http://dx.doi.org/10.18778/7969-107-4.36

GRZEGORZ WIONCZYK

Uniwersytet Slaski w Katowicach, Wydziat Teologiczny,
Zaktad Teologii Dogmatycznej

Stowo - obraz - przekaz religijny
O wspotczesnym dyskursie teologicznym

W problem dyskursu wspotczesnego wpisuja si¢ rowniez zagadnienia zwig-
zane z calg sferg ludzkiej religijno$ci. Ma to szczego6lne znaczenie w przypadku
badan nad mysla polska, w ktorej dyskurs patriotyczny, narodowowyzwolenczy
1 polityczny splata si¢ z religig, co w sposob szczegdlny da si¢ zauwazy¢ w do-
bie romantyzmu, mi¢edzywojnia oraz wspotczesnie. Religia w tym kontekscie nie
jest rozumiana jako praktyczny i zyciowy zwigzek cztowieka z Bogiem. Innymi
stowy, nie chodzi tutaj o wiar¢ jako odpowiedz cztowieka na objawiajgcego si¢
Boga, ale chodzi przede wszystkim o przynaleznos¢, budowanie wspolnoty, ktora
pozwala na dokonanie fundujgcego podziatu na ,,my” i ,,wy”. W tym wypadku
przynalezno$¢ konfesyjna jest jednym z konstytutywnych elementow tozsamosci
zbiorowe;j.

Nalezy pamigta¢, ze jezyk wykorzystywany do budowania przekazu religij-
nego czesto uzywany byl takze dla okreslenia sytuacji panstwowej. Wystarczy
przywotaé chocby metafore zmartwychwstania panstwa polskiego, Mesjasza na-
rodéw, narodu wybranego itp. W niektorych przypadkach konkretne wyrazenia
teologiczne stajg si¢ domenami zrodlowymi dla jakiego§ wyrazenia metaforycz-
nego. W innych przypadkach za takim uzyciem stowa stoi konkretna ideologia.

Kiedy méwimy o zagadnieniu stowa we wspotczesnym dyskursie teologicz-
nym, musimy mie¢ $wiadomos¢, ze jest to jedna z podstawowych kategorii teo-
logicznych. Dla teologa stowo zawsze jest zakotwiczone w Stowie. Sw. Jan od
Krzyza mowi, ze Syn Bozy jest jedynym Stowem Ojca, w ktorym Bog wypowie-
dziat si¢ definitywnie [Jan od Krzyza 2010: 332-333].

Noséne i wielokrotnie w historii wykorzystane byto powotanie si¢ w tym kon-
teks$cie na pierwsze zdanie Prologu Ewangelii wedtug $§w. Jana: En arche en ho
logos — Na poczqtku byto Stowo. Stowo to byto zawsze rozumiane jako porzadek,
rozum. Dochodzi tutaj do mocnego zwigzania rozumienia i Stowa, czyli Boga,
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ktory przez to jest gwarantem sensu. Na nim (Stowie-Jezusie) opiera si¢ nasze
wszelkie rozumienie i komunikowanie si¢. Zatem objawienie co$ odkrywa, od-
stania tajemnice, komunikuje cztowiekowi prawde, ktora ontologicznie zwigzana
jest z Bogiem. Jest to rozumienie tradycyjne, ktore bazuje na greckim rozumieniu
logosu. Jego krytyka ze strony niektérych wspdtczesnych ruchéw teologicznych
zostanie przedstawiona w dalszej czesci.

Mozna jednak od razu zada¢ pytanie o to, jak wyrazi¢ stowo, ktore pochodzi
od Boga. Doskonale wiemy, ze natchnienie ksiag biblijnych nie moze by¢ ro-
zumiane jako dyktowanie, przekazywanie czlowiekowi przez Boga konkretnych
stéw. Pismo Swigte stanowigce dla nas zrédlto i podstawe naszej wiary oraz re-
fleksji nad nig jest dzielem teandrycznym. Stad mozemy mowi¢ o autorze boskim
i ludzkim. To wtasnie autor ludzki jest rzeczywistym autorem literatury, kompo-
zycji dziela, wyrazen i sposobu obrazowania. Korzystajac z rozréznien znanych
na gruncie hermeneutyki filozoficznej, mozemy powiedzie¢, ze autor natchniony,
autor ludzki zostawal niejako sam ze swymi narzedziami jezykowymi, w ramach
ktorych odbywato si¢ jego rozumienie boskiego przestania. Te same narzgdzia
stuzyty mu do komunikacji. Ten problem moze by¢ okreslony jako roznica po-
migdzy logos proforikos a logos endiathetos [Grondin 2007: 30-32], czy tez nieco
inaczej: verbum interius a verbum entis, co jest jeszcze silniejsze, gdyz zaktada
jako mozliwy prawdziwy wglad w oredzia Boga.

Pozostawiajgc ten aspekt nieco na boku, nalezy zaja¢ si¢ druga kwestia, jaka
jest zdolno$¢ do zmiany w obrebie dyskursu teologicznego. Pierwszym chrzescija-
nom, a mowigc precyzyjniej, chrze$cijanom doby pierwszych soborow, zalezato na
zachowaniu nienaruszonej wiary w sferze ortopraksji i ortodoksji. Z konieczno$ci
musieli oni zdecydowac¢ o tym, jakim jezykiem beda si¢ postugiwaé w swojej teo-
logii (czyli stowie o Bogu). Samo stowo Boze zawarte w Pi$mie Swietym domaga-
lo si¢ interpretacji, a wezesniej stworzenia wlasciwej hermeneutyki, czyli zasad tej
interpretacji. Slady tego widzimy juz w samym Nowym Testamencie. Kiedy jeden
z ewangelizowanych ludow chcial ztozy¢ ofiare na czes¢ Pawta i Barnaby, ci mu-
sieli wyjasni¢, ze nie z nich samych pochodza moce, ktore pozwalajg im czynié
cuda. Filip, spotykajac urzgdnika krolowej Kandaki, wyjasnia mu stlowa proroc-
twa, ktorych on nie mogt zrozumie¢, a $w. Pawel, przemawiajac na Areopagu, uzy-
wa argumentow, ktore moga trafi¢ do jego stuchaczy. Kazdorazowo dokonywato
si¢ pewne przejscie, translacja sensu na doswiadczenie innej kultury.

Pierwsze sobory jako miejsce narodzin usystematyzowanej refleksji nad ob-
jawieniem chrzescijanskim to moment, w ktorym wspolnota wierzacych zdecydo-
wala, ze o0 Bogu, ktory przemdowit do konkretnych osob w ramach nie abstrakcyjnej
wizji, ale w ramach historii, ktorg przez to nazywamy historig zbawienia, mozna
mowic jezykiem roznym od jezyka Biblii. Dokonato si¢ zatem przejscie od jezyka
rybakéw do jezyka filozoféw. Dobrze komentuje t¢ kwesti¢ Janusz Krolikowski:

1550 lat temu odbywat si¢ Sobdr Chalcedonski — wielki sobdr chrystologiczny starozytnosci
chrzescijanskiej, ktory dokonat zdefiniowania podstawowej tresci wiary chrzescijanskiej. Sformuto-
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wat — jak trafnie okreslit Wtodzimierz Sotowjow — ,,pradogmat chrze$cijanski”. Ojcowie tego soboru,
by mdc rozwigzac stojacy przed nimi podstawowy problem chrystologiczny, podjeli w ramach debaty
chalcedonskiej dos¢ ztozong kwesti¢ metodologiczna, ktdrej istot¢ streszczono metaforycznie, pyta-
jac sie, czy tres¢ chrystologiczng nalezy wyrazi¢ ,,po rybacku — piscatorie”, czy ,,po arystotelesowsku
— aristotelice”. Chodzito w tym pytaniu o to, czy w sformutowaniu definicji wiary odwotac si¢ do ka-
tegorii spekulatywnych, to znaczy filozoficzno-teologicznych, czy tez do kategorii czysto biblijnych,
wolnych od wszelkich interpretacji (dzisiaj powiedzielismy, ze zwolennikom tej opcji chodzito o co$
w rodzaju biblicyzmu). Ostatecznie — nawigzujac do utrwalonej juz tradycji teologicznej, si¢gajacej
swymi poczatkami Soboru Nicejskiego — zdecydowano, ze kategorie spekulatywne nie tylko stoja
w opozycji do kategorii ewangelicznych, ale najlepiej stuza podjeciu tych wyzwan, jakie staja przed
wiara chrze$cijanska, umozliwiajac migdzy innymi jej obrong i wyjasnienie. Zastosowanie takiej
metodologii nie jest ,,hellenizacja” orgdzia chrzescijanskiego, jak sadzi si¢ niekiedy, ale jego obrong
przed hellenizacja i ewangelizacja tradycji hellenistycznej [Krolikowski 2006: 204].

Decyzja ta okazata si¢ brzemienna w skutki dla catej tradycji teologiczne;.
Wiasénie dzigki niej mozemy mowic¢ o ,,wspolczesnej” teologii, czyli o zmianach
w sposobie formutowania stowa o Bogu, ktore wywotane sg nowymi kontekstami
prowadzenia refleksji nad wiarg w Niego.

Musimy spojrze¢ na starozytno$¢ chrzescijanska w jeszcze jednym kontek-
scie. Od razu chrzescijanska refleksja wymusita na kulturze uksztattowanie no-
wych wzorcow lub przejmowata, chrystianizowala juz zastane. Przyktadem wrecz
sztampowym bedzie tutaj wykorzystanie symbolu ryby jako znaku chrzescijan-
skiego. Ryba — w jezyku greckim ichtis, to dla chrzescijanina akrostych, ktory
przypomina mu o tym, ze Jezus Chrystus jest Synem Boga i Zbawicielem (lesous
Christos Theou Hyios Soter). Kiedy nastapit rozwdj budownictwa sakralnego
starano si¢, aby ze slowem dobrze korespondowala organizacja przestrzeni. Dla
przyktadu mozna przywola¢ forme architektoniczng, jaka sa baptysteria, czyli
miejsca, w ktorych dokonywano chrztu. Musiaty by¢ one tak skonstruowane, aby
ich wykorzystanie pozwalalo wiernym na unaocznienie, uciele$nienie prawd wia-
ry. Chrzest jest zanurzeniem si¢ w $mierci Jezusa, jak to styszymy u §w. Pawta
Apostota: ,,zatem przez chrzest zanurzajacy nas w $mier¢ zostaliSmy razem z Nim
pogrzebani po to, aby$my i my wkroczyli w nowe zycie — jak Chrystus powstat
z martwych dzieki chwale Ojca” [Rz 6,4]. Katechumen, tj. cztowiek dorosty pra-
gnacy stac si¢ chrzescijaninem, musial caly zanurzy¢ sie w wodzie. Wchodzit
do niej po schodach i wychodzit z niej po schodach znajdujacych si¢ po drugiej
stronie, dokonujac w ten sposob symbolicznego przejscia ze $Swiata grzechu do
stanu faski, ktore jest mozliwe jedynie dzigki §mierci i zmartwychwstaniu Jezusa.

W pozniejszych wiekach spotykamy si¢ z tym, co zwykto si¢ nazywac Biblia
pauperum, wizualnym przedstawieniem prawd wiary chrze$cijanskiej. Oprocz
witrazy, prostych przedstawien malarskich czy w rzezbie spotykamy rowniez
symbole bardziej wyrafinowane, polegajace na uzgodnieniu np. liczby otwordéw
w murze ko$ciota z liczba cndt teologalnych. Wszystko to tworzylo znaki, ktore
niosty przekaz. Nie zawsze jednak chodzito o klarowng informacje, gdyz juz sama
strzelistos¢ czy monumentalno$¢ budowli sakralnych z jednej strony tworzyta
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poczucie respektu dla Boga, z drugiej za$§ byta miejscem modlitwy, dawata moz-
liwos$¢ uczestnictwa w jakiej$ innej przestrzeni. Mozna powiedzie¢, ze w ten
sposob przekaz religijny nie ograniczat si¢ jedynie do intelektu, ale oddziatywat
réwniez na to, co za Arystotelesem klasyczna retoryka nazywata stowem pathos,
a co mogliby$my dzisiaj odda¢ — idac tropem Heideggera — stowem nastrojenie.
Nalezy réwniez chociaz wspomnie¢ o doniostym znaczeniu materiatu, z ktorego
wykonane byly budowle sakralne i paramenty liturgiczne.

Pozostajac w obrebie historii interesujacego nas problemu, nie mozna nie
odwota¢ sie do epoki baroku. Sztuka katolicka w tym okresie szta reka w rgke
z doktryna. Jest to kwestia zrozumiata i z taka korespondencja formy przestrzen-
nej z materig stowa mamy do czynienia wtasciwie w kazdej epoce. Jednak sztuka
baroku doskonale korespondowata takze ze sposobem wyktadania prawd przez
Kosciot katolicki. W odpowiedzi na Reformacje Kosciol ukazywal swoje pocho-
dzenie od Chrystusa, podkreslal role sukcesji apostolskiej i jednosci z Biskupem
Rzymu. W tym czasie, kiedy protestanci ogotacali swoje $wiatynie, dazac do pro-
stoty, budowle katolickie stawaly si¢ coraz bardziej ozdobne i bogato ztocone.
Widoczny byt swego rodzaju przepych w ornamentyce, ktory dla wiernych byt
jasnym przestaniem, jakie mozemy zwerbalizowaé¢ za pomocg sformutowania:
»Bedac w Kosciele katolickim, jeste§ we wspolnocie, ktora trwa; ktora jest skata;
ktorej nic nie zagraza. To Kosciot katolicki jest miejscem poswiadczonym przez
Tradycje”. Swigtynia barokowa to eksplozja doktryny i eksploracja wiary. Do-
skonatym przyktadem tego typu architektury rozumianej jako ,,§wieto wiary” jest
kosciot uniwersytecki Najswietszego Imienia Jezus we Wroctawiu, ktoérego pro-
jekt wykonat Teodor Moretti. Nalezy przy tej okazji zwroci¢ uwage na wazny
element wystroju §wiatyni, jaki stanowita ambona. Stowo, ktore padato z ambony
musiato mie¢ range autorytetu. Ambona byta umiejscowiona wysoko nie tylko
z technicznych powodow, ale takze ze wzgledoéw teologicznych. Takie jej usytu-
owanie pozwalato na uwydatnienie nauczycielskiego urzedu Kosciota i stwarzato
sytuacje, w ktorej jasne bylo oddzielenie nauczajacego od nauczanych, owiec od
ich pasterza. Wierny, ktory podnosit gtowe ku goérze widziat masywng ambone
i twarz kaznodziei na tle freskow, ktore czgsto odwotywaty sie do scen biblijnych,
dziatania Ducha Swietego lub niebieskiej liturgii w nowym Jeruzalem.

Dzisiaj ten komponent obrazu i zagospodarowania przestrzeni jest w pew-
nym kryzysie, jak to podkreslaja niektorzy znawcy'. Budownictwo sakralne i cata
sztuka sakralna wspotczesnie czesto nie trzyma si¢ podziatu na sztuke sakral-
na, czyli t¢ nadajaca si¢ do wykorzystania w liturgii oraz sztuke religijng, ktora
ma rol¢ pomocnicza. Szuka si¢ wcigz nowych $rodkow wyrazu dla prawd wiary,
co owocuje tym, ze nowe koscioly przestaly by¢ orientalizowane i budowane na
planie krzyza. Do ich wykonania wykorzystuje si¢ beton i inne materiaty, kto-

! Swiadectwem tego jest utworzenie Komisji ds. Sztuki i Muzyki Liturgicznej przy Kongregacji
ds. Kultu Bozego. Zob. www.liturgia.pl/artykuly/Rosna-naduzycia-liturgiczne-odczytujmy-ponownie-
Sobor.html [dostep 15.06.2013].
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re nie budza respektu, jaki tworzyly materiaty szlachetne. Koscioty buduje si¢
np. w ksztalcie rozy, gdy sa dedykowane Matce Bozej.

Nastepna wazng kwestig sg nowe media. Kosciol, patrzgc niejako socjo-
logicznie, spelnia wiele zadan na rzecz wspolnoty lokalnej, narodowej 1 0gol-
noludzkiej, co wyptywa z jego misji. Mamy tutaj do czynienia z relacjg stowo
— czyn. Pojawia si¢ jednak problem wlasciwego sposobu przedstawienia oblicza
wspotczesnego Kosciota. Wobec zmian w obrebie mentalnosci doby obecne;,
zmian rowniez w zakresie ram kulturowych i pewnego wyidealizowanego obrazu
kognitywnego, nalezy szuka¢ nowych rozwiazan, co w sposob oczywisty wigze
si¢ z koniecznoscig poszerzenia rozumienia wspolczesnej ambony, ktorg stat sie
internet, tygodniki opinii itp.

Dla zobrazowania tego problemu mozna przywota¢ dwie kwestie zwigzane
z istnieniem 1 administrowaniem stron internetowych zwigzanych z zyciem reli-
gijnym. Mozna zaryzykowa¢ stwierdzenie, ze w tej materii powtarzajg si¢ naj-
czesciej dwa bledy. Pierwszym jest niedostosowanie si¢ do specyfiki odbiorcow
tego typu mediow. Biorgc pod uwage sposdb administrowania oficjalnych stron
internetowych, mozna powiedzie¢, ze informacje umieszczane na nich zmieniajg
si¢ zbyt czesto. By¢ moze osoby za nie odpowiedzialne wzorujg si¢ na znanych
portalach informacyjnych. Nalezy jednak zauwazyc¢, ze istnieje zbyt duza réznica
w ilo$ci odwiedzin tych dwoch grup stron, ktdra jasno wskazuje na to, ze wiele
informacji ze stron kos$cielnych znika zanim zostanie przeczytana przez dosta-
teczng ilo$¢ osob. Drugim bledem jest ich lokalizm. Tres¢ tych informacji zbyt
czesto odnosi si¢ do wydarzen o matym znaczeniu, takich jak cho¢by poswigcenie
jakiego$ przedmiotu kultu religijnego przez biskupa, co jest dzialaniem samym
w sobie cennym, ale interesujacym dla waskiej grupy odbiorcow. Sg to jedynie
przyktady problemow, ktoére mozna zauwazy¢ w wykorzystaniu nowych mediow
w popularyzacji wspotczesnego dyskursu teologicznego. Zagadnienia tego nie
mozna bagatelizowa¢, gdyz posiada ono znaczny wplyw na ksztalttowanie obrazu
Kosciota w mediach i w $wiadomosci wierzacych [Lecicki 2012: 8—17]. Na range
tego problemu moze rowniez wskazywaé fakt wielokrotnych odniesien do niego
w nauczaniu papiezy [Guzek 2010: 3463531

Druga kwestia to brak kanonu symboliki chrzescijanskiej. Symptomem tego
braku jest naduzywanie mapy diecezji lub zdje¢ katedry jako logo diecezji. Taki
symbol znow podpada pod zarzut lokalizmu. Wydaje si¢, ze wybierane sg ta-
kie przedstawienia wlasnie ze wzgledu na brak powszechnie rozpoznawalnych
i przyjetych symboli religijnych zaprojektowanych zgodnie z wymogami wspot-
czesnej estetyki. Na uwage zastugujg jednak pewne nosne i trafhe rozwigzania
wykorzystywane przez niektore spotecznosci. Trzeba w tym kontekscie wspo-
mnie¢ o r6znych uwspolczesnionych wariantach symboli zakonnych, takich jak

2 Doskonate poszerzenia omawianych tutaj kwestii mozna znalez¢ w Dyskurs religijny w me-
diach opublikowanej w Tarnowie w 2010 r. przez wydawnictwo Biblos.
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litera T w duchowosci franciszkanskiej lub gora uwienczona krzyzem z trzema
gwiazdami w duchowosci karmelitanskie;.

Po wskazaniu niektorych trudnosci zwigzanych z funkcjonowaniem dys-
kursu teologicznego w szerszym $rodowisku odbiorcow, nalezy zastanowic¢ nad
powodem ich wystepowania. Wczesniej zostato niejako zatozone, ze przekaz reli-
gijny opiera si¢ na uksztattowanym stowie (w znaczeniu doktryny), a jego popu-
laryzacja polega jedynie na wlasciwym zastosowaniu istniejacych technik i form
komunikacyjnych. Chociaz doktryna katolicka rzeczywiscie cieszy si¢ wielo-
ma punktami statymi, ktére nazywamy dogmatami, to trzeba zawsze pamigtac,
ze teologia jest zdolna do zmiany. Nie chodzi tutaj o porzucenie ustalonych prawd
i formul, ale o troske o ich coraz glebsze rozumienie, co z kolei czgsto wymaga
zmian na poziomie teologicznych sformutowan. Mozna zatem zatozy¢, ze swego
rodzaju chaos, ktory obserwujemy w dziedzinie architektury, sztuki i muzyki sa-
kralnej oraz w sektorze wykorzystania do celow ewangelizacyjnych nowych me-
diéw jest wynikiem dynamicznych zmian w samorozumieniu Kosciota i sposobie
prowadzenia naukowego dyskursu teologicznego.

Po II Soborze Watykanskim w mysleniu teologicznym doszto do wielu ma-
tych rewolucji i kilku rewolt. Pozostawiajgc na boku kwestie szczegotowe i teolo-
giczne, mozna powiedzie¢, ze dokonano kilku przejs$¢, z ktorych szczegolng role
odgrywa przejscie od polemicznego charakteru dyskursu do dialogu. Sobor Waty-
kanski I byt pierwszym soborem, ktory nie uzyt formuly anathema sit, czyli wy-
klecia 0sob niezgadzajacych si¢ z przedstawiong doktryng. W fazie przygotowan
do obrad poproszono rézne gremia o przedtozenie listy zagadnien, ktore powinny
by¢ poddane wspolnej refleksji. Zdecydowana wiekszos¢ udzielita odpowiedzi
w formie wykazu pogladow, jakie nalezy potepi¢. Ostatecznie dokumenty Soboru
poszty w odwrotnym kierunku.

Druga kwestia to docenienie warto$ci terminu i rzeczywistosci doswiadcze-
nia chrzescijanskiego. Na te kwesti¢ wyczuleni byli jeszcze Ojcowie Kosciota.
Kiedy jednak doszto do radykalnego oddzielenia urz¢du teologa od pasterza, to
dyskurs teologiczny stat si¢ czysto akademicki, a w pdzniejszym czasie przyjat
metafizyczny sposob myslenia. Pytano, dla przyktadu, raczej o nature aniotow,
o to czy sa gatunkiem, czy tez kazdy z nich jest pojedynczym egzemplarzem
osobnego gatunku, gdyz nie majg ciata, materii, ktéra jest zasadg jednostkowie-
nia. Dzisiaj natomiast o aniotach teologia mowi w trzech perspektywach: historio-
zbawczej, chrystologicznej i antropologicznej. Po Soborze dokonato si¢ rowniez
przejscie od refleksji opartej na metafizyce do refleksji hermeneutycznej. Doce-
niono indukcyjny model myslenia. Od strony materialnej mozna zauwazy¢ poto-
zenie akcentu na wyrazenia zwigzane z egzystencjalnym charakterem wiary i jej
doswiadczeniem. Nastapito przejscie od kategorii metafizycznych do opisu prze-
zywania tresci religijnych.

Mozna poda¢ dwa przyktady omawianych przejs¢. Jeszcze do niedawna mo-
wilo si¢ o dwoch czesciach wyrdznianych w ramach teologii duchowosci: asce-
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tyce 1 mistyce. Separowano pewne doswiadczenia i omawiano je w taki sposéb,
jakby nie taczyt ich ani podmiot doswiadczenia, jakim jest czlowiek, ani osoba
Boga. Dzisiaj mowi si¢ juz w tym konteks$cie o teologii przymierza, gdyz ascetyka
i mistyka podpadaja pod to pojecie. Inng nazwa, bodaj najnowsza, jest teologia
doswiadczenia chrzescijanskiego.

Jako jeden z owocow zmian, jakie nastapily w sposobie prowadzenia dyskur-
su teologicznego, mozna wymieni¢ teologie feministyczna. Zrodzita si¢ ona ze
swego rodzaju krytyki stowa. Jej przedstawicielki podkreslaja, ze tradycja chrze-
$cijanska niepotrzebnie przejeta od judaizmu i starozytnego Rzymu koncepcje
spoteczenstwa, a zwlaszcza roli kobiety. Teologia stala si¢ w ten sposob patriar-
chalna. Tak rozumiana teologia feministyczna jest bliska szerszym ruchom eman-
cypacyjnym, do ktorych nalezy miedzy innymi teologia wyzwolenia. Teologia
feministyczna podkresla zwigzek stowa uzywanego w teologii z ciatem, co stano-
wi pewien punkt styczny z jezykoznawstwem kognitywnym, chociaz postulat ten
jest wyprowadzony z innych przestanek [Gomola 2010: 65—-72]. Na gruncie tego
nurtu mamy do czynienia z uwzglednieniem szeroko rozumianej perspektywy ko-
biecej, ktora — jako sktadnik do$wiadczenia — staje si¢ miejscem teologicznym.
Jesli ktos bowiem doswiadcza Boga jako kobieta, to tak powinien tez o Nim mo-
wi¢. Teologia feministyczna czesto jednak odchodzi od ortodoksji lub wrecz nie
jest juz teologig chrzescijanska. Tak dzieje si¢ przypadku teologii bogini, ktéra
popadia w druga skrajnosc¢ i ideologicznie pomija rozumienie Boga jako Ojca, co
przeciez ma proweniencj¢ biblijna. Przyktadem konsekwencji narodzin teologii
feministycznej dla stlowa jest przyjecie konceptualizacji doswiadczenia w wyra-
zeniu ,,Bog jest Matka” lub podobnych. Istnieje podstawowa trudnos¢ w przekta-
daniu tekstow powstatych w obrebie teologii kobiecej na jezyk polski, gdyz jako
nurt rozwijajacy si¢ gtownie w krajach postugujacych si¢ jezykiem angielskim
nie napotyka on na trudnosci, z ktérymi zmaga si¢ polski thumacz, prébujac oddac
takie wyrazenia jak ,,przyjaciel” i ,,ukochany” bez wskazywania na ich rodzaj.

Doktryna wiary przektada si¢ w sposob klarowny na jezyk modlitwy. Na ko-
niec bedzie rzecza warto$ciowa zatrzymac si¢ nad tekstami formularzy mszalnych.
Dla przyktadu przywotane zostang dwie kolekty, czyli modlitwy wypowiadane na
poczatku Eucharystii, zaczerpnigte ze ,,Zbioru mszy o Najswietszej Maryi Pan-
nie”. Formularze mszalne zawarte w tym tomie zostaty w zdecydowanej wiek-
szo$ci ulozone juz po Soborze Watykanskim II. Pierwsza z kolekt nawiazuje
w swojej budowie do rzymskiego umiaru, ktory cechuje wszystkie starsze teksty
liturgiczne, natomiast druga zostala skomponowana wedhug nowych wzorcow.

Wszechmogacy Boze, obchodzimy wspomnienie NMP, ktoéra hojnie obda-
rzyte$ Twoimi darami, za Jej wstawiennictwem daj nam takze udziat w petni Two-
jej taski [Zbior 2010: 101].

Boze, Ty w przedziwnym zamysle swojej mitosci postanowites, aby Najswictsza Maryja Pan-
na wydata na $wiat Tworce taski, i dates Mu Ja za pomocnice w dziele odkupienia ludzi, spraw, aby
nam wyjednata obfite taski i doprowadzita nas do portu wiecznego zbawienia [Zbior 2010: 135].
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Chociaz pierwsza kolekta posiada bardziej rozbudowang apostrofe (,, Wszech-
mogacy Boze”), to mocno rozbudowana czes$¢ anamnetyczna (wspomnienie dziet
Boga) drugiej powoduje, Ze niesie ona ze soba wigcej tresci i leksykalnie jest ob-
szerniejsza. Czg$¢ trzecia w modlitwie pierwszej zawiera jedng prosbe, w drugiej
dwie rozbudowane. Analizy euchologiczne innych tekstow wskazujg na t¢ samg
prawidtowosé: nowe teksty liturgiczne sa obszerniejsze i posiadajg wigcej wyra-
zen zaczerpnietych wprost z dyskursu teologicznego.

W celu udzielenia odpowiedzi na pytanie o stan stowa we wspodtczesnym
dyskursie teologicznym nalezy prowadzi¢ dalsze badania nad zmianami, jakie
dokonaty si¢ w ostatnich dziesigcioleciach w obrebie leksyki oraz komponentu
wizualnego przekazu religijnego. Powyzszy artykut ma charakter zwrdocenia uwa-
gi na pewne wazne kwestie i w zaden sposob nie wyczerpuje podjetego tematu.
Na zakonczenie warto powtorzy¢ wczesniej przywotang tezg, ze obecnie jesteSmy
$wiadkami bardzo wielu zmian w obrebie modelu uprawiania teologii, ktore po-
woduja, ze teologia praktyczna, jesli uzy¢ tego podziatu, wcigz poszukuje odpo-
wiednich form wizualnych, ktore wspotgralyby z ,,nowym stowem”. Zadanie to
jest trudne, gdyz wymaga myslenia hastowego, a wspotczesny przekaz teologicz-
ny (na co moze wskaza¢ analiza euchologiczna) uzywa do opisu rzeczywistosci
chrzescijanskiej coraz wiekszej liczby stow.
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