
spragnieni Swiatta posréd mrokow,
albo rowniez dlatego, ze
dostrzegajac, jak wielkie i1 piekne jest



zycie, intuicyjnie wyczuwajg, ze
obecnos¢ Boga uczynilaby je jeszcze
wiekszym. Sw. Ireneusz z Lyonu
opowiada, ze Abraham, zanim
uslyszal glos Boga, juz Go poszukiwat
«w zarliwym pragnieniu swego
serca» 1 «przemierzal caly Swiat,
pytajac sie, gdzie jest Bog», az
wreszcie «Bdg zlitowal sie nad tym,
ktory szukal Go sam w milczeniu»32.
Kto rusza w droge, by czyni¢ dobro,
juz zbliza sie do Boga, juz jest
wspierany Jego pomocg, poniewaz to
wilasnie sila Bozego Swiatla oSwieca
nasze oczy, gdy zmierzamy ku peini
mitosci.

Wiara i teologia 36. Z uwagi na to,
Ze wiara jest Swiatlem, wzywa nas,
by sie w nig zaglebia¢, badac coraz
bardziej rozjasniany przez nig
horyzont, aby lepiej poznac to, co
kochamy. Z tego pragnienia rodzi sie
teologia chrzescijanska. Jasne jest
zatem, ze teologia nie jest mozliwa
bez wiary i ze nalezy ona do



dynamiki wiary, ktora dazy do
glebszego zrozumienia objawienia
sie Boga, ktdrego kulminacjq jest
tajemnica Chrystusa. Pierwsza
konsekwencja jest to, ze w teologii
nie podejmuje sie tylko wysitku
rozumu, aby zbadac i poznac, jak w
naukach doswiadczalnych. Boga nie
mozna sprowadzi¢ do przedmiotu.
On jest Podmiotem, ktory pozwala
sie poznac i objawia sie w relacji
osoby z osoba. Prawidlowa wiara
ukierunkowuje rozum do otwarcia
sie na swiatlo pochodzace od Boga,
aby kierujac sie mitoscia do prawdy,
mogt on poznawac Boga w glebszy
sposob. Wielcy doktorzy i teologowie
Sredniowieczni stwierdzali, ze
teologia jako nauka o wierze jest
udzialem w poznawaniu Boga tak jak
On zna siebie. Teologia nie jest wiec
tylko slowem o Bogu, ale przede
wszystkim przyjeciem i dgzeniem do
glebszego zrozumienia tego stowa,
ktore Bog do nas kieruje, stowa, ktore
Bog wypowiada o sobie, poniewaz



jest odwiecznym dialogiem komunii i
dopuszcza czlowieka do tego
dialogu33. Cecha teologii jest zatem
pokora, pozwala ona «dotknac sie»
Bogu, uznaje swoje ograniczenia w
obliczu Tajemnicy i stara sie badac z
dyscypling wlasciwa rozumowi
niezglebione bogactwo tej Tajemnicy.

Ponadto teologia podziela eklezjalng
forme wiary; jej Swiatlo jest Swiatlem
wierzacego podmiotu, ktorym jest
Kosciol. Oznacza to z jednej strony,
ze teologia ma stuzy¢ wierze
chrzescijan, pokornie strzec i
pogtebia¢ wiare wszystkich,
zwlaszcza ludzi najprostszych.
Ponadto, poniewaz teologia zyje
wiarg, nie uwaza Magisterium
Papieza i zjednoczonych z nim
biskupow za co$ zewnetrznego, za
ograniczenie swej wolnosci, lecz
przeciwnie, za jeden ze swych
elementow wewnetrznych,
konstytutywnych, poniewaz
Magisterium zapewnia kontakt z



pierwotnym zrédiem, daje wiec
pewnos¢, ze czerpie sie ze Slowa
Chrystusa w jego pelni.

III. Przekazuje wam to, co przejatem
(por. 1 Kor 15, 3)

Kosciol, matka naszej wiary 37.
Ten, kto sie otworzy} na mito$¢ Boga,
uslyszal Jego glos i otrzymatl Jego
Swiatlo, nie moze zatrzymac tego
daru dla siebie. Skoro wiara jest
stuchaniem i widzeniem, to
przekazywana jest rowniez jako
stowo i jako swiatlo. Przemawiajac
do Koryntian, apostol Pawel postuzyt
sie tymi wlasnie dwoma obrazami. Z
jednej strony mowi: «A ze mamy tego
samego ducha wiary, wedtug ktorego
napisano: Uwierzytem, dlatego
przemowitem, my takze wierzymy i
dlatego moéwimy» (2 Kor 4, 13).
Przejete stowo staje sie odpowiedzia,
wyznaniem i w ten sposob
rozbrzmiewa dla innych, zachecajac
ich, by uwierzyli. Z drugiej strony,



sSw. Pawel mowi takze o Swietle:
«wpatrujemy sie w jasnosc Panska
jakby w zwierciadle [...], coraz
bardziej jasniejac, upodabniamy sie
do Jego obrazu» (2 Kor 3, 18). Odbicie
tego Swiatla przenosi sie z jedngo
oblicza na drugie, tak jak Mojzesz
nosit w sobie odblask chwaly Bozej
po rozmowie z Nim: «[B6g] zablysnat
w naszych sercach, by ol$ni¢ nas
jasnoscia poznania chwaly Bozej na
obliczu Chrystusa» (2 Kor 4, 6).
Swiatlo Jezusa jasnieje jak w
zwierciadle na obliczach chrzescijan
i tak sie rozchodzi, i tak dociera do
nas, abysmy i my mieli udzial w tym
widzeniu i odzwierciedlali innym
Jego Swiatlo, tak jak Swiatto
paschatu, ktére w liturgii
wielkanocnej zapala tyle innych
Swiec. Wiara przekazywana jest,
mozna powiedzie¢, od osoby do
osoby, podobnie jak plomien zapala
sie od innego plomienia.
Chrzescijanie w swym ubostwie sieja
tak urodzajne ziarno, ze staje sie ono



wielkim drzewem, zdolnym napeinic¢
Swiat owocami.

38. Przekazywanie wiary, jasniejacej
dla wszystkich ludzi w kazdym
zakatku, odbywa sie rowniez w
czasie, z pokolenia na pokolenie.
Skoro wiara rodzi sie ze spotkania,
do ktorego dochodzi w historii, i
oswieca naszg droge w czasie, musi
byc¢ ona przekazywana przez wieki.
Wilasnie dzieki nieprzerwanemu
tancuchowi Swiadectw dociera do
nas oblicze Jezusa. Jak to mozliwe?
Jak mozemy by¢ pewni, ze przez
wieki dosiegamy «prawdziwego
Jezusa»? Gdyby czlowiek byl
odosobniong jednostka, gdybysSmy
wzieli za punkt wyjscia tylko
jednostkowe «ja», pragnace w
samym sobie znaleZ¢ pewnos¢ swego
poznania, to przeSwiadczenie byloby
niemozliwe. Nie moge sam zobaczy¢
tego, co wydarzylo sie w tak bardzo
odleglej ode mnie epoce. Jednakze
nie jest to jedyny sposob, w jaki



czlowiek poznaje. Osoba zyje zawsze
w relacji. Pochodzi od innych, nalezy
do innych, jej zycie staje sie wieksze
w spotkaniu z innymi. Rowniez
poznanie siebie, sama Swiadomos¢
siebie ma charakter relacyjny i jest
powigzana z innymi, ktérzy nas
poprzedzili: przede wszystkim z
naszymi rodzicami, ktorzy nam dali
zycie oraz imie. Sam jezyk, stowa,
ktorymi interpretujemy nasze zycie i
nasza rzeczywistosc¢, docieraja do nas
przez innych, sa zachowane w zywej
pamieci innych. Poznanie samych
siebie mozliwe jest tylko wtedy, gdy
mamy dostep do wiekszej pamieci.
Dzieje sie tak rowniez z wiara,
doprowadzajacg do peini ludzki
sposob pojmowania. Przesztosc
wiary, dzieto milosci Jezusa, ktore
zrodzilo w sSwiecie nowe zycie,
dociera do nas w pamieci innych,
Swiadkow, jest zachowane i zywe w
tym jedynym podmiocie pamieci,
jakim jest Kosciol. Kosciol jest Matka
uczacg nas mowic jezykiem wiary.



Sw. Jan podkreslal ten aspekt w
swojej Ewangelii, 1gczac ze soba
wiare i pamiec oraz wigzac obie z
dzialaniem Ducha Swietego, ktory —
jak mowi Jezus — «przypomni wam
wszystko» (J 14, 26). Milos¢, ktora jest
Duch i ktdéra trwa w Kosciele,
jednoczy ze soba wszystkie epoki i
czyni nas wspoiczesnymi Jezusa,
stajac sie tym samym naszym
przewodnikiem na drodze wiary.

39. Nie mozna wierzy¢ samemu.
Wiara nie jest tylko indywidualnym
wyborem dokonujacym sie we
wnetrzu wierzgcego, nie jest
odizolowana relacjg miedzy «ja»
wiernego i «Ty» Boga, miedzy
autonomicznym podmiotem i
Bogiem. Ze swej natury otwiera sie
ona na «my», wydarza sie zawsze we
wspolnocie Kosciola. Przypomina
nam o tym dialogowana forma Credo
w liturgii chrzcielnej. Wiara wyraza
sie jako odpowiedZ na zaproszenie,
na stowo, ktdrego nalezy stuchac i



ktore nie pochodzi ode mnie, i
dlatego wlacza sie w dialog, nie moze
byc jedynie wyznaniem, ktore plynie
od jednostki. Mozna odpowiedzie¢ w
pierwszej osobie: «wierze», tylko
dlatego, ze nalezy sie do wielkiej
wspalnoty, tylko dlatego, ze mowi sie
réwniez «wierzymy». To otwarcie na
eklezjalne «my» dokonuje sie
zgodnie z otwarciem cechujacym
mitos¢ Boza, ktora nie jest tylko
relacja miedzy Ojcem i Synem,
miedzy «ja» 1 «ty», lecz w Duchu jest
takze «my», wspdlnotg osob. Dlatego
wlasnie ten, kto wierzy, nie jest nigdy
sam, i dlatego wiara dazy do tego, by
sie rozpowszechniac, zapraszac
innych do swej radosci. Czlowiek
otrzymujacy wiare odkrywa, ze
poszerzaja sie przestrzenie jego «ja» i
nawigzuja sie nowe relacje, ktore
wbogacaja zycie. Tertulian dobrze to
wyrazil mowiagc o katechumenie, ze
«po obmyciu nowego narodzenia»
zostaje przyjety w domu Matki, aby
wyciggnac rece i wraz z bracmi



modlic sie Ojcze nasz, niejako
przyjety w nowej rodzinie34.

Sakramenty i przekaz wiary 40. Jak
kazda rodzina, Kosciot przekazuje
swoim dzieciom to, co przechowuje
W swojej pamieci. Jak sprawi¢, aby
nic nie przepadlo, lecz — przeciwnie -
wszystko coraz bardziej sie
pogtebialo w dziedzictwie wiary?
Wilasnie dzieki Tradycji apostolskiej,
przechowywanej w KoSciele pod
opieka Ducha Swietego, mamy zywy
kontakt z poczatkowa pamiecig. To,
co zostalo przekazane przez
Apostotow —jak stwierdza Sobor
Watykanski II — «obejmuje wszystko,
co pomaga Ludowi Bozemu
prowadzic¢ swiete zycie oraz
przyczynia sie do wzrostu jego wiary.
W ten sposob Kosciol w swojej
doktrynie, w zyciu i kulcie przediuza
1 przekazuje wszystkim pokoleniom
wszystko, czym jest i w co wierzy»35.
Wiara potrzebuje bowiem
sSrodowiska, w ktorym mozna o niej



Swiadczyc¢ i ja przekazywac, a winno
by¢ ono odpowiednie i
proporcjonalne do tego, co sie
komunikuje. Do przekazania tresci
czysto doktrynalnej, pewnej idei, by¢
moze wystarczylaby ksigzka albo
powtarzanie ustnego przestania.
Lecz tym, co przekazuje sie w
Kosciele, tym, co przekazuje sie w
jego zywej Tradycji, jest nowe
Swiatlo, rodzace sie ze spotkania z
Bogiem zywym, Swiatlo, ktore siega
centrum osoby, jej serca, angazujac
jej umyst, jej wole oraz jej zycie
uczuciowe, otwierajac ja na zywe
relacje w komunii z Bogiem i innymi
ludzmi. Do przekazywania takiej
pelni istnieje specjalny Srodek,
obejmujacy cala osobe, cialo i ducha,
wnetrze oraz relacje. Tym Srodkiem
sq sakramenty, sprawowane w
liturgii Kosciota. W nich
przekazywana jest pamiec¢ wcielona,
zwigzana z miejscami i okresami
zycia, zespolona ze wszystkimi
zmystami; osoba jest w nich



wlaczona, jako czlonek zywego
podmiotu, w tkanke relacji
wspalnotowych. Dlatego, jesli jest
prawda, ze sakramenty sa
sakramentami wiary36, to trzeba
rowniez powiedzie¢, ze wiara ma
strukture sakramentalng.
Rozbudzenie wiary 1aczy sie z
rozbudzeniem nowego
sakramentalnego sensu zycia
czlowieka i egzystencji
chrzescijanskiej, ukazujac, ze
pierwiastek widzialny i pierwiastek
materialny otwieraja sie na
tajemnice tego, co wieczne.

41. Przekaz wiary dokonuje sie
najpierw przez chrzest. Mogloby sie
wydawac, ze chrzest jest tylko okazja
do symbolicznego wyznania wiary,
pedagogicznym aktem dla 0os6b
potrzebujacych obrazow i gestow,
ktory w gruncie rzeczy mozna by
jednak pominac. Stowo sw. Pawla na
temat chrztu przypomina nam, ze
tak nie jest. Twierdzi on, ze «przez



chrzest zanurzajacy nas w Smierc
zostaliSmy razem z Nim pogrzebani
po to, abysmy i my postepowali w
nowym zyciu - jak Chrystus powstat
z martwych dzieki chwale Ojca» (Rz
6, 4). W chrzcie stajemy sie nowym
stworzeniem, przybranymi synami
Bozymi, uczestnikami Boskiej natury,
cztonkami Ciala Chrystusa. Apostot
stwierdza nastepnie, ze chrzescijanin
zostal poddany «formie nauczania»
(typos didachés), ktoremu jest
postuszny sercem (por. Rz 6, 17).
Czlowiek otrzymuje w chrzcie takze
nauke, ktorag ma wyznawac, oraz
konkretng forme zycia, ktora
wymaga zaangazowania calej jego
osoby i kieruje go w strone dobra.
Zostaje przeniesiony do nowego
otoczenia, umieszczony w nowym
sSrodowisku, nowym sposobie
wspolnego dzialania, w Kosciele.
Chrzest zatem przypomina nam, ze
wiara nie jest dzielem zyjacej w
izolacji jednostki, nie jest aktem,
ktorego czlowiek moze dokonad,



liczac tylko na wiasne sily, ale musi
byc¢ ona przyjeta poprzez wejscie do
wspalnoty koScielnej, przekazujacej
Bozy dar: nikt sam nie udziela sobie
chrztu, podobnie jak nikt sam nie
rodzi sie do zycia. ZostaliSmy
ochrzczeni.

42. Jakie elementy chrzcielne
wprowadzaja nas w te nowa «forme
nauczania»? Nad katechumenem
przyzywa sie najpierw imienia
Troéjcy: Ojca, Syna i Ducha Swietego.
W ten sposob od samego poczatku
ukazana zostaje zwiezle droga wiary.
Bog, ktory wezwal Abrahama i chciatl
nazywac sie jego Bogiem; Bog, ktory
objawil swoje imie Mojzeszowi; Bog,
ktory dajac nam swego Syna, objawit
nam w pelni tajemnice swego
Imienia, nadaje ochrzczonemu nowa
synowska tozsamos¢. W ten sposob
odslania sie sens aktu, ktory sie
dokonuje w chrzcie, zanurzenia w
wodzie: woda jest jednocze$nie
symbolem Smierci, zapraszajacym



nas do nawrdcenia swojego «ja», aby
otworzylo sie ono na wieksze «Ja»,
ale i symbolem zycia, tona, w ktorym
sie odradzamy, nasladujac Chrystusa
w Jego nowej egzystencji. I tak, przez
zanurzenie w wodzie, chrzest moéwi
nam o wcielonej strukturze wiary.
Dzialanie Chrystusa dotyka nas w
naszej rzeczywistosci osobowej,
przemieniajac nas radykalnie,
sprawiajac, ze stajemy sie
przybranymi synami Bozymi,
uczestnikami Jego Boskiej natury;
modyfikuje w ten sposob wszystkie
nasze relacje, nasza konkretna
sytuacje w Swiecie i wszechswiecie,
otwierajac ja na swoje zycie w
komunii. Ta dynamika przemiany
cechujaca chrzest, pomaga nam
zrozumiec¢ doniostos¢
katechumenatu, ktory dzisiaj, takze
w spoleczenstwach o starozytnych
korzeniach chrzescijanskich, gdzie
wzrasta liczba dorostych,
przystepujacych do sakramentu
chrztu, nabiera szczegdlnego



znaczenia dla nowej ewangelizacji.
Jest to droga przygotowania do
chrztu, do przemiany catego zycia w
Chrystusie.

Do zrozumienia zwigzku miedzy
chrztem i wiara moze by¢ pomocne
przypomnienie tekstu proroka
Izajasza, ktory w starozytnej
literaturze chrzescijanskiej zostat
zlagczony z chrztem: «twierdze na
skalach beda jego schronieniem; [...]
wody mu nie zabraknie» (Iz 33,
16)37. Ochrzczony, uratowany z wod
$mierci, mogt stang¢ na «twardej
skale», poniewaz znalazl moc, na
ktorej mogt sie oprzec. I tak woda
Smierci przemienila sie w wode
zycia. Tekst grecki opisywat ja jako
wode pistos, wode «wierna». Woda
chrztu jest wierna, poniewaz mozna
jej sie zawierzyc, poniewaz jej
strumien wiacza w dynamike mitosci
Jezusa, zrodlo pewnosci dla naszej
drogi zycia.



43. Struktura chrztu przedstawia go
jako odrodzenie, w ktorym
otrzymujemy nowe imie i nowe
Zycie, pomaga nam zrozumiec sens i
wage chrztu dzieci. Dziecko nie jest
zdolne do wolnego aktu przyjecia
wiary, nie moze jeszcze samo jej
wyznawac, dlatego w jego imieniu
wyznajq ja jego rodzice i chrzestni.
Wiare przezywa sie w obrebie
wspadlnoty Kosciola, jest ona wpisana
we wspolne «my». Dlatego dziecko
moze byC wspierane przez innych,
przez rodzicow i chrzestnych, i moze
by¢ wlaczone w ich wiare, ktora jest
wiara Kosciola, symbolizuje ja
Swiatlo, ktore ojciec zapala od
paschatu podczas liturgii chrzcielne;j.
Ta struktura chrztu uwydatnia
doniostos¢ wspotdziatania Kosciola i
rodziny w przekazywaniu wiary. Jak
wyrazit sie Sw. Augustyn, rodzice sa
powotlani nie tylko do dania dzieciom
zycia, ale tez do prowadzenia ich do
Boga, aby przez chrzest odrodzily sie
jako dzieci Boze i otrzymaly dar



wiary38. W ten sposdb razem z
zyciem zostaje im dane zasadnicze
ukierunkowanie oraz pewnosc¢
dobrej przysztosci; ukierunkowanie,
ktore nastepnie zostanie
potwierdzone w sakramencie
bierzmowania przez szczegolne
znamie Ducha Swietego.

44. Sakramentalna natura wiary ma
swoj najwyzszy wyraz w Eucharystii.
Jest ona cennym pokarmem dla
wiary, spotkaniem z Chrystusem,
obecnym w sposdb realny przez
najwyzszy akt mitosci, dar samego
siebie, rodzacy zycie. W Eucharystii
krzyzuja sie dwie osie, na ktorych
wspiera sie wiara. Z jednej strony —
o$ historii: Eucharystia jest aktem
pamieci, aktualizacja tajemnicy, w
ktorej przesztosc, jako wydarzenie
$mierci i zmartwychwstania, ukazuje
swa zdolno$¢ otwarcia na przysziosc,
antycypowania ostatecznej peini.
Liturgia przypomina nam o tym
przez swoje hodie — «dzisiaj»



tajemnic zbawienia. Z drugiej strony,
jest tu réwniez oS biegnaca od swiata
widzialnego ku niewidzialnemu. W
Eucharystii uczymy sie dostrzegac
glebie rzeczywistosci. Chleb i wino
przemieniaja sie w cialo i krew
Chrystusa, ktory uobecnia sie w swej
paschalnej drodze do Ojca: ten
dynamizm wprowadza nas z cialem i
dusza w dazenie calego stworzenia
ku swej pelni w Bogu.

45. Sprawujac sakramenty, Kosciot
przekazuje swojg pamiec, w
szczegolnosci przez wyznanie wiary.
Chodzi w nim nie tyle o przyjecie
zbioru prawd abstrakcyjnych.
Przeciwnie, w wyznaniu wiary cate
zycie zmierza ku pelnej komunii z
Bogiem Zywym. Mozemy powiedziec,
ze W Credo czlowiek wierzacy jest
wezwany do zaglebienia sie w
wyznawang tajemnice, do
pozwolenia, by go przemienilo to, co
wyznaje. Zeby zrozumie¢ sens tych
stow, pomyslmy przede wszystkim o



tresci Credo. Ma ono strukture
trynitarng: Ojciec i Syn jednocza sie
w Duchu mitosci. W ten sposob
wierzgacy stwierdza, ze centrum
istnienia, najglebsza tajemnica
wszystkiego jest Boska komunia.
Ponadto Credo zawiera rowniez
wyznanie chrystologiczne:
wymieniane sg tajemnice zycia
Jezusa az do Jego Smierci,
Zmartwychwstania i
Wniebowstgpienia, w oczekiwaniu
na Jego ostateczne przyjscie w
chwale. Mowi sie wiec, ze ten Bog-
komunia, wzajemne darzenie sie
mitoscig Ojca i Syna w Duchu, jest
zdolny ogarnac historie czlowieka,
wprowadzi¢ go w swoja dynamike
komunii, majacg w Ojcu swoj
poczatek i ostateczny cel. Wyznajacy
wiare dostrzega, ze jest
zaangazowany w prawde, ktora
wyznaje. Nie moze wypowiadac z
prawda stow Credo, nie bedac tym
samym przemienionym, nie
wlaczajac sie w obejmujaca go



historie miltos$ci, ktora poszerza jego
istnienie, czyniac go czescia wielkiej
wspalnoty, ostatecznego podmiotu
wypowiadajacego Credo, ktérym jest
Kos$ciot. Wszystkie prawdy, w ktdre
wierzymy, mowia o tajemnicy
nowego zycia wiary jako drodze
komunii z Bogiem zywym.

Wiara, modlitwa i Dekalog 46. Dwa
inne elementy sg istotne w wiernym
przekazywaniu pamieci Kosciola.
Pierwszy to Modlitwa Panska, Ojcze
nasz. Chrzescijanin uczy sie w niej
dzieli¢ doswiadczenie duchowe
samego Chrystusa i zaczyna widziec
oczami Chrystusa. Poczynajac od
Tego, ktory jest Swiatloscig ze
Swiatlosci, od Jednorodzonego Syna
Ojca, rowniez my poznajemy Boga i
mozemy rozpala¢ w innych
pragnienie zblizenia sie do Niego.

Ponadto réwnie wazny jest zwigzek
miedzy wiara i Dekalogiem. Jak
powiedzieliSmy, wiara jawi sie jako



droga, jako szlak, ktory trzeba
przemierzyc, a ktory zaczyna sie od
spotkania z Bogiem zywym. Dlatego
w Swietle wiary, catkowitego
zawierzenia Bogu, ktory zbawia,
Dekalog zyskuje swoja najglebsza
prawde, ktora zawarta jest w
stowach wprowadzajacych
dziesiecioro przykazan: «Ja jestem
Pan, Bdg twoj, ktory cie wyprowadzit
z ziemi egipskiej» (Wj 20, 2). Dekalog
nie jest zbiorem zakazow, ale
zawiera konkretne wskazania,
pozwalajace wyjsc z pustyni «ja»,
bedacego dla siebie punktem
odniesienia, zamknietego w sobie, 1
nawiazac dialog z Bogiem, dac sie
ogarnac Jego milosierdziu, aby nies¢
Jego mitosierdzie. W ten sposob
wiara wyznaje mitosc¢ Boga, daje sie
prowadzic¢ tej milosci, prowadzacej
do podazania ku peini komunii z
Bogiem. Dekalog jawi sie jako droga
wdziecznosci, odpowiedzi mitosci,
mozliwa dlatego, ze przez wiare
otwarliSmy sie na doSwiadczenie



przemieniajacej mitosci Bozej
wzgledem nas. Nowym $wiatlem na
tej drodze jest to, czego Jezus naucza
w Kazaniu na Gorze (por. Mt 5-7).

I tak wspomnialem o czterech
elementach, w ktérych wyraza sie
skarb pamieci, przekazywanej przez
Kosciol: wyznanie wiary,
sprawowanie sakramentow, droga
Dekalogu i modlitwa. Tradycyjnie w
oparciu o nie ksztaltowala sie
struktura katechezy Kosciota,
wlacznie z Katechizmem Kosciota
Katolickiego, bedacym podstawowym
narzedziem dla jednolitego aktu,
przez ktory Kosciot przekazuje cala
tres¢ wiary, «<wszystko, czym jestiw
co wierzy»39.

Jednosc i spojnosé wiary 47.
Jednosc Kosciota w czasie i
przestrzeni zwigzana jest z jednoscia
wiary: «Jedno jest Cialo i jeden Duch,
(...) jedna wiara» (Ef 4, 4-5). Dzisiaj
moze wydawac sie mozliwa do



osiggniecia jednosc¢ ludzi we
wspolnym zaangazowaniu, w
mitosci, w dzieleniu tego samego
losu, w dazeniu do wspodlnego celu.
Ale bardzo trudno jest nam pojac
jednos¢ w tej samej prawdzie.
Wydaje nam sie, ze tego rodzaju
jednos¢ sprzeciwia si¢ wolnosci
mys$li i autonomii jednostki.
Natomiast doSwiadczenie miltosci
mowi, Zze wiasnie w mitosci mozliwa
jest wspdlna wizja, ze w niej uczymy
sie widzie¢ rzeczywisto$¢ oczami
drugiej osoby, i ze to nie zubaza nas,
lecz ubogaca nasz sposob patrzenia.
Prawdziwa mito$¢, na miare mitosci
Bozej, wymaga prawdy, i przez
wspolne postrzeganie prawdy, ktora
jest Jezus Chrystus, staje sie trwala i
gleboka. Jest to roOwniez rados¢
wiary, jedno$¢ widzenia w jednym
ciele i w jednym duchu. W tym
sensie Sw. Leon Wielki mogt
stwierdziC: «Jesli wiara nie jest jedna,
nie jest wiarg»40.



Co jest sekretem tej jednosci? Przede
wszystkim wiara jest jedna ze
wzgledu na jedno$c¢ Boga, ktorego
zna i wyznaje. Wszystkie prawdy
wiary odnosza sie do Niego, sa
drogami do poznania Jego istoty i
Jego dzialania, dlatego odznaczajg sie
wyzsza jednosciag niz jakakolwiek
inna, jaka mozemy o0siggnac nasza
mysla, posiadaja ubogacajaca nas
jednosc¢, poniewaz jest nam
przekazywana i czyni z nas jedno.

Ponadto, wiara jest jedna, bo odnosi
sie do jednego Pana, do zycia Jezusa,
do Jego konkretnej historii, ktora
dzieli z nami. $w. Ireneusz z Lyonu
wyjasnit to przez przeciwstawienie
sie gnostyckim heretykom. Twierdzili
oni, ze istniejag dwa rodzaje wiary:
wiara prymitywna, wiara ludzi
prostych, niedoskonatla, pozostajgca
na poziomie ciata Chrystusa i
kontemplacji Jego tajemnic; i wiara
innego rodzaju, glebsza i doskonala,
wiara prawdziwa, zastrzezona dla



waskiego kregu wtajemniczonych,
ktora dzieki intelektowi wznosila sie
ponad cialto Jezusa, ku tajemnicom
nieznanego Bostwa. Wobec takiego
stanowiska, ktore nadal pocigga i ma
swoich zwolennikow takze w
naszych czasach, sw. Ireneusz
potwierdza, ze wiara jest jedna,
poniewaz dotyka zawsze
konkretnego faktu Wcielenia, nie
odrywajac sie nigdy od ciala i historii
Chrystusa, skoro Bog w nich chciatl
sie w niej w peini objawic¢. Dlatego
nie ma roznicy w wierze miedzy
«tym, ktory potrafi mowic o niej
dtuzej» i «tym, ktory mowi o niej
niewiele», miedzy tym, ktory jest
wyzszy 1 tym mniej zdolnym: ani
pierwszy nie moze jej poszerzyc, ani
drugi pomniejszyc41.

Wreszcie, wiara jest jedna, poniewaz
podziela ja calty Koscidl, bedacy
jednym cialem i jednym Duchem. W
komunii jednego podmiotu, ktorym
jest Koscidl, przyjmujemy wspodlne



spojrzenie. Wyznajac te sama wiare,
opieramy sie na tej samej skale,
jesteSmy przemieniani przez tego
samego Ducha milosci,
promieniujemy jednym Swiatltem i
mamy jedno spojrzenie, by
przeniknac rzeczywistosc.

48. Zwazywszy, ze wiara jest jedna,
powinna by¢ wyznawana w calej jej
czystosci i peini. Wlasnie dlatego, ze
wszystkie prawdy wiary 1aczg sie w
jedno, negowanie ktorejs$ z nich,
chocby sposrod tych, ktore moga
wydawac sie mniej wazne, oznacza
szkodzenie catosci. Kazda epoka
moze uznawac pewne elementy
wiary za tatwiejsze lub trudniejsze
do przyjecia: dlatego jest rzecza
wazng czuwac, aby przekazywany
byt caly depozyt wiary (por. 1 Tm 6,
20), aby akcentowane byly nalezycie
wszystkie aspekty wyznania wiary.
Poniewaz jednosc wiary jest
jednoscia Kosciola, ujecie czegos z
wiary oznacza ujecie czegos z



prawdy komunii. Ojcowie Kosciola
opisywali wiare jako jedno cialo,
ciato prawdy z roznymi cztonkami,
analogicznie do ciala Chrystusaijego
przedluzenia w Kosciele42.
Integralnos¢ wiary wigzana byta
takze z obrazem Kosciola dziewicy, z
jego wiernoscig w oblubienczej
mitosci do Chrystusa; niszczenie
wiary oznacza niszczenie komunii z
Panem43. Jednos$¢ wiary jest zatem
jednoscia zywego organizmu, jak
trafnie zauwazyl blogostawiony John
Henry Newman, gdy posrod cech
charakterystycznych, wskazujgcych
na ciggltos¢ doktryny w czasie,
wymienial jej zdolnos¢ asymilacji w
sobie wszystkiego, co znajduje w
roznych srodowiskach, w jakich jest
obecna, w roznych kulturach, z
jakimi sie spotyka44, oczyszczajac
wszystko 1 znajdujac dla tego
najlepszy wyraz. W ten sposob wiara
ukazuje sie jako uniwersalna,
katolicka, poniewaz jej Swiatto



poteguje sie, by oswieci¢ caly
wszechswiat i calg historie.

49. Dla postugi jednosSci wiary i jej
integralnemu przekazowi, Pan dat
Kosciolowi dar sukcesji apostolskiej.
Dzigki jej poSrednictwu
zagwarantowana jest ciggtosc
pamieci KoSciota i mozliwe staje sie
bezpieczne czerpanie z czystego
zrodla, z ktorego rodzi sie wiara.
Gwarancje tacznosci ze Zrodlem daja
zatem osoby zywe, a odpowiada to
zywej wierze, ktorg Kosciot
przekazuje. Opiera sie ona na
wiernosci Swiadkéw, wybranych
przez Pana do tego zadania. Dlatego
Urzad Nauczycielski KoSciota
wypowiada sie zawsze w
postuszenstwie wobec pierwotnego
Slowa, na ktorym opiera sie wiara, i
jest wiarygodny, poniewaz zawierza
Slowu, ktorego stucha, strzeze i ktore
wyklada45. W pozegnalnej mowie do
starszych z Efezu w Milecie, ktorg sw.
F.ukasz przekazuje w Dziejach



Apostolskich, Sw. Pawel zaswiadcza,
ze spelnil powierzone mu przez Pana
zadanie «gloszenia (...) calej woli
Bozej» (Dz 20, 27). Wlasnie dzieki
Magisterium KosSciota moze do nas
dotrze¢ nienaruszona ta wola, a wraz
z nig radosc¢, Zze mozemy ja
realizowac w peini.

IV. Bog przysposabia im miasto (por.
Hbr 11, 16)

Wiara i dobro wspolne 50.
Przedstawiajgc historie patriarchow i
sprawiedliwych Starego Testamentu,
List do Hebrajczykow uwydatnia
istotny aspekt ich wiary. Jest ona
ukazana nie tylko jako droga, ale
takze jako budowanie,
przygotowanie miejsca, w ktorym
czlowiek moze zamieszkac razem z
innymi. Pierwszym budowniczym
jest Noe, ktory w arce zdotal ocalic
swoja rodzine (por. Hbr 11, 7). Potem
pojawia sie Abraham, o ktorym jest
powiedziane, ze ze wzgledu na wiare



mieszkal pod namiotami, oczekujac
na miasto zbudowane na silnych
fundamentach (por. Hbr 11, 9-10).
Tak wiec w odniesieniu do wiary
pojawia sie nowe zaufanie, nowa
solidnos¢, ktora tylko Bog moze dac.
Jesli czlowiek wiary opiera sie na
Bogu-Amen, na Bogu wiernym (por.
Iz 65, 16), 1 przez to sam staje sie
solidny, mozemy dodac, ze
niewzruszonos¢ wiary odnosi sie
takze do miasta, jakie Bog
przygotowuje dla czlowieka. Wiara
pokazuje, jak trwale moga by¢ wiezi
miedzy ludzmi, gdy Bog jest obecny
posrod nich. Nie odnosi sie to tylko
do wewnetrznej solidnosci,
niezmiennego przekonania
wierzacego. Wiara oSwieca rowniez
relacje miedzy ludZzmi, poniewaz
rodzi sie z mitosci i kieruje sie
dynamika mitosci Bozej. Godzien
zaufania Bog daje ludziom godne
zaufania miasto.



51. Wiasnie dzieki powigzaniu z
mitoscia (por. Ga 5, 6) Swiatlo wiary
konkretnie stuzy sprawiedliwosci,
poszanowaniu praw i pokojowi.
Wiara rodzi sie ze spotkania z
pierwotna mitosScia Boza, w ktorym
ukazuje sie sens 1 dobro¢ naszego
zycia. Zostaje ono oSwiecone w takiej
mierze, w jakiej wlacza sie w
dynamike zapoczatkowanag przez te
mitos¢, to znaczy, gdy staje sie droga
zmierzajaca do pelni milosciijej
praktykowaniem. Swiatlo wiary jest
w stanie uwydatnic¢ bogactwo
ludzkich relacji, to, ze moga trwac,
by¢ wiarygodne, ubogacac¢ wspdlne
zycie. Wiara nie oddala od Swiata i
nie jest czyms$ oderwanym od
konkretnego zaangazowania
wspoiczesnych ludzi. Bez
wiarygodnej mitosci nie byloby
niczego, co sprawia, ze ludzie
prawdziwie s3 zjednoczeni. Jednosc
miedzy nimi bylaby do pomyslenia
jedynie jako oparta na uzytecznosci,
wspolnych interesach, leku, ale nie



na dobru wspolnego zycia czy na
radosci, jaka moze budzi¢ po prostu
obecnos$c¢ drugiego cztowieka. Wiara
pozwala zrozumie¢ architekture
relacji ludzkich, poniewaz dostrzega
ich gleboki fundament i ostateczne
przeznaczenie w Bogu, i w Jego
mitosci, dzieki temu oswieca sztuke
budowania, stuzac dobru
wspolnemu. Tak, wiara jest dobrem
dla wszystkich, jest dobrem
wspolnym, jej Swiatlo nie oSwieca
tylko wnetrza Kosciola i nie stuzy
jedynie budowaniu wiecznego
miasta w zaswiatach. Pomaga nam
ona budowac nasze spotecznosci, tak
by zmierzaly ku przyszlosci dajacej
nadzieje. List do Hebrajczykow daje
w tym zakresie przyklad, gdy wsrod
ludzi wiary wymienia Samuela i
Dawida, ktorzy dzieki wierze
«dokonali czynoéw sprawiedliwych»
(11, 33). Te stlowa odnosza sie do ich
sprawiedliwosci w rzadzeniu, do
owej madrosci, ktdra przynosi
ludowi pokdj (por. 1 Sm 12, 3-5; 2 Sm



8, 15). Rece wiary wznoszg sie ku
niebu, ale czynig to podczas
budowania w milo$ci miasta, na
relacjach, ktorych fundamentem jest
miltos$c Boza.

Wiara i rodzina 52. List do
Hebrajczykow, moéwigc o wedrowce
Abrahama do przysziego miasta,
wspomina o blogostawienstwie,
przekazywanym z rodzicéw na dzieci
(por. Hbr 11, 20-21). Pierwszym
srodowiskiem, w ktérym wiara
oswieca miasto ludzi, jest rodzina.
Mam na mysli zwlaszcza trwaly
zwigzek mezczyzny i kobiety w
malzenstwie. Powstaje on z ich
milos$ci, bedacej znakiem i
obecnoscig mitosci Bozej, z uznania i
akceptacji dobra odmiennosci
seksualnej, dzieki czemu
malzonkowie moga stac sie jednym
cialem (por. Rdz 2, 24) i sa zdolni
zrodzi¢ nowe zycie, co jest
przejawem dobroci Stworcy, Jego
madrosci i Jego planu mitosci.



Opierajac sie na tej mitosci,
mezczyzna i kobieta moga przyrzec
sobie wzajemng mitos$¢ gestem
angazujacym cate zycie i
przypominajacym bardzo wiele cech
wiary. Przyrzeczenie mitosci na
zawsze staje sie mozliwe, gdy
odkrywamy wiekszy od naszych
projektow plan, ktéry nas wspiera i
pozwala nam ofiarowac ukochanej
osobie calg przyszlos¢. Wiara
pomaga tez pojac w catej glebi i
bogactwie zrodzenie dzieci
sprawiajac, ze uznajemy w nim
stworczg mitosc¢, ktora daje nam i
powierza tajemnice nowej osoby.
Sara wlasnie dzieki swej wierze stala
sie matka, liczac na wiernosc Boga
Jego obietnicy (por. Hbr 11, 11).

53. W rodzinie wiara towarzyszy
wszystkim okresom zycia,
poczynajac od dziecinstwa: dzieci
ucza sie pokladac ufnos¢ w mitosci
swoich rodzicow. Dlatego jest wazne,
aby rodzice dbali o wspodlne



praktykowanie wiary w rodzinie,
towarzyszyli dojrzewaniu wiary
dzieci. Zwlaszcza mlodziez
przezywajaca tak skomplikowany,
bogaty i wazny dla wiary okres zycia,
musi czuc¢ bliskos¢ i troske rodziny
oraz wspolnoty koscielnej na swej
drodze dojrzewania w wierze.
Wszyscy widzieliSmy, ze podczas
Swiatowych Dni Mlodziezy ludzie
mlodzi okazuja radosc wiary,
zobowiazujg sie do zycia wiarg w
sposob coraz trwalszy i bardziej
wielkoduszny. Mlodziez pragnie
zycia wielkiego. Spotkanie z
Chrystusem, pozwolenie, by nas ujela
i prowadzila Jego milo$¢, poszerza
horyzont zycia, daje mu mocng
nadzieje, ktora nie zawodzi. Wiara
nie jest ucieczka dla ludzi mato
odwaznych, lecz poszerzaniem
przestrzeni zycia. Pozwala ona
odkry¢ wielkie wezwanie, powolanie
do milosci, i daje pewnos¢, Ze ta
milosc jest godna zaufania, ze warto
sie jej powierzy¢, poniewaz jej



fundamentem jest wiernos¢ Boga,
mocniejsza od wszystkich naszych
stabosci.

Swiatlo dla Zycia w spoleczenstwie
54. Wiara, przyjeta i poglebiana w
rodzinie, staje sie Swiatlem
oswiecajacym wszystkie relacje
spoteczne. Jako doswiadczenie
ojcostwa Bozego i milosierdzia Boga,
rozwija sie takze w braterskiej
drodze. W «modernizmie» starano
sie budowac powszechne braterstwo
miedzy ludzmi, przyjmujac za
podstawe ich réwnos¢. Stopniowo
jednak rozumielisSmy, ze
wspomniane braterstwo,
pozbawione odniesienia do
wspolnego Ojca jako swego
ostatecznego fundamentu, nie potrafi
sie ostac. Trzeba wiec powrdcic¢ do
prawdziwego zrddia braterstwa. Od
samego poczatku historia wiary byla
historig braterstwa, choc¢ nie
pozbawiona konfliktow. Bog wzywa
Abrahama, by wyszed! z rodzinnej



ziemi, 1 obiecuje mu, ze uczyni z
niego jeden wielki nardd, wielki lud,
ktory otrzyma Boze
blogostawienstwo (por. Rdz 12, 1-3).
W rozwoju historii zbawienia
czlowiek odkrywa, ze Bog pragnie, by
wszyscy jako bracia uczestniczyli w
jedynym blogostawienstwie, ktore
znajduje swoja pelnie w Jezusie, tak
aby wszyscy stali sie jedno.
Niewyczerpana mitosSc Ojca jest nam
przekazywana w Jezusie, takze przez
obecnos¢ brata. Wiara uczy nas
dostrzegac, ze w kazdym cztowieku
jest blogostawienstwo dla mnie, ze
Swiatlo oblicza Bozego oswieca mnie
przez oblicze brata.

[lez dobrodziejstwa przyniosto
spojrzenie chrzes$cijanskiej wiary
miastu ludzi, dla ich wspdlnego
zycia! Dzieki wierze pojeliSmy
niepowtarzalng godnosc kazdej
osoby, ktdra nie byla tak oczywista w
starozytnym Swiecie. W drugim
wieku poganin Celsus zarzucal



chrzescijanom to, co wydawato mu
sie iluzja i oszustwem: sadzenie, ze
Bog stworzy! Swiat dla cztowieka,
stawiajac go na szczycie catego
kosmosu. Pytal zatem: «Dlaczego
twierdzisz, ze (...) trawy (...) rosng w
wiekszym stopniu dla ludzi niz dla
dzikich zwierzat pozbawionych
rozumu?»46. «Jesliby kto patrzyl z
nieba na ziemig, czy mogltby
zauwazyc, ze nasze czyny roznia sie
w czymkolwiek od czynnosci
mrowek i pszczoi?»47. W centrum
wiary biblijnej jest mito$¢ Boga, Jego
konkretna troska o kazda osobe, Jego
plan zbawienia, ktdry obejmuje cala
ludzkos¢ i cate stworzenie, a ktory
osigga szczyt we Wcieleniu, Smierci i
Zmartwychwstaniu Jezusa
Chrystusa. Kiedy ta rzeczywistosc
jest zaciemniana, brakuje wowczas
kryterium pozwalajacego wyrdoznic
to, co czyni zycie cztowieka cennym i
niepowtarzalnym. Traci on swoje
miejsce we wszech$wiecie, gubi sie w
naturze, rezygnujac z wiasnej



odpowiedzialnosci moralnej, albo
rosci sobie prawo do bycia
absolutnym wiadcg, przypisujac
sobie wladze manipulacji bez
ograniczen.

55. Ponadto wiara, ukazujac nam
mitos¢ Boga Stworcy, sklania nas do
wiekszego szanowania natury,
sprawia, Ze uznajemy w niej
zapisang przez Niego «gramatyke» i
powierzone nam mieszkanie,
abysSmy go dogladali i strzegli;
pomaga nam znalez¢ wzorce
rozwoju, nie opierajace sie tylko na
uzytecznosci i zysku, ale
uwzgledniajgce to, ze stworzenie jest
darem, ktorego wszyscy jesteSmy
dtuznikami; uczy nas znajdowania
sprawiedliwych form rzadow,
uznania, ze wladza pochodzi od
Boga, by stuzyla dobru wspdlnemu.
Wiara potwierdza réwniez
mozliwos¢ przebaczenia, ktore jakze
czesto wymaga czasu, wysitku,
cierpliwosci i zaangazowania;



przebaczenie jest mozliwe, jesli
odkrywamy, ze dobro jest zawsze
bardziej pierwotne i silniejsze niz
zlo, ze stowo, ktorym Bog potwierdza
nasze zycie, jest glebsze niz wszelkie
nasze formy negacji. Zresztg, takze z
punktu widzenia czysto
antropologicznego jednosc
przewyzsza konflikt; musimy stawic
czoto réwniez konfliktowi, ale jego
przezywanie winno nas prowadzic¢
do jego rozwigzania,
przezwyciezenia, przeksztalcenia go
w ogniwo pewnego tancucha, w
rozwoj ku jednosci.

Gdy zanika wiara, pojawia sie
ryzyko, ze zanikng rowniez
fundamenty zycia, jak ostrzegat
poeta T. S. Eliot: «Potrzebujecie moze,
by wam powiedziano, ze nawet te
skromne osiggniecia / budzace w was
dume z uladzonego spoleczenstwa / z
trudem przezyja wiare, ktorej
zawdzieczaja swoje znaczenie?»48.
Jezeli usuniemy wiare w Boga z



naszych miast, ostabnie zaufanie
miedzy nami, bedziemy razem tylko
ze strachu i zagrozona bedzie
stabilnos$¢. List do Hebrajczykow
stwierdza: «Bog nie wstydzi sie by¢
nazywanym ich Bogiem, gdyz
przysposobil im miasto» (Hbr 11, 16).
Wyrazenie «nie wstydzic sie» wiaze
sie z publicznym uznaniem. Chce sie
przez to powiedzie¢, ze Bog swoim
konkretnym dzialaniem wyznaje
publicznie swoja obecnos¢ miedzy
nami, swoje pragnienie umacniania
wiezi miedzy ludZzmi. Czyz wiec to
my bedziemy sie wstydzi¢ nazywania
Boga naszym Bogiem? To my nie
bedziemy wyznawac, ze Nim jest, w
naszym zyciu publicznym i nie
bedziemy glosic¢ wielkos$ci zycia
wspolnego, ktore jest mozliwe dzieki
Niemu? Wiara oSwieca zycie
spoleczne. Ona zawiera tworcze
Swiatlo dla kazdej nowej chwili
historii, poniewaz odnosi wszystkie
wydarzenia do ich poczatku i



ukazuje przeznaczenie wszystkiego
w Ojcu, ktory nas kocha.

Pocieszajaca sila w cierpieniu 56.
Gdy sw. Pawel pisze do chrzescijan w
Koryncie o swoich udrekach i
cierpieniach, laczy swoja wiare z
gloszeniem Ewangelii. Mowi w
istocie, ze w nim wypelnia sie
fragment Pisma: «Uwierzylem,
dlatego przemowitem» (2 Kor 4, 13).
Apostol nawigzuje tutaj do stow
Psalmu 116, gdy Psalmista wola:
«Ufalem, nawet gdy mowitem:
Testem w wielkim ucisku'» (w. 10).
Mowienie o wierze czesto wigze sie z
mowieniem o bolesnych probach, ale
Sw. Pawel wlasnie to postrzega jako
najbardziej przekonujace gloszenie
Ewangelii, poniewaz to w stabosci i
clerpieniu objawia sie i zostaje
odkryta moc Boza, przewyzszajaca
nasze stabosci i nasze cierpienia.
Sam Apostol stoi w obliczu bliskiej
$mierci, ktora stanie sie zyciem dla
chrzescijan (por. 2 Kor 4, 7-12).



Wiara oSwieca nas w godzinie proby
i wlasnie w cierpieniu i stabosci staje
sie jasne, ze «nie glosimy (...) siebie
samych, lecz Chrystusa Jezusa jako
Pana» (2 Kor 4, 5). Rozdziat 11. Listu
do Hebrajczykow konczy sie
przypomnieniem tych, ktorzy
cierpieli z powodu wiary (por. ww.
35-38), wsrdd nich szczegodlne
miejsce przypada Mojzeszowi, ktory
znosit zniewagi dla Chrystusa (por.
w. 26). Chrzescijanin wie, ze nie da
sie wyeliminowac cierpienia, ale
moze ono nabraé sensu, moze stac
sie aktem milosci, powierzeniem sie
w rece Boga, ktory nas nie opuszcza,
1 tym samym by¢ etapem wzrostu
wiary i mitosci. Kontemplujac
zjednoczenie Chrystusa z Ojcem,
rowniez w chwili najwiekszego
cierpienia na krzyzu (por. Mk 15, 34),
chrzescijanin uczy sie uczestniczenia
W spojrzeniu samego Jezusa. Nawet
Smierc staje sie oSwiecona i moze by¢
przezyta jako ostatnie wezwanie
wiary, ostatnie «wyjdz z twojej



ziemi», ostatnie «przyjdz!»
wypowiedziane przez Ojca, ktéoremu
powierzamy sie z ufnoscig, ze On nas
umocni takze podczas ostatecznego
przejscia.

57. Swiatlo wiary nie powoduje, ze
zapominamy o cierpieniach swiata.
Dla iluz ludzi wiary cierpigcy stali sie
posrednikami Swiatla! Dla Sw.
Franciszka z Asyzu tredowaty, a dla
bl. Matki Teresy z Kalkuty jej ubodzy.
Zrozumieli tajemnice, ktora jest w
nich. Zblizajgc sie do nich, z
pewnoscia nie uwolnili ich od
wszystkich cierpien, ani nie mogli
wytlumaczy¢ kazdego zta. Wiara nie
jest Swiatlem rozpraszajacym
wszystkie nasze ciemnosci, ale
lampa, ktdra w nocy prowadzi nasze
kroki, a to wystarcza, by isc.
Cierpigcemu czlowiekowi Bog nie
daje wyjasniajacej wszystko
argumentacji, ale swoja odpowiedz
ofiaruje w formie obecnosci, ktora
towarzyszy historii dobra, taczacej



sie z kazda historig cierpienia, by
rozjasnil ja promien Swiatlta. W
Chrystusie Bog zechcial podzielic¢ z
nami te droge i ofiarowac nam swoje
spojrzenie, bySmy zobaczyli na niej
Swiatlo. Chrystus jest Tym, ktory
zniost bol, 1 dlatego «nam w wierze
przewodzi i ja wydoskonala» (Hbr 12,
2).

Cierpienie przypomina nam, ze
postuga wiary dobru wspdlnemu jest
zawsze postuga nadziei, ktdra patrzy
przed siebie wiedzac, ze tylko u Boga,
w przysziosci ofiarowanej przez
zmartwychwstalego Jezusa, nasze
spoleczenstwo moze odnalez¢ mocne
i trwale fundamenty. W tym sensie
wiara tgczy sie z nadziejg, poniewaz
nawet jesli niszczeje przybytek
naszego doczesnego zamieszkania,
istnieje wieczne mieszkanie, ktore
Bog juz otworzyl w Chrystusie, w
Jego ciele (por. 2 Kor 4, 16 - 5, 5).
Dynamika wiary, nadziei i mitosci
(por. 1 Tes 1, 3; 1 Kor 13, 13) sprawia



zatem, ze bliskie sa nam troski
wszystkich ludzi, na naszej drodze
prowadzacej do tego miasta,
«ktorego architektem i budowniczym
jest sam Bog» (Hbr 11, 10), poniewaz
«nadzieja zawies¢ nie moze» (Rz 5,
5).

W jednosci z wiarg i mitoscia,
nadzieja kieruje nas ku pewnej
przysztosci, ktora wpisuje sie w
perspektywe inng niz iluzoryczne
propozycje bozkow tego Swiata, a
ktora daje nam nowy zapatinowa
sile do codziennego zycia. Nie
pozwolmy, by nam skradziono
nadzieje, nie pozwolmy, zeby
zniszczyly ja natychmiastowe
rozwiazania i propozycje, ktore
blokujg nas na drodze, «rozpraszaja»
czas, przemieniajac go w przestrzen.
Czas zawsze przewyzsza przestrzen.
W przestrzeni krystalizujg sie
projekty, czas natomiast zawsze
kieruje ku przysztosci i pobudza do
tego, by iS¢ z nadzieja.



Blogoslawiona, ktora uwierzyla (Ek
1, 45) 58. W przypowiesci o siewcy
sw. Lukasz przytacza nastepujace
stowa, w ktdrych Jezus wyjasnia sens
«zyznej ziemi», kKtora «oznacza tych,
ktorzy wystuchawszy stowa sercem
szlachetnym i dobrym, zatrzymujg je
i wydaja owoc dzieki wytrwalosci»
(£k 8, 15). W kontekscie L.ukaszowej
Ewangelii nawigzanie do serca
szlachetnego i dobrego, w
odniesieniu do ustyszanego i
zachowanego Slowa, stanowi ukryty
obraz wiary Dziewicy Maryi. Ten
sam ewangelista mowi nam o
pamieci Maryi, o tym, ze
zachowywala w swoim sercu
wszystko, co styszala i widziala, aby
Slowo przynosito owoc w Jej zyciu.
Matka Pana jest doskonalg ikona
wiary, jak powie $w. Elzbieta:
«Blogostawiona (jest), ktora
uwierzyla» (£k 1, 45).

W Maryi, Corce Syjonu, wypelnia sie
dluga historia wiary Starego



Testamentu, opowiadajaca o licznych
wiernych kobietach, poczynajgc od
Sary, kobietach, w ktdrych, obok
patriarchow, speiniala sie Boza
obietnica i rozkwitalo nowe zycie.
Gdy nadeszla pelnia czasu, Stowo
Boze zwrdcilo sie do Maryi, a Ona
przyjela Je calym swoim jestestwem,
w swoim sercu, aby w Niej stalo sie
ciatem i narodzilo sie jako Swiattosc
dla ludzi. Sw. Justyn Meczennik, w
swoim Dialogu z Zydem Tryfonem
uzyl pieknego wyrazenia, ktore
mowi, ze Maryja, przyjmujac oredzie
aniola, poczela «wiare i rados$c¢»49.
Wiara Matki Jezusa byla bowiem
owocna, a kiedy nasze zycie
duchowe przynosi owoce, napeinia
nas rados¢, bedaca najbardziej
wyraznym znakiem wielkosci wiary.
W swoim zyciu Maryja odbyla
pielgrzymke wiary, podazajac za
swoim Synem50. Totez w Maryi
droga wiary Starego Testamentu
wlgcza sie w podgzanie za Jezusem i
zostaje przez Niego przemieniona,



zyskuje bowiem spojrzenie
wecielonego Syna Bozego.

59. Mozemy powiedziec, ze w
NajsSwietszej Pannie Maryi
urzeczywistnia sie to, co poprzednio
podkreslatem, czyli ze wierzacy jest
catkowicie zaangazowany w swoje
wyznanie wiary. Ze wzgledu na swa
wiez z Jezusem Maryja jest Scisle
wlaczona w to, w co wierzymy. W
dziewiczym poczeciu przez Maryje
mamy jasny znak Boskiego synostwa
Chrystusa. Odwieczny poczatek
Chrystusa jest w Ojcu, jest On Synem
w pelnym i niepowtarzalnym sensie,
1 dlatego rodzi sie w czasie bez
udzialu mezczyzny. Bedac Synem,
Jezus moze przynies$¢ Swiatu nowy
poczatek i nowe Swiatlo, pelnie
wiernej mitosci Boga, ktdry oddaje
sie ludziom. Z drugiej strony,
prawdziwe macierzynstwo Maryi
zapewnito Synowi Bozemu
prawdziwa ludzka historie,
prawdziwe cialo, w ktérym umrze na



krzyzu i powstanie z martwych.
Maryja bedzie Mu towarzyszy¢ az
pod krzyz (por. J 19, 25), skad Jej
macierzynstwo rozszerzy sie po
zmartwychwstaniu i
wniebowstgpieniu Jezusa na kazdego
ucznia Jej Syna (por. J 19, 26-27).
Bedzie obecna réwniez w
Wieczerniku, by wraz z Apostolami
wyprasza¢ dar Ducha Swietego (por.
Dz 1, 14). W ten sposob dynamika
mitosci miedzy Ojcem i Synem w
Duchu przeniknela nasze dzieje;
Chrystus przycigga nas do siebie, aby
nas zbawic (por. J 12, 32). W centrum
wiary jest wyznanie Jezusa, Syna
Bozego, zrodzonego z niewiasty,
wprowadzajacego nas, przez dar
Ducha Swietego, w przybrane
synostwo (por. Ga 4, 4-6).

60. Zwracamy sie w modlitwie do
Maryi, Matki Kosciola i Matki naszej
wiary. Matko, wspomoz nasza wiare!
Otworz nas na stuchanie Stowa,
bySmy rozpoznali glos Boga i Jego



wezwanie. Obudz w nas pragnienie,
by i$¢ za Nim, wychodzac z naszej
ziemi i przyjmujac Jego obietnice.
Pomdéz nam, abySmy pozwolili
dotknac sie przez Jego mitosé, bySmy
mogli dotkng¢ Go wiara. Pomoz nam
w pelni Mu sie zawierzyc, wierzy¢ w
Jego milos¢, zwlaszcza w chwilach
zgryzoty i krzyza, gdy nasza wiara
wezwana jest do dojrzewania.
Zasiewaj w naszej wierze rados¢
Zmartwychwstalego. Przypominaj
nam, ze ten, kto wierzy, nie jest nigdy
sam. Naucz nas patrzec oczami
Jezusa, aby On by} Swiatlem na
naszej drodze. Niech to Swiatlo wiary
wzrasta w nas coraz bardziej, az
nadejdzie ten dzien bez zmierzchu,
ktorym jest sam Chrystus, Twaj Syn,
nasz Pan!

W Rzymie, u Swietego Piotra, dnia 29
czerwca 2013, w uroczystos¢
Swietych Apostoléw Piotra i Pawla, w
pierwszym roku mego Pontyfikatu.
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