Benedykt XVI: Miejsce uczenia sie i ¢wiczenia
nadziei

Zasadniczo miare cztowieczenstwa okresla sie w odniesieniu do
cierpienia i do cierpigcego. Ma to zastosowanie zarowno w przypadku
jednostki, jak i spoteczenstwa. Spoteczenstwo, ktore nie jest w stanie
zaakceptowac cierpigcych ani im poméc i mocg wspétczucia
wspotuczestniczy¢ w cierpieniu, réwniez duchowo, jest
spoteczenistwem okrutnym i nieludzkim - pisat Benedykt XVIw
encyklice ,,Spes salvi”.

I. Modlitwa jako szkola nadziei

Pierwszym istotnym miejscem uczenia sie nadziei jest modlitwa. Je§li
nikt mnie juz wiecej nie stucha, B6g mnie jeszcze stucha. Jesli juz nie
moge z nikim rozmawiaé, nikogo wzywac, zawsze moge méwic do Boga.
Jesli nie ma juz nikogo, kto mogtby mi pomoc - tam, gdzie chodzi o
potrzebe albo oczekiwanie, ktore przerastajg ludzkie mozliwosSci
trwania w nadziei — On moze mi poméc. Gdy jestem skazany na
catkowitg samotnos¢... ale modlacy sie nigdy nie jest catkowicie
samotny. Niezapomniany Kardynat Nguyen Van Thuan, ktéry spedzit w
wiezieniu 13 lat, z czego 9 w izolacji, pozostawil nam cenng ksigzke:
Modlitwy nadziei. Tam, w sytuacji wydawatoby sie totalnej desperacji,
stuchanie Boga, mozliwo$¢ mowienia do Niego, dawaty mu rosngcg site
nadziei, ktéra po uwolnieniu pozwolita mu stac sie dla ludzi catego
Swiata Swiadkiem nadziei — tej wielkiej nadziei, ktora nie gasnie nawet
podczas nocy samotnosci.

W modlitwie cztowiek Wewnetrznag relacje

powinien uczy¢ sie, o co zachodzgcg miedzy

prawdziwie powinien prosic¢ modlitwa i nadziejq

Boga — co jest godne Boga. 1?1e;kn1e zilustrowat
Sw. Augustyn w
jednej ze swoich

homilii na temat



Pierwszego Listu $w. Jana. Definiuje on modlitwe jako ¢wiczenie
pragnienia. Czlowiek zostal stworzony dla wielkiej rzeczywistosci — dla
samego Boga, aby byt przez Niego wypelniony. Jednak jego serce jest
zbyt ciasne dla tej rzeczywistosci, ktora zostata mu przeznaczona. Musi
sie rozszerzyC. «Odktadajgc na pdzniej [swoéj dar], BOg rozszerza nasze
pragnienie; poprzez pragnienie rozszerza ducha i powiekszajgc go,
sprawia, ze moze [przyjac Jego samego]». Augustyn odsyta do sw.
Pawtla, ktéry méwi o sobie, ze zyje ukierunkowany na rzeczy, ktére majg
nadej$¢ (por. Flp 3, 13). Nastepnie odwotuje sie do bardzo pieknego
obrazu, aby opisac proces rozszerzania i przygotowania ludzkiego serca.
«Zatéz, ze Bog chce cie napetni¢ miodem [symbol tagodnos$ci Boga i
Jego dobroci]. Jesli jednak ty jeste$ peten octu, gdzie zmiescisz midéd?»
Naczynie, to znaczy serce, musi by¢ najpierw rozszerzone, a potem
oczyszczone z octu i jego zapachu. To wymaga pracy, jest optacone
cierpieniami, ale jedynie w ten sposéb przysposabiamy sie do tego, do
czego jesteSmy przeznaczeni. Nawet jesli Augustyn méwi bezposrednio
jedynie o wrazliwosci na Boga, to jednak jawi sie jasno, ze cztowiek w tej
pracy, dzieki ktorej uwalnia sie od octu, nie tylko staje sie wolny dla
Boga, ale wlasnie otwiera sie na innych. Jedynie bowiem stajgc sie
dzieémi Bozymi, mozemy by¢ w jednosci z naszym wspélnym Ojcem.
Modli¢ sie, to nie znaczy wychodzi¢ poza historie i chowac sie w
prywatnym kacie wtasnego szczescia. Prawidtowa modlitwa jest
procesem oczyszczenia wewnetrznego, ktory czyni nas otwartymi na
Boga i przez to wiasnie otwartymi na ludzi. W modlitwie cztowiek
powinien uczy¢ sie, o co prawdziwie powinien prosi¢ Boga — co jest
godne Boga. Musi uczy¢ sie, ze nie moze modli¢ sie przeciw drugiemu.
Musi uczy¢ sie, Ze nie moze prosic o rzeczy powierzchowne i wygody,
ktérych pragnie w danym momencie — ulegajgc matej, falszywej
nadziei, ktéra odwodzi go od Boga. Musi oczyszczac swoje pragnienia i
nadzieje. Musi uwalnia¢ sie od ukrytych ktamstw, ktérymi zwodzi
samego siebie: Bég je widzi, a w odniesieniu do Boga cztowiek réwniez
musi je uznad. «Kto jednak dostrzega swoje btedy? Oczy$¢ mnie od tych,
ktore sg skryte przede mng» — modli sie Psalmista (19 [18], 13). Brak
uznania win, iluzja niewinnosci nie usprawiedliwia mnie i nie zbawia,
poniewaz otepienie sumienia, niezdolno$¢ rozpoznania we mnie zta
jako takiego, jest mojg wing. Jesli nie ma Boga, by¢ moze musze uciekac
sie do takiego zafalszowania, bo nie ma nikogo, kto mégtby mi
przebaczy¢, nikogo, kto bylby prawdziwg miarg. Tymczasem spotkanie
z Bogiem budzi moje sumienie, aby nie podsuwato mi juz



samousprawiedliwienia, nie byto odbiciem mnie samego i moich
wspotczesnych, ktérzy majg na mnie wplyw, ale by byto zdolnoscig
stuchania samego Dobra.

Aby modlitwa rozwinefa te Aby modlitwa

oczyszczajgcg moc, musi byc z rozwineta te

jednej strony bardzo osobista, oczyszczajacg moc,

musi by¢ konfrontacjg mojego musibycz jednej
. . strony bardzo
«a» z Bogiem osobista, musi by¢
konfrontacjg mojego
«ja» z Bogiem, z
Bogiem zywym. Z drugiej jednak strony musi by¢ wcigz od nowa
prowadzona i oSwiecana przez wielkie modlitwy Ko$ciota i $wietych,
przez modlitwe liturgiczng, w ktorej Pan nieustannie uczy nas, jak
modli¢ sie wtasciwie. Kardynat Nguyen Van Thuan w swojej ksigzce
zawierajgcej nauki rekolekcyjne wspomniat, ze w jego zyciu byty dtugie
okresy, w ktorych nie byt zdolny modli¢ sie, a wtedy kurczowo trzymat
sie stow modlitwy Kos$ciota: Ojcze nasz, Zdrowas Maryjo i modlitw
liturgicznych. W rozmowie z Bogiem modlitwa publiczna musi zawsze
splatac sie z osobistg. W ten sposdb mozemy mowi¢ do Boga, a Bog
mowi do nas. Tak dokonujg sie w nas oczyszczenia, dzieki ktérym
otwieramy sie na Boga i stajemy sie zdolni do stuzby ludziom. Tak tez
otwieramy sie na wielkg nadzieje i stajemy sie stugami nadziei wobec
innych: nadzieja w sensie chrzes$cijanskim jest tez zawsze nadziejq dla
innych. I jest to nadzieja czynna, w ktérej walczymy, aby rzeczy nie
zmierzaly ku « perwersyjnemu koncowi ». Jest ona czynna rowniez w
tym sensie, ze utrzymujemy $wiat otwarty na Boga. Tylko tak pozostaje

ona nadziejq prawdziwie ludzka.

II. Dzialanie i cierpienie jako miejsca uczenia si¢ nadziei

Kazde powazne i prawe dzialanie cztowieka jest czynng nadziejg. Jest
nig przede wszystkim w takim sensie, Ze w ten sposéb usitujemy
wypelni¢ nasze mate i wieksze nadzieje: wywigzacd sie z takiego czy
innego zadania, ktére ma znaczenie dla dalszej drogi naszego zycia;
przez wlasne zaangazowanie przyczynic sie do tego, aby swiat byt
bardziej promienny i ludzki, i aby tak otwieraty sie drzwi na przysztosc.
Jezeli jednak nie o§wieca nas swiatto wielkiej nadziei, ktorego nie mogg



zgasiC czy to mate osobiste niepowodzenia, czy to kleski o znaczeniu
historycznym, codzienny wysitek, by dalej zy¢ i trud dla wspdlnej
przysztosci meczy nas albo zamienia sie w fanatyzm. Jesli nie mozemy
oczekiwac¢ wiecej niz to co jest osiggalne w danym przypadku i to, co
wladze polityczne i ekonomiczne mogg nam zaoferowaé, nasze zycie
szybko redukuje sie i zostaje pozbawione nadziei. Wazne jest wiedzie¢,
ze moge zawsze zywiC nadzieje, nawet jezeli w moim zyciu albo w
danym historycznym momencie jest oczywiste, Ze nie mam czego sie
spodziewad. Tylko wielka nadzieja-pewnos¢, ze na przekér wszelkim
niepowodzeniom moje zycie osobiste oraz cata historia sg pod opiekg
niezniszczalnej mocy Mito$ci, i dzieki niej i dla niej majg sens i wartos¢
- tylko taka nadzieja moze w tym przypadku dodac jeszcze odwagi, by
dziatac i i$¢ naprzod. OczywiScie nie mozemy «zbudowac» krolestwa
BozZego wiasnymi sitami - to, co budujemy pozostaje zawsze
krélestwem ludzkim, ze wszystkimi ograniczeniami wiasciwymi
naturze ludzkiej. Krélestwo Boze jest darem i wtasnie dlatego jest
wielkie i piekne, i stanowi odpowiedZ na nadzieje. Nie mozemy tez —
uzywajgc klasycznej terminologii — «zastuzy¢» sobie na niebo przez
nasze dzieta. Ono jest zawsze czyms wiecej, niz to, na co zastugujemy,
tak jak to, ze jesteSmy kochani nigdy nie jest czyms, na co
«zastuzyliémy», ale zawsze darem. Niemniej przy catej Swiadomosci
«wartosci dodatkowej», jakg ma «niebo», zawsze pozostaje prawda, ze
nasz sposOb postepowania nie jest obojetny dla Boga, zatem nie jest tez
obojetny dla rozwoju historii. MoZemy otworzy¢ samych siebie i Swiat,
aby wkroczyt Bog: Bég prawdy, mitosci i dobra. Dokonali tego swieci,
ktérzy jako «pomocnicy Boga» przyczynili sie do zbawienia Swiata (por.
1 Kor 3, 9; 1 Tes 3, 2). Mozemy uwolni¢ wiasne zycie i $wiat od zatrucia i
zanieczyszczenia, ktére mogg zniszczy¢ terazniejszos$¢ i przysztosc.
Mozemy oczyscic i zachowac bez skazy Zrddta stworzenia, i w ten
sposOb wraz ze stworzeniem, ktére uprzedza nas jako dar, czyni¢ to, co
stuszne i zgodne z wewnetrznymi wymaganiami i celowos$cig
stworzenia. To ma sens, nawet je§li pozornie nie daje rezultatéw lub
wydaje sie, ze jesteSmy bezsilni wobec przewagi sit przeciwnych. Tak z
jednej strony z naszych dziel wyptywa nadzieja dla nas i dla innych;
rownoczes$nie jednak to ta wielka nadzieja, oparta na Bozych
obietnicach, dodaje nam odwagi i ukierunkowuje nasze dziatanie w
chwilach dobrych i ztych.



Musimy zrobi¢ wszystko dla Podobnie jak

pokonania cierpienia, ale dziatanie rowniez i
catkowite usuniecie go ze cierpienie przynalezy
do ludzkiej

Swiata nie lezZy w naszych !
egzystencil.

mozliwosciach. Pochodzi ono 2
jednej strony z
naszej skoficzonosci,

a z drugiej strony z ogromu win, jakie nagromadzity sie w ciggu historii i
jakie rownieZ obecnie bez przerwy narastajg. Oczywiscie nalezy robic
wszystko, co w naszej mocy, aby cierpienie zmniejszyé: zapobiec, na ile
to mozliwe, cierpieniom niewinnych, u§mierzac¢ bél, pomagaé¢ w
przezwyciezeniu cierpien psychicznych. Sg to obowigzki wynikajgce
zaréwno ze sprawiedliwosci, jak i z mitosci, ktére wchodzg w zakres
podstawowych wymagan chrzes$cijanskiej egzystencji i kazdego zycia
prawdziwie ludzkiego. W walce z bélem fizycznym udato sie poczynic¢
wielkie postepy. Tymczasem cierpienia niewinnych, jak réwniez
cierpienia psychiczne raczej nasilily sie w ciggu ostatnich dziesiecioleci.
Tak, musimy zrobi¢ wszystko dla pokonania cierpienia, ale catkowite
usuniecie go ze Swiata nie lezy w naszych mozliwosciach — po prostu
dlatego, ze nie mozemy zrzucic z siebie naszej skoriczonosci i dlatego,
ze nikt z nas nie jest w stanie wyeliminowa¢ mocy zta, winy, ktéra — jak
to widzimy — nieustannie jest zrodtem cierpienia. To mégiby zrobié
tylko Bég: jedynie Bog, ktory stajgc sie cztowiekiem sam wchodzi w
historie i w niej cierpi. Wiemy, ze ten Bog jest i Ze dlatego moc, ktéra
«gtadzi grzech $wiata» (J 1, 29) jest obecna na $wiecie. Wraz z wiarg w
istnienie tej mocy pojawita sie w historii nadzieja na uleczenie §wiata.
Chodzi tu jednak wtasnie o nadzieje, a jeszcze nie o spetnienie; o
nadzieje, ktéra dodaje nam odwagi, bySmy staneli po stronie dobra
roOwniez tam, gdzie wydaje sie, Ze to beznadziejne, ze Swiadomoscig, Ze
w historii — takiej jakg widzimy — moc grzechu pozostaje ciggle straszng
teraZzniejszoscia.

Powr6¢émy do naszego tematu. Mozemy starac sie ograniczy¢
cierpienie, walczy¢ z nim, ale nie mozemy go wyeliminowac¢. Wtasnie
tam, gdzie ludzie, usitujgc unikng¢ wszelkiego cierpienia, starajg sie



uchyli¢ od wszystkiego, co moze powodowac bél, tam, gdzie chcg
zaoszczedzi¢ sobie wysitku i bélu zwigzanego z prawdg, mitoscig,
dobrem, staczajg sie w zycie puste, w ktérym by¢ moze juz prawie nie
ma bolu, ale coraz bardziej dominuje mroczne poczucie braku sensu i
zagubienia. Nie unikanie cierpienia ani ucieczka od b6lu uzdrawia
cztowieka, ale zdolno$¢ jego akceptacji, dojrzewania w nim, prowadzi do
odnajdywania sensu przez zjednoczenie z Chrystusem, ktéry cierpiat z
nieskoriczong mitoscig. W tym kontekscie chciatbym zacytowac kilka
zdan z listu meczennika wietnamskiego Pawta Le-Bao-Thina (t 1857),
w ktérych przejawia sie ta przemiana cierpienia przez site nadziei, ktora
rodzi sie z wiary. «Ja, Pawel, wiezien dla imienia Chrystusa, chce,
abyscie poznali utrapienia, w jakich codziennie jestem pograzony,
abyscie rozpaleni Bozg mitos$cig oddawali wraz ze mng chwate Bogu:
Jego mitosierdzie trwa na wieki (por. Ps 136 [135]). To wiezienie
prawdziwie jest obrazem wiecznego piekta: do okrutnych tortur
r6znego rodzaju, jak okowy, zelazne tancuchy, powrozy, dochodzi
nienawis$¢, odwet, potwarze, obelzywe stowa, fatszywe oskarzenia,
ztosliwosci, podte przysiegi, ztorzeczenia, a w konicu trwoga i smutek.
Bég, ktory uwolnit trzech mtodziencéw z rozpalonego pieca, jest mi
zawsze bliski; i mnie réwniez uwolnit od tych udrek, przemieniajgc je w
stodycz: Jego mitosierdzie trwa na wieki. Posrodku tych katuszy, od
ktérych zazwyczaj gng sie i zalamujg inni, dzieki tasce Bozej jestem
peten radosci i pogody, bo nie jestem sam, ale jest ze mng Chrystus [...].
Jak znie$¢ ten straszliwy codzienny widok cesarzy, mandarynéw i ich
dworzan, przeklinajgcych Twoje Swiete imie, Panie, ktory zasiadasz na
cherubach (por. Ps 80 [79], 2) i serafinach? Oto Twoj krzyz deptany jest
stopami pogan! Gdzie jest Twoja chwata? Patrzgc na to wszystko wole,
przez zar mito$ci do Ciebie, by odcieto mi cztonki i bym umart na
Swiadectwo Twojej mitosci. Ukaz mi, Panie, Twoja potege, przyjdZz mi z
pomocg i mnie wybaw, aby w mojej stabosci objawita sie i byta
pochwalona Twoja moc wobec ludéw [...]. Umitowani bracia, styszac o
tych rzeczach radujcie sie, nieustannie wznoscie hymn wdziecznosci
Bogu, ktory jest Zrodtem wszelkiego dobra, i blogostawcie Go wraz ze
mng: na wieki trwa Jego mitosierdzie. [...] Pisze do was o tym
wszystkim, aby wasza i moja wiara stanowity jednos$¢. Podczas gdy
szaleje nawalnica, rzucam kotwice u tronu Boga: Zzywg nadzieje, ktorg
nosze w sercu». To list z «piekta». Jest w nim caty horror obozu
koncentracyjnego, w ktorym do tortur zadawanych przez tyranéw
dochodzi eksplozja zta w samych ofiarach, ktore tym sposobem stajg sie
roOwniez narzedziami okrucieristwa oprawcow. Jest to list z piekla, ale
potwierdzajg sie w nim stowa Psalmu: «Gdy wstgpie do nieba, tam



jestes; jeste$ przy mnie, gdy sie w Szeolu potoze [...]. Jesli powiem:
,,Niech mnie przynajmniej ciemnosci okryjg”, [...] nawet ciemnos$¢ nie
bedzie ciemna dla Ciebie, a noc jak dzien zajasnieje, mrok jest dla
Ciebie jak $wiatto» (Ps 139 [138], 8-12; por. takze Ps 23 [22], 4).
Chrystus zstgpit do «piekta» i w ten sposéb jest blisko kazdego, kto
zostal tam wrzucony, przemieniajgc dla niego ciemnosci w §wiatto.
Cierpienie, tortury pozostajg straszne, niemal nie do zniesienia.
Wzeszta jednak gwiazda nadziei, ktora niczym kotwica serca siega tronu
Boga. Nie wybucha w cztowieku zto, lecz zwycieza swiatto: cierpienie —
nie przestajgc by¢ cierpieniem — mimo wszystko staje sie piesnig

pochwalna.
Zasadniczo miare Zasadniczo miare
cztowieczenistwa okresla sie w cztowieczenstwa

odniesieniu do cierpienia i do okresla si¢ w

cierpiacego. o.dni(?sie.ni}l do
cierpieniaido
cierpigcego. Ma to
zastosowanie
zaréwno w przypadku jednostki, jak i spoteczenistwa. Spoteczenstwo,
ktére nie jest w stanie zaakceptowac cierpigcych ani im poméc i mocg
wspoéiczucia wspotuczestniczy¢ w cierpieniu, réwniez duchowo, jest
spoteczenstwem okrutnym i nieludzkim. Spoteczenistwo nie moze
jednak akceptowac cierpigcych i wspierac ich w cierpieniu, jesli nie sg do
tego zdolne jednostki. Co wiecej, jednostka nie moze akceptowac
cierpienia drugiego, jesli ona sama nie potrafi odnalez¢ w cierpieniu
sensu, drogi oczyszczenia i dojrzewania, drogi nadziei. Zaakceptowac
drugiego, ktory cierpi, oznacza bowiem przyjgc na siebie w jakis sposob
jego cierpienie, tak ze staje sie ono rowniez moim. Wtasnie dlatego
jednak, ze staje sie ono teraz cierpieniem podzielanym, Ze jest w nim
obecny kto$ inny, oznacza to, ze $wiatto mitosci przenika moje
cierpienie. Lacinskie stowo con-solatio, pocieszenie, wyraza to w piekny
sposéb, sugerujgc « bycie-razem » w samotnosci, ktéra juz nie jest
samotnoscig. Ale takze zdolno$¢ akceptacji cierpienia z mitosci do
dobra, prawdy i sprawiedliwo$ci stanowi o mierze cztowieczenstwa,
jezeli bowiem ostatecznie moj dobrobyt, moja nietykalnos¢ jest
wazniejsza od prawdy i sprawiedliwos$ci, wéwczas panuje prawo
mocniejszego; wowczas dominuje przemoc i klamstwo. Prawda i
sprawiedliwo$¢ winny by¢ wazniejsze od mojej wygody i nietykalnosci,
W przeciwnym razie moje wtasne zycie staje sie klamstwem. [ w konicu,



roOwniez «tak» wypowiedziane mitos$ci jest Zrédtem cierpienia, bo mitos$¢
wcigZz na nowo wymaga samowyrzeczenia, w ktorym pozwalam sie
przycinac i rani¢. Mito$¢ w rzeczywistos$ci nie moze istnie¢ bez tego
wyrzeczenia sie samego siebie, r6wniez bolesnego, inaczej staje sie
czystym egoizmem, a przez to samo staje sie zaprzeczeniem mitosci.

Zdolnos¢ do cierpienia z Cierpie¢ z innymi,

mitosci do prawdy jest miarg dla innych; cierpiec z

cztowieczeristwa. powodu pragnienia
prawdy i
sprawiedliwoS$ci;

cierpie¢ z powodu
stawania sie osobg, ktora naprawde kocha - oto elementy
fundamentalne cztowieczenstwa, ktérych porzucenie zniszczytoby
samego cztowieka. Jednak znowu rodzi sie pytanie, czy jesteSmy do
tego zdolni? Czy inny jest wystarczajgco wazny, abym ja dla niego
cierpiat? Czy prawda jest dla mnie na tyle wazna, by wynagrodzita
cierpienie? Czy obietnica mito$ci jest tak wielka, aby usprawiedliwiata
dar z samego siebie? W historii ludzkosci wierze chrze$cijanskiej
przypada ta wiasnie zastuga, ze w nowy sposéb i z nowg glebig obudzita
w cztowieku zdolnos$¢ do takich sposobdw cierpienia, jakie sg
decydujgce dla jego cztowieczenstwa. Wiara chrzescijariska pokazata, ze
prawda, sprawiedliwo$¢, mitos¢ nie sg po prostu ideatami, ale
rzeczywisto$cig w najwyzszym stopniu. Ukazata nam bowiem, ze Bog -
osobowa Prawda i Mito$¢ - zechciat cierpie¢ dla nas i z nami. Bernard z
Clairvaux ukut wspaniate powiedzenie: Impassibilis est Deus, sed non
incompassibilis — B6g nie moze cierpie¢, ale moze wspéicierpiec.
Czlowiek jest dla Boga tak bardzo cenny, ze On sam stat sie
cztowiekiem, aby moc wspotcierpieé z cztowiekiem, w sposéb
rzeczywisty, w ciele i krwi, jak to nam przedstawia opis Meki Jezusa.
Stad w kazde cierpienie ludzkie wszedt Ktos, kto je z nami dzieli i znosi;
stgd w kazdym cierpieniu jest odtad obecne con-solatio, pocieszenie
przez wspotcierpigcg mitos¢ Boga, i tak wschodzi gwiazda nadziei.
OczywiS$cie w naszych réznorakich cierpieniach i probach stale
potrzebujemy takze matych i wiekszych nadziei — zyczliwej wizyty,
uzdrowienia ran wewnetrznych i zewnetrznych, pozytywnego
rozwigzania kryzyséw, i tak dalej. W matych prébach te rodzaje nadziei
mogq by¢ nawet wystarczajgce. Jednak w prawdziwie wielkich prébach,
w ktérych musze definitywnie postanowi¢, ze przedktadam prawde nad
dobrobyt, kariere, posiadanie, staje sie niezbedna pewnos$¢ prawdziwej,



wielkiej nadziei, o ktorej méwiliSmy. Rowniez dlatego potrzebujemy
swiadkéw, meczennikéw, ktorzy oddali sie bez reszty, aby przez nich
byto nam pokazane, jak dawac sie dzien po dniu. Potrzebujemy tego,
aby$my rowniez w matych codziennych wyborach stawiali wyzej dobro
niz wygode — wiedzgc, Ze wtasnie tak prawdziwie przezywamy zycie.
Powiedzmy to jeszcze raz: zdolnos¢ do cierpienia z mitosci do prawdy
jest miarg cztowieczenstwa. Ta zdolnos$¢ do cierpienia zalezy jednak od
rodzaju i od miary nadziei, jakg nosimy w sobie i na jakiej budujemy.
Swieci, poniewaz byli pelni wielkiej nadziei, potrafili przej$¢ wielka
droge « bycia-cztowiekiem » w taki sposéb, jak to przed nami zrobit
Chrystus.

Chciatbym dodac jeszcze niewielkg uwage, nie catkiem pozbawiong
znaczenia dla codziennych zdarzen. Nie tak dawno do$¢ szeroko
rozpowszechnionej formie poboznosci — dzi§ moze mniej
praktykowanej — przyswiecata mysl, Ze mozemy « ofiarowac »
niewielkie, mniej lub bardziej ucigzliwe trudy codziennoS$ci, ktére wcigz
na nowo na nas spadajg, nadajgc im w ten sposdb sens. W tej
poboznos$ci dochodzito do pewnej przesady, bywaty niezdrowe
momenty, ale trzeba sie zapytac, czy nie zawierata ona czego$ w jakis
sposoOb istotnego, co mogtoby by¢é pomocne. Co znaczy « ofiarowac »?
Ludzie ci byli przekonani, ze mogg wnie$¢ w wielkie wspétcierpienie
Chrystusa swe mate trudy, ktére w ten sposdb stawaty sie czescig
skarbca wspotczucia, ktorego potrzebuje rodzaj ludzki. Tak rowniez
mate klopoty codzienno$ci mogg nabrac sensu i by¢ wktadem w
ekonomie dobra, mitosci posréd ludzi. Moze rzeczywiscie powinniSmy
zapytac sie, czy nie moze stanowic to rowniez dla nas sensownej
perspektywy.

Benedykt XVI



