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Apokaliptyka i eschatologia: model chrzescijaniskiego
zaangazowania w rzeczywistosci ziemskie

Streszczenie: Tekst omawia role chrzeécijanina w $wiecie z perspektywy eschatologii.
Wspolczesny chrzescijanin powinien angazowac si¢ w codzienne sprawy, takie jak praca,
polityka czy kultura, pamietajac jednoczesnie o swoim ostatecznym powotaniu, ktére
zrealizuje si¢ w eschatonie, czyli w pelni czasu. Chrzescijanin musi znalezé réwnowage
miedzy terazniejszoscia a przyszioscig, unikajac skrajnosci, takich jak apokaliptyczna postawa
zwatpienia czy rewolucyjne zmiany $wiata. Eschatologia Iaczy terazniejsze doswiadczenie
taski w Chrystusie z przyszlym zbawieniem, w przeciwieristwie do apokaliptyki, ktéra dzieli
terazniejszos¢ i przysztosé. Chrzescijafistwo, w swojej eschatologii, nie oczekuje biernie korica
$wiata, lecz dazy do reform spolecznych i politycznych, angazujac si¢ na rzecz sprawiedliwosci
i milosierdzia. Krélestwo Boze jest obecne juz teraz, a zmartwychwstanie i zbawienie maja
wplyw na zycie doczesne, nie ograniczajac sie jedynie do przyszlosci. Wiara w Boga nie jest
jedynie teoretyczna, ale prowadzi do ortopraksji — dziatania zmieniajgcego $wiat zgodnie z
Bozym planem. Wiara chrzescijariska promuje forme zaangazowania si¢ w sprawy ziemskie
w horyzoncie egzystencjalnym, wymagajacym czujnosci i wewnetrznej przemiany. Jest to
zycie zakorzenione w duchowym i egzystencjalnym wymiarze istnienia. Chrzescijanie, jako
»synowie $wiatta”, majg $wiadomosé nadchodzacego Krolestwa Bozego i w tej perspektywie
(sub specie aeternitatis) tworczo angazujg si¢ w pozytywna przemiane Swiata.

Stowa kluczowe: apokaliptyka, eschatologia, chrzescijanin, polityka, hermeneutyka

Apocalyptics and Eschatology: A Model for Christian Engagement in Earthly Realities

Annotation: The text discusses the role of Christians in the world from the perspective of
eschatology. Contemporary Christians should engage in everyday matters such as work,
politics, and culture while remembering their ultimate calling, which will be fulfilled in the
eschaton, or the fullness of time. Christians must find a balance between the present and the
future, avoiding extremes such as an apocalyptic attitude of despair or revolutionary attempts
to change the world. Eschatology connects the present experience of grace in Christ with future
salvation, in contrast to apocalyptic thinking, which separates the present from the future.
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Christianity, in its eschatology, does not passively await the end of the world but strives for
social and political reform, engaging in justice and mercy. The Kingdom of God is present now,
and the resurrection and salvation have an impact on earthly life, not just in the future. Faith
in God is not merely theoretical but leads to orthopraxy —action that transforms the world
in accordance with God’s plan. Christian faith promotes a form of engagement with earthly
matters within an existential horizon that requires vigilance and inner transformation. It is a
life rooted in the spiritual and existential dimensions of existence. Christians, as ‘sons of light,”
are aware of the coming Kingdom of God and, from this perspective (sub specie aeternitatis)
creatively engage in the positive transformation of the world.

Keywords: apocalyptics, eschatology, Christian, politics, hermeneutics

Jak powinien zachowa¢ sie wspodlczesny chrzescijanin wobec rzeczywistosci
ziemskich, swiadom, ze praca, polityka, kultura, sa z jednej strony jego naturalnym
srodowiskiem, w ktérym realizuje swoje ludzkie i chrzescijariskie powotanie, a z dru-
giej strony - pozostaje pielgrzymem na tej ziemi, dojrzewajac do pelni, ktéra ma nasta-
pi¢ w tym, co nazywamy eschatonem? Tym bardziej, ze do glosu dochodzi tendencja,
ze dzisiejsze chrzescijaristwo, prowadzone $wieckim impulsem, ktéry w znacznym
stopniu sprowokowato, ma zy¢ jako przyktad fundamentalnej dynamiki wychodze-
nia ku przyszlosci $wiata. W czym miataby sie wyrazac ,, ucieczka w przysztos¢”? Czy
w apokaliptycznej postawie zwatpienia i rezygnacji w sens tego uciemiezonego $wia-
ta i oczekiwaniu nadejscia tego w nowym eonie? Czy moze w prébach rekonstrukeji
tego istniejacego porzadku na drodze rewolucji? W historii chrzescijafistwa istniato
przeciez nie wyjasnione do korica napiecie miedzy otwartym na wszelkie mozliwosci
,wkrétce” ijego powigzaniem z bliska przyszloscia, ktére niewystarczajaco brato pod
uwage doczesng przysztosé ludzkosci i odpowiedzialnosé chrzescijan za nig. A moze
to gwaltowne ,wyruszenie do przodu” zostalo przelamane w refleksji nad tzw.
, uobecniajaca sie” w wydarzeniu Jezusa eschatologia? Pojawia sie kolejne pytanie: czy
potraktowana absolutystycznie eschatologia nie prowadzi do statyczno-egzystencjal-
nego eschatologizmu', a wiec do wycofania sie z tego $wiata i jego angazujacego ruchu
ku pelni? W jakim stopniu oczekiwania wobec przysztosci, aktywny exodus z teraz-
niejszosci ku temu, co nadchodzi, ma by¢ przekroczony, przeksztalcony w rozumie-
niu wlasciwie chrzescijariskim? Jak znaleZzé réwnowage miedzy chrzescijariskim «juz»
i «jeszcze nie»? Pytania te sa aktualne, poniewaz religia zwyczajowo jest odbierana
jako przyklad ponadczasowych prawd. A przeciez faktyczne doswiadczenie chrzes-
cijaniskie jest historyczne, zyje ono czasowoscia. Chrzescijariskie dodwiadczenie zyje
samym czasem. Powyzsze pytania wyznaczaja tlo problemowe naszej refleksji. Nasza
refleksja bedzie skladala sie z czterech etapéw: najpierw zostanie ukazana wstepna
dyferencja pojec¢ apokaliptyka i eschatologia, a nastepnie bardziej szczegétowa cha-
rakterystyka podejécia apokaliptycznego i eschatologicznego w odniesieniu do rze-

1 Eschatologizm, inaczej okreslany ,eschatologia konsekwentng”, traktuje o rychtym konicu §wiata
i nadejéciu Krélestwa Bozego jeszcze za zycia ziemskiego Jezusa i trwaniu w czasach bezposrednio po
tym zyciu nastepujacych. Por. T. D. Lukaszuk, Ostateczny los cztowieka i Swiata w Swietle wiary katolickiej.
Zarys eschatologii katolickiej, Krakéw 2006, s. 30-31.
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czywistosci ziemskich. Na koricu bedzie przedstawiony chrystologiczny i hermeneu-
tyczny model zaangazowania chrzescijariskiego w Swiat doczesny.

1. Apokaliptyka a eschatologia

Eschatologia i apokalipsa to dwa pojecia, ktdre sa czesto uzywane zamiennie
w kregach religijnych i akademickich, ale maja rézne znaczenia i implikacje. Pomi-
mo istotnych réznic, o ktérych bedzie mowa w dalszej czesci artykutu, eschatologia
i apokalipsa maja pewne podobienistwa. Obie koncepcje dotycza konica Swiata
lub ostatecznego losu ludzkosci i czesto kojarzone sa z wierzeniami i praktykami
religijnymi. Oba pojecia odzwierciedlaja gteboko zakorzeniong ludzka troske o sens
icel istnienia oraz mozliwos¢ ostatecznego rozliczenia lub sadu. Termin ,,apokalipsa”
(gr. apokalypsis) oznacza ,,odstoniecie” lub ,,objawienie”. Najbardziej znanym przykia-
dem apokalipsy jest Apokalipsa w Biblii chrzescijariskiej, ale literature apokaliptyczna
mozna znalez¢é réwniez w innych tradycjach religijnych i kulturowych. Apokaliptyka
to literatura odstoniecia, jako Ze objawienie tajemnic jest przypisywane bezposrednio
Bogu albo bytom niebieskim i dokonuje sie w formie wzrokowej badz stuchowej wizji.
Wystepuje w nich bogata symbolika, jezyk obrazowy, rozkwit wyobrazni, a nawet
przerost fantazji, odkrywanie tajemnic natury i historii. Pisma te charakteryzuje dua-
lizm, rozdzielajacy wyraZnie dwa eony: eon terazniejszy, przypadkowy i przemijajacy,
oraz eon przyszly, wieczny i trwaly. Nad historig eonu terazniejszego cigzy spotkanie
z sifami zla. Eon przyszly ujrzy ostateczne zwyciestwo Boga; Swiat przysztosci bedzie
catkowicie nowy. Celem owych pism jest przekazanie wiedzy o zamiarach Boga od-
noszacych sie do nieuchronnego kresu czaséw oraz wzbudzenie zaufania wybranych,
ktérzy beda uczestniczy¢ w triumfie Boga. Literatura apokaliptyczna jest czesto litera-
turg pocieszenia. Przez nig cztowiek wyraza swéj powazny stosunek do konkretnego
charakteru swojej eschatologicznej przysziosci. Apokaliptyka zdaje si¢ jednak zapomi-
nac, ze przysztos¢ ma swoje korzenie w obecnym indywidualnym i spotecznym zyciu
i zalezy od ostatecznej i rozstrzygajacej wartosci jego wolnej decyzji. Stad w odrdznie-
niu od niej, eschatologia? jest pogladem, ktéry opiera sie na doSwiadczeniu zbawienia,
doswiadczeniu jakie obecnie jest udzialem czlowieka w fasce i w Chrystusie; pogla-
dem na to, jaka musi by¢ przysztos¢, jesli terazniejszos¢ jako poczatek przysztosci jest
wlasnie taka, jaka znamy z naszej chrzescijaniskiej antropologii. W tym kontekscie Karl
Rahner méwi o zasadzie hermeneutycznej, iz obie rzeczywistosci nie musza sie r6zni¢
srodkami wyrazu. Jesli dobrze rozumie¢ te zasade, to prawdy eschatologiczne sa pro-
jekcja w przysziodé tego, czego czlowiek doswiadcza w lasce jako swej terazniejszo-
sci. Wtedy otrzymamy zasade praktyczna, nader istotng dla dzisiejszego zycia wiary
i umozliwiajaca odréznienie w prawdach eschatologicznych tego, co jest sposobem
wyrazania od ich rzeczywistej tredci. Sa to obrazy, ktére maja przekazac co$ waznego
i realnego, a wiec to co antropologia chrzescijariska wie o rzeczach ostatecznych. To,

2 Stlowo ,,eschatologia” bazuje na gr. eschaton, ktére nawiagzuje do korica $wiata, ale takze do ogélne-
go dopelnienia, a takze ukierunkowania na przysztosé. Méwi sie o eschatologii przyszlej, zrealizowanej,
wertykalnej, apokaliptycznej, prorockiej. Por. L. Stachowiak, Eschatologia, [w:] Encyklopedia katolicka, t. 4,
kol. 1107.
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co w tych sformulowaniach nie méwi o rzeczach ostatecznych nalezy do materiatu
opisowego, do srodkéw wyrazu, a nie do samej tresci. Rahner zastrzega, ze w zastoso-
waniu tej zasady nalezy zachowac pewna ostroznosc. Pisze: , O rzeczach ostatecznych
wiemy tylko tyle, co wiemy o czlowieku odkupionym, przyjetym przez Chrystusa
i zyjacym w lasce. ,Czlowiek nie moze zrozumie¢ swojej teraZniejszosci inaczej niz
jako czego$ tworzacego sig, stajacego sie, jako ruchu w kierunku przysztosci. Rozumie
on swojq terazniejszos¢ jako rozmach, jako brame przysztosci”?. Dalej Rahner rozwija
swoja mysl w kluczu rozumienia wolnosci. Czlowiek bedzie wiedziat, czym jest do-
piero wtedy, kiedy bedzie wiedziat, czego chce i czym moze zostaé. Jako stworzenie
moze powiedzied, czego chce w swojej wolnosci dopiero wtedy, kiedy odpowie sobie
na pytanie, czego w swojej wolnosci oczekuje jako swojego przeznaczenia, ktére ak-
ceptuje jego wolnos¢. Tak wiec z samej natury cztowieka chrzescijariska antropologia
jest chrzescijariska futurologia, czyli eschatologia. Angazowaé sie w terazniejszosé
mozna jedynie pod warunkiem projektowania swojej przysztosci. A zatem oba egzy-
stencjaty , projektu” i ,,mozliwosci” - nawiagzujac do filozofii M. Heideggera - odsytaja
do przysztosci jako wymiaru, w ktérym rozgrywa sie nasza egzystencja*. Wielki ho-
ryzont przesziosci, w ktérym zyje nasza kultura i nasza terazniejszos¢, wpltywa na nas
we wszystkim, czego pragniemy, na co mamy nadzieje lub czego sie boimy w przy-
sztosci. Historia jest dla nas obecna tylko w $wietle naszej przysztosci. W ten sposéb
rozumienie nadaje nowy kierunek w takim samym stopniu, w jakim restrukturyzuje
doswiadczenie przeszlosci, poniewaz otwartos¢ przysztosci jest jasnoscia samego na-
szego istnienia. Méwiac zatem w skrdcie: apokaliptyka dzieli eony, eschatologia taczy.
Apokaliptyka to projektowanie teraZniejszosci z przysztosci, eschatologia to projek-
towanie przyszlosci z terazniejszoséci. R6znice miedzy obiema tendencjami ukazuje
przyklad z tradycji protestanckiej, wyrézniajacej dwa podejscia do eschatologii: post-
-millenaryzm i pre-millenaryzm. W pierwszym przypadku powtdérne przyjécie Chry-
stusa nastapi po czasie tysiaclecia pokoju i dobrobytu na ziemi. W drugim - tysiaclecie
moze nadej$¢ dopiero po okresie préb i udrek oraz catkowitego zniszczenia ziemi.
Eschatologia post-millenarystyczna na og6t zakladata optymistyczne spojrzenie na hi-
storie. Ci, ktérzy tradycyjnie wyznawali ten poglad pracowali nad doprowadzeniem
do tysiaclecia na ziemi, wspierajac sprawy spoleczne, takie jak zniesienie niewolni-
ctwa®. Pre-millenaryzm zaklada bardziej pesymistyczny poglad na historie. W tym
ujeciu eschatologii bylo znacznie mniej miejsca na ludzka inicjatywe i znacznie mniej
powodéw do pracy nad poprawa warunkéw na ziemi. Chrzescijariskim zadaniem
byto ratowanie dusz przed nadchodzacym gniewem. A wiec ujawniaja sie dwa podej-
Scia do rzeczywistosci ziemskiej: eschatologiczna nadzieja i apokaliptyczna rozpacz.

K. Rahner. Podstawowy wyktad wiary. Wprowadzenie do pojecia chrzescijaristwa, tt. T. Mieszkowski,
Warszawa 1987, s. 349.

 Por. A. Przylebski, Hermeneutyczny zwrot filozofii, Poznan 2005, s. 134-136.

5 Por. R. Balmer, Evangelicalism in America, Waco 2016; J. Collins, Not One World but Two. The Future
in Jewish Apocalyptic Literature, ,Religions” 2019, vol. 10, no. 233, s. 8.
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2. Orientacja apokaliptyczna i jej implikacje spoleczne

Moéwiac o nastawieniu apokaliptycznym poruszamy sie w obszarze literatury,
ktéra powstata w kregach zydowskich od 250 r. przed Chr. do 200 r. po Chr. Jakie
sa kluczowe cechy tej literatury? Wymienmy te najwazniejsze: a) apokaliptyke tacza
elementy wystepujace w literaturze madros$ciowej oraz profetyzmie. Prorocy widza
realizacje planu Bozego w procesie dziejowym, natomiast zdaniem apokaliptykow
zamyst Boga zisci si¢ nie w historii, ale ponad i poza historia, w ponadswiatowym
krélestwie, gdzie przebywa Bog®; b) pojawia sie element pocieszenia - apokaliptyka
byta wytworem swego czasu oraz jego politycznego i ekonomicznego klimatu. Jako
rozprawy na aktualne tematy byly pisane dla dodania odwagi tym, ktérzy doznawali
ucisku i nie mogli poklada¢ nadziei w zadnej sile politycznej czy militarnej; c) jest
mowa o nowym eonie - cala historia dzieli si¢ na wielkie epoki, ktére musza biec
swym ustalonym z géry torem; tylko wtedy nastanie kres, a wraz z nim poczatek kré-
lestwa mesjaniskiego oraz epoka, kiedy zto zostanie catkowicie usuniete i na zawsze
zapanuje sprawiedliwos¢; d) wystepuje wymiar spelnienia - w tym nowym porzadku
Bozym kres okaze sie poczatkiem i zostanie przywrdcony raj. Niekiedy korzysta sie
w tym nurcie z idei dualizmu, by da¢ wyraz niecigglosci miedzy ta a przyszia epoka,
cho¢ cigglosé pozostaje: ogdlnie rzecz ujmujac, ta wlasnie ziemia (chociaz odnowiona)
jest scena zbawienia Bozego. Rzecz jasna, oczekiwanie zniszczenia tego $wiata i zba-
wienia po $mierci grozilo podwazeniem znaczenia pracy na rzecz lepszego zycia na
tym $wiecie. Z drugiej strony dawata ona nadzieje tym, ktérzy w przeciwnym razie
nie mieliby jej wcale; e) soteriologia apokaliptyki jest przedstawiana w dwéch aspek-
tach: zbawienia i sagdu. Sad ukazany jest jako konsekwencja odrzucenia zbawienia.
Przeciwnicy Boga moga by¢ rowniez przedstawieni w dwojaki sposéb. Najpierw
wystepuje wrég duchowy jako nadprzyrodzone Zrédlo wszelkiego grzechu i niego-
dziwosci cztowieka. Drugie przedstawienie polega na swieckiej, politycznej wiadzy,
uciskajacej lud Bozy i zaniedbujacej w ten sposob autorytet Boga. Mozna tez wymienié¢
kryteria apokaliptyki: 1) jest spowodowana sytuacja, w ktérej wydaje sig, ze nie ma
wyijscia dla tych, ktérzy sa ofiarami obecnej konstelacji wladzy, 2) pojawia si¢ w kon-
tekstach, w ktérych prorocze ostrzezenia nie sa brane pod uwage przez tych, ktérzy
sprawuja wladze, 3) potrzeba zakodowanego jezyka posréd opresji, marginalizacji
i wiktymizagcji, 4) jezyk apokaliptyczny jest bogaty w symbolike, aby wytworzy¢ kli-
mat niepewnosci, 5) duszpasterska troska o wsparcie ofiar represji. Jest to mozliwe
tylko na podstawie jasnego osadu, 6) budzi nadzieje i na tej podstawie rodzi poczucie
solidarnosci miedzy zaangazowanymi w walke, a takze odwage w przeciwstawianiu
sie uciskowi i powsciagliwo$é w obliczu prowokacji’. Apokaliptyka ponadto niesie ze
soba z jednej strony utopie, z drugiej rewolucje: obie odzwierciedlaja ztamanie i przy-
mus sytuacji $wiata, w ktéra wspodlzaangazowane jest chrzescijaiistwo. Utopia chce
dzieki wolnosci ducha wymusic to, co w naturalny sposéb niemozliwe, pozbawione
miejsca w obrebie $wiata, a rewolucja rozwaza praktyczne rodki stuzace wprowadze-

¢ Por. D. S. Russel, Literatura apokaliptyczna, [w:] Stownik Wiedzy Biblijnej, Warszawa 1999, s. 472.
7 Por. M. Conradie, Appropriate contemporary forms of apocalyptic, [w:] The Return of Apocalypticism,
eds. H. Haker, A. Queiruga Torres, André, M. T. Wacker, , Concilium” 2014, no. 3, s. 94-102.
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niu tego, co pozbawione miejsca, a powinno istnieé, przez gruntowne przeksztalcenie
obecnego stanu rzeczy. Jak zauwaza D. Tracy rewolucyjny duch utopijnych idealéw
demonstruje moc utopijnych symboli w negowaniu obecnego ucisku i ujawnianiu al-
ternatywnych i bardziej po ludzku autentycznych mozliwosci spolecznych®. Teologia
polityczna badata zwigzek miedzy apokaliptyka a wspdlczesnymi Swiatopogladami
politycznymi, takimi jak socjalizm i faszyzm. Apokaliptyka, zaréwno polityczna, jak
i religijna, méwia o fundamentalnym ,, punkcie zwrotnym”, po ktérym wszystko be-
dzie inne. Pokrewienstwo religijnych i §wieckich utopii uksztaltowalo rzeczywistosé
polityczna w latynoamerykariskim ruchu socjalistycznym fazy , teologii wyzwole-
nia”. Apokaliptyczne teorie moga mie¢ negatywny wplyw na uczestnictwo w zyciu
politycznym, a nawet przynosi¢ korzysci ruchom skrajnie prawicowym, poniewaz
obiecuja przyszla realizacje ,lepszego” - w tym przypadku bardziej nacjonalistycz-
nego, homogenicznego - spoleczenistwa’. Wedtug R. Williamsa idea , nowej ery” jest
,zbyt radykalna”, poniewaz dewaluuje cztowieka i obecne stworzenie®. Williams
prébuje rozwinagé teologie Ducha Swietego!! w przeciwstawianiu sie pre-millenary-
zmowi, oskarzajac go o zbyt cielesng eschatologie. Apokaliptyczna wizja przysztosci
ma powazne ograniczenia. Bardzo dobrze jest polega¢ na Bogu, ze uczyni to, czego
nie mozemy mie¢ nadziei osiagnac¢ ludzkimi srodkami, ale to poleganie niesie ze sobg
ryzyko kwietyzmu. Poleganie na boskiej interwencji - w duchu apokaliptycznym - ot-
wiera drzwi do kwietystycznej akceptacji status quo w terazniejszosci. Ludzie nie biora
odpowiedzialnosci za ksztattowanie wlasnej przysztosci. Wycofanie sie do $wiata du-
chowego moze by¢ skutecznym sposobem radzenia sobie z opresyjnymi sytuacjami,
ktérych nie mozna zmienié, ale nie sprzyja poprawie warunkéw na tym $wiecie.

3. Orientacja eschatologiczna

W aspekcie eschatologicznym przewaza do$wiadczenie dotykania wewnetrz-
nej granicy miedzy czasem a wiecznoscia poprzez przemijalnosé¢ indywidualnego i hi-
storycznego bytu ku $mierci. Pomaga nam tutaj wizja Janowa, ktéra wyraznie méwi,
ze wieczno$¢ istnieje w czasie i ze w rezultacie wieczno$¢ wyplywa z czasu, a nie jest
tylko nagroda, ktéra nastepuje po czasie i jest do niego dodatkiem. ,, W czasie dojrzewa
to, co jest wieksze od czasu, tak ze jego koniec staje si¢ zarazem spelnieniem czasu”'*
Akt ten staje sie realnoscia, w ktérg moze wejs¢ i wyjsé historia. Czas wiecznosci i czas
doczesnosci, chociaz pozostaja nieporéwnywalne, nie dopuszczaja mysli o dualizmie
dwoch $wiatéw, poniewaz wtedy kierunek $wiata, koniec historii i dopelnienie kos-

8 Por. D. Tracy, Blessed Rage for Order: The New Pluralism in Theology. Chicago 1996, s. 246.

° Por. H. Beyer, A. Schnabel, The entanglement of religion and politics in Europe: How and why religious
and political worldviews merge in times of uncertainty, ,Interdisciplinary Journal of Research on Religion”
2019, vol. 15, no. 4, s. 10.

10 Por. C. Moseley, Rowan Williams as Hegelian Political Theologian: Resacralising Secular Politics, , The
Heythrop Journal” 2012, vol. 53, s. 371.

" Por. R. Williams, The Spirit of the Age to come, ,Sobornost: The Journal of the Fellowship of St.
Alban and St. Sergius” 1974, vol. 6, no. 9, s. 614.

12 ]. Ratzinger, Koniec czasu, [w:] Zmartwychwstanie i zycie wieczne. Joseph Ratzinger Opera Omnia, t. 10,
red. K. G6zdz, M. Gérecka, Lublin 2014, s. 579.
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mosu, a wiec i sens czasu, uczyniloby sie zbednym. Wieczno$¢ zatem nie oznacza dtu-
giego czasu trwania jako niekoriczacego sie nastepstwa chwil, ale wyraza raczej jakos¢
egzystencji, w ktoérej wszystko wplywa w teraz milosci, w nowa jakos$¢ bytu, ktéra
wyzwolona jest od podzialu egzystencji na przemijajace momenty, ktéra musiataby
przezwyciezy¢ nude oraz lek przed czyms niekoriczacym sie. Skoro jednak wieczno$é
jest jakoscia egzystencji moze juz posrodku ziemskiego zycia i jego uptywajacej czaso-
wosci by¢ obecne jako co$ nowego, innego, cho¢ jeszcze fragmentarycznego. Granica
miedzy czasowym zyciem a wiecznoscig nie ma charakteru chronologicznego. Wiecz-
no$¢ nie jest ani nie-czasem, ani nieskoriczonym czasem, ale inng plaszczyzna istnie-
nia, ktérego mozna doswiadczy¢ posrodku czasu, zawsze wtedy, kiedy spotykamy
zywego Boga. Zycie razem z Bogiem, Zycie wieczne w zyciu doczesnym jest mozliwe
dlatego, ze istnieje zycie Boga z nami. Miejscem jedynym w swoim rodzaju jest Chry-
stus jako wspotbycie Boga z nami. W Nim Bég ma czas dla nas, On jest Bozym czasem
dla nas i zarazem otwarciem czasu na wieczno$¢®. Wedtug Jana Zmartwychwstanie
Chrystusa i zmartwychwstanie umartych nie sa dwiema rzeczywistosciami, ale jedna
jedyna, ktdra ostatecznie nie jest niczym innym, jak wlasnie weryfikacja wiary w Boga
na oczach historii. Zmartwychwstanie ukazuje si¢ nie jako odlegte zdarzenie apoka-
liptyczne, ale jako wydarzenie dokonujace sie hic et nunc. Zbawienie zwiazato czas
i wieczno$¢, nie mieszajac ich i nie rozdzielajac - na obraz obu natur Chrystusa. Czas
jest okresem dziatania, ktéry angazuje wiecznos¢. Wieczno$é nie istnieje poza czasem,
ale w samym czasie. Czas i wiecznos¢ nie stoja, wobec tego - jak terazniejszosc i przy-
szlos¢ - z dala od siebie, lecz zawierajg si¢ w sobie. Intuicje Janowa rozwija w swej
fenomenologii zycia religijnego M. Heidegger, ktéry zauwaza, ze dla $w. Pawta Zycie
nie jest li tylko przebiegiem {kolejnych} przezy¢ - zycie jest tylko w takiej mierze, w ja-
kiej on je ma. Zycie Pawta rozciaga sie miedzy Bogiem i jego (wtasnym) powotaniem™.
Dotyczy to takze stowa paruzja, gdyz mozna by pomysle¢, ze podstawowym zacho-
waniem wobec niej jest oczekiwanie i ze chrzescijariska nadzieja stanowi jego szcze-
gblny przypadek. Ale to jest catkowicie bledne. Struktura chrzescijariskiej nadziei,
ktéra rzeczywiscie stanowi sens odniesienia do paruzji, jest radykalnie odmienna od
{struktury} wszelkiego oczekiwania. Filozof analizuje fragment listu Pierwszego do
Tesaloniczan. ,Poraimoment” (5.1) zawsze uzywane tacznie stawia przed eksplikacja
szczegOlny problem. ,, Wtedy” nie jest juz zrédlowo ujete, jesli je ujmujemy w sensie
nastawieniowego czasu ,,obiektywnego”. Pawel nie méwi: ,Pan ponownie przyjdzie
wtedy i wtedy”; nie méwi réwniez: ,nie wiem, kiedy przyjdzie” - lecz méwi: ,Wie-
cie doktadnie...” Pawel odsyta Tesaloniczan do nich samych i do wiedzy, ktéra maja
jako ci, ktérzy sie stali {chrzescijanami}. Z charakteru jego odpowiedzi wynika, ze roz-
strzygniecie ,pytania” (o kiedy) zalezy od ich wlasnego zycia. Dlatego Pawet przeciw-
stawia sobie dwie rézne formy zycia (5, 3: {, Kiedy méwic beda”}, i 5, 4: {, Wy zas"})"™.
Od samego poczatku nowa, eschatologiczna rzeczywistos¢, otwarta przez Jezusa byta

8 Por. G. Barth, Czas w teologii. Myslgc z Josephem Ratzingerem, ,Verbum Vitae” 2020, vol 38, no. 1,
s. 377-378.

4 Por. M. Heidegger, Fenomenologia zycia religijnego, tt. G. Sowinski, Krakéw 2002, s. 92-93.

15 Por. Ibidem, s. 95.
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interpretowana w kategoriach bynajmniej nie antypatycznych wobec ustrojowych
form i praktyk. Z kolei H. U. von Balthasar widzi écisty zwiazek miedzy mysla escha-
tologiczng a proroczym dyskursem, aby podkresla¢, ze autentyczna eschatologia ni-
gdy nie traci zwigzku z dyskursem prorockim i jego preferencyjna opcja na rzecz ubo-
gich'®. Eschatologia moze stac si¢ bardziej widoczna tym, czym zawsze byla: nie tylko
dyskursem o ,rzeczach ostatecznych”, ale impulsem do reformy istniejacych obecnie
struktur. John Caputo, ktéry przez derridiariska soczewke dekonstruktywizmu méwi
o rozluznieniu instytucjonalnych sposobéw bycia w $wiecie, prébuje wyjasnic ,, pew-
ng anarchie, ktéra przejawia sie nie w anarchizmie ulicy, ale w radykalnej, twérczej,
a nawet Swietej anarchii. Oddziela on kazdy szczegdlnie poszukiwany cel od wlasnej,
wewnetrznie wygenerowanej krytyki samego siebie, tak aby pozorna bezcelowosé
mogla byé w rzeczywistosci szansa na to, by wiara funkcjonowata w zyciu wiernych.
W tym sensie wizja eschatologiczna istnieje jako nieteleologiczna, aby uwypukli¢ jej
nature jako wewnetrznego mechanizmu reformy, a nie jako wygenerowana z mysla
o wyraznej formie lub celu historycznym?".

4. Perspektywa chrystologiczna

Podstawowy blad eschatologizmu, o ktérym juz wspomniano, polega na pod-
porzadkowaniu eschatologii Jezusa do rzekomo apokaliptycznego horyzontu swego
czasu. W badaniach dotyczacych koncepcji chrzescijaniskiej eschatologii wykazano,
jak bardzo cata eschatologia w Nowym Testamencie jest w zasadzie chrystocentrycz-
na, nawet jesli korzysta z jezyka zydowskiej apokaliptyki. Eschatologia Chrystu-
sa okresla poglady jego uczniéw bardziej w odniesieniu do jego substancji (istoty),
niz literackich srodkéw wyrazu. Jesli ktos przyjmuje przeglad tekstéw tzw. matych
apokalips bez uprzedzen, bedzie zaskoczony, jak wiele z nich odnosi si¢ do bezpo-
sredniego skutku obecnosci Jezusa w $wiecie. A wiec nie jest to scenariusz po prostu
zaczerpniety ze Swiata apokaliptycznych obrazéw, ale zajmuje sie zasadniczo konse-
kwencjami przyjscia Jezusa Chrystusa i krisis wywolanego przez owo przyjscie. Wy-
znacznikiem Jezusowego oredzia o Krélestwie jest , teraz”, a nie ,tam” i ,potem”. Nie
obraca si¢ ono wokét spekulacji czasowych i przestrzennych. Krélestwo to ukazuje
sie zar6wno w znakach radosci, $wietowania, wspaniatosci, jak i w obrazach niemo-
cy. Paradoks ten wyklucza najradykalniej interpretacje zwigzana z oczekiwaniem bli-
skiego korica. Jezus wykracza w niej poza schematy apokaliptyczne czy rabinistyczne.
Jego oredzie wskazuje na Niego samego jako na eschatologiczny znak Bozy, na Jego
losy jako na Boze teraz. Oto bowiem Kroélestwo Boze posrod was jest (entos hymon
estin) Lk 17,20. Z trzech interpretacji: idealistycznej (,w was jest”), eschatologicznej
(,bedzie nagle wsréd was”), przyjmuje sie interpretacja chrystologiczna. Jezus méwi
w czasie terazniejszym: Krélestwo jest bowiem posréd nich w samym Jezusie. W Je-
zusie przyszlosc jest terazniejszoscia, w Nim przyszio juz Krélestwo, przyszio jednak

16 Por. C. O'Regan, Two Forms of Catholic Apocalyptic Theology, ,International Journal of Systematic
Theology” 2018, vol. 20, no.1, s. 49.

17 Por. J. D. Caputo, The Insistence of God: A Theology of Perhaps. Bloomington 2013; idem, The Prayers
and Tears of Jacques Derrida: Religion without Religion, Bloomington 1997.
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tak, ze mozna go w ogdle nie dostrzec. Jezus nie jest Krdlestwem przez swa prosta,
fizyczna obecnoéé, ale przez promieniujaca z Niego moc Ducha Swietego. W swym
dzialaniu pneumatycznym, wyzwalajacym czlowieka spod wiladzy demonéw, Kré-
lestwo Boze jest juz rzeczywistoscia: Bog bierze w swoje rece wladztwo nad swiatem.
Krolestwo Boze jest rzeczywistoscia dziatania, a nie rzeczywistoscia przestrzenna.
Dziatalnos¢ Jezusa, Jego stowo i Jego meka przetamujg wyobcowanie czlowieka i wy-
zwalaja go — wprowadzaja Boze Krélestwo. Jezus jest kr6lowaniem Bozym, bowiem
przez Niego Duch Bozy dziala w $wiecie. Dotyczy to réwniez Zmartwychwstania:
,Kto we Mnie wierzy, cho¢by i umarl, zy¢ bedzie” — zwigzanie z Jezusem jest juz
teraz zmartwychwstaniem. Gdzie nawigzana jest wspélnota z Nim, tam przekroczona
zostaje tu i teraz granica $mierci. W tym $wietle rozumie¢ trzeba mowe eucharystycz-
na Jezusa: karmienie si¢ sfowem i ciatem Jezusa, to znaczy przyjmowanie Go w wie-
rze i sakramencie, przedstawione jest tutaj jako spozywanie chleba nieSmiertelnosci.
Zmartwychwstanie jawi sie nie jako wydarzenie apokaliptyczne odlegtej przysztosci
— ono dzieje sig hic et nunc. Wszedzie, gdzie czlowiek wstepuje w ,,Ja” Chrystusowe,
wkracza juz teraz w obszar ostatecznego zycia. R. Bultmann widzial w tej teologii
Janowej najpelniejszy, doskonaty wyraz istoty chrzescijaristwa. Oczywiscie z tej per-
spektywy nie nalezy czyni¢ pozaczasowego egzystencjatu zycia chrzescijariskiego.
Wrhasnie w Jego egzystencji kategoria przyszlosci znajduje swa wzorcowa pra-forme.
W Nim faczy sie i przenika futurum i praesens. Tak jak przed Smiercig Jezusa istniat
«krotki kairos», ktéry mozna bylo wykorzystac albo przegapic (J 12, 35), tak w czasie
Koéciota istnieje (w zadnym wypadku ponadczasowy czy tez zawsze do dyspozycji)
«dogodny czas», «teraz» jako «dzieri zbawienia» (2 Kor 6, 2), «dzié» (Hbr 13n; 4,7),
ktérego nastepstwem moze by¢ nieuniknione «za pézno» (Hbr 6, 4nn). W Jezusie Bég
wystepuje na scenie historii §wiata: teologiczna «historyczno$é» uwolniona od tego
dramatyzmu stalaby sie w ten czy inny sposob czysta filozofig. Pojedyncza chwila
kryje w sobie ostry konflikt. Chrzescijanin z cala wielowymiarowoscia swej chwili po-
winien zadecydowad. Jezus glosi etyke bynajmniej nie apokaliptyczna, lecz odpowia-
dajaca stworzonej naturze, uzupelniajaca i podtrzymujaca strukture krdlestwa. Ale
historia Jezusa z Nazaretu nie przeobraza sie w pewnego rodzaju powszechne prawo
historii $wiata. Moment dramatyczny krélestwa Bozego stracitby w ten sposéb swoj
dramatyzm i upodobnit sie do bezwydarzeniowego ,strukturalizmu”. Dramat zba-
wienia i realizacja Krélestwa wypelniaja sie w ogélnoludzkim horyzoncie, na arenie
polis, a Jego dzialanie nie jest sprawa czysto prywatna, w ktérej chodzi jedynie o tzw.
»zbawienie duszy” jednostki. Jezus pragnie ustanowi¢ nowy i ostateczny lud Izraela,
eschatologiczny ,lzrael Bozy” (Ga 6,16)®. Przekonujacy w tym kontekscie jest argu-
ment Eda Sandersa'’, ze misja Jezusa jest najlepiej rozumiana w $wietle zydowskiej es-
chatologii odrodzenia, ktérej centralnymi aspektami sa: nadzieja na krélestwo Boze na

8 Por. H. U. von Balthasar, Teodramatyka. Prolegomena, t. 1. tt. M. Mijalska, M. Rodkiewicz, W. Szy-
mona, Krakow 2005, s. 36.

¥ Por. E. P. Sanders, Jesus and Judaism, London 1985; idem, The Historical Figure of Jesus, London
1993; G. B. Caird, Jesus and the Jewish Nation, London 1965; S. C. Barton, Jesus on Justice and Mercy in Con-
stitutional Perspective, ,Journal for the study of the historical Jesus” 2018, vol. 16, s. 213-242.
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ziemi; odtworzenie dwunastu plemion; naréd $wiety odnowiony przez Ducha, wier-
ny przymierzu; nowa lub odnowiona $wiatynia; oraz Izrael (lub resztka Izraela) jako
$wiatto dla narod6éw. Nalezy widzie¢ Jezusa jako eschatologicznego proroka odnowy
narodowej. Jest to na wskro$ teocentryczna wizja natury wiladzy, ktéra porzadkuje
i podtrzymuje stworzenie oraz przezwycieza zto. Wiaze sie z tym to, ze misja Jezusa
jest ukierunkowana na konkretny porzadek spoteczny i w nim pozadana. Sprawied-
liwos¢ i milosierdzie sg zakorzenione w Bogu i domagaja sie uporzadkowania zycia
w teraZniejszosci, nastawionego na przysztosé, w ktérej panowanie Boze objawi sie
w pelni «tak jak na ziemi, tak i w niebie». Tak rozumiana sprawiedliwos¢ i mitosier-
dzie sa obecnymi i przysztymi rzeczywisto$ciami eschatologicznymi, ktére majg do
czynienia ze zbawieniem w czasie i przestrzeni historycznej. Ale tez nalezy pamietac,
ze podniesienie sukcesu politycznego do rangi gtéwnego celu réwnatoby sie odsu-
nieciu na dalszy plan centrum grawitacji dramatu krzyza i zmartwychwstania oraz
zastgpieniu go rzekomo mesjariska, czy wrecz zelocka, dziatalnoscia Jezusa. Dziatal-
no$¢ Jezusa nie obejmuje wspétzawodnictwa o formalny urzad. Rzeczywiscie, kiedy
pojawia sie element rywalizacji o urzad (lub przynajmniej faske) w prosbie Jakuba
i Jana do Jezusa o pierwszenistwo (Mk 10, 35-45), Jezus odpowiada charakterystycz-
nym dla siebie eschatologicznym odwrdceniem codziennych oczekiwan. G. Theis-
sen przekonuje, ze wladza sprawowana przez Jezusa jest , polityczna” w szerokim,
arystotelesowskim, sensie dziatania na rzecz wspélnego dobra polis. Jezus nie tylko
przyznaje pierwszenstwo wazniejszym kwestiom prawa, ale takze swojemu proro-
ckiemu powotaniu i eschatologicznemu oredziu. Intrygujacy jest jednak fakt, ze w in-
nych punktach prorockie powofanie i eschatologiczne przestanie Jezusa prowadza do
relatywizacji prawa i obyczaju. Historia Jezusa sytuuje sprawiedliwo$¢ i mitosierdzie
w kontekscie zbawienia w czasie i przestrzeni. Jako taka jest nierozerwalnie zwigzana
z realiami wladzy. Sprawiedliwos¢ i mitosierdzie s warto$ciami relacyjnymi, ktérych
realizacja jest eschatologiczna i charyzmatyczna - przezywana w terazniejszosci jako
sad i zycie, w jednostkach i wspéInotach otwartych na Ducha Swietego. Intensyfikacja
zycia moralnego, zalecana i praktykowana przez Jezusa, nie jest alternatywa dla mysli
i praktyki spotecznej. Przeciwnie, rozeznanie i praktyka osadu moralnego umozliwia-
ja konstytucje eschatologiczna i ukazuja jej moc dla dobra wspdlnego. Nie pozostaje
nic innego, jak powaznie potraktowac wezwanie do dziatania, ale nie dopatrywac sie
w nim obietnicy sukcesu.

5. Chrzescijanski model zaangazowania sie w rzeczywistoSci ziemskie

W tym co powiedziano zawiera si¢ mys$l, ze w chrzescijaristwie mamy do czy-
nienia z inicjatywa Boga majaca na celu dobro swiata. Chrzescijaristwo w spos6b trud-
ny do pojecia stoi pomiedzy tymi projektami albo tez poza nimi; nadaje mu to szcze-
gblnego dramatyzmu, ktérego hasto «politycznosci» oddaje w niewystarczajacym
stopniu. Bo krélestwo, zapowiadane przez Chrystusa jako spelnienie historii stoi, co
prawda, u drzwi, ale ono przychodzi od Boga, nie wytania sie z obszaru historii jako
efekt ludzkich wysitkéw. Chrystus to jednoczesnie , Telos” i ,Peras” historii — jak
moéwi J. Danielou postugujac sie stowami greckimi réznicujgcymi w sposéb trudny do
oddania w innym jezyku wyrazane rzeczywistosci. Ma na mysli to, ze Chrystus jest
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stojacym ponad historia dopelnieniem — Telos — wszelkiej rzeczywistosci, ale jest
tez chronologicznym kresem — Peras — tego czasu®. W perspektywie negatywnej -
chrzescijanin bedzie moégt krytykowaé kazda forme ludzkiej wspélnoty wychodzac
od znanego mu (w wierze) i przezywanego eschatonu, w perspektywie pozytywnej
(bo «nie ja zyje, lecz zyje we mnie Chrystus») - bedzie miat swiadomosé¢ zasadniczej
struktury nadchodzacego Krélestwa, ku ktéremu ma kierowaé on siebie i swe oto-
czenie, nie mogac zarazem osiagnac¢ go w «starym eonie». Chrzescijanin jako taki
moze by¢ wyznaczony do publicznego dziatania, jak i poddany ocenie ogétu na sce-
nie $wiata i w tym znaczeniu tworzy¢ sfere polityczna: mimo to przez swoja egzy-
stencje, nie poddajaca sie Swiatowej klasyfikacji i nieogarniong réwniez i dla niego
samego, uchyla sie kategorii politycznosci. Chrzescijanin jest ze swej istoty wrosniety
w glebe Swiata, by z niej przynosi¢ szczegélny owoc, wmieszany w ciasto Swiata, by
wszystko zakwasic; ale tak jak Koscidt jest sobg tylko w swoim przejsciu do $wiata,
tak z drugiej strony Swiat w perspektywie eschatologii przeznaczony jest do przejscia
w Krélestwo Boze (por. 1 Kor 15, 24nn). Wszystko to nie pozwala Kosciotowi spoczaé
na laurach, nawet po osiggnieciu najwiekszych sukceséw; sg one dla niego bodZcem
sklaniajacym go do coraz lepszego spelniania wigzanych z nim oczekiwan. Ku tej Bo-
zej przysztosci Kosciét zmierza oczywiscie razem ze $wiatem, tyle ze czyni to bardziej
Swiadomie i ozywiany nadzieja. Perspektywa eschatologiczna wprowadza w miejsce
beznamietnego, niezaangazowanego, kontemplatywnego ogladu rzeczywistosci, ot-
warto$¢ i wlasne jej rozumienie. Jawi sie ona jako struktura sensu, w ramach ktorej
napotykane rzeczy, sytuacje, ludzie, nabierajg znaczenia i wzywaja do odpowiedzi,
ale tylko przez ortopraksje, ktéra jest zdecydowanym krokiem ku przysziosci. W do-
konywanym przez Boga czynie okazuje On nam swoja prawde w akcie. Wiara jest ot-
warciem sie na dzialanie Boga w nas, przyjmowaniem tego dziatania; jesli trzymamy
sie blisko Jezusa, nasladujemy Go i obdarzani jesteSmy moca ptynaca z Jego powola-
nia, wtedy dziatanie to uzdalnia nas do wlasciwych czynéw przemieniajacych $wiat.
Ortopraksja nie jest zawezona do etyki czy tez instrukgji dla ludzkiego dziatania, do
nietzscheariskiej filantropii?’. Zywa wiara, ktéra sama w sobie jest juz nasladowaniem
i opiera sie na fundamencie osobistego darmowego powotania (charis i charisma), jest
zawsze osobistym zaangazowaniem, a tym samym jest praxis, ktérej podstawa sta-
nowi uznanie przyijecie (,doksja”) nadrzednego dziatania Boga. Nie chodzi o poczu-
cie bezpieczeristwa w rozumieniu $wiatowym. I znéw doskonaly komentarz opisa-
nej postawy daje M. Heidegger, odnoszac si¢ do 5 rozdziatu 1 listu do Tesaloniczan:
,Kiedy méwic¢ bedg”, to znaczy: sa tymi, ktérzy zaczynaja mowi¢ na temat »pokdj
i bezpieczeristwo do {zdarzen}, z ktérymi sie spotykam w {swym} faktycznym zyciu.
{Zdarzenia}, z ktérymi spotykam sie w swym $wiatowym zachowaniu, nie motywuja
zaniepokojenia. LudZmi, ktérzy w Swiecie tym znajduja spokdj i bezpieczenistwo, sa
ci, ktérzy trzymaja sie tego $wiata, poniewaz oferuje on im pokdj i bezpieczernistwo.
Tacy ludzie sa poza dramaturgig Krélestwa. Spada na nich nagta zagtada (5, 3: {wtedy
niespodziewana na nich nadciaga zaglada}. Sa zaskoczeni, nie oczekuja tego. Raczej

? Por. J. Ratzinger, Smieré i Zycie wieczne..., s. 214 n.
2 Por. Por. H. U. von Balthasar, Teodramatyka. Prolegomena..., s. 30-31.
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trwaja wlasnie w nastawieniowym oczekiwaniu, ich oczekiwanie jest zaabsorbowane
przez to, co przynosi im zycie. Poniewaz zyja w tym oczekiwaniu, zaglada spada na
nich tak, ze nie potrafia jej ujs¢. Nie moga samych siebie ocali¢, poniewaz nie maja
samych siebie, poniewaz zapomnieli o wlasnym byciu soba — poniewaz nie maja sa-
mych siebie w jasnym {$wietle} wlasciwej wiedzy. Nie moga tedy samych siebie pojac¢
i ocali¢ (por. 5, 4 ,,w ciemnosci”). By moc jasniej widzieé, {kazdy} musi sie zastanowié¢
nad wlasnym zyciem. Ci, ktérzy ,, méwic¢ beda: »Pokéj i bezpieczenistwo«” (5, 3), od-
daja sie temu, co przynosi im zycie, zajmuja sie jakimis zyciowymi zadaniami. Daja sie
tedy pochtonaé¢ operowaniu, czy tez manipulowaniu rzeczami, i wlasnie zatracaja sie
posrdd bytu, ktéry traktuja jako stale obecny, dany, catkowicie wzgledem nich obcy
i zewnetrzny. Zapominaja przy tym, ze sens tego bytu wyznaczany jest m.in. przez
owo manipulowanie, tzn. powstaje na bazie ich projektéw jego bycia. Daja sie porwac
temu, co podsuwa zycie; tkwig w ciemnosci, jesli chodzi o ich samowiedze. Brakuje im
wlasciwego, osobistego zainteresowania. Grzezng w doczesnosci. Natomiast ci, kto-
rzy wierzg, sa synami $wiatla i dnia. Odpowiedzig Pawta na pytanie o czas paruzja jest
zatem wezwanie do czujnosci i trzezwosci {umystu}*=.

Model chrzescijariskiego zaangazowania w sfere rzeczywistosci ziemskich uka-
zuje inicjatywe Boga majaca na celu dobro $wiata. Chrzescijafistwo nie wpisuje sie
w zwykle ludzkie projekty historii, gdyz zapowiadane przez Chrystusa Krélestwo
Boze pochodzi od Boga, a nie z ludzkich dzialari. Chrzescijanin, kierujac si¢ wiarg
i eschatologiczng perspektywa, krytycznie ocenia wszelkie ludzkie formy zaangazo-
wania sie. Wiara w Boga nie jest jedynie teoretyczna, ale prowadzi do ortopraksji —
dzialania zmieniajacego $wiat zgodnie z Bozym planem. Wiara chrzescijariska pro-
muje forme zaangazowania sie w sprawy ziemskie w horyzoncie egzystencjalnym,
wymagajacym czujnosci i wewnetrznej przemiany. Jest to zycie zakorzenione w du-
chowym i egzystencjalnym wymiarze istnienia. Chrzescijanie jako ,synowie $wiatta”
maja $wiadomos¢ nadchodzacego Krélestwa Bozego i w tej perspektywie (sub specie
aeternitatis) twérczo angazuja sie w pozytywna przemiane $wiata.
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