Ks. Jacek Grzybowski: Dlaczego Boze
Narodzenie stato sie kulturowym folklorem?

Bez glebokiego doswiadczenia nawrdcenia religia staje sie formg samg
w sobie i celem dla samej siebie — stwierdza ks. Jacek Grzybowski w
»leologii Politycznej Co Tydzien”: Wcielenie. Zbawienny paradoks”.

Naiwni nazwali kultura to, co byto czescig ich zniewolenia.
De vita et moribus Iulii Agricolae

Tacyt

Przyznajmy, juz nas nie zaskakuje i juz nam nie przeszkadza, gdy zaraz
po uroczystos$ci Wszystkich Swietych spotykamy w przestrzeni
publicznej wiele réznorodnych nawigzan do religii i chrzes$cijarnistwa —
symbole, obrazy, pie$ni, reklamy, medialne metafory. Jednocze$nie
wiemy, ze reklamowi i wystawowi Krasnale, Sniezynki, brzuchaci
Mikotaje nie sg wyrazem religijno$ci. W coraz bardziej zeSwiecczonej
rzeczywistosci majg jedno zasadnicze zadanie — stworzenie formy
szczegbdlnego rodzaju duchowosci. Jest to swoista préoba ukazania i
potwierdzenia, ze w kazdej spotecznos$ci musi by¢ zawsze obecny jakis
element nieredukowalnosci, tak by zabieganego i zanurzonego w
codziennosci cztowieka obroni¢ przed sprowadzeniem jedynie do ,,tu i
teraz”, do ograniczania jego Swiata tylko do tego, co przydatne i
uzyteczne[1].

Religia jako idea kultury

Kazdy z nas przyzna, ze religia przez wiele wiekow spetniata i wcigz dla
wielu spelnia wazne zadanie wskazywania nadprzyrodzonego wymiaru
naszej egzystencji. Dzi$ jednak, w czasach coraz bardziej

zlaicyzowanych, zycie wspélnotowe, zostato niejako ,,odebrane” religii.
Jesli w kazdym z nas tkwi naturalne otwarcie na to, co transcendentne,



co nie miesci sie w naszym $wiecie, co wykracza duchowo i mentalnie
poza materialng przestrzen, to zwigzana z tym faktem tesknota
stanowi w jakiej$ mierze podstawe i Zrédto doswiadczenia religijnego.
Zauwazmy jednak, ze na fundamencie takich potrzeb, zwtaszcza w
dobie sekularyzacji, pojawia sie inne duchowe doswiadczenie — nie
religijne w swej istocie, a czysto kulturowe. Do§wiadczenie oderwania
od codziennosci, od tego, co banalne i szare, jednakze bez potrzeby
zakorzeniania sie w religiach instytucjonalnych. Oto, jak méwit Mark
Lilla, rodzaj swoiscie rozumianej religii bez Boga, demokratycznej i
wolnej: religii ludu, zrodzonej z ludzi, dla ludzi, przez ludzi. Religii
dajgcej przestrzen wyjscia poza siebie, ale nie eschatologiczng. Taka
propozycja nie funduje tre$ci w transcendencji, ale zapewnia dobre
samopoczucie, spetnienie tu na ziemi, w doczesnosci[2].

Dzis, w czasach coraz bardziej Wspoétczesni
zlaicyzowanych, zycie socjolodzy i
kulturoznawcy

wspolnotowe, zostato niejako
nazywajg to religig

,odebrane” religii _

cywilng badz

Swieckg[3]. W okresie

grudniowym sg to z
jednej strony zasoby kultury religijnej wigczone w system polityczny i
spoteczny (np. znaki zwigzane z Bozym Narodzeniem - choinka,
Mikotaj, Dziecigtko), a takze mentalne fakty wspélnoty, tradycje,
rodzaje wyuczonych zachowan i zwigzanego z nimi etosu (famanie sie
oplatkiem, tradycyjny post w Wigilie, sktadanie sobie zyczen, wspolny
uroczysty positek rodzinny, obdarowywanie sie prezentami). Kultura
funkcjonuje tu jako ptaszczyzna postaw dla ludzi, ktérzy coraz czesciej
7yjg w $wicie spluralizowanym, migracyjnym, zmiennym, ale gdzie$
wewnetrznie, gteboko potrzebujg owej ,,nieredukowalnosci”. Nikt nie
chce by¢ samotny i sprowadzony jedynie do konsumpcyjnego,
ekonomicznego czy socjologicznego wymiaru[4]. Dlatego wiele os6b
masowo przybywa na §wieta z emigracji, gtéwnie jednak po to, by
poczué ,,magie $§wigt”, do§wiadczy¢ znanych tradycji i symboli, bo tam,
gdzie mieszkajg. czujg obcos¢. Motywem jednak nie jest wiara we
Wcielenie, ale rodzinno-kulturowa wspélnota znaczen.

Wszystko to sprawia, ze w spoteczenstwie laickim idea kultury nabiera
swoistego znaczenia — pewnego wymiaru sakralnego, czy raczej quasi-
sakralnego. Stad proponuje sie dzi$ Swieckg kulture w alternatywie z



pograzajgcg sie w kryzysie i bedgcg w defensywie (szczegdlnie na
Zachodzie) religig. Dzieje sie tak, poniewaz to wtasnie kulture mozna
oprzec o wartosci absolutne. Jej paradygmaty mozna sformutowaé na
pewnych intuicyjnych pewnikach, kultywowanych tradycjach,
rozpoznawalnych symbolach, ugruntowanych tozsamosciach,
wspélnych przekonaniach, a takze na ogélnym poczuciu tajemnicy i
niepowtarzalnosci, jakie niesie ze sobg ludzka egzystencja[5].

Owa kulturowa religia, tak wstepnie nazwijmy to zjawisko, ma jeszcze
jedng niezwykle istotng ceche, bardzo dzi$ pozgdang, ktorej nie maja
tradycyjne religie instytucjonalne — nie jest ani restrykcyjna, ani
elitarna, ani roszczeniowa. Jest prébg zebrania spotecznos$ci wokét
jakiej$ idei, ale nie wigze sie z obowigzkiem przestrzegania przykazan i
stosowania trudnych regut moralnych. Dzi$§ wiec dla wielu ludzi to
korzystajgca z symboliki Bozego Narodzenia kultura, a nie religia, jest
niejako ,,duszg” wspotczesnego, pozbawionego Boga, pelnego
roznorakich zagrozen, zimnego i coraz bardziej stechnicyzowanego
Swiata[6].

Patrzgc zatem na to, co dzieje sie zawsze przed Swietami Bozego
Narodzenia — na wysyp pracowniczych i szkolnych wigilii i spotkan, na
Swigteczny wystroj przestrzeni publicznej i komercyjnej — stajemy sie
swiadkami zjawiska, w ktérym kultura laicka bierze odpowiedzialnos¢ za
przestrzen zdominowang do tej pory, w naszym kregu cywilizacyjnym,
przez narracje chrzescijanskg. Narracje szczegdlng — z jednej strony
zakorzeniong w historii i tradycji, z drugiej — zwrécong ku przysztosci, a
doktadnie ku eschatologii, wskazujgcg na to, co transcendentne i
przypominajgcg tym samym, iz cztowiek sam w sobie nie jest absolutnie
samowystarczalny, a doczesno$¢ nie jest jego jedynym horyzontem.
Centralna dla chrze$cijanstwa idea Wcielenia sama jest w swej istocie
wskazaniem na realne ,,przebostwienie” zycia ludzkiego i
przedstawieniem nowej, zupetnie innej perspektywy. Powiedzmy sobie
jednak szczerze, w kulturze europejskiej (nie méwigc juz o globalnej)
ten motyw przestat juz by¢ atrakcyjny.

Duchowosé bez moralnosci i nawrdcenia



Kazdy uwazny obserwator wspétczesnych trendéw widzi, ze Swiat
Zachodu wyraznie zmierza ku zmianie paradygmatéw cywilizacyjnych.
Rezygnuje z religii w przestrzeni publicznej i instytucjonalnej, a
jednoczes$nie proponuje pewien rodzaj substytutu. Jest nim oczywiscie
kultura laicka, ale z odpowiednio skonstruowang opowiescig i
symbolikg. Dokonuje sie to, w moim przekonaniu, dwukierunkowo.

Po pierwsze, paradoksalnie, nastepuje wspieranie swoistego folkloru
religijnego, ale z wyraZznie promowanym przestaniem traktowania
religii instytucjonalnych instrumentalnie. Polega to miedzy innymi na
uczestniczeniu w obrzedach religijnych nie z wewnetrznej potrzeby
spotkania z Bogiem zywym i dgzenia do przemiany (metanoi), ale ze
wzgledéw kulturowych. Procesje, po§wiecenia, §luby, pogrzeby czy inne
ceremonie postrzegane sg jako specyficzny rodzaj teatru, ktory
uczestniczgcym daje namiastke duchowosci bgdZ jest optacalny
politycznie. W takiej sytuacji rytuaty, instytucje, zewnetrzne obrzedy
stajg sie najwazniejsze. Bez glebokiego doswiadczenia nawrdcenia
religia staje sie formg samg w sobie i celem dla samej siebie. Skutkiem
tego jest oczywiscie rozejscie sie dosSwiadczenia religijnego (osobistego
zaangazowania) z aktami religijnymi i odseparowanie zycia spotecznego
od moralnosci chrzescijaniskiej[7].

Drugim kierunkiem jest specyficzny rodzaj duchowosci obecnej we
wspéiczesnych parareligijnych praktykach kulturowych. Miedzy innymi
dlatego liberalne i zsekularyzowane panstwo wtasnie na kulturze chce
oprzel przedprawny etos wspolnoty, jakg stanowi. Sprawujgcy rzady
(nawet gorliwi liberalowie) wiedzg, Ze Zadnej zbiorowosci nie da sie na
dtuzszg mete budowac jedynie na koncentracji wtadzy, konsumpgji i
ekonomii. Paiistwo i rzgdzgcy (kierujgcy kulturami i cywilizacjg)
potrzebujg takze duchowej legitymizacji. Dla wielu ludzi, godzacych sie
na kapitalistyczno-liberalny model zycia spotecznego, wtasnie kultura,
a nie religia, jest niejako quasi-religijnym rdzeniem wspotczesnego
Swiata. Kultura, jej symbolika i tresci stajg sie poniekad widzialnym
znakiem niewidzialnej (ale laickiej) rzeczywistosci[8].

Wydaje sie (cho¢ moze to zabrzmie¢ zaskakujgco), ze nie dokona sie
odejscie od doswiadczenia religijnego. Religia jako taka nie umrze, ale
przeksztatlci sie w inny rodzaj przezy¢ majgcych znamiona sakralne. W



najglebszym sensie

Doswiadczenie wiasnej religijno$¢ stanowi

przygodnosci wywotuje bowiem wyraz istoty

potrzebe umocnienia w ludzkiego umystu.

b .. .. Jesli cztowiek
ytowaniu i wyraza sie w poszukuje

otwarciu na poznanie, mitosc, pojednania z samym

wolnosc¢ sobag w zyciu

jednostkowym i

spotecznym, to
zawsze bedzie potrzebowat jakichs racjonalnych, moralnych i
obyczajowych sensow. A takie zawsze proponowata i nadal proponuje
religia. Nawet jesli bedzie to tylko religia kulturowa, catkowicie swiecka i
niezakorzeniona w zZadnej transcendencji. Religia postrzegana i
przezywana jako rytualno-etnograficzny rezerwat symboli, znakow i
tradycji, ktérych wewnetrzna tres¢ zostata juz dawno zapomniana bgdz
celowo zmarginalizowana. Bedzie ona jednak spetnia¢ podstawowe
warunki: bedzie miata swg opowies¢ (mitologie majgcg na celu
uporzgdkowanie $§wiata i stworzenie ptaszczyzny wspolnych symboli i
znakow) i rozpoznawalne rytuaty, dzieki ktérym spotecznos$¢ zaspokoi
swe pragnienie oderwania sie od ,tu i teraz”[9].

Co powinni$my zrobi¢? Z catg mocg przeciwstawiac sie fatszywemu,
czyli tylko kulturowemu postrzeganiu religii. Przypominac sobie i
formowac sie nawzajem we wiasciwym rozumieniu religii. Wazna
myslicielka Lubelskiej Szkoty Filozoficznej - s. prof. Zofia Zdybicka —
precyzyjnie okreslita, czym jest religia: ontyczng relacjg osobowo-
osobowa (relacjg ,,ja” —,,Ty”) pomiedzy osobg ludzkg i osobowym
Absolutem, w ktérym osoba ludzka partycypuje jako w ostatecznym
zrodle swego istnienia i ostatecznym celu zycia. Jest to relacja realno-
egzystencjalna, konieczna, miedzypodmiotowa (osobowa), moralna,
dynamiczna, ztozona z obukierunkowych aktywno$ci i doskonalgca
podmiot ludzki. Tak uyjmowana religia jest Swiadomg i wolng relacja
cztowieka do osobowego, realnie istniejgcego Boga, od ktorego cztowiek
czuje sie zalezny i do ktorego dazy jako do Najwyzszego Dobra
nadajgcego sens jego zyciu i dziataniu. DoSwiadczenie wlasnej
przygodno$ci wywotuje potrzebe umocnienia w bytowaniu i wyraza sie
w otwarciu na poznanie, mito$¢, wolnos¢. Jest to doswiadczenie tak
fundamentalne i powszechne, Ze przekracza wszelkie spoteczne i
naukowe uwarunkowania oraz wszelkie formacje kulturowe[10]. Tylko



tak rozumiana religia ukazuje fundament prawdy o cztowieku i jego
otwarto$¢ na Boga, stanowigc naturalny poczgtek wtasciwego
przezywania Bozego Narodzenia — nie jedynie jako kulturowego
wydarzenia, ale osobistego spotkania z Bogiem Wcielonym.

ks. Jacek Grzybowski

Tekst jest fragmentem ksigzki Szukajgc Swiatta w nocy. Rozwazania o
religii, kulturze i polityce, ktéra po Nowym Roku ukaze sie nakladem
Wydawnictwa Jednos¢.
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