Karolina Kochanczyk-Boninska: Jezus Chrystus
— kosmiczny Logos Maksyma Wyznawcy

Z dziet Maksyma Wyznawcy mozna wyciggng¢ nastepujgce wnioski:
logoi stworzonych rzeczy sg skupione w Bogu i Bég jest centrum catego
stworzenia. Logoi rzeczy odwiecznie istniejg w boskim Logosie, sg z
Nim zjednoczone i jezeli byty realizujg swojg nature, to na koncu
czaséw bedg z Nim w petni zjednoczone bez jakichkolwiek przeszkéd —
pisze Karolina Kochanczyk-Boninska w ,,Teologii Politycznej Co
Tydzien”: , Logos, ktory stat sie ciatem”.

Zanim terminem logos zaczeto okresla¢ Tego, przez Ktérego wszystko
sie stato i ktéry oSwieca kazdego cztowieka, gdy na swiat przychodzi,
pojecie to w ré6znych kontekstach i znaczeniach zadomowito sie w
filozofii. Pierwszy jako terminu technicznego uzyt go Heraklit. Dla
stoikow Logos jest twOrczym ogniem i rozumnym zarodkiem (ratio
seminalis) wszystkich rzeczy, podstawg wszystkiego. Filon z Aleksandrii
nadaje mu znaczenie religijne, a u Plotyna Logos jest racjonalng sitg
tkwigcg w duszy[1]. Rownolegle chrzescijanie zaczynajg uzywac
terminu Logos w odniesieniu do Stowa Wcielonego. W teologii Logosu
autorzy chrzescijanscy wielokrotnie przywotujg i wykorzystujg
elementy filozoficznego ujmowania tego terminu. Najczesciej w tym
kontekscie bywa wskazywany Justyn Meczennik. Pozwole sobie jednak
w tych rozwazaniach przenies¢ sie na koniec okresu patrystycznego i
przywotac pisma Maksyma Wyznawcy. Choc¢ jego mysl jest w wielu
aspektach oryginalna, to wpisuje sie w dtugg tradycje uzycia terminu
logos,[2] co wiecej, najpelniej z wszystkich autorow chrzescijariskich
wykorzystuje jego uniwersalne przestanie, o ktérym tak celnie pisze R.
M. LeszczynsKki:

W Swietle schrystianizowanej nauki o Logosie, historyczny
Jezus ukazat sie poganom jako Chrystus kosmiczny, zasada i sita
tworzgca kosmiczny porzadek, znana z pism filozoféw greckich i
hellenistycznych pod nazwg Logosu. W ten sposdb
chrzescijaristwo moglo zaprezentowac sie jako religia



uniwersalna, kontynuujgca rozwazania filozoféw
przedchrzescijaniskich, a zarazem dajgca pelng odpowiedZ na
tematy filozoficzne, gdyz nauczycielem chrzes$cijan jest przeciez
inkarnowany Logos.[3]

Maksym uzywa terminu logos niezwykle czesto i w roznych
znaczeniach. Przede wszystkim odnosi go do boskiego Logosu — Stowa
Boga. W drugim znaczeniu odnosi sie do rozumu - jednej z dwéch, obok
intelektu, wladz duszy.[4] Teoria logoi pojawia sie u Maksyma przy
okazji teologii Wcielenia. Bez niej nie zrozumiemy miejsca Logosuw
Swiecie stworzonym; obecno$¢ ta realizuje sie, wedtug Wyznawcy, na
kilku ptaszczyznach. Analizujac to, co pisze Maksym na temat
obecnos$ci Logosu w $wiecie, badacze zwykli okresla¢ trzy poziomy
inkarnacji Stowa.[5] O jakich trzech wcieleniach Logosu méwi
Wyznawca i jak je rozumie? Pierwsze ,wcielenie” dokonuje sie w logoi
stworzen, drugie w Stowie Pisma, a trzecie w historycznej osobie Jezusa
z Nazaretu.[6]

W pierwszym i podstawowym znaczeniu logoi oznaczajg dla Maksyma
wewnetrzne zasady istnienia kazdego stworzenia. Logoi stanowig
podstawe istnienia kazdej rzeczy, istote kazdej rzeczy istniejgcej. Logos
bytu jest jego zasadg i fundamentalng definicjg.[7] Stanowi on poczatek
i koniec kazdego bytu, lecz ten poczatek i koniec sg jednoczesnie w
Bogu.[8] Wszystkie byty zostajg stworzone w oparciu o swoje 10goi.[9]
Kazdy byt, ktory istnieje, istniat lub bedzie istniat, ma swéj odrebny
logos. W konsekwencji, jest wiec bardzo wiele logoi.[10]

Wedlug Maksyma Bog juz przed wiekami ,,posiada” logoii przez te
wlasnie logoi powotuje do istnienia wszystkie byty widzialne i
niewidzialne.[11] Zaréwno jedne, jak i drugie, poniewaz otrzymaty
istnienie od Boga, muszg mie¢ swoje logoi. Byty w swoich logoi sg znane
Bogu odwiecznie, ale nie istniejg odwiecznie. B6g daje im istnienie w
odpowiednim czasie.[12]Logoijako takie sg nie tylko Bozg wiedzg o
stworzeniach, ale takze stanowig Bozy akt woli w chwili aktualizacji
Bozego planu.[13] Maksym identyfikuje logoii wole. W Ambiguorum
liber 7 pisze, ze BOg zna wszystkie rzeczy przez ich logoi, a nastepnie
stwierdza, ze Bog zna wszystkie swoje dzieta jako swoje wiasne akty
woli.[14] W Quaestiones ad Thalassium pisze podobnie: ,, Logoibytow
przed wiekami istniaty w Bogu jako poznane przez Niego, niewidzialne



byty, ktore takze nazywamy dobrymi wolami.”[15] W sposéb
najbardziej mistyczny i poetycki zarazem pisze Maksym o logoiw
Komentarzu do modlitwy Panskiej, gdzie przedstawia je ,,jako obecne w
sercu Syna Bozego wraz z opatrzno$ciami.”[16]

Mozemy wiec wyrdzni¢ dwa etapy powstania stworzen; najpierw logoi
odwiecznie preegzystujg w Logosie jako wiedza Boga o przysztych
bytach, a nastepnie, w odpowiednim momencie, za poSrednictwem
Logosu Bog powotuje do istnienia byty. W wielu miejscach wskazuje
Maksym na ekonomiczny charakter logoiiich zwigzek z wolg Boga.
Nalezy tez zaznaczy¢, ze logoi odrézniajg sie od wszelkich koncepcji
boskich idei i uje¢ neoplatonskich; nie sg bowiem emanacjami z istoty
Boga, ale dzietami Jego woli.[17]

Logoi odrozniajg sie od Dla omawianego
wszelkich koncepcji boskich tematu kluczowy
idei i ujeé neoplatoriskich; nie wydaje sig zwigzek
. .. boskiego Logosu z
sg bowiem emanacjami z _ :
logoi stworzenia. Dla

istoty Boga, ale dzietami Jego Maksyma Logos jest

woli centrum wszystkich
logoi. W
przynajmniej trzech
miejscach uzywa Wyznawca obrazu Logosu jak kota, w ktorym logoi sg
promieniami i ktorego Logos jest centrum.[18] Obraz ten zaczerpnat
Maksym zapewne od Pseudo-Dionizego Areopagity.[19] W przepiekny
sposob streszcza mysl Wyznawcy Whodzimierz Loski: ,,Wszystko
zostato stworzone przez Logos, ktéry jawi sie jako Boskie centrum,
ognisko, wydzielajgce stwdrcze promienie, poszczegdlne logoi
stworzen, centrum, do ktérego zmierzajg byty stworzone jako do swego
ostatecznego celu”.[20] Z dziet Maksyma Wyznawcy mozna wyciggna¢
nastepujgce wnioski: logoi stworzonych rzeczy sg skupione w Bogu i
Bog jest centrum catego stworzenia.[21] Wszystkie logoi sg
zjednoczone w Bogu, ale jednak istnieje pluralizm logoi, na ktérym
opiera sie pluralizm kosmosu.[22]Logoirzeczy odwiecznie istniejg w
boskim Logosie, sg z Nim zjednoczone i jezeli byty realizujg swojg
nature, to na konicu czas6w bedg z Nim w petni zjednoczone bez
jakichkolwiek przeszkod.[23]



Na podstawie nauczania Maksyma o logoi mozemy lepiej zrozumieé
jego stwierdzenie:

Stowo (Logos) ukrywa sie w logoirzeczy stworzonych dla
naszego zbawienia, przez analogie wskazuje na siebie poprzez
wszystkie byty widzialne. W swojej pelni jest catkowicie obecne
we wszechs$wiecie i jednoczes$nie catkowicie obecne w
poszczegolnych bytach; catkowicie obecne bez umniejszenia.
Pozostajgc jak zawsze bez zmiany, [Stowo] jest obecne w
poszczegdblnych bytach, proste i nieztozone — jest w rzeczach
zlozonych, samo nie majgc poczatku jest w rzeczach, ktore majg
poczatek, niewidzialne jest w rzeczach widzialnych,
nieuchwytne jest w rzeczach dotykalnych.[24]

Stworzenie samo w sobie stanowi inkarnacje Logosu, ktéry tgczy sie z
materig, z catym $wiatem widzialnym i niewidzialnym od Niego
pochodzgcym. Maksym idgc za tradycjq aleksandryjskg twierdzi, ze nie
tylko logoiwszystkich rzeczy zawierajg sie w boskim Logosie, a On we
wszystkich bytach, ale takze jest Logos Stworcg wszystkich rzeczy.[25]
Maksym pisze rowniez, ze Stowo przyjeto ciato, aby uwolni¢ nas od
grzechu. Cata nauka o logoi nie miataby sensu, gdyby nie wcielenie
Logosu.

Kolejnym etapem, na ktory wskazuje Maksym jest wcielenie Chrystusa
w Stowie Bozym. Tak jak obecno$¢ w swiecie dokonuje sie przez logoi
bytéw, tak obecno$¢ w PiSmie jest mozliwa dzieki logoi Stowa Bozego.
[26] Boski Logos ukrywa sie w znakach, stowach, literach, a jego
obecno$¢ objawia sie na kazdym poziomie, tak jak ukryte sensy Starego
1 Nowego Testamentu.[27]

Dopelnieniem dwéch pierwszych inkarnacji staje sie wcielenie w
historycznego Jezusa z Nazaretu, ktory bedgc prawdziwie Bogiem i
prawdziwie cztowiekiem przynosi zbawienie Swiatu. Bardzo ciekawy
jest sposdb, w jaki Wyznawca ukazuje zwigzek miedzy wcieleniem a
stworzeniem pierwszego Adama. Doskonale pokazuje to fragment z
Ambiguorum Liber:



Ten, ktory zgodzit sie stac sie cztowiekiem ze wzgledu na
stworzenie (genesis) pierwszego Adama, nie wzdryga sie wobec
narodzin z powodu jego wystepku, ale przez wcielenie (genesis)
ukazat wspotunizenie z tym, ktory upadt, a przez narodziny
(gennesis) dobrowolne unizenie dla tego, ktéry zostat skazany.
Z jednej strony, przyjmujgc nature [ludzka] przez wcielenie
(genesis) zechciat utozsamic sie z cztowiekiem pod wzgledem
natury przez tchnienie ozywiajgce, przez ktére otrzymat jako
cztowiek stworzenie na obraz, zachowujgc nieskazong wolno$¢
i niewinno$¢. Z drugiej zas, godzgc sie na narodziny (gennesis)
cielesne, dobrowolnie przyjagt ze wzgledu na cztowieka
zniszczenie, [przyjmujgc] postac stugi [oraz przyjmujac]
dobrowolnie podobne do naszego poddanie namietnos$ciom
natury, za wyjgtkiem grzechu, co wynikato z jego niewinnosci.
Dokonujac podziatu na te dwie czesci, zostal uksztaltowany z
czesci i stal sie doskonale nowym Adamem, niosgc w sobie, bez
pomniejszenia, obie czesci pierwszego Adama. [28]

W catym teks$cie odnajdziemy stosowane przez Maksyma rozréznienie
miedzy genesis a gennesis. Genesis odnosi sie do logoi bytéw, co w
przypadku cztowieka oznacza nature ludzkg. Genesis w wiekszosci
przypadkéw (tam, gdzie Maksym pisze o cztowieku) dotyczy tego, co
uczynit Bog, gdy stwarzal pierwszego Adama i moze zostac
przettumaczone jako stworzenie; natomiast w odniesieniu do
Chrystusa Maksym okres$la tym terminem wcielenie. Gennesis za$
odnosi sie do sposobu (tropos), w jaki cztowiek przychodzi na §wiat po
grzechu pierworodnym, a ktory to sposob rodzenia stat sie podobny do
zwierzecego. Chrystus, jako Nowy Adam, narodzit sie inaczej niz
pozostali ludzie (przyjat mozliwos¢ cierpienia, ale nie przyjat
grzesznosci). Chrystus przez swoje wcielenie (genesis) wzigt na siebie te
samg bezgrzeszng nature, ktérg Adam otrzymat w momencie
stworzenia (genesis). Podwojne wykorzystanie tego terminu stosuje
wyltgcznie Wyznawca, a koncepcja Wcielenia wpisuje sie w jego
integralng wizje historii zbawienia.

Konsekwencjq opisywanych przez Maksyma trzech poziomoéw wcielenia
Logosu stajg sie trzy ptaszczyzny kontemplacji: kontemplacja logoi
stworzen, kontemplacja Stowa Bozego oraz kontemplacja Tajemnicy



Syna Bozego dostepna dzieki Duchowi Swietemu w sakramentach.
Kontemplacja logoibytow moze doprowadzi¢ cztowieka do odkrycia
Boga jako przyczyny, zasady i ostatecznego kresu Swiata stworzonego.
Takie poznanie nie jest do korica tym, co rozumiemy jako naturalne
poznanie Boga. Maksym wielokrotnie podkresla, ze nawet naturalna
kontemplacja jest mozliwa tylko i wylgcznie dzieki relacji cztowieka z
boskim Logosem. Ci, ktorzy poznali tajemnice krzyza i grobu, poznali
takze logoi stworzenia. Kontemplacja ta jest dzietem Ducha Swietego i
prowadzi do uswiecenia i przebdstwienia cztowieka. Odnoszgc sie do
Pisma Swietego, Maksym wskazuje na jego trzy poziomy: dostowny,
moralny i duchowy.[29] Kontemplacja Pisma Swietego w jego cato$ci
wznosi dusze poprzez ¢wiczenie rozumu i rozwéj intelektu, a tym
samym odnawia w nas Bozy obraz i podobieristwo.[30] Trzecia
ptaszczyzna bywa nazywana przez Maksyma kontemplacjg liturgiczng.
[31] Dzieki Duchowi Swietemu poprzez uczestnictwo w $wietych
misteriach, cztowiek wraz z aniotami i §wietymi staje przed Bogiem
twarzg w twarz jak przyjaciel.[32] Tajemnica wcielenia objawia sie wiec
wierzgcym najpeiniej w sakramentach Ko$ciota.

Patrzgc na tajemnice wcielenia oczami Maksyma, dostrzegamy
wyrazniej, ze Logos byl, jest i bedzie Bogiem z nami i w nas i catym
stworzeniu. My za$ odwiecznie bedziemy w Nim az do pelnego
zjednoczenia na konicu czasow.

Karolina Kochariczyk-Boninska
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