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Co wiasciwie zrobi¢ dzisiaj z Franciszkiem? Czy afirmacja stworzenia
jako forma zycia jest mozliwa w oderwaniu od Stworcy? Czy ubostwo
wyciete z logiki dziekczynienia jest czyms$ wiecej niz mieszczanskim
minimalizmem? I co zrobi¢ z tg ucigzliwg prawda, ze teologia praxis
jest pewng formg chrzescijaniskiego zycia, ugruntowang w tradycji
Kosciota?

Juz od przynajmniej dwoch stuleci funkcjonuje pewna osobliwa
tradycja czytania $w. Franciszka. Widzimy jg u romantykéw,
modernistéw, ekologéw, a ostatnio u patronéw rozmaitych ruchéw
emancypacyjnych; w gruncie rzeczy opiera sie na niewypowiedzianym
zalozeniu, Ze istnieje jaki$ Franciszek przed dogmatem, Franciszek
obok teologii, pewnie Franciszek historyczny — z pewnoscig inny niz
ten, ktorego kanonizowat Kosciot. Te przerdzne proby czytania (nie
catkiem wyjgtkowe, ten los spotkat wszak zar6wno samego Chrystusa,
jak i Sw. Pawtla), z gruntu rozmijajg sie z tym, co konstytuowato ten
zyciorys i stanowito jego centralng idee: to, co nazywamy
chrzescijansky forma zycia. Franciszek poza dogmatem o Wcieleniu,
poza nauczaniem o stworzeniu, poza naukg o caritas jako cnocie
teologalnej, jest figurg zupeinie niezrozumiatg, trudng do
uargumentowania. Ba! jego gesty stajg sie w najlepszym razie
pomystowym dziwactwem. Jezeli za$ przytozy sie do niego zaréwno
dogmat, teologie z catg metafizyczng podszewka tego, co glosit stowem



i czynem, wowczas objawia nam jego obraz w pelni, bez niepotrzebnych
fragmentyzacji skrojonych do powabnych mad. I takiego Franciszka
nalezy czytac i studiowac — bo taki jest rzeczywiscie ciekawy.

Mowi sie, ze duchowos¢ franciszkanska jest ,,teologig praxis”.
Powiedzenie to, samo w sobie poprawne, bywa rozumiane mniej wiecej
w ten sposéb, ze Swiety z Asyzu nie byt teoretykiem, lecz cztowiekiem
czynu, Ze nie mial zadnej doktryny, a styl Zycia: dziatanie zamiast
nadmiernego myslenia i rozwazania. Kto tak chciatby patrze¢ na tego
Swietego — jest juz w btedzie. Praxis w sensie, w jakim uzywajg jej
Bonawentura czy Duns Szkot, nie jest przeciwieistwem teorii, lecz jej
dopelnieniem. Pochodzi z arystotelesowskiego rozréznienia, w ktorym
praxis stoi obok theoria, a u $w. Tomasza i tradycji franciszkanskiej
zostaje przemyslana na nowo w Swietle dogmatu o Wcieleniu. Praxis
jest dzialaniem, ktore ma cel w sobie samym, dziataniem, ktore
realizuje to, czym czlowiek jest, i ktére przez to uczestniczy w dobru.
Teologia praxis zatem nie jest teologig bez teorii, odwrotnie! jest
teologig, ktéra rozpoznaje, ze poznanie Boga dokonuje sie w mitosci i
przez mitos¢, a nie w samym akcie intelektualnego ujecia. Wola
wyprzedza tu intelekt dlatego, ze Bég jest przedmiotem, ktéry
przekracza wszelkie pojecie, a daje sie dosiegng¢ tylko przez ten akt,
jakim jest caritas.

Wszystko to brzmi moze abstrakcyjnie, lecz Franciszek te rozwazania
wypehit swojg drogg zyciowg. W pewnym stopniu zapisat sie do starej
tradycji, siegajgcej Sokratesa i kontynuowanej w pewnej szczegdlnej
formie przez ojcéw pustyni: filozofia jest formg zycia, bios philosophos.
Pierre Hadot pokazat kiedys, ze starozytni filozofowie pisali traktaty w
ten sposob, by stanowity one ¢wiczenia duchowe, askesis, prowadzgce
do przemiany istnienia. Ot6z chrzescijanstwo wschodnie i zachodnie



pochwycito te tradycje i przemienito jg w sposéb, ktérego
konsekwencjg jest posta¢ Swietego. Mamy zatem u Franciszka
realizacje pewnego programu intelektualnego, w ktérym mysl jest
doskonata wtedy, gdy staje sie cialem. Nasladowanie Chrystusa, ta
klasyczna formuta franciszkanska, jest po prostu zastosowaniem
mimesis, przez ktora grecka filozofia rozumiata sposob, w jaki dusza
upodabnia sie do tego, co najwyzsze. Tylko Ze tym najwyzszym nie jest
tu juz abstrakcyjna idea, lecz Osoba, a sama mimesis przybiera ksztatt
zycia, w ktorym kazdy gest stanowi powtOrzenie i realizacje
chrystusowej kenozy.

Z tego punktu widzenia spor z manicheizmem, ktéry zwykle
przedstawia sie w kategoriach historycznych jako reakcje Franciszka na
herezje katarow obecnych wéwczas w Lombardii i Prowansji, nabiera
znaczenia znacznie glebszego. Manicheizm w wersji kataréow
oczywiscie byt szybko rozpowszechniajgcg sie herezjg z trzynastego
wieku, jednak wyrastat ze starej pokusy: dostrzezenia zta w samej
strukturze bytu — materii. Reakcja chrzescijariska na te forme idei
religijnej jest stata i niezmienna od czasu Ireneusza z Lyonu i przebiega
zawsze tym samym torem: Swiat zostat stworzony przez dobrego Boga,
materia jest dobra, ciato jest dobre, zto zas nie jest na state zwigzane z
materig i stworzeniem. Franciszek konsekwentnie realizowat nauke
Kosciota z takg dostownoscig, Ze nabiera ona na nowo powabu i
odwraca narzucany przez kataréw porzgdek. Centralng ideg staje sie
idea Wcielania i stworzenia, albowiem cata ta postawa Franciszka,
ktérg Chesterton tak trafnie okreslit mianem ,,zwierciadta Chrystusa”,
opiera sie na zatozeniu metafizycznym o najwyzszym ciezarze:
mianowicie na zatozeniu, zZe istnienie jako takie jest dobre, ze bonum
convertitur cum ente, ze by¢ znaczy uczestniczy¢ w dobroci Stworcy, a
wszelki byt, jako stworzony, niesie w sobie $lad swojego pochodzenia.
Skoro Stworca nie wzgardzit cialem, to ciato nie moze by¢ wzgardzone.



Skoro przyjat nature ludzkg, to natura ludzka jest godna uczestnictwa
w Boskosci. Skoro stworzony Swiat zostal odkupiony, to Swiat ten
zastuguje na chwate, ktérg Franciszek mu oddaje w Piesni stonecznej.
Wszystko jest tu z sobg powigzane: dogmat o Tréjcy, dogmat o
stworzeniu, dogmat o Wcieleniu, nauka o tasce, nauka o cnotach.

W tym miejscu pojawia sie pewien paradoks, ktéry warto rozpoznac.
Oté6z radykalne ubdstwo Franciszka, jego stynna altissima paupertas,
bywa interpretowane jako pogarda dla Swiata — gest ascetyczny, jako
wyrzeczenie sie rzeczywisto$ci doczesnej na rzecz wiecznos$ci. Nic
bardziej mylnego! Ubdstwo Franciszka wynika z afirmacji Swiata, a nie
z jego negacji. Wynika z przekonania, ze §wiat jest tak dobry, ze zadna
jego czes$¢ nie moze by¢ zatrzymana, zawtaszczona, uczyniona
wlasnoscig prywatng. Posiadanie zaktada bowiem pewien rodzaj
agresywnego zawezenia, w ktérym to, co stworzone dla wszystkich,
zostaje zarezerwowane dla jednego. Reguta franciszkanska zakazuje
braciom przywlaszczania sobie czegokolwiek, ani domu, ani miejsca,
ani zadnej rzeczy. Jest w tym pewna logika dziekczynienia: dtug wobec
Stworcy jest tak wielki, ze zadne posiadanie nie moze by¢ adekwatng na
ten dar odpowiedzig; jedynym witasciwym aktem jest ciggte
oddawanie.

Co wiasciwie zrobi¢ dzisiaj z Franciszkiem? Czy afirmacja stworzenia
jako forma zycia jest mozliwa w oderwaniu od Stworcy? Czy ubostwo
wyciete z logiki dziekczynienia jest czyms$ wiecej niz mieszczanskim
minimalizmem? I co zrobi¢ z tg ucigzliwg prawdg, Ze teologia praxis
jest pewng formg chrzes$cijaniskiego zycia, ugruntowang w tradycji
Kosciota? Pytania te sg by¢ moze wspotczesnie niewygodne, jednak
dotykajg punktu, w ktérym cata sprawa staje sie rzeczywiscie powazna.
Bywa zatem i tak, ze wielbiciele Franciszka stajg sie jego



najpowazniejszym problemem, poniewaz chcgc go uratowac od
dogmatu, wycinajg z niego doktadnie to, co go uczynito Franciszkiem.
Co wowczas pozostaje? USmiechniety cztowiek, wsrdd zwierzat, gdzies
na le$nej polanie, gtadki obrazek z talii pastelowych $wietych, postac
urocza, catkowicie bezpieczna — ostatecznie nijaka. Zdaje sie, ze lepiej
jest przebywac z tym, ktéry centralnym punktem uczynit praktyczng
realizacje caritasjako cnoty teologalnej, przez ktérg wskazat droge do
upodobnienia sie do Chrystusa — nie tylko w poznaniu, lecz przede
wszystkim w dziataniu. I do lektury o takim Franciszku warto

przystagpic.
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