W\ .
~CC) Szkota Kontaktu z Bogiem

o \\ Rekolekcje w milczeniu dla mtodziezy

Kochany nie musi sie bac
XXXIII Niedziela Zwykta

Czasem przychodzi taki moment w codziennosci, kiedy cos waznego doznaje w nas ,wstrzasniecia”.
Nagle z jakiegos skrawka rzeczywistosci lub zycia opada zastona oczywistosci. Wtedy dotykamy
czegos$ bezposrednio, stajemy przed nagoscia prawdy, przed ktéra nie mozna sie juz ukryc lub
zamknac na nig oczy.

Mam na mysli modlitwe, ktéra jako prezbiter odmawiam od kilkunastu lat podczas mszy Swiete;j.
Jeszcze dtuzej stucham jej jako szeregowy wierny. I dopiero od niedawna zaczyna dociera¢ do mnie
jej niesamowite przestanie. Chodzi o prosbe, ktéra kierujemy do Ojca jako rozwiniecie Modlitwy
Panskiej. Pojawita sie w tym miejscu w V wieku, gdy Rzymowi zagrazaty najazdy barbarzynskie. Od
tamtego momentu podczas kazdej Eucharystii bltagamy Boga tymi stowami: , Wspomo6z nas w swoim
mitosierdziu, abysmy zawsze wolni od grzechu i bezpieczni od wszelkiego zametu, peini nadziei
oczekiwali przyjscia naszego Zbawiciela, Jezusa Chrystusa”.

Oswiecito mnie, Ze na mszy swietej ,intensyfikuje sie” nasze wspolne oczekiwanie na Pana.
Zdecydowanie bardziej pragnie sie Jego przyjscia, gdy czujemy sie zagrozeni, osaczeni przez zto.
Natomiast tatwo sie o Nim zapomina, kiedy jest nam dobrze, bo wydaje nam sie, Ze na ziemi
stworzyliSmy sobie odpowiednik nieba. Ilu chrzescijan w naszym kraju mysli na co dzien o przyjsciu
Pana?

W stowach ,pemi nadziei” odczytuje rados¢. Gdy mamy nadzieje, nie musimy sie bac. I wlasciwie
tylko grzech sprawia, Ze przyjscie Pana kojarzy nam sie z wizja surowego sadu. Albo po prostu w
ogole nie zaprzatamy sobie Nim glowy. Gdy w sercu rzadzi ,zamet” i zniewolenie, wtedy nadzieja
usuwa sie w cien, nie dlatego, ze Bdg sie od nas odwrocit, ale poniewaz my poddalisSmy sie lekowi.
Ale jeszcze inna rzecz powoduje, ze cztowiek boi sie przyjscia Pana, co zazwyczaj bywa
matecznikiem wszystkich grzechéw: nieSwiadomo$¢ wybrania.

W dzisiejszej Ewangelii Sw. Marek ogtasza, ze na koncu Chrystus przyjdzie zebra¢ owoce, dokona
zniwa, ktore dojrzato na ziemi. W przeciwienstwie do sw. Mateusza, ktory juz w przypowiesci o
pszenicy i chwascie zapowiada najpierw ,spalenie chwastu w ogniu”, a dopiero potem ,zwiezienie
pszenicy do spichlerza” (Por. Mt 13, 41-42), Marek nic nie wspomina o bezboznych, grzesznikach i
ogniu. Pisze natomiast, ze Jezus przyjdzie do ,swoich wybranych”, ktorzy zostana zebrani z catego
Swiata. Podczas gdy u Mateusza Jezus nie kaze przed czasem zbioréw wyrywaé chwastéow (synow
Zlego) i chroni¢ pszenice (syndéw krélestwa), u Marka nie ma mowy o niszczeniu chwastow nawet
podczas zniw.

Jestesmy ludZzmi nadziei, ktéra juz poniekad sie spehita. Jako ,silna kotwica duszy” (Hbr 6, 19)
zakorzenia sie w mitosci Boga do nas. Jestesmy wprawdzie w rozlgce, ale to mito$¢ Boga do nas jest
gwarantem naszego spelnienia. Sw. Tomasz z Akwinu precyzuje w Sumie teologicznej, ze ,wiara
odnosi sie do rzeczy niewidzialnych, nadzieja zas do rzeczy nieposiadanych; mito§¢ natomiast do



tego, co juz sie posiada, gdyz to, co jest ukochane, jest poniekad w tym, kto kocha. Kto zas kocha,
ten podlega przyciaganiu ku zjednoczeniu sie z przedmiotem ukochanym”.

Ten opis ,dzialania” mitosci, zaczerpniety po czesci z filozofii, jest niesamowity. Milo$¢ zmierza
najpierw do zjednoczenia, do wzajemnego zamieszkania jednego w drugim. Wszystko zaczyna sie od
pragnienia, czyny sa tylko skutkiem. Nie mozna bowiem czyni¢ dobra dla drugiego, jesli sie go jakos
nie kocha. Cielesnym znakiem tak rozumianej mitosci jest przytulenie dwojga ludzi, co najpetniej
wyraza sie w matzenskim wspoétzyciu. Czlowiek zyje dzieki bliskosci. Dlatego tak bardzo cierpi, jesli
tej bliskosci mu zabraknie. Wszystkie uzaleznienia az krzycza o tym braku.

Gdyby ten ruch mitosci zastosowac do samego Boga, to odkryjemy rzecz niewyobrazalna. Jesli
Chrystus kocha nas, to przyciaga Go w nasza strone. Juz od dawna, nawet przed stworzeniem swiata,
jak pisze sw. Pawel, jesteSmy w Nim. A w chrzcie ,zostaliSmy zlaczeni z Nim w jedno” (Rz 6, 5).
Wybranie wiaze sie z mitoscia, tyle Ze nie z nasza do Chrystusa, lecz Chrystusa do nas. Ruch mitosci
zostal zainicjowany na Swiecie przez Boga, nie przez nas. Na ziemi, a nie w niebie, zostaliSmy
nazwani $wiatynig Ducha Swietego, nie symbolicznie, lecz realnie. To sa najgtebsze podstawy naszej
nadziei i czekania na Pana.

Czasem odnosze wrazenie, ze wiekszym problemem w naszym Kosciele jest nie tyle brak
doswiadczenia mitosci Boga do nas, czy nasza odpowiedZ dana Jemu, lecz najpierw nierozpoznanie
tej milosci. Nie potrafimy kocha¢ réwniez z tego powodu, Ze nie rozpoznajemy tego, co w naszym
zyciu jest darem. Mozemy bowiem doswiadczac mitosci i zupelnie jej nie dostrzegac.

W przypowiesci o nielitosciwym dluzniku czytamy, ze czlowiek, ktdremu krol anulowat niebotyczny
dtug, wcale sie nie zmienit. Tuz po wyjsciu z patacu, zaczat dusi¢ swojego wierzyciela i zazadat od
niego zwrotu matej kwoty (Por. Mt 18, 27-28). Mozna i nalezy sie dziwi¢, jak mogto do tego dojsc.
Jednym z wyjasnien moze by¢ to, ze po akcie ogromnej taski nie padto z ust stugi stowo ,dziekuje”,
poniewaz on ciagle dziatat wedtug zasady , wszystko ci oddam”. Cho¢ pierwszym odruchem powinna
by¢ wdziecznos¢, to jednak stuga w imie sprawiedliwosci, podszytej agresja, domagat sie swojej
»stusznej” naleznosci. Otrzymany dar w ogoéle nie zmienit jego mentalnosci zastugiwania.

Dopiero wdziecznos$¢ sprawia, ze dar jest przez nas rozpoznany i w pelni przyjety. Wtedy zaczyna nas
wewnetrznie przemienia¢. Herman Hesse pisze w ,Wilku stepowym” o ,zardzewialej lirze
wdziecznosci”. Te cnote opanowuje sie podobnie jak sztuke gry na instrumencie. Rdznica jest tylko
taka, ze wszyscy maja talent do wdziecznosci. By¢ moze za rzadko gramy na tej lirze duszy. Nie
wiemy jak to robi¢, dopoki nie zaczniemy ¢wiczy¢, ale poniewaz nie ¢wiczymy, odstawiamy ja jak
stary grat na strych naszego serca. Dlatego tyle jest leku i trosk nie tylko wsrdd niewierzacych, takze
wsrod chrzescijan. Dlatego dla wielu ,koniec swiata” to widmo konca ich matego $wiatka, w ktérym
kréluje lek o samego siebie i swoje wlasne zdobycze.
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