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ECCE HOMO! - DRAMATYCZNE PODEJSCIE
DO PRAWDY O CZLOWIEKU.
INNSBRUCKA TEOLOGIA
DRAMATYCZNA W OBLICZU POTRZEB
I WYZWAN WSPOLCZESNOSCI

ECCE HOMO: DRAMATIC APPROACH TO THE TRUTH
ABOUT MAN. INNSBRUCK DRAMATICTHEOLOGY FACING
THE NEEDS AND CHALLENGES OF THE PRESENT

Pilate’s words “Behold the man” are a good starting point for the dramatic
dispute about the truth of humankind. In no way does beholding the tortured
victim elicit compassion; rather it increases the mob's lust for persecution. Al-
though Jesus’ persecution is akin to the persecution of countless scapegoats
throughout human history, his dying is unique. He is in a radical way non-
violent in his dying and free from any wish for revenge. Thus, Christ dies in
an act of solidarity with all victims of human history; still his dying is different
from theirs. Therefore this death deconstructs the sacrificial order, founded
by the murder of a scapegoat; his death reveals the non violent image of God
and the image of a man, who is able to give up himself for others (Proexistenz/
sacricium) The founder of Innsbruck Dramatic Theology, Raymund Schwager,
therefore viewed Christ’s cross both as a source of new anthropological insights
and as a source of life. As a homo perfectus (GS 22) Christ unites himself with all
human persons by identifying with all victims of human history and by asking
the Father in their place for forgiveness for the perpetrators. These fundamental
soteriological positions will be examined in this article for their anthropological
consequences. In connection with René Girard’s mimetic theory, theological
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anthropology is being anchored in an evolutionary world-view and the clas-
sical questions about the creation of humanity by God and about original sin
are interpreted in a new light. A mimetic conception of human desire stands
at the center of this endeavor. The question of a normative anthropology is
approached in the context of Christology and Soteriology and is analyzed in
the context of the theme pro-existence/sacrifice. The article reflects the general
viability of dramatic categories for present-day theological thinking in the face
of an intensifying scapegoat-mentality.

Key words: Raymund Schwager, René Girard, dramatic theology, original sin,
cross, redemption, scapegoat, sacrifice, (mimetic) desire, evolution, ciolence.

,Oto cztowiek” — powiedzial Pitat, wskazujac na ubiczowanego i ustrojonego
w korone cierniowg Jezusa z Nazaretu (] 19, 5). To wlasnie Pitat dal rozkaz
biczowania. Zrobil to po dyskusji zakoriczonej enigmatycznym pytaniem: ,Coz
to jest prawda?” (J 18, 38); zakoniczonej wiec ucieczka w sceptycyzm, postawg
kapitulujgcg wobec ostrych konfliktow spotecznych. Widok ofiary niewinnie
umeczonej prowokuje w rozognionej zgrai bynajmniej nie lito$¢ i opamietanie,
lecz pozadanie linczu. Widok ofiary przekresla jakby ten deiktyczny gest Pifata,
gest identyfikujacy konkretne indywiduum jako czlowieka. Widok czlowieka
niewinnego nie przerywa procesu ofiarniczego, lecz go wrecz poteguje. Pewny
swej racji thum, przyzwyczajony jest przeciez do tego, ze predzej czy pdzniej
jego ofiary stajg sie funkcjg systemu ofiarniczego. Tracgc swe cztowieczenstwo
staja sie one jego czeécig: cze$cig mottochu ogarnietego szatem mentalnosci
prze$§ladowczej'. Oceniajac sytuacje prze§ladowania ofiar powierzchownie,
dzisiejsza my$l krytyczna wskazuje na ostre przeciwienistwa istniejace miedzy
nimi a sprawcami, probujac w ten sposdb dekonstruowac systemy ofiarnicze
i ratowaé czlowieczenstwo. Doglebniej rozpatrujac sytuacje wiktymizacji,
odkrywamy lustrzane odbicia dreczycieli i ofiar, a wiec paradoksalng wymiane
r6l2. Wymiana ta nie dokonuje sie przez $wiadome akty woli jednostki. Zto-
rzeczac tym, ktorzy ich przesladujg, czy tez wolajac o pomste do nieba, przez
te zadze odwetu i zemsty ofiary przyjmuja jakby ,,polswiadomie” role oprawcy,

! Zracjonalizowana forme tego feneomenu spotykamy w kontekscie pokazowych przewodow

sadowych inscenizowanych przez totalitarne systemy, jak nazizm czy stalinizm, zmusza-
jacych ofiary do ,,spektakularnego przyznania sie do winy”; akt przyznania przeksztatca
bowiem niewinnie oskarzong ofiare w stusznie sadzonego winowajce, kamufluje wiec
caly akt przesladowczy.

Problem lustrzanego odbicia sprawcow i ofiar zaostrza sie raptownie na naszych oczach.
Poteguje go z jednej strony fenomen terrorystow-samobdjcow, z drugiej za§ coraz wyraz-
niejsze ukierunkowanie kultury sadowej w kierunku obrony ofiar, prowadzace do para-
doksalnej sytuacji, ze wszystkie strony inscenizujg sie jako ofiary. Por. K. Breitenfellner,
Wir Opfer. Warum der Siindenbock unsere Kultur bestimmt, Miinchen 2013.
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wtlaczajac ich aktualnym katom maski ofiar i ratyfikujac tym samym mimowol-
nie te odwiecznie juz funkcjonujgca ,,kuchnie ofiarniczg”. Mechanizm mani-
pulujacy ten zadny linczu thum zracjonalizowal w sposéb genialny arcykaptan
Kajfasz, wypowiadajgc jawnie sakralng i zarazem magiczna formute dominujaca
mentalnos$¢ kultur archaicznych przez tysiaclecia: ,,Byloby przeciez lepiej, gdy
jeden czlowiek umrze, niz mialby zgina¢ caly nar6d” (por. J 11, 49; 18, 14).
Kajfasz wypowiedzial te formufe jako arcykaptan, dajac do zrozumienia, ze
réwniez sam Bog jest funkcjg systemu. Bog, ktory zdaje sie by¢ tak samo zagdnym
oczyszczajacej przemocy jak i thum, ktory te ofiare przesladuje. Funkcjg tegoz
to ofiarniczego systemu jest rtowniez Pitat, ostentacyjnie demonstrujgcy swoja
neutralno$¢ w konflikcie i niewinnos$¢ w kontekscie wiktymizacji (por. Mt 27,
24) — neutralno$¢ bedaca jednak aktem solidarnosci z rozjuszonym ttumem,
z Kajfaszem i jego Bogiem.

W trakcie wydarzen Pasji Jezusa pewny swej racji ttum zostaje jednak
skonfrontowany z radykalng formg dekonstrukeji mitologicznych praw spo-
leczno-kulturowych i religijnych, redukujacych wszystkie indywidua (a wiec
wszystkich aktorow procesu) wlacznie z Bogiem do funkcji systemu ofiarni-
czego. PrzeSladowana, umeczona i w konicu tez ukrzyzowana ofiara — zwikty-
mizowana tak samo, jak miliony ofiar przesladowanych w historii ludzkosci,
zaszeregowana wiec w poczet ofiar przemocy tego $wiata — ta jedna konkretna
ofiara zdaje si¢ umiera¢ w sposob unikalny, jakby grajac w zupelnie innej sztu-
ce, nakladajace;j sie na widoczny gotym okiem dramat przemocy zmieniajgcej
jego sens. Pisma Nowego Testamentu (szczegOlnie za§ Ewangelie) przedsta-
wiajg te $mier¢ jako $mier¢ ofiary absolutnie niewinnej, umierajacej nie tylko
w postawie zupelnie wolnej od przemocy i jakichkolwiek zadan odwetu, lecz
réwniez w postawie pozbawionej rezygnacji i sceptycyzmu co do mozliwosci
dekonstrukcji wydarzen. Czyniac to, Ewangelie dokonuja dekonstrukcji
wszystkich ludzkich religii i kultur dosé¢ skutecznie kamuflujgcych przemoc,
umozliwiajacych przez to rozwdéj rodzaju ludzkiego, a tym samym postep kul-
turowy tego, co potocznie nazywamy humanizmem. Tego typu dekonstrukcja
szokuje, ukazuje bowiem system ofiarniczy — czy wrecz kuchnie ofiarniczg® —
nie tylko jako jeden z istotnych elementéw cywilizacji, lecz wrecz jako motor
hominizacji (i to w kontekscie proceséw ewolucyjnych, proceséw dokonujacych
sie zawsze na koszty innych). Odczytujac Pasje Jezusa i jego ukrzyzowanie jako
szczyt dekonstrukcji $wiata opartego na procesach ofiarniczych (przedstawia-
jac wiec Krzyz jako zrodto wiedzy i o§wiecenia o procesach cywilizacyjnych,

3 Por. M. Detienne, J.-P. Vernant, La Cuisine du sacrifice en pays grec, Paris 1979.
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a Jezusa jako cztowieka radykalnie wolnego od przemocy) René Girard*, jak
mato ktory z krytycznych myglicieli XX wieku, sprowokowat wspolczesny $wiat
intelektualny. Jego radykalne tezy podkreslaja, ze to wlasnie kultura biblijna
(a w szczegdlnosci Ewangelie) zmienily historie $wiata, zwracajgc szczegdlng
uwage na temat ,,ofiar przemocy”, umozliwiajac im wlasnie akty prawdziwej
wolnosci. Artykutujac ich los jako los niewinnych ,,kozléw ofiarnych” (w od-
roznieniu od przekonania ich przeciwnikéw), ukazujac ich czlowieczenstwo,
przekreslajgc przez to domniemang niewinnos¢ ucywilizowanej ludzkosci, tezy
te sg tak radykalne, ze polaryzujg $wiat nauki. ,,Profeta czy geniusz”: oto jest
pytanie, z ktorym borykaja sie krytycy’. Czlonek Akademii Francuskiej René
Girard®, z wyksztalcenia historyk, zajmujacy sie literaturoznawstwem, poznie;
etologia i historig religii, po raz pierwszy zbulwersowal kolegéw po fachu swoja
krytyczna praca Prawda powiesciowa i ktamstwo romantyczne’, wykazujac,
ze marzenie O$wiecenia o autonomii czlowieka jest formg romantycznej iluzji
kultury opartej na obsesyjnym kopiowaniu modeli. Girard zbulwersowat po raz
drugi swojg ksiazka Sacrum i przemoc®, poswiecong w gruncie rzeczy roli religii
w procesach ewolucji §wiata i czlowieka. Tenze René Girard zaskakuje §wiat
akademicki po raz trzeci tezg dekonstrukcji religii poprzez Objawienie biblijne’.
Teza ta byli zaskoczeni nawet ci przedstawiciele §wiata nauki, ktorzy wpierw

4 Girard opublikowal po raz pierwszy te radykalne tezy o dekonstrukcyjnej roli Obja-
wienia, a szczegdlnie Krzyza w dziele o wymownym tytule: Rzeczy ukryte od zalozenia
swiata (Des choses cachées depuis la fondation du monde, Paris 1978; po polsku ukazaty
sie jedynie fragmenty z tego dzieta w roznych czasopismach; por.: R. Girard, Rzeczy
ukryte od zalozenia swiata, ,Literatura na $wiecie” 12 (149) 1983, s. 74-182; Demaskacja
przemocy w ewangelicznym opisie Meki, ,W drodze” 1985, nr 4; Logos Heraklita i Logos
Jana, ,Studia Filozoficzne” 1988, nr 10; Rzeczy ukryte od zatozenia swiata. Geneza kultury
i instytucji, ,Rocznik Antropologii Historii” 2013. Girard rozwinat systematycznie swoja
hermeneutyke religii w: Je vois Satan tomber comme I’ éclair, Paris 1999; Widzialem szatana
spadajgcego z nieba jak blyskawica, Warszawa 2002.

5 W Polsce: M. Grabowski, René Girard — antropolog czy profeta?, W drodze” 1990, nr 12;
krotkiprzeglad krytycznych glosow (w Polsce) prezentuje A. Urbariska-Szymoszyn, Mimesis
i przemoc u podstaw girardowskiej teorii ksztaltowania sie zjawisk kulturowo-spolecznych,
»2Rocznik Antropologii Historii. Genealogie kultury” 2013, III, 2(5), s. 512-57.

Krotkie informacje biograficzne i dane dotyczace recepcji mysli Girarda w §wiecie wspot-
czesnej nauki w: J. Niewiadomski, Fenomen Girarda, ,,Roczniki Kulturoznawcze” 2013,

t. 4, nr 2.

7 Idem, Mensonge romantique et vérité romanesque, Paris 1961; po polsku: Prawda powiesciowa
i ktamstwo romantyczne, Warszawa 2001.

8 Idem, La violence et le sacré, Paris 1972, po polsku: Sacrum i przemoc, Poznati 1993/94.

Girard zreferowal gtéwne tezy w jednym z wywiadow juz w roku 1973 — publikacja tego
wywiadu nie odbifa sie jednak wiekszym echem: Discussion avec René Girard, ,Esprit”,

Nov. 1973, s. 551-558.
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zafascynowani byli my$lg Girarda, dopatrujac sie w niej radykalnej redukcji
prawdy o religii do prawdy antropologicznej, widzac w nim tylko i wylgcznie
ostrego krytyka religii i adwokata humanizmu, przedstawiajgcego transcen-
dencje jako fenomen koniecznego do przezycia oslepienia i pozyteczng iluzje,
z ktorej oswiecone kultury wspotczesnosci mogg bez problemu zrezygnowac '°.
Zaskoczeni zostali oni przeciwstawieniem kultury mitu i Objawienia'l, prze-
ciwstawieniem dekonstrujagcym mit, méwigcym jasno i otwarcie o odkrywaniu
prawd antropologicznych wtasnie w kontekscie pism biblijnych, zwlaszcza
w kontekscie Pasji Jezusa.

Zaskoczony byt takze o. Raymund Schwager, szwajcarski jezuita, powolany
w roku 1977 na katedre dogmatyki w Innsbrucku'?. Zafascynowany od kilku lat
my$lg Girarda Schwager dopiero co zakonczyl swoje dzieto Czy potrzebujemy
kozta ofiarnego? ¥, przedstawiajace historie Objawienia biblijnego w $wietle
teorii Girarda, interpretujgcego pisma Starego Testamentu jako exodus ze
$wiata religii opartej na obrazie Boga pelnego przemocy i przedstawiajacego
krzyz i los Chrystusa jako los ,koniecznego kozta ofiarnego”, zaszeregowanego
wprawdzie w poczet ofiar ludzko$ci, wyrdzniajacego sie jednak nie tylko dlatego,
ze jego los dekonstruuje mitologiczne przestania (jak to mowi sam Girard, dla
ktorego krzyz jest zrodlem wiedzy, ukazujacej prawdziwe czlowieczenistwo),
lecz przede wszystkim dlatego, ze los ten jest zZrodlem zycia'*, umozliwiajgcym

1 Jako wymowny przyktad por.: S. Simonse, A la recherche des derniers rois boucs emissaries,

w: Le Cahiers de 'Herne: René Girard, M. R. Anspach (red.), Paris 2008, s. 98-104, s. 99:
»Do czasu publikacji «Rzeczy ukrytych...» w roku 1978 oceniatem Girarda jako wspotbrata
na drodze sekularyzacji niosgcego $wiatlo Os$wiecenia w ciemne regiony ofiarnictwa
sakralnego” (moje tlumaczenie).

1 Por. J. Bolewski, Mit i prawda kultury. Z inspiracji René Girarda, Warszawa 2007.

Pierwsze informacje co do osoby Schwagera i jego teologii w: J. Niewiadomski, Fenomen
Girarda, ,Roczniki Kulturoznawcze” 2013, t. 4, nr 2, s. 16-18; St. Budzik, Teologia dra-
matyczna Raymunda Szwagera, w: R. Schwager, Grzech pierworodny i dramat zbawienia
w kontekscie ewolucji, inzynierii genetycznej i Apokalipsy, Tarnow 2002, s. 7-43; najbardziej
obszerne informacje dotyczace biografii i poczatkéw teologii Raymunda Schwagera, jak
rowniez jego powiazan z Girardem oferuje Mathias Moosbrugger, Die Rehabilierung des
Opfers. Zum Dialog zwischen René Girard und Raymund Schwager um die Angemessenheit
der Rede vom Opfer im christlichen Kontext, Innsbruck 2014.

R. Schwager, Brauchen wir einen Siindenbock? Gewalt und Erlosung in den biblischen
Schriften, Miinchen 1978 [w ramach wydawanej przez autora niniejszego artykutu edycji
dziet zbiorowych Schwagera w wydawnictwie Herder we Fryburgu Bryzgijskim dzieto to
ukaze sie w tomie 2 w roku 2016].

Listem z 29 marca 1978 Schwager zapoczatkowal fascynujacy dialog z Girardem na temat
»Krzyza jako ofiary” i po raz pierwszy poglebit teze Girarda, ze Krzyz jest Zrodltem wiedzy
o wymiarze laski, moéwigc o tym, ze Krzyz jest zrodlem zycia. Korespondencja ukazata
sie w kolekeji dziel zbiorowych Schwagera, por.: R. Schwager, Briefwechsel mit René
Girard. Hg. von N. Wandinger und K. Peter, w: Raymund Schwager Gesammelte Schriften,
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cztowieczenistwo w kontekscie radykalnych konfliktéw spotecznych, konfliktow
o naturze mimetycznej. Dekonstrukcja, jakiej dokonuje Chrystus jako ten
,doskonaly czlowiek”, umozliwia wspolnocie nie tylko przezycie konfliktu,
lecz prawdziwe zycie ludzkie, zycie godne czlowieczenstwa. ,Ojcze, przebacz
im, bo nie wiedzg, co czynig” (Lk 23, 34): stowa te objawiajg czlowieczefistwo
w wymiarze doskonatym. Jest to bowiem czlowieczenistwo nieprzekreslajace
czlowieczenistwa innych, czlowieczeistwa przykrytego maskami sprawcow,
ofiar i rzekomo neutralnych widzow, ale je umozliwiajace. Paradoksalnie rzecz
biorgc sq to jednak stowa bedace wyrazem ofiary, ofiary ztaczonej przeciez z tra-
dycjg ofiarniczg ludzkosci, ale ofiary jednoczesnie te tradycje przemieniajgca.
To wlasnie ze wzgledu na te ,ofiare”, te postawe proegzystencji (sacrificium)
antropologia chrzescijanska widzi w Chrystusie ,,cztowieka doskonalego”. I to
w $wietle jego czlowieczenstwa (tradycyjnie rzecz wyrazajac: w $wietle historii
nadprzyrodzonej) odczytuje ona dramatyczng prawde o czlowieku objawiajgca
sie w historii, historii nie tylko kultury i religii, wlacznie tez z prehistorig bi-
blijna, lecz takze i w historii natury, a wiec wizji ewolucyjnego rozwoju $wiata
i cztowieka.

Moj artykut na temat podejscia do prawdy o czlowieku, jakie znajdujemy
w tzw. innsbruckiej teologii dramatycznej” ma dwie cze$ci, powigzane ze sobg
na zasadzie zawiklanych hierarchii'®. Teoria Girarda jest przeciez paradygma-
tycznym przyktadem interdyscyplinarnego podejscia, taczacego dyscypliny nauk
humanistycznych i spolecznych, cybernetyki, a nawet nauk przyrodniczych
wlasnie na wzor tzw. ,zawiklanych hierarchii”’’. Skupiam si¢ najpierw na
interpretacji wspolczesnodci i jej wyzwan, interpretacji jakg umozliwia teoria
mimetyczna, postugujaca sie intensywnie zalozeniem izomorfizmu struktur
my$lowych, umozliwiajacych interdyscyplinarne podejscia do roznych kwestii
i zadan zycia codziennego, tworzenia teorii, czy tez postepu technologicznego.

t. 6, Freiburg 2014, s. 129-135; proces dyskusji analizuje J. Niewiadomski, Step-by-Step:
On the Way to the Rehabilitation of the Sacrifice in the Correspondence between Raymund
Schwager and René Girard, ,Contagion” 2014, t. 21, s. 67-73.

Zasady programu badawczego przedstawione byty w: R. Schwager, J. Niewiadomski u.a.,
Dramatische Theologie als Forschungsprogramm, ZKTh 118 (1996) s. 317-334; por. tez:
J. Niewiadomski, R. Siebenrock, Dramatische Theologie, ein Blick in die Forschungsland-
schaft, ZKTh 132 (2010) s. 385-388. Informacje na: http://www.uibk.ac.at/rgkw/drama/

Hiérarchie enchevetrée, entangled hierarchy, verwickelte Hierarchien: Co do wartosci
teoriopoznawczych modelu por.: ].-P. Dupuy, Ordres et Désordres. Enquéte sur un nou-
veau paradigme, Paris 1982; co do recepcji modelu w teologii por. R. Schwager, Grzech
pierworodny i dramat zbawienia w kontekscie ewolucji, inzynierii genetycznej i Apokalipsy,
Tarnéw 2002, s. 54-56;

Por. M. Zambrzycki, Homo Bioelektromimeticus. System poje¢ i hipotez modelowych, ,Studia
Gdanskie” 2013, t. 32, s. 39-55.
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Zalozenie izomorfizmu struktur my$lowych umozliwia poglad, ze poszczegolne
dziedziny zycia i poszczegdlne dyscypliny nauki sg ze sobg powigzane wlasnie
na zasadzie zawiklanych hierarchii. Postugujac sie tymi zalozeniami, stuzacymi
rozwojowi wizji caloéciowych, teoria mimetyczna zastepuje systematycznie no-
woczesng idee autonomii przez paradygmat obopdlnych zalezno$ci. W drugie;
czedci szkicuje kilka nowych podejs¢ do tradycyjnych probleméw antropologii
chrzescijanskiej, umozliwionych wilasnie przez teorie mimetyczng, koriczac
uwagami o przydatnosci kategorii dramatycznych do rozwoju teologii naszych
czasOw.

Prawda o czlowieku w §wietle teorii mimetycznej

,Oto czlowiek” — koncentrujac uwage teoriopoznawcza na problematyce
jakze to dwuznacznej roli ujawniania czlowieka w ofierze, ukazujac Pasje i krzyz
jako zrodto poznania prawdy o ztudnych, a przeciez to koniecznych postawach
spotecznych w kontekscie hominizacji i humanizacji ludzkoéci, dokonujac wiec
dekonstrukcji mentalnosci kozta ofiarnego, Girard odkrywa wazng cze$¢ praw-
dy antropologicznej. Dekonstruujgc mentalno$¢ kozla ofiarnego, ukazujac jej
prawde w kontekscie teorii socjologicznych, psychologicznych, a takze zatozen
teorii systemu, teoria Girarda zaostrza sytuacje wspolczesnoéci — moze wiec
by¢ pojeta w kontekscie logiki, ktorg postuzyt sie Carl Friedrich von Weizsic-
ker w swojej stynnej tezie o roli nauk przyrodniczych, techniki i technologii
w dzisiejszym $wiecie. Sg one jedynie z pozoru neutralne. Bedac produktem
»poznania bez milosci” poteguja napiecia i szanse rzeczywistoéci, umozliwiajg
wiec nowe formy dobra, ale tez i nowe — bardziej zradykalizowane — formy zla'®.
Dekonstrukcja mentalnosci kozla ofiarnego radykalizuje wiec i pozycjonuje kul-
ture wspolczesnosci na krawedzi Apokalipsy. Prostszg alternatywa by¢ nie moze:
albo radykalna rezygnacja z procesow wiktymizacji (postawa na pierwszy rzut
oka liberalna), albo stopniowe pograzenie w otchlani radykalnej samozagtady
ludzkosci. Alternatywa tego typu zdaje sie ksztaltowac nasza globalng kulture®.
Z jednej strony zyjemy przeciez w epoce uksztaltowanej przez mysl liberalna,
odrzucajgcg procesy ofiarnicze w imie wyzwolenia prawdziwego cztowieczen-
stwa, stawiajacq czesto tradycyjna religie (zwlaszcza chrzescijanistwo) pod
pregierzem, oskarzajacg je o deprawowanie czlowieczenstwa przez te wlasnie
mentalnoé¢ ofiarniczg. Przypominam klasyczng juz formule Jirgena Haber-
masa, mowigcg o tym, ze normatywnym centrum OS$wiecenia jest rezygnacja

18 C. F. von Weizsicker, Die Geschichte der Natur, Géttingen 1992, s. 126.

¥ Ostatnie dzieto Girarda zdaje sie oddycha¢ ta atmosfera i czerpaé z niej inspiracje:

R. Girard, Achevé Clausewitz, Paris 2007, tytut niemieckiego thtumaczenia oddaje wiernie
charakter ksiazki: Im Angesicht der Apokalypse — Clausewitz zu Ende denken, Berlin 2014;
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z ofiary (ofiary zrozumiatej takze jako postawy oddania: sacrificium)?. Przezy-
wamy dzi$§ rewolucje ofiar wyzwalajacych sie z ich wlasnych roli, znajdujacych
rzekomo prawdziwe czlowieczeristwo w procesie galopujacych dzi§ proceséw
emancypacji, zmieniajacych struktury spoteczne i $wiat polityczny. Z drugiej
strony wzrasta paradoksalnie coraz bardziej fascynacja rolg i statusem ofiary.
,Cierpie, wiec jestem”, formutowal Pascal Bruckner?!. Status ofiary staje si¢
coraz bardziej zrédtem finanséw i kapitatu uznania spotecznego. Dzieje sie to do
tego stopnia, ze maska (czy tez rola) ofiary zdaje si¢ by¢ juz identyczng z tozsa-
moécig wspolczesnego czlowieka, tozsamoscig zdeterminowana nie tylko przez
ofiarnicze megaprocesy, ukazujace czlowieka jako ofiare proceséw gospodar-
czych, konfliktow i wojen, czy tez katastrof humanitarnych, lecz rowniez przez
codzienng kulture sgdowg (,,chcesz cos osiggnaé — przedstaw sie jako niewinna
ofiara”), przez kulture psychologiczng i psychiatryczng, przez wspotczesng mysl
polityczng, ukazujacg terrorystéw jako ofiary Zachodu, ofiary liberalizmu, czy
tez ofiary wlasnej historii. Te, jakze to paradoksalng sytuacje wspotczesnosci
mozna i trzeba opisa¢ kategoriami wypozyczonymi z teorii Girarda, stawiajac
teze: we wspoOlczesnym $wiecie status ofiary stal sie uprzywilejowanym obiektem
pozadania mimetycznego®.

Jakie sq wiec gléwne antropologiczne zatozenia teorii Girarda? Koncentrujac
swg uwage na cztowieku jako istocie ,,opuszczonej przez instynkty”?, ewolu-
cyjna antropologia Girarda znajduje jej punkt wyjscia nie przy cztowieku jako
istocie rozumnej, ale przy precyzyjnych analizach ludzkich pragnien i pozgdan®*.
Glowna site napedowg ludzkiego zachowania teoria ta lokalizuje w mimetycz-
nej strukturze ludzkiego pozadania. Pozostawiajac za sobg Marksa i Freuda,
definiuje ona pozadanie wlasnie nie jako pozadanie dobr materialnych, czy
tez obiektow seksualnych. Definiuje ona pozadanie kategoriami ,mimesis
przywlaszczenia” i ,mimesis rywalizacji”; to wlasnie one zdajg sie ksztatltowaé

2 Por. ]. Habermas, Die postnationale Konstellation. Politische Essays, Frankfurt a. Main

1998, s. 152.
21 P. Bruckner, Ich leide, also bin ich, Weinheim 1996.

Por. J. Niewiadomski, Opfer und Tdter zugleich. Die mimetische Struktur des Begehrens und
die Ambivalenz der ,,Zeichen der Zeit”, w: Glaubensverantwortung im Horizont der ,, Zeichen
der Zeit”, Ch. Bottigheimer, F. Bruckmann (red.), Freiburg i. Br. 2012, s. 202-231.

s Por. A. Gehlen, Der Mensch. Seine Natur und seine Stellung in der Welt, Berlin 1940;
Wiebelsheim 2009.

Por. A. Romejko, Teoria mimetyczno-ofiarnicza — Wprowadzenie do antropologii René
Girarda, ,,Studia Gdanskie” 2002-2003, t. 15-16, s. 55-64; S. Budzik, Teologia a obrazg
cztowieka na przyktadzie antropologii René Girarda, w: Obrazy swiata w teologii i naukach
przyrodniczych, M. Heller, S. Budzik, S. Wszotek (red.), Tarnéw 1996.
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wszystkie akty woli i dziatania®. Zaborcze nasladownictwo zywi sie dynamikg
pragnienia: ,chce posiadaé to, co inni posiadajg; chce by¢ tym czyms lub tez
tym, czym lub kim inni sg, obojetnie ile to kosztuje”. To wlasnie mimesis tego
typu uaktywnia sity popedéw i instynktow, naktadajac sie na nie, lub je na-
wet niszczac. Nasladownictwo takie jest gleboko zakorzenione w naturze. To
wiadnie teoretycy ewolucji wskazujg w kontekscie teorii mimetycznej (i to na
zasadzie izomorficznej struktury ludzkiego mySlenia), ze wszystkie informacje
zywej komorki ciata magazynowane sg w wielkiej molekule DNA, a do podsta-
wowych wlasciwosci procesow zyciowych nalezy jej zdolnoé¢ do tworzenia do-
ktadnych kopii samej siebie. Komorki mogg sie rozmnazaé, dzieli¢ i produkowaé
takie same komorki pochodne. Z podstawowej zdolnosci kopiowania rozwija
sie w koncu nawet zdolno$¢ nasladowania, ktora jest charakterystyczna dla
zwierzat stojacych najwyzej w ewolucji’®. To dzieki tej zdolnosci nasladowania
pojawita sie mozliwoé¢ przekazywania wecze$niejszych wydarzen: najpierw przez
zmiany w kodzie genetycznym, a pdzniej w kontekscie proceséw historycznych.
Teoria mimetyczna przekre§la wiec nowoczesny dogmat ostrego rozdziatu
miedzy naukg a wolnoscig, ukazujac ich obopdlng zaleznos¢ i wyjasniajac te
zalezno$¢ przy pomocy hipotezy zawiktanych hierarchii.

Definiujgc pozadanie kategoriami ,,mimesis przywlaszczenia” i ,mimesis
rywalizacji” Girard zwraca szczegdlng uwage na fakt, ze to wlasnie ta struktura
pozadania prowadzi w sposob ,quasi osmotyczny” do agresji i nieokreslone;
przemocy. Niehamowana instynktami rywalizacja staje sie glowng przyczyna
agresji, czynigc z subjektéw mimetycznego pozadania jego ofiary. Takiego typu
podejscie teoretyczne nadaje na nowo tradycyjnej (przez wielu teologdéw wy-
stanej do lamusa) prawdzie o grzechu pierworodnym teoriopoznawczg aktual-
no$¢. Peter Sloterdijk ocenil teorie mimetyczng jako genialng wersje doktryny
o grzechu pierworodnym, przettumaczong na jezyk wspotczesnosci?’. Tego typu
podejscie teoretyczne stawia wiec teoretyka nie tylko przed fundamentalnym
wyzwaniem wyja$nienia faktu, ze czlowiek stal si¢ istotg rozumna, lecz takze
sformulowania odpowiedzi na fundamentalne pytanie w kontekscie ewolucyj-

» Por. B. Straczek, Chciwos¢ jako forma pragnienia mimetycznego w ujeciu René Girarda,

w: Chciwos¢ w zyciu publicznym, W. Zuziak, J. Mysona Byrska (red.), Krakow 2013.

J. A. Chmurzyniski, Mimesis w swiecie zwierzgt, w: Mimesis w literaturze, kulturze i sztuce,
Z.Mitosek (red.), Warszawa 1992; F. de Waal, Der gute Affe. Der Ursprung von Recht und
Unrecht bei Menschen und anderen Tieren, Miinchen 1997; Wilde Diplomaten. Verséhnung
und Entspannungspolitik bei Affen und Menschen, Miinchen 1991.

P. Sloterdijk, Erwachen im Reich der Eifersucht-Notiz zu René Girards anthropologiszer
Sendung, w: R. Girard, Ich sah den Satan vom Himmel fallen wie einen Blitz. Eine kritische
Apologie des Christentums, Miinchen, 2002, s. 241-254, tu: s. 250 (polskie thumaczenie
dzieta Girarda: Widziatem szatana spadajacego z nieba jak blyskawica, Warszawa 2002 jest
pozbawione tego postowia).
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nej wizji $wiata: Jakie mechanizmy umozliwily przezycie ewolucyjnych pryma-
tow, tracacych przeciez stopniowo instynktowne zahamowania i to w $wiecie
nieznajacym jeszcze instytucji kanalizujgcych przemoc i niezamieszkatym przez
istoty rozumne. Girard zwraca uwage na uniwersalnie rozpowszechnione
krwawe rytualy ofiarnicze, wyjasniajac ich geneze przez ten sam mechanizm,
ktory powoduje kryzys, a mianowicie przez pozadanie mimetyczne. Przyczyna
kryzysu jest wiec tez i zrodlem rozwigzania; pozadanie z natury mimetycznej
z jednej strony dzieli prymatéw i ludzi (takze wspolezesnych), z drugiej za$
strony tez i ich jednoczy. Nie przez §wiadome akty pojednania, lecz przez me-
chanizm kozla ofiarnego. Mechanizm ten kanalizuje w sposdéb mimetyczny
(a wiec pod$wiadomy) nieokreslong przemoc powodujacg chaos, wyprowadza
ja na zewnatrz danej grupy, generujac wiec pierwotny porzadek wedle prostego
schematu: winna ofiara tam — my tu; odpowiedzialna za chaos i agresje ofiara
w centrum — my za$ wokol tej ofiary, juz ukojeni i oczyszczeni mocg ciggle
oczywiscie jeszcze nieSwiadomych projekeji. Wychodzac z zalozenia ,,zawikta-
nych hierarchii” miedzy archeologia, prehistoryczng antropologia, religioznaw-
stwem, literaturoznawstwem, szukajacych przeciez tez prawdy o czlowieku,
a takze psychologig spoleczng i cybernetykg Girard redukuje w sposob genialny
zlozonos¢ tez i interpretacji, przedstawiajac swa centralng hipoteze dotyczaca
sedna religijnosci kultow pierwotnych, religijnosci archaicznej i religii pogan-
skiej ustrukturowanej przez rytualy, mity, zakazy i tabu®®. Sednem tej religijnosci
jest falszywa transcendencja zrodzona wlasnie przez mechanizmy projekcji
zarobwno zla i dobra. Przemoca wydalona ofiara jest dla oslepionego agresja
thumu ucielesnieniem zla, czym§ co mozna by nazwaé mysterium tremendum.
Jej zabojstwo przynosi tejze to grupie jednak spokdj, umozliwiajac jej przezycie.
Wydalona ofiara przeksztalca sie wiec automatycznie w zrodlo blogostawienstw,
jest jakby mysterium fascinosum, jest dawca zycia. ,Ludy nie wymyslajg swoich
bogéw, lecz ubostwiajg swoje ofiary”?. Tak scharakteryzowal Girard sedno
religijnosci poganskiej, zdeterminowanej przez mechanizmy mimetyczno-ofiar-
nicze, zrodzonej wiec z mechanizmu kozta ofiarnego. Tego typu bostwa sg pelne
przemocy, zadaja ciagle nowych krwawych ofiar, gwarantujgcych porzadek
i dajacych wiasnie przez to ich zagdanie tym wspdlnotom zycie. Poniewaz sa-
kralizowana przemoc staje si¢ niewidoczna, transcendencja religii archaiczne;
podobna jest do picknego futra. Jego powierzchnia, pelna blasku i znakow
luksusu, co$ przeciez zawsze zakrywa. Futro kultury ofiarniczej ukrywa sprzecz-
nosci i napiecia spoteczne, umozliwiajgc przez to wspdlnocie zycie i przezycie.
To wilasnie na tym tle (i to jako jeden z nielicznych wspotczesnych myslicieli)

8 R.Girard, Les origines de la culture, Paris 2004; po polsku: Poczgtki kultury, Krakow 2006.

¥ Idem, Widzialem szatana spadajacego z nieba jak blyskawica..., s. 82.
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Girard wskazuje na antropologiczne uzasadnienie prawdy biblijnej. Jej prze-
stanie dostownie odwraca na opak to ofiarnicze futro, kamuflujace dotad
przemoc spoleczng. Rzeczywiste koszty cywilizacji staja sie widoczne. Stary
Testament nie ubdstwia przeciez i nie kamufluje ofiar, czynigc z wiktymizowa-
nych ludzi datki przyjemne Bogu. Wrecz przeciwnie: ukazuje ich niewinnosé
i dezaprobate tego typu aktow przez Boga. Widoczna staje sie przez to krew
ofiary — cena, ktora zaplacit jako koziot ofiarny zwiktymizowany czlowiek.
Objawienie w tymze to kontekscie nie polega jednak na pokazaniu jakichg§
abstrakcyjnych prawd o Bogu i cztowieku. Jest jakby oswieceniem co do natury
samego mechanizmu i konkretng droga, prowadzacg do zjednoczenia ludzi
w nowy sposob. Krytyka prorokéw znalazta na okreslenie tej drogi krotka
i zwiezlg formule: zamiast krwawych ofiar i aktéw wiktymizacji konieczne jest
prawo i sprawiedliwos¢ spoleczna. Dlatego tez wspolnota na cudzy koszt (a za-
tem i mechanizm kozlta ofiarnego) stajg sie w historii coraz bardziej niemozliwe
— przynajmniej w teorii. Objawienie nie prowadzi bowiem automatycznie do
nawrdcenia na nowe drogi kultury spolecznej, przyczynia sie najpierw raczej
do wzrostu do§wiadczeni przemocy. Postawienie pod znakiem zapytania wikty-
mizacji, jako skutecznej drogi tamujgcej przemoc nieokreslong, znajduje wiec
swoja pierwsza konsekwencje w aktach wiktymizacji prorokéw. Nie jest to
wecale przypadkiem, lecz konsekwencjg ukazanej przez nich logiki mechanizmu.
Los prorokow wysuwa teraz najwazniejsze pytanie o inspiracje prorocka i o zro-
dlo ich sily. Czy tg silg jest jakie§ czlowieczenstwo odkryte w opozycji do Boga?
Patrzac na dramatyzm calej tej drogi odnajdujemy inng odpowiedz. I odnaj-
dujemy tez catkiem nowe §lady Boga. Centrum do$wiadczenia mocy bostw
poganiskich zdawat sie by¢ sam rytual. Praktyka religijna jest identyczna z so-
cjalizacjg rytualng. Prorok do$§wiadcza Boga w kategoriach osobowych: Bog
zwraca sie do niego jako do partnera, powolujac go, nawigzujac z nim zwiazek,
czesto nawet bardzo intymny. W odr6znieniu od logiki bostw poganskich Bog
Objawienia zdaje sie tez sta¢ po stronie wiktymizowanej ofiary, ofiary wolajacej
o zemste do Boga, ofiary milczacej, ofiary ufajacej, ze to wlasnie Bog bedzie jej
wybawicielem. I dlatego pojawiajg sie tu teologiczne pytania: Jaki Bog? Bog
pelen przemocy? Bog niszczacy wrogow, ludzi oczywiscie zbestializowanych
i niezastugujacych na godnoéé bycia cztowiekiem? Jak juz wspomniatem, bostwa
pelne przemocy, zadajace ciggle nowych krwawych ofiar, sq wynikiem wikty-
mizacji. [ch genezg jest sam akt przeSladowania i zniszczenia. Sg one zupelnie
podobne do wspolczesnych ofiar przemocy (zwlaszcza w wieku dzieciecym),
definiujgcych ich dalsze zycie w kategoriach ofiary, identyfikujacych wszystkie
formy oddania i mitosci z aktami wiktymizacji. Ofiary gwaltu stajg sie gwalci-
cielami, gwalcicielami wtasnie w aktach mitosci. Po prostu nie mogg sobie
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inaczej wyobrazi¢ aktow oddania niz w formie gwaltu®. Na tym tle staje sie
jasne, dlaczego poganskie kosmogonie widzg poczatek stworzenia w akcie
wiktymizacji ofiary, a poczecie wielu bostw przedstawiane jest przez mity jako
akt gwalcenia dziewicy. Na tle tak rozszyfrowanych mitologii jasnieje na nowo
biblijna koncepcja stworzenia, ktadaca przeciez nacisk na stworzenie przez
stowo przestrzeni spotecznej dla cztowieka, stworzenie srodowiska niewywo-
dzacego sie z aktow przemocy lecz wlasnie z mocy Boskiego stowa, stowa
wskazujgcego na prawdziwg transcendencje, transcendencje nie zredukowang
do funkcji systemu ofiarniczego. Zrodzona z mimetycznej rywalizacji falszywa
transcendencja jest przeciez niczym innym niz zsakralizowang przemoca. Pier-
wotne akty sakralizacji generujg kategorie czasu i przestrzeni, gwarantujac
przynalezno$¢ do danej kultury ofiarniczej — ksztattujg wiec kategorie rozumu,
struktury sakralnej racjonalnosci obecnej jeszcze nie tylko u Pitata, ale i we
wspoOlczesnej mysli politycznej. Sakralnie zakamuflowana przemoc (czy tez
archaicznie rzecz ujmujac bostwo sakralne) dzieli grupe na tych, co zastuguja
na pojecie czlowieka i na tych, ktorzy sq tylko barbarzyficami, obcymi, stojacymi
na uboczu, towarem ofiarniczym godnym do po$wiecenia w imie utrzymania
stabilnoéci spotecznej, czy tez wspotczesnie rzecz ujmujac: postepu i jakosci
zycia codziennego.

Jaka warto$¢ poznawczg majg te hipotezy dotyczace archaicznych religii dla
analizy naszych czasow i wyzwan wspolczesnosci? Do$¢ szeroko przyjeta seman-
tyka okreslajgca globalng wspotczesnosé jako kulture neopoganiska nie tylko
umozliwia pewne analogie; socjologiczne eksplikacje religii w kontekscie teorii
systemu, ukazujgce integracyjna role religii w spoleczenstwie zdominowanym
przez funkcjonalizm, zdajg sie jakby wyplywac z tej to wlasnie logiki, ukazuja-
cej Boga jako funkcje systemu ofiarniczego, co tez na pierwszy rzut oka zdaje
sie odpowiadaé potrzebom wspoétczesnoéci. Wielu teologdéw ulega tej pokusie
formulowania swoich teologii w kategoriach teorii systemu. Teoria mimetyczna
(a takze innsbruckie dramatyczne podejécie do teologii) idg jednak krok dalej,
identyfikujac radykalne wyzwanie wspotczesnosci na innym miejscu. Jak zadna
kultura znanych nam dziejow globalna wspolczesnosé rozpetata pozadanie mi-
metyczne na skale planetarng, nie rozwijajac rownoczes$nie w tak intensywny
sposob instytucji kanalizujgcych rywalizacje, agresje i przemoc. Stopniowy
zanik granic w kontekscie proceséw komunikacji — powstanie globalnej wioski
— zaostrzylo wiec nasladownictwo (pozadanie tego samego statusu, tych sa-
mych dobr, tych samych pozycji). Konflikt miedzy $wiatem Zachodu a §wiatem
zdominowanym przez islam jest przeciez konfliktem mimetycznego pozadania,
podobnie jak i konflikt miedzy Izraelem a Palestyniczykami jest konfliktem

30

Por. ]. Niewiadomski, Victimaversus Sacrificium. Ambivalenzen des Opfers aus der Perspektive
der Innsbrucker Dramatischen Theologie, ,Studia Gdanskie” 2013, t. 32, s. 119-140.
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mimetycznym o status ofiary’!. Zaostrzenie nasladownictwa poteguje agresje
nieokre§long. Egalitarny swiat stal sie reaktorem pozgdania mimetycznego,
reaktorem zazdro$ci i rywalizacji. Popyt na koztow ofiarnych pacyfikujacych
sytuacje globalnej wspolczesnodci jest wiec ogromny. Dlatego tez wspolczesna
»kuchnia ofiarnicza”, obstugiwana przez media, jest czynna 24 godziny na dobe.
Sytuacja ta stawia radykalne wyzwanie dla zglobalizowanego chrze$cijanistwa,
a takze dla kultury Oswiecenia. Odkrywajac cztowieka w ofierze, wskazujac
na czlowieka w coraz to wickszej i nieprzeliczonej liczbie wspotczesnych ofiar,
kultura ta rezygnuje w miedzyczasie, uciekajac sie coraz czesciej (jak Pitat) do
pozycji neutralnosci skazujgcej konkretne ofiary konfliktu na wiktymizacje.
Rowniez ucieczka do pozycji sceptycznej wobec nierozwigzywalnych konfliktow
spotecznych staje sie coraz to modniejsza. Poddajac do dyskusji samo pojecie
czlowieka (rozszerzajac wiec granice jego semantyki z jednej strony przez inte-
gracje $wiata zwierzecego, z drugiej za$ $wiata sztucznej inteligencji) dzisiejsze
dyskursy spoteczno-polityczne rzucajg nasza doswiadczalng rzeczywisto$é na
krawedz wizji apokaliptycznych, to jest wizji samozaglady ludzkosci. Proste przy-
wolywanie biblijnej prawdy o czlowieku w tymze to kontekscie, w kontekscie
wspOlczesnych megaprocesow ofiarniczych, mobilizuje (co prawda na krotka
mete) resztke uwagi, rozpatrujac rzecz globalnie. Trzeba by jednak stwierdzic,
ze strategia przywolywania prawdy biblijnej prowadzi tylko do zaognienia
sytuacji politycznej czy tez spolecznej na §wiecie. Dynamika rozpetanego po-
zadania mimetycznego przekracza nie tylko granice planetarne; coraz wyraz-
niej przekracza ona granice do$wiadczalnej rzeczywistosci. Jedyna — dla wielu
mySlicieli realistyczna — alternatywa niwelujgca wizje apokaliptyczne odwoluje
sie do postepu technologicznego, do procesu udoskonalania natury ludzkiej
przez inzynierie genetyczng, do samomanipulacji cztowieka. Méwiac jezykiem
dramatycznym jest to wezwanie do objecia roli Boga w dramacie historii, co
w kategoriach teologicznych jest niczym innym jak istotg grzechu.

Teologia dramatyczna wobec wyzwan wspolczesnosci

Dramatyczna droga do prawdy o cztowieku bierze pod uwage, ze prawda
ta ksztaltowana jest przez konfliktowe interakcje wielu dzialajgcych, ze jej
konkretna forma ulega zmianom, spowodowanym nie tylko przez $§wiado-
me dzialanie, lecz takze zmianom w wyniku przypadku®?. Dotyczy to przede

3 Por. Religion erzeugt Gewalt — Einspruch, R. Schwager, J. Niewiadomski (red.), Miinster

2003.

Stosunek prawdy (takze dogmatu) do zmian reflektuje Schwager w swoim niedokoficzo-
nym dziele o dogmacie i dramatycznej koncepciji historii, por. R. Schwager, Dogma und

32
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wszystkim struktury historii Zbawienia, przedstawionej w przekazie biblijnym*.
Dramatyczny charakter dziejow historii i losu kazdego cztowieka towarzyszy
ludzkosci od momentu grzechu pierworodnego. Jego teologia naswietla wiec
gléwne niuanse prawdy o czlowieku’*. Naktadajac okulary teorii mimetycznej,
teolog odkrywa najpierw mase paraleli w opowiesci prehistorii biblijnej (Rdz
2-11)%. Grzech zaczyna sie tam przeciez od zafalszowanego nasladowania
Boga, ktore rodzi rywalizacje. Dziata ona dalej jako rywalizacja miedzy braémi
i osigga swdj moment kulminacyjny w morderstwie. Siedmiokrotna zemsta
wzrasta do siedemdziesieciokrotnej; kulminacjg dramatycznego rozwoju jest
$wiat pelen przemocy zdewastowany przez potop. Dynamika rozpoczyna sie
w sposOb prawie niewidoczny. Uwodzicielski glos weza przedstawia Boga jako
godnego nasladowania; w rzeczywistosci glos ten uosabia perwersyjng forma
malpowania Boga, jest wrecz symbolem mimetycznego pozadania (pozadania
pOzniej przeciez to zakazanego w Dekalogu dziesigtym przykazaniem, redu-
kujacym calg etyke Dekalogu do ostrzezenia przed $lepg uliczkg, w jakg nas
wprowadzi pozadanie choéby osta przynalezacego do kogos innego, nie moéwigc
juz o jego zonie)**. Nakladajac okulary teorii mimetycznej, teolog odnajduje tez
§lady dwuznacznego maskowania prawdy. Adam przedstawia sie przeciez jako
ofiara Ewy, Ewa jako ofiara weza; oboje wiec wskazujg na jakze to wspolcze-
sne do$wiadczenia stawania sie ofiarg rozpetanego pozadania mimetycznego.
Stwierdzenia tego typu narzucajg trudnosci starej tradycji katolickiej ratuja-
cej dobrg nature czlowieka nowg szata. Jezeli na zasadzie izomorfii struktur
myslowych wskazujemy juz, ze zdolno$¢ kopiowania nalezy do podstawowych
wiasciwosci procesow zyciowych komorki ciata, a zdolno$¢ nasladowania jest
charakterystyczna dla zwierzat stojacych najwyzej w ewolucji, czyz nie jest wiec
konieczne przyjecie, ze pozadliwo$¢ mimetyczna wraz z jej uaktywnieniem,
z jej quasi osmotyczng tendencja do agresji, rywalizacji i przemocy (ktora
ocenilem jako mozliwg nowg forma myslenia o grzechu pierworodnym), ze to
wlasnie ta pozadliwos¢ jest identyczna z samym aktem stworzenia czlowieka,

dramatische Geschichte, ]. Niewiadomski, M. Moosbrugger (red.), Freiburg 2014 (Raymund
Schwager Gesammelte Schriften, t. VI).

» Por. R. Schwager, Heilsdrama, w: ]. Niewiadomski (red.), Raymund Schwager Gesammelte

Schriften, t. IV, Freiburg 2015.

M. Kaznowski, Koncepcja grzechu pierworodnego u Raymunda Schwagera, ,Studia Gdan-
skie” 2012, t. 31; idem, Uwiktani w szczesliwg wine. Grzech pierworodny w swietle teorii
mimetyczno-ofiarniczej René Girarda, Krakow 2014.

3% R. Schwager, Grzech pierworodny i dramat bawienia w kontekscie ewolucji, inzynierii

genetycznej i Apokalipsy, Tarnow 2002, s. 59-103.

% Por. R. Girard, Widzialem szatana spadajgcego z nieba jak btyskawica, Warszawa 2002,

s. 19-25.
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interpretowanym w kontekscie teorii ewolucji? Tradycyjne alternatywy zdajg
sie dzisiaj nie wystarcza¢, potrzeba wiec nowych podejsé.

Raymund Schwager wskazal juz przed laty’” na fakt wyraznie mniejszej obje-
tosci mozgu pierwszych ludzi, ktorym jednak nie byto obce bardzo intensywne
zycie emocjonalne, czy tez poczucie zycia, asocjujac je z relacjg do nieskonczo-
nej przyczyny zycia. Dla objasnienia tego zalozenia Schwager wskazat na ludzi
uposledzonych i fakt, ze umystowo uposledzony cztowiek prowadzi intensywne
zycie duchowe®®. Przyjecie, ze taka §wiadomos¢ ma zdolnoé¢ podejmowania
decyzji nie sprawia wickszych trudnoéci. Wolnos$¢ polega przeciez na tym, ze
istota czerpie swoje zycie z siebie samej. Takie ujecie pasuje bardziej do ewo-
lucyjnego niz do statystycznie pojmowanego $wiata. Pierwsi ludzie byliby wiec
powotani do tego, by w intensywnym kontakcie emocjonalnym odpowiedzieé
na propozycje bliskiego Boga (ktory przez swoja obecno$é¢ ukierunkowat
ludzkie pozadanie). Przyjecia tego typu sg zgodne z tradycjg chrzescijanska,
przedstawiong w ostatnich latach przez Sobor Watykanski II w konstytucji
Gaudium et spes, mowiacej o ,profundior et universalior appetitio” cztowie-
ka®, istoty ubogiej przeciez w instynkty. Pojecia nauk przyrodniczych, takie
jak , fulguracja” czy tez ,emergencja™®, przez ktore ttumaczy sie wylonienie
prymata ze §wiata zwierzat, czy tez filozoficzne pojecie ,,samotranscendencji”
(okreslenie najstawniejszego bodaj innsbrucczyka Karola Rahnera*!), ktorg to
zdolno$¢, istota ta zawdziecza tworczemu dziataniu Boga, mogly doprowadzi¢
do tego, ze narodzito sie w tych istotach zupelnie nowe uczucie o kolosalnym
zasiegu. Te doswiadczenia miaty spowodowaé nowego typu zachowanie, nowg
reakcje ludzi wyrastajacych ze §wiata zwierzat. Jak utrzymuje nauka o grzechu
pierworodnym juz od samego poczatku dochodzito do reakcji negatywnych.
Mozna wiec przypuszczaé, ze duza emocjonalno$é prowokowata ostre konflikty
i spory, a pozytywne mechanizmy uksztaltowane w trakcie ewolucji zwierzat,
uaktywnily sie (ale tylko w perwersyjnej formie). Takie pozostawanie czlowieka
w ,naturalnosci” unikajgcej transcendencji, staje si¢ wobec transcendentne-
go celu nienaturalne. Nie chodzi tu o jednorazowy upadek, ale o calg serie
poczatkowo niezauwazalnych reakcji negatywnych; reakcji potegujacych sie,
zostawiajacych wiec slady (takze w zapisie kodu genetycznego), prowadzace

3 R. Schwager, Grzech pierworodny i dramat zbawienia..., s. 113-117.

% Na ten to fakt, wskazal m.in. Jean Vanier, zalozyciel Wspolnoty Arki.

¥ Gaudium et spes 9.

% Por. K. Lorenz, Die Riickseite des Spiegels. Versuch einer Naturgeschichte des menschlichen
Erkennens, Miinchen 1983.

# K. Rahner, Die Christologie innerhalb einer evolutiven Weltanschaung, w: Schriften zur
Theologie V, s. 183-221, tu s. 190-195, idem, Die Hominisation als theologische Frage,
w: Querage, Das Problem der Hominisation, s. 13-90, tu s. 80-84.
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do quasi osmotyczngo powigzania z pozagdaniem mimetycznym, skierowanym
na wzorce inne niz te wskazane przez transcendencje zywa. Przy interpretacji
mimetycznej nie musimy przyjmowad, ze wszelkie zto pochodzi od jednego lub
dwojga ludzi, ktorzy dopiero co wytonili sie ze §wiata zwierzat. Duzo blizsza jest
teza, ze zlo wzmagalo sie przez dziatanie licznych ludzi, w roznych kulturach
i przez dtuzszy czas.

Naktadajac okulary teorii mimetycznej, teolog odnajduje jednak nie tylko
§lady grzechu, maskowania prawdy, slady gloséw bostwa bedgcego funkcjg sys-
temu ofiarniczego, lecz takze i przede wszystkim odnajdzie on Objawienie Boga
prawdziwego, glos Boga zwazajacego na glos ofiar, umozliwiajagcego ofiarom
artykulacje ich losu, objawiajgcego przez to ich czlowieczenistwo. Glos nasila-
jacy sie w kontekscie do§wiadczen przesladowanych prorokéw i objawiajacy sie
dos¢ jasno w kontekscie doswiadczen Jezusa — jedynego czlowieka, ktory nie
ulegl pokusie pozagdania mimetycznego (poréwnaj historie kuszenia na pustyni)
i projekcjom definiujgcym jego wlasng tozsamo$é przez kategorie ofiary. Paralela
Adam-Chrystus wzywa do myslenia: tak jak Adam ulegt pokusie i zdefiniowat
sie jako ofiara mimetycznego uwodzenia przez kobiete (ta znowu przez weza),
prezentujgc swoje cztowieczeistwo w formie zdeformowanej (mentalno$¢ ofiar,
ktorych czlowieczenstwo jest zdeformowane, ofiar skupionych na sobie, za-
mknietych w sobie, ilustruje doskonale klasyczng formute homo incurcatus in se
ipsum), tak Chrystus w kontrascie do Adama prezentuje sie jako homo perfectus,
jako cztowiek definiujgcy sie przez relacje. Dzieki wymiarowi Boskiemu Jego
Weielenie (a wiec Jego cztowieczenistwo) charakteryzuje sie relacjg do kazdego
czlowieka®’, relacja konkretyzujacg sie w spos6b dramatyczny w momencie
Pasji. Innsbrucka teologia dramatyczna opisuje dramat Jezusa w kategoriach
Bosko-ludzkich, formalnie podobnych do logiki religii poganiskich, tresciowo
jednak tej logice przeciwstawnych. Twierdzenie to dotyczy przede wszystkim
pojecia Boga w odniesieniu juz do samego Chrystusa. Nie jest On bowiem
uboOstwiong ofiarg przemocy. Umrze On, co prawda tak, jak umierajg nieprze-
liczone rzesze ludzi bedacych koztami ofiarnymi w ich otoczeniu. Jego §mieré
na krzyzu nie konstytuuje jednak Jego tozsamosci. Jest On bowiem Synem
Bozym od chwili poczecia. A i to poczecie jest tak odmienne od setek mitow
opowiadajacych o wspolzyciu poganiskich bostw z dziewica®. Bostwa, ktorych
tozsamo$¢ jest identyczna z przemocy, wspolzyja gwatcac stabg kobiete, ob-
jawiajac swoja tajemnice, tajemnice bardzo zakamuflowana: jestesmy niczym
innym, jak tylko sakralnym ekranem projekcyjnym ludzkiej przemocy. Nic

#  Por. Gaudium et spes 22.

B Por. ]. Niewiadomski, ,, Allmdichtiges Wort vom Himmel”. Religion und Gewalt im Kontext

der Theorie von René Girard, ,Rocznik Antropologii Historii. Genealogie kultury” 2013,
I, 2(5), s. 111-134.
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takiego nie znajdujemy w Ewangelii sw. Fukasza. Dialog prowadzony przez
aniola i tajemnica Weielenia dokonana przez Ducha Swietego wskazuja na
sedno tajemnicy Boga i czlowieka, jak tez i dialogu miedzy nimi. Tajemnica ta
nie ma nic wspdlnego z przemocg i gwaltem, nawet tym gwaltem najbardzie;
zakamuflowanym pojeciami sakralnymi. Bog Objawienia nigdy czlowieka nie
wiktymizowal i wiktymizowa¢ go nigdy nie bedzie. Jego wlasny dialog z czlo-
wiekiem nie jest dialogiem ustrukturowanym przez przemoc, lecz przez mitosé
bezwarunkowa. Niuanse tejze to tajemnicy objawi Chrystus stowem i czynem,
a takze wlasnym losem. Objawiajac Boga jako milosiernego Ojca, pozwalajace-
go wschodzi¢ stonicu zaréwno nad dobrymi jak i nad ztymi i zsytajgcego deszcz
na sprawiedliwych i niesprawiedliwych, Jezus wskazuje najpierw na sedno czto-
wieczenstwa w czlowieku: ,,Badzcie doskonatymi, jak Ojciec wasz niebieski jest
doskonaty” (Mt 5, 48). Czlowieczenistwo zdaje sie tu znalezé swoj normatywny
wyraz w rezygnacji z polowania na kozly ofiarne. Kazanie na Gorze odbiera
nam mozliwo$¢ przemocy sakralnej, kamuflujacej nasza wlasng przemoc*.
Chrystusowy obraz Boga przebaczajacego bezwarunkowo ukazuje tegoz Boga
jako catkowicie wolnego od przemocy. I tu lezy sedno problemu dramatycz-
nego podejscia do antropologii: falsyfikacja pytania o przemoc w kontekscie
obrazu Boga nie rozwigzuje problemu przemocy w kontekscie miedzyludzkim!*
Wrecz przeciwnie. Jak juz wyzej wspomnialem, to dopiero przemoc ujeta jako
problem czysto antropologiczny nasuwa mozliwos¢ kwalifikacji polowania na
kozly ofiarne. Dlatego tez ludzka reakcja na tego typu dobrg nowine Ewangelii

#  Takzwane,Antytezy Kazaniana gorze” (Mt 5, 21-48) wskazuja w sposob paradygmatyczny
na co$ radykalnie innego, co$§ co umozliwia cztowieczefistwo w najlepszym tego stowa
znaczeniu. Na pierwszy rzut oka zdaja sie by¢ absurdem. C6z daje niwelacja réznicy miedzy
tym, ktory zabit a tym, ktory opanowany przez gniew i zto§¢ tylko blizniemu zlorzeczy?
Albo tym, ktory cudzolozy a tym, ktory tylko pozada? Przesuwajac soczewke spojrzenia
na problematyke pozadania, Jezus radykalizuje Dekalog, dotykajac korzeni agresji, a tym
samym i przemocy. Antytezy wskazujg na mozliwos¢ unikniecia sytuacji opanowanych
przez zazdrosé, rywalizacje i pozadanie doktadnie tego, czym sg inni, albo tez, co oni
posiadajg. Przezwyciezenie tego destruktywnego wymiaru pozadania mimetycznego
tradycja chrzescijaniska taczy z logika rad ewangelicznych i z logika taski umozliwiajaca
tego typu profilaktyke. Jednym z najbardziej zadziwiajacych paradoksow wspotczesnosci
jest wzrost zafascynowania buddyzmem posiadajacym co$ z logiki antytez Kazania na
Gorze. Z drugiej strony obserwujemy rozpetanie tego typu pozadania na skale globalng
i to do tego stopnia jak zadna kultura przedtem tego nie dokonata. Tradycyjne grzechy
gléwne staly sie cnotami zycia codziennego, produkujacego rywalizacje i agresje w coraz to
bardziej ostrym wymiarze. Dlatego wzrasta tez z dnia na dziei zapotrzebowanie na kozty
ofiarne, jak réwniez i pokusa, powotujacego sie na abstrakcyjne pojecie praw czlowieka,
oskarzania chrzescijafistwa o negacje czlowieczeistwa w czlowieku.

#  Por. ]. Niewiadomski, Nur ein Stindenbock? Dramatischer Zugang zum Erlosungstod Chris-
ti, w: Erldsung auf Golgota? Der Opfertod Jesu im Streit der Interpretationen, M. Striet,
J.-H. Tiick (red.), Freiburg i. Br. 2012, 83-100.
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poteguje reakcje przemocy. To wlasnie Ten, Ktory przez swoja relacje z wolnym
od przemocy Bogiem wywoluje kryzys nie tylko religijno-spoteczny, lecz row-
niez i antropologiczny, zostaje skazany na $§mier¢ w imie Boga ratyfikujacego
przemoc i polowania na kozly ofiarne. Ukrzyzowany tak samo jak miliony ofiar
zwiktymizowanych przez swoich bliznich, Chrystus umiera inaczej, objawiajac
jeszcze raz czlowieczenstwo w wymiarze doskonatym. Otoczony przez mottoch
nie staje sie czescig zgrai sprawcdw, ztorzeczac tym, ktdrzy Go wiktymizuja, czy
tez wolajgc o pomste do nieba, falsyfikujgc przez to wlasny obraz Boga. Jest
caly czas w relacji ze swoim Ojcem, z Tym, o ktérego mitosci bezwarunkowej
mowil juz w Kazaniu na Goérze. W taki sposob przeksztalca On wiktymizacje
przez trzecich w akt oddania sie Temu, ktory umozliwia Mu Jego tozsamosé,
nadajac wydarzeniu przemocy nowg tre$é (sacrificium). Dlatego tez i w sytuacji
przemocy frontalnej ratuje si¢ modlitwa, jakze juz inng od modlitw ofiar prze-
mocy: ,Ojcze, przebacz im bo nie wiedzg, co czynig” (Lk 23, 34). Posrednictwo
tego aktu przebaczenia przez Ojca Niebieskiego ukazuje najglebiej tajemnice
czlowieczenstwa, jest wiec jakby tym sednem ,,cztowieka w cztowieku”. Jest to
nawigzanie pierwszych wiezéw relacji ze sprawcami, umozliwiajacych im ich
czlowieczenstwo. To wlasnie w tym kontekscie staje sie widoczne, ze Krzyz
nie tylko jest zrodtem poznania, lecz tez i zrédtem zycia. Akt ten poteguje sie
w spotkaniu ze Zmartwychwstalym, przynoszacym to samo pojednanie i ten
sam pokoj przez przepas¢ grobu. Zmartwychwstanie objawia nie tylko nowg
forme cielesno$ci. Dekonstruuje tez (i to w sposob radykalny) pojecie Boga,
bedacego funkcja systemu ofiarniczego. To wlasnie Bog wskrzeszajacy Chry-
stusa, demonstruje wyraZnie, ze nie jest Bogiem ani Kajfasza, ani Pilata, ani
rozjuszonego tlumu zadnego linczu. Schwager ilustruje te teze przez przeciw-
stawienie przypowiesci o przewrotnych rolnikach (Mt 21, 33-41) i roli Ojca
Niebieskiego w misterium paschalnym. Ojciec wskrzeszajacy zabitego Syna
nie tylko sie nie msci, lecz wydaje wyrok na korzys¢ sprawcow i na korzysé
ofiary — wysyla bowiem Tego, Ktory stat sie ofiarg z oredziem pojednania:
,Pokoj wam”. Fakt Zmartwychwstania dekonstruuje tez wizje eschatologicz-
ne z podtekstem ofiarniczym, mowigce o zemscie w czasach ostatecznych.
Pierwsza osobg, ktora powstata z martwych jest przeciez czlowiek, ktory nie
tylko byl wolny od przemocy i od zadan zemsty, lecz peten przebaczenia®.

Dekonstrukcja, ktorej dokonuje Chrystus, stawia pod znakiem zapytania
alternatywe wspolczesnodci: albo radykalna rezygnacja z mentalnosci kozlow
ofiarnych, albo coraz to glebsze zagmatwanie w sytuacje samozaglady, w sy-
tuacje apokaliptyczng. Alternatywa taka, zaostrzajaca nasza wspolczesnosé,

% Por. ]. Niewiadomski, Das Opfer-Tciter-Verhingnis und die Frage nach dem Letzten Ge-
richt, w: Erben der Gewalt. Zum Umgang mit Unrecht, Leid und Krieg, J. Ernesti, U. Fistll,
M. Lintner (red.), Brixen/Bressanone 2015, s. 101-116.
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jest rezultatem poznania bez milosci redukujgcym wymiar Krzyza do Zrodia
poznania. Krzyz jest jednak zrodlem zycia, i to nie w sensie mentalnosci ofiar-
niczej umozliwiajgcej tylko przezycie (teologie interpretujace Krzyz w Swietle
mentalnosci prze§ladowczej Ojca umozliwiajg w gruncie rzeczy tez tylko ,prze-
zycie”, jak to ukazuje masochistyczna i dolorystyczna koncepcja nasladownic-
twa krzyza). Krzyz jest zrodlem zycia, poniewaz dekonstrukcja, ktérej dokonat
Chrystus przez swoje zycie, przez swoja nauke i przez swoj los, jest produktem
poznania wywodzgcego sie z mitoéci, a wiec poznania prawdziwego Boga, Ktory
jest przeciez miloscig bezwarunkowg. Poznanie to nie zaostrza napieé, maskujac
konkretne indywiduum maskami sprawcow lub tez i ofiar (przekreslajgcymi
swoje i cudze czlowieczenistwo), lecz daruje im godno$¢ czlowieka, godnos¢
wiasnie w kontekscie Slepych uliczek powstatych przez rozpetane pozadanie
mimetyczne. Proegzystencja Chrystusa (sacrificium) — ten najbardziej wymowny
aspekt doskonalego cztowieka — przemienia wiec akt wiktymizacji, umozliwia-
jac tym, ktorzy w Niego wierza, podobne transformacje proceséw spotecznych
czy wrecz tez i ewolucyjnych. Czlowiek nie jest wiec tylko istota ,,opuszczong
przez instynkty”. Jest przede wszystkim istotg o ,nieograniczonym pragnieniu”.
Sobor Watykanski II mowi o profundior et universalior appetitio*’. Tajemnica
Synostwa pozwala Chrystusowi na ukierunkowanie tego pragnienia ku Ojcu
i Jego bezwarunkowej milosci: podczas zycia i w godzinie $mierci. W Kazaniu
na Gorze przekazuje On nam w gruncie rzeczy dobrg nowine o tej mozliwosci.
Jako istota opuszczona przez instynkty, czlowiek szuka przeciez ukierunkowania
wlasnego pragnienia. Poszukiwanie to nie jest bynajmniej banalne, ma ono
takze wymiar dramatyczny: jedno i to samo pragnienie przeksztalca sie przeciez
w przerozne formy pozadania. To wlasnie w tym kontekscie odkrywamy na
nowo prawde wypowiedziang przez Schelera: ,Kazdy skonficzony duch wierzy
albo w Boga, albo w bozka”. Konkretne formy tej dewiacji ludzkiego pragnienia
pokazuje dziesigte przykazanie Dekalogu, méwigce o pozadaniu wlasnie tego,
co nalezy do innych, jako zrodle agresji i przemocy. Jezeli cztowiek jest naj-
bardziej konfliktowym stworzeniem, to nie dlatego, ze opuszczony przez inne
instynkty, opanowany zostal przez instynkt przemocy. Gtéwng przyczyng jego
agresji jest falszywie ukierunkowana dynamika pragnienia, przemieniajgca je
w mimetyczne pozadania rozdzierajace wrecz czlowieka, dynamika okreslana
w teologii pojeciem grzechu pierworodnego.

Dramatyczna interpretacja nie jest wiec wariantem modelu odwotujacego sie
do szczegdlnego charakteru historii nadnaturalnej, odlaczajgcej wymiar taski
od historii naturalnej i historii wolnosci, czyniac z niej nadbudowe, z ktorej
inne dyscypliny bezproblemowo moga zrezygnowaé. Wychodzac z zatozenia

. Gaudium et spes 9.
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zawiklanych hierarchii, dramatyczna interpretacja probuje budowaé¢ pomosty
miedzy dyscyplinami. Wedtug §wiadectwa Objawienia historia nadnaturalna
rozgrywa sie w calo$ci w historii naturalnej wszechswiata. Nie mozna przeciez
zaprzeczy¢ ufnoéci wiary, ze Bog prowadzi historie postugujac sie przede wszyst-
kim ludzka wolnoscig, jak tez innymi faktorami $wiata stworzonego wedtug
logiki ewolucji, postugujace;j sie przypadkiem. Teologia nie postuluje dziatania
Boga jako przyczyny drugorzednej, dodanej do badanej przez nauki przyrodni-
cze przyczynowosci. Transcendentny Bog pozostaje pierwszg przyczyna, Jego
dziatalnos¢ stworcza i dziatalnos¢ moca Ducha Swietego postugujg sie jednak
przypadkowymi wydarzeniami, katastrofami i wypadkami (zniszczenie Jerozolimy,
zniszczenie $wigtyni, ale i $mier¢ prorokéw i $mier¢ Jezusa), bedacymi wynikiem
dzialania ludzkiej wolnosci i mechanizmow spolecznych. Interpretacja drama-
tyczna przyjmuje, ze droga do celu implikuje niespodziewane i zaskakujace nowe
poczatki i nowe perspektywy. Co to ma za znaczenie w kontekscie podtytutu,
mowigcego o wyzwaniach i wymogach wspotczesnosci? Przestrzen zycia spolecz-
nego naszej wspolczesnosci ksztaltowana jest w sposéb dramatyczny®. Zycie to
oscyluje miedzy coraz to bardziej fragilng strukturg polityczng a determinizmem
mechanizméw, tak wiec miedzy logika rozpetanego pozadania mimetycznego
i mechanizmami kozla ofiarnego. Przenoszenie napieé spotecznych, obwinianie
jednostronne, wrecz demonizowanie grup i jednostek sg konfrontowane ze
$wiadomg postawg pojednania i integracji ofiar, postawg charakterystyczng dla
chrzescijanstwa stojgcego przeciez w stuzbie pojednania. Tak to ksztaltowana
przestrzen zycia spolecznego, w ktdrej to centralng role odgrywa réwniez wspol-
nota Kosciola, jest przestrzenig integrujacg inne doswiadczenia czlowieka, takie
jak kwestia skoficzonosci czlowieka, jego seksualnosci i oczywiscie przeksztal-
cenia doswiadczenia natury (coraz to wyraZniej w postaci inzynierii genetycznej
i automanipulacji czlowieka). Czlowiek: istota poznana? Wizje przyszlosci nie
dajg jednoznacznej odpowiedzi na to pytanie. Jezeli nie chcemy sie podda¢ eufo-
rycznej ekstazie wyplywajacej z bezgranicznego zaufania naukom i technologiom
bez milosci, a takze nie poddaé sic wewnetrznemu zwatpieniu pod wplywem
rozmiaru problemow wspoiczesnosci, musimy zywi¢ nadzieje na Odkupienie®.
Dopoki dotykamy problemu pozadliwo$ci mimetycznej i ztudnych mechanizmow
kozta ofiarnego z punktu widzenia czysto ludzkiego, dopoty radykalizujemy te
perspektywe jako perspektywe dos§wiadczalnego zla. Zatrzymujemy sie wiec
w zakresie naszej ludzkiej perspektywy, gubimy sie wrecz w §wiecie sprzecznosci
i potegujemy mentalnos$¢ prze§ladowcza, czesto w imie dobra i cnoty. Jest to Slepy

#® Por. R. Schwager, Dogma und dramatische Geschichte. Christologie im Kontext von Juden-
tum, Islam und moderner Marktwirtschaft, w: ]. Niewiadomski, M. Moosbrugger (red.)
Raymund Schwager Gesammelte Schriften, t. 5, Freiburg i. Br. 2014, 320-350.

#  Por. R. Schwager, Grzech pierworodny i dramat zbawienia..., s. 209-213.
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zaulek, w ktérym gubig sie postawy liberalne. Wiara w Odkupienie interpreto-
wana dramatycznym modelem, uwypuklajacym dramatyczne dzieje obfitujace
w coraz to nowe do$wiadczenia, glebokie rozczarowania, prowadzaca stopniowo
do radykalnych transformacji przyjetych, uznanych a zanikajgcych obrazéw dzia-
talnosci Boga, wiara ufajaca, ze Bog, ktory juz tak wiele razy wzbudzit nowe zycie
na gruzach ludzkich wysitkéw, wiara w Odkupienie przez Chrystusa uwalnia nas
przede wszystkim od mentalnosci ostatnich partyzantow, usitujacych ratowaé co
sie da, trzymajgcych sie kurczowo recept na skuteczne opanowanie niezmiernie
trudnej problematyki wspotczesnego spoleczenistwa. Nasladujac Jezusa, stawia-
jac na Scisly kontakt z Bogiem wolnym od przemocy, sledzac $wiatowe procesy,
stosujac zasade duchowego rozroznienia i ufajac, ze wiara sama uruchomi proces,
ktory bedzie oddzialywal na $wiat, przyjmujemy postawe stug wypowiadajgcych
te wazng regule zyciowa: zrobilismy wszystko co nam kazano, co mogli$my zrobi¢,
co zrozumieli$my (por. £k 17, 10). Reszta w reku Boga!

Stowa klucze: Raymund Schwager, René Girard, teologia dramatyczna, grzech
pierworodny, krzyz, Zbawienie, koziol ofiarny, ofiara, pozadanie (mimetyczne),
ewolucja, przemoc.
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