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By¢ cztowiekiem naprawde wolnym — to by¢ nieustannie otwartym
na triade: prawdy, dobra i piekna, poprzez fides et ratio.

ks. Wojciech Cichosz
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Wprowadzenie

,»Wiara i rozum (Fides et ratio) sa jak dwa skrzydla, na ktérych duch ludzki unosi
si¢ ku kontemplacji prawdy” — tym zdaniem rozpoczyna Jan Pawet II encyklike uka-
zujaca komplementarno$¢ wiary i rozumu. Mozna powiedzieé, ze czlowiek jako osoba
jest ,,skazany” na prawdg — tak od strony ontycznej, jak i poznawczej — poniewaz ca-
lym soba pragnie zy¢ w prawdzie swego bytu przez to, ze poznaje prawdeg swego ist-
nienia oraz prawdg istnienia otaczajacej go rzeczywistosci. Zmierzanie do prawdy sta-
nowi o cztowieku. Ono znaczy jego istnienie w kazdym czasie i w kazdej kulturze.
Zmierzanie do prawdy wlasnego istnienia zostato ujete w tzw. pytaniach egzystencjal-
nych: Skad przyszedtem? Dokad zmierzam? Co powinienem? Czego mogg si¢ spo-
dziewac? Aby odpowiedzie¢ na te pytania, trzeba zna¢ odpowiedz na pytanie funda-
mentalne: Kim jestem? Kazdy cztowiek i kazde pokolenie musi da¢ wtasna, osobista
odpowiedz na te pytania, poniewaz zycie kazdego jest darem i zadaniem.

Jest sprawa oczywista, ze odpowiedzi na pytania dotyczace bytu—zycia czlowieka
czesto sa jednostronne, aspektowe, stawiane przedmiotem zainteresowania. Takie py-
tania sg usprawiedliwione, nawet konieczne. Odpowiedzi na nie powigkszaja nasza
wiedzeg o cztowieku, przyczyniaja si¢ do poprawy jego zycia.

W pytaniach egzystencjalnych nie chodzi o przedmiot, tylko o podmiot, czyli
o0 istnienie nas samych, o sens naszego bycia ludzmi. Dlatego czgsciowe odpowie-
dzi, tak ze strony niewzruszonego fideizmu, jak i bezkrytycznego racjonalizmu, nie
odpowiadaja duchowi cztowieka, poniewaz nie uwzgledniaja jego istnienia i istoty.
Kontemplacja nie jest tylko podziwianiem prawdy. Podziw jest jednocze$nie wej-
$ciem w obszar prawdy, jest uczestniczeniem w prawdzie. Dlatego wszelkie zamy-
$lenie nad istnieniem osoby ludzkiej musi uwzglednia¢ filozofig bytu, czyli dzie-
dzictwo mysli starozytnej i $redniowiecznej oraz filozofi¢ $wiadomosci, czyli
dziedzictwo my$li nowozytnej i wspdlczesnej. Musi to by¢ zamyst obejmujacy cate-
go cztowieka.

Praca J. Wadowskiego jest glosem w dyskusji dotyczacej rozumienia osoby ludz-
kiej. Znajdujemy w niej szeroka analiz¢ pytan egzystencjalnych oraz opisy relacji,
w jakich moga czy powinny pozosta¢ z sobg rozum i wiara. Sama wiara, jak i sam ro-
zum stanowia swoistego rodzaju zagrozenie dla osoby ludzkie;j.



8 Wprowadzenie

Wyrazam rado$¢, ze praca J. Wadowskiego ukazuje si¢ w serii wydawanej przez
Studium Nauk Humanistycznych Politechniki Wroctawskiej. Mam tez gleboka na-
dzieje, ze sktoni ona wielu do podjecia ,,problemu”, jakim jest cztowiek, a jeszcze
bardziej do uswiadomienia sobie tajemnicy wlasnego istnienia i jej najglebszego prze-
zywania.

Jerzy Machnacz
Wroctaw, 15 marca 2010 r. Dyrektor Studium Nauk Humanistycznych PWr.



1. Wstep

Epoka, ktora wydaje si¢ konczy¢, to w przekonaniu wielu ludzi czas ,,$mierci Bo-
ga”, masowy charakter nie tyle ateizmu $§wiadomego, ile indyferentyzmu, eksploz;ji
wolnosci rozumianej czgsto na zasadzie ,,bedziecie jako bogowie”.

Epoke te zwiastowat Fryderyk Nietzsche, filozof, ktory nie zrozumiat chrzescijan-
stwa (albo raczej rozumiat je przez pryzmat oportunistycznej interpretacji), mimo ze
intuicje polityczno-spoteczne miat na pewno czegsciowo stuszne. Po hekatombach XX
i poczatkéw XXI wieku uzurpatorska filozofia Nietzschego troche przybladial. Nato-
miast niektamany entuzjazm, z jakim spotykat si¢ w $wiecie Jan Pawet II, swiadczy
o tym, ze gtdd wiary wcale nie zanikt, a wreez przeciwnie2. O Boga ba¢ si¢ nie musi-
my. Wydaje si¢, ze mozna oglosi¢ koniec pewnej epoki, epoki ,,nietzscheanskie;j”;
mozna ja nazwac ,,postnietzscheanska”. Postnietzscheanizm nie oznacza, ze mysl sa-
motnego filozofa nie ma nam juz nic do przekazania, przede wszystkim jednak odnosi
si¢ do tezy mysliciela, ze nikt juz nie Wierzy3. Mozna pokusi¢ si¢ o stwierdzenie, ze

799

Boga nie da sig ,,wyrzucic¢

! Zywotno$¢ mysli Fryderyka Nietzschego wynika raczej z pasji, niezalezno$ci myslenia, zaangazowania
oraz z prowokatorskich i niejednoznacznych sformutowan, na pewno interesujacych i ciekawych. Przykladem
jest ksiazka K. Michalskiego, Plomien wiecznosci. Eseje o myslach Fryderyka Nietzschego, Krakow 2007.

% Trudno zrozumieé, dlaczego utozsamia si¢ w naszej kulturze racjonalizm z ateizmem (tak np. na
stronie internetowej www.racjonalista.pl). Dlaczego racjonalizm musi by¢ ateistyczny? Wniosek ma tu
by¢ jednoznaczny — teizm jest irracjonalny. To wlasnie chca nam powiedzie¢ ateisci. Wydaje sig nato-
miast, ze niezalezne spojrzenie nie bgdzie wyrokowaé, ktore podejscie jest bardziej racjonalne. Dowody
irracjonalizmu reprezentujacych opcjg ,,naukowa” sa rownie — jesli nie bardziej — przygniatajace, jak do-
wody na irracjonalno$¢ zachowan i przekonan niektorych wierzacych. Mozna wigc powiedzie¢, ze sam
ten podziat jest catkowicie niezasadny.

3 Jezeli ,,smier¢ Boga” rozumieé psychologicznie i spotecznie, to wystarczy pobiezny rzut na staty-
styki, aby stwierdzi¢ fatszywosc¢ takiego stwierdzenia. Nawet jednak calkowity zanik wiary w Boga ni-
czego nie dowodzi (ani niczemu nie zaprzecza). Jezeli za$ ktos chce rozumie¢ zanik wiary jako dowdd na
nieistnienie Boga, to stwierdzenie takie jest zwyczajnym blgdem ,,przeniesienia”. Mozna nie uznawac
zadnych dowodow na istnienie Boga, ale wiemy, ze dowodzenie jego nieistnienia jest tak samo niepewne.

4. Krasicki, S. Kijaczko, Od ,,smierci Boga” do ,,smierci cztowieka”. Rodowody, konteksty, de-
strukcje we wspoltczesnej mysli filozoficznej, Opole 2001.
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Wspolczesny $wiat podlega wielorakim kryzysom i przemianom. Wyraznie zazna-
cza si¢ podzial pomigdzy waska grupa, ktorej celem jest rozpasana konsumpcja i po-
mnazanie swego bogactwa kosztem innych, takze $rodowiska, oraz rosnaca grupa
tych, ktorzy nie maja podstawowych srodkow do zycia. Proporcje te wynosza 1 : 4.
Kryzys nie jest podyktowany tylko kwestiami ekonomicznymi, politycznymi — globa-
lizacja itd. Jest to kryzys duchowy, aksjologiczny (etyczny). Coraz czesciej demokra-
cja przeksztatca si¢ w twor korporacyjny, gdzie niewolnicza praca i réwnie niewolni-
cza konsumpcja stajg si¢ gtownymi wyznacznikami sensu zycia.

Sadze, ze kryzys, jaki dotyka cywilizacjg, ma glebsze przyczyny o charakterze ak-
sjologicznym, a wigc ostatecznie duchowym. Kryzys ten nast¢puje na poziomie mo-
tywacji i celow dyktowanych przez wartosci. Poteguje si¢ chciwosé i barbaryzacja
stosunkow miedzyludzkich jako konsekwencja podejscia instrumentalno-eksploata-
cyjnego6.

Jest to wiec kryzys cztowieczenstwa. Kryzys Prawdy, Dobra, Pigkna, ktore to
czlowieczenstwo tworza. To takze wynik upadku wiary w czlowieka i jego rozum-
no$¢, w site jego dobra i wewngtrznego duchowego pigkna. W imig fatszywego scep-
tycyzmu proponuje si¢ dzisiaj pseudowartosci, wartosci zastgpcze, chwilowe, oparte
na emocjach i kulcie idoli. Narzuca sig, sita pozorowanej wigkszo$ci, normy pracy
i konsumpcji ponad ludzkie mozliwosci. Spoleczenstwo wyptukane z wartosci wyz-
szych zatraca swoj walor ludzki. Staje si¢ organizacja bezdusznych, zmechanizowa-
nych i kontrolowanych robotow.

Nauczanie Jana Pawla II to odpowiedZ na wspoétczesny kryzys w rozumieniu
cztowieka 1 Boga. Jest ono znacznie bardziej uniwersalne niz mozna przypuszczac.
Dotyka olbrzymiego wachlarza problemoéw §wiata wspolczesnego, wskazujac rowno-
czesnie rozwiazania, ktore tacza w sobie madros¢ tradycji i ducha wspodtczesnosci.
Nauczanie to mozna okresli¢ nieco paradoksalnie jako nowoczes$nie konserwatywne —
w jak najbardziej pozytywnym rozumieniu obu tych poje¢. Konserwatywne, poniewaz
trzyma si¢ tradycji filozofii mowiacej o istocie rzeczywistosci (cztowieka, swiata, Bo-
ga), nowoczesnie — poniewaz wskazuje na wielkos¢ innych kultur i tradycji oraz na-
ktania do odwagi w poszukiwaniu nowych $ciezek. Posrod wielkiego bogactwa tego
nauczania znajduje si¢ encyklika Fides et ratio, jeden z przyktadow wnikliwego jed-
noczenia tego, co ,.stare” z ,,nowym”, tutaj — w zakresie wiary i rozumu, religii i filo-
zofii. Konserwatyzm Jana Pawta Il nie wynika z lgku przed nowoczesnos$cia, ale

S A Bosacki, Encyklopedia ,, Biatych Plam”, t. 7, Radom 2002, s. 52. Opis ten jest niestety zbyt
optymistyczny, poniewaz dysproporcje migdzy Poinoca a Potudniem wynosza 70 : 1 (w roku 1995)
i maja tendencjg wzrostowa. Trzystu pigédziesigciu o$miu najbogatszych ludzi §wiata posiada majatki
mogace utrzymac przy zyciu 2,5 mld ludzi.

® Stowa te byly pisane przed wielkim krachem na gieldzie w 2008 r., ktéry ma ewidentnie wymiar
antropologiczny i jest rezultatem redukcjonizmu finansowego. Oglaszanie jednak, ze jedynym lekar-
stwem w tej sytuacji jest interwencjonizm panstwowy jest tak samo nieroztropne jak poprzednia sytuacja
liberalizmu wolnorynkowego.
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z przekonania, ze istnieja prawdy ponadczasowe, ktore cztowiek jest w stanie roze-
znaé¢’. Fenomen Jana Pawla II mozna postrzega¢ w $wietle stow kardynata Stefana
Wyszynskiego. Prymas Tysiaclecia postrzegat osobg Papieza jako tego, ktory wpro-
wadzi Kosciot w trzecie tysiaclecie. Wydaje sig, ze do pewnego stopnia uczynit to Oj-
ciec Swiety na plaszczyznie filozofii, szczegdlnie w obszarze integralnego myslenia
o cztowieku. Jedynie myslenie integralne moze by¢ lekarstwem na kryzysy, jakie nas
spotykaja, zarowno indywidualnie, jak i w wymiarze spotecznym.

W tym kontek$cie mozna powiedzie¢, ze problemy podjete przez Jana Pawtla 11
w encyklice Fides et ratio sa ponadczasowe. Szczegolnie aktualny i ,,wiecznie” zy-
wy jest problem wiary i rozumu. Przybral on rozmiary, ktore beda domagac si¢ roz-
wiazania dojrzatego i wszechstronnego. Ze strony $wiata nauki trudno spodziewac
si¢ jednoznacznych rozstrzygni¢é, tym bardziej ze teoria ewolucjonizmu okazuje si¢
co najmniej niepewna’. Dyskusja na temat rozumu i wiary powinna by¢ prowadzona
w sposob bezstronny i uczciwy intelektualnie. Konieczna jest wzajemna otwarto$é
i wczuwanie si¢ w argumentacj¢ innych. Strona, ktéra moze zaproponowacé opty-
malne rozwiazania jest ta, ktora reprezentuje wiarg. Leszek Kotakowski (mysliciel
w duzym stopniu bezstronny) wyraznie wskazuje, ze religia nie tylko nie zginie, ale
moze nawet rozkwitnaé, poniewaz konsekwencja uporczywego ateizmu jest scepty-
cyzm i nihilizm’.

Mozna odnie$¢ wrazenie, ze wielu odebrato encyklike powierzchownie i pospiesz-
nie. Natomiast dokument ten jest ksiazka filozoficzna warta gltebszych analiz. Wigcej,
encyklika ta sta¢ si¢ moze baza do opisania catego programu badawczego, jak najbar-
dziej bezstronnego i nieskazonego niegodna filozofii tendencyjnoscia, ale otwartego
na ,,rzeczy stare i nowe”. Filozofia jest dziedzina, ktoéra nie podaza za nowinkami, nie
dziata pospiesznie, wymaga maksymalnej bezstronnosci i cierpliwos$ci w poszukiwa-
niu prawdy, gdziekolwiek by si¢ nam ukazywata.

Wielokrotnie stwarzano sztuczne konflikty migdzy prawda wiary a prawda rozu-
mu, zapominajac o tym, ze rzeczywistosci te wzajemnie si¢ przenikaja, kazda za§ ma
whasna przestrzen, w ktorej si¢ realizuje (17)'°. Najwyzszy czas, aby uleczy¢ relacje
wiary i rozumu, a takze, by uwolni¢ si¢ od uprzedzen charakteryzujacych nawet naj-

7 Przekonanie takie jest dzisiaj mocno krytykowane z uwagi na silny ewolucjonizm i jego materiali-
styczna interpretacjq. Podobnie jednak, jak z wiara w Boga, tak tez i teza o nieistnieniu czynnika ducho-
wego w czlowieku jest poza sfera dowodzenia nauki. Wiele znamiennych odkry¢ dotyczacych cztowieka
(jak 1 $wiata) moze dowodzi¢ wlasnie, ze taki czynnik istnieje, wigcej, nawet — ze jest podstawowy:
P. Skorzynski, Na obraz i podobienstwo. Paradygmat materializmu, Torun 2002. Nic dziwnego, ze kto$
o tak odwaznych i odosobnionych pogladach popetnil w 2008 roku samobéjstwo w wieku 56 lat. Smieré
tego filozofujacego publicysty jest ilustracja stanu $wiata wspotczesnego.

8 Por. np. M. Ostrowski, Kambryjska eksplozja zycia: Biologiczny Big Bang, [w:] hitp://creationism.org.pl/
artykuly/kambr.pdf (stan na 2008 r.)

° L. Kotakowski, Religia nie zginie, [w:] ,,Dziennik. Europa”, 22-24.03.2008 r.

' Numery w nawiasach (w catym tekscie) odnosza si¢ do punktow w encyklice Fides et ratio.
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wybitniejsze umysty, czy to po stronie wiary, czy rozumu. Dla wspélnego dobra po-
szczegolnych ludzi i catego spoteczenstwa, rowniez w perspektywie globalnej, trzeba
podja¢ trud poznawania adwersarzy bez utraty tozsamosci. Do tego namawia nas Pa-
piez z Wadowic.

Wydaje sig, ze filozof nie moze przejs¢ obok encykliki papieskiej obojgtnie. Bo-
gactwo 1 glgbia mysli sa tam niezwykte. Jan Pawet II pisze o encyklice Leona XIII
Aeterni Patris, ze mimo uptywu ponad 100 lat, wiele jej postulatow nie utracito aktu-
alnosci; mozna przypuszczac, ze podobnie bedzie z Fides et ratio.

Wiara moze by¢ filozofowi tylko pomocna, przez co niekoniecznie staje si¢ on fi-
lozofem konfesyjnym. Tekst papieski nie jest instrukcja, ale inspiracja. Nie musimy
si¢ zgadza¢ ze wszystkim, co zostatlo w nim napisane, chociaz jest wymagajacy. Ko-
gos$, kto ma odwagg mieni¢ si¢ filozofem, Jan Pawel I zaprasza do sokratejskich
z ducha sugestii o wiedzy, ktora zna wlasna niewiedzg¢ i o madrosci, ktora osiaga sig
na waskiej 1 stromej $ciezce. Bardzo podobna $ciezka prowadzi do bram $wigtosci.
Droga madrosci i droga wiary sa sobie bardzo bliskie.

Na ostatnich stronach powstatej w 1990 roku pracy magisterskiej pt. Zwiqzek filo-
zofii i teologii wg Etienne Gilsona, piszacy te stowa postulowat napisanie przez papie-
za encykliki na temat filozofii, jej roli w zyciu ludzi i Kosciota''. Przewidywania te
okazaly si¢ stuszne. Fides et ratio dotyczy wrecz tematu poruszonego we wspomnia-
nej pracy, wszak zagadnienie zwiazku teologii i filozofii jest innym ksztaltem pytania
o zwiazek wiary i rozumu. Problem poruszony przez Jana Pawla II w encyklice oka-
zuje si¢ jednym z tych, ktére wracaja nieustannie. ,,Ludzie wiary” nie moga si¢ wyrzec
rozumu, a ,,ludzie rozumu” nie moga wyrzec si¢ wiary. RoOwniez nastgpna praca, do-
tyczaca pytan egzystencjalnych, plasuje si¢ blisko tematyki pisma papieskiego12

Na samym poczatku swego dokumentu Jan Pawet II méwi o tych pytaniach, ktore
sa nieprzemijajace. One wilasnie staly si¢ zrodtem filozofii oraz poczynan wigkszosci
ludzi; zewnegtrzne przejawy zycia ludzi sa tylko echem tego, co dzieje si¢ w czlowieku
na linii interakcji z innymi, z sobg samym, ze $§wiatem i z Bogiem.

Temat zwigzku wiary i rozumu, teologii i filozofii, jest tematem trudnym, szcze-
gblnie w czasach, kiedy wielu filozofé6w moéwi o samowystarczalnosci filozofii,
a niejeden scjentysta czy teolog kwestionuje warto$¢ tej nauki. Encyklika Fides et ra-
tio jest kolejnym darem dla nas, ludzi przelomu tysiacleci. Ma ona przywroci¢ wiarg
w rozum i jego mozliwosci oraz w warto$¢ prawdy, ktorej pragnienie zaszczepit Bog
w naszych sercach (1, 6).

Profesjonalisci w dziedzinie filozofii moga zastanawiac¢ si¢, dlaczego Jan Pawet 11
podejmuje zagadnienia niezwiazane $cisle z religia. Czyzby Papiez chciat kontrolowac
badania filozoficzne? Filozofia jest przeciez dziedzina niezalezna i samowystarczalna.

'], Wadowski, Zwiqzek filozofii i teologii wg Etienne Gilsona, Wroctaw 1990, s. 87.
'2 Tenze, Dramat pytai egzystencjalnych. Ks. Jozefa Tischnera filozofia dramatu jako préba odpo-
wiedzi na pytania egzystencjalne, Wroctaw 1997.
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Czy Ojciec Swiety chce sugerowaé ,jedynie shuszne” rozwiazania? Oczywiscie — nie!
Podstawowe przestanie tego tekstu dotyczy sugestii, iz filozofia popekia btad, zamy-
kajac si¢ w waskim kregu specjalistycznych problemow, przez co nasladuje inne na-
uki, podczas gdy powotaniem jej jest zmaganie si¢ z kwestiami zasadniczymi, takimi
jak pytania egzystencjalne i problematyka bytu — inaczej méwiac, chodzi o metafi-
zyczny wymiar filozofii.

I oto Jan Pawel II jawi sig¢ jako obronca szerszej koncepcji filozofii, koncepcji
metafizycznej i sapiencjalnej, ktora nie ma poruszac si¢ po powierzchni rzeczy, ale
sigga¢ do samego bytu. Wigcej, bedac obronca wiary ,,z urzedu”, staje sig teraz obron-
ca rozumu! Jest to paradoks konca XX i poczatku XXI wieku!

Filozofia nie chce by¢ publicystyka ani doraznym komentarzem biezacych wyda-
rzen, ale poszukuje zrédet tych zdarzen, poszukuje teorii cztowieka czy spoteczenstwa
(a takze wyobrazen na temat Boga i Jego sposobu istnienia), ktore okreslaja dziatania
ludzkie. Wspolczesni redukcjoniéci nie przyjma takiego spojrzenia. Szczegoélnie nie-
ktorym specjalistom nie bedzie si¢ podobac stwierdzenie, iz w zasadzie kazdy czto-
wiek jest z natury filozofem. Wielu uwaza, ze pytania egzystencjalne sa bezprzed-
miotowe, a sama filozofia powinna odda¢ pateczke poszukiwania prawdy naukom
szczegotowym. I tak, niepostrzezenie, wkrada si¢ pycha filozoficzna, o ktorej rowniez
jest mowa w encyklice. Pycha przejawia sig nie tylko w zarozumialosci, wywyzszaniu
si¢ ponad innych, lecz moze przede wszystkim w lenistwie. Cztowiek leniwy tworzy
ideologie bedaca rodzajem twierdzy broniacej przed rzeczywistoscia. Pycha filozo-
ficzna miazdzy dzisiaj najwigksze filozoficzne talenty. Prowadzi nie tylko do ironii
i kpiny, ale do przekonania, ze ma si¢ monopol na prawdg i stuszno$¢. Pycha ogarnia
oczywiscie nie tylko ,,zawodowych” filozofow.

Sens mowienia o byciu filozofem z natury dotyczy kwestii tego rodzaju, iz to kaz-
dy cztowiek, niezaleznie od stanu, zawodu, wieku, narodowosci, kultury czy religii,
musi podja¢ fundamentalne dla siebie problemy, jezeli jest zainteresowany przezy-
ciem swego zycia jako cztowiek. Jak jednak inaczej moze chcie¢ przezy¢ swoje zycie?
Mozna nie by¢ naukowcem, ksiedzem, politykiem, ale nie mozna nie by¢ czlowie-
kiem. Czlowiek, ktory nie stwarza sobie masek i symulacji swego istnienia, musi filo-
zofowa¢. Filozofowanie nalezy do natury cztowieka. Oczywiscie istnieja filozofowie
zawodowi, ktorzy uczynili z filozofowania wyltacznie pracg. Czy bieglos¢ techniczna
1 wiedza czyni z nich jednak lepszych filozofow? Jak mierzy¢ wielkos¢ filozofa jako
cztowieka, nie jako biegltego w ekwilibrystyce pojeciowo-ideowej lub w stopniu od-
cztowieczenia i cynizmu?






2. Problematyka encykliki

Mozna postawi¢ pytanie: ,,C6z papiez ma do powiedzenia w filozofii?”. Przede
wszystkim — Jan Pawet II napisat encyklikg nie tyle o samej filozofii, co o filozofii
w konteks$cie wiary i teologii. Wigcej, broni w niej integralnej wizji ,,umitowania
madrosci”’, w ktorej wiara i rozum wzajemnie si¢ uzupeiniaja. Wizja taka jest nie-
watpliwie wyzwaniem dla wspolczesnego §wiata mysli filozoficznej. Encyklika Fi-
des et ratio jest apelem o filozofi¢ majaca nastawienie madrosciowe, a nie czysto
teoriopoznawcze. Tekst ten jest reakcja na $lepa uliczke, w jaka filozofia zapedzita
sama siebie. Nie chodzi wigc wylacznie o filozofig §cisle zwiazana z wiara, ale
o filozofi¢ oczyszczona z uprzedzen, wolng od niepotrzebnych presupozycji, niere-
dukcjonistyczna, pelna pasji i odwagi.

Nie ulega watpliwosci, ze Fides et ratio wyptywa z osobistych zainteresowan
naukowych Papieza. Jest to o tyle interesujace, ze sam Wojtyta, jako filozof, a po-
tem jako Jan Pawet II, koncentrowal swoje nauczanie na cztowieku. Kierowat sig¢
prawdopodobnie przekonaniem, ze sposob rozumienia czlowieka w dzisiejszym
$wiecie budzi wiele watpliwosci i jest zrodlem zachowan antyludzkich. Smieré mi-
lionoéw ludzi nie byta przypadkowa. Wojny §wiatowe i systemy totalitarne sa dowo-
dem na to, jak daleko cywilizacja zachodnia odeszta od pelnego obrazu cztowieka.
Czlowiek stal si¢ marionetka szalonych systemoéw politycznych. Przypomnijmy, ze
kardynat Karol Wojtylta napisat istotne dzieta z zakresu antropologii wspotczesnej,
ze stynna praca pt. Osoba i Czyn na czele. My$l Wojtyly doczekata si¢ wnikliwych
opracowan . Sa to czesto ksiazki o ludzkiej cielesnosci, seksualnosci. Sfera — wy-
dawatoby sig¢ — tak dobrze poznana. A jednak obecno$¢ cielesno$ci w réznych for-
mach (od reklamy po ,trupie rzezby”) nie oznacza wcale zrozumienia i dojrzatosci.
Seksualnos¢ i cielesnos¢ opisywana przez kardynata Wojtyle ujmowana jest przez
pryzmat duchowosci, godnosci, wolnosci, prawdy, dobra, itd.

'3 Por. np. J. Galarowicz, Czlowiek jest osobq. Podstawy antropologii filozoficznej Karola Wojtyly,
Kety 2000.
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»Wiara i rozum sg jak dwa skrzydta, na ktorych duch ludzki unosi si¢ ku kontem-
placji prawdy” (1). Za pomoca jednego zdania Jan Pawet II obrazuje, na czym polega
podejscie komplementarne. [luz wspotczesnych, zarozumialych, pewnych siebie i but-
nych, nie zdaje sobie sprawy, ze nigdy nie uda im si¢ sztuka wzlotu na wysokie
szczyty (dlatego by¢ moze oglasza si¢ koniec ,,wielkich narracji”) za pomoca jednego
skrzydta lub nawet — w ogole bez skrzydet! Taka sztuka moze skonczy¢ si¢ tylko
upadkiem lub pozostaniem na ziemi.

Niejednokrotnie probowano odrzuci¢ rozum, podobnie jak si¢ to czyni i dzisiaj,
chociaz z zupetnie innych pobudek niz w epoce neopozytywizmu. Nie raz rowniez
usitowano odrzuci¢ wiarg. I dlatego tylu wspoétczesnych petza, zajmujac si¢ kwestiami
drugorzednymi. Bardzo nieliczni natomiast unosza si¢ ku prawdzie, ktéra mozna
kontemplowac.

Iluz z nas nawet nie wzlecialo jak Ikar, nie potrafiac odpowiedzie¢ sobie na pod-
stawowe pytania: Kim jestem? Skqd przychodze i dokqd zmierzam? Dlaczego ist-
nieje zto? Co mnie czeka po tym zyciu? Tak bardzo obawiamy si¢ upadku, ze woli-
my petza¢. Tymczasem sa to podstawowe pytania egzystencjalne, ktorych filozofia
dzisiejsza boi si¢ podejmowac, a ktore pojawiaja si¢ w kazdej kulturze i cywilizacji.
Swiadcza o tym wielkie dziela literatury, w tym gtownie literatury religijnej i filozo-
ficzne;j.

Juz od pierwszych stron encykliki wyraznie odczuwalny jest uniwersalizm papie-
skiego spojrzenia; w dzisiejszym §wiecie bardzo niewiele jest takich, ktorych byloby
sta¢ na tego rodzaju podejscie. Uniwersalizm ten wpisany jest w jedno z zadan Ko-
$ciota — diakonie prawdy (2). To pelne milosci spojrzenie Jana Pawla II pozwala na
dostrzezenie wielosci drog ku prawdzie, zawsze czastkowej, oraz na docenienie orygi-
nalnej madrosci kazdego narodu. Madros¢ ta rodzi si¢ z fundamentalnego zadziwienia,
,»bez ktorego czlowiek popadiby w rutyng, przestatby si¢ rozwijac i stopniowo statby
si¢ niezdolny do zycia naprawde¢ osobowego” (4). Obserwujac wspotczesnych ludzi,
niejednokrotnie mozna zauwazy¢, ze tak wlasnie si¢ stato. Cztowiek popada w rutyne,
depersonalizuje sig, gubi swoja tozsamos¢. Dla wielu przyzwyczajenie i automatyzm
zdaja si¢ by¢ najlepszym sposobem na przetrwanie. Jest to jedynie dowad, jak gleboko
bezsens przeniknat ludzkie zycie. Ilu wspotczesnych zdolnych jest tak naprawdg do
zycia w petni spersonalizowanego? Bycie czlowiekiem, bycie osoba zobowiazuje. By-
cie rutyniarzem pozwala zaledwie przetrwacé. Umozliwiaja to réznego rodzaju maszy-
ny, z ktorych — nie ma co ukrywa¢ — wigkszo$¢ z nas korzysta. Mozna by jednak za-
stanawiac sig: po co, w imig czego trwac? Jakie moga by¢ zasadne powody takiego
trwania posrod spetnianych ze znuzeniem obowiazkow? Czy tylko w tym celu, aby
uzyskac okreslone korzysci, zrealizowac konkretne interesy? Za ich zastona czai sig
czgsto pustka i rozpacz.

Oczywiscie trzeba tez zadaé pytanie: co oznacza zycie naprawde osobowe. Jest to
zycie istoty spersonalizowanej. Jak mozna zaczq¢ od zadziwienia, jesli podlega si¢
kultowi pracy, kariery i konsumpcji? Nikt przeciez nie chce bezuzytecznie marnowac
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czasu w $wiecie pragmatyzmu'*. Gdzie jest sens i znaczenie takiego istnienia? Depre-
cjonowanie filozofii we wspodtczesnym $wiecie, zaczynajac od modelu ksztatcenia,
a konczac na statusie filozofii posrod innych nauk, §wiadczy o tym, ze wielu, takze
naukowcow, stato si¢ niezdolnych do zycia naprawdg osobowego. Czy jest to rezultat
waskiego pragmatyzmu? Czy to sluszna droga? Czy nalezy sentymentalnie wydoby-
wac tabedzi $piew filozofii? Nie wydaje sig, aby filozofia, jako mito$¢ madrosci, zgi-
neta. Wrecz przeciwnie, mozna spodziewac si¢ jej renesansu.

Socjoekonomiczna wizja cztowieka okazata si¢ rownie powaznym btedem, jak re-
ligijny fundamentalizm. Ilu wspoétczesnych, ktérym cywilizacja, bez ich wigkszego
wktadu, dostarczyta wszelkie mozliwe udogodnienia, rzeczywiscie rozwija si¢ i jest
zdolnych do prowadzenia zycia jako osoby, a wigc jako ludzie? Czlowiek to jego
czlowieczenstwo, a cztowieczenstwo syntetyzuje si¢ w reakcji na drugiego cztowieka
i jego biedg (nie tylko materialng). Czlowieczenstwo powstaje i rodzi si¢ w rozwoju
wrazliwos$ci na prawdg, pigkno i dobro. Jak inaczej mozna wyobrazi¢ sobie rozwaj?
Renesans filozofii dokona si¢ dzigki temu, ze myS$lenie w duchu waskiego pragmaty-
zmu po prostu si¢ wypali. Coraz wigksza liczba ludzi u§wiadamia sobie tragiczne kon-
sekwencje takiego postgpowania. Nie trzeba nawet powolywac sig na r6znorodne dane
dotyczace stanu srodowiska czy spoteczenstwa. Coraz powszechniejsze staje si¢ odu-
rzanie substancjami chemicznymi, agresja, nienawis¢, bezprzyczynowe akty wandali-
zmu, brutalizacja zachowan, Igk, depresje itd. Obawa przed glgbszym zadziwieniem
rzeczywistoscia jest nie tylko obawa przed mysleniem, ale rowniez przed zmiang stylu
zycia, przed glebsza swiadomoscia, przed intelektualna uczciwoscia, a nawet mozli-
woscia wiary, ktéra moze catkowicie zrewolucjonizowac czyjes zycie.

Papiez zdaje si¢ rozumie¢ czlowieczenstwo jako wrazliwo§¢ na niezwyktos¢
$wiata przyrody, Ziemi i kosmosu, cztowieka i Boga, jako zdolno$¢ do wnikliwego
stawiania pytan w obliczu niezliczonych zagadek rzeczywistosci. Zadziwienie jest ro-
dzajem zadumy, refleksja i zdystansowaniem w stosunku do nieustannego pospiechu.

Zadaniem kazdego, a filozofa w szczego6lno$ci, winno by¢ dazenie do petni czlo-
wieczenstwa. W $wiecie praktycyzmu filozof moze niejednokrotnie robi¢ wrazenie
kogo$ zagubionego lub zdystansowanego 1 mato zaangazowanego w sprawy aktualne.
Papieski tekst jest jednak rownoczesnie krytyka zycia wytacznie praktycznego, nasta-
wionego na osobista korzy$¢ lub interes jakiej$ grupy, zycia ludzi — maszyn miotaja-
cych si¢ miedzy katorznicza praca a pusta rozrywka'’. Bycie cztowieka jest kruche
i petne zagrozen; musi on jednak dojs¢ do wniosku, kiedy uswiadomi sobie (przy

'4 Ten pragmatyzm, polaczony z chciwoscia i Igkiem, moze sta¢ sie powodem naszej zguby jako cy-
wilizacji, a by¢ moze rowniez jako gatunku.

'3 Tlu mtodych w réznych krajach Zachodu (a takze i Wschodu) zmierza dzié do takiego odczto-
wieczonego ,,szczgécia”? Wydaje si¢ by¢ ich bardzo wielu, czego smutnym dowodem sa fale samo-
bojstw w Japonii, ale rowniez w Polsce (od 4000 do 5000 oséb rocznie, gldwnie mezczyzn).
http://www.viamedica.pl/gazety/gazetaO/darmowy_pdf.phtml?indeks=2&indeks_art=24 (2009).
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odrobinie wyobrazni), ze nie mozna chowac¢ glowy w piasek, udawac i nieustannie
tylko troszczy¢ si¢ wylacznie o ,,dobre samopoczucie”.

Nie jest mozliwe, aby czlowiek zamknat si¢ w swiecie tylko swoich potrzeb, inte-
resow wlasnych lub grupy, z ktora si¢ utozsamia. Krytyka tego rodzaju redukcjonizmu
byla juz tyle razy prezentowana, ze nie ma powodu, aby do niej powraca¢. Warto jed-
nak przypomnie¢, ze $wiat wspotczesnych spoteczenstw, tatwej rozrywki i bez-
wzglednych interesow, jest Swiatem nienasycenia, o ktorym tak sugestywnie pisat
Witkacy, nie wyciagajac jednak z tego faktu wnioskow odnoszacych si¢ do mozliwo-
sci ,,transcendencji pionowej” (Wojtyta).

Poniewaz cztowiek jest istota krucha (czgsto bardzo uzalezniona od innych), tatwo
moze zosta¢ wyrzucony lub sam si¢ wytama¢ z kieratu rutyny. W takich okoliczno-
$ciach moze jeszcze probowac przywroci¢ stan wezesniejszy. Kiedy i to si¢ nie udaje,
zaczyna pytac, co na co dzien byto mu obojgtne. Stawianie takich pytan i poszukiwa-
nie na nie odpowiedzi jest jednym z warunkéw rozwoju cztowieczenstwa'®.

Sam los cztowieka okreslony jest przez sytuacje graniczne (Jaspers). Predzej czy
poOzniej pojawi si¢ cierpienie, niepowodzenie, degradacja, utrata bliskich, choroba czy
wreszcie $mieré. Kto wtedy przyniesie odpowiedzi, ktore zadowola i uspokoja?
Oswietlenie horyzontu zycia, cho¢by pewnym tylko zarysem odpowiedzi, jest warun-
kiem ludzkiej godnosci.

Filozofia moze by¢ ogromnym wsparciem w poszukiwaniach odpowiedzi na te
pytania. Poszukiwania te nie sa ani catkiem subiektywne, ani catkiem obiektywne, ale
personalne. W kwestiach ,,horyzontalnych” nie jest mozliwy calkowity obiektywizm.
Rezultatem poszukiwan jest okreslony $wiatopoglad, przyjmowany $wiadomie lub
nie, w sposob bardziej lub mniej zwerbalizowany, ale realizowany na co dzien. Kazdy
cztowiek ma jaki$ zarys odpowiedzi na te kwestie. Trzeba zauwazy¢, ze brak odpo-
wiedzi, unikanie ich, jest tez jaka$ odpowiedzia. Filozofia podejmuje si¢ zadania tyta-
nicznego i nie powinna rezygnowac ze swego maksymalizmu.

U podstaw kazdego systemu filozoficznego lezy szczegdlny rodzaj myslenia, ktore
jest ponadczasowym dorobkiem ludzkosci. Myslenie filozoficzne jest caloSciowym
poszukiwaniem tego, co ostateczne, a moze nawet absolutne. Czlowiek przede
wszystkim poszukuje prawdy. Owo poszukiwanie jest, podobnie jak stawianie waz-
kich egzystencjalnych pytan, elementem uniwersalnym natury ludzkiej, pojawia sig
we wszystkich kulturach. ,,Pragnienie prawdy jest tak glteboko zakorzenione w sercu
cztowieka, ze gdyby musiat si¢ go wyrzec, prowadzitoby to do kryzysu egzystencjal-
nego” (29). Mozna w tym kontekscie postawi¢ hipotezg, ze duch postnowoczesnej
epoki wykluczyt ze swojego doswiadczenia pragnienie prawdy, zadowalajac si¢ do-
wolnos$cia, a w najlepszym razie pragmatyzmem. Uzyteczno$¢ wyznaczana jest jednak

16 Interesujaca tworczosé, bardzo wnikliwie potwierdzajaca taka teze, prezentuje w Polsce prof. Hali-

na Romanowska-tLakomy. Przyktadowe prace to: Droga do cztowieczenstwa, Krakow 2001; Fenomeno-
logia ludzkiej swietosci, Warszawa 2003; Mitos¢ i wolnosé — istota cztowieka, Olsztyn 2005.
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przez horyzont prawdy, szczg$cia, madrosci, zrozumienia. W atmosferze ogdlnej uzy-
tecznos$ci gubi sig szerszy horyzont tego, co nie jest bezposrednio przydatne, co po-
zornie nalezy do $wiata urojen i niepotrzebnych nikomu idealéw. Losy spoteczenstw
»spelnionych” ekonomicznie dowodza, ze bez ideatdw, marzen o §wiecie bardziej
ludzkim, bez humanistycznej wrazliwosci i poczucia glgbszego sensu zycia — bez tych
warto$ci zaczyna zamiera¢ sam cztowiek, ktory staje si¢ coraz bardziej niezdolny do
zycia rzeczywiscie osobowego, czyli duchowego. Wielu wspotczesnych umiera dzisiaj
wewngtrznie, nie prowadzac zycia ludzi, ale wegetacj¢ pélmaszyn nastawionych na
produkcje i konsumpcje. Uzytecznos¢ zaktada mechanistyczng i materialistyczna wi-
zj¢ czlowieka i jego zycia, mamiac utuda osiagnigcia spetnienia i szczgscia poprzez
posiadanie (pienigdzy, rzeczy, znajomych). Z posiadania czegokolwiek nie mozna
jednak w zaden sposdb wyprowadzi¢ trwalszego przekonania o szczg$ciu ani o roz-
woju swego czlowieczenstwa. Kult posiadania dziata jak kleszcze, coraz bardziej za-
mykajac na rzeczywisto$¢ bycia.

Humanistyczne i humanitarne reakcje ludzi zaleza od stopnia ich wrazliwosci
1 wolno$ci wewnetrznej oraz od dazenia do czego$ wigcej niz tylko przydatnosé. Mo-
wiac wprost, cztowieczenstwo cztowieka, jako co$ zadanego, a nie danego, zalezy od
stopnia i charakteru jego odniesienia do transcendentaliow (Prawdy, Dobra, Pigkna)
i transcendencji. Tylko wtedy mozliwa jest zmiana zachowan ludzi, jesli od wewnatrz
»przeswietlaja” ich okre§lone wartosci jako zjawiska zywe. Wartosci tylko deklaro-
wane sa po prostu martwe. Zadziwiajace u Jana Pawta II jest to, ze — owszem — méowit
1 pisal wiele, ale zadne z Jego stow nie pozostawato puste, przektadajac si¢ zawsze na
dzialanie. Sita tych stow wynikata przede wszystkim z wewngtrznego przekonania
mowiacego, z faktu, ze stowo nie oderwalo sig¢ tutaj od rzeczywistosci. Papiez wyrazat
co$ cala swoja osoba: postawa, zachowaniem, gestami i prostymi czynami. Ile stow
filozofow czy pisarzy znajduje realizacje w ich zyciu? Ilu jest wiarygodnych? Ilu
z nich jest naprawde stugami prawdy?

Co$ znacznie glebszego niz tylko che¢ intelektualnej dezynwoltury, zdobycia
wiedzy i zabawy w slowa kieruje motywacja cztowieka przy filozoficznym poszu-
kiwaniu prawdy. Prawda jest no$nikiem sensu. Istnieje ponadczasowa tendencja po-
pychajaca cztowieka do wyjasnienia sobie natury wszech§wiata, sensu istnienia
cztowieka, Boga. Ponadczasowo$¢ oznacza tu okreslona tendencj¢ w konkretnych
kontekstach. Konteksty sa oczywiscie za kazdym razem inne, zalezne od roznic
geograficznych, historycznych, narodowosciowych czy kulturowych. Jednak sama ta
tendencja, samo poszukiwanie ma charakter ponadkontekstowy. To wtasnie chce
nam powiedzieé¢ Jan Pawet 11"

W epokach wieloksztattnego kryzysu, autorytety intelektualne, w odniesieniu do
palacych kwestii egzystencjalnych, bardzo czgsto idac z duchem Wittgensteina, ogta-
szaja ich bezzasadnos¢. Postepuja tak w przekonaniu, ze istnieje tylko to, co mozliwe

17 Jest to wyrazna polemika z tezami postmodernistycznymi.
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jest do praktycznego poznania. Prawdopodobnie chca réwniez wyrazi¢ przekonanie
0 bezzasadnosci dazenia do odpowiedzi na te pytania. Idzie za tym zwykle kwestio-
nowanie wszelkich religii i form wiary jako z definicji irracjonalnych'®. Niewielu my-
slicieli skierowuje si¢ wprost ku zagadnieniom nurtujacym ludzi. W wyniku presji
pewnych nurtow kulturowych i filozoficznych ceni sig¢ wiedzg jako okreslona sile, ja-
ko czynnik wspierajacy walke z przyroda i konkurencj¢ z innymi. Kult wiedzy jest
zamiennikiem kultu prawdy. Wiedza do prawdy ma sig tak, jak btadzenie po lesie
w celu odnalezienia zroédta wody i samo przebywanie u zrodla. Niektdrzy z takiego
btadzenia uczynili cel. Wigcej, potrafia nawet nim si¢ chetpi¢, prezentujac swoja po-
stawe jako owoc rzekomo wnikliwych poszukiwan. Bladzenie bywa na swoj sposob
tworcze i konstruktywne, jednak w dalszej perspektywie moze prowadzi¢ do zagubie-
nia jakiegokolwiek sensu filozofowania.

Zacytowane przed chwilg zdanie (29) moze by¢ w pewnym sensie ilustracja
wspolczesnego $wiata, ktory popadl w egzystencjalny kryzys'®. Swiat ten przestat py-
ta¢ o prawde, a pyta tylko o wlasny interes, korzys¢, wygode, bezpieczenstwo, zysk,
itp. Albo raczej — tylko to uwazane jest za prawde, co przynosi wymierne korzysci.

Przyczyna kryzysu wspolczesnego $wiata jest redukcjonizm ilosciowy, gdzie —
owszem — wszelkie przedmioty osobistej wygody namnazane sa w coraz wigkszych
ilosciach, ale nie zmienia to jako$ciowo ludzkiego zycia, wregez przeciwnie, pograza je
w bylejakosci. Mozna odnie$¢ wrazenie, ze oficjalna propaganda celowo saczy agno-
stycyzm i sceptycyzm, aby zniecheci¢ ludzi do filozofowania uznawanego za zajgcie
jatowe i nieproduktywne®’.

Papiez podkresla, ze filozofia jest jakby znamieniem czlowieczenstwa w jego
rdzeniu. Kos$ciol pierwotny ignorowat czgsto filozofig, pozniej jednak zwroécit sig¢ do
niej w osobach nawroconych na chrzescijanstwo myslicieli, w celu obrony wiary, ale

'8 Mamy ogromna ilo$¢ publikacji filozoficznych i naukowych, ktére chelpia si¢ swoja zdolnoscia
do unikania tematdéw i problemoéw rzeczywiscie waznych. Filozofia chce nasladowac nauki szczego6to-
we. Perfekcjonizm metodologiczny idzie tu czgsto w parze z jalowoscia tematyczna i daleko idaca
specjalizacja.

19 Kryzys wspolczesnego $wiata ma réznorodne aspekty: metafizyczne, epistemologiczne, etyczne,
spoteczne, religijne, ekonomiczne, ekologiczne itd. Wszystkie one sa istotne, jednak niniejsze rozwazania
bazuja glownie na tekscie papieskim, dlatego nie mozemy poruszy¢ wszystkich tych aspektow, ktore i tak
globalnie nie moga by¢ rozwazone. Nie ulega natomiast watpliwosci, ze tego rodzaju kryzys ma miejsce.
Por. np. tworczos¢ Mikotaja Bierdiajewa, Ortegi y Gasseta czy wnikliwa prace Edmunda Husserla, Kry-
zys europejskiego czlowieczenstwa a filozofia, Warszawa 1993, oraz wielu innych.

2 Brak filozoficznej refleksji daje si¢ zauwazy¢ niemal w kazdej dziedzinie zycia spotecznego.
Wigkszo$¢ sadzi, ze filozofia nie jest przydatna. Ideologia waskiego pragmatyzmu i przesadnej wiary
w nauke¢ doprowadza nas do zupelnego wyjalowienia spoleczenstw z czlowieczenstwa. To zas bedzie
oznacza¢ konflikty, wojny, neoniewolnictwo, lekcewazenie zycia ludzkiego, a nawet samozniszczenie
cywilizacji. Na szczgécie wyzwania wspotczesnosci sa na tyle palace, ze filozofia musi zareagowac.
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rowniez ze wzgledu na wzniosto$é przedsiewzigeia, jakim jest ta nauka®'. Ta ponad-
czasowa praca rozumu lezy w polu zainteresowania KoS$ciota, ktory postrzega filozo-
fig nie jako zagrozenie dla swej misji, ale wlasnie jako niezbedna pomoc w rozumie-
niu i przekazywaniu Ewangelii (5). Czy filozofia nie byla tu traktowana zbyt
instrumentalnie? Nawet jesli tak si¢ niekiedy dziato, to ostatecznie przyznano filozofii
wlasciwe jej miejsce, dbajac o to, aby pozostata w krggu wtasnych poszukiwan. Mimo
uznania wielkiej warto$ci myslenia filozoficznego, Papiez przestrzega przed hory-
zontalizmem, w ktorym nie ma miejsca na spostrzezenie, ze prawda przekracza czto-
wieka. Jest to krytyka okreslonego podejscia, ktdre uzurpuje sobie prawo do oglasza-
nia si¢ jedyna mozliwa i sluszna filozofia. Jest to takze przewijajaca si¢ przez caty
dokument (47, 81) krytyka rozumu technicznego. Juz wigc na poczatku Fides et ratio
pojawia si¢ krytyka relatywizmu i postmodernizmu, w ktorym wszystko sprowadzone
jest do rangi lokalnej opinii (5). Teza sprowadzajaca wszelkie sady do poziomu opinii
jest wyrazem subiektywizmu i ustawiania wszelkich wartosci na poziomie ptytkiej
popularnosci. Jan Pawet Il wystepuje ze zdecydowanym sprzeciwem wobec zjawiska,
sprowadzajacego wszelkie filozofowanie do ptaszczyzny mody i tego, co jest arbitral-
nie ,trendy”.

Filozofia rozgrywa si¢ w sferze poszukiwan tego, co absolutne. Nikt i nic nie moze
odméwié jej tego prawa’. Bez takiego poszukiwania traci ona swoje Zywotne soki.
Nie chodzi o to, aby ,.krélowa nauk” byta poprawna politycznie i by byta koniecznie
zwiazana z religia. Filozofia powinna mie¢ zamierzenie maksymalistyczne, uczciwe
intelektualnie oraz niefragmentaryczne. Mozna powiedzie¢, ze dla Papieza najwigksze
zagrozenie lezy wlasnie we fragmentaryzmie, w my$leniu kawalkowym, ograniczo-
nym wylacznie do pewnych aspektow rzeczywistosci. Filozofia nie jest imitacjg nauki.
To nauka zrodzita si¢ z filozofii i do niej powraca nie tylko w chwilach kryzysow, ale
rowniez w chwilach tryumfow, kiedy zdaje sig, iZ ma szansg stworzy¢ teori¢ wszyst-
kiego (Hawking, Weinberg i in.).

Papieska krytyka jest krytyka filozofii zredukowanej, ktéra w duchu pozytywi-
stycznym unika wspomnianych wcze$niej podstawowych pytan egzystencjalnych. Jest
to takze apel do filozofii, ktora nie zdaje sobie sprawy z wielkiej odpowiedzialnosci,
jaka na niej ciazy i tym samym z powotania, ktérego nie powinna zdradza¢. Jej po-

2! Kiedy Pawel Apostol wyraza sig krytycznie o filozofii, ma réwniez na mysli, ze moze ona prowadzi¢
do pychy rozumu, ktory jest przekonany, ze ma zdolno$¢ rozwiktania wszelkich problemoéw i tajemnic.

2 Oczywiscie nie oznacza to, ze jakas okreslona filozofia ma by¢ traktowana absolutystycznie. Ab-
solutyzm nie oznacza rdwniez totalizmu i monopolizmu. Jest to raczej intuicyjno-racjonalne przekonanie
o istnieniu prawdy jako immanentnej uniwersalnej cechy caltego bytu, jakikolwiek by on nie byt. Maksy-
malizm oznacza gotowos$¢ na poszukiwanie prawdy na najtrudniejszych szczytach oraz odwagg rezygna-
cji z wlasnego przekonania, jesli okaze si¢ fatszywe. Maksymalizm wyraza si¢ w samej nazwie filozofii
jako mitosci madrosci, a nie tylko intelektualnej wiedzy.



22 Rozdziat 2

wolanie to wlasnie odwazne odniesienia si¢ do kwestii zasadniczych, a nie ogranicza-
nie si¢ do komentarzy i przyczynkow . Do kwestii tej jeszcze powroce.

Obok tej drogi poznania naturalnego Ojciec Swiety stawia poznanie charaktery-
styczne dla wiary, plynace z Objawienia, ktdrego szczytem jest osoba Jezusa Chrystusa
(10). Sa to dwa porzadki poznania, wzajemnie si¢ uzupehliajace, szczegdlnie jesli
uswiadomimy sobie, Ze ,tajemnica czlowieka wyjasnia si¢ naprawde¢ dopiero w tajem-
nicy Stowa Wcielonego” (12). Pytanie o to, kim jest czlowiek, pozostaje w oczach Pa-
pieza tajemnica. Zadna nauka, filozofia, ideologia, nawet najbardziej szczegdtowa i do-
ktadna, nie wyczerpuje tej tajemnicy. Tylko Bog — zdaje si¢ méwi¢ Jan Pawet II — jest
w stanie rzuci¢ cztowiekowi promien swiatta na niego samego i na jego zycie. Dlaczego
nie rozpatrzy¢ takiej mozliwosci, o jakiej mowi osoba i dzieto Jezusa z Nazaretu?

Rozum staje tutaj w obliczu wielkiej tajemnicy, rowniez tajemnicy Jezusa Chry-
stusa. Pomimo Objawienia, nadal mamy do czynienia z czastkowos$cia poznania (20).
Cztowiek pozostaje dla siebie tajemnica (14), dlatego potrzebuje Tajemnicy**. Cha-
rakterystyczne jest to, ze Papiez cytuje tu pascalowskie z ducha rozwazania wielkiego
$w. Anzelma, autora ontologicznego dowodu na istnienie Boga®. Jesli wigc chodzi
o poszukiwanie ostatecznego sensu i celu ludzkiego istnienia, filozofia i teologia maja
ten sam przedmiot badan i chociaz kazda z nich idzie swoja $ciezka, to drogi ich wza-
jemnie si¢ dopeiaja®®. W takim sformutowaniu problemu nie ma negacji stusznej
autonomii filozofii i nauk szczegélowych, ale stwierdzenie prostego faktu, iz w ich
perspektywie tajemnica cztowieka si¢ nie wyczerpuje. Jatowa i zubazajaca wydaje si¢
tu argumentacja, ze tajemnica cztowicka wyjasnia si¢ w perspektywie biologiczno-
spotecznej (socjobiologia)’’. Tego typu myslenie jest bardziej irracjonalne niz podejécie
niektorych fundamentalistow religijnych, zapomina bowiem o perspektywie osobowej
i osobistej, ale takze o kwestiach poczatkow czlowieka, jego miejsca we wszechswiecie
a w zwiazku z tym tajemnicy samego wszech§wiata. W podejsciu redukcjonistycznym
wszystko jest wytlumaczalne, a pytania egzystencjalne odrzucane sa jako urojenia.
Taki oglad charakteryzuje jednostronnos$¢ i skrajne uproszczenie, ktore w ostateczno-
$ci sprowadzaja czlowieka do ruchu czastek elementarnych. Redukcjonizm jest zaw-

2 Powstaje coraz wiecej prob takiego whasnie tworzenia filozofii. Dzieta zwiastujace by¢ moze nowa
epoke w filozofii to np. K. Wilbera, Krotka historia wszystkiego, Warszawa 1997 czy, na innej ptaszczyznie,
P. Sloterdijka, Krytyka cynicznego rozumu, Wroclaw 2008 lub, na gruncie polskim, S. Judyckiego, Swiado-
mos¢ i pamiec. Uzasadnienie dualizmu antropologicznego, Lublin 2004.

?* Horyzontu tajemnicy nie zniwelujemy, jako istoty skoficzone. Nie jest konstruktywne ani nieustan-
ne podkreslanie faktu tajemnicy, ani tez jej kwestionowanie. Encyklika zdecydowanie krytykuje zaréwno
fideizm, jak i skrajny racjonalizm.

2 Por. J. Hick, Argumenty za istnieniem Boga, Krakoéw 1994, 5.129-144; 5.155 nn.

%6 Bardzo klarownie przedstawit ten problem w swoich pismach Etienne Gilson, ktérego mysl wydaje
si¢ by¢ niedoceniona. Opierajac si¢ na mysli $w. Tomasza z Akwinu, Gilson rozwija racjonalnie ujgta
koncepcje filozofii, ktéra prowadzi do teologii.

*E. O. Wilson., Konsilencja. Jednos¢ wiedzy, Poznah 2002.
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sze niekonsekwentny. W zaleznos$ci od pomystu redukcjonisty, moze on sprowadzac
cztowieka do spoteczenstwa, do biologii, do historii, do chemii, fizyki itd. Ktéra
z tych redukcji bedzie wlasciwa? Nie ulega watpliwosci, ze czlowiek tym wszystkim
jest, ale czym w swej istocie? Czy nie bardziej stuszne jest spotykane niezwykle rzad-
ko podejscie integralne?

Poczawszy od trzeciego rozdzialu encykliki Fides et ratio, wchodzimy na teren
ksiag madrosciowych Starego Testamentu. Ludzkie poznanie postrzegane jest tam ja-
ko jedno$¢ rozumu i wiary. Wiara nie moze zostac¢ z tego procesu wytaczona. ,,Wiara
wyostrza wewnetrzny wzrok i otwiera umyst, pozwalajac mu dostrzec w strumieniu
wydarzen czynna obecno$¢ Opatrznosci” (16). Zdanie to jest niezwykle, poniewaz
ukazuje, iz wiara nie tylko nie zaciemnia umystu (chyba ze jest wiara fideistyczna),
ale wregcz przeciwnie — rozjasnia go.

Czlowiek moze intelektualizowaé poszukiwanie prawdy, jego serce wyrywa si¢
jednak ku prawdzie o znamieniu nieskonczonosci (17). Czy w rozwazaniach tych nie
kryje si¢ odrobina inspiracji ptynaca z mys$li zydowskiego filozofia wspodtczesnego —
Emmanuela Levinasa, ktory swoje fundamentalne dzieto zatytutowat Cafosé¢ i nie-
skoriczonos¢®™? Poznanie ludzkie jest mozolne, trudne, jest ono nieustanna wedrowka,
jednak na drogg t¢ nie moze wejs¢ umyst zarozumiaty, ktory nie uznaje bojazni Bozej
(18). Pycha doprowadza mysliciela do rozpaczy i upadku. Problem w tym, ze bardzo
trudno wykry¢ ukryta pyche; wydaje si¢ jednak, ze ktos, kto chociaz raz zmierzyt sig
z tajemnica rzeczywisto$ci umystem otwartym i wewngtrznie wolnym, ten musi pozo-
sta¢ pokorny”. Ojciec Swiety wspomina oczywiscie o tej granicy ludzkiego rozumu,
ktory dociera do odkrycia Boga z obserwacji Jego dzieta (19). Poszukujacy prawdy
musi odnalez¢ Boga, jesli tylko kieruje si¢ pokora zar6wno w stosunku do rzeczywi-
stosci, jak i w stosunku do siebie. Jakze wymownym $wiadectwem jest w tym kontek-
Scie zycie 1 poszukiwanie Edyty Stein. Jej zycie stanowi wrgcz modelowy przyktad
konsekwencji catkowitej pokory i poddania si¢ prawdzie™.

8 E. Levinas, Calo$¢ i nieskoriczonosé. Esej o zewnetrznosci, Warszawa 1998. Oczywiscie, mozna
si¢ w encyklice doszukiwa¢ calego szeregu innych inspiracji, cho¢by dzietem wielkiego Blaise’a Pascala
czy Gabriela Marcela (rozr6znienie — problem i tajemnica). G. Marcel, By¢ i mie¢, Warszawa 1986,
s. 100101 oraz tenze, Tajemnica bytu, Krakow 1995, s. 221-222. Wymienione przyktadowe zrodta in-
spiracji dotycza w tym miejscu kwestii nieskonczonosci, ktorej pragnieniem naznaczony jest ludzki
umyst. Rozum i wiara sa skrzydtami pozwalajacymi wzbi¢ si¢ ku nieskonczonosci.

¥ Wystarczy podaé przyktad Alberta Einsteina, ktory niewatpliwie byt cztowiekiem wielkiej pokory
wobec tajemnicy wszech$§wiata. Por. np. S. Butryn, Zarys filozofii Alberta Einsteina, Warszawa 2006.

3% Bardzo trudno jest okresli¢ do konca, czym jest pokora. Na pewno natomiast mozna wymienié¢ nie-
ktore wilasciwosci umystu pokornego, jak np. gotowosé do rezygnacji z wlasnych przekonan w obliczu
nowych faktéw, determinacja i odwaga w poszukiwaniu odpowiedzi na najtrudniejsze pytania, Swiado-
mos¢, ze rzeczywistos¢ wciaz pozostaje dla nas tajemnica; cierpliwo$é i brak egoizmu oznaczajacy, ze
poszukujacy nie szuka siebie, zaspokojenia whasnej proznosci, nie oczekuje uznania, ale jest catkowicie
oddany prawdzie, pigknu i dobru. Natomiast najwigkszym przeciwienstwem pokory jest umystowe leni-
stwo. S. Butryn, Zarys..., dz. cyt., szczeg. rozdz. IV: Czlowiek — spoleczenstwo — moralnosé.
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Trochg dalej Papiez odwotuje si¢ do drugiego podstawowego tekstu w Pismie
Swietym, dotyczacego mozliwosci poznania Boga z Jego stworzen, zawartego w Li-
Scie $w. Pawla do Rzymian (22). Sw. Pawel, ktory miat stycznos¢ z ,,horyzontalnie”
myslacymi, walczy z pycha filozoféw niechcacych dostrzec Madrosci, jaka jest Jezus
Chrystus. Czlowiek, udrgczony bezsilnoécia rozumu wobec fundamentalnych pytan,
powinien zwrdcic si¢ ku Madrosci Krzyza. Nie musi to prowadzi¢ od odrzucenia ro-
zumu (jak u Pascala). Niezwykte jest to, ze Jan Pawet Il nie postrzega wiary i rozumu
jako stojacych na antypodach, tak jak to widziat np. Lew Szestow’', ale wlasnie jako
sfery wzajemnie si¢ uzupetniajace, gigboko powiazane.

Nie mozna dhugo egzystowacé, karmiac si¢ fatszywymi wartosciami. Wartosci
skonczone predzej czy pdzniej wyczerpia swoja site atrakcyjnosci. Natura umystu
ludzkiego jest taka, ze ostatecznie musi on zadaé pytanie o sens zycia i jego cel. Oj-
ciec Swiety wyraznie dostrzega dramatyzm ludzkiej sytuacji, w ktorej zycie codzienne
zmusza do postawienia tego pytania. Nie jest to pytanie akademickie. Stychac tu echo
nie tylko Ksiggi Hioba, ale takze rozwazan wspotczesnych egzystencjalistow, ktorzy
dobrze rozpoznali chorobg wspotczesnosci, ale nie wyprowadzili odpowiednich
wnioskoéw, pograzajac si¢ — w wigkszosci — w jatlowej rozpaczy, nihilizmie i w obo-
jetnosci tak sugestywnie opisanej przez Alberta Camusa czy Samuela Becketta. Py-
tania egzystencjalne powinny sta¢ w centrum zainteresowania filozofii. Tym bar-
dziej jest to konieczne, ze cztowiek ,,szuka ostatecznej odpowiedzi, najwyzszej
wartosci” (27). Nie moze on zosta¢ zaspokojony niejasna obietnica czy hipoteza,
lecz poszukuje prawdy, ktora bedzie prawda absolutna. Przez ten fakt pytania, for-
mulowane czgsto w jezyku filozoficznym, swymi korzeniami si¢gaja religii. Juz na
plaszczyznie pytan odnoszacych si¢ do réznych szczegotow, wiele odpowiedzi
udzielanych jest w oparciu o wiare, ktora jest zwykle wiarg ,,ze shuchania” (31-32)%.
Zaufanie to wyptywa z powiazan mig¢dzyosobowych. Odkrywamy tu z kolei echo
filozofii dialogu. Papiez podaje przyktad swiadectwa meczennikdéw, ktorzy prawde
swego spotkania z Jezusem potwierdzili przelana krwia i budza nasze zaufanie (32).
W ten sposob wylania si¢ petniejszy obraz cziowieka, ktéry nie tylko poszukuje
prawdy zakorzenionej w absolucie, ale takze osoby, ktorej mogtby zawierzy¢ (33).
Sama abstrakcyjna prawda, cho¢by najbardziej wzniosta, nie zaspokaja jego tgsknoty,

3V L. Szestow, Ateny i Jerozolima, Krakow 1993. We wstepie do tej ksiazki C. Wodzinski wymienia
trzecie miasto, w ktorym mogloby dojs¢ do pojednania, miastem tym jest wtasnie Rzym. Probg takiego
spotkania wiary i rozumu podjal, zdaniem C. Wodzinskiego, wspomniany wczesniej E. Levinas. Inna
sprawa jest kwestia, czy L. Szestowa koncepcje wiary mozna uznaé¢ za miarodajna.

32 Stawianie nadmiernej ilosci pytan szczegdtowych w miejsce pytan zasadniczych jest dowodem na
to, iz btad pars pro toto stal si¢ blgdem powszechnym. Pytania szczegdlowe sa oczywiscie potrzebne,
a nawet niezbgdne, jednak odpowiedzi na te pytania tylko fragmentarycznie odnosza si¢ do rzeczywistej
sytuacji egzystencjalnej cztowieka. Stad narastajace poczucie frustracji, absurdu i bezsensu po$rod mto-
dziezy, ktora cierpi szczegolnie na ,,gtéd Absolutu”. Por. R. Martin, G/dd Boga, Krakow 1992.
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poniewaz poza spotkaniem osobowym jest on istota okaleczona. Jakze znamienne jest
w tym kontekscie odwotywanie si¢ do Galileusza, ktory odkrywat obecno$¢ Boga
w swoich badaniach naukowych! (34, przypis 29). Zadziwiajace jest to, ze tylu wspot-
czesnych uczonych nie dostrzega Boga w swoich poszukiwaniach®®. By¢ moze pasje
poznawcza uspil w nich aspekt praktyczny oraz ambicje i korzysci finansowe. Nie do-
strzegaja w swoich badaniach nic boskiego, a jedynie obecnos¢ przypadku. Tymcza-
sem zagadnienie przypadkowosci 1 konieczno$ci okazuje si¢ nie takie proste, jak to
prezentowat jeszcze J. Monod. Wnikliwo$¢ spojrzenia na to zagadnienie prezentuje
chociazby A. Peacocke, a ostatnio F. S. Collins**. Mozna przypuszczaé, ze zawezenie
horyzontu poznawczego pod katem celow osiaganych przez nauke spowodowato, ze
badaczy nie interesuje juz moc Tajemnicy ujawniajaca si¢ w przyrodzie, nie przeraza
ich nieskonczono$¢ i fakt, ze przyroda nieustannie wymyka si¢ poznaniu. Mozliwe
tez, ze redukcjonizm ten jest jedna z gldéwnych przyczyn bardzo trudnej sytuacji geo-
politycznej i zagraza istnieniu milionéw, jesli nie miliardow™. Horyzontalizm oznacza
zawezenie celow do realizacji ekonomicznych, wpasowujacych si¢ w plytka ideologie
poszukiwania komfortu kosztem przyrody, a takze kosztem ofiar tego nieopanowane-
go dazenia do luksusu. Wiadomo, ze komfort jest mozliwy tylko dla niewielkiej grupy
ludzi, mimo ze coraz wigksza liczba dochodzi do wysokiego standardu ekonomiczne-
go°%. Blad, jaki popetiono kilkaset lat temu, wyraza si¢ w upartym lansowaniu prze-
konania, ze czltowiek osiagnie spetlnienie przez nadmierng konsumpcjg¢. Jak mozna
osiagna¢ spelnienie na drodze ilo§ciowej? Juz na poziomie biologicznym nadmierne
odzywianie si¢ wcale nie stuzy zdrowiu, ale wrecz odwrotnie. Im wigcej cztowiek
konsumuje w réznorodnych aspektach, tym bardziej moze si¢ czu¢ wyjatowiony i we-
wnetrznie pusty. Wydaje sig, ze nie trzeba przenikliwosci Nikotaja Bierdiajewa, aby

33 Nie chodzi tu oczywiscie o narzucanie komukolwiek jakiej$ religii czy okreslonej formy wiary.
Chodzi natomiast przede wszystkim o okreslong postawg, ktora reprezentowat np. A. Einstein; trudno
posadzi¢ tego mysliciela o jaka$ odmiang intelektualnej zaleznosci od jakiejkolwiek religii, jednak nie
ulega watpliwosci, ze byt on czlowiekiem gleboko religijnym (religia kosmiczna), chociaz nie w znacze-
niu dzisiejszych publikatorow. Por. S. Butryn, Zarys..., dz. cyt., s. 228 nn.

3 A. Peacocke, Drogi nauki do Boga, Poznan 2004. Por. réwniez niezwykly artykut M. Dakowskie-
go na temat ewolucjonizmu pt. Czy ewolucjonizm jest naukq, http://www.dakowski.pl/ (2010); F. S. Col-
lins, Jezyk Boga. Kod Zycia — nauka potwierdza wiare, Warszawa 2008.

35 Naukowey stali si¢ w niektorych krajach kimé w rodzaju kaplandw posiadajacych najwyzszy autory-
tet i mozliwo$¢ obdarzenia rodzajem niesmiertelnosci. Tekstem objawionym takiego scjentyzmu jest inter-
netowy hipertekst i instrukcja obstugi, a liturgia czynnosci obshugiwania urzadzen technicznych; etyka takiej
religii jest przetrwanie najsilniejszych, czyli tych, ktorzy konsumuja najwigcej dobr produkcyjnych. Projek-
tem jej jest niewatpliwie transhumanizm (R. Kurzweil, N. Bostrom, M. Moore i in.).

36 Radykalne decyzje kazdego czlowicka majacego dostep do urzadzen zuzywajacych duze iloéci
energii beda konieczno$cia przetrwania. Czy zmienia one jednak cokolwiek, jesli rownoczes$nie wzrasta
intensywnie ilo$¢ 0sob korzystajacych z wszelkiego rodzaju urzadzen, a wigc zuzywajacych coraz wigcej
energii. Przyszto$¢ $wiata (pomijajac propagandystyczne hasta dotyczace emisji CO, jako glownej przy-
czyny globalnego ocieplenia) zaleze¢ bgdzie przede wszystkim od swiadomosci ludzi i ich sposobu zycia.
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dostrzec btedna drogg konsumpcji. Znacznie bardziej poprawia si¢ samopoczucie
cztowieka, kiedy wchodzi na droge kontemplacji i czynnej mitosci. Obserwujac sie-
bie, a nie ulegajac presji reklamy i opinii publicznej, potrafimy zauwazy¢, na jakiej
drodze mozemy zdoby¢ trwala satysfakcje, kiedy mozemy si¢ rzeczywiscie czu¢ do-
brze i by¢ wszechstronnie zdrowymi. Trwala satysfakcja nie jest uzalezniona od par-
tykularnych kontekstow, a nawet nie od zdrowia czy zycia, ale od faktu realizacji
czlowieczenstwa, az po wymiar heroiczny.

Btad polega wigc na skroceniu perspektywy do waskiego pragmatyzmu, utylitary-
zmu, behawioryzmu i reizmu. Jest to blad zapomnienia o wymiarze duchowym czlo-
wieka, o jego duchowosci. Wielu, takze w krajach najbogatszych, zaczyna poszukiwac
— czgsto na oslep — jakiejs duchowosci, wyzszego sensu, harmonii, mitosci i petni. Te
dazenia wyrazajq si¢ poprzez pytania egzystencjalne i prowadza nierzadko do cha-
otycznych poszukiwan jakiegokolwiek sensu.

Wroémy jednak do tekstu encykliki. Filozofia grecka odegrata rolg oczyszczaja-
ca w stosunku do mitologii i religii. Zgodnie z natura ludzkiego rozumu wypraco-
wata ona odmitologizowana koncepcje boskosci. Filozofia ta moze przede wszyst-
kim spetnia¢ rolg obroncy wiary, stajac si¢ ,,szancem i murem obronnym winnicy”
($w. Justyn) (38). Racjonalizm starozytnych filozofow zaowocowat dialogiem Oj-
cow Kosciota z mysla hellenska (36). Nie pozwolili oni jednak na podporzadkowa-
nie Objawienia mysli filozoficznej, ktora nadawata sobie miano wyzszej wiedzy
(gnoza) (37). Wrecz przeciwnie, chrzescijanstwo obalato poglady o elitarnym cha-
rakterze prawdy dostepnej tylko dla wtajemniczonych, otwierajac droge dostepna
dla wszystkich. Wérod wielu myslicieli chrze$cijanskich Papiez wymienia §w. Au-
gustyna, ktérego droga, bedaca droga filozofa poszukujacego prawdy i §wigtego od-
najdujacego Boga, byta miarodajna dla wielu przez wiele stuleci (40). Filozofia wigc
spetniata rolg oczyszczajaca w stosunku do religii, wyzwalajac ja z rozumienia mi-
tologiczno-magicznego.

Niebezpieczenstwo pojawia si¢ wtedy, kiedy racjonalnie myslacy filozof nie za-
uwaza swojej stabosci w momencie wstapienia na poziom, ktory — wydawac by sie
moglo — dotyka samego Boga. Stuszna autonomia filozofii zamienia si¢ w jej stabosc,
jesli programowo odrzuca ona mozliwos¢ transcendencji. Owa autonomia dotyczy¢
ma przede wszystkim metodologii i wewngtrznej wolnosci oraz niezaleznosci sadow
filozofa. Samodzielno$¢ myslenia i kreatywnos$¢ nie moga by¢ jednak dowolne. Maja
si¢ kierowac busola prawdy, intelektualng uczciwoscia. Poza tym filozof powinien by¢
swiadom skonczonosci, mimo calej swojej sity, sity swego ludzkiego rozumu. Rozum
dochodzi do granicy poznania. Pojawia si¢ poczucie, ze cale to poszukiwanie moze
by¢ jalowe. Dopiero do§wiadczenie braku w obliczu pytan egzystencjalnych moze go
zmusié do spojrzenia metaracjonalnego®’. Mimo swoich wielkich mozliwosci rozum

37 Pojeciem tym postuguje si¢ prof. W. Strozewski. Por. tegoz, Ismienie i sens, Krakow 1994, s. 396 nn.
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natrafia na granice, ktére sa dla niego nieprzekraczalne®®, dlatego wiasnie w swoich
poszukiwaniach powinien kierowa¢ si¢ mitoscia (42). To pokorna mito§¢ umozliwia
przyjecie czegos, co jest wigksze od samego rozumu, a jest to juz tylko (i az tylko)
rzeczywistos¢ Boga. Kierujacy si¢ mitoscia do prawdy rozum odkrywa prawde mito-
sci, czyli Boga, ktory nia jest.

W kontekscie tej madrosci Papiez powoluje si¢ na §w. Tomasza z Akwinu. Wy-
eksponowana zostaje nieprzemijajaca nowos¢ mysli Akwinaty. Tomasz jest mistrzem
sztuki myslenia, a wiara w jego ujgciu jest m.in. ,,czynno$cia mys$li” i nie upokarza go
W najmniejszym wymiarze. Wrecz przeciwnie, to rozum zdany tylko na siebie popada
w zagubienie maskowane pycha. Natomiast rozum zwiazany z rzeczywisto$cia nad-
przyrodzona moze zaj$¢ o wiele dalej. Wzmacnia dojrzata wiarg i odwrotnie, wiara
stanowi wsparcie dla niego (78-79). Jan Pawet II podkresla pentakostalny wymiar
madroéci, ktora — bedac darem Ducha Swigtego, nie jest cnota intelektualng zdobywa-
na na drodze nauki. Madros¢ filozoficzna opiera si¢ na zdolno$ci rozumu do badania
rzeczywisto$ci, natomiast madros$¢ teologiczna opiera si¢ na Objawieniu (44). To wta-
snie §w. Tomasz postrzegatl filozofi¢ jako dziedzing autonomiczna, chociaz pdzniej
niezalezno$¢ ta doprowadzila do oderwania si¢ poszukiwan filozoficznych od teolo-
gii 1 wiary. Narastajacy rozdziat doprowadzit do kwestionowania wiary przez jednych
lub do kwestionowania rozumu przez drugich; szczyt tego procesu przypada na wiek
XIX. W tej burzliwej epoce powstaje pozytywizm czy marksizm. Nieprzypadkowo
pojawiaja si¢ ataki na wiarg i religi¢ instytucjonalna, dokonywane zaréwno ze strony
zwolennikéw skrajnego indywidualizmu (Max Stirner, Fryderyk Nietzsche), jak
1 propagatoréw socjologizmu, ekonomizmu oraz biologizmu (August Comte, Karol
Marks, Herbert Spencer i in.) czy sceptycyzmu (Ernest Renan). Odrzucajac religig,
uznano ja — w imi¢ nauki i postgpu ludzkosci — za czynnik zabobonny i hamujacy
rozwoj. Wydawalo sig, ze czlowiek bez religii osiagnie szczegscie 1 dobrobyt. Wiek
XIX stat si¢ podtozem rewolucji i wojen wieku XX. Wyzwolenie religijne okazato si¢
katastrofalne. Mozna sadzi¢, ze przyczyna nienawisci i wojen nie lezy w religii, co
najwyzej w religii pojetej w sposdb wypaczony, przeksztatconej w ideologie. Praw-
dziwa religia nie niesie wojny, cierpienia i $mierci. Naukg rowniez mozna oskarzaé
0 przyczynianie si¢ do rozwoju wojen, szczegolnie w wieku XX i na poczatku XXI,
a wiec najwicgkszych w historii.

Wydaje si¢ jednak, ze samo wskazywanie konkretnych ,,winowajcow” jest biedne.
Wing ponosza raczej ludzkie przywary, takie jak: chciwo$¢, nienawis¢, zadza wladzy
itd. Wady te pojawiaja si¢ w kazdej ludzkiej spotecznos$ci. Pontyfikat Jana Pawta II

3 Mozna oczywiscie spekulowa¢, czy rozum jest wladza niezmienna, czy tez, w wyniku ewolucji
spotecznej (W mniejszym stopniu biologicznej) nie poszerzy swoich granic poznawczych. Jest to nawet
prawdopodobne. Zawsze jednak, nawet wsparty najbardziej fantastyczna technika, bgdzie napotykat gra-
nice. Granice te moga si¢ oczywiscie przesuwac, jednak dopiero istota, ktora przelamuje czasoprzestrzen,
ma nieograniczone mozliwosci poznawcze (dotyczy to np. Zmartwychwstalego Jezusa Chrystusa).
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udowodnil, na czym polega dobrze pojeta religia i wiara. Wydaje sig, ze dostrzega to
kazdy, nawet powierzchowny obserwator dziatalno$ci apostolskiej papieza Polaka.

Filozofia zaabsorbowana przemianami epok zagubita aspekt personalny cztowieka,
odrzucita prawie zupelie metafizyke i etyke. Dazenia te, poparte przez odkrycia na-
ukowe 1 osiagnigcia techniczne, doprowadzily do powstania nihilizmu (47 i 90), o kto-
rym powiem wigcej pozniej. W dziedzinie antropologii miato to swoje szczegélnie
wstrzasajace reperkusje praktyczne w postaci wojen i obozow z jednej, i poglebiajacej
si¢ rozpaczy i bezsilno$ci z drugiej strony; mimo obiektywnego bogacenia sig i roz-
woju gospodarczego.

Filozofia utracita swoj status uniwersalnej madros$ci i wiedzy, a jej miejsce powoli
zajmowaé zaczely inne dziedziny, np. fizyka czy matematyka®®. Nie wydaje si¢ jed-
nak, aby te wspaniate skadinad obszary naszego poznania przynosily jakie$ wzglednie
prawdopodobne rozwiazania w sferze pytan egzystencjalnych. Cztowiek mnozy swoja
wiedzg 1 wlasciwie nie wie, po co. Nie rozumie sensu swojego istnienia i sensu $mier-
¢i'’; umiera z dramatyczna $wiadomoscia niewiedzy o tym, co rzeczywiscie byto dla
niego wazne. Zyjac w sposob zrutynizowany, cztowiek moze nie wiedzie¢, co tak na-
prawde jest istotne w jego egzystencji. Predzej czy pdzniej zostanie jednak ,,wybity”
ze swej rutyny poprzez rézne wydarzenia zyciowe, cierpienia, choroby czy $mier¢.
Nawet jesli przez jaki$§ czas udaje si¢ mu uciec od niedogodnosci zycia, to i tak pozo-
staje w sferze wlasnego sumienia, odniesien do dobra, prawdy czy pigkna.

Dzisiaj dopiero wida¢ konsekwencje redukcjonizmow, o ktoérych byla mowa na
poczatku tych rozwazan. Rozum utracit swiatlo prawdy i absolut. Papiez ubolewa nad
procesem, ktory pozbawil rozum wsparcia ze strony Objawienia, dlatego apeluje
o odbudowanie glebokiej jednosci obydwu ludzkich wtadz dziatajacych odwaznie (48).
Odwaga niesie z soba ryzyko btedu, ale dzigki temu moze by¢ procesem rewolucyjnym.
Chodzi o odwagg wiary, jak i odwagg rozumu.

Droga ,,rozumu wyzwolonego” jest droga zniewolonego czlowieka. To, co mialo
uwolni¢ od réznorodnych pet, okazato si¢ krgpowac jeszcze bardziej i wikta¢ w nie-
konczace sig poszukiwania. Poszukiwania te s bardzo chlubne, ale — z natury samego
rozumu i rzeczy — niepetne. Podawane jako cata prawda, zwodza ludzi, ktérzy dochodza
do przekonania, ze prawdy w ogole nie ma i dlatego mozna odda¢ si¢ ,,rozkoszom”

% Na pewno nie tak widziat rolg filozofii A. Einstein, ktory na poczatku swej drogi naukowej znie-
checit si¢ do filozofii na skutek jej relatywizmu, pluralizmu i braku $cistosci; z czasem docenit filozofig
i nie uwazal, iz nauki szczegdtowe ,,rozparcelowaty” zagadnienia filozoficzne. Uwazat filozofi¢ za matke
wszystkich nauk. Fizyka stata si¢ dla niego filozofig i religia rownoczes$nie, a pewien rodzaj mistycznego
doswiadczenia o panteistycznym charakterze byt dla tego uczonego rodzajem ,,prywatnej” religii dajacej
ukojenie i poczucie harmonii. Por. S. Butryn, Zarys..., dz. cyt., s. 154 nn.

40 Tlustracja rozczarowania wiedza i nauka jest arcydzieto J. W. Goethego, Faust, tham. A. Pomorskiego,
Warszawa 1999. Etos Fausta jest silnie obecny w naszej kulturze. Por. J. Wadowski, Faust ponowoczesny
— poznawczo-etyczne aspekty redukcjonizmu w nauce, [w:] red. zbior., Nauka — Etyka — Wiara 2005.
Konferencja Chrzescijanskiego Forum Pracownikow Nauki, Wista 29.04-3.05 2005, s. 89—101.
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biernosci i konsumpcji lub odwrotnie — co chyba jest znacznie rzadsze — namig¢tnemu
pragnieniu wyrwania przyrodzie jej tajemnic w celu zawladnigcia nig i spienigzenia
wszystkiego''. Kazde podejscie ma swoje konsekwencje, ktore moga by¢ niezauwa-
zalne na poczatku, niewidoczne dla tych, ktorzy z jakich§ powodow ogtlaszaja wyniki
swoich poszukiwan jako ostateczna prawde. Ci za$, krytykujac niedociagnigcia in-
nych, sami popeiniaja podobne btedy, wywyzszajac swoje wiasne teorie. Rzeczywi-
stos$¢ natomiast jest wielowatkowa, wieloaspektowa. Potepiajac innych, popetnia sig
czgsto blad wylewania dziecka z kapiela. Odzegnujac sig¢ od chrzescijanstwa (nie wia-
domo dlaczego z takim uporem i determinacja), niszczy si¢ wszystko to, co chrzesci-
janstwo przyniosto*”. Dotyczy to rdwniez rozumienia cztowieka, $wiata, a szczegdlnie
Boga. W odniesieniu do czlowieka chodzi o integralne rozumienie osoby ludzkie;j,
wolnos$¢, grzech, wspotczucie, mitos¢, dobro wspoélne itd. W odniesieniu do $wiata nie
chodzi oczywiscie o konkretne rozumienie budowy tego $wiata®, ale o ostateczny
sens jego istnienia; natomiast w odniesieniu do Boga mozna stwierdzi¢ przynajmniej
tyle, iz wszystkie religie wskazuja na Boga jako Ducha i Mito$¢, chrzeécijanstwo na-
tomiast nie tylko to wyraza (w sposob nieprawdopodobnie prosty), ale uobecnia
w Chrystusie.

Mimo docenienia §w. Tomasza z Akwinu, Papiez stwierdza jasno: ,,Ko$cidt nie
glosi zadnej wilasnej filozofii ani nie opowiada si¢ oficjalnie po stronie jakiego$ wy-
branego kierunku filozoficznego, odrzucajac inne” (49). Stwierdzenie to mozna po-
traktowac jako zdecydowane odcigcie si¢ od nieustannie powtarzanych, obiegowych
opinii o ,,sztywnos$ci” KoS$ciota czy braku mozliwosci mys$lenia. Zaufanie, jakim Ko-
$ciot obdarza filozofig, wynika z wiary w ludzki rozum poszukujacy prawdy. Nie
oznacza to, ze Magisterium Kos$ciota bedzie biernie patrze¢, jesli jakies filozofie glo-
sza tezy jawnie fatlszywe, macac w umystach ludzi. Przyktadem takiej interwencji jest
obrona integralnej koncepcji cztowieka, tak czgsto dzisiaj redukowanego do jednego
wymiaru (biologicznego, spolecznego itp.). Krytyka ze strony KosSciota ma polegaé
przede wszystkim na pobudzaniu, popieraniu i wspomaganiu filozofii, a nie na pote-
pianiu i odrzucaniu (51). Zadna filozofia nie moze twierdzi¢, ze ujmuje cata prawde,

*I Mozna oczekiwa¢, ze w najblizszej przysztosci bedzie sig placié nie tylko za wode czy mieszkanie,
ale takze za powietrze, drzewa, deszcz, stonce itd.

2 7 niezrozumiatych powodéw media i publikatory unikaja tematow, ktore moglyby dobrze $wiad-
czy¢ zarowno o Kosciele, jak i o religii — jej roli w spoteczenstwie. Tematy czy osoby nie do pominigcia
(np. Jan Pawet II) sa medialnie rozdrabniane i wyptukiwane z wszelkich glgbszych tresci (ten sam me-
chanizm dotyczy takich postaci jak $w. Mikotaj).

* Nie wiadomo, dlaczego odkrycie Kopernika stalo si¢ punktem spornym w dyskusji nad prawdzi-
woscia Biblii, a dzisiaj przytaczane jest jako koronny przyktad ,,ciemnoty” zaréwno ludzi owych czasow,
jak i samego Pisma. Podobnie wyglada sprawa z kwestia darwinizmu. Obydwa spory, z punktu widzenia
zarowno zdroworozsadkowego, jak filozoficznego (nie moéwiac juz o krytyce biblijnej), wydaja si¢ jatowe
i zupehie niepotrzebne. Do dzisiaj, niestety, niechlubne dzieje tych sporow uzywane sa jako argumenty
przez niech¢tnych religii ewolucjonistow (i czgsto jej nie rozumiejacych).



30 Rozdziat 2

a kazdy z tak wielu nurtow filozoficznych, jesli potrafi dostrzec wlasna historycznos¢
i niedoskonato$¢, musi stanag¢ u progu Tajemnicy, u bramy Chrystusa, w ktérym
,ukryte sa skarby madrosci wiedzy” (Kol 2, 3).

Byto juz wiele systemow czy nurtdéw w filozofii, ktore oglaszaly, ze ujmuja cata
prawdg lub tez, ze w ogole prawdy nie ma. Nastegpne pokolenia miaty tylko przyjaé
do wiadomosci mysl podajaca sie za niemal objawiona*. By¢ moze Jan Pawet Il ma
na mysli marksizm, p6zniejszy neopozytywizm, filozofi¢ analityczna, egzystencja-
lizm itd.? Papiez zdecydowanie odrzuca niektore nurty, takie jak fideizm, radykalny
tradycjonalizm, racjonalizm i ontologizm; wszystkie te poglady wymierzone sa
wprost przeciwko wierze katolickiej; podobnie potraktowane sa fenomenalizm,
agnostycyzm, immanentyzm, filozofia marksistowska i ateistyczny komunizm,
ewolucjonizm, egzystencjalizm i historyzm (54, 87)*. W pozniejszych partiach do-
kumentu krytyce poddawany jest eklektyzm (87) oraz scjentyzm (88), ktory popet-
nia wiele redukcjonistycznych btedow, na czele z odrzuceniem pytania o sens zycia
(a wiec 1 w ogole pytan egzystencjalnych) jako irracjonalnego, nalezacego do poezji
1 wyobrazni. Jedynym kryterium prawdziwosci i skutecznos$ci staje si¢ w tym kon-
tekscie techniczna mozliwo$¢ wytworzenia czego$. Podobna sytuacja jest z prag-
matyzmem (89), ktory wplynal na powstanie, jesli mozna tak powiedzie¢, demokra-
cji totalitarnej, w ktorej wszelkie moralne wybory maja by¢ czlowiekowi dyktowane
poprzez glosowanie manipulowana wigkszoscia'®. Czlowiek pozbawiony nierela-
tywnej prawdy gubi takze swoja wolnos¢, co widoczne jest w nihilizmie (90). Przy
okazji tej papieskiej krytyki raz jeszcze mamy okazje¢ przekonaé si¢ o uniwersali-
zmie 1 autentycznej tolerancji Papieza i Kosciota. Zalecane jest dobre poznanie
wspomnianych kierunkow, poniewaz aby wyleczy¢ chorobg, trzeba ja najpierw do-
brze zdiagnozowac. Jawnie falszywe twierdzenia zawieraja niekiedy odrobing praw-
dy, ktéra mozna z nich wydoby¢. Poprzez zaprzeczenie prawda czgsto ukazuje sig
tym intensywnie;j.

* Niemal cata filozofia wspotczesna zachowywata si¢ bardzo wstrzemiezliwie w sensie zamierzen
systemowo-cato$ciowych. Nalezy wyrazi¢ ubolewanie, ze mys$l filozoficzna ostatniego stulecia zostala
zminimalizowania przez neopozytywizm, sceptycyzm i nihilizm. Przyktadow ,,niespetnionych” myslicie-
li, ktoérzy nie zrealizowali pelni swego potencjatu, jest bardzo wiele: wystarczy wskaza¢ na Ludwiga
Wittgensteina czy Martina Heideggera. Zaréwno jeden, jak i drugi nie napisat dziet, ktore bytyby godna
i konsekwentna kontynuacja wielce obiecujacych poczatkow.

W swietle pozniejszych wypowiedzi Papieza, kiedy to stwierdzit, ze ewolucjonizm to wigcej niz
tylko hipoteza, mozna powiedzie¢, ze kwestionowany jest tutaj ,,twardy” ewolucjonizm, w ktérym przyj-
muje si¢ ,,zasadg $lepej sity”, przypadkowos¢ jako podstawowq. O wiele bardziej prawdopodobna jest
zasada inteligentnego projektu, ktora nie musi ktoci¢ si¢ z ewolucjonizmem, ten za$ z kolei nie wymaga,
aby go uzna¢, przyjecia rownoczesnie jego wersji ,,$lepej sity”. Podobnie wyglada kwestia zwigzana
z racjonalizmem. Nie odrzuca si¢ rozumu, ale skrajna odmiang racjonalizmu.

* Demokracje totalitarna przewidywat jeszcze J. S. Mill, a pozniej opisat ja J. L. Talmon.



Problematyka encykliki 31

Mozna tez zauwazy¢, iz praktycznie wszystkie wskazane przez Jana Pawta II nurty
staty si¢ forma ,,politycznie poprawnych” ideologii, nurtbw uprawianych w postawie
obrony, rezygnacji, w tym takze rezygnacji z rozumu albo odwrotnie — jego upartej
gloryfikacji, pomimo tego, ze rozumnos¢, na ktora wielokrotnie si¢ powotywano, uka-
zywala czasem swoje wyzbyte wszelkich wartosci, irracjonalne oblicze. Papiez nie
domaga sig, aby filozofia byta ancilla theologiae, ale by dokonata powrotu do wtasci-
wego sobie etosu, ktory jest catkowicie odmienny od ducha filozofii wspodtczesnej;
w pewnym stopniu rowniez odpowiedzialnej za coraz gorsza sytuacje Srodowiska
(przyrodniczego, spotecznego) cztowieka (pozytywizm, nihilizm, pragmatyzm, hedo-
nizm itd.), jak i za sytuacje spoteczna (egoizm, obojetnos$¢, behawioryzm, relatywizm,
instrumentalizm itp.). W obawie przed pretensjonalno$cia i metafizyka filozofia skryla
si¢ w nisze waskich analiz, przyczynkow, komentarzy itd."’

Filozofia wspolczesna musi zdac sobie sprawe, ze by¢ moze konczy si¢ pewna epoka.
Konczy sig czas oglaszania fatwych prawd czy krzykliwych hasel. Trzeba bedzie na nowo
podja¢ wielkie pytania w obliczu realnych przemian — zar6wno ogoélno§wiatowych, jak
i tych, ktére dokonuja si¢ w sumieniach i sercach ludzi. Wyzwania te sa tak wielkie, ze,
jak na razie, filozofowie — przygnieceni duchem pragmatyzmu i minimalizmu — nie sa
w stanie ich podjac. Nic dziwnego wigc, ze filozofia zostata zmarginalizowana. W $wiecie
waskiej uzytecznosci uwaza sig, ze nie ma ona nic istotnego (sic!) do powiedzenia.

Filozofia, szczegdlnie na ptaszczyznie metodologicznej, moze mie¢ wpltyw nawet
na takie dziedziny jak np. egzegeza Pisma $w. czy etyczne interpretacje dziatan ludz-
kich. Papiez przestrzega przed przywiazaniem do jednej tylko metodologii. Nie nalezy
takze pochopnie rezygnowac z filozofii klasycznej, ,.ktorej pojgcia dopomogly w ro-
zumowym wyjasnieniu prawd wiary” (57). Jan Pawet II zachgca myslicieli, aby po-
szukiwali z pasja prawdy ostatecznej i podazali drogami jeszcze nieprzetartymi.

Rozum pozbawiony wiary ogarnia zwatpienie i sceptycyzm. Wiara pozbawiona rozu-
mu staje si¢ krzykiem emocji i pozbawiona adekwatnego celu wola, prowadzac do takich
czy innych odmian fundamentalizmu oraz nietolerancji. Dojrzato$¢ rozumu jest otwarto-
$cig na wiarg (a przynajmniej na jej mozliwos¢), dojrzato$¢ wiary jest otwartoscia na ro-
zum 1 owoce jego poszukiwan jako rozumu prawego, pelnego umitowania prawdy i ma-
drosci. Z pewnoscia dojrzata wiara nie obawia sig rzetelnych osiagnig¢ rozumu.

Czy ta zachgta do poszukiwania prawdy z pasja nie jest przesadnie sentymental-
na? W $Swiecie wspotczesnym pasja mys$lenia i odwaznego, bezkompromisowego
poszukiwania prawdy nie jest doceniana®. Ceni si¢ czesto czolobitnos¢, zgode na

7 Istnieja oczywiscie ksiazki, ktore w sposob tworczy rozwijaja idee filozofow wezesniejszych, bu-
dujac na ich podstawiec wlasna mysl. Przykladem moze by¢ tworczo§é Leszka Kotakowskiego czy
Krzysztofa Michalskiego.

* Ewidentnym przyktadem tego zjawiska jest poczatkowa sytuacja wielkiego pasjonata myslenia, ja-
kim jest Ken Wilber. Por. F. Visser, Ken Wilber. Pasja myslenia, ttam. H. Smagacz, Warszawa 2003.
Wilber bardzo dtugo nie mogt znalez¢é wydawcy dla swojej pierwszej ksiazki.
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banalno$¢, szacunek dla uznanych autorytetow filozoficznych, kompromis, scepty-
cyzm, powatpiewanie o prawdzie itd. Jakze mozna by¢ pasjonatem prawdy, jesli
nie wierzy si¢ juz w nia sama? Pasjonaci zdaja si¢ znikaé z szeregdw zycia akade-
mickiego®. Nie o nie jednak tutaj chodzi, ale o zywa cieckawo$é i oddanie. Ludzie
poswigcaja si¢ roznym pasjom, czgsto wszakze mozna mie¢ watpliwosci, co do
sensu pasjonowania si¢ problemami, ktére maja znaczenie prostej zabawy czy roz-
rywki, zadzy stawy czy proznej przygody. Pasja poszukiwania prawdy brzmi jak
donkiszoteria. Jesli jako jedyna prawdeg przyjmuje si¢ powszechny pluralizm, na-
stepuje erozyjny proces upadku kategorii prawdy na rzecz wielosci prawd. Stuszny
pluralizm droég do prawdy, szanujacy ludzka wolnos$¢ i prawo do bledu, zostanie
W sposoéb nieuprawniony przeniesiony na sama koncepcj¢ prawdy. Ponadto fakt, ze
nasz umyst postrzega rzeczywisto$¢ jako pluralistyczna, a jego poznanie jest zaw-
sze fragmentaryczne, nie oznacza jeszcze, ze prawda jest taka wlasnie. Fragmenta-
ryczno$¢ 1 aspektowos$¢ dotycza bardziej naszego poznania, naszych mozliwosci
poznawczych. Koncepcja jednosci prawdy wyraza nie tylko wielki optymizm w sto-
sunku do mozliwosci poznawczych cztowieka, ale rowniez dotyka natury rzeczywi-
stosci, ktora nie jest ciagiem oddzielonych od siebie przedmiotéw, ale dynamiczna
jednoscia, w ktorej kazdy element znajduje si¢ na wlasciwym miejscu. Wigcej,
koncepcja jednosci prawdy wskazuje nie tylko na holistyczna specyfike rzeczywi-
stosci, lecz rowniez na nieprzypadkowosé tej rzeczywisto$ci, na jej planowy
1 finalistyczny charakter. Zastanawiajace jest, iz koncepcja ,,przypadkowosci” roz-
wijana jest przez zwolennikoéw racjonalizmu, ktoérzy ujmuja owa przypadkowosc
bardzo irracjonalnie — jako $lepa, bezmyslna, zupelnie chaotyczng site, ktora znikad
nie wyszla i donikad nie dazy. Sita ta nie ma wigc zadnych racjonalnych podstaw.
Trudno wyobrazi¢ sobie, aby moc kreujaca wszechswiat posiadata w sobie wytacz-
nie chaos i bezplanowo$¢. Jak w takim razie powstato cokolwiek, co jest planowe
i dazy do okreslonego celu? Istnienie najprostszej czastki subatomowej $wiadczy
o podporzadkowaniu si¢ okreslonemu prawu, ktérego ta czastka sama sobie nie na-
data. Prawo to mozna nazwac ,,oprogramowaniem” przyrody. Pierwszy odruch ja-
kiejkolwiek struktury, ktéra funkcjonuje niejako ,,wewnatrz” procesu celowego,
jest dowodem na to, ze nic nie dokonuje si¢ przypadkowo. Przypadek jest szcze-
gbélnym wypadkiem celowosci. By¢ moze nalezatoby mowi¢ nie tyle o finalizmie
w przyrodzie, ile o ,,Jogizmie” (od stowa logos, ktére moze rdwniez oznaczac sens),
o sensownosci przyrody (a z nig cztowieka), gdzie cele sa rozmaite (na pewnym
etapie jest to samo istnienie, na innym przetrwanie, na innym poswigcenie itd.).

#13.09.2008 r., zmart jeden z akademickich pasjonatéw we Wroctawiu, prof. Jézef Dudek. Liczna
obecno$¢ przyjaciot profesora na pogrzebie i uroczystosci pozegnalnej §wiadczy m.in. o docenianiu pasji,
jaka profesor Dudek niewatpliwie posiadal. Pasjonatow za zycia si¢ zniechgca, a czasem potgpia. Dopiero
po $mierci stawia si¢ im pomniki.
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Istnieja wigc rézne poziomy sensownosci przyrody, kiedy to oderwane od innych po-
ziomow wydaja si¢ absurdalne i nonsensowne. Pod tym wzgledem niebezpieczne jest
przeniesienie metodologii wypracowanej w jednej dziedzinie (np. biologii) na inna.
Postrzegajac fragment rzeczywistosci, wnioski z jego badania ekstrapoluje si¢ na ca-
os¢, opierajac na tym rodzaj metafizycznego monizmu (w swietle wspotczesnej fizyki
— nieuzasadnionego).

Stad juz krok do ogtaszania niemal religijnej prawdy o bogu absurdu i o koniecz-
nosci zajecia si¢ wylacznie tym, co przyziemne. Pragmatyczna gonitwa stanie si¢ $lepym
zautkiem, jesli straci si¢ z oczu widok sensu i celu wszelkich dzialan. Czy dziatania
ludzkie finalizuja si¢ na takim celu ,,0statecznym” jak zadowolenie i bezpieczenstwo?
Na jak dlugo starcza cztowiekowi poczucie bezpieczenstwa osiggni¢te za pomoca
srodkéw ,.horyzontalnych”, na pewno waznych? Predzej czy pdzniej traci je albo ule-
ga znudzeniu i postanawia przetama¢ dotychczasowe granice bezpieczenstwa wlasne-
go 1 spotecznosci, w ktorej zyje. Czyz nie tak nastepuje rozwdj? Nie osiagnie si¢ bez-
pieczenstwa poprzez organizacj¢ zycia wokot siebie, jak najlepsze procedury, metody,
strategie. Takie bezpieczenstwo jest zawsze uwarunkowane roznorodnymi czynnikami
zewngetrznymi. Bezpieczenstwo w samej swej istocie osiaga sig¢ poprzez jaki§ rodzaj
sciezki duchowego rozwoju, wewngtrznej harmonii, w wyciszeniu i zdystansowaniu
do $wiata oraz siebie samego.

Warto w tej chwili przypomnie¢ stowa Alberta Einsteina: ,,Filozofia jest jak mat-
ka, ktora data zycie i obdarzyta swoimi cechami wszystkie inne nauki. Dlatego tez
nie nalezy jej ubliza¢ z powodu jej nagosci i ubostwa, ale raczej mie¢ nadzieje, ze
jakas czastka ideatu Don Kichota przetrwa w jej dzieciach, aby nie pograzyly sig
one catkowicie w tym, co przyziemne” (zrodto nieznane). Czy tak wlasnie nie stato
si¢ w dzisiejszej epoce, ze pograzyliémy si¢ niemal catkowicie w tym, co przyziem-
ne, czyniac z pragmatycznych celow najwyzsza wartos¢? W obliczu ogloszonej ab-
surdalno$ci istnienia, w ktéra wpleciony jest rowniez cztowiek, pozostaje tylko nie-
ustanna walka o wlasny komfort zycia, o posiadanie odpowiednich $§rodkéw
technicznych i spolecznych. Tymczasem owa ,,przyziemno$¢” (oczywiscie nie-
odzowna w pewnym zakresie) niszczy w nas to, co najbardziej ludzkie — samo czto-
wieczenstwo. Kiedy tylko przestajemy produkowaé, zaczynamy konsumowac, po-
szukujac przyjemnosci. Kult przyjemnosci jest rownocze$nie droga na zatracenie,
obracajaca si¢ wylqcznie wokoét tego, co przyziemne. Nieodzownos¢ i fundamental-
ne znaczenie potrzeb, takich jak pozywienie, woda czy mieszkanie, nie oznacza jed-
nak, ze tworza one substancj¢ cztowieczenstwa. Przesadne skupienie si¢ na owych
potrzebach doprowadza do zapomnienia, czym jest to, co rzeczywiscie wazne.
Czlowieczenstwo rozwija si¢ nie dzigki zaspokojeniu potrzeb, ale dzigki duchowo-
$ci. Fundamentalna ,,potrzeba” jest mitos¢, §wiadomos$¢ sensu zycia, prawda, dobro
i poczucie spelnienia. Czlowiek nie jest tylko swoim pozywieniem, ,,catoksztattem
stosunkéw spolecznych” (Marks), ale jest realizowaniem siebie, swoich marzen,
wykraczaniem poza wtasne mozliwosci.
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W numerach 58. i 59. encykliki Jan Pawet II opisuje krotko bogactwo filozoficznej
i teologicznej odnowy, ktora nastapita po encyklice Leona XIII Aeterni Patris. W rze-
czywisto$ci tej odnowy bardzo owocnie uczestniczyt m.in. Etienne Gilson, wielokrot-
nie opisujacy w swoich dzietach relacjg wiary i rozumu, teologii i filozofii. Papiez za-
chwala rozw¢j filozofii w najrozmaitszych kierunkach, wspominajac miedzy innymi
o metodologii fenomenologicznej; dodajmy, ze w probie taczenia fenomenologii
(gtownie tej, ktora tworzyt Max Scheler) z tomizmem brat udzial kard. Karol Wojtyta.

Jan Pawet II z zalem stwierdza, ze wielu teologdw nie wyraza zainteresowania fi-
lozofia, chociaz nie wspomina réwniez, ze wielu filozoféw kompletnie lekcewazy
teologig. Wigcej, teologia stata si¢ obiektem kpin ze strony naukowcow, tak pewnych
swoich dziedzin i ich tryumfu. Filozofia jednak skarlata, sprowadzita si¢ do dyscypli-
ny towarzyszacej, w szczegdlnosci rezygnujac z ,,refleksji metafizycznej nad ostatecz-
nymi pytaniami cztowieka” (61). Mysl filozoficzna stracita po prostu szerokos$¢ spoj-
rzenia i wielko$¢ wizji. Istnieja oczywiscie chlubne wyjatki posrod myslicieli, ktorzy
jednak czesto nie maja $miatosci pisac 1 wyglaszac tez rzeczywiscie istotnych dla nich
i dla $wiata. Mozna odnie§¢ wrazenie, ze filozofia popadata w swe problemy za spra-
wa minimalizmu i przyjecia standardéw niezgodnych z duchem jej samej. Standardy
te pochodza najczgsciej od jej dzieci, od nauk szczegdtowych, ktoére ,,zabraniajg” filo-
zofii stawia¢ pytania egzystencjalne czy podejmowac problematyke metafizyczna.
Tymczasem filozofia zyje wielkim oddechem pytan ostatecznych, porywa si¢ na pro-
blem metafizyki, dochodzi do granic poznawczych cztowieka i stawia filozofa nad
przepascia glebi bytu i prawdy.

Teologowie natomiast popetniaja wielki btad, wyznajac tzw. ,,biblicyzm”, a wigc
przyjmujac za jedyne kryterium tylko i wylacznie Biblig, traktowana niejednokrotnie
dostownie w kazdym aspekcie. Zarowno wigc wyolbrzymienie roli samego rozumu,
jak 1 samej wiary, jest w ujgciu encykliki bledne. Btad popeiaja skrajni racjonalisci,
np. Bertrand Russel (ktorzy nb. nie zawsze sa konsekwentni), jak i ci, ktdrzy chcac
zrobi¢ miejsce dla wiary, kwestionuja rozum i racjonalno$¢ (np. Lew Szestow). Na
czym polega blad racjonalizmu? Na jednostronnosci, redukcjonizmie, a w zwiazku
z tym na splaszczeniu obrazu rzeczywistosci do znaczenia tego, co zrozumiate dla
cztowieka; w wersji skrajnej to, co niezrozumiale, nie istnieje. Racjonalista moze sam
sobie zaprzeczaé, posiadajac ,,ludzkie uczucia” wobec choroby bliskiej osoby, cierpie-
nia i $mierci’’.

Na czym polega btad fideizmu? Na tym samym, ale w oparciu o zrodta irracjonal-
ne, niewatpliwie istniejace w zyciu jednostek i catych spoteczenstw. Znaczenie rozu-
mu jest pomniejszane ze wzgledu na to, ze moze on tworzy¢ watpliwosci, podwazaé
uswigcone tradycje czy umozliwia¢ dokonywanie odkry¢ doprowadzajacych spote-
czenstwa do takiej czy innej formy samozniszczenia. Irracjonalista bedzie wskazywat
na zte skutki nadmiernego uzytkowania rozumu, zar6wno w wymiarze indywidual-

% Ludwig Wittgenstein byt konsekwentny, milczac na temat filozofii przez znaczna cze$¢ swego zycia.
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nym, jak i spotecznym. Tymczasem Papiez wskazuje na fakt, iz rozum, jako twor Bo-
Zy, jest co prawda skazony grzechem, stabos$cia, ale w zadnym wypadku nie mozna go
odrzuci¢, traktujac jako zrodto zta’'. Sam za$ rozum musi kierowaé si¢ prawoscia,
czyli po prostu odwaga i uczciwoscia intelektualna.

W rozwazaniach Jana Pawla II daje si¢ niewatpliwie odczu¢ duch Arystotelesa
Z jego teoria ztotego $rodka oraz duch Husserla z jego maksymalizmem poznawczym.
W ten sposob Jan Pawet II chce uratowac podejscie, ktore z zatozenia nie jest reduk-
cjonistyczne oraz nie obawia si¢ konfrontacji z innymi sposobami myslenia.

Mimo ze filozofow 1 kierunkéw filozoficznych w XX wieku jest legion, to rze-
czywiscie wybitnych dziet filozoficznych powstaje niewiele. Dlaczego tak si¢ dzie-
je? Nie wydaje sig, aby przyczyna lezata w braku zdolnosci; bardziej jest to skutek
dominacji okre§lonego paradygmatu minimalistycznego. Problematyka metodolo-
giczna zostala wyolbrzymiona i przestonita zywotne problemy filozoficzne. Mozna
oskarza¢ oczywiscie okreslone kierunki filozoficzne, okreslonych filozofow, dopro-
wadzajacych do takiego stanu dziedzing, ktoéra uprawiaja. Bez przerwy niemal dys-
kutuje si¢ nad metodami, zatozeniami, interpretacjami, rzadko natomiast dochodzi
si¢ do konkluzji, ktore moga by¢ jednoznaczne. W tej sytuacji eliminuje si¢ niemal
w ogole problematyke metafizyczna, egzystencjalna, po prostu humanistyczng. Filo-
zofia, a raczej to, co z niej zostato, upodabnia si¢ do nauk formalnych, jest refleksja
nad badaniami naukowymi, omija natomiast starannie akcenty religijne czy w ogole
swiatopogladowe jako ,,ideologie”. Filozofia staje si¢ w ten sposob metafilozofia,
metanauka, ktora ,,higienicznie” uprawia si¢ jak inne nauki. Oczywiscie w zadnym
wypadku nie jest si¢ w stanie osiagnac¢ jakiegos ,,metastanowiska”, dlatego tez pozo-
staje si¢ na ptaszczyznie polemik dotyczacych niewiele znaczacych szczegotow.
Stad filozofia stracita szeroki rozmach i zacigcie ujmujacego wszelkie aspekty
otwartego systemu mysli.

Podkreslajac rolg filozofii greckiej oraz jej kontynuacje w mysli §w. Tomasza,
Jan Pawet II zachgca do poznawania tych tradycji, ktore stworzyty wilasne, oryginal-
ne dziela. Pojawia si¢ wigc apel o maksymalng otwartos¢ mitosnikoéw madrosci, po-
szukiwanie — jak Akwinata — prawdy, gdziekolwiek by si¢ objawiata. ROwnocze$nie
nie jest to zachgta do ptytkiego synkretyzmu, ale do podejscia krytycznego i wnikli-
wego, nawet pomimo faktu, ze przedstawiciele r6znych nurtow filozoficznych gto-
sza wylacznie ,,politycznie poprawne” poglady, wystawiajac filozofi¢ na posmiewi-
sko i wzgardg.

Filozofia, jak wida¢, nie moze by¢ monolityczna i mie¢ jedno oblicze, mimo ze
prawda jest jedna. Jako dziedzina ludzkiego poszukiwania mysl filozoficzna powstata
catkowicie niezaleznie od Objawienia. Kosciol jest zywo zainteresowany wszelkim

3! Owa stabo$é rozumu ukazuje si¢ na réznych plaszczyznach, jako zmeczenie, zmacenie myslenia
niepotrzebnymi emocjami czy namigtnosciami, zagubienie w nadmiernej ilo$ci informacji, niepokdj itd.
Mimo wielkich wysitkow, nie zawsze, niestety, rozum jest nam postuszny.



36 Rozdziat 2

poszukiwaniem plynacym z rozumu, chociaz zwraca uwagg na jego stabos¢ i skon-
czono$¢. W tym kontekscie Papiez wypowiada: pewien paradoks: ,,przyzwolenie wiary,
ogarniajace rozum i wolg, nie niszczy, ale doskonali zdolnos¢ samodzielnego mysle-
nia kazdego cztowieka wierzacego” (75). Przedziwne to sformulowanie, jesli przyj-
rze¢ si¢ historii dramatu rozdzialu rozumu i wiary; w historii tej koronnym argumen-
tem bylo wlasnie to, ze wiara uniemozliwia samodzielno$¢ myslenia! Zarzut ten
zostaje tu odwrocony. Wiara doskonali rozum. Dlaczego doskonali? Przede wszyst-
kim dlatego, Zze nie pozwala, aby rozum ,,znieprawit si¢”, staje nawet w obronie jego
godnosci 1 chroni przed popadnigciem w stan rozpaczy lub pychy. Czy osoby niewie-
rzace potrafia mysle¢ samodzielnie? Oczywiscie tak, jednak grozi im, o wiele bardziej
niz wierzacym, owo uwiktanie w horyzontalizm i absolutyzowanie czynnikoéw margi-
nalnych albo w ogdle nieistotnych. Czy trzeba przytacza¢ dowody z historii? Wydaje
si¢ to niekonieczne; mozna jedynie odnies¢ si¢ do Biblii, gdzie znajdujemy panorame
niemal wszystkich zachowan ludzkich — sytuacj¢ cztowieka (i spoteczenstwa) dosko-
nale ilustruje czy to wieza Babel, czy tez ztoty cielec. Horyzontalizm (lub ,,terryzm”)
predzej czy pdzniej musi prowadzi¢ do rozpaczy lub pychy, zarowno w wymiarze in-
dywidualnym, jak i spotecznym. Idac dalej, mozna zapytaé, czy osoby wierzace zaw-
sze mysla samodzielnie. Oczywiscie — nie zawsze. Nie znaczy to jednak, ze to wiara
jest przyczyna ich niesamodzielnosci i stereotypow (jakze groznych!), ale btedna po-
stawa, w ktorej czynnik strachu (bezpieczenstwa) odgrywa wigksza rolg niz czynnik
mito$ci. Osoba dojrzale wierzaca nie wierzy ze strachu. Kalkulacje wielkiego Btazeja
Pascala (szczegodlnie jego ,,zaktad”) sa przewidywaniami kogo$, kto boi si¢ kary
wiecznej. Strach, jako motywacja wiary, moze si¢ pojawi¢ w sytuacjach granicznych
u ludzi, ktérzy nie zawsze wierzyli 1 maja na sumieniu jakie§ grzechy. Jednak jest to
co najwyzej motywacja poczatkowa. W dojrzalej formie wiary gtdéwna motywacja jest
mito$é, ktora jest bezinteresowna®. Osoba wierzaca potrafi mysle¢ odwaznie i samo-
dzielnie, gdyz jej umyst jest wolny od strachu czy Igku. Natomiast niewierzacy czesto
zaniedbuje sfer¢ duchowa, sfer¢ swoich postaw czy sumienia. Agnostyk, praktycznie
réwniez niewierzacy, uwaza, ze zachowa swoja wolno$¢ i autonomi¢ mysli wlasnie
dzigki odsunigciu wiary. Czy tak faktycznie jest? Odej$cie od zawierzenia powoduje,
7ze na czolo wysuwaja si¢: pewno$¢ siebie, pragmatyzm, poszukiwanie pewnosci
i bezpieczenstwa w §wiecie materialnym i spotecznym; dochodzi po prostu — zupetie
nieswiadomie — do absolutyzowania warto$ci doczesnych, materialnych, relacyjnych
itd. Pod racjonalistyczna warstwa niemal dogmatycznego czegsto podejscia kryje sie
lek, potrzeba udowadniania sobie i innym, ze ma si¢ wylacznie racjg. W miejsce zy-
wego Boga proponuje si¢ tylko i wytacznie warto$ci wzgledne.

32 Zachowania bezinteresowne sa jak najbardziej mozliwe i dowodza, ze czlowiek moze si¢ wzniesé
ponad poziom biologii (osobistej badz rodzinnej) czy tez ponad swoj interes, nawet taki, ktéry zmierza do
osiagnigcia jakiej$ formy gratyfikacji (doczesnej lub nadprzyrodzonej). Oczywiscie ci, ktdrzy nigdy nie
byli bezinteresowni, nie sa w stanie oceni¢ w miarg obiektywnie tych, ktorzy takimi sig stali.
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Niejednokrotnie powielane argumenty kwestionujace nie tylko Kosciol, ale jakie-
kolwiek objawienie, rzekomo negujace godnos¢ i wolnos¢ cztowieka, sa przez Jana
Pawta II odwaznie dementowane. Wiara ma wzmacnia¢ rozum, dawa¢ mu site do po-
szukiwan 1 nie pozwala¢ zwatpi¢ w ich sens. Jes§li wiara ostabialaby rozum, bylaby
wiara niedojrzala i nieprawdziwa, opierajaca si¢ na lgku przed tym, co jest najwigk-
szym dzietem Boga. Odwrotnie réwniez — czysty i prawy rozum umacnia wiarg.

Samodzielno$¢ myslenia nie oznacza nieustajacej i bezptodnej kontestacji, ale zej-
scie w glab probleméw czy pytan, wnikliwa analizg¢, wszechstronno$¢ podejscia,
otwarcie na wymiar metafizyczny. Nie chodzi o to, aby ,,roztozy¢” przeciwnika, ale by
jak najwigcej si¢ od niego nauczy¢, nie tracac wtasnej tozsamosci. Lek przed odmien-
no$cig przejawia si¢ niejednokrotnie w zachowaniach i stowach pelnych agresji i nie-
chgci. By¢ moze jest to lek przed uznaniem mozliwosci innych rozwiazan niz te, ktore
staty nam sig bliskie i w ktorych czujemy si¢ bezpiecznie.

Papiez sugeruje, ze cztowiek pozbawiony objawienia predzej czy pozniej schodzi
na manowce poszukiwan, dociera do granic wlasnej skonczonosci, gdzie dopada go
otchlan absurdu, a on sam, przyttoczony sceptycyzmem, bezsilno$cia, pycha, watpi
juz w jakakolwiek prawde. Pozostaje mu jeszcze wiara w rozum uosobiony niejako
w nauce i technice. Wszyscy znamy przypadki osob, takze profesorow, ktdrzy w po-
czuciu pustki aksjologicznej albo pograzaja si¢ w scjentystyczny minimalizm, albo tez
w pyche wiedzy i przekonanie o wielkim znaczeniu postgpu cztowieka, ktory jest
w stanie ,,by¢ jak Bog”. Dzieje XX wieku (i poczatkéw XX1) zdaja si¢ to potwierdzac.
Autonomia rozumu okazuje si¢ iluzja poglebiajaca powstaty kryzys.

Niezalezno$¢ filozofii nie oznacza jej samowystarczalno$ci i niezaleznosci od Bo-
zego Objawienia; tego rodzaju podejs$cie szkodzi samej filozofii. Objawienie nie tylko
nie ogranicza filozofii, ale jej pomaga, nie ogranicza nauki, ale pozwala jej odkrywac
wielko$¢ Boga. By¢ moze mamy tu do czynienia z pewnym historycznym sporem
o autonomi¢. Wydaje si¢, ze nie istnieje autonomia polegajaca na niezaleznosci od
wszelkich norm, poznawczych, etycznych czy metafizycznych. Autonomia taka oka-
zala si¢ wielka iluzja, ktora predzej czy pdzniej musi prowadzi¢ do autodestrukcji.
»Niezalezno$¢” okazuje si¢ iluzja pychy autonomicznego rozumu, ktoremu wydaje
sig, ze jest rzeczywiscie wolny od jakichkolwiek kryteriow, a jedynymi determinan-
tami sa te, ktore wyplywaja z praw fizyki, biologii czy zycia spotecznego.

Ogromna przestrzen otwiera si¢ tu — jako kontrapunkt dla tego typu filozofii nie-
zaleznej — dla filozofii chrzescijanskiej. Chodzi o chrzescijanska refleksje filozoficzna,
czyli taka, ktora zrodzila si¢ z konfrontacji z wiara, chociaz niekoniecznie zostata
stworzona przez chrzescijanina. W aspekcie subiektywnym filozofia jest chrzescijan-
ska, poniewaz rozum zostal oczyszczony przez wiarg, ktora przede wszystkim pozba-
wia go pychy w pracy filozoficznej. W aspekcie obiektywnym filozofia w swej tresci
wykorzystuje prawdy objawione, jak problem zla, pojecie Boga Stworcy, duchowosé
cztowieka. Natomiast perspektywa, jaka postawit przed ludzmi Jezus Chrystus (ktora
jest On sam), stanowi nowy rozdziat w poszukiwaniach prawdy. Chrystus swoja Oso-
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ba przynosi wyjasnienie tajemnicy cztowieka i przyblizenie tajemnicy Boga®’. Doty-
kamy tu bardzo subtelnego problemu, na poziomie ktérego konstytuuje si¢ podstawo-
we pytanie, czy w takich przypadkach mamy jeszcze do czynienia z filozofia, czy tez
jest to juz teologia. Otdz Jan Pawel II podkresla, ze filozofowie stosowali swe wiasne
metody, poszerzajac tylko obszar wlasnych poszukiwan. Inaczej jeszcze — filozofia
jest chrzescijanska, jesli funkcjonuje jako niezbedna pomoc dla teologii.

Szczegodlnie wazny w tym konteksScie jest rozdziat ostatni encykliki, zatytutowany
»Potrzeby i zadania chwili obecnej”. Rozleglos¢ i glebia filozoficznej problematyki
pojawiajacej si¢ na rozne sposoby w PisSmie $§w. powinny nakloni¢ filozofa do
uwzglednienia Objawienia w swoich badaniach. Stowo Boze nie dopuszcza relatywi-
zmu, materializmu i panteizmu (80). Relatywizm wspoétczesny nie zawsze wynika ze
ztej woli, ale z ,kryzysu sensu” w przeinformowanym $wiecie. Filozofia zagubila
transcendencj¢ albo inaczej — wymiar mqdrosciowy, ktérym jest poszukiwanie osta-
tecznego i catosciowego sensu zycia. Stad tak wazna rola podej$cia aksjologicznego
w stechnicyzowanym §wiecie i1 potrzeba wskazywania najglebszych wartosci, bez kto-
rych cztowiek nie bylby czlowiekiem. Obok wymiaru madrosciowego druga kwestie
do ocalenia stanowi prawda, ze cztowiek jest w stanie doj$¢ do poznania rzeczywisto-
$ci oraz do wysuwania obiektywnych sadow rozumu i sumienia. Wreszcie trzeci wy-
mog brzmi nastgpujaco: filozofia musi umie¢ wyjs¢ poza dane doswiadczalne, aby
odkrywac ,,co$ absolutnego, ostatecznego, fundamentalnego” (83); filozofia powinna
mie¢ wymiar metafizyczny. Mozna sadzi¢, iz filozofia, ktéra zapominajac o swoim
metafizycznym i ostatecznym wymiarze, o mozliwosci poszukiwania czego$ absolut-
nego i podstawowego, traci swego ducha, swoja specyfike, sprowadzajac si¢ do roli
podrzednej refleksji, a nawet negujac sama siebie (co jest zajeciem nieproduktywnym
i wewngtrznie sprzecznym). Filozofia taka moze by¢ nawet plodna i tworcza, moze
ukazywac¢ kolejne aspekty rzeczywistosci, analizowa¢ roznorodne zjawiska, by¢
Htrendy” itd., ale gas$nie jako nauka, poniewaz traci swoja istote, swoja specyfike.

Niezwykte jest to, ze Papiez nie chce wskazywa¢ w tym momencie jakiej$ jednej
szkoty czy kierunku w metafizyce. Cztowiek nie moze egzystowaé poza wymiarem
metafizycznym, poza transcendencja, ktora mu si¢ ,,narzuca” przez prawde, pigkno
i dobro. Wymiar ten zostaje wyrazony w filozofii, ktora utraciwszy go, gubi sama sie-
bie. Tylko ta droga — twierdzi Jan Pawet Il — mozemy przezwycigzy¢ wspotczesny
kryzys w filozofii. Czas skonczy¢ z podejsciem wycinkowym, fragmentarycznym,
potrzebne sa wizje catosciowe! Fragmentacja Swiata i czlowieka, jaka nastapita sto-
sunkowo niedawno, bo w okresie O$wiecenia, nie moze by¢ jedyna miarodajna droga
dla filozofii. Jezeli sprawdza si¢ na terenie nauk szczegélowych, a nawet jest posrod

%3 Mozna z cala uczciwoscia powiedzie¢, ze Bog jest nam nieznany. Zadne stowo, zadna wiedza nie
wyjasniaja nam peini Boga. Nie znaczy to jednak, ze o Bogu nie wiemy nic i ze jesteSmy skazani na mil-
czenie o Nim (jak u Heideggera). Prolog Ewangelii wg $w. Jana ttumaczy t¢ kwesti¢ bardzo jasno.
O Bogu pouczyto nas Odwieczne Stowo.
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nich konieczna, to nie jest ,,ostatnim stowem” filozofii i by¢ nim nie moze. Filozofia
musi tworzy¢ wizje holistyczne, dotykajace wymiaru metafizycznego.

W wizjach takich powinno mie¢ miejsce nawiazanie do tradycji i powiazanie ze
wspoétczesnoscia. Nihilizm zostaje tutaj w zasadzie utozsamiony z postmoderni-
zmem, ktory odrzuca wszelkie absolutystyczne dazenia filozofii. Nie tyle potgpiany
jest przez Papieza sam postmodernizm (nawet mowi si¢ o tym, ze zastuguje on na
wnikliwe poznawanie), ile raczej nakierowana zostaje nasza uwaga na konsekwencje
radykalizmu postmodernistycznego, ktorymi sa m.in.: brak sensu i tymczasowos¢,
irracjonalizm i rozpacz (91). W takiej sytuacji pozostaje tylko niekiedy naiwna wia-
ra w postep i krélestwo czlowieka, co w obliczu réznorodnych zagrozen wspotcze-
snego swiata brzmi jak ironia. W wymiarze codziennym begdzie to jakas odmiana
hedonizmu, a wymiarze religijnym New Age.

Oczywiscie odcigcie si¢ od pokus wspotczesnosci nie jest proste. Wystrzegajac si¢
wszelkiej pretensjonalnosci oraz powsciagajac tendencje rozumu do nadmiernej spe-
kulatywnosci, mozna jednak siggna¢ w sfer¢ metafizycznych zagadnien, nie uciekajac
rownoczesnie od konkretnosci bycia.

W numerze 62. encykliki Ojciec Swiety potwierdza zdecydowanie konieczno$é
studium filozofii w strukturze studiow teologicznych®. | Istnieje gleboka wiez taczaca
pracg teologa z filozoficznym poszukiwaniem prawdy” (63). To donioste zdanie pod-
kresla wielkie znaczenie filozofii dla badan teologicznych, tak zreszta jak caty naste-
pujacy pdzniej VI rozdziat encykliki, méwiacy o wzajemnym oddzialywaniu teologii
i filozofii. Teologia stara si¢ spetni¢ metodologiczne wymogi plynace z filozofii,
a takze wspomaga si¢ filozofia w wyjasnianiu niektorych zagadnien teologicznych;
Papiez wymienia tu m.in. jgzyk opisujacy rzeczywistos¢ Boga, relacje osobowe we-
wnatrz Trojey, stworcze dziatanie Boga, relacje migdzy Bogiem a cztowiekiem itd.
Podobnie jak w teologii dogmatycznej, réwniez teologia moralna czerpie z filozofii,
analizujac pojecia prawa moralnego, sumienia, wolnosci, odpowiedzialnosci osobiste;,
winy itp. Teologia moze oczywiscie nie mowi¢ o filozofii i zupehie ja pomijac¢, musi
by¢ jednak $wiadoma tego, ze zaklada i implikuje okreslona filozofi¢ czlowieka,
$wiata, a w sposob glebszy bytu (67). Inaczej mowiac, teologia potrzebuje filozofii,
podobnie zreszta jak i inne nauki.

Papiez stwierdza z naciskiem, ze poprawnego rozwiazania wielu problemow
w teologii nie bedzie mozna odnalez¢ bez udziatu filozofii (93). Jakie sa to zagadnie-
nia? Po pierwsze kwestia relacji migdzy znaczeniem a prawda albo inaczej — migedzy
faktem a jego znaczeniem (94). Konieczna jest tutaj hermeneutyka otwarta na wymiar

* Mozliwe, ze zasadniczym celem omawianego dokumentu, skierowanego przez Papieza do bisku-
pow, jest uwrazliwienie na konieczno$¢ studium filozofii na wydziatach teologicznych, chociaz wydaje
sig, ze encyklika zdecydowanie wyrasta poza horyzont dydaktyczny, a filozoficzny temperament jej Au-
tora daje o sobie zna¢ niemal na kazdej stronie.
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metafizyczny, pozwalajaca na wyluskanie tego, co ponadczasowe, ponadhistoryczne,
w wydarzeniach dziejacych si¢ w okreslonym miejscu i czasie. Zagadnienie jest o tyle
delikatne i wazne, ze wiele pojec filozoficznych zwiazanych jest z formutami dogma-
tycznymi; ich znaczenie jest niezmienne i nie mozna odrzuca¢ pojec, ktore zyskaty
uniwersalng warto$¢ poznawcza, poniewaz powstaty nie tylko jako owoc pracy ludz-
kiego umyshy, ale z natchnienia Ducha Swietego. (przyp. 112). Ta uniwersalnosé
pewnych poje¢¢ widoczna jest na przyklad w fakcie wrazliwosci na nie w kulturach,
ktoére ich nie stworzyly. Zadaniem filozofii byloby doprecyzowanie tresci tych pojeé,
czyli zajecie si¢ zagadnieniem relacji miedzy jezykiem pojeciowym a prawda.

Teologia ma si¢ positkowa¢ filozofia bytu, w ktorej punktem wyjscia jest sam akt
istnienia (siggajacy samego Dawcy wszelkiego istnienia), etyka filozoficzna, antro-
pologia i metafizyka dobra (98-99). Filozofia ma w tym konteks$cie wielkie znaczenie
nie tylko dla teologii, ale gtéwnie dla katechezy, ktora posiada aspekty filozoficzne.
Poniewaz katecheza jest przekazywaniem tajemnicy zywego Boga, filozofia moze
wyjasnia¢ zwiazek migdzy prawda a zyciem, mi¢dzy doktrynalnym wyrazem a wyda-
rzeniem historiozbawczym, w szczegdlnosci jednak filozofia powinna poszukiwaé
przetozenia prawdy transcendentnej na jezyk i pojecia zrozumiate dla wspotczesnego
cztowieka.

Przyktadow takich staran w XX wieku nie ma zbyt wiele. Filozofowie wstydliwie
przyznawali si¢ w tej epoce do wlasnej wiary, poniewaz posadzenie o konfesyjnosé¢
rownoczesnie eliminowato ich ze $rodowiska filozoficznego lub tez, w przypadku
odwrotnym, prowadzilo do réznego rodzaju przykrosci ze strony Kosciota (np. Teil-
hard de Chardin). Aktualnie sytuacja niewiele si¢ zmienita (por. np. dziatalnos¢ pro-
pagandystyczna Richarda Dawkinsa czy Daniela Denneta), ale to nie oznacza, ze fak-
tycznie wyjasniono fenomen religii i wiary. Podobne wyroki ferowano w wiekach
poprzednich (K. L. Feuerbach, K. Marks i in.) i okazywaly si¢ nieprawdziwe, dykto-
wane resentymentem, a nie rzetelnoscia i uczciwoscia intelektualna.

Nie jest tylko tak, ze teologia czerpie z filozofii. Rowniez filozofia moze i powinna
odbudowac¢ swoja wigz z teologia (101), ktora nie jest dzietem jednego cztowieka, ale
catego Kosciota. Filozofowie powinni poznawac¢ te obszary, ktére otwiera przed nimi
Stowo Boze, wspomagajac w ten sposob teologig a takze — co jest dzisiaj niezwykle
istotne — broniac naruszonej godnos$ci czlowieka. Zadziwiajacy jest opor filozofow
wobec tekstow kulturowych tworzacych cywilizacje zachodnia, szczegolnie tekstow
uwazanych przez ludzi wierzacych za natchnione przez Boga. Niepokoi tez fakt igno-
rowania przez filozofow samej nawet mozliwosci Objawienia. Niewiara stala si¢ sy-
nonimem filozofowania, co jest calkowicie nieprawdziwe. Oczywiscie filozofia z za-
sady musi zachowa¢ swoja autonomig, swoj dystans 1 metodologig; jednak nie mozna
glosic tezy, iz tylko niewierzacych sta¢ na prawdziwa autonomig.

Niezwykle cenne sa wskazowki Jana Pawta II znajdujace si¢ na poczatku encykliki
a odnoszace do faktu, iz wszystkie wielkie teksty kulturowe poruszaja problematyke
pytan egzystencjalnych. Jest to wskazanie pewnej okre§lonej ponadkulturowej wspol-
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noty poszukiwan, ujawniajacej si¢ na Wschodzie i na Zachodzie. Teza ta jest doktad-
nym przeciwienstwem tego, co glosza postmoderni$ci na temat ,lokalno$ci” i nie-
wspotmiernosci kultur.

Filozofia staje si¢ dzisiaj terenem dialogu z niewierzacymi lub obojetnymi, dlatego
musi wypracowywac integralne wizje Swiata, a w szczegdlnosci cztowieka, stanowiac
niejako drogowskaz dla tych, ktorzy nie odkryli madrosci ukrytej w chrzescijanstwie.
Tylko wizje integralne maja szansg¢ zblizy¢ si¢ do rzeczywistosci. Filozofia, jako miej-
sce spotkania 0sdb o roznych orientacjach $wiatopogladowych. Chrystus, jako jedyna
1 ostateczna odpowiedz na problemy cztowieka, potrzebuje dzisiaj praktycznych ,,ar-
gumentéw” podobnych $wiadectwom §w. Matki Teresy, §w. Edyty Stein, bl. Jana
Beyzyma czy samego Jana Pawla II, co oczywiscie nie neguje mozliwosci dialogu
i spotkania poprzez filozofig.

Filozofia musi siggna¢ w przestrzen nowej syntezy, w ktorej dystans i bliskos¢
powinny si¢ uzupetia¢. Ma ona szanowa¢ nauki szczegotowe, ale nie czyni¢ z nich
jedynego bozka, ktéry rozstrzyga o wszystkim. Jej zadaniem jest nie tylko uogoélniac,
ale przede wszystkim poszukiwaé jedno$ci na polu szerszym niz np. kanon okreslo-
nych nauk i dyscyplin.

Encyklika rozpoczeta metafora skrzydel, konczy si¢ porownaniem poszukiwan
ludzkich do domu zbudowanego na fundamencie prawdy i stojacego w cieniu Madro-
sci. Dom ten to egzystencja, ktora odnajduje doglebne odpowiedzi na pytania egzy-
stencjalne zawarte tylko w Bogu w Trojcy jedynym, w ktorym cztowiek urzeczywist-
nia samego siebie.

Ostatni punkt encykliki po$wigcony jest Maryi, ktorej zycie, wiernos¢ prawdzie
i pokora sg wizerunkiem prawdziwej madro$ci, stad zostala nazwana Stolica Ma-
drosci.






3. Niektore problemy
wspotczesnego Swiata a encyklika

Po wstgpnym nakres$leniu problematyki zawartej w encyklice Fides et ratio, trzeba
podja¢ probe szerszego zanalizowania jej tresci w kontek$cie wspodtczesnego $wiata.
Wydaje sig, ze sytuacja ludzkosci jest na tyle trudna, ze nie mozna pozwoli¢ sobie na
ignorowanie tak waznego dokumentu, filozofia za§ musi stana¢ na wysokosci zadania,
poszukujac rozwigzan, ktore nie beda czysto teoretyczne czy utopijne.

Wspomniane juz zostaty niektore bolesne zagadnienia dzisiejszego §wiata, szcze-
gdblnie niebezpieczne zjawisko redukcjonizmu. Encyklika Fides et ratio jest tez zapro-
szeniem do filozofii wielkiego oddechu, szerokiego spojrzenia, deantropologizacji
i odejécia od ,,czystej” epistemologii. Koncentracja na cztowieku jest niewatpliwie
bardzo potrzebna, poniewaz aspekty ludzkiego bycia zaczgto odkrywaé stosunkowo
niedawno. Niemniej takie unilateralne skupienie si¢ na jednym z wielu ,,przedmiotow”
filozofii prowadzito do antropocentryzmu, a wigc ujgcia jednostronnego i nieadekwat-
nego do catego bogactwa rzeczywistosci. To z kolei prowokowalo powstawanie kie-
runkow, ktore z zatozenia byly fragmentaryczne. Cierpiata na tym sama ogdlna wizja
cztowieka, ktéorego doswiadczenie wyrywano z kontekstow. Dotyczylo to rzadziej
kontekstu spotecznego, a czgsciej przyrodniczego, nie moéwiac juz o kontekscie sa-
crum. Czlowiek zaczal by¢ postrzegany nie jako istota zdolna do spotkania z Absolu-
tem, ale jako byt kontekstualny, uwiktany w rozmaite determinizmy, mechaniczny,
wolny relatywnie, chociaz zdolny do swawoli. Nawet jednak skrajny indywidualizm
ukazywat dramat ludzkiej egzystencji ,,skazanej na wolno$¢” (np. egzystencjalizm),
takze skrajny determinizm nie mogt praktycznie zaprzeczy¢ faktowi wolnosci. Czlo-
wiek stat si¢ rownoczes$nie wolny i pozbawiony wolnosci. Z jednej strony doswiad-
czenia wojenne ujawnialy jego mozliwosci w zakresie naduzycia wolnos$ci, z drugiej
doswiadczenia systemow totalitarnych ukazaty mozliwosci manipulacji czlowiekiem
i jego zniewolenia przez strach, nienawis¢ i ideologie.

Paradoksalnie — antropocentryzm doprowadza do zanegowania istoty ludzkiej.
Jednostka jako indywiduum nie chce mie¢ nad soba zadnych praw, zadnych zasad,
oprocz tych, ktore sama wykreuje. Wtedy zaczyna sig autodestrukcja. Tymczasem
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cztowiek powinien stuzy¢ wartosciom, ktére sa wigksze od jego wattej jednostkowo-
$ci. Zarowno wigc indywidualizm, jak i socjologizm wydaja si¢ by¢ $lepa uliczka. Po-
niewaz jednak zdecydowali$my si¢ — kulturowo — rozwija¢ prawdziwy lub pozorowa-
ny indywidualizm, mozliwe ze daleko nie zajdziemy, poniewaz jest on réwnie
niebezpieczny jak stworzenie spoteczenstwa bezmys$lnych mas. Spoteczenstwa zapad-
na si¢ pod cigzarem syndromu wiezy Babel.

»,Deantropologizacja” zdaje si¢ wigc poglebia¢, prowadzac w kierunku, ktory na
pewno nie jest droga chronigca prawa cztowieka. OdejsScie od cztowieka jest dzisiaj
najczesciej odrzuceniem czlowieczenstwa. W imig¢ zideologizowanej wolnos$ci neguje
si¢ samo bycie czlowiekiem jako ,.krepujace”. ,,.Deantropologizacja” jest droga in-
strumentalizacji, barbaryzacji, konsumizacji i technicyzacji niemal wszystkich aspek-
tow ludzkiego zycia w $wiecie, ktory nakazuje si¢ uznawaé za jedyny prawdziwy.
Oblicze najblizszej przysztosci moze stac si¢ $wiatem nielicznych, najbogatszych, od-
cztowieczonych i bezwzglednych, ktorzy majg pieniadze i $rodki techniczne. Owych
,»wybrancow” moze by¢ naprawde niewielu, poniewaz coraz wezsze grupy bogatych
maja dostep do wyrafinowanych $rodkow technicznych i finansowych. Dysponujac
nimi, moga roéwnoczesnie, czgsto w majestacie prawa, ktore stworzyli parlamentarzy-
§ci przez nich oplacani, wprowadzaé neoniewolnictwo . Kult wymiaru ilosciowego
rzeczywistosci doprowadzit do kultu pieniadza, wltadzy i dominacji bez liczenia sig
z kosztami. Cztowiek rowniez stat si¢ surowcem i przedmiotem do wymiany. Znaczna
cze$¢ wspolczesnej globalistycznej gospodarki opiera si¢ na réznych formach wyzy-
sku czy wrecz wspomnianego wyzej neoniewolnictwa. Dzialania wymierzone
w cztowieka nie sa okre§lane wprost jako takie. Przeciwnie, przestania si¢ je wznio-
stoscia pobudek i szlachetno$cia celow, prowadzac w konsekwencji do dewastacji
wartoéci, w tym samej pracy, ktora staje si¢ nie tylko towarem na sprzedaz, ale miej-
scem wyzysku; ponadto coraz wigcej 0sob zdaje si¢ zdobywaé §rodki do zycia nie po-
przez prace, nie przez wytwarzanie okreslonego dobra, ale poprzez zwykla spekulacje
1 gre, symulowanie pracy, jej ,,wirtualizacje”. Cierpi na tym sam etos pracy.

Nic dziwnego, ze w $wiecie wspoOlczesnym nastapita erozja wartosci na niespoty-
kana skalg. Z jednej strony odrzucono wiarg, religi¢ (przynajmniej ,,0ficjalnie”),
z drugiej rowniez zwatpiono w rozum>. W tej sytuacji mamy do czynienia jakby
Z procesem wsteczno-progresywnym. ,,Nowoczesnos¢” polega na regresji w prymity-
wizm, na przyktad powroét do wiary politeistycznej czy do animizmu itp. W miejsce
Lhieistniejace]” juz wiary wkraczaja rézne jej namiastki, formy materialistycznej kon-

35 W procesie tym daje si¢ zauwazy¢ coraz silniejszy wplyw pieniadza na cztowieka i spoteczenstwo,
gdzie wladza nie shuzy juz warto§ciom demokratycznym, dobru wspdlnemu, ale shuzy finansistom
i przedsigbiorcom, ktorzy ja za to sowicie optacaja.

% Mozna si¢ zastanawiaé, dlaczego wspolczesne panstwo oglasza w swej konstytucji neutralno§é
Swiatopogladowa, podczas gdy w praktyce zawsze realizuje zatozenia okreslonej wizji Swiata, cztowieka
i Boga (neutralizm w kwestii wiary jest tylko teoretycznie mozliwy). Nalezy sadzi¢, ze zasada neutralno-
Sci panstwa jest tu raczej poboznym zyczeniem, a nie faktycznym stanem.
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fesji w jakies$ sity lub energie. Wzorcem staja si¢ postacie ,,wiecznych dzieci” typu
Piotrus Pan, a modelem nieustajaca niedojrzato$¢ nomadycznego konsumenta, ktory
musi zy¢ w sytuacji wiecznego niepokoju, nieustannego nienasycenia, pogoni za cia-
gle nowymi rozrywkami i zabawkami. Druga strona zycia ,,wyznawcy” konsumpcjo-
nizmu to neurotyczny pracoholizm, organicznie zwigzany z ,,wymogiem” konsumen-
ta. Pracoholizm i zabawa staty si¢ rownoczesnie formami alienacji i eskapizmu od
bycia cztowiekiem, cztowiekiem w calej jego duchowej glebi, ktorej odmawia sig
prawa do istnienia. Cztowiek staje si¢ istota ,,wysuszona” duchowo i wewngtrznie
zdruzgotana, gdzie szcze$cie generuje si¢ ,,powierzchniowo” przez ,,przemeblowanie”.
Tymczasem samo przestawienie mebli w mieszkaniu nie zmienia wewngtrznie jego
wlasciciela, co najwyzej moze pozytywnie wplynaé¢ na jego ,,samopoczucie” (kolejny
bozek wspotczesnego indywidualizmu).

Z drugiej strony pozostaje jeszcze wiara w moc nauki i techniki, jako sit zbaw-
czych. Nauka staje si¢ doktryna i ideologia, a technika rodzajem praktyki religijne;j,
dzigki ktorej doswiadczy si¢ zbawienia (np. nieSmiertelnosci). Naukowcy nie sa ludz-
mi niezaleznymi od zrodet finansowania, od systemow preferencji i wartosci, od wta-
snej kariery czy pragnienia sukcesu. Technokraci sa kaplanami tej religii niosacymi
»Zbawienie” coraz bardziej] wymysSlnych urzadzen. Niektorzy zaczynaja juz wierzy¢
w nie$miertelno$¢, ktéora ma im przynies¢ nauka i technika. Zarowno naukowcy, jak
i technokraci zdaja si¢ niejednokrotnie nie dostrzega¢ zlozonej problematyki $wiata,
do ktorego ksztattu walnie si¢ przyczynili, jak tez nie chca dostrzegaé zagrozen ptyna-
cych ze strony wlasnych wytworow. Kazdy poszukuje argumentéw majacych uzasad-
nia¢ wlasne postgpowanie, zamiast poszukiwac takich uzasadnien, ktore bgda nieza-
lezne od czyichkolwiek interesow. Tak jak by¢ moze nieuzasadniony jest przesadny
pesymizm w odniesieniu do nauki i techniki, tak tez nie jest zasadny prognozujacy
optymizm (M. Kaku, E. Toffler i in.).

Cztowiek po prostu zapomina. Lawina wydarzen, konfetti rozrywek, nacisk
sztucznych potrzeb, niepokoj o jutro — wszystkie te rzeczy powoduja, ze zapomina-
my o tym, iz ani cywilizacja, ani jej technika nie przyniosa wybawienia; moga wrecz
okaza¢ si¢ niebezpieczne i przynies¢ wiele problemow, na ktore nie jesteSmy przy-
gotowani.

Swiat cywilizacji ,,ponowoczesnej” ma jakby podwdjne oblicze. Z jednej strony
gtosno mowi si¢ o prawach czlowieka, o jego godnosci czy wolnosci, z drugiej nato-
miast — na coraz wymyslniejsze i mniej lub bardziej zakamuflowane sposoby odbiera-
ne sa ludziom ich prawa. Dokonuje si¢ tego w majestacie ustaw ,,w biatych rekawicz-
kach”. Deklaracje mowia o powszechnej roéwnosci, wolnosci itd., a tymczasem $wiat
jest coraz bardziej podzielony. Ci, ktoérzy dysponuja srodkami finansowymi, wtadza
i wptywami, sa na pewno ,,réwniejsi” od tych, ktérzy nie maja takich mozliwosci. Na-
uka i technika umozliwiaja wygodne zycie pewnej grupie ludzi, inna pograzajac
w niewolniczej pracy i wegetacji. Nastgpuje coraz wigksze zroznicowanie spoleczne,
coraz wigksze rozwarstwienie. Nieliczna grupa wptywowych osob i srodowisk kon-
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troluje coraz wigksza liczbg $rodkow, zt6z energii, handlu, bankéw itd. Swiat najbliz-
szej przysztosci moze okazac si¢ $wiatem jeszcze bardziej nieludzkim, gdzie ciato zo-
stanie potraktowane jako jedyny i ostateczny ,.element”, dowolnie ksztaltowany
1 wymieniany. Duchowo$¢ natomiast zepchnigta zostala do sfery subiektywnej, jako
czynnik osobistego uznania, dlatego niepewny. Pewna jest tylko cielesnosc¢ i jej po-
trzeby”’. Jednostronnos¢ podejscia jest az nadto widoczna, a skutki takiego rozumienia
moga by¢ wrecz przerazajace, jesli dowiemy sig, jaka wizje czlowieka glosza np.
transhumanisci’".

Na trudna sytuacj¢ geopolityczna $wiata naktada si¢ coraz trudniejsza sytuacja
klimatyczna, za ktéra odpowiedzialno$¢ ponosi rowniez cztowiek, eksploatujac $ro-
dowisko ponad stan. Wydaje sig tez, ze cale bloki polityczno-gospodarcze nie maja
zamiaru rezygnowac ze swojej rabunkowej gospodarki, co oznacza tylko jedno — nie-
mozliwo$¢ powstrzymania sytuacji katastrofalnej. Wtedy pierwszymi ofiarami beda
réwniez najbiedniejsi, najbardziej uzaleznieni od klimatu i $rodowiska; juz w tej
chwili powstaje zjawisko migracji klimatycznej na skutek suszy, zalewania wysp, te-
rendéw nadmorskich itp.

Mozna sadzi¢, ze wigkszo$¢ probleméw wspodtczesnego $§wiata wynika z moni-
stycznego materializmu. ,,Obowiazujaca” filozofia to przekonania, iz $wiat jest wy-
facznie materialny, w rozumieniu mechanistycznym i czasoprzestrzennym. Tego ro-
dzaju ,,przesad” nie wydaje si¢ by¢ zasadny jako teoria metafizyczna, chociaz moze
by¢ skuteczny na poziomie tworzenia infrastruktury produkcyjno-handlowej. To jed-
nak tylko jeden z wymiarow. Podejscie takie w odniesieniu do czlowieka oznacza ne-
gacje wyzszych potrzeb i poziomdéw rozwoju, zrelatywizowanie heroizmu ludzkiego
dazenia do doskonatosci, negacje mozliwosci madrosci i uduchowienia’ %,

Twierdzg, ze uparte lansowanie takiego pogladu jest jedna z gtownych przyczyn
wspotczesnego kryzysu w réznych jego wymiarach. Moze okazaé sig, ze cielesnosé¢
nasza jest bardzo niepewna, pewniejsza za$ o wiele bardziej jest nasza $wiadomo$¢®.

>7 Tego rodzaju tezy popiera mocno genetyczny ewolucjonizm, ktéry jednakze wydaje si¢ byé wat-
pliwy w wyjasnianiu przyczyn naszego czlowieczenstwa. Por. np. M. Ryszkiewicz, La petite différence,
[w:],,Wiedza i Zycie”, nr 11 (2006), s. 22-27.

%8 Przedstawiciele tego kierunku to najczesciej bardzo popularni (np. Ray Kurzweil) ,,neomysliciele”
praktyczni, ktorzy powtarzaja stary btad, okreslany bardzo precyzyjnie w teologii jako grzech pierworod-
ny, a ktory oznacza siggnigcie po ,,owoc zakazany”, wcielenie si¢ w rolg Boga, zbudowanie wiezy Babel
itd. Zakaz wydaje si¢ by¢ represywny (tak go odbiera np. mate dziecko), ale zostaje on wprowadzony ze
wzgledu na dobro osoby nieswiadomej wszystkich konsekwencji danego czynu.

% Wiele publikacji, szczegélnie tych mianujacych sie naukowymi, w atmosferze wielkiej powagi
i poczucia wyzszosci oraz pewnosci siebie ukazuje jedynie stuszne racje majace w sposob ostateczny
rozwiaza¢ problemy catosciowego sensu rzeczywistosci. Dla filozofii takie podej$cie dowodzi tylko tego,
ze naukowiec przekroczyl granice wlasnej kompetencji, nie mowiac juz o tym, ze zamyka oczy na zjawi-
ska przeczace jego tezom.

% Nie chodzi tu o podejécie kartezjafiskie, ktére oczywiscie jest redukcjonizmem, ale o przyjecie ta-
kiej mozliwosci, ze to duch kieruje sfera materialna, a nie odwrotnie.
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Zyjac w erze informatyzacji, $wiat wirtualny postrzegany jako $wiat komunikacji
i poszerzania naszych mozliwosci, jeszcze bardziej uswiadomi nam takg wiasnie hie-
rarchiczno$é bytu myslacego. Swiat ten bazuje na fakcie informacji, ktora jest ewi-
dentnie bytem pozamaterialnym. To §wiadomo$¢ (ktéra nie sprowadza si¢ do karte-
zjanskiej mysli) jest pierwotna, a cialo wtorne. Bez swiadomosci cialo zaczyna traci¢
swoj niematerialny wyraz. Sadze, ze wiek XXI dowiedzie tego faktu, ktory jest zasad-
niczym rysem naszego codziennego do§wiadczenia.

Wracajac do dzieta Jana Pawla II, mozna zauwazy¢, ze omawiana encyklika jest
tez w jaki$ sposdb prorocza. Zadziwiajacy jest uniwersalizm mysli Papieza. Dzieto
Ojca Swietego byto walka o cztowieka, szczegdlnie tego, ktorego moga ochroni¢ tyl-
ko prawa. Byla to walka o duchowy wymiar cztowieka, ktory ideologie materiali-
styczne chceiaty zaghuszy¢ i zniszczy¢. Czlowiek jednak w Zzaden sposob nie moze zy¢
bez wartosci, ktore sa przejawem ducha. Poniewaz okolicznosci historyczne tego wy-
magaly, gtdéwny nacisk w nauczaniu papieskim zostal potozony na godnos¢ cztowieka,
jego prawa i obowiazki. Godno$¢ ta budowana jest przede wszystkim na podobien-
stwie do Boga, na przekonaniu, ze Bég przywraca czlowiekowi t¢ godnos$¢ — utracona
przez grzech — na nowo w Chrystusie. Te zatozenia, obok oczywiscie glgbokiej wiary
zarowno w Boga, jak 1 w czlowieka, legly u podstaw calej aktywnosci papieza Polaka.

Czy pamigtamy Redemptor hominis? Encyklike, ktora uswiadomita wszystkim, ja-
ki bedzie ten pontyfikat. Hasto ,Nie Igkajcie si¢!” nie bylo chwytem reklamowym,
lecz wyptywato ze swiadomos$ci wystepowania Ieku posrdd catych spoteczenstw. Lek
ten byt czesto ukrywany pod réznymi maskami (konsumpcji, rozrywki, pracoholizmu
itp.). W Fides et ratio znajdujemy przypomnienie tekstu z wczesniejszej encykliki:
»Owoce wielorakiej dziatalnosci cztowieka (...) skierowuja si¢ przeciw cztowiekowi.
Zostaja przeciw niemu skierowane lub moga zosta¢ skierowane przeciw niemu. Na
tym zdaje si¢ polega¢ glowny rozdzial dramatu wspotczesnej ludzkiej egzystencji
W jej najszerszym i najpowszechniejszym wymiarze. Czlowiek coraz bardziej bytuje
w leku. Zyje w lgku, Ze jego wytwory (...) moga zosta¢ obrocone w sposob radykalny
przeciw cztowiekowi” (47, Redemptor hominis 15). Te stowa, napisane kilkadziesiat
lat wstecz i przypomniane w encyklice na temat filozofii, wydaja si¢ by¢ coraz bar-
dziej aktualne. Po wydarzeniach z 11 wrze$nia 2001 r. Igk raczej tylko si¢ wzmogt niz
zmalal®'. Spoteczenstwa probuja w jakis sposob uchronié si¢ przed wszechobecnos$cia
leku, niekiedy poprzez formy eskapizmu albo tez przez zewngtrzna agresje, ktora mo-
glaby, jak si¢ sadzi, od tego leku uwolni¢. Co prawda zamachy terrorystyczne wydaja
si¢ by¢ wyrazem nastrojow kulturowo-spotecznych, ekonomicznych, religijnych itd.,
a wigc nie chodzi w nich o same wytwory cztowieka, jednak aktualno$¢ stow Papieza
zdaje si¢ nabiera¢ nowego znaczenia, mimo ze wielu ludzi z krajow bogatych sadzi, iz
to wlasnie wytwory techniczne przyniosa wybawienie z naszej trudnej sytuacji.

' Por. np. A. Workowski, Ucieczka z neurotycznego $wiata, [w:] ,,Znak”, Nasze neurotyczne czasy,
R. LVIL nr 6 (2005) 601, s. 64—89.
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Nadmierna konsumpcja jest rowniez forma ucieczki przed odpowiedzialnoscia
i zaangazowaniem. Co dziwniejsze, cztlowiek odczuwa Igk wobec wlasnych wytwo-
row, ktore miaty by¢ narzedziami jego sily i panowania nad przyroda. ,,Coraz potez-
niejsze $rodki naukowo-techniczne moga si¢ sta¢ narzedziami samozniszczenia, wo-
bec ktorego wszystkie znane nam z dziejow kataklizmy i katastrofy zdaja sig
blednaé” (Redemptor hominis 15). Caty problem polega wigc na fakcie nienadazania
rozwoju wewngtrznego czlowieka (ktory to rozwoj ma swoja wlasna dynamike i nie
polega na ,,unowoczesnieniu”)* za rozwojem zewnetrznym. Im wigksze mozliwosci
techniczne, tym wigksza nasza odpowiedzialno$¢ za ksztalt terazniejszosci i przy-
sztosci®.

Lek to oczywiscie tylko jedno z wielu wewngtrznych, duchowych niedomagan
wspotczesnego swiata. Podobnymi chorobami sa depresja, niepokoj, stres. Dlaczego
bogaty §wiat cierpi na takie schorzenia, a wszystko wskazuje na to, ze beda one wzra-
sta¢? Wydaje sig, ze $wiat wspotczesny, zdominowany przez czynniki mierzalne i ob-
liczalne, staje si¢ $wiatem ludzi przerazonych, okrytych pancerzem fatszywej pewno-
sci siebie, pod ktorym kryje si¢ pustka bez przysztosci.

Nieodzowny, konieczny wrecz, jest rozwoj moralnosci, etyki i duchowosci, czyli
czlowieczenstwa. Wigcej, rzeczywisty postep — a Papiez dowiddt tego $wiadectwem
swojego zycia — nie tkwi w technice, w technologiach, w uczynieniu Zycia cztowieka
jak najwygodniejszym (ten fakt moze dotyczy¢ tylko waskiej elity), ale w rozwoju
cztowieczenstwa, wrazliwo$ci, rozleglosci poznania i rozumienia, a takze dazeniu do
szczytow rozwoju, zwanych swigtoscia.

Wydaje sig, ze wszystkim uwaznie stuchajacym Go ludziom na $wiecie, Jan Pawet
IT uswiadomit fakt, iz rozw6j musi i§¢ w kierunku wewngtrznym, w kierunku etycz-
nym, a etyka wynika przeciez z formatu wrazliwo$ci sumienia. W epoce, ktora nad-
chodzi, bedzie to kolo ratunkowe naszej egzystencji. Albo zaczniemy wspinac si¢ na
szczyty naszego czlowieczenstwa (kazdy wedtug wilasnej $ciezki), albo zapadniemy
si¢ w stadium ,,homo homini lupus est” (Thomas Hobbes), ktére oznacza $mier¢ nie
tylko tych stabszych (bez ktorych nie istnieliby silni), ale takze tych, ktorzy szczycili
si¢ swoja sila 1 przebiegloscia. W tym programie ratowania cztowieka Jan Pawet II
odegral ogromna rolg, wigksza niz wielu dyplomatéow i mezow stanu, ludzi pracuja-
cych dla dobra publicznego. Wielkos$¢ dzieta Papieza nie wystarczy jednak, jesli nie

2 Cztowiek »ponowoczesny” jest opisywany niemal wylacznie behawioralnie i powierzchownie.
W takim $wiecie wszystko moze oznacza¢ cokolwiek. Otoczony ,,supertechnika”, wygodami itd., czto-
wiek pozornie jest zadowolony, ale wystarczy katastrofa ,,naturalna”, epidemia, wypadek czy chociazby
tylko nuda lub cierpienie, a powierzchnia zadowolenia pgka i znika, on za$ pograza si¢ w rozpaczy. ,,Po-
nowoczesne” myslenie rozpryskuje si¢ jak kropla wody w obliczu sytuacji granicznych. W rzeczywisto$ci
cztowiek w swoich zasadniczych rysach wewngtrznych jest taki sam jak niegdys. Pojgcie ,,nowoczesno-
$ci” mozna wigc, jak sig¢ zdaje, stosowa¢ wylacznie do mniej istotnych aspektow cztowieka.

 Por. np. D. Birnbacher, Odpowiedzialnos¢ za przyszle pokolenia, thum. B. Andrzejewski, P. Jac-
kowski, Warszawa 1999.
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podejma go osoby, ktorzy uswiadomia sobie powage sytuacji®’. Musza by¢ przedsie-
wzigte kroki najbardziej radykalne, ktoére moga co$ odmieni¢ w mysleniu i postgpo-
waniu decydentow réznego profilu.

Papiez, myséliciel i apostol w jednej osobie, jak nikt byt §wiadom tego, co dzieje
si¢ w $wiecie pojetym globalnie. Sama globalizacja jest nieunikniona. Pojawia sig
jako konsekwencja rozwoju mozliwosci cztowieka w zakresie transportu, komuni-
kacji i wspotpracy®. Na samym poczatku tego pontyfikatu pojawialy si¢ glosy bar-
dzo krytyczne co do ,,globalistycznego” zachowania Papieza. Jan Pawel Il jednak
dobrze wiedziat, do czego dazy, rowniez wtedy, gdy zapraszat przedstawicieli r6z-
nych religii na wspolne modlitwy o pokoj. Jesli swiat staje si¢ globalny, to jednym
z pierwszych, ktory to zrozumiat i wprowadzit w czyn byt polski papiez. Ludzkos¢
musi si¢ zjednoczy¢é w imi¢ pewnych uniwersalnych wartosci: cztowieczenstwa,
mitosci drugiego i wspolpracy — w imig wspolnego dobra wszystkich. Jan Pawet 11
od samego poczatku pokazywal, czym moze by¢ globalizacja, jako zjawisko pozy-
tywne, gdzie ludzie odkrywaja swoja wspolnote w cztowieczenstwie. Odswiezanie
podziatow i nienawi$ci moze doprowadzi¢ do planetarnej katastrofy, podobnie jak
nieopanowana chciwos$¢ cztowieka Zachodu w walce (z przyroda i z ludzmi) o zré-
dta energii. Jan Pawel II $wiadom byt tego, ze Swiat wspotczesny okreslany jest
przez ,,dazenie do tego, aby caty rozwdj materialny, techniczno-produkcyjny, wyko-
rzysta¢ do celow takiego czy innego imperializmu” (Redemptor hominis 15). Mo-
wiac o ,,takim czy innym imperializmie”, Papiez ma na mysli zard6wno imperializm
wschodni, jak i zachodni. Nikogo nie oszczedza, wykazujac, iz dzialania politykow
wcale nie sa ,humanitarne”, ale witasnie imperialistyczne. Inaczej moéowiac, jesli
czynnikiem jednoczacym ludzko$¢ beda niemal wylacznie interesy materialne, wy-
miana, produkcja i zysk, predzej czy pézniej moze doj$¢ do §wiatowej wojny czy
rewolucji (np. $§wiata biednego i wykorzystywanego ze §wiatem bogatym i wykorzy-
stujacym)®®. Imperializm przybiera w dzisiejszej epoce zupelnie inne wymiary, ktore
sa nowym wyzwaniem $wiata ,,ponowoczesnego™®’. Moze on si¢ sta¢ imperiali-
zmem $wiatowym, w jakiej$§ odmianie interwencjonizmu. Autorzy wspomnianej

% Jan Pawel II zrobit co mogt podczas swojego pontyfikatu dla ratowania $wiata. Mozna jednak
odnies$¢ wrazenie, ze teraz Jego heroiczne wysitki nie przyniosty realnych rezultatow, takze w spote-
czenstwie polskim; by¢ moze ziarno tego Dzieta musi obumrze¢, aby tym mocniej zaowocowaé
w przysztosci.

% Po etapie produkcyjno-handlowym musi nastapi¢ etap kulturowo-cywilizacyjny, o ktérym tak
pigknie pisze Ryszard Kapuscinski w ksiazce Ten Inny, Krakow 2006.

% Wystarczy uswiadomié sobie, ze jedna z przyczyn sukcesu gospodarczego Chin jest praca nie-
wolnicza.

7 M. Hardt, A. Negri, Imperium, thum. S. Slusarski, A. Kotbaniuk, Warszawa 2005; N. Chomsky,
Hegemonia albo przetrwanie. Amerykanskie dqzenie do globalnej demokracji, ttum. W. Turopolski, War-
szawa 2005. By¢ moze wilasnie nastgpuje upadek imperializmu zachodniego a poczatek wschodniego.
Uniwersalizm papieski jest krytyczny wobec kazdego z nich.
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przed chwila ksiazki zastanawiaja si¢, kto ma ustali¢ definicj¢ sprawiedliwosci, po-
koju®. Podobne pytania stawia ks. Waldemar Irek, kiedy pisze o rozdzwieku miedzy
etyka a polityka, wyraza niemal to samo, co autorzy wspomnianej ksiazki, wycho-
dzac z nauczania Jana Pawta I1%. Papiez byl wnikliwym krytykiem $wiata zachod-
niego, ktory uzurpuje sobie rolg (glownie Stany Zjednoczone) do $wiatowego
»ochroniarza” przed niechumanitarnym postgpowaniem separatystow i terrorystow
roznego rodzaju. Nie tracit rownoczesnie Jan Pawet Il z oczu imperializmu wschod-
niego w postaci komunistycznej, ktory przeciez znat z wlasnego doswiadczenia.
Krytyka papieska idzie w kierunku uswiadomienia, iz problemy wspotczesnego
$wiata nie sa glownie problemami o charakterze gospodarczym czy nawet politycz-
nym, ale sa aksjologicznymi, a nawet filozoficznymi czy wrgcz metafizycznymi
i duchowymi. Kryzys wspolczesnego swiata nie jest tylko kryzysem o charakterze
spotecznym czy kulturowym lub kryzysem zwigzanym z rozwojem gospodarczym,
polityka itd. Jest to kryzys zagubienia podstawowych wartosci. Zjawiska takiego
mozna bylo si¢ spodziewaé z uwagi na przyjecie pluralizmu horyzontalnego jako
dogmatu nie do zakwestionowania przez nikogo’*. Dochodzi wtedy do wspomniane-
go wczesniej przeze mnie symptomu ztotego cielca albo wiezy Babel, gdzie nastg-
puje kult wartoséci nizszego rzedu (np. zysk czy wygoda) oraz pomieszanie intere-
sow, ktore w najlepszym razie powoduja lokalizacjg, rozejscie si¢ i podkreslanie
wlasnej odrgbnosci, a w najgorszym doprowadzaja do wojny czy nawet samoznisz-
czenia w bratobdjczej walce ,,pokrzywdzonych”. Tak czy inaczej, nieumiej¢tnosé
odniesienia si¢ do wartosci uniwersalnych, do samego Boga (nie musi On by¢ rozu-
miany doktadnie tak samo w réznych kulturach) na zasadzie wspdlnoty zatroskane;j

% M. Hardt, A. Negri, Imperium, dz. cyt., s. 33.

% W. Irek, Spofecznosé w $wietle rozumu i wiary, Wroctaw 2005, s. 344.

" W kontekscie relatywizacji prawdy oraz ustalania jej za pomoca systemu demokratycznego, trzeba
zauwazy¢ zasadniczy blad, jaki tu si¢ pojawia. Polega on na tym, ze je$li w zyciu spolecznym, a nawet
politycznym powinni$my si¢ kierowac¢ zasada tolerancji, kompromisu czy tez glosowania, to w sferze
poszukiwania prawdy nie da si¢ zastosowac¢ zasad demokracji. Inaczej mowiac, czym innym jest kwestia
optymalnej organizacji zycia spotecznego, a czym innym kategoria prawdy, niezaleznej od tego, czy jest
wyznawana przez wigkszo$¢, czy nie. Jak poswiadcza historia, prawda o rzeczywistosci nigdy nie byla
popularna i z trudem torowata sobie droge do §wiadomosci masowej. Osiagnigcia w zakresie odkrywania
prawdy w roznych dziedzinach sa zastuga waskiej elity wybitnych umystoéw, potrafiacych w swoich po-
szukiwaniach zachowa¢ daleko idaca niezalezno$¢ i krytycyzm w stosunku do ogdlne obowiazujacych
przekonan w jakiej$ kwestii. Ostrze sceptycyzmu nie moze by¢ totalne jako bron masowego razenia.
Prawda nigdy nie bedzie ,,masowa”. Masowe moga by¢ tylko konwencje i opinie stuzace umystowemu
lenistwu. Zasad demokracji nie mozna w zadnym wypadku przenosi¢ na sfer¢ prawdy. Sfera zycia spo-
tecznego jest sfera praxis, sfera prawdy to theoria. Rowniez jednak sfera praktyki nie moze uniknaé nie
tylko ,,odleglej” perspektywy czy tla teoretycznego, ale przede wszystkim nie moze unikna¢ wymiaru
etycznego dziatan ludzkich, w szczegdlnosci za§ spoiwem jednoczacym teori¢ z praktyka w wymiarze
dziatania sa warto$ci. Kategorii warto$ci nie uniknal nawet Martin Heidegger, ktory tak zdecydowanie
odzegnywat si¢ od aksjologii oraz etyki. U Heideggera mamy wielkie nawolywanie do kontemplacji, do
bycia ,,pasterzem bycia”, a nie bezmy$lnym eksploatatorem ziemi i cztowieka.



Niektore problemy wspotczesnego swiata a encyklika 51

o te same wartosci, musi prowadzi nieuchronnie do cywilizacji antykultury i $mierci.
Paradoks ,,cywilizacji $mierci” polega na tym, ze kwestionuje ona sam fakt umiera-
nia, milczac albo tez eskalujac az do znieczulenia $mier¢ na ekranie, ponizajac row-
noczesnie cztowieka i jego $wigte prawo do zycia''.

Nie chodzi o lansowanie za wszelka ceng tylko jednej koncepcji filozoficznej, tyl-
ko jednej antropologii, metafizyki itd. Chodzi o odnalezienie wspolnego kursu,
wspolnego dazenia ludzkosci, ktorego osiagnigcie wydaje si¢ koniecznoscia czasu.
Ludzie musza odnalez¢ wspdlne im wartosci, wyzwalajace z Igkéw i1 uprzedzen, z nie-
nawisci 1 checi podboju. Niewatpliwie Jan Pawet II wychodzi ze stanowiska chrzesci-
janskiego uniwersalizmu, nie narzuca jednak nikomu swego §wiatopogladu, wypro-
wadzajac jedynie z niego konkluzje ogolnoludzkie, ponadreligijne, bazujace na
wskazowkach zawartych w Ewangelii. Dokonujac tak subtelnego odroznienia, Papiez
nie narzuca nikomu chrze$cijanstwa, ale niesie mito$¢, zrozumienie, troske i duchowa
opieke bez niepotrzebnych uprzedzen, Igkéw i1 fobii w odniesieniu do ludzi innych na-
rodowosci, kultur, religii i tradycji.

Trzeba byto mie¢ zta wole (jaka zaprezentowala np. Cerkiew moskiewska), aby
unika¢ Jana Pawtla II i Jego przestania wspartego filozofia personalizmu. Wydaje sig
nawet, ze wielu celowo nie chce widzie¢ uniwersalizmu przekazu nastgpcy Piotra, po-
niewaz obawiaja si¢ niezwyktej wiarygodnosci Papieza, ktora nie wynikata z funda-
mentalizmu, ale z faktu doskonatego zjednoczenia w jednej osobie wiary i rozumu.
Wiasnie wielka wiara 1 wielki intelektualny wysitek, ktéry Karol Wojtyla podejmowat
przez cate zycie, doprowadzily Go do postawy wielkiej tolerancji i mitosci kazdego
cztowieka oraz mitosci prawdy.

Z programowego tekstu papieskiego ptynie nadzieja i glgbokie przekonanie o ko-
niecznosci odkrycia Zbawiciela. Zdanie, ktore zapada w pamig¢ i daje do my$lenia:
,,Cztowiek nie moze zy¢ bez mitosci” (Redemptor hominis 10). Mysl t¢ mozna rozbu-
dowac¢ i wskazaé te imponderabilia, bez ktérych cztowiek nie moze zy¢, jesli ma si¢
rozwija¢ w swoim cztowieczenstwie, a nie degradowac¢ i upada¢ lub nawet si¢ od-
cztowieczac.

Czlowiek nie moze zy¢ bez Boga. Cztowiek nie moze zy¢ bez wiary, nadziei 1 mito-
$ci. Wreszcie — cztowiek nie moze zy¢ bez prawdy. Nie moze on zy¢ bez wartosci od-
niesionych do sensu jego zycia. Inaczej jeszcze mowiac, mozna powiedzieé, ze kiedy
umyst ludzki, nawet wyposazony w najnowoczesniejsze narzedzia techniczne, staje
wobec pytan egzystencjalnych, moze ogarnaé¢ go przerazenie. Bedzie stosowatl naj-
rozmaitsze wybiegi, bedzie bagatelizowat i minimalizowatl problem, jednak ten staje
si¢ tajemnicg — wigc cztowiek powie, ze jest to pseudoproblem. W ten sposob posta-
pili neopozytywisci, ktorzy usitowali unicestwi¢ filozofig, kwestionujac wszelkie py-

" Prawo do zycia jest juz tamane nie tylko na etapie nienarodzonego dziecka, ale rowniez w odnie-
sieniu do w jaki$ sposob uznawanych za ,,niepotrzebnych”, nieprzydatnych w pragmatycznym spoteczen-
stwie (uposledzonych, $miertelnie chorych, starych itp.).
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tania, na ktore nie ma odpowiedzi ,.horyzontalnej”, zawartej w $§wiecie nas otaczaja-
cym. Gdzie w takim razie znajduje si¢ odpowiedz? By¢ moze wlasnie w religiach,
szczegblnie w tej, ukazujacej Boga, ktory stal sie Czlowiekiem ze wzgledu na czto-
wieka. Chrystus u§wiadamia ludziom koniecznos¢ tego, co zbawienne.

A jednak ludzie usiluja zy¢ bez tego, co rzeczywiscie istotne, bez tego, co zba-
wienne. Przez jaki$ czas nawet im sig to udaje. Zyja nieSwiadomie. Wptyw myslenia
pragmatycznego, behawioralnego i deterministycznego jest olbrzymi, a wielu utra-
cito wolno$¢, koncentrujac cate swoje zycie na Swiecie materialnym i urzadzaniu go
przy jednoczesnym zapomnieniu o prostym fakcie cztowieczenstwa, duchowosci,
wngtrza. Jak jednak dlugo mozna zy¢ w ten sposob? Ucieczka od glebszej refleks;i,
od bardziej dojrzatego $wiatopogladu, od ostatecznej decyzji wobec Boga, od odpo-
wiedzialnosci za innych ludzi, wreszcie od samego siebie. Proces alienacyjny musi
zakonczy¢ si¢ bolesnie. Frommowska ,,ucieczka od wolnosci” konczy sig¢ Igkiem
i usilowaniem wmowienia sobie i innym, ze jedyne mozliwe szczgscie istnieje
w sferze rzeczy materialnych’. Jest to oczywiscie iluzja, opisywana jeszcze w Ksie-
dze Koheleta.

Czlowiek nie chce okreslac siebie, obawia si¢ jednoznacznos$ci i zobowiazan z te-
go wynikajacych. By¢ moze czgéciowo ma racj¢, poniewaz w innych epokach przy-
dzielano mu role niejako ,,z gory”. Wyzwolenie jednak doprowadzito do sytuacji
»wylania dziecka z kapiela”, pojawit sig ,,czlowiek bez wlasciwosci” (Robert Musil)
albo raczej posiadajacy tylko jedna wlasciwos¢ — bycia funkcja. Nic dziwnego, ze
wspotczesne panstwa sa panstwami funkcjonariuszy. Myslenia strukturalnego nie inte-
resuje cztowiek jako cztowiek, jego pytania i problemy. Nic wigc dziwnego, ze reje-
struje si¢ narastajace fale samobojstw posrod dzieci i mtodziezy, rowniez — a moze
szczegolnie — w panstwach demokratycznych o wysokiej stopie zyciowej. Zdeperso-
nalizowane spoleczenstwo indywidualistow, komunikujacych si¢ niemal wytacznie na
plaszczyznie pracy, interesu i konsumpcji, to spoleczenstwo istot odcztowieczonych.
Uswigcono wolnos¢ i swobode w kazdej dziedzinie, zapominajac o prawdzie, sensie
zycia i o transcendencji. Wolno$¢ natomiast jest tylko droga, nigdy celem. Celem jest
prawda, sens, szczg$cie integralne, transcendencja. Poza transcendencja cztowiek od-
czlowiecza sig, staje si¢ wyalienowanym elementem stada.

Mozna mie¢ powazne watpliwos$ci, czy wspotczesnie cztowiek rzeczywiscie do-
stepuje wolnosci i swobody, czy tez nie nastgpuje zjawisko zniewolenia na skalg
dotad niespotykana. Status bycia ,,funkcja” doskonale stuzy jedynemu celowi — wy-
dajnosci”.

Jesli epoka XIX wieku byla czasem narastajacej alienacji, to wiek XX, wbrew
psychoanalizie i egzystencjalizmowi, byt wiekiem samoalienacji. Samoalienacja musi

2 E. Fromm, Ucieczka od wolnosci, thum. O. i A. Ziemilscy, Warszawa 1993. Mozna odnie$¢ wraze-
nie, ze wybitne dzieto Fromma nie spotkato si¢ z odpowiednim odzewem w $wiecie zachodnim.
73 Tenze, Rewolucja nadziei. Ku ucztowieczonej technologii, tam. H. Adamska, Poznan 2000, s. 58.
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prowadzi¢ do przestgpstw i zbrodni, do naduzy¢ wszelkiego rodzaju, do zagubienia
wyzszego sensu istnienia, co z kolei skutkuje coraz wigksza frustracja, zar6wno indy-
widualna, jak i spoteczna. Wiadomo, iz kiedy cztowiek nie czuje si¢ ,,u siebie”, kiedy
tkwi w zagubionej tozsamosci, jest nieszczesliwy 1 zaktada maski réznych falszywych
tozsamosci. Ma wtedy dwa wyjscia: albo dostosowac si¢ i przesta¢ szukac tej tozsa-
mosci, albo tez ,,postucha¢” wewngtrznego glosu i p6j$¢ za nim, zgodnie ze swoim
najglebszym przekonaniem. Wtedy przynajmniej ma szansg zazna¢ spetnienia. Pro-
bowano zaréwno jednego, jak i drugiego. Czg$¢ 0sob skierowata si¢ w strong ,,mie¢”,
w strong spelnienia behawioralnego, czynnosciowego, druga czg$¢ natomiast (znacz-
nie mniejsza) ucieklta w strong¢ wewngtrznosci, subiektywizmu, biernosci. Wspodlcze-
sna mentalno$¢ jest niejednokrotnie dziwnym potaczeniem subiektywizmu
z przesadna zewngtrzna aktywnoscia. W rezultacie powstaje mentalno$¢ kaprysna,
ptytka, niecierpliwa, cyniczna. Czlowiek taki jest konfliktorodny, nieopanowany
w konsumpcji i w eksploatacji przyrody, funkcjonuje wedlug zasady ,,po nas chocby
potop”.

,»Czlowieka nie mozna w petni zrozumie¢ bez Chrystusa”. To stynne juz zdanie
odnosi si¢ do kwestii sedna czlowieczenstwa. Wypowiedziane w okreslonym kontek-
Scie, w miejscu (Warszawa, plac Zwycigstwa, 2 czerwca 1979 r.), ktoére miato by¢ ob-
razem tryumfu, odnosito si¢ m.in. do ideologii komunizmu, za wszelka ceng usitujacej
udowodnié, iz cztowiek moze by¢ szczgsliwy w plaszczyznie horyzontalnej. Zdanie
papieskie jest teza o charakterze metafizycznym. Nawet jezeli nie przyjmuje si¢ Chry-
stusa jako Syna Bozego, to przestanie stowianskiego papieza mozna rozumie¢ znacz-
nie szerzej, jako wezwanie do integralnego ujmowania cztowieka.

Najpierw na ptaszczyznie ludzkiej cztowieka nie mozna zrozumie¢ bez cierpie-
nia, bez mitosci, bez samotnosci, bez wiary czy duchowosci i wreszcie bez $Smierci.
Czlowieka nie mozna zrozumie¢, jesli wychodzi si¢ z redukcjonistycznych zatozen,
niekoniecznie przyjmujac od razu wszystko, co glosza inni (np. teolodzy) o Bogu.
Wystarczy chociazby $wiadomos$¢, ze cztowiek nie jest w pelni zrozumiany, jesli
chce si¢ go ujmowac wytacznie w plaszczyznie ekonomicznej, socjologicznej czy
jakiejkolwiek innej. Czlowiek oczywiscie funkcjonuje w tych wszystkich ptaszczy-
znach, ale nie sprowadza si¢ do nich i nie sa one obiektywnie najwazniejsze.
Owszem, kto$, kto ma zaspokojone podstawowe potrzeby materialne czy spoleczne,
ma réwnoczes$nie wigksze mozliwosci osobistego rozwoju niz ten, ktory musi za-
dba¢ o codzienny positek dla siebie i dla rodziny, o mieszkanie itd. Sfera ludzkich
potrzeb jest oczywiscie bardzo wazna; niesienie pomocy w tym zakresie jest przeja-
wem wrazliwosci i spotecznej mitosci. Jednak — cziowiek nie realizuje si¢ jako
cztowiek przez nieustanne zaspokajanie potrzeb, przez konsumpcjg. Cztowiek reali-
zuje si¢ przez milos¢ do czltowieka i do Boga. To wtasnie czynil Jezus Chrystus.
Czlowieczenstwo w swej istocie bazuje na sferze duchowej, ,.chrystusowej” —
chcialoby si¢ powiedzie¢. W tym sensie przestanie Chrystusa jest uniwersalne, skie-
rowane nie tylko do tych, ktorzy sa chrzescijanami.
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Natomiast na ptaszczyznie wiary Chrystus ujawnia nieskonczona moc Boga,
ukazujac ja takze przez catkowita stabo$¢ i zwatpienie. W zadnej religii Swiata nie
znajdziemy takiego objawienia Boga. Absolutna nowos$¢ Chrystusa jest niezwykla
i uderzajaca dla kazdego, kto w sposob nieuprzedzony bedzie czytat teksty Ewange-
lii. Trudno np. zrozumie¢ Fryderyka Nietzschego, niezwykle interesujacego filozofa,
iz postrzega chrzescijanstwo jako stabos¢ i mowi o $mierci Boga, ktora to samo
chrze$cijanstwo dawno juz ukazato i to przez Osobg samego Jezusa. Bunt tego my-
sliciela miat pewne podstawy, wynikat z zupetnego niezrozumienia religii. Fryderyk
Nietzsche walczyl z falszywym obrazem chrzescijanstwa, jaki sam sobie stworzyt.
Nie jest to podejscie uczciwe, poniewaz ocena religii powinna si¢ga¢ do jej zrodet
i do najswietniejszych realizacji jej prawd i zasad przez $wigtych. Podobnie tez
cztowieka nie mozna ocenia¢ miara powszechnej, wedtug Nietzschego, przecigtno-
$ci, ale miara tego, co wielkie i pigkne. Chrzescijanstwo to religia mocy Boga
i Swigtowania zycia, do ktorego Bog stworzyt cztowicka. Wszystkie ,,szyfry Trans-
cendencji” (K. Jaspers) ukazuja si¢ w zyciu Chrystusa w sposob niezwykle jaskra-
wy. Jezus pokonuje nawet ,,Smier¢ Boga”, kiedy wota w chwili ostatecznej: ,,Boze
moj, Boze, czemu$ mnie opuscit?” (Mt 27, 46). Cytujac Psalm Dawidowy, Chrystus
stawia si¢ w sytuacji czlowieka, ktory dos§wiadcza ,,ciemnej nocy” niewiary, co uka-
zuje autentyczno$¢ Jego czlowieczenstwa. Ostatecznie, moca samego Boga, Jezus
pokonuje $mier¢. Tego nie mogt wymysli¢ zaden cztowiek. Pokonanie $mierci nie
jest w zasiegu mozliwosci ludzkich™.

Nietzsche nie wezytat si¢ glebiej w Ewangelig, ale uznawat za chrzesécijanstwo to,
co widzial wokot siebie, postawy réznych ludzi uwazajacych si¢ za wierzacych. Mi-
liony uczestniczacych w spotkaniach z Papiezem §wiadcza o tym, ze Bog wcale nie
umart w $wiadomosci ludzi (o to wlasnie chodzito Nietzschemu), ludzie Go nadal po-
szukuja, pragna i odkrywaja”. Czynia to by¢ moze czasem zupelnie nie$wiadomie,
poszukujac Boga jakby z zamknigtymi oczami. Podobne §wiadectwa mamy w innych
religiach, co $wiadczy o tym, ze przekonanie o Transcendencji i dazeniu do zjedno-
czenia z Bogiem jest tendencja obecna w kazdej kulturze.

™ Gdyby kiedykolwiek gtoszono przekonanie, Ze mozna zwycigzyé $mieré za pomoca technologii, to
bedzie musiata by¢ to technologia pozwalajaca na przetamanie czasoprzestrzeni; nawet gdyby si¢ udalo,
to nie jest pewne, czy osiagnicty stan bytby stanem nie$miertelnosci.

> Nietzsche nie zrozumial raczej istoty religii, ktora analizuje dobrze m.in. G. van der Leeuw
w dziele Fenomenologia religii, tham. J. Prokopiuk, Warszawa 1997. Co prawda Nietzsche byt na dobrym
tropie, koncentrujac si¢ na kwestii ,,woli mocy”, jednak nie dostrzegat w religii owej ,,mocy”, tylko — na
przyktad — w sztuce. Por. M. Heidegger, Nietzsche, t. 1, thum. zbior., oprac. C. Wodzinski, Warszawa
1998, s. 65 nn. Wspomniana wcze$niej ksiazka K. Michalskiego, Plomien wiecznosci, jest proba nowych
interpretacji mysli Nietzschego. Mozna oczywiscie powola¢ si¢ na olbrzymia ilo$¢ danych (na co Nie-
tzsche nie mogt liczy¢, popetniajac w ten sposob blad niepetnej indukeji), ze spoteczenstwa catego swiata
wierza w Boga, a poszczeg6lni ludzie sg bardzo wrazliwi na kwestie duchowe.
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Na fali nietzscheanizmu zrodzita si¢ negacja tego, co jest ponadczasowym i po-
nadkulturowym novum Ewangelii, na ktérym rozwingta si¢ cywilizacja zachodnia
(obok takich fundamentow, jak prawo rzymskie i filozofia grecka)’®. Chrystus ma
swiadomos$¢ uniwersalnos$ci swojego przestania i tego, czego dokonuje. Dlatego
w tak zdecydowany sposob wytamuje si¢ z partykularyzmu wiasnej kultury. Jezus
przynosi przestanie, ktore musi uswiadomi¢ wierzacemu, iz albo begdzie traktowat
wszystkich tak samo, albo w ogole nie moze si¢ mianowa¢ wierzacym, poniewaz
kazdy cztowiek jest dzieckiem Boga. Kazdy tez godny jest mitosci, a mito$¢ ta nie
jest staboscia, ale najwicksza sita. Encyklika z cata moca podkresla ponadkulturowy
sens Ewangelii, ktora ,,nie przeciwstawia si¢ danej kulturze, (...) nie chce pozbawié
jej wlasciwych dla niej tresci, ani narzucac jej obcych, niezgodnych z nig form”
(71). Nie ulega watpliwosci, ze chrzescijanstwo dojrzato juz do glebszego zrozu-
mienia sensu przestania ewangelicznego, co jest w duzej mierze zastlugg Jana Pawla
II. Mimo opatrzno$ciowego, jak to rozumie Papiez, spotkania z filozofia grecka,
w zadnym wypadku nie nalezy zamykaé si¢ na inne drogi mys$lenia i duchowosci
(72). Ojciec Swiety ponownie wskazuje na Indie, doceniajac wschodnia filozofie
$ci§le zwiazang z sama religia hinduizmu. Docenione zostaja poszukiwania do-
$wiadczenia absolutnego, ktore bazuje na uniwersalnym charakterze ludzkiego du-
cha (72). Teza ta jest bardzo silna, wskazuje na fakt powszechnosci okreslonych da-
zen. Je$li wigc filozofia moze by¢ inspirowana Biblia, poniewaz dzigki stowu
Bozemu rozum wchodzi na $ciezki, do ktorych nie doszedtby sam z siebie, to moze
tez szuka¢ odblaskéw Prawdy w systemach myslowych Wschodu. Z przekazu papie-
skiego wynika jednoznacznie, iz duch ludzki wspodlny jest wszystkim kulturom,
wszystkie poszukuja tego, co absolutne, a nawet wigcej — wszystkie posiadaja gle-
boko prawdziwe 1 humanistyczne przekazy. Nie istnieje migdzy nimi opozycja, ale
bardziej komplementarno$¢. Komplementarnos$¢ ta nie jest oczywiscie tatwym syn-
kretyzmem w stylu filozofii wieczystej Huxleya. Dotyczy to przede wszystkim doj-
rzalej wiary i dojrzatego rozumu. Wiadomo, ze bardzo trudno o dojrzatos¢ chociaz-
by w jednej z tych dziedzin, a c6z dopiero w obydwu.

Jan Pawet II ukazal calym swoim zyciem, ze czlowiek nie moze zy¢ (szczegdlnie
w perspektywie catego zycia) bez wartosci wyzszych. W tym sensie ateizm, a nawet
agnostycyzm, sa pewnymi formami destrukcji lub autodestrukcji. W sytuacji odrzuce-
nia religii, pozostaje utopijna proba stworzenia ,krdlestwa bozego” na ziemi. To
oczywiscie nigdy nie moze si¢ uda¢, o czym doskonale wiedziat juz Jezus Chrystus,
mowiac: ,,Krolestwo moje nie jest z tego $wiata” (J 18, 36).

76 Arbitralne odrzucenie przestania ewangelicznego jest jedna z przyczyn ponowoczesnego kryzysu.

Odrzucenie to ma ewidentnie charakter ideologiczny, poniewaz celowo nie dostrzega si¢ jego uniwersal-
nego charakteru.
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Poszukiwanie rozumu zamknigtego na jakakolwiek formg transcendencji skazane
jest nieuchronnie na klgske. Nawet spektakularne sukcesy nauki obcigzone sa
ogromna odpowiedzialno$cia przyjecia na siebie cigzaru ,,bycia jak Bog”, decydo-
wania o rzeczach, ktore leza poza kompetencja ludzka. Arbitralne kwestionowanie
mozliwosci poszukiwania obszaru absolutnego jest rownie dogmatyczne jak bezdy-
skusyjne zadanie uznania tego wymiaru. Cztowiek stworzy sobie wtedy jakas od-
miang ,,zlotego cielca”, ubodstwiajac rzeczy czy zjawiska, ktore waloru absolutnos$ci
nie maja i mie¢ nie moga. Zwykle konczy si¢ to samodestrukcja, kiedy czlowiek po-
pada w rozpacz obok swego martwego bozka, ktérego wyabsolutyzowat. Jest to
syndrom ,,$lepej ulicy”, kiedy wydaje si¢, ze nie ma wyjscia. Czy nie potwierdza
tego nasilanie si¢ zjawiska depresji i samobojstw? Samoalienacja musi prowadzi¢ do
samodestrukcji.

Tylko okres$lone sensy i cele transcendentne moga porzadkowac zycie, nadawaé
mu sens 1 prowadzi¢ ku niektamanej wielkosci. Jan Pawet II potrafit si¢ wznie$¢ po-
nad wymiar czysto konfesyjny. Ukazywat soba Cztowieka cztowiekowi, nasladujac
w tym tworczo samego Chrystusa. Dlatego wlasnie moglt fascynowaé nawet niewie-
rzacych. Jego wiara wyzwolita Jego cztowieczenstwo do wymiaréw najwigkszego od-
dania ludziom, pozbawionego najmniejszego rysu proznosci czy pychy. To wskazy-
wanie autentycznej wielkosci, zachgcanie i dodawanie wiary miato niewatpliwie
ogromny skutek w Polsce i na §wiecie. Dzigki Janowi Pawtowi II Polacy uwierzyli, ze
mozna przelamac niewolg i niepewnos¢.

Encyklika Fides et ratio wydaje si¢ by¢ rownie wazna jak encyklika Redemptor
hominis. Dotyka ona zagadnienia, ktore dotyczy wszystkich, nie tylko specjalistow
filozofow. Dwudziesty wiek doktadnie ,,zrealizowal” marzenia pozytywistow i twor-
cOW utopii spotecznych, takich jak marksisci. Miat to by¢ wiek rozumu, wiek urze-
czywistnienia marzen o racjonalnie ulozonym zyciu spoleczenstwa. Okazal si¢ by¢
wiekiem dowodzacym stabosci rozumu, a nawet jego kleski. Z tego powodu wielu
odwrocito si¢ od rozumu w kierunku podej$¢ irracjonalnych; zanegowano sama ro-
zumno$¢ cztowieka, prowadzac go na manowce Slepych namigtnosci, najczesciej
wspartych ideologia chciwos$ci i konsumpcjonizmu. Wydaje sig, ze dzisiaj, kiedy ma-
my wiek XXI, zaczynajacy si¢ niechlubnie, najwyzszy czas na pytania, jakie popet-
niono btedy w okreslaniu tego, co rozumne i czy irracjonalnos¢ moze by¢ lekarstwem
na pomyiki racjonalnosci. Inaczej méwiac — trzeba wyciagna¢ wnioski z dotychcza-
sowych nieporozumien i poszukiwa¢ takich rozwiazan, ktore uwzglednia zarowno ro-
zum, jak i wiarg.

Rozum, racjonalnos$¢ i naukowo$¢ zostaty postawione w jednym szeregu. Utozsa-
miono rozum z inteligencja, madro$cia oraz ze skuteczno$cia dziatania, gtdéwnie dzia-
ania technicznego zmierzajacego do ,,zawladnigcia” przyroda. Kryterium stusznego
postepowania stata si¢ w szczegdlnosci techniczna mozliwos¢ wykonania czegos$, bez
wzgledu na konsekwencje. Skuteczno$¢ rozumu, zwlaszcza rozumu technicznego,
okazata si¢ takze relatywna. Okazuje sig, Ze rozum ,,zjada samego siebie”, siejac nihi-
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lizm i zwatpienie. Ujmujac to nieco inaczej — rozum dochodzi do swego kresu, poza
ktorym czyhaja na niego prézno$¢ i pycha oraz brak jakichkolwiek wartosci autote-
licznych. Efektem dziatania ,,praktycznego” rozumu jest samozniszczenie. Jedno-
stronna ,,rozumnos$¢” prowadzi do rozwoju iloSciowego, rozwdj jakosciowy — jako
niepoliczalny — nie jest uwzgledniany’’.

Oczywiscie nie jest tak, ze rozum sam z siebie prowadzi do nieszczgs¢, ale ro-
zum wyzbyty jakichkolwiek etycznych czy estetycznych skruputéw, rozum odczto-
wieczony, nieludzki i bezwzgledny w dazeniu do celu okres§lanego jako konieczno$é
przeksztatcenia wrogiej, niechgtnej rzeczywistosci. Wbrew deklaracjom, rozumnosé
taka wspiera si¢ na aksjologii walki, zaktadajac, iz przyroda (a takze ,,inny” w sensie
Levinasa i Kapuscinskiego)’® jest z zalozenia wroga, obca, wobec tego nalezy ja za
wszelka ceng pokona¢ i dostosowaé srodowisko do potrzeb cztowieka racjonalnego.
Potrzeby takiego cztowieka to przede wszystkim ,,jakos$¢ zycia”. Mowiac o ,,jakosci
zycia”, ma si¢ czesto na mysli poziom materialny, ewentualnie pozycj¢ spoleczna
czy sposob spedzania wolnego czasu. Tymczasem ,,chodzi o rozwoj 0sdb, a nie tyl-
ko o mnozenie rzeczy, ktorymi osoby moga si¢ postugiwac” (Redemptor hominis
10). Zauwazmy, ze Papiez mowi o rozwoju osoby, a nie tylko jej rozumu czy emo-
cji. Rozwo6j ma charakter jakosciowy, nie ilosciowy. Polega na poszerzaniu i pogteg-
bianiu sfery ,,by¢”. Owo ,,bardziej by¢” oznacza przede wszystkim dazenie do roz-
woju sfery duchowej, kontemplacji, wspdlnoty migdzyludzkiej, a wigc sfery
czlowieczenstwa. Rozwo6j ilosciowy jest stosunkowo prosty i dotyczy przede
wszystkim $§wiata ogdlnospotecznego; wprzega on czlowieka w przestrzen cigzkie;j,
niewdzigcznej pracy, gdzie jedyna satysfakcja bedzie ,jako$¢ zycia” rozumiana
w sensie ilo$ci przyjemnosci i wygody.

Kult $wiata rzeczy, przedmiotow uzytecznych, prowadzi niejednokrotnie do reiza-
cji samego cztowieka. Czlowiek staje si¢ uzyteczna maszyna dla spotecznosci, a kiedy
zaczyna si¢ psu¢, mozna go wymieni¢ na inna maszyn¢ — nie musi sam §wiadomie si¢
odczlowieczaé. Proces odczlowieczenia moze dokonywaé sig¢ na plaszczyznie spo-
lecznej, w sytuacji koniecznosci pracy, relacji migdzyludzkich, ktore staty sig¢ patolo-
giczne, cho¢ rzadko kto ma odwage tak je okreslic (mozna to nazwac ,,syndromem
nagiego krola”). Brak integralnej wizji cztowieka i spoteczenstwa, brak odniesienia do
transcendencji, zroéwnanie siebie samego ze S$wiatem zwierzat, musi nieuchronnie
prowadzi¢ do wprowadzania w praktyke takich ideologii, ktére sa wygodne dla okre-
slonych grup spotecznych kosztem innych. Mechanizacja i komputeryzacja pracy jest
zjawiskiem nieuniknionym, ale pociaga za soba uniewaznienie samej osoby; cztowiek
jest w zasadzie w zmechanicyzowanym $wiecie niewiele potrzebny, co najwyzej do
obstugi 1 nadzoru. Maszyna (w tym réwniez hardware) i mechanicznie przetwarzana

"7'W ankietach dokonuje si¢ subtelnego przetozenia np. szczescia czy satysfakcji zyciowej poprzez
pytanie: ,,Jak, w skali 1-10, oceniasz swoje zycie?”.
"8 E. Levinas, Cafosé..., dz. cyt.; R. Kapuscinski, Ten Inny, dz. cyt.
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informacja (software) dyktuja warunki zycia. Jesli dzigki tym $rodkom czlowiek wy-
zwalalby si¢ ku tworczos$ci, radosci zycia, cieszenia si¢ swoim czasem wolnym prze-
znaczonym na rozwoj osobisty, tworczos¢, poznanie §wiata itd., pojawitaby si¢ szansa,
aby ,bardziej by¢”. Niestety, owo ,,by¢” dotyczy naprawde waskiej grupy. Wigkszos¢
musi boryka¢ si¢ z problemem posiadania (czy raczej jego braku), dazac — gtownie
przez pracg — do poprawienia swego stanu w tym zakresie. Wieloletnia praca, w ktorej
cztowiek stara si¢ zdoby¢ $rodki do utrzymania, ksztattuje nawyki i cata osobowosc.
Kiedy juz uda si¢ zdoby¢ okreslone $rodki materialne, nie jest tatwo przestawi¢ si¢ na
,bycie”. Cztowiek staje si¢ uzalezniony od pracy, nie umie cieszy¢ si¢ swoim byciem.
Z kolei osoby pracy pozbawione narazone sa na inne niebezpieczenstwo: marginaliza-
cje 1 zawieszenie pomigdzy by¢ i mie¢. Ani nie posiadaja, ani nie umieja by¢, ponie-
waz cierpia z powodu swej marginalizacji, co nierzadko prowadzi do réznych form
uzaleznien.

Czlowiek bezrobotny gotowy jest w desperacji podjaé si¢ kazdej pracy, rowniez
takiej, ktora pozbawia go godnosci i czlowieczenstwa. Wysuwa si¢ ze swojej szansy
bycia. Rodzi si¢ w nim poczucie buntu, sprzeciwu wobec decydentdéw, jednak gotow
jest pracowac za wyplate niegodna cztowieka. Czy papieskie ,,bardziej by¢” dotyczy
naprawde waskiej grupy tych, ktorzy nie musza juz troszczy¢ si¢ o dzien jutrzejszy,
0 swoje materialne istnienie, o pracg, dom itd.? Nie sadzg. Wydaje si¢ rowniez, ze
w spoteczenstwach, gdzie zaspokojono juz wigkszo$¢ potrzeb podstawowych, po-
wstaja inne potrzeby sztuczne, prowadzace w linii prostej do sytuacji konsumpcjoni-
zmu; w spoteczenstwie konsumpcyjnym z trudem egzystuje si¢ tym, ktorzy pragna
bardziej by¢, by¢ szczesliwymi przez bycie, a nie przez posiadanie. Trzeba tez
zwréci¢ uwage na fakt, ze konsumowanie (w przeréznych formach) jest tatwiejsze
od bycia, ktore jest autokreacja istnienia. W sytuacji wyboru mig¢dzy byciem a po-
siadaniem wigkszo$¢ wybiera posiadanie, poniewaz bycie wydaje si¢ juz dane. By-
cie zaczyna by¢ utozsamiane z rado$cia konsumpcji. Mozna zastanawia¢ si¢, dlacze-
go ludzie chca tak bardzo konsumowaé rzeczy materialne i dobra niosace
przyjemno$¢. By¢ moze pragna zaghuszy¢ pojawiajace si¢ leki, zapomnie¢ o dniu,
kiedy pojawi si¢ bol, cierpienie i $mierc”.

Przesadna quasi-racjonalizacja jak i poszukiwanie ,,przezy¢” i wrazen, mowienie
0 ,,odczuwaniu” i emocjach — tendencje takie sa jednostronne i niebezpieczne. Niekto-
rym wydawalo si¢, ze remedium na racjonalizacj¢ zycia jest mnozenie czynnikow ir-
racjonalnych, a wigc przede wszystkim rezygnacja z rozumnosci, ze zdrowego roz-
sadku, z myslenia jako takiego. Podobne zjawiska dotknely tez filozofig, ktora
popadata w skrajnosci, a bardzo czgsto w ogole rezygnowata ze swoich zadan.

Czasem mozna odnie$¢ silne wrazenie, ze filozofia poddata si¢, z poddanstwa
czynigc ponadto cnotg. Filozofowie niejednokrotnie nie cheg stysze¢ o tym, ze filo-

7 Nie chodzi oczywiscie o to, aby kogokolwick straszy¢, ale z drugiej strony niezbedna jest dawka
realizmu i $wiadomosci naszej skonczonosci.
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zofia co$ w ogoble moze sprawié, ze jest do czegokolwiek potrzebna. Filozofia aka-
demicka bazuje ciagle na tym, co powiedzieli inni, wielcy i uznani, nie poszukujac
nowych ujeé. Brak jej odwagi, chociaz nieustannie nasladuje nauke, ktora nie jest!
Filozofia nie moze by¢ tylko nauka, nie moze by¢ tez wytacznie literaturg czy pro-
pagowaniem wlasnego $wiatopogladu. Filozofia jest przede wszystkim umilowa-
niem madro$ci, a w zwiazku z tym umitowaniem prawdy, pigkna, dobra. Ponadto,
dlaczego filozof nie powinien — jak wielu sadzi — zwréci¢ sig chociazby ku Biblii,
podobnie jak zwraca si¢ ku Upaniszadom lub innym podobnym ksiggom? Dlaczego
nie powinien pozna¢ nauczania Kosciota? Biedna to filozofia, ktoéra chce by¢ tylko
nauka i niczym wigcej, a stowo ,,madros¢” w ogdle juz si¢ w niej nie pojawia.

Zastanawiajace jest to, ze wielu ,,zawodowych” myslicieli, oglaszajacych koniec filo-
zofii, z wielkim zaangazowaniem krytykuje albo niemal wy$miewa znaczenie wiary, igno-
rujac jej rol¢ i przechodzac w jasyr tatwego zywiolu hermeneutyzmu, ktdry staje sig¢ sztu-
ka dla sztuki®. Filozofowie ci sadza, ze wiara jako taka zniewala rozum, podczas gdy jest
doktadnie odwrotnie! Uwaza si¢, ze rola filozofii w poznawaniu swiata zmalata niemal do
zera, poniewaz oddata pole naukom przyrodniczym®'. Taka sytuacja moze okazaé si¢ ka-
tastrofalna, jesli zgodzimy sig z teza, ze tym, co wykreowato t¢ cywilizacj¢ byly takie
czynniki jak: tradycja judeochrzescijanska, prawo rzymskie i filozofia grecka®. Wydaje
sig, ze cywilizacja zachodnia jest w zagrozeniu, poniewaz ztozonos¢ prawa przybrata tak
wielkie rozmiary, ze panstwo (czy wigksze twory, takie jak Unia Europejska) zapada si¢
samo pod nadmiernym cigzarem przepisow; tradycja religijna (i oparte o nig kategorie do-
bra i zta) zanika w wielu krajach. Natomiast filozofia juz od czaséw Hegla po raz kolejny
oglasza swoj ,.koniec”. Racje ma G. Grzmot-Bilski, ze filozofia, jako oryginalny twor
kultury Zachodu, jest zywa w swym zrodle zawsze, oczywiscie pod warunkiem, ze znajda
si¢ prawdziwi mito$nicy madrosci, jako mitoSci wiecznego pigkna — by¢é moze niewy-
chwytywanego w calej pehni, ale obecnego jako horyzont.

Najpierw wigc filozofia musi zmierzy¢ si¢ z pytaniami egzystencjalnymi, o kto-
rych powiemy po6zniej. Rownoczesnie ta sama filozofia wie, ze powinna stana¢ do
walki z problemami rozpoczetego wiasnie stulecia i tysiaclecia®. Mozna wigc przewi-
dywac¢ renesans filozofii, zarowno w sensie zapotrzebowania na filozofow (w $wiecie
naukowym jak i w §wiecie ,,zwyklych” ludzi), jak i poszukiwania filozofii, ktora be-
dzie odkrywaniem autentycznej syntezy na miarg epoki. Mozliwe, ze bedzie to rene-
sans filozofii o charakterze integralnym, catosciowym. Przykladem mysliciela, ktory
probuje stworzy¢ taka organiczna, integralna wizje jest K. Wilber™.

8 Por. np. O. Marquard, Rozstanie z filozofiq pierwszych zasad, thum. K. Krzemieniowa, Warszawa
1994, s. 68.

81 L. Koj, Gdzie ta nasza filozofia?, [w:] ,,Znak”, R. LVII, nr 5 (2005) 600, s. 45.

82 G. J. Grzmot-Bilski, W poszukiwaniu syntezy. Miedzy wiarq a rozumem, Bydgoszcz 2004, s. 135,

8 L. Gawor (red.), Filozofia wobec XXI wieku, Lublin 2004.

8 Por. np. K. Wilber, Makzerstwo rozumu z duszq. Integracja nauki z religiq, thum. H. Smagacz,
Warszawa 2008.
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Przeciwnie do prorokéw konca filozofii, ktorzy powinni zajaé si¢ czyms innym,
twierdzimy, ze — mimo wszystko — nadchodzi epoka twoércza dla tej dziedziny ludz-
kiego ducha, czesciowo za sprawa encykliki Fides et ratio. Encyklika ta namawia
i zacheca do odwagi myslenia, uczciwosci tego mys$lenia i poszukiwania prawdy
w kazdej kulturze i w kazdym systemie myslowym czy religijnym. W kontekscie
dramatycznej sytuacji, w jakiej znajdujemy si¢ aktualnie, potrzeba tworzenia nowej
syntezy, o ktorej mowi Papiez, wydaje si¢ historyczna koniecznoscia.

Uswiadamiamy sobie powage sytuacji®. W obliczu wspolczesnego kryzysu trze-
ba podja¢ si¢ zadania odkrywania nowych $ciezek. To wlasnie szeroko pojete elity
moga i powinny wydzwigna¢ ludzko$¢ z impasu energetycznego, ideologicznego,
etycznego itd. Mozna postawic teze, ze stan wspotczesnego $wiata wynika z zanie-
dbania filozofii. Odejscie od niej spowodowato, ze ,,widzimy wszystko oddzielnie”,
jak w wierszu Tuwima. Nie zauwazamy powiazan w przyrodzie, w spoteczenstwie,
w samych sobie. Fragmentaryzacja sposobu mys$lenia doprowadza do fragmentary-
zacji zycia i postrzegania rzeczywistosci. Nie widzimy, ze z naszego sposobu my-
slenia wynika okreslony sposdb zycia. Patamy do siebie niechg¢cia i nienawiscia, zu-
pehie nie wiedzac, dlaczego.

Mtodzi ludzie nie dostrzegaja zwiazku (chyba ze post factum) migdzy swoim za-
chowaniem a mediami, migdzy zanieczyszczonym $rodowiskiem a wlasnym zyciem,
migdzy wlasna postawa a stopniem znieczulenia w spoteczenstwie, migedzy korupcja
wladzy a indywidualnym zaangazowaniem w zycie polityczne itd. Nie wydaje sig, aby
wysitki ,,pracy u podstaw”, oferowanie przez nauke wszelkich srodkéw zaradczych na
wspotczesne bolaczki, okreslanie procedur postgpowania, humanizm czysto horyzon-
talny, ideologia uspotecznienia itd. — nie wydaje si¢ wigc, aby wszystkie te srodki byty
w stanie powstrzymac¢ falg samoniszczaca. Sa to dziatania dorazne, a poniewaz nauki
szczegotowe znajduja si¢ na piedestale, niemal nikt nie widzi juz lasu, tylko poszcze-
g6lne drzewa, krzaczki czy polanki. Procedury staja si¢ tak wydtuzone i wyposazone
w ogromna ilo$¢ instrukcji, ze moga przesta¢ stuzy¢ celom, do ktérych zostaty stwo-
rzone, a czasem zupetnie je pomijac.

Jak wigc w tej sytuacji filozofia moze si¢ poddawac, abdykowac? Jesli zrezygno-
wano z wiary (gadanina o ,,$mierci Boga” odnosi si¢ wytacznie do swiadomosci nie-
ktorych ludzi® uwazajacych, ze niewiara jest efektem ich wielkiej madrosci), jesli
swiat, sfera ,,opiniotwdrcza” wspolczesnego swiata (czyli media, politycy, uczeni itp.),

8 Por. np. Ziemia na rozdrozu. 50 najblizszych lat zadecyduje o losach pokolen, [w:] ,,Swiat Nauki”,
numer specjalny, pazdziernik 2005, nr 10 (170).

8 Tezy Nietzschego sa w moim przekonaniu zupetnie falszywe. Wystarczy przesledzi¢ najprost-
sze badania, jakie dokonywane sg w spoleczenstwie, i od razu widaé, ze wiara w Boga wcale nie za-
nikla, a jej wplyw na zycie ludzi jest wigkszy niz si¢ wydaje. Nietzsche oczywiscie nigdy nie zadat
sobie trudu, aby pozna¢ wiar¢ z pierwszej reki czy dokona¢ empirycznych badan §wiadomosci spo-
tecznej. Mimo swej krzykliwej wielkosci oraz ,,proroczego” charakteru jego mysli, filozof ten byt
dos¢ powierzchowny.
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udaje, ze nie ma probleméw oprocz tego, aby jak najwigcej mie¢, to kto temu sig
oprze, wiedzac o tym, jak mozna zy¢ wygodnie? Tylko ten, ktory stanie si¢ nieprze-
kupny i bezkompromisowy.

Jedynie filozofia rozumiana jako pokorna $ciezka poszukiwania madrosci, predys-
ponowana jest do tego, aby podja¢ brzemig kryzysu, zar6wno w wymiarze indywidu-
alnym ($wiatopoglad), jak i w wymiarze spolecznym i globalnym. ,,Filozofia — pisze
Rocco Buttiglione — mozliwa jest tylko w przestrzeni migdzy ignorancja 1 wiedzg —
tam, gdzie mam na tyle wiedzy, aby poszukiwa¢ prawdy, ale nie posiadam calej praw-
dy. Z tego wlasnie powodu zar6wno dogmatyzm, jak i relatywizm stoja w sprzeczno-
$ci z sama istotg filozoficznego przedsiewzigcia. Natura filozofii — a jest to prawdziwe
rowniez w odniesieniu do ludzkiego rozumu — tlumaczy, dlaczego sama mozliwosé¢
teologii jest zwiazana z zasada wolno$ci sumienia™.

Nawet w sferze religijnej wyznawcy réznych religii, zmuszeni w pewnym sensie
przez historyczng sytuacje, usiada przy stole dialogu, ktory musi oferowacé strawg filo-
zoficzna. Brak tego rodzaju pokarmu spowoduje, ze biesiadnicy si¢ rozejda. Nie beda
mieli plaszczyzny porozumienia, ktéra mozliwa jest ostatecznie nie na plaszczyznie
wspolnych interesow (to jest krotkotrwate), ale na ptaszczyznie filozoficznych poszu-
kiwan. Pierwsze danie na stole dialogu migdzyreligijnego, politycznego i kazdego in-
nego (nieuniknionych w nadchodzacej epoce) bedzie daniem filozoficznym.

Zagrozenie ma charakter totalny®®. Wedtug Jana Szmyda gleboki kryzys moralny
poglebia si¢ 1 rozszerza. Autor 6w okresla to zjawisko patologiq czltowieczenstwa,
jego symptomami sa na przyktad atrofia sfery uczuciowej, przerost orientacji wasko
pragmatycznej, zanik duchowos$ci i w zwiazku z tym archaiczne sposoby zatatwiania
konfliktow miedzyludzkich i miedzynarodowych®. Filozofia moze i powinna do-
starczy¢ poglebionej analizy, postawi¢ wszechstronne diagnozy i wskaza¢ mozliwe
drogi wyleczenia, nie za$ z ,tonacego okrgtu” ucieka¢. Program zmiany kierunku
rozwoju ludzkosci jest nieodzowny. Filozofia moze tego dokona¢ w ramach swej
metodologii i uniwersalizmu. Postawienie diagnozy jest warunkiem wyleczenia.
Tylko filozofia za$ o taka syntetyzujaca diagnoze moze si¢ pokusi¢. Doglebna mysl
filozoficzna jest w stanie rowniez dostarczy¢ narzedzi do samego procesu leczenia,
wskazujac na ptytkos¢ filozoficznych korzeni ustaw prawnych i r6znych dziatan, ich
odwodnienie, zapomnienie o podstawach i celach szerszych niz czyjkolwiek interes.
Filozofia umie przyzna¢ si¢ do bledu i rozpoczynaé prace na nowo, nie zamykajac
sobie zadnej Sciezki, na ktorej znalaziby si¢ chociaz rabek prawdy.

87 R. Buttiglione, Wiara rozumu i racje wiary, thum. J. Marecki SDS, [w:] Jan Pawet 11, Fides et ra-
tio. Tekst i komentarze, red. T. Styczen SDS, W. Chudy, Lublin 2003, s. 263.

88 L. Gawor (red.), Filozofia wobec..., dz. cyt., s. 14.

% 1. Szmyd, Cywilizacja w zagrozeniu: perspektywy i antynomie moralne globalizacji ekonomicznej,
[w:] L. Gawor (red.), Filozofia wobec..., dz. cyt., s. 16.
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Dlaczego kwestionuje si¢ sama racjg istnienia filozofii? Pierwsza kwestia to po-
wolywanie si¢ cywilizacji pragmatyzmu na wyniki badan naukowych dokonane w ra-
mach rozumu, ktéry ma ustala¢ czynniki uniwersalne, poniewaz oparte na kryteriach
weryfikowalno$ci i powszechnej sprawdzalnosci oraz uzytecznosci. Powstaje jednak
pytanie, czy podejscie takie jest rzeczywiscie wszechstronne. Ot6z wydaje sig, ze bu-
dowanie filozofii wylacznie na owocach badan naukowych nie jest zasadne. Stosun-
kowo tatwo mozna wykazac¢, iz wzorzec takiej filozofii pragmatycznej jest niepelny.
Czy dziatanie, ktore opiera si¢ na metodologicznym (a czgsto i ontologicznym) natu-
ralizmie jest w petni miarodajne?

Mozna zastanawia¢ si¢, co jest podtozem takiego dziatania wspotczesnosci? Czy
nie jest to wspomniany przed chwila Igk, z ktérego doskonale zdawat sobie sprawg
Jan Pawet II od pierwszej chwili swego pontyfikatu? Lek przed nagos$cia i bezradno-
$cig wobec ogromu wszechswiata 1 wiasnej $miertelnosci, skonczonoséci rozumu.
Jest to Igk o przetrwanie, lgk przed samym soba, przed bomba (ktérg rozum wymy-
slit), przesadna mitos¢ siebie i pycha. Lek rozumu przed soba samym. Pod ptaszczy-
kiem rozumu kryja si¢ czgsto demony chciwosci, ktora jest inna odmiana leku. Lek
moze jawicC si¢ oczywiscie jako niepokdj oraz jako agresja. Rozum postgpuje wedtug
celow, ktore nie zawsze sa racjonalne, podczas gdy rozum ma za zadanie je uzasad-
nia¢. Maska rozumno$ci ma przykry¢ prawdziwe cele i interesy ludzi ogarnigtych
chciwoscia, zadza wladzy itd., ktére z rozumem niewiele majg wspdlnego (47). Lek
wynika z przekonania, ze okreslone wartosci, takie jak na przyktad zycie, sa powaz-
nie zagrozone. Wartosci sa podstawa dziatania rozumu. Rozum nie podjatby si¢
zadnej aktywnosci, jezeli nie miatby okre§lonych celéw i zamierzen. ,,Jesli srodki
techniczne nie begda podporzadkowane jakiemus celowi, ktory wychodzi poza logike
czystego utylitaryzmu, rychlo moga ujawni¢ swoj charakter antyludzki, a nawet
przeksztalci¢ si¢ w potencjalne narzedzia zniszczenia rodzaju ludzkiego” (81). Ina-
cze] mowiac, prawy rozum Kkieruje si¢ najwyzszymi warto§ciami i1 nieustannie
sprawdza, czy sa one dobrze pojmowane, czy potozone sa w horyzoncie madroscio-
wym. Nalezy sadzi¢, ze sama pragmatyczna celowo$¢ paralizuje na dluzsza metg
dziatanie rozumu. Technika ma sprawi¢, aby zycie ludzkie bylo wygodniejsze
i przyjemniejsze, coraz czg¢$ciej natomiast sprowadza na czlowieka nowe, nieocze-
kiwane nieszczgscia, ktore zachodza na coraz wigksza skalg. Realistycznie patrzac,
doznanie wygodnego zycia dzigki technice moze dotyczy¢ tylko pewnej czesci lu-
dzi, nigdy wszystkich. Ci, ktorzy moga mie¢ dostep do wyksztalcenia, zdrowia,
mieszkania, kariery, musieliby zrezygnowac¢ ze swojej pragmatycznej przyjemnosci
na rzecz tych, ktorym najprostsze rzeczy sa niedostgpne. Problem nie lezy oczywi-
scie w samych rzeczach, ale w filozofii i w $wiatopogladzie, jaki z niej wynika.
Pierwsza cecha Swiatopogladu fundowanego przez rozum techniczny to egoizm
1 brak gotowos$ci do rezygnacji z cz¢sci przyjemnosci i zdolnosci do ofiary na rzecz
innych. Pozadanie wygody i1 przyjemnos$ci zmystowej egzystencji otoczonej dobrami
cywilizacji wymaga ogromnych nakladow energii, surowcow, wody itd. Zuzywajac
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je w nadmiarze, bogaci nie sa bez winy w stosunku do ubogich, ktérzy cierpia, cho-
ruja i umieraja z gtodu, braku wody pitnej, toksycznosci srodowiska itd.

Jesli rozumie¢ przyjemnos¢ szerzej jako kontemplacje prawdy, pigkna czy dobra,
to mozna sadzi¢, ze rozum, nie popadajac w zadna ze skrajnosci, musi uzyskaé¢ wy-
miar madro$ciowy®. Dopiero wtedy mozna méwié o pelnym rozumie. Filozofia na-
tomiast sama niejako podcina swe wlasne korzenie, jesli kwestionuje ,,mozliwos$¢ ist-
nienia ostatecznego i cato$ciowego sensu” (81). Filozofia taka bytaby ,nie tylko
nieprzydatna, ale wrecz btedna” (81). Zauwazy¢ trzeba, iz nie chodzi tu o kwestig, ze
posiadamy prawde. Nikt nie twierdzi, ze poznaliémy cala prawde’'. Wszak nawet ten,
ktory przyjmuje Bibli¢ jako Objawienie Boze, wie, ze ,teraz widzimy w zagadce,
niejasno” (1 Kor), a wigc nie ,,mamy” prawdy. Wierzacy tym bardziej nie ,,posiadaja”
Boga. Prawda nie nalezy do zakresu posiadania czy uzywania, ale do zakresu bycia,
kontemplacji. Kwestionowanie takiej mozliwo$ci wydaje si¢ nie tylko rezygnacja, ale
niewiara w mozliwo$ci ludzkiego ducha. Problem wspodtczesnego cztowieka jest taki,
ze nie potrafi on juz tylko by¢, kontemplowac bycie.

Nie chodzi wigc o to, ze posiadamy calosciowy i ostateczny sens wszelkiej rze-
czywistosci. Takie twierdzenie bytoby wrgcz uzurpacja. Chodzi o to, ze wiele, jesli
nie zdecydowana wigkszos$¢, nurtow wspotczesnej refleksji filozoficznej nie przyj-
muje do wiadomosci nawet mozliwosci, iz taki sens istnieje. W konsekwencji abso-
lutyzuje si¢ to, co nie moze mieé¢ statusu absolutno$ci ze swej natury. Taka absolu-
tyzacja jest grozna i niebezpieczna. W imi¢ wartosci relatywnych gotowi jestesmy
zabija¢ innych, niszczy¢ im zdrowie (co juz si¢ dzieje, kiedy sprzedawana jest zyw-
nos¢ pozbawiona wartos$ci odzywczych i nasycona chemicznymi $rodkami majacy-
mi zachowa¢ pozory $wiezosci), poniza¢ i pogardzaé. Zdrowa obawa przed pozba-
wianiem praw cztowieka w imi¢ przekonania o posiadaniu ostatecznej recepty na
rzeczywisto$¢ zamienila si¢ w niezdrowy relatywizm, ktérego duchem ma by¢ tole-
rancja. Okazuje si¢, ze jest to kolejna falszywa absolutyzacja, ktéra doprowadza do
zjawisk podobnych do wczesniejszej pychy absolutystow. Przede wszystkim za$ do-
prowadza do deeidetyzacji, rezygnacji i ,,kabaretyzacji” zycia — zycia, ktore stato sig
juz duchowo sprochniate.

Pluralizm réwniez nie musi by¢ zanegowaniem istnienia ostatecznego sensu. Plu-
ralizm moze tylko oznaczaé, ze mamy wiele drog na szczyt. Fakt istnienia wielu drog
nie neguje tego, ze szczyt istnieje. Innymi tylko drogami do szczytu dochodzimy. Jan
Pawel II rozumial to doskonale. Oczywiscie zdajemy sobie sprawe, ze dotarcie do

% Samo rozumienie przyjemnosci zostato zredukowane do przyjemnosci zmystowe;.

! Por. R. Buttiglione, Wiara rozumu..., dz. cyt., s. 262. Tendencyjnoéé¢ wspolczesnych myslicieli
»liberalnych” wynika czgsto z tych wiasnie cech, ktére wypominaja filozofom ,konfesyjnym”: braku
otwartosci, pokory, z dogmatyzmu i arbitralnosci. Wypowiedzi Buttiglione zdecydowanie przecza takie-
mu ,,szufladkowaniu”: ,,Filozofia nie jest raz na zawsze ustalonym tekstem, lecz raczej dzialaniem, mo-
dalnoscia ludzkiej egzystencji” (tamze, s. 263).
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szczytu moze by¢ bardzo trudne albo wrecz niemozliwe. Rzeczywistos¢ bowiem — co
rozwija w swej pracy G. Grzmot-Bilski — jest z natury problematyczna®; posiada cha-
rakter pluralistyczny, jest nieustannie nowa, dynamiczna i tworcza®.

Mozna mie¢ co prawda watpliwosci co do zupelnosci cech rzeczywistosci wymie-
nionych przez G. Grzmota-Bilskiego, poniewaz w opisie swoim uwzglednia on przede
wszystkim element zmienno$ci uznawany za podstawowy. Problematyczno$¢ rzeczy-
wisto$ci nie oznacza jednak, ze nigdy nie odnajdziemy jej ostatecznego sensu i Ze sa-
ma prawda ma wylacznie pluralistyczny charakter. Sformutowanie takie charaktery-
zuje tylko samego cztowieka i jego odniesienie do tej rzeczywistosci.

Przy minimalnym stopniu otwarto$ci mogliby$my porozumie¢ si¢, a by¢ moze na-
wet wspolpracowac z soba podczas wspinaczki na szczyt. Oczywiscie, najkrotsza dro-
ga jest najbardziej stroma. Dzisiaj wolimy drogi ptaskie, szerokie, wygodne. Metafora
ta nie jest obca rowniez Ewangelii; w Kazaniu na Gorze (Mt 5-7) Jezus mowi
pragnie wej$¢ na waska $ciezke i stroma droge wiodaca w kierunku szczytu94. W cza-
sach wspolczesnych zakwestionowano nawet sam szczyt.

By¢ moze wygoda ptaskich drog jest glowna przyczyna, dla ktoérej rozmyto kate-
gori¢ prawdy, zastgpujac ja polprawdami i dominacja jatlowego czgsto sceptycyzmu.
Rozmycie celu stawia nas w sytuacji btednego kota. Minimalizm moze oznaczad
ostroznos¢, ale moze tez prowadzi¢ do bezradnos$ci okrytej pozorami sukcesow, im-
ponujacych technologii i oglaszania, ze staliSmy sig ,,jak bogowie”. Oczywiscie jest
to zadanie niewykonalne, co wida¢ jasno po lekturze wnikliwych analiz Haliny Per-
kowskiej”. Ksiazka ta w sposob odkrywczy ukazuje istnienie metafizycznego,
»twardego” rozumienia prawdy w nurcie postmodernistycznym, ktory jej nieustan-
nie zaprzecza.

Problem wspoéiczesnej filozofii polega na tym, ze nie chce ona filozofowaé — albo
filozofuje o szczegdtach — i zajmuje sig przypisami, nasladujac batwochwalczo nauki
szczegotowe, ktore z natury zajmuja si¢ tym, co najblizsze i mierzalne. Oczywiscie
filozofia nie obawia sig laboratorium ani jakichkolwiek nowych odkry¢ naukowych,
natomiast jej zadanie wykracza poza horyzont nauk szczegdétowych i polega na podje-
ciu nie tyle kwestii zbyt ogdlnikowych, ale raczej tych fundamentalnych, zasadni-
czych dla cztowieka. Dlatego pytania egzystencjalne, o ktérych méwi Papiez w pierw-
szych partiach encykliki, maja szansg¢ uzyska¢ wiarygodne uzasadnienie w kontekscie
filozofii bytu. Nigdy natomiast nie zostana one wyjasnione w sposob przynajmniej
analogiczny w filozofii zjawiska, jaka stala si¢ niemal cala filozofia wspdlczesna. Za-
den nurt filozoficzny nie ma uprawnien do tego, aby oglasza¢ ostateczna prawdg.

2 G. J. Grzmot-Bilski, W poszukiwaniu..., dz. cyt., s. 105.

% Tamze, s. 105-106.

%% Ci, ktorzy probuja to czynié, sa ,,demokratycznie” o$mieszani i skazani na osamotnienie.
% H. Perkowska, Postmodernizm a metafizyka, Warszawa 2003.
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Prawda taka moze by¢ tylko objawiona cztowiekowi. Taka ewentualnos¢ przyjmie sig,
jesli kto§ uwierzy w realne istnienie Boga, ktory jest ponad czasem i historia.

Tymczasem wydaje si¢, ze cywilizacja wspotczesna jest nie tylko zagrozona przez
mozliwo$¢ samozniszczenia, upadek moralny, kanibalizm gospodarczy, polityczny
i religijny terroryzm, ale rowniez — a moze przede wszystkim — przez nihilizm. Nihi-
lizm i sen o potedze sa zrodlem wielu, jesli nie wigkszos$ci, nieszczg$¢ ludzkich. Biblia
moéwila o tym dawno, iz zlekcewazenie Boga (niewierzacy mogltby powiedzie¢ o od-
dalaniu si¢ od wartosci) prowadzi do nieszczg$¢ i zbrodni. Czlowiek chce zakoszto-
waé boskosci, chee ,,by¢ jak Bog”, zapominajac o fakcie, ze powierzchowna préba
realizacji tego zamiaru (na przyklad za pomoca techniki, biotechnologii itp.) niesie
w konsekwencji $mier¢ i spustoszenie. Nie trzeba by¢ bardzo wnikliwym czy doktad-
nym, aby to stwierdzi¢. Do ,,bosko$ci” nie prowadzi zadna droga na skroty, a ,,waska
sciezka” pokornego maksymalizmu.

Jak okresli¢ podejscie panujace w racjonalizmie XX wieku? Jest to redukcjo-
nizm. Redukcjonizm moze mie¢ uzasadnienie metodologiczne, ale nie wydaje sig,
aby miat je rowniez na ptaszczyznie ontologicznej, a nawet epistemologicznej. Zale-
cana ostrozno$¢, sceptycyzm, wycieniowanie pewnych ujec, sa jak najbardziej po-
trzebne. Jesli jednak staja si¢ glownymi zasadami filozofowania, moga prowadzi¢ do
zaprzeczenia samej filozofii. Redukcjonizm jest oczywiscie metodologicznie zasad-
ny w naukach szczegotowych. Stajac si¢ jednak jedyna obowiazujaca prawda, prze-
ksztatca si¢ w ideologie bedaca narzedziem technokratéw do przedsigwzigé beda-
cych powtorzeniem archetypu wiezy Babel. Kazdy redukcjonizm zbiera predzej czy
pbzniej owoce swojego bledu’®. Coraz wigksza liczba uczonych zdaje sobie sprawe
z btedu redukcjonizmu. Redukcjonizm dominuje w nauce od okoto 400 lat. Jego
gtéwnymi (i chyba mimowolnymi) sprawcami byli tacy mysliciele jak Kartezjusz,
I. Newton czy 1. Kant. Filozofia nie zapomina, ze btedy mogty pojawié si¢ dzigki
niej samej. Na przyktad w obliczu narastajacego sceptycyzmu doszto do wyolbrzy-
mienia znaczenia liczby (réwniez w sensie przeliczania wszystkiego na pieniadze).
Ilo$¢ jest jednym z aspektow rzeczywistosci, ale nie jedynym’’. Przyktadowo — sta-
tystyczny charakter wielu problemow spotecznych nie oznacza, Ze statystyka
wszystkie te problemy nam wyjasnia. Rzeczywisto$¢ uchwycona liczba i tak nam si¢
nieustannie wymyka.

Jan Pawet II glosi, ze mamy dzi§ do czynienia z powszechna nieufno$cia wobec
twierdzen o charakterze ogdlnym i absolutnym (56). Uwazano bowiem, ze absolu-
tyzm filozoficzny prowadzi do jednostronnosci, do fundamentalizmu, do zafatszo-
wania rzeczywisto$ci. Czy jednak pluralizm ontologiczny nie jest rowniez jakas$
forma zafalszowania? Prowadzilo to do udawanej skromnos$ci, za ktora niejedno-

% M. Tempezyk, Teoria chaosu a filozofia, Warszawa 1998, s. 198 nn.
9 Por. np. G. Chaitin, Granice matematyki, [w:] ,,Swiat Nauki”, nr 4 (176) 2006, s. 39-45.
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krotnie kryta sig jakas forma pychy majaca uzasadni¢ biernos¢ i bezradno$¢. Filozo-
fia oddawala pole naukom szczegdélowym, sama je nasladujac i imitujac w ich pro-
cedurach i metodologiach.

Zachtysnigcie si¢ spektakularnymi wynikami nauki doprowadzito do zapomnienia
czy wreez gremialnego o$mieszenia wielu prawd filozoficznych (nie moéwiac juz
o religijnych). Nie zawsze dokonywalo si¢ to wprost (moze z wyjatkiem neopozyty-
wizmu i pragmatyzmu), jednak w konsekwencji redukowano rowniez filozofig, z kto-
rej dzi$ pozostaly tylko ruiny. Mysliciele rozpoczgli redukowanie filozofii i jej parce-
lacje¢ a takze — co najwyrazniej daje o sobie zna¢ u Kanta — rezygnowali z metafizyki.
Podejscie redukcjonistyczne opiera si¢ na zatozeniu, ze lepiej poznamy rzeczywistos¢,
jesli roztozymy ja na czgsci sktadowe. Dochodzita do tego natura ludzkiego poznania,
jego aspektowo$¢ oraz tendencja ludzkiego umyshu do kategoryzacji i systematyzacji
wiedzy w okreslonych dziedzinach, co juz miato miejsce w filozofii, ktora tworzyta
systemy. Od wieku XIX systemy zostaly zastapione przez poszczegdlne nauki.
W pewnym sensie takie postepowanie bylo konieczno$cia ze wzgledu na narastajaca
lawinowo ilo$¢ specjalistycznej wiedzy. Tak doszio do powstania pragmatyzmu i wy-
ksztatcenia si¢ ,,rozumu instrumentalnego”, rozumu racjonalno-linearnego, logiczne-
go, kierujacego dziataniami woli ku celom doraznym i korzysSciom. Papiez pisze: ,,Je-
$li $rodki techniczne nie zostang podporzadkowane jakiemus celowi, ktory wychodzi
poza logike czystego utylitaryzmu, rychto moga ujawni¢ swoj charakter antyludzki
a nawet przeksztalci¢ si¢ w potencjalne narzedzia zniszczenia rodzaju ludzkiego” (81).
Dodajmy, ze rozum instrumentalny stat si¢ podstawa dziatania w §wiecie, w ktorym
wszystko mozna kupi¢ i sprzeda¢. Oczywiscie w takim $wiecie prawda i mito$¢ musza
zosta¢ zepchnigte na margines. Prawda jest sterem rozumu, a mitos¢ jest jego zaglem.
Wiatrem natomiast jest sama rzeczywisto$¢. Celem za$ jest port o nazwie zbawienie,
ktore okresla si¢ dzisiaj (w sposob zredukowany) mianem sukcesu, powodzenia czy
szczescia.

Redukcjonizm naukowy dotyczyt moze przede wszystkim sptaszczenia czlowieka
przez zludny obiektywizm, niewatpliwie przydatny jako metoda, ale zgubny jako
$wiatopoglad. Plaski obiektywizm mozliwy jest niemal wylacznie w sferze zewnetrz-
nej, behawioralnej. Jeszcze bardziej zgubne dla rozumu byto zagubienie wiary. Wiara
wyznacza kurs rozumowi, jest jego busolq.

W filozofii nastapit rowniez kult faktow, z ktérymi si¢ pono¢ nie dyskutuje, z dru-
giej natomiast strony wielu ludzi ucieka w subiektywizm, ktéry filozofia moze suge-
rowa¢ w subiektywistycznych teoriach poznania i w aksjologicznych teoriach ubo-
stwienia czlowieka teraz lub w przysztosci. Pozbawiony kierunku rozum dryfuje na
mielizng. Podobnie wiara wcale nie jest lepsza u kogos, kto wypart si¢ rozumu; pro-
stota wiary nie polega na ghupocie i naiwnosci. Wiara pozbawiona rozumu przeradza
si¢ w fideizm i zabobon. ,,Ztudne jest mniemanie — pisze Papiez — ze wiara moze sil-
niej oddzialywa¢ na staby rozum; przeciwnie, jest woOwczas narazona na powazne nie-
bezpieczenstwo, moze bowiem zosta¢ sprowadzona do poziomu mitu lub przesadu.
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Analogicznie, gdy rozum nie ma do czynienia z dojrzata wiara, brakuje mu bodzca,
ktory kazalby skupi¢ uwage na specyfice i glebi bytu” (48).

Niektore partie tekstu encykliki przypominaja analizy z ksiazki kard. Wojtyly
Osoba i czyn, chociaz napisane sa jezykiem bardziej przystepnym’. Prawda ma cha-
rakter gleboko moralny a cztowiek ma obowiazek jej poszukiwac (25). Przestajac
poszukiwa¢ prawdy, absorbuje jakakolwiek tres¢ swego istnienia, szczegdlnie tg,
ktora przynosi bezposrednie korzysci. Cztowiek jednak porusza si¢ w sferze warto-
$ci, jest istota aksjologiczna. Zagadnienie to rozpracowywal m.in. M. Scheler, kto-
remu kard. Wojtyla poswiccit jedna ze swoich prac’. Watek aksjologiczny jest tu
niezmiernie wazny, z uwagi na koniecznos$¢ odnajdywania warto$ci prawdziwych,
a nie pozornych. Czlowiek musi zbada¢ ,.kruszec”, z jakiego zbudowane sa warto-
$ci, ktore wyznaje i ktorymi zyje, 1 oceni¢, na ile rzeczywiscie sa one ,,warte” tego,
aby nimi zy¢.

W tym kontekscie Papiez wypowiada teze¢, ktora nie podoba si¢ wielu ,,hory-
zontalistom”. Czlowiek moze i musi odnalez¢ dla siebie prawd¢ ostateczna, praw-
de absolutna. Na wszystkich ludzkich drogach, niekoniecznie $cisle filozoficz-
nych, poszukiwana jest prawda absolutna. Dazenie to jest zakorzenione w ludzkim
sercu. Mozna by jednak postawi¢ pytanie, czy istnieniu pragnienia musi odpowia-
da¢ rzeczywistos$¢. Skad jednak wzigta sig rzeczywisto$¢ pragnienia, skad zrodzita
si¢ taka mysl? Nie przypadkiem Jan Pawet II cytuje §w. Anzelma (42), ale to jesz-
cze wszystkiego nie wyjasnia. Pada tu stowo ,,serce”, w ktérym jakby jest ,,zapisa-
na” nieskonczonosé. O ,,sercu” wnikliwie pisat D. v. Hildebrand. Cztowiek wigc to
,»C08” znacznie wigcej niz rozum. Czlowiek ,,miesci” si¢ w duchu, ktory ,,zawiera”
wszystko to, co znamy i jeszcze wigcej. Duch ludzki wskazuje ludziom droge ku
absolutowi. Na samym poczatku Jan Pawet II twierdzi, ze to sam Bog zaszczepit
w ludzkim sercu pragnienie prawdy. Jesli tak jest, to zapomnienie tej drogi jest
redukcjonizmem. Na zapomnienie wskazywal w nieco innym kontek$cie Martin
Heidegger.

»Horyzontalizm” antyabsolutystyczny jest redukcjonizmem z bardzo dalekimi
konsekwencjami. Przede wszystkim cztowiek staje przed celami wylacznie tym-
czasowymi, jego egzystencja konczy si¢ na sluzbie spoteczenstwu, ktéremu sptaca
on swoj dtug. Najwyzszy rodzaj stuzby to stuzba spoteczna. W takiej interpretacji
pytania egzystencjalne sa pozbawione glebszego sensu. Cztowiek nie powinien
pytan takich zadawac. Przekracza on, wedhug tego rodzaju myslenia, swoje kom-
petencje jako cztowiek. Co w takim razie z takimi pytaniami zrobi¢? ,,Postnowo-
czesne” myslenie chce wykazaé, ze nie ma co zawracac sobie glowy i zycia tego
rodzaju pytaniami. Filozofia lezaca u niektorych podstaw tego rodzaju postawy

%8 Kard. K. Wojtyta, Osoba i czyn, dz. cyt.
* Tenze, Ocena mozliwosci zbudowania etyki chrzescijanskiej przy zalozeniach systemu Maksa
Schelera, Lublin 1959.
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jest nawolywaniem do radowania si¢ zyciem. Wyglada ona na myslenie niewinne,
jednak mozna powaznie zastanawiac si¢ nad czlowieczenstwem tych, ktorzy ciesza
si¢ zyciem kosztem innych. Jest to podejscie, ktére mozna okresli¢ jako ,,cywiliza-
cja przetrwania”, ktorej aktywnos¢ wynika u niektérych z lgku oraz z braku wyz-
szych celow. Plytko$¢ i prymitywizm staja si¢ wartosciami, ktére moga si¢ bez-
karnie panoszy¢. Tymczasem czlowiek jest istota, ktorej nie wystarcza samo
przetrwanie. Nie ma tu nad czym dyskutowac, tak jest to ewidentne. Czgsto zalezy
mu na tym, zeby mie¢ komu zaufa¢, aby odnalez¢ swoj sens zycia w ufnosci, ktora
jest prostym byciem z innym. Jak bylaby mozliwa wspotpraca, jesli zabraktoby
zaufania? Zaufanie pojawia si¢ tez u niektérych tam, gdzie zaczyna si¢ waska
$ciezka madrosci i odkrywania prawdy niedostepnej cztowiekowi uwiktanemu
w beznamigtno$¢ codzienno$ci. Nie da si¢ znalez¢ sensu zycia w sposob horyzon-
talny, poniewaz sens ten z koniecznosci jest zakorzeniony w prawdzie. Bardzo
whnikliwie pisze na ten temat Karol Tarnowski'”. Tarnowski méwi o koniecznosci
metafizycznego projektu egzystencji, ktory jest rodzajem teoretycznej intuicji.
,»Metafizyke” rozumie tu jako zdolno$¢ do transcendowania, czasami wrecz bole-
sna i tragiczna, jesli podmiot nie umie nikomu zaufac; jest to okreslona wizja i zy-
ciowa decyzja do podjecia'®'.

W przypadku tego, co fundamentalne, trzeba dokonaé aktu zaufania. Czlowiek,
jak pisze Ojciec Swiety, poszukuje nie tylko prawdy, ale takze osoby, ,ktorej
mogltby zawierzy¢” (34). Czy poszukiwanie Boga jest ,nienaturalng” potrzeba
czlowieka? W sytuacji ,,braku” Boga cztowiek popada w egzystencjalng sprzecz-
nos¢ z samym soba — dazac (Swiadomie czy nie) do nieskonczonosci, bedzie sig
»wyczerpywal” w skonczonosci swego dzialania i myslenia. Nieskonczonos¢ jest
wrecz ,,zapisana” w jego sercu jako imperatyw. Czlowiek wpisany jest takze
w wertykalizm wlasnej nieskonczonosci. Te dwa porzadki nie tylko nie pozostaja
z soba w sprzecznosci, ale uzupetniaja si¢, a nawet wspieraja. Jest rzecza niezwy-
kta, ze Papiez powotuje si¢ w tym kontek$cie na Galileusza. B6g wspomagat tego
uczonego w jego intuicjach, ,,dzialajac w glegbi jego umystu” (przyp. 29). Stowa te
$wiadcza o tym, ze Jan Pawetl Il nie zgadza si¢ z wieloma hierarchami Kosciola,
ktérzy uwazali, ze poznanie ludzkie moze przeczyé Bogu. Zadna prawda, jaka
cztowiek odkrywa, jesli rzeczywiscie jest prawda, nie moze si¢ ktoci¢ z prawda
objawiona.

Ostre rozgraniczenie migdzy wiara a rozumem okazuje si¢ nie tylko nietwoércze,
ale wrecez nieprawdziwe. Dokonane z powodow metodologicznych moze okaza¢ sig
katastrofalne, jesli zostanie przelozone na dziatanie i praktyke codzienna. Mozna
by przypuszczaé, ze rozgraniczenie to jest w pewien sposob sztuczne. Wiara i ro-

10K . Tarnowski, Ustyszec niewidzialne. Zarys filozofii wiary, Krakéw 2005, s. 120 nn.
1ot Tamze, s. 127.
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zum okazuja si¢ wzajemnie wspotpracowac i wspiera¢. Rozum opiera wiele swoich

dziatan na wierze, a wiara z kolei jest takze aktywno$cia intelektualna (43)'*.

Wiara i rozum moga wspoélistnie¢ w wielkiej harmonii. Autorem tego podejscia
jest sw. Tomasz z Akwinu, ktoremu Jan Pawet II poswigca stosunkowo mato miej-
sca, podkreslajac jednak jego ponadczasowos$¢ i geniusz. Geniusz ten pozwolit
chrzescijanstwu dostrzec jasno jedno$¢ wiary i rozumu, ktére nie moga sobie wza-
jemnie przeczy¢, szczegdlnie wtedy, gdy nie przekraczaja swoich kompetencji.
Trzeba bylo wielu setek lat, aby zrozumie¢, ze rozum nie zagraza wierze. Przede
wszystkim Akwinata posiadal w najwyzszym stopniu cech¢ wcale nie tak czgsto
spotykana wsrdd filozofow, a mianowicie intelektualng uczciwo$¢. Trzeba powie-
dzie¢ jasno, ze niewielu na t¢ uczciwosc¢ si¢ zdobyto. W tym kontek$cie warto moze
zacytowa¢ zdanie Papieza, ktory, doceniajac wielkos¢ Doktora Anielskiego, kilka
stron dalej wyraza stanowisko Kosciota na temat filozofii: ,,Ko$ciot nie gtosi zadnej

12 Daje sie tu zauwazyé pewna niekonsekwencja. Otdz poczatkowa metafora skrzydet, gdzie wiara
i rozum sg sobie rowne (nie moze jedno skrzydto znajdowac si¢ wyzej, obydwa skrzydlta musza z soba
wspolpracowac). Tymeczasem w punkcie 53. encykliki czytamy: Chociaz jednak wiara jest ponad ro-
zumem, nigdy nie moze zaistnie¢ prawdziwa rozbiezno$¢ mig¢dzy wiara a rozumem. Teza ta wyraza
przekonanie o wyzszosci wiary, szczego6lnie w tym sensie, ze kiedy rozum napotyka granice i dopro-
wadza my$l ludzka do sceptycyzmu, a nawet zwatpienia, z pomoca przychodzi wiara, ktorej perspek-
tywy przerastaja najsmielsze mozliwosci rozumu. Chodzi o to, co zostalo wyrazone jeszcze na poczat-
ku encykliki, ze rozum nie jest w stanie w sposOb ostateczny odpowiedzie¢ czlowiekowi na drgczace
go pytania. Krotko$¢ ludzkiego zycia, koniecznos¢ pracy, nieustanne zaaferowanie zewnetrzna dziatal-
noscig itp. sa przeszkodami w skupieniu si¢ nad problemami, ktore drgcza bardziej, kiedy umiera ktos
bliski, kiedy cztowiek zostaje pozbawiony oczekiwanych korzysci, kiedy przyjdzie cierpienie czy cho-
roba. Wtedy jednak nie zawsze jest mozliwo$¢ roztrzasania owych pytan w sposob racjonalny. Pozo-
staje wigc jeszcze wiara jako powierzenie swoich problemow sile wyzszej, Opatrznosci. W tym sensie
wiara jest ponad rozumem. Rozum oczywiscie potrafi wiele, ale mozliwosci jego sa skonczone, tak jak
i sam cztowiek. Stad rozum doprowadza do bolesnej granicy, poza ktora pojawia si¢ Tajemnica. Czlo-
wiekowi, ktory gleboko wierzy (znowu — wiara!) w mozliwo$ci poznawcze rozumu, ktory przetamie
wszelkie trudno$ci, nieustannie zaczyna objawiac sig¢ przestrzen tajemnicy. Mozna oczywiscie pochle-
bia¢ sobie, ze wyjasnienie wszystkich probleméw to tylko kwestia czasu i narzedzi poznawczych, ale
przez takie stanowisko réwniez przebija ogromna wiara w mozliwosci poznawcze rozumu. Tak czy
inaczej, cztowiek nie moze catkowicie odsunaé si¢ od wiary, podobnie jak od nadziei czy mitosci.
Mozna nawet pokusi¢ si¢ o hipotezg, iz w okresach kryzysu w dziedzinach, w ktérych dominuje ro-
zum, siggamy do wiary, a w okresach spektakularnych osiagni¢¢ rozumu zapomina si¢ o wierze i od-
wrotnie, w okresach klgsk rozumu nasila si¢ fideizm. By¢ moze chodzi o to, ze wszelkie rozbieznosci
migdzy wiara a rozumem sg pozorne, jesli przyjmiemy, iz prawda jest jedna, a wspomniane rozbiezno-
$ci wynikaja z roznic akcydentalnych, wywiedzionych z okreslonych metodologii. Mechanizm funda-
mentalistyczny dotyka zarowno osamotniona, fideistyczna wiarg, jak i autonomiczny (pozornie) ro-
zum, czego dowodzi cata niemal historia. Rozum nie powinien obawia¢ sig¢ prawdy, nawet jesli
przekracza ona granice jego pojmowania. Podobnie wiara nie moze obawiac si¢ rozumu, poniewaz
wtedy bladzi. Rozum wszak rowniez jest dzietem Boga! Odpowiedzia na odwagg wiary musi by¢ od-
waga rozumu (48). Mozna to réwniez rozumie¢ historycznie, kiedy w pewnych epokach dominowata
wiara, a w innych rozum oraz silna w niego wiara. Takze w indywidualnej osobie.
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wtasnej filozofii ani nie opowiada si¢ oficjalnie po stronie jakiego$ wybranego kie-
runku filozoficznego, odrzucajac inne” (49). Koscidt wige z jednej strony plasuje si¢
ponad wszelkimi filozoficznymi kierunkami, ktére maja réznorodne historyczne po-
stacie, z drugiej — nie odrzuca zadnego kierunku, poniewaz w kazdym zawarte jest
jakie$ ziarno prawdy (chyba ze chodzi o nurt, ktory powstat ze ztej woli — ale i tak
rowniez, cho¢by przez zaprzeczenie, ukazane zostaje cos$, co moze by¢ na przyktad
prawda o cztowieku zagubionym, ktory ginie bez prawdy albo miotany jest nie-
zdrowg ambicja wyrdznienia si¢ lub oryginalnosci.

Oczywiscie pewne konkretne kierunki nie moga by¢ przez Kosciot uznane, mimo
ze maja by¢ uwaznie studiowane. Chodzi tu o kierunki ateistyczne, materialistyczne,
pozytywistyczne, fideizm, radykalny tradycjonalizm, racjonalizm i ontologizm;
wszystkie te poglady wymierzone sa wprost przeciwko wierze katolickiej; podobnie
potraktowane sg fenomenalizm, agnostycyzm, immanentyzm, filozofia marksistowska
i ateistyczny komunizm, ewolucjonizm, egzystencjalizm i historyzm (54, 87). W poz-
niejszych partiach dokumentu krytyce poddawany jest eklektyzm (87) oraz scjentyzm
(88), ktory popehia wiele redukcjonistycznych btedow. Jesli chodzi o egzystencja-
lizm, Jan Pawel Il ma zapewne na mysli nurt ateistyczny tej filozofii reprezentowany
przez J. P. Sartre’a.

Mimo docenienia wielkiej wartosci historii, koncepcja prawdy ptynaca z ency-
kliki jest ponadhistoryczna. Prawda jest jedna i absolutna, a czlowiek moze wej$¢ na
droge jej odnajdywania. Trzeba powiedzie¢, ze wiele z wyzej wspomnianych kie-
runkéw znamionuje wspotczesny czas, czas kryzysu i przelomu réwnoczes$nie. Mi-
mo tej krytyki postawa nastepcy Piotra wobec filozofii nie jest sztywna i dogma-
tyczna. Jak pisze w numerze 72., ,Fakt, Zze misja ewangelizacyjna napotkata
najpierw na swej drodze filozofig grecka, nie oznacza bynajmniej, iz nalezy odrzuci¢
wszelkie kontakty z innymi szkotami my$lenia”. Nawet wigcej, Ojciec Swicty za-
checa do studiowania filozofii narodéw Dalekiego Wschodu, w szczegolnosci Indii.
Papiez znany jest jako wielki orgdownik dialogu miedzyreligijnego. W encyklice
Fides et ratio Ojciec Swigty wskazuje na konieczno$é zapoznawania sie z filozofia
indyjska, aby wzbogaca¢ nig mysl chrzesécijanska, oczywiscie w tych elementach,
ktore pozostaja zgodne. Zgodno$¢ ta wyplywa z ,,uniwersalizmu ludzkiego ducha”.
Tak moze powiedzie¢ tylko ktos, kto jest przekonany o uniwersalnosci i ponadcza-
sowosci przestania chrzescijanskiego. Wiara w rozum wyrazona przez Papieza jest
rownoczesnie wiara w uniwersalizm ludzkiego ducha poszukujacego prawdy. Kultu-
ry wschodnie sa jeszcze slabo znane i traktowane przez wielu jako zagrozenie dla
chrze$cijanstwa. Oczywiscie Kosciot ma na mysli takze inkulturacje Ewangelii, co
na tamtym terenie jest wyjatkowo trudne. Proby poszukiwania wspolnych aspektow
Wschodu i Zachodu sg dzisiaj podejmowane coraz czg¢$ciej, niekiedy jednak ida za
daleko. Tak np. jest z benedyktynem Bede Griffithsem. Probuje on odnalez¢ punkty
wspolne migdzy nauka chrzescijanska a nauka hinduistyczna. Opiera si¢ na koncep-
cji ,filozofii wieczystej’ i poszukiwaniu religii uniwersalnej, ktora stataby ponad



Niektore problemy wspotczesnego Swiata a encyklika 71

religiami. Tego Kosciot zaakceptowaé nie moze'®”. Nie ulega jednak watpliwosci, Ze
koncepcje tego autora sa warte uwagi, poniewaz jest on kim$, kto dobrze poznat
wiele nauk Wschodu i szuka wspolnych aspektow z Zachodem, a nawet ich ,,zaslu-
bin”'™. Juz we wstepie do swej ksiazki autor pisze o konieczno$ci dostosowania ko-
$ciota do mentalnos$ci hinduskiej. Zawiera tam niemal to samo, co Papiez w encykli-
ce: ,,Musimy tg¢ semicka tradycj¢ wraz z jej wszystkimi niepowtarzalnymi warto$ciami
ujrze¢ w $wietle tradycji Wschodu i dowiedzie¢ sig, czego moga nas nauczy¢ hin-
duizm, buddyzm, taoizm i konfucjanizm™'®. Griffiths poszukuje wspomnianych za-
slubin na plaszczyznie pierwiastka meskiego i1 zenskiego, rozumu i intuicji. Poka-
zuje wnikliwie katastrofalne skutki zachodniej jednostronno$ci, w ktorej przewazyt
umyst racjonalny. Wydaje sig, ze Ojcu Swigtemu chodzi niemal o to samo, kiedy
moOwi 0 wspomaganiu si¢ wiary i rozumu, i 0 wyzszoS$ci pierwiastka wiary. Griffiths
z kolei méwi o wyzszosci pierwiastka intuicyjnego, zenskiego, prawej potkuli. Co
prawda pojecie intuicji i pojecie wiary nie naktadaja si¢ u Jana Pawta 11, ale analogia
istnieje. Wiara dla Ojca Swigtego nie jest aktem $lepo intuicyjnym, jest aktem gle-
boko intelektualnym, chociaz nie tylko. Kiedy zwrocimy uwage na czgstotliwosé
uzywania przez Papieza stowa intuicja, mozemy by¢ pewni, ze bardzo ceni On sobie
t¢ wladzg naszego ducha (4, 8, 16, 29, 34 (przyp. 29), 43—44, 61). Piotr naszych cza-
sow jest $wiadom warto$ci rozumu (ktory tak zostat dzisiaj sponiewierany przez wa-
ski praktycyzm, hedonizm i inne ideologie), a takze wartosci intuicji w procesie do-
chodzenia do prawdy. Nie utozsamia jednak na pewno wiary wytacznie z intuicja,
chociaz postrzega jej duze znaczenie. W zakresie krytyki zachodniego rozumu ,,in-
dustrialnego” Papiez i Griffiths sa zgodni.

Najbardziej ,.filozoficzna” ewangelia jest ewangelia wg $w. Jana. Mozna powie-
dzie¢, ze jest to jeden z pierwszych przyktadow tego, jak mozna wykorzystac filozo-
fie do celow teologicznych i rownoczes$nie jak mozna zblizy¢ religi¢ do filozofii.
Wtasnie ewangelia Jana jest chyba najpotezniejszym dowodem opatrzno$ciowego
zlaczenia Objawienia z filozofia grecka. Migdzy innymi dlatego Kos$cidl nie moze
zrezygnowac z pojec, ktore przyniosta z soba kultura hellenska. Kultura judaistycz-
na i grecka zaczely integrowac si¢ juz znacznie wczesniej niz w czasach Nowego
Testamentu. Papiez sigga do ksiag madrosciowych, ktore opisuja m.in. cechy praw-
dziwego medrca. Sam Jezus nie wypowiadat si¢ w ewangeliach na temat ludzkiej
wiedzy zwanej filozofia, chociaz musiat o niej stysze¢. Wypomina tylko uczniom
ich nierozumnos¢, a nawet ghupote, ktéra go irytuja, nie umiejac rozpoznaé dzialania
Bozego. Mimo ze wprost nie méwi nic o filozofii i jej relacji do wiary (o ktorej mo-

1% Koncepcja Griffithsa najpelniej zostala przez niego zaprezentowana w ksiazce W poszukiwaniu
najwyzszej Swiadomosci. Zachodnia nauka i wschodni mistycyzm ku wizji nowej rzeczywistosci, thum.
K. Chudzinski, Bydgoszcz 1995.

194 B Griffiths, Zaslubiny Wschodu z Zachodem, tham. G. Jasinski, Poznan 1996.

105 Tamze, s. 9.
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wi stosunkowo duzo), jest nazwany przez Ojca $§w. Objawieniem Madrosci Bozej.
Inne pytanie, ktore tutaj powstaje, to czy ludzie umieja uczy¢ sig¢ od tej Bozej Ma-
drosci, czy jej nie sptaszczaja, dopasowujac do wlasnych zapotrzebowan. ,,Madros¢
usprawiedliwiona jest przez swe czyny” (Mt 18, 11-19) — méwi Jezus, odnoszac te
stowa do siebie. Jesli kto$ dziata z ducha madrosci i prawdy, jest usprawiedliwiony.
Zyjac w epoce alienacji, w epoce zacierania prawdy i ducha waskiego praktycyzmu,
musimy umie¢ pochyli¢ si¢ nad Madros$cia, inaczej czeka nas popadnigcie w ktoras
z form redukcjonizmu.

Dlaczego ludzie uciekaja od Chrystusa? Moze dlatego, ze sa zarozumiali (to zna-
czy — zyja iluzjami), odnajduja inne, bardziej efektowne autorytety. Chrystus rozmy-
wa si¢ w plaszczyznie codziennos$ci, zyciowego utrudzenia. Ponadto, trzeba sobie ja-
sno powiedzie¢: niewielu tak naprawde lubi stawianie wymagan — Jezus za$ stawia
wymagania, i to wielkie. ,,Jakze waska jest $ciezka i jak niewielu jest tych, ktorzy ja
znajduja”! Tak wilasnie nawotuje. Niewielu decyduje si¢ na krok w przepas¢, jakim
jest wiara. Jako intelektualnie przyzwolenie wiara jest nawet wygodna. Moze da¢ po-
czucie bezpieczenstwa. Jednak posiada ona jeszcze inny wymiar, wymiar bezgranicz-
nej ufnosci dziecka. Wtedy moze sta¢ si¢ ryzykiem, przede wszystkim ryzykiem
,Hutraty ja” w mysl Pawtowego okrzyku: ,,Zyje juz nie ja, ale Zyje we mnie Chrystus”.
Takie wejscie w Chrystusa, utozsamienie si¢ z nim, moze kosztowac¢ wszystko to, do
czego czlowiek si¢ przywiazal. O tym powierzeniu si¢ Chrystusowi styszeliSmy
w pierwszej encyklice Jana Pawta I1.

Filozofia musi wigc dba¢ o wymiar madro§ciowy, nastgpnie o wymiar metafizycz-
ny, w kontekscie ktorego konieczne jest stawianie pytan o najwyzszej wadze dla
cztowieka. Cztowiek, bedac z natury filozofem, nie moze popas¢ w zwatpienie i za-
rzuci¢ poszukiwania prawdy (tak jak nie moze zy¢ bez milosci), pigkna i dobra. Jed-
nak poszukujac odpowiedzi na pytania egzystencjalne, ktére maja wymiar metafi-
zyczny, nieuchronnie natrafiamy na barier¢. Wobec pewnych sytuacji granicznych
(Jaspers)'* jestesmy bezradni. Wspomniany wcze$niej metafizyczny projekt egzy-
stencji zaproponowany przez Karola Tarnowskiego odnosi si¢ jak najbardziej do po-
szukiwania i odkrywania sensu zycia, ktore z zasady jest dosSwiadczeniem granicz-
nym. Czlowiek poszukuje sensu Zycia, nadajac mu sens usprawiedliwiajacy'”’.

Filozofia staje bezsilna wobec cierpienia, Smierci, mitosci, nieszczescia itp. Z po-
moca ludzkiemu rozumowi przychodzi tutaj wiara, a $cislej sam Jezus Chrystus. On
wskazuje odpowiedzi na wszelkie pytania egzystencjalne, ktore znajduja si¢ tylko
w Bogu. Jezus rozwiazuje tajemnice ludzkiej egzystencji, bedac sam objawieniem Bo-
zej Madrosci. Odpowiedzi znajduja si¢ w egzystencjalnym zaangazowaniu w Zywa
tajemnicg Jezusa Chrystusa.

106 g, Jaspers, Sytuacje graniczne, tham. A. Staniewska, [w:] R. Rudzinski (red.), Jaspers, Warszawa
1978, s. 186-242.
107 K. Tarnowski, Uslyszec..., dz. cyt., s. 127.
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»Wiara i rozum sg jak dwa skrzydta, na ktorych duch ludzki unosi si¢ ku kontem-
placji prawdy” (1). Pierwsze zdanie encykliki Fides et ratio jakze jest pigkne i tworcze
poznawczo. Cztowiek posiada ducha, ktory moze wznies¢ si¢ ku prawdzie na skrzydle
rozumu i skrzydle wiary. Duch ludzki jest wigkszy niz rozum, nie wystarcza mu tylko
wiara. | oto otrzymujemy opis, ktory dotyka jednej z najwigkszych tajemnic cztowie-
ka. Jak mozna dosiggna¢ prawdy? Czy skazani jesteSmy na wieczne btadzenie lub
wiedze wylacznie naukowa, ktéra nie zaspokaja naszych potrzeb? Jakze czgsto na-
gromadzona wiedza okazuje si¢ pusta, jatowa i niszczycielska. Jakaz gorzka ironia
tkwi w bombie atomowe;j, ktorej uzycie byto skutkiem poszukiwan Einsteina i wielu
innych wybitnych umystéw. Nauka, duma cywilizacji, okazuje si¢ przynosi¢ znisz-
czenie. Czy to znaczy, ze nauka jest zta? Mozliwe, ze nie. Wydaje sig tylko, Zze nauka
0 czyms$ zapomniata. A wiara? lle razy zle pojeta wiara stawata si¢ zrodlem fanaty-
zmu, cierpien, a nawet $mierci? Wiele przyktadow mozna by przytaczac, ale zrobig to
inni. Tak wigc 1 nauka, i wiara btadzily nie raz. Mozliwe, ze dziato si¢ tak, iz lekcewa-
zyty jedna druga. Te dwie dziedziny ludzkiej kultury nie potrafity znalez¢ wspdlnego
jezyka. Teraz za$ bedzie bardzo trudno ten jezyk wypracowac.

Wydaje si¢ w kazdym razie, ze jesli chodzi o postawg religii, to ta ,,znalazta si¢”
w dzisiejszych czasach, sam za$§ Jan Pawel Il organizowat w Castel Gandolfo zjazdy
uczonych rozmaitych proweniencji, bynajmniej nie tylko samych wierzacych. Inaczej
mowiac, religia nie obawia si¢ nauki, natomiast nauka nie przypisuje religii statusu
rownorzednego partnera, uwazajac ja za gorsza i nieznajaca si¢ na rzeczy. | tak — za-
miast wspotpracowac z wiara i religia, spycha ja w kat wlasnych probleméw, sama
oglaszajac si¢ jedynym i ostatecznym kryterium prawdy. Jest to ten sam biad, ktory
popehniata kiedys religia.

Filozofia, zapatrzona w nauke, poszta za ta, ktorg sama stworzyta. Wigcej, naba-
wila si¢ nawet wobec niej kompleksow. Zgubita swoja prawdg, zatracita wlasne po-
wotanie. Proby, ktére miaty miejsce chociazby w XX wieku, sa niezbyt imponujace.
Nikt nie zaryzykowal tworzenia filozofii calo$ciowej, ktéra sprostalaby wymaganiom
tego stulecia. Byt to wiek filozofii przyczynkarskiej, filozofii jako dziedziny specjali-
stycznej, czgsto waskospecjalistycznej. Filozofia nie dostrzegla swojej szansy jako
koordynatorki, negocjatorki, wspotpracowniczki teologii i nauk przyrodniczych czy
humanistycznych. Nie bardzo wiedziano, wedtug jakich zasad podejmowac na nowo
proby systemowe, catosciowe. Liczba dziet filozoficznych, ktore powstaty w XX stu-
leciu jest imponujaca. Nie znaczy to jednak, ze filozofia stangta na wysokos$ci zadania,
a moze jedynie tyle, ze wigksza grupa os6b moze ja zapisywac i udostgpnia¢ innym.
[lu filozofow jednak tak naprawde zmierzyto si¢ z najwazniejszymi pytaniami filozo-
fii? A jednak filozofia, podobnie jak literatura, zachowata swoja moc, aby odrodzi¢ si¢
z wlasnych popiotéw. Filozofia ma naturg¢ feniksa, poniewaz (jak poezja i religia)
przynalezy do natury cztowieka, wyplywa z glebi jego istoty.

Jan Pawet II chce nam to witasnie uswiadomié. Filozofia bedzie zywa dopoty,
dopoki zywy bedzie cztowiek. Papiez wielokrotnie podkresla, ze zwatpienie w ro-
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zum i w jego mozliwosci jest nieuzasadnione. Kryzys rozumu (a z drugiej strony
przesadne, skrajne jego ubostwianie, ktore tez stanowi przejaw kryzysu) jest uza-
sadniony tylko wtedy, gdy chce on polega¢ wylacznie na samym sobie. W rzeczywi-
stosci kazda wizja zredukowana predzej czy pdzniej ujawni swoje braki. Filozofia
zredukowana do ,,chtodnego” racjonalizmu rozpadta si¢. Jedni poszli w strong slepe;j
wiary i filozofii religijnej, drudzy rozwijali ducha pozytywizmu i scjentyzmu. Obie
strony zapomnialy o czyms istotnym. Bogactwo cztowieka i rzeczywistosci jest zbyt
wielkie, aby mogto zostac ujgte w jednym tylko aspekcie.

Stad encyklika Papieza jest o$mielaniem filozofii, ktéra ma nie tylko stanowié
twierdz¢ zbudowana ze skomplikowanych pojeé, ale przede wszystkim ma by¢ dziedzi-
na zywa, ktora nie boi si¢ konfrontacji z wiara i ze wspotczesnym $wiatem. Filozofia
jest zdolna do stawiania wielkich pytan i udzielania wielkich odpowiedzi. Na jakiej dro-
dze moze to uczyni¢? Filozofowie powinni bra¢ przyklad m.in. ze $w. Tomasza
z Akwinu, ktérego cechowata odwaga w stawianiu wielkich probleméw filozoficznych,
a takze odwaga siggania do filozofii poganskiej; znaczy to, ze Akwinata umiat docenic¢
wielko$¢ filozofii powstatej poza chrzescijanstwem. Oczywiscie narazil si¢ w ten spo-
sob, ale pozniej filozofia ta zostata przyjeta jako wzorcowa. Jan Pawet II bynajmniej nie
stwierdza, ze po $w. Tomaszu nie pozostato juz nic do zrobienia, nawet jesli zachwala
rozwoj tomizmu i neotomizmu. Wspotczesnos¢ stawia przed nami nowe wyzwania,
a odwieczne pytania uniwersalne musza by¢ podejmowane na nowo. Nie mozna zbagate-
lizowa¢ wielkich wyzwan wspoétczesnosci. Wspolczesny czlowiek wrecz oczekuje na
mysl filozoficzna, ktora zaspokoi jego gtdd sensu. Nie znaczy to, ze Tomasz czy Arysto-
teles przestali by¢ aktualni. Jednak ich pytania trzeba zada¢ sobie na nowo, z uwzglednie-
niem wiary. Wielko$¢ chrzescijanstwa pozwala mu na taka wlasnie otwartos¢ i goto-
wo$¢ czerpania wszystkiego, co sensowne i zdrowe z kazdej mysli. Dlatego zadna
filozofia nie jest niebezpieczna dla chrzescijanstwa. ChrzeScijanie nie boja si¢ zadnej
filozofii. Wigcej, potrafia czerpac z filozofii sobie obcych pozytywne inspiracje. Filozo-
fia arystotelizmu byla chrzescijanstwu obca. Filozofia egzystencjalizmu, zwlaszcza
w wydaniu ateistycznym, takze. A jednak i jedna, i druga zostaty owocnie wykorzystane
w filozofii chrzescijanskiej oraz w teologii. Wiara wigc nie boi si¢ rozumu, nawet cho-
rego. Choroba umyshi, manifestujaca si¢ przez filozofie zredukowana, moze zostaé
wyleczona wiara, ktora pozwoli ujawni¢ blad. Filozofia powinna by¢ uprawiana na
kleczkach. Ta mysl chyba do$¢ dobrze oddaje dazenie Papieza, aby ,,mitosnik madrosci’
taczyt w swoich dziataniach pokor¢ z odwaga podejmowania podstawowych zagadnien
filozofii. Dlaczego filozofia pozwolita zapedzi¢ si¢ w kozi rog nauki, w ktorej rzadza sig
fizycy, biolodzy i inni? Moze nie tylko dlatego, ze zgubila wlasne powotanie, ale nie
potrafita wypracowa¢ stosownych narzedzi, zaskoczona wspotczesnoscia. Nic dziwne-
go, ze metody zaproponowane przez nielicznych (szczegélnie te, ktore nie zawieraly
ukrytego lub jawnego zatozenia redukcjonizmu), takie jak metoda fenomenologiczna,
zyskaly sobie tak wielkie uznanie i stosowane sa przez wielu, a nawet przez wigkszos¢,
jak w przypadku wspomnianej metody Husserla.



4. Potrzeba filozofii i prawdy

Wsrod wielu ludzi Kosciota encyklika o filozofii nie wzbudza takiego entuzjazmu,
aby si¢ nad nig dluzej zatrzymywaé. Réwniez czesto wsrod tych, ktoérzy zawodowo
zajmuja si¢ filozofia. Jednak dla takich, ktorzy sa mito$nikami madros$ci i staraja sig
by¢ mitosnikami Chrystusa, encyklika ma znaczenie pierwszorzgdne. Dlatego tez nie
wystarczy poswigci¢ jej kilka sesji naukowych, ktore bardzo wybidérczo musza po-
traktowac ten dokument. Potrzebne sa osobne opracowania oparte o tekst papieski.
Tym bardziej nie mozna szybko zapomina¢ o Fides et ratio, ze jest ona szczegdlnym
znakiem czasu w perspektywie wyniesienia na oftarze kobiety filozof — Edyty Stein.
Kanonizacja ta jest wielkim $wiadectwem wobec wspolczesnego Swiata, poniewaz
stawia za wzor nie tylko cztowieka §wigtego przez heroizm swojej wiary, ale takze
przez heroizm swego rozumu poszukujacego prawdy. E. Stein umiata zjednoczy¢ jed-
no i drugie. Ponadto Papiez czynem tym zaprzecza wszelkim plotkom i poméwieniom
pod adresem Kosciota, jakoby byl on antyfeministyczny. Encyklika jest znakiem cza-
su rowniez dlatego, ze oto weszliSmy w trzecie tysiaclecie, przychodzi czas rekapitu-
lacji lekcji, jaka byto dwa tysiace lat chrze$cijanstwa oraz dwa i pot tysiaca lat filozo-
fii. Filozofia wigc i chrzedcijanstwo musialy si¢ spotkac. I oto potrzebne jest pewne
podsumowanie, ktére Ojciec Swiety, jako filozof z powolania, ma prawo uczynié.
Trzeba podkresli¢, ze kard. Karol Wojtyta nie byt filozofem erudycyjnym, kompilato-
rem, ale myslicielem, ktérego sta¢ bylo na twoércze koncepcje. Takim ujawnit nam si¢
szczegoblnie w ksiazce Osoba i czyn. Mozna wyrazi¢ pewne ubolewanie, ze przez po-
wotanie wyzszego rzedu filozofia polska poniosta dotkliwa stratg, czesciowo zlago-
dzona m.in. dzigki encyklice.

Jan Pawet II byt filozofem par excellence, papiezem, ktory pozostat filozofem,
nie uciekajac w filozoficzna wiez¢ z kosci stoniowej, w teorie 1 pojecia. Dlatego tez
geneze filozofii widziat bardzo konkretnie. Cztowiek jest z natury filozofem i ciagle
chce poznawaé, przede wszystkim samego siebie. Juz pierwsze stronice encykliki
naswietlaja nam niezwykle zagadnienie egzystencjalnych pytan, ktore towarzyszyty
cztowiekowi od zarania dziejow, w kazdej kulturze. Jest charakterystyczne, ze Oj-
ciec Swiety powotuje si¢ w niej na dzieta i ludzi z réznorodnych kregéw kulturo-
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wych, patrzac szczegdlnie w kierunku Dalekiego Wschodu. Do tego watku jeszcze
powrocimy.

Potrzeba filozofii wynika z potrzeby sensu, ktora jest silniejsza i gigbsza niz po-
trzeba pozywienia czy akceptacji. Potrzeba sensu to inaczej gtéd prawdy, gidéd Boga.
Kiedy Jan Pawet II mowi o potrzebie sensu, dotyka kwestii najglebszej dla nas
wszystkich. W tych poszukiwaniach wielka rolg odgrywa filozofia. Filozof to taki
cztowiek, ktory zaczyna zajmowac si¢ rzeczami niepotrzebnymi z punktu widzenia
codziennej krzataniny. Krzatanina ta to jakze czgsto zapomnienie o tym, co rzeczywi-
Scie istotne. Natomiast filozof kontempluje niczym artysta $wiat, nie w celu jego od-
tworzenia w swoim dziele czy gtownie dla jego pigkna, ale z powodu zadziwienia.
Filozof nie ucieka od $wiata, ale nabiera do niego koniecznego dystansu, ktory jest
wyrazem jego zaangazowania w problemy tego §wiata. Nieszczg§liwy filozof polski —
Stanistaw [. Witkiewicz, méwit o ,,dziwnosci istnienia” i byto to niewatpliwie podob-
ne doswiadczenie do tego, o jakim mowi Papiez. Filozof dziwi si¢ sprawom dla in-
nych oczywistym i szuka ich glebszego sensu. W pewnym momencie swego rozwoju
ludzkos¢ opanowata zdolno$¢ myslenia abstrakcyjnego, pozyskujac tym samym
umiejetnos$¢ tworzenia systemow, ktore miaty udziela¢ uniwersalnych odpowiedzi na
podstawowe pytania egzystencjalne.

Pierwszym wigc postulatem Papieza w programie filozoficznym jest obudzenie
owego zadziwienia. Wydaje sig, ze lezy ono rowniez u podtoza wielu odkry¢ nauko-
wych. Zadziwienie wymaga zatrzymania, odsunigcia si¢, dostrzezenia pewnych oczy-
wistosci jako jedynych w swoim rodzaju; jest wigc niezmiernie wazne, rodzi si¢ takze
z odkrywania siebie i pielggnacji poznanego.

Drugim postulatem jest pokora filozoficzna. Jak mowi poeta, ,,pokora jest nie-
skonczona” (Eliot'®). Pokora oznacza nieabsolutyzowanie jakiego$ jednego syste-
mu i otwarto$¢ na inne oraz wierno$¢ prawdom fundamentalnym. Wydaje sig, ze
filozofowie calego $wiata najwigksze problemy maja wlasnie z pokora, a szczegdl-
nie z otwarto$cia na odmienno$¢. Pokora oznacza rowniez prawos¢ rozumu, a wigc
jego intelektualng uczciwos¢. Powiedzmy jasno, ze o doglebna uczciwosé intelek-
tualng jest bardzo trudno, poniewaz wymaga ona wielkiej bezstronno$ci, odwagi,
nieliczenia si¢ ani z soba, ani z innymi. Wielkos¢ filozofa mozna mierzy¢ jego in-
telektualna uczciwoscia i otwartoscia na odmiennosé. Pokora filozoficzna taczyé
si¢ powinna wtasnie z odwaga siggania tam, gdzie wzrok nie si¢ga, z filozofowa-
niem na kleczkach. Jak pokazuje historia Zbawienia, ludzie od poczatku mieli kto-
poty z pokora, najpierw zrywajac nadprzyrodzona wigz z Bogiem, pdzniej za-
zdroszczac sobie wzajemnie, wystepujac przeciwko sobie i budujac wiezg, ktora
miata siggnac ,,samego nieba”. Dzieje filozofii to podobna historia, czgsto ujaw-
niajaca pyche filozofow zadufanych we wtasnym rozumie. Juz Pawet Apostot napi-
sal, iz ,,wiedza nadyma”. Wielu pseudofilozofow jest erudytami, ktérzy przeczytali

1% T S. Eliot, Poezje, East Coker II, thum. M. Sprusinski, Krakow 1978, s. 193.
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ogromng ilos¢ ksiazek i popadli w pyche zadufanych, uwazajacych, ze wszystko
wiedza i to wiedza najlepiej. Pisza oni kolejne erudycyjne ksiazki i sa przekonani,
ze stanowig kamienie milowe w historii mys$li ludzkiej. Bycie erudyta to jeszcze nie
wszystko, takze bycie filozofem. Trzeba zosta¢ medrcem. A jak sta¢ si¢ medrcem,
kiedy nagradza si¢ juz tylko sama erudycj¢ i tatwa zonglerke pojec? Filozof z no-
wymi propozycjami musi czeka¢ do pdznej starosci, aby zosta¢ wystuchanym. Ilu
jest medrcow posrod filozofow?

Obok postulatu zadziwienia i pokory pojawia si¢ w encyklice trzeci postulat: filo-
zofia mianowicie powinna i musi stawia¢ pytania zasadnicze, pytania egzystencjalne,
pytania o ,,sens i fundament ludzkiego zycia osobowego i spotecznego” (5) i wierzy¢,
Ze na owe pytania mozna znalez¢ ostateczne odpowiedzi.

Pojawia sig teraz postulat czwarty, a mianowicie wiara w rozum. Filozofia musi
wierzy¢ w rozum, w jego racjonalnos¢ i silg. Zwatpienie w rozum zwigzane jest ze
zwatpieniem w prawdg. Trzeba zwrdci¢ uwage, ze wspotczesne zwatpienie w rozum
jest zwiazane ze zwatpieniem w samego cztowieka. Najpierw Europa (w sensie kultu-
rowym, nie geograficznym) zwatpita w Boga, co prorokowat Nietzsche, a nastepnie —
co bylo naturalna konsekwencja pierwszego zwatpienia — zwatpita w czlowieka. Nic
zatem dziwnego, ze wspolczesny filozof pisze Spor o istnienie czlowieka'”. Jest to
jednak ksiazka gleboko optymistyczna, ukazujaca wspomniany zwiazek wiary w Boga
i wiary w cztowieka.

Filozof nie powinien watpi¢ w mozliwosci poznawcze ludzkiego rozumu. Poj-
mowanie rozumu nie moze by¢ jednak redukcjonistyczne. Papiez wskazuje szcze-
gblnie na dwa redukcjonizmy: jeden to technicyzm wyrastajacy z pragmatyzmu
(47). Rozum ludzki nie jest tylko rozumem technicznym, a nauka jest bezsilna wo-
bec pytan egzystencjalnych. ,,Ogromny wzrost potencjatu technicznego ludzkosci
kaze jej na nowo i z cala ostroscia uswiadomi¢ sobie najwyzsze wartosci” (81). Dla-
czego? — mozna by zapyta¢. Poniewaz zagrozony jest sam czlowiek w jego czlowie-
czenstwie, a wartosci najwyzsze zostaly zmarginalizowane, odsunigte, przestaty
mie¢ znaczenie. Inne wartosci, jak na przyktad interes polityczny czy gospodarczy,
zaczely dominowac w §wiecie; kategoria prawdy, rozumianej jako co$ absolutnego,
stata si¢ anachroniczna.

Druga odmiana redukcjonizmu to relatywizm wynikajacy z przesadnego intelektu-
alizmu (dochodzacy do swego szczytu w postmodernizmie). Niekonsekwencja wszel-
kiego rodzaju relatywistow tkwi nie tylko w paradoksie samozaprzeczenia, ale takze
w wymiarze etycznym, kiedy to ci sami relatywisci deklarujq si¢ jako humanisci wy-
znajacy uniwersalne zasady moralne — dobro i zto. Nawet jesli teoretycznie glosza

.....

109y, Tischner, Spor o istnienie cztowieka, Krakow 1998.
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najmniej w zakresie ,,nie zabijaj”. Konsekwencja totalnego relatywizmu jest antyhu-
manizm. Antyhumanizm oznacza odcztowieczenie.

Autentyczna wiara w rozum nie ma nic wspolnego z przekonaniem, ze rozum ten
wszystko potrafi. Stad wlasnie rozum musi zna¢ swoja granice, a jest nig wymiar
Tajemnicy. Nawet niewierzacy musza zgodzi¢ sig z twierdzeniem, ze zyjemy w per-
spektywie tajemnicy. Ewidentnym tego wyrazem jest na przyktad pojgcie ,,0s0bli-
wosci” stosowane do czarnych dziur w fizyce jako obiektow, do ktérych nie stosuja
si¢ — podobnie jak do sytuacji przed wielkim wybuchem — znane prawa fizyki. Poje-
cie ,,0s0bliwo$¢” niczego nie wyjasnia, a wskazuje na granice pojmowalnosci, jakie
ma ludzki rozum. Oczywiscie owe granice sa historycznie zmienne. Wbrew temu
jednak, co mowia relatywisci, wtasnie ta historyczno$¢ na drodze poszukiwan praw-
dy $wiadczy, ze prawda jest jedna i ma charakter absolutny.

Encyklika glosi okre$lona koncepcj¢ prawdy. Papiez czyni to $wiadomie. Wy-
daje sig, ze rowniez Swiadomie nie postuguje si¢ — oprocz jednego zdania — modnym
dzi$ terminem postmodernizm. Prawda w postmodernizmie to juz nie tylko subiek-
tywizacja, ale anihilacja. Nie ma prawdy. Nie ma zadnych zobowiazujacych punk-
tow widzenia''’. Papiez jednak nie chce wystepowaé przeciwko jednemu tylko kie-
runkowi filozoficznemu, ale odnosi si¢ krytycznie do ducha relatywizmu w ogoéle.
Encyklika wyraza wiar¢ w prawdg absolutna, ponadhistoryczna i ponadsubiektywna.
Pisze Jan Pawet II: ,Nalezy zwlaszcza pamigtaé, ze istnieje tylko jedna prawda,
cho¢ wyraza si¢ ona w formach, ktére nosza znamig historii, a ponadto sa wytworem
ludzkiego umystu zranionego i ostabionego przez grzech” (51). Nie ma wigc filozo-
fii absolutnej, ale jest absolutna prawda, do ktorej rozum zmierza, do ktorej sig kie-
ruje. Prawda jest jedna. Ludzki rozum moze wej$¢ na droge prawdy, ale dojs¢ do
niej nie jest w stanie bez pomocy taski. Niektorzy obawiaja sig, ze istnienie jednej
prawdy grozi totalitaryzmem, wladza absolutna, przez co ludzka indywidualno$é
zostanie przyduszona — takze w Kosciele.

Pytanie, jakie mozna postawi¢ w tym kontekscie, to problem, czy wolnos¢ indy-
widualnos$ci rzeczywiscie pozwala na rozwdj, jesli ta traci jakakolwiek busolg i za-
czyna dryfowaé po pustyniach spustoszonej Ziemi, niczym Zyd, Wieczny Tutacz,
owladnigta szalenstwem wtasnej pychy i wewngtrznej pustki. Wydaje sig, ze pro-
blem konfrontacji indywidualnosci czlowieka z jedna prawda obiektywna byt sta-
wiany najczesciej zbyt subiektywnie. Drogi do prawdy sa rozne, ale ona zawsze jest
jedna (38). Dlaczego tak mocno w dobie powszechnej specjalizacji i subiektywizmu
prawd Jan Pawet II podkresla jednos¢ prawdy? Zatozeniem jest tutaj przekonanie, iz
Bog, Sprawca wszystkiego, stworzyl rowniez rozum cztowieka, ktéry nie tylko
zdolny jest pozna¢ prawdg, ale prawda odkryta przez rozum, nawet najbardziej szo-
kujaca dla zdrowego rozsadku, nie moze by¢ przeciwna Bogu, a w zwiazku z tym

"OH. Kieres, Postmodernizm, [w:] Filozofowa¢ dzis. Z badar nad filozofiq najnowszq, red. A. Bronk,
Lublin, TN KUL 1995, s. 263-273.
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samej wierze. Obrona jedno$ci prawdy wynika z glebokiej wiary w rozum jako
dzieto samego Boga, a wigc zdolne poznaé¢ prawde sama, nie za$ tylko okreslone
zjawiska (53)"".

Trzeba zauwazy¢, ze odrzucanie koncepcji prawdy absolutnej wynika najczesciej
z ,,glebokiej nieufnosci wobec rozumu” (55). Papiez przestrzega przed skrajnosciami
w filozoficznych poszukiwaniach, ktore odrzuca jako fatszywe (gtownie fideizm
i skrajny racjonalizm). Ponadto filozofia wspolczesna, ogarnigta pasja antysystemo-
wosci, fragmentarycznosei i relatywizmu czy scjentyzmu, zrezygnowata niemal zu-
pehie z ,refleksji metafizycznej nad ostatecznymi pytaniami cztowieka” (61), tym-
czasem ,,potrzeba filozofii o zasiggu prawdziwie metafizycznym” (83). Wynika to
z przekonania, ze odpowiedzi na fundamentalne pytania powinno si¢ szuka¢ poza ho-
ryzontem empirii czy eksperymentu, a nawet poza horyzontem zwyklej teorii. Pozna-
nie ludzkie, jak i rzeczywistos¢ w swym bogactwie — ,,wykraczaja poza granice tego,
co faktyczne i empiryczne” (83). Jan Pawet II zdecydowanie wystgpuje przeciwko
twierdzeniom filozoféw o niemozliwo$ci poznania metafizycznego. Wydaje sig, ze
wielu wspotczesnych filozofow popelnito btad tego rodzaju, iz wychodzac z fenome-
nologicznego faktu aspektowosci ludzkiego poznania, wyciagngli wniosek dotyczacy
natury poznania w ogdle i natury prawdy. A przeciez z drogi nie mozna wnioskowac
o celu. Proces poznawczy niewatpliwie jest kontekstualny, interpretacyjny itd.; z natu-
ry samego procesu dazenia do poznania nie mozna jednak wyciaga¢ wniosku o natu-
rze prawdy! Ojciec Swicty zdaje sobie sprawe, iz wkiada kij w mrowisko i naraza si¢
na kpiny niepokornych filozofow.

Czy jest jednak stuszne, iz filozofow inspirujacych sig Biblia nie dopuszcza si¢ do
glosu? Filozofowie powotuja si¢ na autonomig filozofii jak najbardziej stusznie. Pa-
piez uwaza nawet, ze dazenia takie nalezy popiera¢ i wzmacnia¢, majac jednak §wia-
domos¢ stabosci i ograniczonos$ci ludzkiego rozumu (75). Wydaje sig, ze ,,autonomi-
$ci” niejednokrotnie zapominaja o tej wiasciwosci ludzkiego rozumu, pograzajac si¢
w cyrkowej ekwilibrystyce intelektualnej, ktora daje przyjemnos¢ bycia operatywnym,
zaspokaja ludzka proéznos¢, ale — niestety — nie prowadzi ku prawdzie. Bycie filozo-
fem powinno dawa¢ swiadomos$¢ skonczonosci ludzkich poszukiwan, uczy¢ pokory
i wiernosci konsekwentnym poszukiwaniom, dajac poczucie wolnosci.

Prawda poszukiwana przez myslicieli, uczonych, teologéow jest jedna, mimo ze
fragment postrzeganej przez nas rzeczywistosci jest niezmiernie bogaty, a zycie czto-
wieka w spoteczenstwie demokratycznym bazuje na pluralizmie i tolerancji. Okreslo-

" Troska relatywistow o pluralizm wynika by¢ moze z przekonania, iz w imig fatszywie pojetej
jednosci prawdy tepiono wszystkich, ktérzy mysleli inaczej lub nalezeli do innej kultury. Nie mozna jed-
nak z procesow historycznych i naduzy¢ wyprowadza¢ wniosku niestusznosci samej idei. Walka o wol-
no$¢ myslenia i pluralizm $wiatopogladowy bylta niewatpliwie sluszna, natomiast drugim brzegiem libe-
ralizmu jest nihilizm, za ktérym zaraz pojawia si¢ utrata jakiegokolwiek sensu istnienia, pustka bycia,
zapetniana hedonizmem, konsumpcjonizmem, gra intereséw lub nawet terroryzmem.
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na optymalna konieczno$¢ budowania zycia spotecznego na zasadach wywiedzionych
z Grecji starozytnej nie znajduje zastosowania w nauce, ani tym bardziej w filozofii.
Prawdy nie osiaga si¢ wigkszoscia glosow. Prawda odkrywana jest wspolnym wysit-
kiem wielu pokolen uczonych i filozoféw, bedac ponad wszelkie wyobrazenie jakiej-
kolwiek osoby czy nawet catych zespotow.

Owa prawda absolutng moze by¢ tylko Bog, ktory jest Osoba; a wigc prawda ma
wymiar osobowy! Mysl tg, w specyficznym profilu wtasnej filozofii, rozwijal Emma-
nuel Levinas, wywodzac swoje myslenie o prawdzie bardziej z mysli judaistycznej niz
greckiej, zachowujac wymog jednosci prawdy.

Wzorem mysliciela, ktory bezinteresownie, niezaleznie od konsekwencji dazyt do
prawdy jest dla Jana Pawla II Akwinata. Wiadomo, ze $w. Tomasz nie zawsze cieszyl
si¢ takim uznaniem Kosciota. Samo siggnigcie przez niego do poganskiego mysliciela,
i to jeszcze droga arabska, moglo by¢ potraktowane jako akt sprzeciwu. Jednak ge-
niusz tego Swigtego byt wigkszy niz podejrzenia otaczajacych go ludzi. Szukat prawdy
i kochat ja, gdziekolwick si¢ objawiata (44). Samo to stwierdzenie Ojca Swietego jest
bardzo wymowne. Prawdy nalezy szuka¢ zawsze i wszedzie, bez wzgledu na konse-
kwencje. Chodzi oczywiscie o prawde uniwersalna, obiektywna i transcendentna.
Z tego wynika, ze filozofia nie moze obawia¢ si¢ prawdy, nie moze mie¢ tylko wy-
miaru intelektualnej gry. Ma by¢ milowaniem prawdy, nawet jesli ta prawda bedzie
dla kogo$ niewygodna. Wymoég prawdy jest wymogiem pewnej bezwzglednosci.
Trzeba powiedzie¢, ze Papiez dokonuje tutaj konfrontacji z wigkszo$cia filozofow
wspotczesnych. Dzisiaj jest wiele filozofii, ale wigkszo$¢ z nich wydaje si¢ gubi¢ bu-
sole prawdy, bez wzgledu na konsekwencje. Prawdy nie ma — glosza owe filozofie —
a wlasciwie to jest, jednak tylko w wymiarze lokalnym, geograficzno-historycznym
i kulturowym. Zadna prawda nie jest w stanie owego wymiaru przekroczy¢. Jesli
przekonanie o ,,posiadaniu” prawdy moze doprowadzi¢ do braku pokory, to rownie
wielka pycha leniwego umystu jest teza o nieistnieniu prawdy.



5. Pytania egzystencjalne jako droga do wiary!12

W encyklice znajdujemy szeroko pojeta koncepcje filozofii, ktorej fundamentem
sa pytania egzystencjalne prowadzace do poszukiwan ostatecznego rozstrzygnigcia.
Mozna to oczywiscie robi¢ bardziej lub mniej profesjonalnie, z wigksza doza wnikli-
wosci 1 w sposob w miarg pobiezny. W kazdym razie, w kazdym kregu kulturowym
odnajdujemy tg podstawowa troske o fundamentalne pytania i probg znalezienia na nie
odpowiedzi.

W tej chwili interesuje mnie przede wszystkim kwestia, ktéra jest bardzo jasna w en-
cyklice: pytania egzystencjalne prowadza czlowieka do wiary. Najpierw jednak zajmiemy
si¢ podstawowym sprzeciwem Jana Pawla Il wobec minimalistycznego rozumienia filozo-
fii. Na koncu sprobujemy dokona¢ wstepnej klasyfikacji pytan egzystencjalnych.

5.1. Antyredukcjonizm w filozofii

Cztowiek przede wszystkim poszukuje Sensu. Nie zaspokoja go sensy pomniej-
sze czy zachowania ucieczkowe. Poniewaz pytania egzystencjalne w swym najgleb-
szym znaczeniu sa pytaniami o charakterze glgboko duchowym, dlatego wilasnie nie
rozwiaze sie ich w sposob horyzontalny. Zaden system filozoficzny na pytania takie
nie odpowie. Czy intelektualna pokora ma polega¢ na tym, ze filozof roztozy rece,
podda si¢ i powie, Ze trzeba milczeé o tym, o czym nie mozna moéwi¢?'”® W imig

12 Rozdziat na temat pytan egzystencjalnych jest przeredagowana i rozbudowana wersja artykutu,
ktory ukazat si¢ na tamach czasopisma, ,,Wroctawski Przeglad Teologiczny”, J. Wadowski, Pytania egzy-
stencjalne jako droga do wiary w swietle encykliki Fides et ratio, [w:] ,,Wroctawski Przeglad Teologicz-
ny”, 11 (2003) nr 1, s. 159-178. Drugi fragment tego rozdziatu (w wersji bardziej syntetycznej) ukazat sig
w czasopi$mie ,,Quaestiones Selectae”. J. Wadowski, Piekno jako droga do doswiadczenia Boga, [w:]
»Quaestiones Selectae”, R. VII (2000), s. 55-70.

'3 1. Wittgenstein, Tractatus logico-philosophicus, thum. B. Wolniewicz, Warszawa 2000, s. 83.
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czego ma milcze¢? Czy takie podejscie nie jest efektem sprowadzenia filozofii do
pewnych rozwazan teoriopoznawczych, zredukowania jej zadan? By¢ moze z reduk-
cjonizmu witasnie wynika zubozona koncepcja filozofii. ,,We wspolczesnej kulturze
zmienila si¢ rola samej filozofii. Stracita ona status uniwersalnej madrosci i wiedzy,
aby sta¢ si¢ jedna z wielu dziedzin ludzkiego poznania; pod pewnymi wzgledami
zostata wrecz sprowadzona do roli drugoplanowej” (47). Zdania te moga by¢ bole-
sne dla filozofow, jednak to wtasnie oni powinni podja¢ gteboka refleksj¢ nad statu-
sem filozofii. Owa destabilizacja filozofii wynika z fundamentalnego kryzysu wokot
zagadnienia prawdy (98 oraz encyklika Veritatis splendor). Gdzie zaczyna si¢ ten
kryzys? Czy jest on tylko przejawem wspotczesnej epoki? Czy jest to kryzys sensu
prawdy? Czy tez moze wzrostu, zwiazany z lawinowo narastajaca fala r6znego ro-
dzaju prawd? Kryzys prawdy ma w sobie znamiona zwatpienia w sama prawde. Na
poczatku encykliki Jan Pawet Il okresla cztowieka jako tego, ktory szuka prawdy
(28). Jest to stwierdzenie pozornie banalne, jednak ilu nauczycieli, pisarzy czy filo-
zofoéw definiuje dzisiaj cztowieka w ten sposob? Papiez podkresla, ze poszukiwanie
prawdy lezy gileboko w ludzkiej naturze. Mozna oczywiscie powiedzie¢, ze nie ma
czego$ takiego jak natura ludzka, a tym bardziej prawda. Na czym wigc bazuje
choéby idea globalnej etycznosci?''* Krytycy kwestionujacy wyzej wspomniane
fundamenty podcinaja podstawy wilasnych poszukiwan juz u zarania. Cztowiek nie
moze szuka¢ prawdy na prozno. Nie szuka przeciez jakiego$ fantomu, ktory jest jego
wlasna projekcja. Samo intuicyjne przeczuwanie mozliwosci prawdy $wiadczy, ze
nie moze ono by¢ bezcelowe. Postgpowanie takie sprawdza si¢ zarowno w zyciu co-
dziennym, w nauce, jak i w dziedzinie zagadnien ostatecznych, ktére sa wlasciwa
trescia filozofii. Prawda wigc, cho¢by nawet zupetnie niewidoczna dla poszukujace-
go umystu, pozostaje horyzontem jego poszukiwan i nie pozwala mu zwatpi¢. Zwat-
pienie w prawde¢ wynika¢ moze z zupehlie innych przyczyn niz przekonanie o jej
nieosiagalnosci. Zastanawiajace jest to, ze tylu uczonych w réznych dziedzinach
glosi upadtos¢ prawdy uniwersalnej, twierdzac, iz pozostaje tylko analizowanie
prawd szczegélowych przy rownoczesnym nieustannym poszukiwaniu Teorii
Wszystkiego, koncepcji unifikujacej rézne teorie w fizyce. Gtlosi sig, ze zakonczyta
si¢ epoka tworzenia systemow, a rownoczesnie coraz wigeej filozofow i naukowcow
probuje je tworzyé. Skad wynika takie dazenie? Ludzko$¢ nie zrezygnuje
z poszukiwania prawdy ostatecznej i absolutnej. Samo to dazenie nie jest tylko pew-
na cecha, ale skierowane jest ku prawdzie, ktora moze by¢ tylko jedna (78). Jednos¢
prawdy nie kwestionuje mozliwosci réznych jej przedstawien, a takze réznych do
niej drog. Poszukiwanie opiera sig¢ jednak w duzej mierze na aktywnosci tego wiel-
kiego daru, jakim jest rozum. Zwatpienie w rozum oznaczalo rownocze$nie zwat-
pienie w prawde i ostatecznie nihilizm (46), w najtagodniejszej postaci zaprezento-
wany chyba przez Ernesta Renana. Jednos¢ prawdy wynika z samej jej definicji.

147, Sekuta (red.), Idea etycznosci globalnej, Siedlce 1999.
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Jesli mieliby$my dwie prawdy, to nie bytoby prawdy i pojgcie to trzeba by bylo wy-
kresli¢ ze stownika. Papiez, broniac prawdy, broni rownoczesnie i rozumu, i wiary.
Brak jakiejkolwiek busoli powoduje zwatpienie, proces upadku wiary w rozum i wiary
w Boga. Efektem tego musi by¢ postepujacy kryzys, ktory jest dzisiaj nie tylko kryzy-
sem wiary w rozum, ale kryzysem cztowieka, tak glebokim, ze kraje najbardziej nim
dotknigte kwestionuja nawet warto$¢ ludzkiego zycia, szczegdlnie w okresie ,,nie-
przydatno$ci” dla spoteczenstwa, to znaczy przed narodzeniem i w wieku starczym.
Sam ruch poszukiwania staje si¢ dla siebie celem, chociaz trudno zrozumieé, jak
moze zaistnie¢ ruch poszukiwania, jesli niczego si¢ nie poszukuje. Przeciez nawet
w najbardziej banalnej ludzkiej czynnosci, jaka moze by¢ na przyktad taniec, znaj-
duje sig ukryty cel, ktorego osoby tanczace moga sobie zupetnie nie uswiadamiac.
Cel ten lezy poza tancem, a on sam jest tylko $rodkiem do tego celu, jakim moze
by¢ w tym wypadku wypowiedzenie radosci zycia, mitosci, chwila relaksu czy za-
pomnienia o codziennych troskach.

Jan Pawel II postrzega nihilizm jako mys$lenie, w ktorym dominuje to, co przemi-
jajace. Ustanawianie tego, co przemijajace, jako czego$, co absolutne, swiadczy juz
o catkowitym zagubieniu. W gruncie rzeczy chodzi prawdopodobnie o co$ zupekie
innego, o do$¢ prymitywna odmiang hedonizmu i o poparcie agresywnego liberali-
zmu, ktory sankcjonuje wylacznie materializm i konsumpcjonizm. Nihilizm w swej
filozoficznej 1 pozafilozoficznej postaci jest obrazem glebokiego zwatpienia w rozum
1w czlowieka, ktory zamienia si¢ w nieustannie poszukujace przyjemnosci ego (do
zagadnienia tego wroce pozniej). A poniewaz cztowiek nie jest w stanie znalez¢ za-
spokojenia na tym poziomie, pograza si¢ w jakiej§ odmianie frustracji. Rezultatem
takiego zwatpienia jest redukcjonizm, ktory — jakkolwiek mogl mie¢ pozytywne
aspekty w metodzie Kartezjusza czy Husserla, to ostatecznie musi prowadzi¢ do spu-
stoszenia moralno-duchowego. Stad migdzy innymi rodzi si¢ Igk, o ktorym mowilismy
wcezesniej. Wytwory ludzkie moga prowadzi¢ do odczlowieczenia, od upadku kultury
do zniewolenia i technicyzacji wszelkich — nawet najbardziej intymnych — relacji mig-
dzyludzkich. Wydaje sig, ze faktycznie do tego prowadza.

Historycznie rzecz biorac, filozofia wielokrotnie popetniala btad absolutyzacji,
ktory wyraza prawdopodobnie gleboka tendencje ludzkiego rozumu, tgsknotg za
absolutnos$cia. Jednak ,,zadna filozofia historycznie uksztatltowana nie moze zasad-
nie twierdzi¢, ze ujmuje cata prawde, ani ze w pelni wyjasnia rzeczywistos$¢ czto-
wieka, §wiata oraz relacji cztowieka z Bogiem” (51). Tak jak przestrzega Papiez
przed niewiara w rozum, tak przestrzega przed pycha rozumu, ktéry uwaza, ze
wszystko rozsadza i jest w stanie ogarna¢ bezmiar tajemnicy, jaka nas otacza i jaka
sami jesteSmy.

Rozum nie jest najwigksza wtadza czlowieka. Jan Pawetl 11 potwierdza nauk¢ So-
boru Watykanskiego I, ktéra domaga si¢ wnikliwej analizy. Oto cytat zawarty w en-
cyklice: ,,Chociaz jednak wiara jest ponad rozumem, nigdy nie moze zaistnie¢ praw-
dziwa rozbiezno$¢ migdzy wiara a rozumem: ten sam Bog, ktory objawia tajemnice
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i udziela wiary, rozniecil tez w ludzkim umysle §wiatlo rozumu, nie moze zatem Bog
wyprzeé sig samego siebie, ani tez prawda nie moze zaprzeczaé¢ prawdzie” (53)'"°.

Antyredukcjonizm w filozofii oznacza takze otwartos¢, w szczegdlnosci otwartosé
na Objawienie. W encyklice pojawiaja si¢ niezwykte zdania: ,,Prawda objawiona,
ukazujac tajemnicg bytu w pelnym s$wietle, ktore promieniuje z samej Istoty dajacej
byt, rozjasni drogg refleksji filozoficznej. Chrzescijanskie Objawienie staje si¢ zatem
prawdziwym tacznikiem i przestrzenia spotkania migdzy mysla filozoficzna a teolo-
giczng w ich wzajemnych odniesieniach” (79). Objawienie godzi obie drogi mysli
ludzkiej, poniewaz ptynie od samego Boga. Ze stwierdzeniem tego faktu wielu filozo-
fow bedzie miato powazne ktopoty, ale w ilu przypadkach mysliciele czytali gruntow-
nie Biblig? Dopiero ten, kto podejmie wnikliwe studia nad calym Objawieniem, trak-
towanym integralnie, ten ma prawo wydawa¢ sady, a i to po konsultacji swoich
spostrzezen z innymi uczonymi. Nawet jednak nie stajac si¢ zaraz biblista, powinien
by¢ jako filozof cztowiekiem o otwartym umysle, ktory nie wydaje pochopnych opinii
1 poszukuje dla siebie inspiracji. Ostatecznie nalezy powiedzie¢, ze Objawienie jest
wielkim wyzwaniem dla filozofa, tak zreszta jak dla kazdego innego czlowieka. Ko-
mus, kto szczyci si¢ greckimi korzeniami (a zaden filozof nie moze odciaé sig catko-
wicie od kolebki filozofii europejskiej), nie moga by¢ obojgtne te tresci, ktore zrodzity
si¢ w Jerozolimie. W pewnym sensie ma racj¢ Cezary Wodzinski, wskazujac we
wstepie do ksiazki Szestowa na ,trzecig drogg”, ktérej sam Szestow nie widzial. Jesli
Ateny sa symbolem rozumu, to Jerozolima jest z kolei kulturowym symbolem wiary.
Natomiast miastem, ktore jednoczy oba wczesniejsze jest Rzym. Dopiero tutaj mozli-
we jest pojednanie obu sfer ludzkiego do§wiadczenia i dopiero w §wietle obu wiadz
ludzkiego ducha mozliwe jest wyjasnienie tajemnicy sensu zycia.

To potaczenie Aten i Jerozolimy, rozumu i wiary, daje mozliwo$¢ stworzenia
w pelni realistycznej filozofii, a z drugiej strony pozwala na otwarcie w kierunku wia-
ry. Chrzescijanstwo znalaztoby si¢ zapewne na bocznym torze historii, gdyby nie takie
wielkosci jak §w. Tomasz z Akwinu. Akwinata, jak pisze Papiez, byl pionierem prze-
cierajacym droge nowym prawdom w chrzescijanstwie zachodnim. Ukochatl prawde
bezinteresowna mitoscia. To pozwolito mu dostrzega¢ skarby madrosci tam, gdzie
inni nawet nie chcieli spojrze¢. Mysliciele chrzescijanscy nie musza zaraz by¢ tomi-
stami, powinni natomiast poszukiwa¢ prawdy wszedzie tam, gdzie jaki$ jej element
moze zabtysna¢. Tutaj Jan Pawel II proponuje maksymalna otwarto$¢ polaczona
z najwigksza sumienno$cia i uczciwoscia badan. Chrzescijanstwo nie jest intelektualna
ksenofobia, nie obawia si¢ nowych trendow. Akwinata nie obawiat si¢ ani konfronta-
cji z obcymi trendami, ani braku argumentow. Dzigki olbrzymiej kompetencji potrafit
odeprze¢ wigkszos¢ zarzutow, jakie kierowano pod adresem filozofii. Zasada ,,uko-
cha¢ prawde bezinteresowna miloscia” powinna by¢ wlasciwa wszystkim myslicie-
lom, nie tylko chrzescijanskim. Pozwala ona na catkowita bezstronno$¢, zdecydowa-

115 Sobor Watykaniski I, Konstytucja dogmatyczna o wierze katolickiej Dei Filius, rozdz. IV: DS. 3017.
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nie i determinacj¢ w dazeniu do celu. Tylko tacy filozofowie, ktorzy réwnoczesnie
potrafili znalez¢ stosowny dystans do swojej pracy, odkrywali nowe drogi i nie kwe-
stionowali zadnej mozliwosci a priori. Przede wszystkim za$ dazyli do prawdy
obiektywnej i absolutnej, przez co filozofia ich stawala si¢ filozofia bytu, filozofia
fundamentu, chociazby tylko na ptaszczyznie metody. A do tego wlasnie nawotuje Jan
Pawet II: ,nie wyzbywac¢ si¢ tesknoty za prawda ostateczna, z pasja jej poszukiwac
i $miato odkrywac nowe szlaki” (56). Ilu filozofow, nie dla falszywej wielkos$ci, po-
szukuje prawdy ostatecznej? Ilu poszukuje Boga, nie zamieniajac filozofii w rodzaj
sztuki czy zabawy? Zadziwiajace, ze to Papiez musi nawolywa¢ filozofow, aby z pasja
odkrywali nowe szlaki, wierzyli w sil¢ ludzkiego rozumu i w moc prawdy! ,,To wiara
przynagla rozum, aby przekraczal wszelkie bariery izolacji i nie wahat si¢ ponosi¢ ry-
zyka w poszukiwaniu wszystkiego, co pigkne, dobre i prawdziwe” (56). Jak niezwykte
to zdanie, ktore wskazuje na uskrzydlajaca rolg wiary! Poszukiwanie odpowiedzi na
pierwotne pytania egzystencjalne nie oznacza uzyskania ostatecznych rozwigzan
wszystkich probleméw. To raczej jest niemozliwe, przynajmniej dla istoty skonczonej,
jaka jest czlowiek. Papiez nie twierdzi, ze §w. Tomasz czy inni wielcy mysliciele
chrzescijanscy dali odpowiedzi na wszystkie problemy, tym bardziej ze swiat wspot-
czesny niesie z soba nowe wyzwania. Wiara jednak umozliwia trwanie w poczuciu
tajemnicy; nie tylko tajemnicy Boga, ktora teologowie nieustannie podkreslaja, ale
takze wobec tajemnicy cierpienia czy $mierci. Rozum umozliwia i pozwala na ptasz-
czyznie wolnosci pyta¢ o wszystko, nawet o kwestie najbardziej fundamentalne. To
jest moc rozumu. Grzechem intelektualistow czasow wspotczesnych jest ograniczanie
rozumu, redukowanie jego roli przy zwykle catkowitym odsunigciu wiary. Paradoks
takiego postgpowania wynika z faktu, Ze najpierw zanegowano wiar¢ w imi¢ rozumu,
a potem zanegowano rozum w imi¢ niewiary w prawdg. Coz pozostato? Trocheg emo-
cji, namigtnosci, ewentualnie nieustanna gra bez rezultatu. Intelektualisci negujacy
rozum nie tylko popadli w samozaprzeczenie (uwazajac si¢ za intelektualiste, neguje
si¢ rozum). Negowanie wiary w imi¢ wolnosci cztowieka okazato si¢ fiaskiem. Wol-
no$¢ rozumiana jako dowolno$¢ stata si¢ putapka dla cztowieka. Czlowiek nie podotat
samotnej wolnosci i poniost klgske. Miotanie si¢ Sartre’a pod koniec zycia oraz za-
gadkowe okoliczno$ci $mierci Alberta Camusa $wiadcza (przy zalozeniu, ze obaj wie-
rzyli w to, co glosili w swoich pismach), ze drogi wolno$ci z wykluczeniem mozliwo-
$ci wiary zawsze sa drogami zagubienia. Niewatpliwa zastuga egzystencjalistow jest
ukazanie warto$ci poszukiwania sensu zycia. Slepa uliczka, na ktora wstapili, jest na-
tomiast $wiadomos$¢ absurdalno$ci istnienia, ktéra bynajmniej nie jest ewidentna, chy-

ba ze zatozymy absolutna obowiazywalnos¢ redukcjonizmu' .

' Nie ma bynajmniej zadnych dowodéw, ze redukcjonizm jest prawdziwy, przy zatozeniu kore-
spondencyjnej definicji prawdy. Nawet jednak jesli przyjmiemy inne definicje prawdy, to okaze sig, ze
pojawia si¢ zjawiska i fakty, ktore przecza wszelkim redukcjonizmom; wydaje sig, ze zjawisk tego typu,
zarowno w odniesieniu do cztowieka, jak i przyrody, jest wystarczajaco wiele, aby obali¢ redukcjonizmy.
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Jezeli odpowiedzia na odwagg wiary jest odwaga rozumu, to stajemy w zupetnie
nowej sytuacji. Jest to sytuacja wzajemnej wspOtpracy i calkowitej otwartosci na
wszelkie wyniki badan naukowych, brak najmniejszego kompleksu wobec nauki.
Z drugiej strony nie grozi nam scjentyzm, falszywy kult nauki rugujacy z pola wi-
dzenia nie tylko przestrzen tajemnicy, ale rowniez sama mozliwo$¢ poznania tego
obszaru na skutek sceptycyzmu, ktory neguje wszelkie zjawiska i fakty przeczace
scjentyzmowi.

Encyklika wielokrotnie zwraca uwagg na nieuzasadniona niewiar¢ w rozum. Moz-
na przytoczy¢ pewien przyktad z minionego wieku, ze redukcjonizm prowadzi nie tylko
do niewiary, do intelektualnego hermetyzmu na kwesti¢ Boga, ale takze do odczlo-
wieczenia''’. Paradoksalnie, o zagubienie wymiaru humanistycznego mozna oskarzyé
kierunek, ktory, piorem najbardziej sztandarowego przedstawiciela J. P. Sartre’a, glosi
sw6j humanizm''®. Mozliwe, ze p6zniejsi mysliciele wypaczyli niejednokrotnie sens
egzystencjalizmu, jednak wydaje si¢, ze konsekwencja jego jest nie humanizm, ale
nihilizm, konsumpcjonizm i libertynizm, czego doskonalym przyktadem jest Francja.
Kraj ten, jak i inne kraje Zachodu, zostat wyjatowiony duchowo za sprawa encyklope-
dyzmu, rewolucji francuskiej, pozytywizmu, egzystencjalizmu, dekonstrukcjonizmu,
a wreszcie postmodernizmu. Wptyw autorytetu takich myslicieli jak Sartre spowodo-
wat zjawisko, ktore jest bardzo ,nowoczesne”, ale druzgoczace dla pojedynczego
cztowieka; w ratowaniu sytuacji upadku duchowego nie pomoze ani rozwdj ekono-
miczny, ani nawet wielkie tradycje sztuki, literatury i kultury. Kryzys dotknat niemal
kazdej dziedziny zycia, a zaczat si¢ w sferze filozoficzno-duchowej. Kryzys nieko-
niecznie musi by¢ doswiadczeniem negatywnym. Moze by¢ oczyszczajacy, jesli tylko
dostrzeze si¢ konieczno$¢ gruntownej przemiany sposobu myslenia, nastawienia do
swiata 1 cztowieka oraz podejmie si¢ dziatania majace na celu wcielenie owej we-
wnetrznej przemiany w zycie codzienne. Wydaje si¢, ze kryzys dokonuje si¢ czgsto na
skutek niewiary lub tez wiary w fatszywe wartosci. Kiedy wartosci te zawioda, ludzie

"7 Por. np. ksiazke A. Finkielkraut, Zagubione czlowieczeristwo. Esej o XX wieku, thum. M. Fabja-
nowski, Warszawa 1999. Mozna oczywiscie stana¢ na przeciwleglym biegunie, przytaczajac przyktad
wiary, ktora prowadzita w historii do wypraw krzyzowych, do potgpiania uczonych, do dewastacji innych
kultur. Od razu trzeba sprostowac, ze do naduzy¢ prowadzi zarowno fatszywie, ideologicznie pojgta wia-
ra, jak i ideologicznie traktowany rozum, ktory jest rownie zaklamany. Jesli z czaséw Kopernika i Galile-
usza mozna przytoczy¢ przyktady naduzy¢ w imig wiary, to wiek XIX, a szczegdlnie XX, jest przykta-
dem naduzy¢ rozumu.

18 Oczywiscie niejednokrotnie nie dorastamy do konstruktywnej i dogtebnej dyskusji, na przyktad
migdzy wierzacymi i niewierzacymi. Wierzacy nie chea stucha¢ niewierzacych i odwrotnie. A jednak
powinni$my dyskutowaé, zglgbia¢ i analizowaé argumenty naszych ,,przeciwnikéw”. Jan Pawet II za-
che¢ca do poznawania kultur Wschodu, szczegoélnie Indii, oraz do studiowania innych odmian filozofii,
chociazby po to, aby dobrze pozna¢ schorzenie, co pozwala postawi¢ stuszng diagnozg¢. Przyktadem
mysliciela idacego ta droga jest abp J. Zycinski. Zob. np. Bég postmodernistéw. Wielkie pytania filo-
zofii we wspolczesnej krytyce moderny, Lublin 2001.
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niejednokrotnie blakaja si¢ w aksjologicznej prozni. Niewiara jest jalowa, tak jak kaz-
dy sceptycyzm koncowy. Sceptycyzm poczatkowy, tak jak wstgpny ateizm czy agno-
stycyzm sa by¢ moze tworcze, jesli podwazaja pozorne oczywistosci i nie pozwalaja
da¢ wiary przekonaniom naiwnym i nieprzemyslanym. Jesli jednak sceptycyzm stanie
si¢ obowiazujacym i jedynym ,,stusznym” stanowiskiem (jak dla niektorych agnosty-
cyzm lub ewolucjonizm), zaczyna blokowac¢ poszukiwanie prawdy i powoduje, ze
umyst zatrzymuje si¢ w poczuciu i przekonaniu, ze posiadt juz catkowita wiedzg.

Dociekanie prawdy i bezkompromisowos$¢ w jej odnajdywaniu sa dzwignig roz-
woju. W poszukiwaniu tym niezwykle istotna jest zdolnos¢ do zakwestionowania wta-
snego stanowiska wydajacego si¢ wezesniej jedynym mozliwym. Do takiego zakwe-
stionowania niezwykle wazna jest pokora i determinacja. Tam natomiast, gdzie
pojawia si¢ pokora i determinacja, jest tez wielka szansa na pojawienie si¢ sfery ta-
jemnicy, nie tyle jako czego$ irracjonalnego, ile jako $wiadomosci, Ze im bardziej po-
znajemy, tym wigksze obszary niezbadanego pojawiaja si¢ przed nami.

Jakie sa zrodla wszelakich kryzysow? Wydaje sig, ze bardzo podobne jak w przy-
padku aktow samobojczych. Przyczyny leza w braku proporcji oraz w tym, iz jeden
z aspektow rzeczywistosci wyolbrzymia sig, a inny redukuje. Za pomoca takiego za-
biegu uznano, ze jest wiele aspektow rzeczywistosci zupetnie nieistotnych, podczas
gdy na dtuzsza mete okazaly si¢ one bardzo wazne. Wspodlczesnie czgsto redukuje sie
zarowno czynnik wiary, jak i rozumu. Odrzuci¢ co$ i unicestwi¢ jest stosunkowo ta-
two. Co jednak mozna wprowadzi¢ na puste miejsce, ktore pozostato po owej pier-
wotnej warto$ci?

Twierdze, ze wszelkie kryzysy (od moralnych po polityczne) biora si¢ z odrzuce-
nia jednego ze ,,skrzydet”, o ktorych mowa w encyklice papieskiej: albo wiary, albo
rozumu, lub niekiedy obu naraz. Szczegoélnie niebezpieczne jest podejscie ,,rozumu
instrumentalnego” (47), ktory na pewno przydaje si¢ w wasko, partykularnie rozumia-
nej polityce czy dziatalnosci gospodarczej, jednak nie moze zapewni¢ pelniejszego
poznania ani tez rozeznania w etyce dzialania czlowieka'". ,,Rozum instrumentalny”
to rozum zredukowany do postugiwania si¢ wlasna biegloscia w celu ,,urzadzenia”
wszystkiego, ,,pokonania” przyrody, wykorzystania jej w maksymalny sposob. Wy-
zuty jest on z elementu kontemplacji, zadziwienia, czystego bycia. Rozum jest spro-
wadzony do dzialania; co$, co nie stuzy skutecznemu dziataniu, przydatnemu dla
cztowieka, nie shuzy niczemu. Takie pojecie rozumu instrumentalnego wywodzi si¢
z filozofii naturalistycznych, materialistycznych i pragmatycznych. Na krotka mete
jest to oczywiscie korzystne. Rachunek korzysci wida¢ po sposobie eksploatacji przy-
rody. Niedlugo moze to dotyczy¢ rowniez najblizszych nam cial niebieskich.

1o Kategoria rozumu instrumentalnego postuguje si¢ jeden z gtdéwnych przedstawicieli ,,szkoty
frankfurckiej” — M. Horkheimer, Krytyka instrumentalnego rozumu, thum. H. Walentowicz, Warsza-
wa 2007.
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Kazdy kryzys ma rézne ptaszczyzny. Kryzys ponowoczesnego $wiata polega na
jego jednostronnosci, na polozeniu nacisku w miejscach wybranych przez ,.trzymaja-
cych wladze¢” i wiedze. Oznacza to, ze tylko okreslone teorie uznane za naukowe (np.
teoria ewolucji w interpretacji materialistycznej) moga by¢ nauczane i oficjalnie glo-
szone. Inne teorie (kreacjonizm, ale réwniez np. teoria panspermii czy Inteligentnego
Projektu) celowo si¢ o$miesza i po prostu przemilcza. Z encykliki mozna wywnio-
skowac¢, ze kryzys ten jest znacznie glgbszy, poniewaz odnosi si¢ nie tylko do utraty
wiary czy wrecz niechgtnego jej odrzucenia, ale rowniez do ,,utraty” rozumu czy ra-
czej wiary w 0w rozum, co taczy si¢ z utrata przekonania o istnieniu prawdy, realnej
rzeczywistosci, czegokolwiek, co mogloby swiadczy¢ o tym, iz filozofia ma racj¢ by-
tu. W tak zredukowanym $wiecie nie pojawia si¢ niestety taska prostoty i harmonii.
Pojawia si¢ natomiast rozpacz chaosu i bezcelowej pracy, ktora staje si¢ celem samym
w sobie, podobnie jak pieniadz i apersonalne procedury w spoteczenstwie konsump-
cyjnych manekinow.

Kwestia etyki, nie tylko w polityce czy w nauce, zdaje si¢ by¢ niezmiernie waz-
na, co zauwazyt na przyktad ks. Pawet Bortkiewicz, ktory omawia ten problem na
przyktadzie szeregu myslicieli, od $éw. Augustyna, poprzez U. Eco, az do E. Stein'>.
Mozna postawi¢ pewna hipotezg, ze wspolczesna epoka skonczyta juz z ,,problemem
cztowieka”, przynajmniej w warstwie filozoficznej, stwierdzajac, ze problemu po
prostu nie ma, bo nie ma cztowieka. Istnieje przeciez ,,cztowiek bez whasciwosci”
(Musil), ale nie ma zadnych wytycznych bycia czlowiekiem. To wilasnie krytykuje
i analizuje Jacek Filek w swej wnikliwej ksiazce Filozofia jako etyka'*'. Problem
cztowieka nie jest kwestia wyltacznie teoretyczna. Sposob rozumienia czlowieka
wplywa na dziatanie wobec czlowieka, na sposob funkcjonowania czlowieka, na
stopien jego instrumentalizacji. Problem cztowieka nie jest problemem najwazniej-
szym, ale w naszej epoce najbardziej chyba palacym, poniewaz redukcjonizm prze-
niost si¢ takze na sposdb myslenia o cztowieku. Jak bardzo wazkie jest to zagadnienie
swiadczy cata aktywno$¢ Jana Pawta II, ktory problem 6w podjat juz w pierwszej,
omawianej wczesniej encyklice, Redemptor hominis. W pewnym sensie mozna po-
wiedzieé, ze cata dziatalno$é Ojca Swictego jest walka o pelny, integralny obraz
cztowieka niezredukowanego do zadnego wymiaru, ktoéry by go umniejszat. Fakt, ze
nie posiadamy catkowitej wiedzy o cztowieku, ze nadal nie wiemy, czym jest ludzka
swiadomo$¢ itd., nie upowaznia nas do oglaszania jakiego$ rodzaju relatywistycznej
ostateczno$ci zabraniajacej poszukiwania jakiegokolwiek absolutu. Dyskusja o czlowie-
ku nie jest dyskusja nad terminami czy sposobami ich definiowania. Jest to dyskusja,
ktora moze okreslac (i faktycznie to czyni) sposob traktowania czlowieka, jego pra-
wa 1 obowigzki.

120p_Bortkiewicz, Przede wszystkim etyka, Poznan 2000.
1211, Filek, Filozofia jako etyka, Krakéw 2001, s. 13.
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Podobnie w zakresie filozofii, Jan Pawet Il zachgca przede wszystkim do stawia-
nia ambitnych zadan filozofii, nieredukowania jej do analizy jezyka lub historii idei,
przy rownoczesnym spelnianiu wymogow intelektualnej uczciwosci i mitosci praw-
dy. Papiez nawotuje do przywrocenia filozofii jej madrosciowego wymiaru, ktory
oznacza poszukiwanie ostatecznego i catosciowego sensu zycia: ,ten wymiar ma-
drosciowy jest dzisiaj tym bardziej nieodzowny, ze ogromny wzrost technicznego
potencjatu ludzkosci kaze jej na nowo i z cata ostroscia u§wiadomic sobie najwyzsze
wartosci” (81). Filozofia nie moze by¢ zwykla nauka. Nie moze tez by¢ tylko nauka
syntetyzujaca badania innych nauk szczegétowych. Filozofii nie interesuja poszcze-
g6Ine aspekty rzeczywistosci (82), ale prawda calkowita i1 ostateczna. Tak wigc dru-
gi postulat papieski wobec filozofii to wykazanie, ze cztowiek zdolny jest do pozna-
nia prawdy. Trzeci postulat (83) glosi, iz ,,potrzebna jest filozofia o zasiggu
prawdziwie metafizycznym, to znaczy umiejaca wyj$¢ poza dane doswiadczalne,
aby w swoim poszukiwaniu prawdy odkry¢ co$ absolutnego, ostatecznego i funda-
mentalnego”.

Nawet pobiezne obserwacje publikacji moga dowies¢, ze coraz wigcej filozofow
rzeczywiscie wchodzi na drogg, na ktorej szuka czego$ fundamentalnego. Niejedno-
krotnie sa to poszukiwania idace nieco po omacku, przechodzace przez nauki przy-
rodnicze, szczegblnie przez fizyke. Niektorzy mysliciele probuja pisa¢ nowa summe
filozofii, tworzy¢ nowy system, ktory statby si¢ synteza zbierajaca wszelkie dotych-
czasowe ludzkie poszukiwania. Wspomdc tu moze zalecana przez Papieza zasada
wiezi z tradycja. Wiez z tradycja wcale nie musi oznacza¢ jakiego$ konserwatyzmu
czy niechegci do wspotczesnosci. Trzeba jedynie pamigtaé, ze nawet mysli postmoder-
nistow sa koncepcjami, ktore byly obecne juz dawno, dzisiaj tylko znalazly rozwinig-
cie. Szermowanie pojeciem ,,nowoczesnos¢” lub ,,postnowoczesnos¢” niewiele jesz-
cze mowi. Niejednokrotnie okazuje sig, ze ,,ponowoczesnos¢” jest mniej nowoczesna
niz ,tradycjonalizm”. Cata krytyka, jaka podejmuje Papiez w encyklice, dotyczy kie-
runkow, ktére sa redukcjonizmami. Redukuja one na przyktad filozofi¢ do roli ,,zbie-
racza” roznych przedstawien, bez wigkszego rozrozniania (eklektyzm) Iub do roli na-
uki historycznej (historyzm), albo tez twierdza, ze jedyna busola dla niej maja by¢
nauki matematyczno-przyrodnicze (scjentyzm). Inna bardzo powazna redukcja filozo-
fii jest pragmatyzm, krytykowany przez Jana Pawta II w kontekscie ,,nowoczesnego”
panstwa demokratycznego, gdzie odpowiedzialno$¢ za moralne wybory przerzuca si¢
na wigkszosciowo przegtosowana ustawe. ,,Najwazniejsze wybory moralne cztowieka
— pisze Jan Pawet 11 — zostaja w rzeczywisto$ci uzaleznione od decyzji podejmowa-
nych doraznie przez organy instytucjonalne” (89). Chodzi o to, aby zdja¢ z cztowieka
odpowiedzialno$¢ za moralne wybory, za decyzje i ich konsekwencje. Wielu wspot-
czesnym wyraznie przeszkadza sumienie oraz kwestia znaczacego odniesienia do in-
nych ludzi, a nawet do siebie samego. Wszystko powinno si¢ zamkna¢ w sferze war-
tosci przeliczalnych, a problem winy, wrazliwo$ci moralne;j i jakiekolwiek podejrzenie
o ponadczasowe odniesienia etyczne traktowane sa z ironig. Redukcjonizm odnosi sig
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rowniez do kwestii dobra i zta. Tymczasem warto$¢ jakiej$ decyzji charakteryzuje sig
tym, ze ma ona odniesienia do normy transcendentnej i uniwersalne;.

Czy normy etyczne moga by¢ jednak zmieniane w zalezno$ci od grupy spoteczne;,
ustroju politycznego czy gospodarki? Nie wydaje si¢, aby tak. Mozna by powiedziec:
ustroje si¢ zmieniaja, ale cztowiek trwa. Pragmatyzm doprowadza do powstania jed-
nowymiarowej wizji cztowieka, gdzie ,,nie mieszcza si¢ wielkie dylematy etyczne ani
tez refleksja egzystencjalna nad sensem cierpienia i ofiary, zycia i $mierci” (89). Nie
trzeba nawet zbytnio wnikliwej analizy, aby stwierdzi¢, Zze niemozliwoscia jest su-
biektywizowanie i wigkszosciowe decydowanie o kwestiach moralnych, ktore prze-
ciez $cisle zwiazane sg z kwestiami poznawczymi, a ostatecznie z kwestiami natury
metafizycznej, z teorig bytu. Nie trzeba tez sigga¢ po Biblig, aby to stwierdzi¢. Wy-
starczy otworzy¢ dramaty greckie, dzieta Szekspira czy Dostojewskiego, aby uznaé
fundamentalna rolg ,,wielkich dylematow etycznych”, sensu cierpienia i ofiary, zycia
i $mierci. Bardzo mozliwe, ze jaki§ murzynski dramaturg wiele szczegdétowych kwe-
stii bedzie widzial zupetnie inaczej, ze pisarz o indianskim rodowodzie inaczej spojrzy
na cztowieka w odniesieniu do przyrody, ale pozostana ,,wielkie dylematy etyczne”.
Na uniwersalnych i ponadczasowych pierwiastkach natury ludzkiej bazuje zaréwno
wspomniana wczesniej idea etycznosci globalnej, jak 1 sam globalizm, ktéry ma wiele
aspektow negatywnych (podobnie jak Unia Europejska), wydaje si¢ jednak procesem
nieuniknionym. W pierwszym swoim etapie globalizm moze wyglada¢ dos¢ drapiez-
nie, jako przede wszystkim proces ekonomicznego jednoczenia i dominacji $wiato-
wych koncerndéw, jednak istnieje nadzieja, ze stanie si¢ on dialogiem kultur i spotka-
niem narodow, ktore beda pragnety lepiej si¢ wzajemnie poznaé, nie tracac wlasnej
tozsamosci' 2.

Cztowiek nie moze ,,zby¢” wspomnianych przed chwila dylematow etycznych,
poniewaz — zwlaszcza aktualnie — zdaja si¢ one narasta¢ w wyniku nie tyle ,,zderze-
nia cywilizacji”, ale na skutek coraz gestszych spotkan kultur, ktére mimo dziela-
cych je roznic moga podjacé z soba dialog na ptaszczyznie rozwiazan owych kwestii.
Wtedy moze okazaé sig, ze w sprawach rzeczywiscie istotnych ludzi taczy co$ po-
nadkulturowego.

Pelnowarto$ciowa globalizacja moze nastapic¢ tylko w przypadku respektowania
praw, ktore dla wszystkich begda takie same, z uwzglednieniem krzywd moralnych
1 materialnych, jakie jedne narody lub cale rasy uczynity innym (np. problem kolo-
nializmu). Jan Pawet II wskazuje na glgboka zalezno$¢ migedzy podstawowymi zato-
zeniami filozoficznymi a rozstrzygnigciami na polu politycznym, naukowym, a na-
wet gospodarczym. Szczegoélnie istotna jest konieczno$¢ zmiany mentalnosci
(zmiana taka nie jest wcale prosta, czego przyktady mozna znalez¢ w panstwach
postkomunistycznych, gdzie procesy takie owszem, nast¢puja, ale czesto sa to tylko

122 por. np. J. A. Scholte, Globalizacja, ttum. K. Sleczka, Sosnowiec 2006.
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zmiany struktur, a nie ludzi i ich sposobu my$lenia — na przyktad o wartosci dobr
narodowych).

Konsekwencja nihilizmu jest tymczasowos¢ wszelkich ustalen, a w najlepszym ra-
zie mentalno$¢ pozytywistyczna, ,.ktora nie wyzbyla si¢ ztudzenia, iz dzigki zdoby-
czom nauki i techniki czlowiek moze, niczym demiurg, zapewni¢ sobie catkowita
kontrolg nad swoim losem” (91). Wiara w zbawcza rol¢ nauki oraz techniki nie wyga-
sta mimo ogromnych rozczarowan, ktore uwidocznily si¢ w XX stuleciu i widoczne sa
juz na poczatku XXI. Ponadto wyniki badan naukowych i §rodki techniczne nie sa do-
stepne dla wigkszosci ludzi, a jedynie dla elit, ktére nie przejawiaja ochoty na dziele-
nie si¢ z innymi ani swoimi pieni¢dzmi, ani wynikami badan naukowych czy techno-
logicznymi mozliwosciami. Poszukuje si¢ tylko tanich rynkéw pracy i zbytu. Zarowno
jednak na ptaszczyznie pracy, jak i na plaszczyznie konsumpcji nie ma poszanowania
dla cztowieka jako osoby o godnosci ptynacej nie z nadania (albo z zasobno$ci port-
fela), ale z samej natury tego cztowieka.

W takiej perspektywie rzeczywiscie pozostaje spazmatyczna dziatalno$¢ bez gleb-
szych celow oraz hatasliwy liberalizm lansujacy tylko jeden stuszny styl zycia hominis
consumentis, ktory postepuje w mysl zasady ,,jedzmy i pijmy, bo jutro pomrzemy” lub
,.odpoczywaj, jedz, pij i uzywaj”'>. Ilu jednak ludzi na ziemi moze taka filozofi¢ wy-
znawac, jesli zdecydowana wigkszo$¢ nie ma codziennego chleba? Jak dtugo mozna
karmi¢ si¢ doznaniami i tym, co przemijajace, co rozsypuje si¢ predzej czy pozniej?
Dokad zmierza cztowiek uwiktany w gorset swego ekonomizmu i nieszczgs$cia ego-
istycznego komfortyzmu? Czy nie moze by¢ tak, ze predzej czy pozniej cztowiek 6w
zapyta: po co to wszystko? Dokad zmierzam? Mozna z duza doza pewnosci stwier-
dzi¢, ze nastapi to nieuchronnie. Wydarzy si¢ $mier¢ kogos bliskiego, cigzka choroba,
niezawinione cierpienie, niesprawiedliwos¢ spoteczna, trudnosci w pracy czy wreszcie
uswiadomienie sobie skonczonos$ci 1 kruchosci wszelakich ludzkich wysitkéw albo
nawet bezdomnos¢'**. Czlowick szuka tego, co nieprzemijajace, tego, co prawdziwe
W sposob bezwzgledny, dobre w sposdb absolutny i pigkne w sposob nieskonczony.
Sama mozliwo$¢ sformutowania takich perspektyw jest juz obiecujaca. Cztowiek eg-
zystuje dzisiaj czgsto w Igku 1 niepewnosci. Dlatego wydaje sig, ze pytania tego ro-
dzaju pojawiaja si¢ o wiele czgsciej niz mozna przypuszczaé. Jak czuje sig ktos, kto
utracit wiar¢ w Boga oraz wiarg w rozum? Trzeba wczué si¢ w sytuacje czlowieka
zatraconego (jak w powiesciach pisarzy — od Kafki, przez R. Musila az do M. Kunde-
ry), miotajacego si¢ w poszukiwaniu doznan i doswiadczen, ktore nigdy nie odsylaja
do glebszych sensow. Czy taka jest ludzka rzeczywistos¢? Nie. Taka jest rzeczywi-
sto$¢ ludzi, ktorzy arbitralnie, w duchu o$wieceniowo-humanistycznym staja w prozni
swego istnienia. W takim $wiecie umiera rowniez ludzka godnos¢. Pozostaje tylko

123 L. Hostynhski, Wartosci w swiecie konsumpcji, Lublin 2006.
124 M. Oliwa-Ciesiclska, Pietno nieprzypisania. Studium o wyizolowaniu spolecznym bezdomnych,
Poznan 2006.
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bezzasadna wolno$¢ z samobdjstwem jako ,,najwyzszym” aktem transcendencji czto-
wieka. Paradoksalnie, ,,cztowiek bez wlasciwosci” okazuje si¢ kims, kto swoim za-
chowaniem potwierdza konieczno$¢ podjecia pelnych pokory poszukiwan z pozytyw-
nym przyjeciem wiary oraz z docenieniem sity rozumu.

Istnieje wigc konieczno$¢ powrotu do pytan fundamentalnych i odpowiedzi
podstawowych. Na c6z nam cata wtadza tego $wiata i jego bogactwo dla wybran-
cow chciwosci, jesli nie mamy chociaz zarysu odpowiedzi na te pytania? Czy bg-
dziemy umieraé¢ w rozpaczy?'” Czy znajdziemy jakie$ sposoby, aby zapomnieé
o tych pytaniach? Czy nasza codzienna gonitwa jest w stanie oddali¢ nas od tych
kluczowych kwestii chociaz o milimetr? Wydaje si¢, ze silny wpltyw kultury mani-
pulacji, zwanej przez Papieza ,kultura $mierci”, stara sig¢ za wszelka ceng wmowic
nam, ze nie mozna stawia¢ takich pytan, ze sa one niezasadne. W imi¢ czego?
W imi¢ lansowania upartego przekonania, ze Boga nie ma i by¢ nie moze? O to
wlasnie chodzi w takim systemie edukacji i kultury; nie wiadomo w sumie, dlacze-
go. Kto jest zainteresowany, aby utwierdza¢ ludzi w przekonaniu o jedynej praw-
dziwo$ci wiary ateistycznej? Materialistyczna interpretacja rzeczywistosci, lanso-
wana z takim uporem, nie wydaje si¢ by¢ stuszna w obliczu zlozonosci tejze
rzeczywisto$ci. Pewnym grupom zalezy na utrzymywaniu posréd opinii publicznej
dziwnego przekonania, ze $wiat jest koniecznie martwym mechanizmem powsta-
lym przypadkowo, a czlowiek owocem ztozonych procesow fizykochemicznych
1 niczym wigcej. Materialistyczno-mechanistyczna interpretacja swiata i cztowieka
harmonizuje z eksploatacyjno-konsumpcyjna praktyka (stosowana zaro6wno w sto-
sunku do przyrody, jak i w stosunku do cztowieka), ktéra w ten sposob znajduje
ideologi¢ uzasadniajaca 0w krotkowzroczny ,,standard” egzystencji.

W perspektywie trwalego poczucia sensu zycia najistotniejsze wydaja si¢ dla
cztowieka (zarowno tego bezdomnego i glodnego, jak i tego, ktory nie wie, co zrobic¢
z nadmiarem wolnego czasu) pytania egzystencjalne, ktére — zadawane z dostateczna
sila 1 konsekwencja, moga prowadzi¢ do giebokiej, dojrzatej wiary. Nie znaczy oczy-
wiscie, ze musza, chociaz Jan Pawet Il powie, ze tak wlasnie jest. Dramatyzm owych
pytan objawi si¢ predzej czy poOzniej, wzmozony na skutek uprawianej wczesniej
,taktyki strusia”. Zajmijmy si¢ teraz tymi wlasnie pytaniami.

Najbardziej znaczace dla czlowieka, zarowno tego pojedynczego, jak i cztowieka
w ogole, sa pytania egzystencjalne. Jak thumaczyt Heidegger, tylko cztowiek egzystu-

125 Spotkatem sie kiedys z argumentem tego rodzaju, iz to my sztucznie dramatyzujemy nasze zycie,
podczas gdy nie musi si¢ problematyzowac cierpienia i $mierci, jesli cztowiek uprosci maksymalnie te
fakty i popatrzy na nie obiektywnie, z punktu widzenia interesu catej przyrody. By¢ moze jest to w jakims$
stopniu stuszne, jednak wydaje sig, ze osiagalne z wielkim trudem i to przez nielicznych, ktoérzy oddaja
si¢ wytrwatym ¢wiczeniom w tym zakresie. W pewnym sensie jest w tym jednak co$ nieludzkiego, po-
niewaz sprowadza si¢ czlowieka do nie§wiadomego sktadnika przyrody. A przeciez stosunkowo tatwo
wykazaé, ze tak nie jest.
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je. Stworzenia ,,nizsze” jedynie ,,sa”, stworzenia wyzsze (np. anioty) prawdopodobnie
znaja wigkszos¢ odpowiedzi na swoje pytania, jesli w ogole je zadaja. Egzystencja
cztowieka jest wlasciwa tylko cztowiekowi. Cztowiek nieustannie poszukuje i cho¢by
ponosit klegski albo popetniat biedy, podnosi si¢ i zaczyna na nowo.

Czlowiek jest istota pytajaca'?®. W filozofii od samego poczatku podejmowano
kwestie, ktore wywodzily si¢ ze zdziwienia, szoku, wstrzasu, cierpienia wreszcie.
Kazdy prawie mysliciel stawiat specyficzne dla siebie i dla swojej epoki pytanie. Dla
hermeneutyki struktura pytania i odpowiedzi oraz fenomen rozmowy jest czyms pier-
wotnym'?’. Dlatego tez na poczatku przedstawie konkretna propozycije filozoficzna,
dla ktorej najwazniejsze jest pytanie oraz dialog.

Obok wielu istotnych zagadnien, encyklika Fides et ratio eksponuje mocno zagad-
nienie pytan egzystencjalnych. Pytania egzystencjalne obejmujq bardzo szeroki zakres
kwestii, jednak centralng sprawa jest zagadnienie prawdy. Jan Pawel II pisze: ,,Pod-
stawowe pytania towarzyszace calej ludzkiej egzystencji: Kim jestem? Skqd przycho-
dze i dokqd zmierzam? Dlaczego istnieje zto? Co czeka mnie po tym zyciu?” (1);
anieco dalej: ,,Prawda jawi si¢ czlowiekowi najpierw pod postacia pytania: Czy Zycie
ma sens? Ku czemu zmierza?” (26). Identyczne dylematy rozwazali wielcy filozofo-
wie: $w. Augustyn, Pascal, $w. Tomasz z Akwinu, 1. Kant czy K. Jaspers. Zdaniem
Jaspera podobne pytania rodza si¢ dzigki ludzkiej zdolnosci do refleksji nad soba i nad
$wiatem, a nie dzieki obserwacji'>. Refleksja dokonywata si¢ we wszystkich epokach,
od kiedy cztowiek posiadt taka zdolnos¢. K. Jaspers powotuje si¢ na rézne kultury,
podobnie czyni to Jan Pawet II — i to juz na samym poczatku encykliki, gdzie przy-
wotywane sa pisma Izraela, Wedy, Konfucjusza, Lao-Tse, spisane nauczanie Buddy,
dramaty greckie, pisma Platona czy Arystotelesa. Tak wiec Ojciec Swiety nie mowi
niczego nowego, podkreslajac przede wszystkim uniwersalny, ponadczasowy i ponad-
geograficzny charakter pytan egzystencjalnych. Na takim przekonaniu bazuja wnikli-
we rozwazania Jaspersa. Tajemnica pozostaje Swiat, tajemnica pozostaje tez cztowiek.
Z tych pierwszych pytan rodzi si¢ szereg innych, powracajacych nieustannie w kazde;j
epoce 1 pod kazda szerokos$cia geograficzna. Oczywiscie poszukiwania Jaspersa kryja
w sobie pewna interpretacj¢, ktora nie jest taka jasna, jak to sugeruje autor. Mozna
zgodzi€ sig, ze zyjemy w pewnej zjawiskowej ciemnosci tego $wiata (o czym dosko-
nale wiedzieli pierwsi chrze$cijanie, znajac niewatpliwie zdanie $w. Pawta o zwiercia-
dle, w ktorym wida¢ ,.niejasno, w zagadce” [1 Kor 13, 12])'*’. Dopiero poglebiona

126 Wydaje sie, ze rdwniez uporczywe unikanie owych pytan dowodzi tylko ich znaczenia. Sposoby
odpowiadania sobie na te pytania moga by¢ oczywiscie bardzo upraszczajace i nasaczone osobistymi
oczekiwaniami i lgkami. W obliczu nieuchronnych sytuacji granicznych odpowiedzi na pytania egzysten-
cjalne réwniez musza mie¢ ,,graniczny” charakter, a wigc musza przybra¢ formg okre§lonego §wiatopo-
gladu, czyli przekracza¢ granice nauki czy nawet filozofii (pisat o tym m.in. J6zef Maria Bochenski).

127H. G. Gadamer, Prawda i metoda, tum. B. Baran, Warszawa 1989, s. 343.

128 X . Jaspers, Wiara filozoficzna wobec objawienia, ttum. G. Sowinski, Krakéw 1999, s. 29 nn.

129 Tamze, s. 36.
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refleksja filozoficzna uswiadamia rozmiary naszego wigzienia, stawiajac w ten sposob
pierwszy krok ku budzeniu si¢ ze zjawiskowosci. Poczucie pewnego uwigzienia po-
winno towarzyszy¢ kazdemu czlowiekowi, dla ktérego wolno$¢ pozostata czyms§ zy-
wym. Nie poszukuje on uwolnienia w sposdb pozorowany, poprzez repertuar doznan
i przygod, ale przez wyciszenie i okreslony rodzaj ascezy, niezbgdnej w $wiecie nie-
opanowanego konsumpcjonizmu. W tym celu trzeba zdystansowa¢ si¢ do §wiata zja-
wiskowego. Dla Jaspersa pozostajemy nieuchronnie w $wiecie zjawisk. Stwierdza on:
»dla nas, ludzi, nie ma pospotu innej jasnosci poza jasnoscia w naszym $wiecie zja-
wisk”"*’. Teza ta jest mocno watpliwa. Wyraza ona brak wiary w mozliwos¢ przedar-
cia si¢ przez zjawiska do istoty rzeczywistosci. Nie przyjmuje tez mozliwosci Obja-
wienia jako drogi dla rozumu, ktory musi funkcjonowa¢ w ,,szyfrach transcendencji”
zakletych niejako w formach tego $wiata.

Pytanie jest poboznosciq mysli — pisat Heidegger w eseju Co znaczy mysle¢. Jakze
glebokie to stwierdzenie! Ilu jednak poszukujacych nie zadowala si¢ powierzchow-
nymi, podrecznikowymi i gazetowymi odpowiedziami? Ilu poszukuje szczerze, bez
rezygnacji i bez chorej ambicji, aby odpowiedzie¢ na wszystkie watpliwosci? Ilu ucie-
ka od myslenia o trudnych kwestiach w gonitwe¢ za przyjemnoscia, uznaniem itd.?
Ucieka si¢ od myslenia egzystencjalnego, od calkowitego zaangazowania w pytania
podstawowe dla naszego konkretnego bycia tu i teraz, a rownocze$nie w wymiarze
ponadczasoprzestrzennym, a nawet pozaspolecznym. Swietnie pisze Bozefiski o ,,utra-
cie” Podstawy, o osunigciu si¢ gruntu spod nég w sytuacjach, kiedy nasza egzystencja
zostaje wyrwana z letargu wygody i ,,§wietego” spokoju’*'. Czy jestesmy wystarczaja-
co pobozni poboznoscia mysli? Nie chodzi tu o zwykla powage i jaki$ poznawczy
melodramat, ale o skupienie na tym, co rzeczywiscie wazne, kluczowe, by¢ moze de-
cydujace.

Pojecie pytan egzystencjalnych jest na tyle szerokie, ze obejmuje znaczne spek-
trum zagadnien i nie moze by¢ inaczej, poniewaz — jesli si¢ dobrze przyjrze¢ — prak-
tycznie nie ma dziedziny, w ktorej nie tkwilyby jakies — mniej lub bardziej ukryte —
pytania egzystencjalne.

Oto kilka przyktadow kwalifikacji pytan egzystencjalnych: P. Davies w ksiazce Bog
i nowa fizyka — co nie wydaje si¢ calkiem trafne — sprowadza pytania egzystencjalne do
pytan z zakresu teorii poznania i fizyki teoretycznej. Pisze: ,,Sa cztery wielkie pytania
egzystencjalne: Dlaczego prawa przyrody sa takie jakie sa? Dlaczego wszechswiat skta-
da sig z takich rzeczy z jakich sig sktada? Jak powstaty te rzeczy? Jak powstal porzadek
we wszech$wiecie?”'*?. Z kolei Alwyn Smith stawia trzy zasadnicze pytania, ktore sa
gleboko filozoficzne, mimo Ze poszukujemy odpowiedzi na nie w réznych dziedzinach:

130 Tamze.
BUW. Bozeniski, Pekniety witraz. Czlowiek w pulapce globalizmu, Gdansk 2000, s. 22.
132 p. Davies, Bég i nowa fizyka, tham. P. Amsterdamski, Warszawa 1996, s. 9.
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Jaka jest natura Zycia?, Jaka jest natura umyshu?, Jaki jest sens istnienia cztowieka?'>.
Inny zestaw — LeShana: Czym sa rzeczy?, Czym jest czas?, Jak traktowaé ,,dobro”
i,,z107?, Co te stowa oznaczaja?, Jaki jest najlepszy sposob uzyskiwania informacji?'**
W internecie mozna znalez¢ nastgpujace kwestie: ,,Skad si¢ wziat taki wiasnie czto-
wiek? Czym jest swiadomo$¢? Co mowic pacjentowi, ktory umiera? Dlaczego tyle jest
niezawinionych nieszczg$¢? Dlaczego staro$¢ cztowieka to najczeséciej jedno pasmo
udreki?” (Strona juz nie istnieje). ,,Kim jestesmy, czym jest swiat, w ktéorym zyjemy, co
jest dla nas najwazniejsze?” (A. Szmilichowski); ,,Czy istnienie wszech$wiata ma sens?
Co istnialo, zanim wszechswiat powstat? Dlaczego wszechswiat jest racjonalny? Jakie
jest miejsce cztowicka we wszechéwiecie?”'*. Inny autor wymienia nastgpujace pyta-
nia: ,,Kim Jestem? Skad pochodzi zto? Co dzieje si¢ z cztowiekiem po $mierci? Czy
mozna mie¢ nadziejg, ze wszyscy beda zbawieni? (...) Skad pochodzimy? Gdzie jeste-
$my? Dokad zmierzamy? Czym jest Wszechswiat?”'*°,

Wachlarz pytan dotyczy nie tylko sfery czysto indywidualnej czy kosmologiczne;.
Odnosi si¢ rowniez do zjawisk nowych, niespotykanych dawniej w takim nasileniu,
jak np. kwestie spoteczne. Pytania takie stawia oryginalny autor — Waldemar Bozen-
ski: ,,Dlaczego religia, sport, polityka, musza istnie¢ tylko razem z wielkimi zgroma-
dzeniami ludzkimi?; Czym sa nienormalnie wielkie sklepy, komputery, telefony ko-
morkowe?; Dlaczego warto$ci odgrywaja tak powazna rolg we wspolczesnym
swiecie?; Czym jest to wszystko, co tak tatwo i bez zastanowienia nazywamy demo-
kracja?; Co dzieje si¢ z cztowiekiem w warunkach gospodarki globalnej?””"’. Pézniej
Bozenski poglebia swoje pytania, piszac: ,,Czym jest to, co jest? Co to znaczy jest?;
Czym jest §wiat, w ktorym jestem? Co to znaczy, Ze ja jestem?”"*®.

Wydaje sig, ze wielu autorow pomija pytanie zasadnicze, o egzystencjalnej wazno-
$ci najwyzszego rodzaju: Czy istnieje Bog? A jesli istnieje, to jaki jest? Jaka jest Jego
natura? Co znaczy dla Boga istnie¢”?'?

133 A. Smith, Schody do umystu, tham. H. Baranska, Warszawa 1999, s. VIIL.

1341 eShan L., Swiat Jjasnowidzqcych, thum. B. Moderska, Poznan 1992, s. 41.

135 7. Jacyna-Onyszkiewicz, Metakosmologia, Poznan 1999, s. 12. http://www.staff.amu.edu.pl/
~zbigonys/Metakosmologia.htm (2009).

136 G. J. Grzmot-Bilski, W poszukiwaniu..., dz. cyt., s. 140.

7. Bozeniski, Pekniety..., dz. cyt., s. 14-15.

138 Tamze, s. 27. Bardzo picknie uzasadnia Bozenski, iz na te wielkie pytania filozofia nie ma mono-
polu. Jest to immanentna cecha czlowieczenstwa: stawianie tego rodzaju pytan. ,,Ukrywaly si¢” one, jak
pisze Bozenski, w literaturze, muzyce, filmie, w poezji i malarstwie oraz oczywiscie w filozofii. Najdo-
skonalszym chyba przyktadem jest tutaj dzieto Fiodora Dostojewskiego.

13 Pytanie 0 Boga spychane bylo na margines jako ,,prywatne”, nieistotne zaréwno dla zycia spo-
tecznego, jak i dobrostanu ludzkosci. Wydaje sig, ze pytanie to powraca na poczatku XXI wieku z jeszcze
wigksza moca i sita swego dramatyzmu. Z jednej wigc strony mamy bezprecedensowe ataki na tych, kto-
rzy wierza w Boga (np. R. Dawkins, ktory probuje — zdaje si¢ — za wszelka ceng nawrdci¢ na roéwnie kon-
fesyjne przekonanie ateistyczne?), z drugiej strony tak niezwykte prace jak np. L. Strobel, Dochodzenie
w sprawie Stworcy, thum. J. Kajfosz, Katowice 2007.
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Zasadnie mozna pytaé, czy rzeczywiscie mozna zy¢ na co dzien i by¢ szczegsli-
wym, jesli nie ma przynajmniej zarysowanych odpowiedzi na pewne pytania? Jak mo-
zemy robi¢ cokolwiek, jesli jestesmy przekonani o bezsensie calego naszego dziata-
nia? Kiedy dochodzimy do takiego przekonania, aktywno$¢ nasza zaczyna zawieszac
si¢ w prozni, w zwiazku z czym ,,dorabiamy” sobie r6zne uzasadnienia zredukowane
(zgodnie z duchem redukcjonizmu).

Nie chodzi oczywiscie o to, ze zaraz odpowiemy sobie na wszystkie niewyja-
$nione i tajemnicze kwestie, ale ze w tym gaszczu zagadek dostrzezemy sens, cho-
ciazby taki, ktéry bedzie wskazywal nam droge, uwalnial nasze poszukiwania od
pokusy rezygnacji, rozpaczy, dawat mozliwos¢ funkcjonowania w trudnej rzeczywi-
stosci codziennego zycia.

Nie ukrywamy, Ze pytania takie, niezmiernie wazkie dla ludzkiej egzystencji, mozna
namnazac¢, proponowac roznorodne ich wersje. Nie ulega watpliwos$ci, ze cztowiek nie
znajduje spetnienia (a wrgcz przeciwnie — popada w wielka frustracje albo i ,,chorobg
sensu”), jesli udaje, ze pytan tych nie ma, ze jest to niepotrzebne komplikowanie sobie
zycia. Pytania takie stoja tez w ,,strefie przygranicznej”, dotykajac zardbwno problematy-
ki rozumu, jak i problemu czy tajemnicy wiary. Wydaje si¢, ze owe pytania stanowia o0$
przewodnia encykliki, dlatego nalezy po$wigci¢ im wigcej miejsca.

5.2. Charakterystyka pytan egzystencjalnych

Pytanie egzystencjalne przenika nas do glgbi naszych mysli, uczu¢ i emocji. Moz-
liwe, ze jest subiektywne, ale przez to tym bardziej dramatyczne. Pytanie egzysten-
cjalne ma charakter Swiatopogladowy i stawiane jest w okre§lonych historycznych
okoliczno$ciach przez konkretnego cztowieka, ktory usituje odpowiedzie¢ sobie row-
niez konkretnie, aby z odpowiedzi mie¢ okre§lony pozytek, aby odpowiedz umozli-
wita lepsze zycie. Wszystko to razem rodzi niebezpieczenstwo subiektywizmu, ktory
jest pierwszym krokiem ku relatywizmowi i w ostatecznosci otwiera drogg do rezy-
gnacji przejawiajacej si¢ w wyborze filozofii hedonistycznej i pragmatycznej w wa-
skim sensie. Rezygnacja tworzy sytuacje zastoju wewngtrznego, zatrzymania si¢
w rozwoju, upadku ducha, odejscia od glebszych wartosci. Rezygnacja moze nastapic¢
dopiero w perspektywie uzyskania wszystkich odpowiedzi, a to nie nastapi nigdy,
przynajmniej w tym zyciu.

Horyzont pytan egzystencjalnych jest horyzontem wszelkiej nauki, w szczegdlno-
sci filozofii. Wiele dzisiaj dyskutuje si¢ o statusie filozofii, o jej roli. Wydaje sig, ze
tego rodzaju myslenie, aczkolwiek cenne, jest jednak ucieczka od rzeczywistego filo-
zofowania, to znaczy stawiania pytan w absolutnym horyzoncie prawdy. Zwraca na to
uwage Jan Pawet Il w swojej encyklice Fides et ratio. Wyzbycie sig takiego horyzon-



Pytania egzystencjalne jako droga do wiary 97

tu, chociazby tylko w perspektywie pewnej mozliwosci, jest zdrada filozofii jako mi-
losci madrosci. Pytania egzystencjalne powrdca zawsze w takiej czy innej formie.
W tym sensie kazda koncepcja filozoficzna ptynie z wnetrza egzystencjalnych pytan,
w szczegblnosci z giebi pytania o sens i o Sens. Nie jest to egzystencja do glebi ludz-
ka, jesli czlowiek nie stawia pytan majacych na celu rozjasni¢ mroki bycia. Nie zyje-
my bynajmniej w jasnos$ci. Nie zyjemy tez w calkowitej ciemnosci.

5.2.1. Pytania w ludzkiej egzystencji

Potrzeby codzienne

Pytanie egzystencjalne pojawia si¢ juz na plaszczyznie najblizszej codziennego
zycia zwykltego cztowieka, cztowieka ,,szarego”, ,horyzontalnego”. Sa to problemy
przetrwania i okreslonych warunkow tego przetrwania. A wigc potrzeby pokarmu, na-
poju, domu, zar6wno jego w sensie materialnym, jak i duchowym, seksualnosci
1 zwiazanej z nia plodno$ci. Pytania te moga pojawic si¢ najpierw w formie potrzeby
i troski, ktora przejawiaja takze zwierzeta, np. robiac zapasy na zimg. Ewangelia
przedstawia te kwestie w formie: ,,Co bedziemy jedli? Co bedziemy pili, w co be-
dziemy si¢ przyodziewali?”. Pytania te sa dla wszystkich bardzo wazne. Nie mozna
bagatelizowaé sfery materialnej ani jej w szalenczy sposdb kwestionowaé. Pytania te
wytaniaja si¢ niejako instynktownie, na bazie codziennego istnienia. Z poszukiwania
odpowiedzi na te pytania wylania si¢ wigkszo$¢ ludzkiej dziatalnosci w formie pracy
czy w ogole aktywnos$ci. Zatroskanie oznacza konieczno$¢ podjecia okreslonych
dziatan, sprz¢zonych z dziataniami innych, ktoérzy rowniez pragna zaspokojenia swo-
ich potrzeb. Jednak w zaspokajaniu potrzeby najbardziej ,,zwierzegcej” tkwi cos$ znacz-
nie wigkszego niz tylko zaspokojenie gltodu czysto fizjologicznego. Zaspokojenie gto-
du oznacza — taczno$¢. Najpierw jest to zjednoczenie z matka w jej organizmie, potem
bezposrednia tacznos¢ ze Swiatem. Wszelkie zaspokajanie potrzeb materialnych ma
wymiar spoteczny, wspolnotowy.

»Stosunki konsumpcji” okre$lone sa nie tylko przez dlawiace potrzeby, ale przez
warto$ci, odniesienie do poszczegolnych osob (np. kobiet, dzieci, starszych, niepelno-
sprawnych itp.). Spoteczenstwo w miarg¢ sprawnie funkcjonujace, to nie tyle ,,walka
wszystkich przeciwko wszystkim” o wydzieranie sobie jadla, napoju, domu itd., ale
bardziej wspolpraca i wspoldzielenie si¢ z innymi tym, co kazdy wytworzyl, czym
chce si¢ podzieli¢, oczywiscie rowniez dla wlasnego dobra. Sama konsumpcja nato-
miast prowadzi bardzo czgsto do nawigzania pozytywnych, pelnych zaufania wigzi.
Bardzo tatwo jednak o rozbicie tego zaufania. Wydaje sig, ze odpowiedzialnos¢ za ten
stan ponosi krzykliwie 1 prymitywnie lansowany $wiatopoglad ,,cztowieka potrzeb”.
Ludzie miotani sa niejako swoimi potrzebami i ogarnia ich Igk, ze moga nie zostac
zaspokojone, co bedzie rodzi¢ frustracjg, niezadowolenie, poczucie beznadziejnosci
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itd. Trzeba podkresli¢, ze ,,bycie w potrzebie” jest plastyczne. Istnieja oczywiscie po-
trzeby podstawowe, ktorych niezaspokojenie moze prowadzi¢ do zaburzen psychofi-
zycznych, jednak owe potrzeby sa stosunkowo skromne (pozywienie, mieszkanie,
ubranie itd.), jesli spojrze¢ na nie realistycznie. Blad polega na tym, ze zaczyna si¢
ustala¢ roznorodne standardy zaspokojenia potrzeb, stopy zyciowe itd. Czyni si¢ zlo-
tego cielca z potrzeb, ktdre staja si¢ obsesja. Bardzo tatwo mozna udowodni¢ jednak,
ze potrzeby psychoduchowe moga by¢ o wiele silniejsze niz potrzeby ,,zwierzece”,
nawet w odniesieniu do niemowlat, a tym bardziej do 0séb dorostych.

Czlowieczenstwo nasze przejawia si¢ w tym, ze samo zaspokojenie fizjologicz-
nych potrzeb nie nasyca swiadomosci. Mozemy oczywiscie dba¢ o zaspokajanie po-
trzeb sztucznych, jednak konsumowanie ich nie daje poczucia spetnienia. Bardziej by¢
moze zaspokajamy swoje potrzeby uczestnictwa, wspolpracy, wspotistnienia, po pro-
stu bycia razem, a nawet poszukiwania nowych okazji do mitosci blizniego. Wydaje
sig, ze logika potrzeb nie jest logika wspotzycia ludzi jako spotecznosci.

Spoleczenstwa bardzo bogate nie sa w jakis szczegolny sposéb szczgsliwe, a nie-
jednokrotnie narasta w nich frustracja, irracjonalna agresja itp. Choc¢by ludzie zaspo-
koili swoje potrzeby na najwyzszym poziomie komfortu i wygody, to i tak nie osia-
gaja spokoju wewngtrznego, satysfakcji, radosci, sensu zycia, spetienia.

Troszczenie si¢ 0 pozywienie jest juz aktem $wiadczacym o poglebionym rozu-
mieniu swego istnienia jako zagrozonego glodem. Lek spowodowany owym bra-
kiem doprowadzat niejednokrotnie cale spotecznosci do dziatan irracjonalnych, za-
bojczych dla nich i dla innych. Przeradzat si¢ w ekspansywna potrzebe posiadania,
najczesciej kosztem stabszych. Natomiast w sytuacjach obozowych, ekstremalnych,
mozna zaobserwowaé polaryzacj¢ postaw; jedni mysla tylko o wtasnym przetrwa-
niu, inni 0 pomaganiu bardziej potrzebujacym. Na pewno nie dzieje si¢ tak, ze spo-
lecznosci nie mogace zaspokoi¢ swoich podstawowych potrzeb staja si¢ arena kra-
dziezy, morderstw itd.

Troska zaplatuje si¢ w wezet potrzeb — schronienia, potomstwa, podtrzymania
wlasnej linii. We wszelkich tego rodzaju dziataniach tkwi jednak owo wspomniane
przed chwila pytanie z Kazania na Gorze, ktore rodzi si¢ nieustannie i — jak mozna
przypuszcza¢ — niewielu tak naprawdg przyjmuje poradg Jezusa, aby si¢ zbytnio nie
troszczy¢ i zaufa¢ Bogu, podtrzymujacemu cztowieka niemal w kazdym detalu. Jezu-
sowi chodzito niewatpliwie o postawe calkowitego zaufania Bogu, ktory jako Stworca
nie opuszcza cztowieka w jego najbardziej przyziemnych potrzebach, ale to juz dome-
na odpowiedzi, ktora sig teraz nie zajmujemy.

Potrzeby psychologiczno-spoteczne

Druga $ciezka horyzontalnie ustawianych pytan egzystencjalnych to pytania psy-
chospoteczne. Kiedy jednostka byta ,,wtopiona” w spoteczno$¢, wiele pytan nie mogto
si¢ pojawi¢, poniewaz odpowiedzi otrzymywala niejako w prezencie od wlasnej spo-
lecznosci. Spotecznosé dbata o komfort psychiczny jednostki, ktéra w zamian wiernie
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i lojalnie jej stuzyla, az do mozliwosci $mierci dla spotecznosci. W miarg jednak po-
wigkszania si¢ liczebnosci spoteczenstw i krystalizowania si¢ poczucia wlasnej odrgb-
nosci od innych oraz od catej spolecznosci, rozwijata si¢ sfera psychiczna, wewnatrz
ktorej musialy pojawié si¢ pytania zwiazane niekiedy z konfliktami wewnatrz tej spo-
lecznosci. Potrzeba przynaleznosci walczyta niekiedy z potrzeba niezaleznosci i od-
rgbnosci od innych. Pojawita si¢ kwestia indywidualnego wyboru, decyzji. Na tym tle
pytania musialy si¢ poglebia¢. W miarg¢ rozwoju wolnosci spotecznej, jednostka byta
coraz bardziej ,,skazana” na siebie, musiata umie¢ podja¢ decyzje, ktore okreslaty jej
los, mogac nawet wystapi¢ ze spotecznosci. Tego rodzaju pytania to pytania ,,wsob-
ne”, ale w konfrontacji z pewnymi wartosciami, ktérych uniknaé nie sposob, a ktore
takze 1 dzisiaj sa wspolne catym spoteczenstwom. W tej perspektywie nie dziwi nie-
ustajaca aktualno$¢ dramatu greckiego czy powiesci Dostojewskiego. Indywidualne
,ja”, sprowadzajace na czlowieka poczucie odrgbnosci, o jakim moga tylko pomarzy¢
zwierzgta, jest swoistym przeklenstwem, poniewaz nieustannie domaga si¢ odpowie-
dzi na plaszczyznie etycznej, psychologicznej i aksjologicznej. Pytania te okreslaja
pewne wektory utrwalone w spoteczenstwach, jak np. szczescie, tradycja, prestiz itd.
Juz teraz trzeba powiedzie¢, ze wektory takie to niejednokrotnie pewne schematy
dziatan przyjete w danych spolecznosciach. Nie nalezy myli¢ tych schematdéw czy ste-
reotypow z pytaniami uniwersalnymi o charakterze etycznym. W ostatnich czasach
odzyto bardzo mocno pytanie o etyke, pytanie o dobro i zto, o kwalifikacje moralna
czynow. Niektorzy mysliciele poswigcili temu cata swoja tworczosé. Tutaj tez, jak si¢
wydaje, pojawia si¢ coraz intensywniej kolor (w teczy pytan) kwestii wertykalnych.
Bochenski w swoim Stowniku zabobonéw'*® widziat pytania egzystencjalne jako pro-
blemy rozgrywajace sig ,,na granicy” tego Swiata, a wigc pytania, na ktore odpowiada
swiatopoglad. W pewnym sensie miat on racjg, ale zawgzil bardzo zakres pytan egzy-
stencjalnych. Swiatopoglad to tylko jeden z elementéw odpowiedzi na pytania egzy-
stencjalne, na poziomie potocznym niewatpliwie wazny, jednak zawsze narazony na
sptycenie pytania.

5.2.2. Pytania ,,wertykalne”

Rzeczywiscie glebokie zrodla pytan egzystencjalnych tkwia w ludzkich mozliwo-
sciach indywidualnych i spotecznych, w transcendencji cztowieka. Istota pytan egzy-
stencjalnych zawiera si¢ w ich transcendentnym charakterze (co postaram si¢ rozwi-
na¢ pozniej). Inaczej méwiac, pytania stawiane przez cztowieka (szczegolnie przez co
bardziej dociekliwych) wyrastaja poza horyzont mniej czy wigcej wysublimowanych
potrzeb cztowieka, naturalnych czy sztucznych. W sensie potocznym rzeczywiscie

140 7. M. Bocheniski, Sto zabobonéw. Krotki filozoficzny stownik zabobondw, Paryz 1987.



100 Rozdziat 5

pytania egzystencjalne odbywaja sig ,,na granicy” tego i tamtego $§wiata. Dlatego tez
istnieje jedno generalne pytanie, ktore okresla wigkszo$¢ pozostatych: jest to pytanie
o sens oraz o Sens — fundamentalne pytanie o charakterze horyzontalnym i wertykal-
nym. Na co dzien ludzie podejmuja dziatania uwazane za sensowne, a odsuwaja si¢ od
dzialan uwazanych za nonsensowne. Owa sensownos$¢ okreslona jest zwykle przez
jakis$ system wartosci, ktory stanowi ,,co$ wigcej” niz jednostkowa osobowos¢. Takim
»sensem” moze by¢ praca, rodzina, pieniadze, partia polityczna itd. A jednak w tych
mikrotranscendencjach ukryte jest co$ wigcej. Chodzi o wydobycie sensu absolutnego,
niezaleznego od jakichkolwiek warunkow, ktorego nic nie zrujnuje. Cztowiek poszu-
kuje ,,skarbu”, ktorego ,,rdza nie niszczy” (Mt 6, 19-20), szuka szczescia, spokoju,
poczucia spelnienia, zadowolenia i satysfakcji. Poszukiwania jego sa zwykle dosé¢
naiwne, powierzchowne. Poszukujac ,,skarbu” odnajduje ,,potskarby”, ktore ubdstwia,
wyolbrzymiajac ich znaczenie. Graniczno$¢ pytan egzystencjalnych dotyka sensu
wyzszego, ktory ,,dociska” przecigtnego cztowieka dopiero wtedy, kiedy juz myslenie
nie tak szybkie, umyst zaémiony chorobami lub cierpieniem, kiedy odnalez¢ odpo-
wiedzi tez nie jest tak tatwo. Pytanie o Sens powinno przeswietla¢ cate zycie cztowie-
ka, aby ten byl §wiadomy jego znaczenia i koniecznosci odkrywania odpowiednio
adekwatnej odpowiedzi.

Pytanie o Sens dotyka catego szeregu pytan z nim zwiazanych, pytan ,,poza-
swiatowych”, plasujacych si¢ poza horyzontem ,,bycia tu”, a wigc pytan o $mierc,
ktora moze jawic si¢ jako horyzont absolutny, ale tylko przy przyjeciu okreslonych
zalozen, podobnie zreszta jak przy przyjeciu mozliwosci kontynuacji jakiego$ ist-
nienia po $mierci, czego nie mozna wykluczy¢. Wydaje sig, ze pytanie o Sens ogni-
skuje w sobie wszystkie pytania egzystencjalne i jakiekolwiek inne. Sama mozli-
woS$C postawienia takiego pytania $wiadczy o nadziei na uzyskanie odpowiedzi. Jej
brak, a wigc stwierdzenie, ze ,,wszystko jest bez sensu”, wyraza ogromne pragnienie
Sensu i swoista rezygnacje w przekonaniu, ze nie da si¢ na to pytanie odpowiedzie¢.
Pozostaje wigc albo goraczkowa dziatalnosé, aby zostawi¢ co$ po sobie, albo bier-
no$¢ sprowadzajaca si¢ do rutyny i lenistwa pod kazdym wzglgdem. W zwiazku
z tym, ze pytanie o Sens jest zwornikiem wszystkich pytan, niejednokrotnie bgdzie-
my wraca¢ do tego zagadnienia.

Pytanie o Sens posiada, tak jak wszystkie rzeczywiscie istotne pytania egzysten-
cjalne, wymiar indywidualny i wspolnotowy. Nie jest to pytanie calkiem subiektyw-
ne. Jako ze czlowiek jest istota spoleczna, wydaje sig, ze cata wspolnota nie ulega
erozji 1 destrukcji tylko w sytuacji, kiedy ma przekonanie o sensownos$ci swoich
dziatan.

Dla cztowieka wierzacego pytania egzystencjalne skorelowane sa w istotny sposob
z jego wiara. Mozna zapytac, na czym polega owo subtelne przejécie z sytuacji sta-
wiania pytania egzystencjalnie istotnego do postawy glebokiej wiary, jaka niewatpli-
wie przeswietlata cate zycie Papieza. Jak do tego doszto? Mozna przypuszczaé, ze
mtody Karol Wojtyta sam kiedy$ stanat w obliczu wielkich pytan. Pewne biograficzne



Pytania egzystencjalne jako droga do wiary 101

okolicznos$ci Jego zycia (np. $mier¢ rodzicow) zdaja si¢ o tym swiadczy¢. Mozna jed-
nak problematyzowaé¢ owo przejscie, poniewaz nie dla wszystkich jest ono jasne, chy-
ba ze kto§ ma taske jasnosci. Dlaczego od pytan egzystencjalnych mamy, jak sugeruje
to niejednoznacznie encyklika, wykonywac skok w przestrzen wiary? Ponadto, nawet
pomimo silnej wiary, stawiamy nadal niektore pytania i wiara wcale nie zwalnia nas
z myslenia. Stawianie pytan nie jest jeszcze przejawem nieuzasadnionego uporu, ale
wrazliwo$cia spojrzenia. Jak wielka wiarg trzeba mie¢, aby wszelkie zapytywanie za-
milklo? Kiedy natomiast odnajdujemy juz wszystkie odpowiedzi w Bogu, to czy nie
istnieje niebezpieczenstwo bezmys$lnosci, §lepego fideizmu, zamknigcia si¢ na dra-
maty czlowieka?

5.3. Unikanie pytan egzystencjalnych

Zasygnalizowana wczesniej postawa biernosci czy unikania pytan egzystencjalnych
jest nieco paradoksalna, jesli wreez nie Swiadczy o odczlowieczeniu. Jednak wydaje si¢
potrzebne, aby na poczatku wspomnie¢ o takim podejsciu do pytan egzystencjalnych, kto-
re mozna zauwazy¢ zaro6wno na co dzien, jak i u osob, ktdore zawodowo zajmuja si¢ na
przyktad nauka. Unikanie pytan egzystencjalnych polega na wytwarzaniu sfery pytan za-
stgpczych 1 nieistotnych. Zamiast stawia¢ pytania rzeczywiscie wazne, poszukuje si¢
pseudorozwigzan, zamiast atakowac kwestie pod kazdym wzgledem centralne, porusza sig
problemy marginalne, ktore stuza do zatuszowania tamtych. Epoka, ktora, jak mozna sa-
dzié, juz si¢ konczy, byta epoka redukcjonizmu pod kazdym wzgledem. Nie dziwi powo-
dzenie takich kierunkéw jak egzystencjalizm, ktdre odpowiadaty na zepchnigte w pod-
swiadomo$¢ potrzeby ludzi, jako ze egzystencjalisci uwrazliwiali na graniczny wymiar
doswiadczenia kazdego z nas. Oczywiscie egzystencjalizm w wydaniu Sartre’owskim byt
$lepa uliczka, jednak w filozofii $lepe ulice tez maja znaczenie.

Swiadectwem redukcji intelektualnej do pewnych tylko kwestii, pozornie istotnych,
ale czgsto egzystencjalnie btahych, sa takie nurty filozoficzne jak pragmatyzm, neopo-
zytywizm, filozofia analityczna itp. Wszystkie kierunki o podejsciu specjalistycznym
beda unikaé pytan egzystencjalnych, a nawet je kwestionowac jako bezzasadne.

W konsekwencji eskapistycznego zawgzania horyzontu pytan egzystencjalnych,
cztowiek zaczyna ograniczac si¢ do wasko rozumianego do$wiadczenia, zmystowego
i intelektualnego. Unikanie problemow najglebszych przejawia si¢ w zakwestionowa-
niu metafizyki, religii i wszelkich dziedzin w jakikolwiek sposob sugerujacych moz-
liwo$¢ pytania o transcendencj¢. Pytanie przestaje by¢ dramatem, a staje si¢ co najwy-
zej przygoda poznawcza (czgsto wynikajaca z proznosci i z potrzeby popisu), ktéra
polega na zaspokojeniu powierzchownej ciekawosci. Jest bardzo zajmujace badanie
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pier§cieni Saturna czy przygotowywanie zalogowej wyprawy na Marsa. C6z jednak
z takiej wiedzy, ktora nie przynosi Sensu?

Unikanie pytan egzystencjalnych przejawia si¢ tez w zabawie. Zabawa jest
oczywiscie czym$ egzystencjalnie doniostym i $wiadczy o zdolnosci do dystansu,
jednak istnieja co najmniej dwa rodzaje zabawy (pomijajac zabawe dziecigca).
Pierwszy rodzaj to zabawa—ucieczka. Bawig sig, aby uciec od pytan egzystencjal-
nych, od probleméw. Zabawa pozwala zapomnie¢ o problemach. Drugi rodzaj to
zabawa—powraot, kiedy to kto§ wpisuje zabaweg w szerszy kontekst wlasnego bycia.
Jest ona wyrazem cztowieczenstwa, ktore rozkwita wlasnie przez glebig pytan i po-
szukiwanie oraz odkrywanie na wlasnej drodze odpowiedzi. Zabawa staje si¢ ro-
dzajem sacrum, wyrazem odkrycia spetnienia i Sensu. Zabawa—ucieczka podszyta
jest glebokim dramatyzmem, poniewaz jej alienacyjna konstrukcja w kazdej chwili
moze doprowadzi¢ do kryzysu, do zatamania. Zalamanie takie okaze si¢ tym bar-
dziej bolesne, kiedy trzeba bedzie powrdci¢ do rzeczywistosci. | jest to zjawisko jak
najbardziej zdrowe, poniewaz droga kryzysu moze stanowi¢ przejscie na wyzszy
poziom rozwoju. Tworcze jest natomiast wejscie na droge zabawy—powrotu, kiedy
to zabawa staje si¢ doskonatos$cia uczestnictwa w bycie, a nie alienacja majaca
umozliwi¢ mi zapomnienie i wewngtrzna pustke. Zabawa jako uczestnictwo, ,,obec-
nos¢”, jest wtedy jedna z najlepszych form pamigci i istnienia. Nie uciekam przed
niczym, nic nie chce uzyska¢ poprzez bycie z innymi, po prostu pozwalam si¢ ogar-
na¢ rado$ci istnienia.

W $wiecie wspotczesnym, ktdry by¢ moze jest na poczatku nowej drogi rozwoju
technicznego, niepordéwnywalnej z epoka wczesniejsza, ale rownie chciwa, scjentyzm
wytworzyl nowe iluzje, ktéore mozna nazwac iluzjami racjonalizmu czy technokracji.
Racjonalno-techniczna interpretacja $wiata uzurpuje sobie prawo do wyjasnienia wszyst-
kich niemal problemoéw $wiata i udzielenia odpowiedzi na wszelkie pytania. Caly sze-
reg indywidualnych i spotecznych patologii powstalych w tym §wiecie dowodzi cze-
go$ doktadnie odwrotnego. Wielu ludzi (ktérych umystowy wzrok zostal przestonigty
feeria mgiel narkotycznych, sktadajaca si¢ z medidw, reklamy, techniki, pracy, odpo-
czynku itd.) nie widzi juz lasu, tylko pojedyncze drzewa wlasnej przyjemnosci
i korzysci. Im wigkszy lek, tym wigksza zadza zysku. W chwilach samotnosci, cier-
pienia, problemow zyciowych, iluzje tego §wiata pekaja jak mydlane banki i cztowiek
pozostaje bezradny. Cata jego madros¢, odpowiedzialno$¢ 1 dojrzatos¢ gdzies znikaja,
a techniczne ,,srodki zbawcze” nie dziataja. Nie da si¢ przedtuza¢ fizycznego zycia
w nieskonczonos¢, nawet jesliby taka mozliwos¢ dotkneta wszystkich, co jest raczej
niemozliwe.

Technologizm moze by¢ takze przejawem unikania pytan egzystencjalnych. Produ-
kuje si¢ coraz wigcej zabawek skutecznie utrudniajacych albo zupehie uniemozliwiaja-
cych myslenie, glebsza $wiadomos¢, modlitwe i kontemplacjg. Zabawki, coraz bardziej
masowe, oghupiaja spoleczenstwo, ktére upodabnia si¢ do dzieci i miodziezy — oni to
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nadaja ton, bo oni maja by¢ przysztoscia'*'. Technika umozliwia masowe produkowanie
rozrywki utatwiajacej zycie, cho¢ w gruncie rzeczy chodzi wlasnie o ucieczke, o unie-
mozliwienie pytan i poszukiwania na nie gruntownych odpowiedzi. Nieustannie zmie-
niajacy si¢ kalejdoskop rozrywki, listy przebojow, hity, koncerty, gwiazdy itp. wyptu-
kuje wigkszo$¢ mysli i uczu¢, ktore poglebilyby $wiadomo$¢ dramatyzmu sytuacji.
Jednak tak naprawde¢ dochodzi do zwyktej manipulacji ludzmi, ktorzy stali si¢ ofiarami
przemyshu rozrywkowego. Nic dziwnego, ze w tej perspektywie cztowiek zagubit war-
tos¢ tego, co duchowe, i1 juz nie rozumie wprost, czym to jest.

Ponowne odkrywanie sfery ducha nie jest proste. Cztowiek techniki korzysta
z osiagni¢¢ cywilizacji, sam niewiele wnoszac, zyje bezmys$lnie z nastawieniem na
posiadanie i konsumowanie z mozliwo$cia nabywania nieustannie nowych zabawek
przemystowo-elektronicznych. Wydaje si¢ jednak, ze ta wlasnie tendencja jest ko-
nieczno$cia dziejowa. Gtod ducha pojawia sig predzej czy pdzniej. Najogolniej mo-
wiac, jest on glodem prawdy i sensu, szczg$cia w perspektywie metafizycznej. Klu-
czem do wszelkiej duchowosci jest jakas forma wiary. Wielu przed nia ucieka, na
najtrudniejsze pytania udzielajac sobie odpowiedzi konwencjonalnych, gotowych,
petnych agnostycyzmu i intelektualnego eskapizmu.

O fakcie, ze czlowiek nie jest istota, ktora znajduje zaspokojenie i rozwigzanie
swoich problemow w sferze materialnej, $wiadczy do$wiadczenie dobra i zta, sumie-

nia, poczucia winy'**.

5.4. Konwencjonalne odpowiedzi na pytania egzystencjalne

Indywidualizm uznaje si¢, w zaleznos$ci od stanowiska, albo za co$ bardzo po-
zytywnego, albo za zjawisko negatywne. Indywidualizm zrodzit si¢ wraz z pewnymi
ruchami wolno$ciowymi okresu renesansu i oswiecenia. W czasach wspotczesnych
przyjat si¢ powszechnie, chociaz owa powszechno$¢ dotyczy raczej krajow boga-
tych, gdzie ludzi po prostu sta¢ na indywidualne zachowania czy tak zwane poglady.
Nalezy stwierdzi¢, ze indywidualizm ma racj¢ bytu, jesli rzeczywiscie mozna moéwic
o indywidualnosci. Nie istnieje natomiast indywidualizm dla mas, indywidualizm
powszechny. Indywidualne formy zachowania proponowane np. w liberalizmie
prowadza do zachowan, delikatnie mowiac, aspotecznych, do powstawania podkul-
tury. W gruncie rzeczy indywidualizm dla wszystkich jest tym samym, co $rednio-

141 Wystarczy tylko przyjrze¢ sig takim miejscom jak Disneyland, gdzie zabawa zostala wyniesiona
do rodzaju najwyzszego kultu. Cala ta ideologia jest rownie atrapowa jak to ,,miasto dzieci”, gdzie za
fasada sztucznych ulic czy zaczarowanych zamkow znajduje si¢ smutna rzeczywistosc.

2 Por. M. Grabowski, Krajobraz winy. Préba analizy fenomenologicznej, Torun 2001.



104 Rozdziat 5

wieczny system feudalny. Wszyscy sa bardzo indywidualistycznie masowi, wycigei
spod jednego wzorca, rdzniac si¢ co najwyzej zewnetrzna ekstrawagancja. W kon-
tekscie pytan egzystencjalnych konwencjonalne odpowiedzi polegaja niejednokrot-
nie na przejeciu tylko pewnej tradycji, pewnym schemacie obowiazywalnosci, ktory
przyjmuje si¢ bezkrytycznie i bez glebszego przemyslenia. Mozna podejrzewac, ze
niezaleznie od ogromnego postgpu naukowo-technicznego bardzo czgsto jesteSmy
w podobnej sytuacji. Mimo ze nie ma zadnego przymusu, przejmujemy pewne
skonwencjonalizowane rozwiazania, poniewaz tak jest najlatwiej, nie wymagaja one
zadnego wysitku umystowego, a daja pozorowany spokdj ducha; nie trzeba niczego
poszukiwaé. Przyjmowanie rozwiazan po to, aby nie komplikowaé sobie zycia jest
czesto usprawiedliwieniem dla wygodnictwa myslowego i dla konsumpcjonizmu.
Nie trzeba mysle¢, nie trzeba zastanawiac si¢ nad pytaniami, ktére pojawiaja si¢ na
horyzoncie.

Pospiech, pracoholizm, kult pieniadza, kariery, kult wiedzy, brak rzeczywistej ma-
drosci owocuja sptyceniem relacji wzgledem siebie 1 §wiata. Odpowiedzi na pytania
stawiane z glebi ludzkiego serca banalizuja si¢, to znaczy staja si¢ odpowiedziami,
ktore tak naprawde zastaniaja rzeczywistos¢, zamydlaja ostros¢ problemu. Cecha cha-
rakterystyczna konwencjonalnych odpowiedzi jest ich niesprawdzalnos¢. W obliczu
realnych problemow ludzkiego ducha konwencjonalne rozwiazania po prostu si¢ nie
sprawdzaja. Sa bezradne, puste. Prowadza po starych $ciezkach, ktore przeszli ludzie
zyjacy przed nami, poprzednie pokolenia. Maja jednak inng rolg. Sa wygodne. Nie
trzeba wigcej pytac. Wystarczy tylko spetni¢ warunki.

Schematy konwencjonalnych odpowiedzi prowadza do konwencjonalnych stow
i zachowan, a wreszcie do konwencjonalnego Zycia, ktére praktycznie niczym nie 16z-
ni si¢ od zycia milioné6w podobnych jednostek. Taka konwencjonalno$¢ stanowi czg-
sto przedmiot ambicji, poniewaz prowadzi do poczucia, ze jest si¢ ,,normalnym” i ze
zostalo si¢ zaakceptowanym przez grupe¢ przynaleznosci.

Konwencjonalno$¢ oznacza tutaj praktycznie unikanie wszelkich trudnych kwestii,
co jest umystowym, a niejednokrotnie praktycznym chowaniem glowy w piasek i de
facto ucieczka. Klasycznym tego przyktadem jest ucieczka od mysli o $§mierci, zaprze-
czanie jej istnieniu. Podobnie zreszta jak zapozyczanie odpowiedzi ,,z drugiej reki”.
W prawdg takiej odpowiedzi kto$§ zupetnie si¢ nie angazuje i nie przezywa jej jako
,»Swojej”. Po prostu przyjmuje ja np. ze wzgledu na autorytet.

Konwencjonalnos¢ charakteryzuje si¢ stereotypowoscia. Rozwiazania konwencjo-
nalne sa jednymi z najbardziej ,,bezpiecznych”. Nie wymagaja ciaglej refleks;ji ani tez
nicustannego weryfikowania. Stanowia rodzaj ,,gotowca” i ,,Sciagawki”, ktéra po-
zwala dobrze sig ,,ustawi¢” w okreslonych uktadach. Co jest charakterystyczne dla
rozwiazan konwencjonalnych, to fakt, ze si¢ nie sprawdzaja. Kiedy uklady zmienia si¢
1 przychodzi czas proby (taka chwila przychodzi nieuchronnie na kazdego), konwen-
cjonalne odpowiedzi zawodza. Na przyktad wiara, ktora postrzega si¢ w sposob ste-
reotypowy, przestanie si¢ liczy¢ w chwili trudnego do§wiadczenia. Osoba przyjmujaca
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religi¢ w sposob tradycjonalistyczny nie zwroci si¢ wtedy w kierunku $wigtosci,
a niejednokrotnie przeciwnie — zdradzi ja. Tu rodzi si¢ twardy wniosek: swigto$¢ nie
miata dla takiej osoby nigdy wigkszego znaczenia. Czas proby, czy ,,sytuacje granicz-
ne” oczyszczaja z podejscia konwencjonalnego i zmuszaja do poglebienia swego
cztowieczenstwa w kontekscie sytuacji ,,apokaliptycznych”, ktérymi moga by¢ nie
tylko wypadek, utrata zdrowia czy bliskich, ale takze §wiadomos$¢ zagrozenia wojna
swiatowa, lek przed epidemia czy terroryzmem, obawa przed katastrofa (naturalna lub
nie) itp.

Podejscie konwencjonalistyczne zagraza wszystkim, zarowno tym, ktdrzy wierza,
jak i tym, ktorzy §wiadomie nie wierza. Konwencjonalizm jest ostatnim gtosem opor-
tunizmu; usprawiedliwieniem ptycizny myslowej, kompromisowosci i przepustka do
pozornie wygodnego zycia, ktore jest taka sama utopia jak komunizm. Sita oddziaty-
wania konwencjonalizmu w zakresie pytan egzystencjalnych wynika prawdopodobnie
z bezwzglednej potrzeby unikania cierpienia, strachu, tendencji eskapistycznych oraz
pragnienia bycia zaakceptowanym jako osoba ,,normalna” w danej spotecznosci.

Wierzacy zapominaja tutaj o tym, ze Chrystus byt jak najdalszy od takiego kon-
wencjonalizmu i stawiat ludziom pytania egzystencjalne z cala bezwzgledno$cia. Bar-
dzo znamienne jest, ze Jezus wznosi na krzyzu wielkie pytanie, ktore dla niektorych
moze by¢ symbolem epoki ,,postnietzscheanskiej”: ,,Boze moj, Boze, czemus mnie
opuscit?!”. Umierajac, Jezus pokazuje catym soba glebi¢ wlasnego cztowieczenstwa,
przez co jeszcze bardziej przekonywajace staje si¢ Jego Bostwo. Niewierzacy nato-
miast musza uwazac, aby nie napotkaé na swojej drodze zycia dowodow na istnienie
Boga. Konwencjonalizm mys$lenia niewierzacego bedzie oznaczal stworzenie analo-
gicznych przeston jak w przypadku wierzacego. Kanaty mysli i wrazliwosci, stereoty-
py, konwenanse, status quo panujace w danym srodowisku, negatywne wzorce posrod
wierzacych, wreszcie osobiste lenistwo, zwalniaja skutecznie z dociekania, czy Bog
moze by¢ rzeczywisty. Czy dopiero cierpienie i nieszczgscie musza zapedzaé czlowie-
ka w sfer¢ wiary? Innych te same dos§wiadczenia od wiary odwodza. Wiara nie po-
winna by¢ efektem leku czy zabezpieczania sig. Ostatecznie kazda uczciwa decyzja
w zakresie wiary lub niewiary jest stluszna. Niewierzacy powinni jednak mie¢ otwarte
oczy wewngtrzne na zjawiska, wydarzenia i fakty, ktére moga by¢ §wiadectwem ist-
nienia wyzszej rzeczywistosci. Postawa agnostycyzmu wydaje si¢ stanowiskiem wy-
lacznie teoretycznym, mozliwym w krotkich chwilach ,,czystego” myslenia, roztrza-
sajacego wszelakie za i przeciw.

Konkluzja, jaka wynika z refleksji nad konwencjonalnym sposobem odpowiadania
na pytania egzystencjalne, wydaje si¢ jednoznaczna: konwencjonalne, jak niektorzy
mowia, ,,sprawdzone” sposoby odpowiadania na pytania egzystencjalne, nie przyno-
sza zaspokojenia potrzeby sensu, nie daja poczucia spelienia i nie pozwalaja prze-
trwaé proby czasu. Predzej czy pdzniej cztowiek stanie wobec sytuacji granicznych.
Mozna nawet zaryzykowac twierdzenie, ze po to zyjemy, aby przygotowac si¢ do ta-
kich sytuacji, gdzie zawodza wszelkie ideologie i maski. Niektorzy stawiaja pytanie,
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po co czlowiek zyje nadal, kiedy juz ,,odchowa” potomstwo, szczegdlnie, jesli zanika
rodzina pokoleniowa. Jedna z mozliwych odpowiedzi jest teza, iz zyje on po to, aby
rozwazy¢ wreszcie — w sposob dostatecznie poglebiony — pytania egzystencjalne,
kwestie ostateczne. Wczesniej mogl nie mie¢ czasu ze wzgledu na koniecznos¢ zdo-
bywania §rodkéw do zycia, utrzymania rodziny. Teraz jednak musi stana¢ przed no-
wymi wyzwaniami, a nie ,,by¢ dumnym” z przesztych. Nikt 1 nic nie zwolni czlowieka
z odpowiedzialnego filozofowania na wlasna miarg.

Nie mozna wigc opiera¢ si¢ na S$wiatopogladzie, ktory jest arbitralna kalka,
w sprawach najwyzszej wagi. Obraz swiata czy doswiadczenia bycia, musi by¢ glebo-
ko indywidualny, a ponadto silnie zwiazany z rzeczywistoscia, z tym ze w najmniej-
szym stopniu z tak zwana rzeczywistoscia materialna, w wigkszym za$§ — z rzeczywi-
stoscia kulturowa, cywilizacyjna, z rzeczywistoscia Ducha, z ktora trzeba si¢ zapoznac
jak najuczciwiej. Inaczej mowiac — amatorskie podejscie do kwestii pytan egzysten-
cjalnych nigdy nie poptaca, a ,,owocuje” poczuciem bezsensu, niespetnienia i zalu.

5.5. Fatszywe odpowiedzi na pytania egzystencjalne

Falsz jest jedna z cech ludzkiej egzystencji. Lecz czymze jest falsz oprocz tego, ze
funkcjonuje jako nieprawda, jako zto§liwe ktamstwo, zwodzenie i ztudzenie? Spehnia
oczywiscie swoja rolg, jest bardzo istotny jako czynnik pozwalajacy przezy¢ sytuacjg
niepewnosci, jako przyjemnos$¢ bycia w fatszu, ktory stwarza pozoér. Po co ludziom
pozdr? Jest niezbedny z uwagi na nasza niepetni¢. Niewielu odczuwa spetnienie, nie
jestesmy szczesliwi, wystarczajaco madrzy, aby zy¢ bez jakiegokolwiek pozoru, bez
zhudzenia, ze jednak jestesmy tym, kim pragnelismy by¢, chociaz moze wczesniejsze
pragnienia sa juz nieaktualne. Nasze pragnienia moga by¢ niemal nieskonczone, nasze
realizacje pragnien zawsze sa mizerne, a czgsto krotkotrwate. W poczuciu nieuchron-
nego niespelnienia stwarza si¢ odpowiedzi zyczeniowe, fragmentaryczne, mitologicz-
ne, obarczone ci¢zarem intelektualnej nieuczciwosci.

5.5.1. Odpowiedzi pozorowane

Czy w ogoble mozna pozorowa¢ odpowiedzi na pytania egzystencjalne? Jak najbar-
dziej. Pozorowanie odpowiedzi na takie pytania pojawia si¢ nie tylko w mysleniu zy-
czeniowym, ale roéwniez — na przyktad — w abstrakcyjnym ich rozwiazywaniu, co
przejawia sig realnie jako zachowanie i dzialanie pelne pretensjonalnosci oraz pychy.
Kto jednak moze powiedzie¢ o sobie, ze jest pokorny? Abstrakcyjne roztrzasanie kwe-
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stii nie przynosi zaspokojenia ani ludzkiemu umystowi, ani sferze serca, ktora jest od-
powiedzialna za poczucie sensu. Pozorowanie odpowiedzi zapewnia na pewien czas
wygodg i ,,8wigty spokoj”, ale nieuchronnie — predzej czy pdzniej — kwestie pojawia
si¢ na nowo.

Jasnym jest, ze szereg z nich pozostaje poza krggiem ludzkich mozliwosci inte-
lektualnych. Trzeba je rozstrzyga¢ droga wiary. Oczywiscie, nie mozna w zadnym
wypadku twierdzi¢, ze jest to jedyna mozliwa droga rozwiazania okreslonych proble-
mow, zwlaszcza jesli filtrowane sa one przez okreslone ludzkie pragnienia.

Jan Pawet II wskazuje na kwesti¢ pierwszorzednej cechy ludzkiego umystu,
a mianowicie, iz ,,kazdy z nas zadaje sobie nieustannie pewne fundamentalne pyta-
nia” (29). Obserwacja codziennego zycia wskazuje, ze rzeczywiscie jest to prawda.
Gdyby wyzby¢ sig¢ krotkoperspektywicznych pragnien, sztucznych problemow
i ludzkich wad, pozostaje jeszcze sprawa sensu ludzkiej egzystencji. A poniewaz nie
wiemy, co moze nam si¢ przydarzy¢ dzi$ czy jutro, usitlujemy ,,zy¢ chwila”, oddajac
si¢ rozrywkom i zapomnieniu. Poszukiwanie ptytkiej rozrywki szczegdlnie obnaza
pozorowane odpowiednie na pytania. Mowi si¢ dzisiaj o ,,sposobach na zycie”, czyli
o takich rozwiazaniach, ktoére pozwola zaghiszy¢ fundamentalne pytania, pozwola
»Cleszy¢ si¢ zyciem”, nie zakldocajac sobie spokojnej egzystencji niepokojacymi
kwestiami. Pytania egzystencjalne mozna oczywiscie ukry¢ jak $mieci pod dywa-
nem, jednak powracaja one czg¢sto w najbardziej nieoczekiwanych sytuacjach. Za-
dziwiajace, ze racjonalista, jakim jest J. M. Bochenski, stwierdza w swoim Stowniku
zabobonow, iz ,,zagadnienia egzystencjalne”, jak je nazywa, ,powroca predzej czy
pozniej z wielka sita”'*. Czasem moze to by¢ tylko jedno pytanie, pozornie wygla-
dajace na bardzo praktyczne i codzienne, jednak pod powierzchnia pytan praktycz-
nych znajduja si¢ zwykle kwestie o wiele powazniejsze, o charakterze duchowym,
ponadczasowym, odnoszace si¢ do catosciowego sensu egzystencji cztowicka. Na-
uki szczegotowe sa bezradne wobec takich pytan, a pewien typ filozofii (pozyty-
wizm, Koto Wiedenskie itp.) wyklucza w ogoéle mozliwo$¢ stawiania tego rodzaju

43 3. M. Bochenski, Sto zabobondw..., dz. cyt., Paryz 1987, s. 34. Ksiazka Bochenskiego moze
by¢ bardzo inspirujaca, jednak wydaje sig¢, ze ona sama takze pelna jest zabobondéw. Na przyktad
z wielkim uporem autor glosi, ze filozofia jest wylacznie analiza, ktéra musi mie¢ naukowy charak-
ter, wykluczajac w zasadzie istnienie filozofii syntetycznej. Jako jeden z argumentow przytacza
ogrom wspotczesnej wiedzy, ktorej ilos¢ uniemozliwia dokonanie jakiejkolwiek syntezy. Jednak
ilo$¢ istniejacej wiedzy nie oznacza, ze nie mozna jej zsyntetyzowac, ile raczej to, ze my — jako
ludzie — nie mamy formuty czy metody syntezy. Nie ulega tez watpliwosci, ze koncepcja filozofii
gloszona przez Bochenskiego jest koncepcja scjentystyczna, w ktorej podejécie analityczne uwazane
jest za jedyne prawomocne. Mimo wielu trafnych spostrzezen i refleksji Stownik zabobonéw, jak
iinne pozycje tego filozofa, jest bardzo apodyktyczny w twierdzeniach, ktére wynikaja tylko
z okres$lonych zatozen dotyczacych nauki, filozofii, religii itd. Apodyktycznos$¢ stwierdzen Bochen-
skiego przypomina jako zywo tonacj¢ pism Marksa, Engelsa i Lenina, ktdrzy rowniez, co ciekawe,
zywili wielki kult dla nauki.
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zagadnien. Tym podej$ciem zaczgto eliminowaé sama filozofig, nie mowiac juz
o religii. Materializm i naturalizm uznano za jedyne mozliwe rozwigzania. Problem
polega na tym, ze tego rodzaju zalozenia nie maja jednak charakteru naukowego ani
nawet sensu stricte filozoficznego, ale wylacznie ideologiczny. Niezrozumiale sa tez
ataki nauk przyrodniczych na filozofig, ktora jest ich matka. Silny wptyw na to
miaty sukcesy owych nauk w ostatniej epoce. Nie mozna jednak ogranicza¢ ludzkiej
mysli tylko do sfery badan z wylaczeniem interpretacji i refleksji ogolniejsze;j.
Szczegdlnym skandalem wydaje si¢ odmawianie cztowiekowi mozliwo$ci poszuki-
wania i odkrywania cato$ciowego i ostatecznego sensu zycia, ktory jest mu potrzeb-
ny cze¢sto bardziej niz chleb i woda. Czlowiek poszukuje duchowosci, etosu, warto-
$ci, szczgScia po prostu. A tego na dluzsza mete nie moga mu daé¢ nauki
szczegoOtowe, tu otwiera si¢ furtka dla filozofii, a w szczegdlnosci wiary. Naukowcy
nie maja prawa decydowac¢ o tym, jaka jest ostateczna natura rzeczywistosci, jaki
jest najglebszy sens $§wiata; czyniac tak, przy wykorzystaniu wlasnego autorytetu,
popetniaja naduzycie.

Wydaje si¢, ze we wspotczesnej epoce, ktora tak bardzo ceni sobie profesjona-
lizm, brak jest takiego wlasnie podej$cia do zagadnien ostatecznych. Profesjona-
lizm (na przyktad filozoficzny) moze prowadzi¢ do ztudzenia, ze posiada si¢ ,.klu-
cze krolestwa”, jakkolwiek pojmowanego. Czlowiek zadaje te pytania cala swoja
egzystencja, a nie tylko rozumem czy wola. Esencjalnie i egzystencjalnie cztowiek
jest catoscia. I jako cztowiek, w swej fizykalno-psychiczno-duchowej catosci za-
daje okreslone pytanie z glebi jestestwa, i w calo$ci musi odnalez¢ odpowiedz sa-
tysfakcjonujaca go na tyle, aby widziat sens w codziennej pracy, w ktadzeniu sig¢
spa¢ i w porannym wstawaniu. Przedtuzajace si¢ poczucie absurdalnos$ci istnienia
doprowadzi do destrukcji najpierw jego duchowos$ci, potem psychiki i wreszcie
cielesnosci.

W jaki sposdb mozna pozorowac¢ odpowiedzi? Przede wszystkim przez przyj-
mowanie rozwigzan zredukowanych. Nie starcza nam po prostu ani czasu, ani sit,
aby rozwazaé kwestie egzystencjalne w sposob wszechstronny. Pozorowanie odpo-
wiedzi wynika takze z pragmatycznego podejscia do rzeczywistosci, ktore rowniez
jest odmiang redukcjonizmu. Wszelkie formy intelektualizmu, woluntaryzmu itd. sg
w kazdym przypadku odmianami redukcjonistycznego podejscia, ktére wynika nie-
jednokrotnie z powszechnej specjalizacji gubiacej tendencje generalizujace. Gene-
ralizacja ma oczywiscie oznaczac¢ nie ogdlnikowosé, ale ogdlnos¢c. Ogolnosé z kolei
nie oznacza jeszcze koniecznie abstrakcyjnosci. Odpowiedz ogdlnikowa nie zaspo-
koi najglebszych wymiarow ludzkiej jazni, ktora wyraznie sigga w nieskonczonosc.
Przejawy poszukiwania nieskonczono$ci uwidaczniaja si¢ w kulturze, poprzez sztu-
ke, poezje, religie, muzyke. Niemal wszystko, co cztowiek robi, skazone jest z jed-
nej strony pigtnem skonczonosci i bezowocnosci, rownoczesnie jednak naznaczone
zostaje pigtnem nieskonczonosci.
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5.5.2. Odpowiedzi niepelne

Wszystkie ludzkie odpowiedzi na pytania egzystencjalne sg fragmentaryczne. Nig-
dy nie dostapimy petni, chyba ze spotka nas taska, ale nawet w takim przypadku ogra-
niczono$¢ naszego pojmowania spowoduje niepetny odbior.

Wiedzeni naturalng potrzeba autorytetu odnajdujemy odpowiedzi, ktore ,,pozwa-
laja zy¢”, chodzi tutaj o jak najwigksza zewngtrzna aktywnos$¢, ktoéra ma zaspokoic
potrzeby, nie tylko zreszta materialne, ale psychiczne, spoteczne i duchowe. Oczywi-
$cie pelne zaspokojenie nie jest mozliwe na tym §wiecie.

Niejako przymuszeni cywilizacja aktywizmu do ciagltego hatasu dziatan, z ktérych
wszystkie maja by¢ niemal niezbedne, nie mamy czasu, aby zastanowi¢ si¢ nad pod-
stawowymi, glebokimi pytaniami, nie zawsze nawet do konca uswiadamianymi. Za-
dowalamy si¢ odpowiedziami z drugiej reki, a czgsto nawet z trzeciej. Budujemy
sztywne $wiatopoglady, ktore w pewnym momencie przestaja ttumaczy¢ zmieniajaca
si¢ rzeczywisto$¢. Thumaczenia coraz wigkszej liczby problemow i pytan pozostaja
poza obszarem ,,przyzwoitego”, ogoélnie aprobowanego sposobu zycia i myslenia. Ich
si¢ po prostu nie podejmuje. Wielokrotnie mozna zaobserwowaé bagatelizowanie pro-
blemow, ktore rodza si¢ w obliczu przemian wspotczesnego swiata, i to niemal w kaz-
dej dziedzinie.

Niepelne odpowiedzi nie przynosza zaspokojenia ludzkiemu ,,zmystowi sensu”,
ktory okazuje si¢ silniejszy niz wola przetrwania. Potrzeba sensu, prawdy i bezpie-
czenstwa okazuje si¢ tak silna, ze cztowiek jest w stanie zaprzeczy¢ takim czy innym
aspektom rzeczywistosci, aby nie traci¢ pewnosci i nie podejmowaé odpowiedzi na
wynikajace z faktow nowe pytania.

Mowiac o odpowiedziach niepelnych, mamy na mysli przede wszystkim wszel-
kie odmiany redukcjonizmow, a nastgpnie redukcjonistyczne wersje §wiatopogla-
dow i filozofii, ktore potencjalnie by¢ takimi nie musza. Procent redukcjonizmu
w danym systemie myslowym moze by¢ wyznaczony przez historig, naturalne ogra-
niczenia czlowieka, brak wiedzy, nieche¢ do poszukiwan, ktore wymagaja wiele
czasu i trudu.

Wydaje sig, ze wiele wspotczesnych spoteczenstw funkcjonuje w ramach odpo-
wiedzi zredukowanych, niepelnych, nie z powodéw koniecznych ograniczen, ale
z powodoéw ograniczen celowych, o ktorych mowi stynne zdanie Wittgensteina:
,»0 CZym nie mozna mowic¢, o tym trzeba milcze¢”' ™. Nie poszukuje si¢ prawdy,
tylko wygody, nie szuka si¢ glebszego sensu, tylko satysfakcji, nie odkrywa sig
godnego umierania, lecz tatwe, bezbolesne ,,zejscie”, chociazby w formie eutanazji.

14 1. Wittgenstein, Tractatus logico-philosophicus, dz. cyt., s. 83. Oczywiscie sam Wittgenstein by}
niekonsekwentny, piszac odmienne w duchu Dociekania filozoficzne. Niekonsekwencja ta jednakze do-
wodzi wielkosci filozofa. Tenze, Dociekania filozoficzne, thum. B. Wolniewicz, Warszawa 2000.
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Dowodem redukcjonizmu i celowego zawgzania horyzontéw mentalnych jest
takze kultura obrazu. W obliczu niemozliwosci odnalezienia odpowiedzi, rozpo-
czela sie dominacja powierzchownie rozumianego sukcesu. Poszukuje si¢ nawet
pewnych doswiadczen ekstremalnych, ale gtéwnie w celu rozproszenia narastajace;j
nudy przesytu, ktora pojawia si¢ wszedzie tam, gdzie dominuje powierzchownos¢.

5.6. ,,Graniczno$¢” pytan egzystencjalnych

Filozofowie wielokrotnie wskazywali na glteboka paradoksalnosé¢ ludzkiego ist-
nienia, co w czasach wspotczesnych jest widoczne bardzo wyraznie. Jan Pawet 11
wskazywat na sytuacje wspolczesnego czlowieka juz w encyklice Redemptor homi-
nis. Cztowiek wspolczesny niejednokrotnie zyje w leku. Jak si¢ okazuje po wielu
latach, papieska analiza dotyczaca sytuacji cztowieka wspotczesnego okazuje sig
stuszna, a w poczatkach XXI wieku potwierdza si¢ w calej rozciagtosci. Lekow nam
jeszcze — zamiast ubywacé — przybyto. Im bardziej jestesmy wyrafinowani technicz-
nie, tym wigcej oséb doswiadcza leku, obawiajac sig, ze twory techniczne, obroca
si¢ przeciwko nim.

W Fides et ratio natomiast Jan Pawetl Il wskazuje na pytania egzystencjalne, ktore
obejmuja caly zakres mozliwego doswiadczenia czlowieka. W pdzniejszych partiach
tekstu mozna zauwazy¢, ze Papiez wykazuje narastajacq niewiar¢ w rozum i w jego
mozliwosci poznawcze. Wydaje sig, ze taka diagnoza calej wspodtczesnej filozofii jest
nieco krzywdzaca. Rzeczywiscie, pewna czg$¢ nurtdw, szczegolnie relatywistycznych,
zaprzecza mozliwo§ciom poznawczym rozumu, jednak nie wydaje sig, aby byla to
dominujaca cecha dzisiejszej filozofii. Filozofia, ktéra catkowicie odrzuca rozum jest
sprzeczna w sobie, podobnie zreszta jak filozofia odrzucajaca wiarg. Nawet jesli zde-
cydujemy si¢ okreslac tego rodzaju podejscie jako filozofig, to okazuje sig, iz jest to
rodzaj umierania filozofii, ktéry nigdy nie prowadzi do jej $mierci, poniewaz potrafi
ona odrodzi¢ si¢ z wlasnych popiotow.

Najpierw przeciez filozofowie odrzucili wiarg, aby gloryfikowa¢ rozum. Jan Pawet
I skupia si¢ na momencie, kiedy uswiadomienie sobie niemocy rozumu wobec pytan
egzystencjalnych zepchngto je na boczne tory jako bezprzedmiotowe. Co w takim ra-
zie pozostawalo? Trzeba byto skierowac si¢ w strong pragmatyki. Jan Pawet II twier-
dzi, ze ludzki rozum jest bezsilny wobec pytan rzeczywiscie waznych, a z drugiej
strony wyznacza mu pole jego jak najbardziej zdrowej i pelnej dziatalnos$ci poznaw-
czej. Cztowiek jako ,,nosiciel” rozumu pyta o rzeczy, ktore stoja niejako ponad nim.
Czlowiek jest istota ,,graniczng”.



Pytania egzystencjalne jako droga do wiary 111

5.6.1. Cztowiek istota ,,graniczna”

Wspomniana wyzej banalna prawda wskazuje na charakterystyczna ceche czto-
wieka, ktora jest jednym z zasadniczych rysow odrdozniajacych go od zwierzat. Jest to
transcendencja. Czlowiek mianowicie jest ponad rzeczywisto$cia aktualna, a wigc,
mimo ze ciele$nie ogranicza go czas, zamyka go przestrzen, jego fizyczno$¢ mocno go
krepuje, to jednak stawia pytania o rzeczy, ktorych zwierzeta nie dostrzegaja. Czy ist-
nieje Bog? Co czeka mnie po tym zZyciu? Jaki jest sens Zycia obecnego? Dokqd zmie-
rzam? Czy ,,to wszystko”? Pytan tego rodzaju mozna by stawia¢ znacznie wigcej.
Przytoczmy przyktad konkretny. Kiedy kto§ zmegczony praca, znuzony codziennymi
obowiazkami, musi zatrzyma¢ sig¢, podejmuje refleksje nad swoja codziennoscia, roz-
waza swoje czyny i stowa, wchodzi intensywniej we wlasna sferg ,.graniczna”. Zasta-
nawia sig, czy zy¢ oznacza wykonywac lepiej czy gorzej swoja prace, poswigcac sig,
poszukiwaé (czy nie), zawsze wzglednej doskonatosci. Uswiadamia sobie, ze nawet
najwigksze osiagnig¢cia nie rekompensuja brakéw w innych dziedzinach, a przede
wszystkim nieuchronnej skonczono$ci zycia na ziemi.

Czlowiek jak najbardziej konkretny i historyczny, pozostaje rozpigty migdzy tesk-
notami a rzeczywisto$cia, migdzy $wiatem materialnym, zawsze w jaki$ sposob kre-
pujacym i zniewalajacym, a §wiatem duchowym, ktory moglby go wyzwoli¢ z ograni-
czen. Tgsknoty cztowieka same z siebie dowodza (niby mikrodowody ontologiczne)
mozliwosci otwierania si¢ osoby ludzkiej na samotranscendencj¢ i Transcendencjg.

Owa graniczno$¢ w jaki$ sposob zobowiazuje i nie pozwala na tgpa egzystencje na
wpot zwierzeca. Predzej czy pdzniej cztowiek uswiadamia sobie, ze ,,nie o to chodzi”.
Postawa ,,nie o to chodzi” moze pogiebia¢ si¢ w obliczu choroby, inwalidztwa, $mier-
ci. Dostrzegamy nasza nieustanna, az do $mierci, graniczno$¢ ducha i ciata (czymkol-
wiek by nie byly), graniczno§¢ migdzy nami a innymi, miedzy prawda moralnej po-
winnosci a obowiazkiem narzuconym z zewnatrz, mi¢dzy tym, co indywidualne
a tym, co spoteczne, migedzy ziemia a kosmosem. Tak wigc mamy do czynienia z gra-
niczno$ciami réznego rodzaju, ktore tworza swoisty krag graniczno$ci. Owa granicz-
no$¢ tworzy niejako ,,Srodowisko” zycia cztowieka, ktory z natury znajduje si¢ w jego
centrum. Oczywiscie on sam nie jest jakim$ zamknigtym §wiatem przezy¢, nieustannie
nast¢puje wymiana mi¢dzy nim a innymi centrami do$wiadczenia wlasnej graniczno-
$ci. Granicznosé widoczna jest w kazdej chwili autentycznego bycia.

Pytania egzystencjalne rodza si¢ wtasnie w sferze owej granicznosci. Nie sg to
pytania czystego rozumu ani tez pytania czystego ducha czy woli. Sa to pytania catego
cztowieka, wszystkich jego warstw, chociaz w szczegolnosci pltyna z przestrzeni du-
cha. Owa wewnetrzna przestrzen jest tez sfera doswiadczenia sensu, prawdy, dobra,
pigkna, a wigc transcendentaliow. Paradoksalno$¢ owej granicznosci polega na tym,
ze nigdy nie jest ona zamknigta, nieustannie pragnie otwiera¢ nowe horyzonty, nie
pozwala na zgnus$niato$¢, mimo ze taka tendencja wyzwalana jest przez aparat fizycz-
no-psychologiczny.
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5.6.2. Ro6zni ludzie, rézne pytania

Filozofia wielokrotnie popelniata btad uniformizacji. Spowodowato to, ze rozwi-
nela si¢ jako jednostronne skrzydto mentalnych badan, ktore nie uzgadniaja si¢ z soba.
Oczywistym efektem takiej filozofii jest jednostronno$¢ i relatywizm. Réznorodnosé
ludzi sprawia, ze inaczej podchodza do wielu kwestii. Graniczno$¢ cztowieka wynika
takze z jego réznych cech ptynacych z organizmu, wieku i ptci. W nieco inny sposob
do$wiadcza $wiata kobieta, a w inny mezczyzna'®’. Podejscie do kwestii egzystencjal-
nych moze by¢ tutaj czgsto zasadniczo odmienne, jednak istota kwestii pozostaje ta
sama. W przypadku kobiety pytania egzystencjalne moga ksztaltowac si¢ zupetnie in-
aczej, na przyktad z powodu powiazania z rodzeniem dzieci. Fakt ten moze mocno
rzutowa¢ na kwestie fundamentalne, poniewaz kobieta ma szans¢ znacznie intensyw-
niej niz megzczyzna do§wiadczy¢ cudownosci zycia, jedno$ci cztowieka z przyroda i ze
Stworca.

Inaczej jeszcze dziecko, ktore doswiadcza owych pytan po raz pierwszy. ,,Skaza-
ne” na swoich rodzicow, doswiadcza wilasnej granicznosci w specyficzny sposob.
O ile mi wiadomo, zadna filozofia nie zaje¢ta si¢ nigdy swiatem doswiadczen matego
dziecka. A przeciez tam wlasnie rozwija si¢ caly aparat poznawczy czlowieka, tam
»dzieje si¢” ontologia i inne sfery badawcze, tak gorliwie przeszukiwane przez filozo-
fow wszystkich wiekow. Dziecko tworzy prawdopodobnie tylko zalazki pewnych py-
tan, jednak zastanawia si¢ nad nimi z ogromna ciekawoscia, w calej uczciwosci po-
szukujac odpowiedzi. Nie jest ono bynajmniej obojetne na pytania egzystencjalne,
formuje je tylko na swoj dziecigcy sposob. By¢ moze jest nawet bardziej wrazliwe od
dorostego. Niejednokrotnie pozniej otrzymuje pozorowane lub niepelne odpowiedzi
w procesie edukacji i nimi powierzchownie zaspokaja $wiadomosc.

Jeszcze inna sytuacja wystgpuje w przypadku osoby starszej, niedoteznej, cigzko
chorej itp. Cztowiek taki doswiadcza wlasnej granicznosci na inny sposob, mozna
powiedzie¢ — bardziej namacalnie. Osoba starsza znajduje si¢ na pograniczu innego
swiata. Tam odnajduje juz odmienny sens, nie tylko ten codzienny, wynikajacy
z ukladania sobie zycia. Osobie takiej ukazuje si¢ horyzont sensu niewidoczny czgsto
w codziennej krzataninie i trudzie osob w kwiecie wieku i zdrowych. Ow horyzont dla
jednych sktada si¢ na nieskonczono$¢ Boga, dla innych na nieskonczonos$¢ nicosci,
ktoéra nie jest w stanie nawiaza¢ dialogu z czlowiekiem. Pytania osoby starszej, szcze-
golnie w jakis sposob zagrozonej doswiadczeniem przekraczajacym przecigtne ,,grani-
ce” egzystencjalne, moga ksztaltowac si¢ w réznych kierunkach (okreslone badania

145 Wydaje si¢ duza przesada filozofii feministycznej twierdzenie, Ze historia ludzkosci i ludzkiej my-
$li wygladataby zupehie inaczej, gdyby tworzyly ja kobiety oraz sytuowanie m¢zczyzn jako monopoli-
stow rynku kultury. Mozna by jednak zapytaé, dlaczego kobiety, siedzac w domu, podczas gdy mezczyz-
ni polowali, uprawiali ziemig, budowali, walczyli itd., nie tworzyly filozofii, poezji, sztuki itd.? Czyzby
nie miaty na to czasu?
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pozwolilyby okresli¢, jak pytaja i czy pytaja osoby w fazie terminalnej). Nie ulega
przeciez watpliwosci, ze sa tacy ludzie, ktorzy oczyscili swoj umyst z pytan, wiedzac,
ze 1 tak nie uzyskaja juz na nie odpowiedzi, tym bardziej ze maja prawo do zmeczenia.

Pytania zadawane wczesniej zachodza na drugi plan, podczas gdy na plan pierw-
szy wychodzi mozliwo$¢ doswiadczenia w chorobie i w umieraniu. Pytanie osoby
starszej staje si¢ bardziej uduchowione, nie tak ,tapczywe” jak cztowieka bedacego
w pelni sit. Moze tez dojs¢ do tego, ze cztowiek starszy catkowicie zmienia perspek-
tywe swojego zapytywania, moze ono mianowicie sta¢ si¢ bardziej subtelne, mnigj
natarczywe, a zaczaé spetnia¢ perspektywe radosnej ciekawosci na spotkanie z Bo-
giem. Stanie si¢ tak, jesli ujawni si¢ to jako pytanie o Sens, ktéry wytania si¢ na grani-
Cy zycia i Smierci.

Sytuacja ,,starca” nie jest sytuacja ,,gorsza” niz sytuacja czlowieka mtodego, jak to
si¢ niejednokrotnie ocenia. Cztowiek sgdziwego wieku nie zadaje juz pytan naiwnych
czy tez wynikajacych z jakiego$ upojenia. Stawia pytania, ktore odkrywaja przed nim
swiat zupetnie inny niz §wiat jakiejkolwiek codziennosci. Codziennos$¢ poznat wystar-
czajaco dobrze. Musi skonfrontowac si¢ wobec wartosci absolutnych, jakkolwiek be-
dzie je okreslal. Wylamuje si¢ z tego $wiata, ze swoich powiazan personalnych,
z trosk doczesnych i zastanawia si¢ nad ,,innym”. Ta sfera pytan i odpowiedzi, jakie
pojawiaja si¢ w horyzoncie zmiany jest jeszcze mato przebadana. Nawet wielkie umy-
sty, jak na przyktad 1. Kant, stawiaty to pytanie w postaci pewnego oczekiwania, gle-
boko skrytego przed cztowickiem zanurzonym w szuwarach codziennosci'*®. Pytanie
cztowieka starszego moze dotyczy¢ nie tylko tego, co ma si¢ zdarzy¢, ale moze by¢
pytaniem skierowanym ,,w dot” zycia, to znaczy tego, czy jego zycie, bedace zwykle
ciagiem osobistych decyzji, zostato przezyte jak by¢ powinno, czy zostato nalezycie
wykorzystane. Wtedy moze pojawiac si¢ stwierdzenie, Ze niestety, nie osiagngto sig
wielu rzeczy, ktore mozna byto osiagnac.

W przypadku osoby starszej musi ostatecznie nastapi¢ zaprzestanie utozsamiania
calej swej osobowosci z wlasnym cialem. Cztowiek odkrywa ze zdziwieniem, ze jest
kim$ zupetnie innym niz dotad mu si¢ zdawato. Przez wiele lat przezywatl wielkie za-
aferowanie wlasnym ciatem i problemami, jakie ono z soba niesie, teraz jednak moze
przestaé zaprzata¢ sobie nimi glowe, poniewaz staje w sytuacji oczywistej i ostatecz-
nej. Cialo i pytania wynikajace z tozsamosci cielesnej coraz mniej interesuja osobg
odchodzaca z tego swiata. Perspektywa postrzegania zycia zmienia si¢ zupetnie. Nie-
zaleznie od $wiatopogladu, a nawet od glebszych przekonan, dochodzi do odkrycia
jakiej$ innej rzeczywisto$ci, ktora, by¢ moze nienazywalna stowami, odkrywa jednak
przed cztowiekiem umierajacym nowe horyzonty. Czlowiek taki nie ma juz czasu na
nieokreslone plany, musi wreszcie odnalez¢ si¢ w aktualnej rzeczywisto$ci, musi sig
tu i teraz zaktywizowac, przyjmujac konkretna postawg wobec konkretnego wydarze-

146 Dla przypomnienia, pytanie Kanta brzmialo w tym kontekécie: Czego moge sie spodziewac?
L. Kant, Krytyka czystego rozumu, t. 2, thum. R. Ingarden, Warszawa 1957, s. 549.
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nia dokonujacego si¢ z nim i jego cialem. W tym momencie $mier¢ umozliwia czto-
wiekowi bezwzglednie szczera konfrontacj¢ z samym soba. Mozna podejrzewaé, ze
w niektérych przypadkach dopiero wtedy cztowiek po raz pierwszy staje prawdziwie
wobec samego siebie i spotyka si¢ z jednoznacznym faktem rozerwania relacji z in-
nymi, z wszystkimi zobowigzaniami czy wyobrazeniami na swoj temat. Najbardziej
bolesna zdaje si¢ by¢ konfrontacja z Niewiadoma, jakq jest odejscie z tego §wiata.
W obliczu $mierci pozostaje nam tylko milczenie i wiara. Rozum nie ma tu juz nic do
powiedzenia, a zadne medrkowanie nie pomoze. Przekonania umierajacego sa jego
wiara, nawet jesli postrzega siebie jako niewierzacego. Przekonania wierzacego pod-
legaja sprawdzianowi wiary w kontek$cie sytuacji przesladowania (tych dzisiaj nie
brakuje i to nie tylko w formie ,.krwawej”), w chwili ostatecznej. Cztowiek zawsze
znajduje si¢ w sytuacji ostatecznej, stwarza sobie tylko pewna zastong dymna. Zastona
taka jest konieczna w sytuacji, kiedy przyjmuje si¢ zredukowany §wiatopoglad. Jesli
cztowieka redukuje si¢ do jego ciata oraz spotecznosci i kontekstu historycznego, nic
dziwnego, ze albo rozdziera si¢ szaty w obliczu sytuacji ostatecznej, albo tez walczy
si¢ z nia, szukajac naiwnie fizycznej lub spotecznej nieSmiertelnosci (czego namiastka
jest np. poszukiwanie popularnosci lub sposobu na jakakolwiek formeg zapisania
w historii) lub tez minimalizuje si¢ znaczenie okreslonej ostatecznos$ci, twierdzac, ze
nie ma nad czym sig roztkliwia¢. Smier¢ wyolbrzymia si¢ lub minimalizuje w sytuacji
redukcjonizmu. Konsekwencja jest wyolbrzymianie lub minimalizowanie zycia fi-
zycznego. Wszelkim redukcjonistom nie zalezy na prawdzie, ale na ,,Jobbowaniu” na
rzecz wlasnego swiatopogladu.

Oczywiscie encyklika tez w jakim$§ stopniu to czyni, jednak z zastrzezeniem
otwarto$ci na odmienne sposoby postrzegania §wiata. Inne wizje §wiata albo atakujq
odmienne ujgcia, albo starannie je przemilczaja, uzasadniajac, ze sa ,nienaukowe”.
Nie wydaje sig, aby mozliwa byta czysto ,,naukowa” wizja rzeczywistosci, a sama na-
uka nigdy nie ztozy uktadanki swoich badan w jednolite podejscie. Zawsze co$ bedzie
si¢ jej wymykaé. Propozycja Jana Pawta Il charakteryzuje si¢ nie tylko otwartos$cia,
zacheca takze do wnikliwej analizy kazdego pogladu, nawet sprzecznego z naszym.
W tym kontekscie, wspomnianym na poczatku, encyklika jest dokumentem przyszto-
sciowym, gloszacym nierelatywistyczny pluralizm. Tylko taka forma pluralizmu ma
szanse powodzenia.

Mimo réznorodnosci sposobow podejscia do pytan egzystencjalnych, opierajac
si¢ na tezie o pewnej glebokiej wspolnocie duchowej ludzi r6znych kultur, mozna
powiedzie¢, ze wystepuja one we wszystkich typach spoteczno$ci ludzkich, co pod-
kresla Jan Pawet II na samym poczatku. Pytania egzystencjalne nurtuja ludzi
wszystkich epok i wszystkich kultur. Staty si¢ one zrodtem wielkich osiagnigé
w dziedzinie religii, filozofii i nauki. Nurtujac umysty i serca najbardziej wrazli-
wych przedstawicieli kultur calego $wiata, przyczynity si¢ do powstania pomnikow
ludzkiego ducha. Na jednym niejako oddechu Papiez wymienia pisma Izracla, We-
dy, Konfucjusza czy Lao Tse. Jak wida¢, Jan Pawetl Il uznaje istnienie wielu drog
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poszukiwania prawdy, ktora jest jedna, ale — jako absolutna — naswietlana moze by¢
przez ludzki umyst z wielu stron, przypominajac wysokie szczyty, ktore mozna roz-
norodnie zdobywa¢. Oczywiscie dla umyshu wychowanego w kulturze zachodniej
odpowiedzi proponowane przez Tao Te King czy Upaniszady beda trudne do zrozu-
mienia i przyjecia. Czgsto przeciez nawet odpowiedzi niesione przez Ewangelie wy-
daja si¢ pragmatycznym ludziom Zachodu nie do przyjecia! Te wielkie teksty kultur
catego $wiata §wiadcza o fakcie, ze dazenie do prawdy absolutnej jest tendencja
uniwersalna, wszechobecna, nieustannie nurtujaca cztlowieka.

5.6.3. Pytanie a sytuacja problemowa

Pytania egzystencjalne towarzysza cztowiekowi zawsze. Wymuszaja je tylko nie-
jako sytuacje problemowe, ktore trzeba odr6zni¢ od sytuacji granicznych, opisanych
przez K. Jaspersa. Sytuacje problemowe pojawiaja si¢ nie tylko z racji spraw zasadni-
czych, ktére mial na mysli Jaspers: $mierci, milosci, cierpienia i in. Sytuacje proble-
mowe powstaja niekiedy dziesiatki razy w ciagu jednego dnia, kiedy czegos nam bra-
kuje, kiedy podejmujemy decyzje, kiedy chcemy uciec od problemdéw przez rozrywke,
zwyczajne lenistwo lub rytual. Niejako instynktownie usitujemy sytuacje¢ problemowa
rozwiazac, znajdujac sposoby i mozliwosci pokonania tych trudnos$ci. Sytuacje pro-
blemowe ograniczaja si¢ jednak do pewnych kwestii z zakresu trosk doczesnych, jak
najbardziej waznych, jednak zbyt czgsto wyolbrzymianych.

Mozna powiedziec¢, ze cata wspolczesnos¢ opiera sig na sytuacjach problemowych.
Ogromna przestrzen wspolczesnego postnowoczesnego zycia to rozlegla kraina nie-
konczacych si¢ sytuacji problemowych. Blad tego $wiata, albo raczej mentalnosci
wspotczesnych, polega nie tylko na bledzie antropologicznym, ale na blgdzie metafi-
zycznym, na zapomnieniu metafizyki czy wrecz jej odrzuceniu.

Redukcjonizm i jednostronno$¢ dzialan doprowadzity do powstania coraz wigkszej
i rosnacej liczby sytuacji problemowych, ktore trzeba w jakis sposob rozwiazac. Prze-
chodzi si¢ od jednej sytuacji problemowej do nastgpnej i tak non stop. W gestwinie
sytuacji problemowych nie ma miejsca na glgbsza refleksje, na zastanowienie sig, czy
wszystkie te sytuacje nie sa btedne, czy stwarzanie ich nie zostalo wyprowadzone
z blednych przestanek. Dopiero kiedy jaka$ sytuacja nie stanie na granicy tego, co
ostateczne, niewielkie sa szanse na to, aby przesta¢ krgci¢ si¢ w blednym kole pro-
blemow. Kiedy sytuacja graniczna przychodzi gwattownie, czgsto szok jest zbyt wiel-
ki 1 nastgpuje gieboki kryzys aksjologiczny. Egzystencja czlowieka nie dokonuje sig
w przestrzeni horyzontalnej, posroéd niekonczacych si¢ spraw i problemow. Ostatecz-
ny ksztalt egzystencji dokonuje si¢ w przestrzeni wertykalnej, ktora ,prze§wituje”
przez sie¢ zycia codziennego. Tak jak nie powinno si¢ ucieka¢ od codziennosci i jej
problemdw, tak tez o wiele bardziej nie powinno si¢ ucieka¢ od przestrzeni wertykal-
nej, od tego, co ostateczne. Wlasciwie mozna powiedzie¢, ze zycie codzienne wspiera
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si¢ na tym, co niecodzienne, na modelach, archetypach, wydarzeniach i decyzjach
fundamentalnych, przybierajac rozmiary absurdu, je$li nie jest zakotwiczone
w okreslonych wyborach podstawowych, nie sigga w korzenie przesztosci i nie kieruje
si¢ nadzieja przyszlosci. Rozwigzywanie probleméw egzystencji w plaszczyznie po-
trzeb podstawowych nie wydaje si¢ do konca adekwatne, nawet w perspektywie osia-
gania tak zwanego szczg$cia. Owa ,,wertykalno$¢” mozna rozumie¢ réznorodnie, tak-
ze w perspektywie Transcendencji pojmowanej osobowo.

5.6.4. Pytania egzystencjalne jako pytania metafizyczne

Roman Ingarden w swojej znanej pracy O dziele literackim postuzyt sig¢ bardzo
interesujacym sformutowaniem. Chodzi o pojecie ,jakosci metafizyczne”'*”. Mowa tu
o pewnych szczegdlnych w zyciu kazdego czlowieka sytuacjach, kiedy pojawia si¢
wzniostos¢, podtosé, ofiara — to, co wstrzasajace i tajemnicze, gdzie nasz rozum po
prostu abdykuje. Owe jakosci metafizyczne manifestuja si¢ ze szczegodlna sila w sztu-
ce, ktora jest postrzegana jako ,,zrealizowana filozofia”. Zastanawiajace jest tylko,
dlaczego Ingarden nie wspomnial, Ze to wlasnie w religii najglebiej i najsilniej mani-
festuja si¢ ,,jakosci metafizyczne”.

Wydaje sig, ze pytania egzystencjalne mozna potraktowac jako przetozone na
,»codzienno$¢” pytania metafizyczne. One sa ,,jako$ciami metafizycznymi” sensu
stricto, je$li mamy nazywac si¢ ludzmi. Inaczej mowiac, Ingardenowskie jakos$ci
metafizyczne werbalizuja si¢ w formie podstawowych pytan. Wigcej, mozna sadzic,
ze zrodlem nawet najbardziej wyrafinowanych kwestii w metafizyce sg pytania eg-
zystencjalne. Filozofowi, a kazdy filozof jest przede wszystkim cztowiekiem, chodzi
przynajmniej o wlasciwe, zasadne postawienie pytania, niekoniecznie zaraz poszu-
kiwanie odpowiedzi na nie, ale na przyklad uzasadnienie, czy pytanie takie rzeczy-
wiscie ma sens, czy tez wynika z ograniczono$ci naszego poznawania'*®. W tle
wszelkich innych pytan i odpowiedzi na nie leza pytania egzystencjalne, nawet jesli
pytanie stawiane jest na wysokim stopniu abstrakcji i nie dotyczy bezposrednio oso-
by pytajacego.

Kiedy poznajemy przyrode lub czlowiecka w jego misternej budowie fizycznej,
psychicznej i umystowej, to moze nas ogarna¢ zadziwienie, skad to wszystko si¢
wziglo, jakie procesy sprawity, ze do tego doszto i jaka byta przyczyna owych proce-

TR, Ingarden, O dziele literackim. Badania z pogranicza ontologii, teorii jezyka i filozofii literatury,
thum. M. Turowicz, Warszawa 1988, s. 368 nn.

148 Skrytykowana zostata przez Papieza filozofia pozytywizmu i neopozytywizmu. Niewatpliwie fi-
lozofia Kota Wiedenskiego, a wigc gtéwnie Traktat logiczno-filozoficzny Wittgensteina, nie dopuszczala
zasadnosci tego rodzaju pytan. W tym momencie filozofia sama sobie podcigta skrzydta. Prawdopodob-
nie byla to jedna z przyczyn zamilknigcia Wittgensteina. Dziwi¢ jednak moze fakt, ze mysliciel ten nie
znalazt drogi do wiary. Por. J. Bremer SI, Wittgenstein a religia. Wprowadzenie, Krakow 2000.
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sow. Jak mozna nie stawia¢ takich pytan, albo tez odpowiada¢ na nie w zupetnie kar-
lowatej perspektywie?

Trudno sobie wyobrazi¢ sytuacje, w ktorej filozof nie jest zaangazowany
w swoje wilasne poszukiwania. Nawet kiedy analizuje on zupehie ,,na chtodno”,
z wielka doza obiektywizmu, wybrany przez siebie przedmiot badan (czy to bedzie
jezyk, cztowiek, czy natura poznania naukowego), u podtoza analiz lezy jedno lub
wigcej pytan, ktére w mniejszym lub wigkszym stopniu dotycza ludzkiej egzystencji
jako takiej. Inaczej mowiac, cztowiek niewatpliwie pragnie wiedzie¢ — jak mowit
Arystoteles, a za nim Jan Pawet I w encyklice Fides et ratio; jednak trzeba zazna-
czy¢, ze nie chodzi o jakakolwiek wiedzeg, o wiedze ,,zimna”, ale o wiedze, ktora
przyniesie zrozumienie inada zyciu glebszy sens. ,,Wiedzie¢” oznaczaloby takze
rozumie¢ i odczuwaé swoja wiedze jako blogostawienstwo'*’. Juz samo pragnienie
usprawnienia ludzkiego zycia, poprawienia jego warunkow, jest wyrazem poszuki-
wania wiedzy, ktéra pozwoli to zycie ulatwi¢. Nie ulega watpliwos$ci, ze nad tym
zastanawial si¢ Martin Heidegger, kiedy pytat o bycie. Pytanie Heideggera zostato
jednak w znaczacy sposob ograniczone przez zamkni¢cie go w ramach horyzontal-
nie pojmowanej ontologii.

5.6.5. Nihilizm

Zgodnie z zapowiedzia powracam do zagadnienia nihilizmu. Wydaje sig, ze
w kontekscie pytan egzystencjalnych nie jest pozbawione uzasadnienia krotkie omo-
wienie zjawiska uwypuklonego w encyklice, zwanego nihilizmem. Nihilizm pozornie
pozbywa si¢ wszelkich klopotliwych pytan, a wigc twierdzi implicite, ze pytania eg-
zystencjalne sa puste i bezzasadne.

W wyniku erozji cywilizacyjnej i kulturowej, mimo ilosciowego rozwoju nauko-
wo-technicznego, doszto do kryzysu pojecia prawdy, do zapomnienia bycia, odrzuce-
nia mozliwosci poznania obiektywnego i ostatecznie — do zaprzeczenia samego czto-
wieczenstwa cztowieka'”’. Nihilizm — jeszcze w rozumieniu Nietzschego — to brak
celu, brak jakiejkolwiek odpowiedzi na fundamentalne pytanie — dlaczego.

¥ Nie wydaje sie, aby Arystoteles mial wylacznie racje. Nawet pobiezna obserwacja pozwala
stwierdzi¢, ze nie wszyscy ludzie pragna wiedzie¢, wielu woli pozosta¢ w btogiej nieSwiadomosci, co
do duzej ilosci probleméw i kwestii (zaczynajac od szkodliwos$ci palenia, a konczac na dowodzeniu
istnienia Boga). Ludzie oczywiscie chca wiedzieé, ale tylko to, co jest im w jaki$ sposob przydatne
i wygodne.

15 Zagadnienie nihilizmu w konteksécie encykliki omawia Vittorio Possenti, Filozofia po nihilizmie,
tham. J. Merecki, Lublin 2003, s. 79. Wystarczy poda¢ przyklady dwoch publikacji, ktére ujmuja zagad-
nienie z r6znych punktéw widzenia: A. Finkielkraut, Zagubione czlowieczenstwo, dz. cyt.; F. Fukuyama,
Koniec czltowieka. Konsekwencje rewolucji biotechnologicznej, tam. B. Pietrzyk, Krakow 2004.
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Kazdy filozof nosi w swoim zyciu jakie$ pytania i, jesli tworzy system, poszukuje
odpowiedzi na te pytania w sposob zupely. Jednym z najlepszych przyktadoéw takie-
go poszukiwania jest dzieto Kanta, o ktérego pytaniach wspomnieli$my na poczatku.
Kant wykorzystywal cata swoja wiedze i caly swoj intelekt, aby prawidlowo sformu-
lowa¢ wlasne pytania. Mimo ogromnego wysitku w koncowej fazie swego zycia, nie
wydaje sig, aby Kantowi udato si¢ za pomoca samego rozumu udzieli¢ (przynajmniej
sobie) wiarygodnych odpowiedzi. By¢ moze dowodzi to tego, iz pytan egzystencjal-
nych nie rozwigzemy nigdy za pomoca samego rozumu. W historii ludzkiej mysli od-
najdujemy i takich myslicieli, dla ktorych pytania egzystencjalne byly kwestia zycia
1 $mierci, jak §w. Augustyn, Pascal, Kierkegaard.

Z rowng intensywnoscia potraktowal swoje filozofowanie Fryderyk Nietzsche, ktory
poswigcit zycie i zdrowie, poszukujac nowych wartosci po ,,przewartosciowaniu” starych
i wedlug niego nieaktualnych. Na pewno Nietzsche wiele zawdzigcza Feuerbachowi
i ewolucjonistom, jednak dzieto jego dowodzi, ze nihilizm jest $lepa uliczka, o tyle
niebezpieczna, iz moze prowadzi¢ do réznych form odczlowieczenia. Papiez pisze
o tym w p. 46. Chodzi o r6zne odmiany wspoétczesnego nihilizmu, zaczynajac od tego,
ktory rozwija sig na racjonalistycznym podtozu absolutyzowanego relatywizmu, gdzie
,»ha pierwszy plan wysuwa si¢ to, co przemijajace” (46). We wspolczesnym $wiecie na
plan pierwszy juz nie tylko wysuwa si¢ to, co przemijajace, ale w ogoéle neguje sig
sama mozliwo$¢ tego, co nieprzemijajace. Mozna by zapytac, dlaczego? Czy dlatego,
ze przemijajace wynika z kultu nowosci i wyzwala maszyn¢ handlowo-produkcyjna,
w ktorej nieustannie zmieniaja si¢ mody, trendy i tendencje? Czy filozofia ,,przemija-
jacego” zwiazana jest z gospodarka? Wydaje si¢ wrecz banalne stwierdzenie, ze po-
szukiwanie sensu zycia polega na odkrywaniu tego, co nieprzemijajace. Oczywiscie,
jesli tak stawiamy sprawg, to od razu daje si¢ zauwazy¢, iz to, co przemijajace, doty-
czy $wiata zjawisk materialno-czasoprzestrzennych, podczas gdy to, co nieprzemijaja-
ce, dotyczy sfery symboli, znaczen, archetypdéw, wreszcie samego ducha. Przyjecie
mozliwosci istnienia §wiata ducha od razu neguje rozstrzygnigcia jawnie materiali-
styczne. Materializm idzie w parze z nihilizmem, poniewaz w swej odmianie prak-
tycznej pozwala chwilowo zapemi¢ pustkg powstala po utracie jakichkolwiek gleb-
szych tresci i sensow.

Przyjmuje si¢ np. aktywistyczna koncepcje cztowieka (dotyczy to w ostatniej epo-
ce nawet uczonych, ktorzy posadzani sa o lenistwo, jesli nie ,,produkuja” nieustannie
nowych osiagni¢¢, nowych artykuldw — tutaj tez przytozono miare¢ ilo§ciowa do oceny
dorobku uczonego), gdzie kontemplacja (pozbawiona jeszcze — o zgrozo! — wyrazne-
go efektu) odepchnigta jest niemal zupeknie, pozostajac co najwyzej w formie ,,0dpo-
czynku” sprowadzanego do jakiej$ odmiany rozrywki.

W pozniejszych partiach encykliki Jan Pawet II powraca do kwestii nihilizmu ja-
ko swoistego znaku czasu w §wiecie ponowoczesnym. Wizja nihilistyczna, ktora jest
»odrzuceniem wszelkich fundamentéw i negacja wszelkiej obiektywnej prawdy stala
si¢ wspolnym horyzontem wielu filozofii, ktore stracity wrazliwo$¢ na zagadnienia
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bytu” (90). Nihilizm jest o tyle istotny, ze w ostatnich czasach przybrat rozmiary
globalne.

Zjawisko nihilizmu wnikliwie opisuje francuski filozof i dziennikarz A. Glucks-
mann w ksiazce Dostojewski na Manhattanie"'. Czym jest nihilizm? Autor przyta-
cza powszechnie funkcjonujaca definicj¢: nihilizm to niewiedza Dobra. Wedlug sa-
mego Glucksmanna nihilizm to zaprzeczenie istnienia zta, kult jego niewiedzy'>.
Papiez podchodzi do tej kwestii w perspektywie, ktora mozna okresli¢ jako wolno-
sciowo-prawdziwosciowa. Prawda i wolno$¢ zwiazane sa z soba nicodwotalnie.
Utrata kontaktu z realng rzeczywisto$cia musi prowadzi¢ w konsekwencji do zane-
gowania fundamentu ludzkiej godnosci. ,,Nihilizm jest (...) zaprzeczeniem czlowie-
czenstwa czlowieka i samej jego tozsamosci” (90). Cztowieczenstwo buduje si¢ na
wolnosci, godnosci 1 odpowiedzialno$ci. Skoro nihilizm jest tak powszechnie zado-
mowiony, mozna by przypuszczaé, ze nadchodzi epoka odczlowieczenia. To wtasnie
— zdaniem Glucksmanna — dokonuje si¢ na naszych oczach. Z tym ze kwesti¢ nihili-
zmu analizuje Glucksmann nie tyle w perspektywie prawdy, ile w perspektywie zla.
Zanegowanie faktycznosci istnienia zta (co wpisuje si¢ w twierdzenia papieskie
o0 odejsciu od realnej rzeczywistosci) prowadzi do zanegowania realno$ci zta. Nihi-
lizm ukrywa istnienie zla i grozy zniszczenia, sponiewierania cztowieka we wszyst-
kich jego wymiarach.

Czy mozna powiedzieé¢, ze czlowieck wspotczesny zyje tak, ,,jak gdyby Boga nie
byto”? Nie jest to do konca pewne, chyba ze wezmiemy pod uwage ideologi¢ pracy
1 wypoczynku, ktéra zniewolita wspoétczesnego cztowieka. Glucksmann nie moralizu-
je, z cala stanowczos$cia natomiast sonduje zycie oparte o zasad¢ jak gdyby zla nie
byto, pokazujac niebezpieczenstwa, jakie wiaza si¢ z takim modelem'™.

Nihilizm jest realng grozba, ktora zawista nad XXI wiekiem. Wydaje sig, ze nie
tylko rewolucja pozera wlasne dzieci, ale rowniez nihilizm jako konsekwencja libera-
lizmu'*. Liberalizm jako taki wprowadza atmosfere ztudnej wolnosci, ktora, wsparta
czesto postawa ,,humanistyczna”, prowadzi do sytuacji, kiedy cztowiek zaczyna uwa-
zaé, ze nie jest mu potrzebny jakikolwiek swiatopoglad, ze wystarczy by¢ i rozkoszo-
wac si¢ istnieniem, a wszelkie Swiatopoglady to wymysty ideologdéw. Oczywiscie jest
to iluzja — co u Glucksmanna wida¢ wyraznie — zycie w prozni aksjologicznej predzej
czy pozniej staje si¢ nie do zniesienia i trzeba poszukac¢ czegos, co ja zapetni. Potsrod-
ki szybko si¢ wyczerpuja. Trzeba sigga¢ po inne lekarstwa. Jednym z nich jest hedo-
nizm. Jest nim réwniez nihilizm, ktory jest w stanie uzasadni¢ kazda zbrodnig. Jak

51 A. Glucksmann, Dostojewski na Manhattanie. Ksiqzka o #rédiach globalnego nihilizmu, thum.
M. Schab, Warszawa 2003. Ksiazka Glucksmanna napisana jest zaraz po wstrzasie, jaki przezyla ludz-
ko$¢ po zamachach (inni twierdza ze po zorganizowanej, wewngtrznej akcji militarnej) z 11 wrzes$nia
2001.

152 Tamze, s. 84.

153 Tamze, s. 226.

54 W Irek, Spotecznosé..., dz. cyt., s. 272.
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pisze Possenti: ,,Etyka nie moze dlugo sig osta¢, jesli naruszona zostaje przestrzen
prawdy i sensu™'™.

Jeszcze glebiej 1 wnikliwiej analizuje problem nihilizmu Jean Baudrillard"*®. Wy-
mienia on znacznie wigcej potsrodkow, ktérymi az do przesytu karmi si¢ nowocze-
sno$¢. Nalezy jak najbardziej podejs¢ jeszcze do problemu nihilizmu z innej strony,
mianowicie od kategorii ,,smierci Boga”. Konsekwencja ,,$§mierci Boga”, ktora stata
si¢ udzialem XX wieku, jest niewatpliwie nietzscheanski nihilizm. Nietzsche oczywi-
scie kompletnie nie rozumiat chrzescijanstwa, opierajac swoje pojmowanie nie na
uczciwej i odwaznej lekturze Biblii, ale na krazacych stereotypach, ikonografii i za-
chowaniach co niektorych wierzacych. Coz z tego, ze ,,Bog umart” w swiadomosci
wielu ludzi? Przeciez Biblia o tym moéwi bardzo wyraznie. Mito$¢ wielu ludzi ozigb-
nie (Mt 24.12), stana si¢ niewrazliwi, zimni i bezlitosni w swoich stalowych maszy-
nach, gnajac bez sensu przed siebie. Ludzie odejda od wiary, ktorej tak naprawde nig-
dy nie doswiadczyli. Wiara to dla nich obyczaj, tradycja, ambicja, pokazanie sig, czy
element robienia kariery. Niemal nigdy nie jest w takim wypadku wiara sensu stricto,
osobowym spotkaniem pelnym §wiezosci i sity, mocy, niekiedy leku, ale tez ufnosci.

Chrzescijanstwo pozwala uksztaltowaé wielkos¢ wilasciwa czlowiekowi. Tu
Nietzsche mylit si¢ catkowicie. Miernota nie ma nic wspdlnego z chrzescijanstwem.
Nie wiadomo, na czym Nietzsche opieral swoja oceng chrzescijanstwa, na pewno jed-
nak zupelnie nie miat racji, catkowicie posadzajac je o stabos¢. Jednym z podstawo-
wych przejawow chrzescijanstwa byta obecno$¢ mocy, ktora pozwalata jego wyznaw-
com umiera¢ bez strachu, mie¢ niezwykte dary i nawraca¢ innych. Nauka Chrystusa
byta nauka ,,z moca”, a nie ze staboscia.

W kwestii nihilizmu Nietzsche przeciwstawia sobie jakby dwa $wiaty; jeden to
$wiat wymyslony, wyimaginowany, jaki proponuje chrzescijanstwo (dziwna obsesja
chrzedcijanstwa!) a z drugiej strony §wiat rzeczywisty, w ktérym faktycznie istnieje-
my. Albo wigc zaprzeczamy zyciu, albo wartoSciom. Dziwne rozgraniczenie! Trzeba
mie¢ naprawde bardzo mocno pomieszang i podzielona §wiadomo$¢, aby rozgraniczaé
zycie 1 warto$ci! Biologizm Nietzschego jest glteboko naiwny! Cztowiek, nawet jesli
zupelie ulegnie ,,zezwierzgceniu”, musi wyznawa¢ okreslone wartosci. Subiekty-
wizm Nietzschego jest ideologicznym ,,chciejstwem” zmierzajacym do wykazania, ze
wszyscy si¢ mylili, a on, wielki zwiastun przemian, nie. Fikcja jest niemal cata filozo-
fia Nietzschego, ktéry niby wskazywal na pozytywna warto$¢ zycia, a rownoczesnie
nienawidzit jakiejkolwiek jego radosci. Niedorzecznos$cia jest twierdzenie Nietzsche-
g0, jakoby istnienie Boga uniemozliwiato w jaki$ sposob tworczos¢ samemu czlowie-
kowi. Faust Goethego juz tego doswiadczat i skonczylo sig¢ to dla niego zgliszczami
moralnymi i wierutng porazka ideologa, ktéory uwaza w swej megalomanii, ze co$

155 V. Possenti, Filozofia..., dz. cyt., s. 82.
136 J. Baudrillard, Pakt jasnosci. O inteligencji Zla, thum. S. Krolak, Warszawa 2005. Wicle tez
Baudrillarda jest kontrowersyjnych, a fragmenty teologiczne zdradzaja brak orientacji autora.
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wielkiego czyni dla ludzkosci, co tak naprawdg ma przestoni¢ jego zbrodnicza wing.
Nie mozna zrozumie¢ stopnia zacietrzewienia nieszczgsnego Fryderyka, ktory nie tyl-
ko nie zna i nie rozumie chrzescijanstwa, ale nie pojmuje rowniez, co znaczy tak na-
prawdg ,,$mier¢ Boga”; nie moze zapetni¢ pustki po Nim. W miejsce Boga Nietzsche
usituje wstawi¢ nadcztowieka, co jest oczywista glupota. Wyglada na to, ze Nietzsche
w ogole nie zna historii! Iluz to $miertelnikow probowato by¢ nadludzmi! Bardzo sta-
ba jest przenikliwos$¢ Nietzschego, ktory albo nigdy Biblii nie czytat, albo po prostu
mysli tendencyjnie, co jest niegodne filozofa.

Wedhig Grzmota-Bilskiego nihilizm jest ,,likwidacja wszelkich obiektywnych,
tzn. niezaleznych od ludzkiego podmiotu, wartosci”"”’. Czy rzeczywiscie? W miej-
sce obiektywnych warto$ci podmiot wstawia wartosci subiektywne, bedac rowno-
czesnie zainteresowanym, aby inni je roOwniez przyjeli, co zamienia zycie spoteczne
w walke wszystkich przeciw wszystkim. Pewne wartos$ci staja si¢ intersubiektywne,
co zreszta jest miara ich obiektywnosci. Wspodtpraca moze by¢ tylko markowana
w celu uzyskania jak najwickszych korzysci z okreslonych interesow. Wyzwala to
coraz dalej idaca brutalizacje zycia spolecznego, az po wojn¢ i niszczenie innych,
a nawet siebie samego. Sama brutalizacja nie jest jeszcze taka grozna, jesli, docho-
dzac do swego kresu, podmiot u§wiadamia sobie absurdalno$¢ wiasnej destruktyw-
nos$ci. Nihilizm, co wykazal przekonywajaco Glucksmann, prowadzi niejednokrotnie
do histerycznych (takze) form dziatania, pozadania ,,woli mocy”, chciwosci czy za-
dzy wladzy. Chodzi o to, ze pewien stan rozwoju cztowieczenstwa (egocentryczny
indywidualizm) uznano za odniesienie absolutne i sam cztowiek stal si¢ tutaj Bo-
giem. Archetyp ,,bedziecie jako bogowie” z Ksiggi Rodzaju sprawdzit si¢ juz bardzo
gruntownie jako prawdziwy. Ubostwienie cztowieka (podobnie jak jego ,,uzwierzg-
cenie) konczy sig¢ zawsze tak samo — wygnaniem z raju. Czlowiek staje sig¢ bogiem —
probuje. Pierwsza faktyczna negacja takiego przekonania, poprzez zderzenie z rze-
czywisto$cia, powinna uswiadomié, ze daleko nam jeszcze do boskosci. Bedac jak
bogowie, zachowujemy si¢ troche jak rozpedzony motocyklista, ktory nie moze wy-
hamowac¢. Procesy rozpgtane przez ,,boskich” ludzi predzej czy pdzniej prowadza
nas od antropocentrycznego nihilizmu do katastrofizmu. Powigzany z tym jest ten
aspekt pragnienia ,,bycia jak bogowie”, ktory zmienia samego cztowieka dzigki naj-
nowszym mozliwosciom biotechnologii'*®. Possenti uwaza, ze ideologia scjentyzmu
technologicznego jest nihilistyczna sama w sobie'’. Nihilizm taki jest rowniez bar-
dzo skuteczny gospodarczo. W wyniku powstania pustki aksjologicznej, w miejsce
warto$ci dobra obiektywnego wprowadza si¢ wartosci instrumentalne, jak na przy-
ktad pieniadz czy wladzg¢. W obliczu niemozliwosci zdefiniowania obiektywnego

157 G. Grzmot-Bilski, W poszukiwaniu syntezy..., dz. cyt., s. 162.

18 por. np. J. Habermas, Przyszlos¢ natury ludzkiej. Czy zmierzamy do eugeniki liberalnej?, thum.
M. Lukasiewicz, Warszawa 2003.

139V Possenti, Filozofia po nihilizmie, dz. cyt., s. 83.
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dobra, jak si¢ twierdzi, dobrem staje si¢ interes jakiej$ grupy, ktorej celem jest uzy-
skanie jak najwigkszej wladzy, pieniedzy i wptywow. Dobre jest to, co jest zgodne
z interesem danej grupy majacej wspolne interesy.

Slavoj Zizek zauwaza, za Etienne Bilbaar, dwa rodzaje przemocy we wspotcze-
snym kapitalizmie: przemoc obiektywna, strukturalna, polegajaca na tym, ze jednostki
wykluczone i zbedne wytwarzane sa w sposob niemal automatyczny (od bezdomnych,
bezrobotnych, ale rowniez po bogatych i uprzywilejowanych) i przemoc subiektywna
jako ceche nowych fundamentalizméw etnicznych, religijnych itp.'® Ta obiektywna
przemoc jest podstawowa w $wiecie globalizujacym si¢, gdzie struktury (zupelnie
niewidzialne dla pojedynczych jednostek, a nawet i grup spotecznych) zaczynaja do-
minowac nad czlowiekiem. Podobnie wigc jak Bill Gates czy Soros, jedna reka zabie-
raja, a druga — dla zamaskowania swych intencji — daja w ramach dziatan charytatyw-
nych. Puchnace systemy $wiatowej gospodarki i polityki celowo marginalizuja ludzi
przez spychanie w biedne regiony taniej pracy czy zanieczyszczenia srodowiska pty-
nacego z produkcji. Swiat rozwarstwia si¢ na waska elite bogatych i wplywowych
oraz rzesz¢ ne¢dzarzy bez podstawowych srodkéw do zycia. Co to ma wspolnego
z demokracja, ktora si¢ rownoczesnie glosi? Oto jak daleko siggaja konsekwencje za-
falszowanej, nieuczciwej filozofii, podstawowych zatozen, pryncypiow i wyznawa-
nych wartosci.

Istnieje jednak mozliwo$¢ przezwycigzenia nihilizmu, jesli ten dojdzie do swego
kresu. Kresem nihilizmu jest kreowanie coraz wigkszych fatszywek. Nie zawsze jed-
nak wiadomo, czy dany moment to kres, czy tez nie. Niepewnos$¢ ta powoduje, ze ro-
dzi si¢ coraz wigkszy chaos. Interesujace jest to, ze tym, co doprowadzilo do owego
nihilizmu jest utrata mocy sensotworczych. Wszelkiego rodzaju sensy, a wigc przede
wszystkim filozofie, zatracity te moce i te znaczenia, ktére mogltyby nadawaé poczu-
cie satysfakcji. Bezrozumne oddawanie si¢ namigtnosciom, goraczka pracy i kon-
sumpcji, bezmyslnie wykonywane praktyki religijne itd., wszystko to, to nie jest droga
do odrestaurowania znaczen najglebszych. Sama nawet rozumno$¢ czy racjonalnosc,
uznana przez Jana Pawtla II za blad jednostronnosci, moze okazaé si¢ kompletnie irra-
cjonalna przez fakt, ze jej zatozenia i jej cele zmierzaja w kierunku irracjonalnym
i Slepym. Racjonalno$¢ staje w stuzbie tego, co irracjonalne: chciwosci, nienawisci,
zadzy, pokusy latwego zycia kosztem innych, w istocie swej stabych, a nie silnych.
Niezwykle trafnie spostrzega Possenti, ze kwestia przemocy nie ma nic wspdlnego
z koncepcja trwalej, jednej i absolutne;j prawdy161

Teraz jeszcze bardziej zrozumialy jest apel Papieza o odwagg filozoficzna i o poszu-
kiwanie nowej syntezy na miarg¢ nowej kultury i cywilizacji, nieuchronnie globalne;.

160§ Zizek, Dzis prawdziwych lajdakéw juz nie ma, thim. L. Sommer, [w:] ,,Gazeta Wyborcza”,
nr 96.5103, 22-23 kwietnia 2006, s. 18—19.
161y Possenti, Filozofia po nihilizmie, dz. cyt., s. 84, przyp. 49.
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5.6.6. Proba klasyfikacji pytan egzystencjalnych

Pytania egzystencjalne nie sg pytaniami teoretycznymi. Nie sa to tez pytania, ktore
przecigtny czlowiek stawia codziennie w sposob §wiadomy. A jednak pytania takie
(araczej okreslone odpowiedzi osadzone w kontekscie okreslonej kultury) ptyna nur-
tem glebszego niz tylko racjonalne doswiadczania poczucia sensu zycia. Jan Pawet 11
w zestawieniu swoich pytan kierowal si¢ niewatpliwie tradycja filozofii europejskiej,
wskazujac rownoczesnie ich uniwersalny charakter, ich pojawianie si¢ we wszystkich
praktycznie kulturach, czego $wiadectwem sa wielkie ksiggi tych tradycji. Pobrzmie-
wanie owych pytan widoczne jest oczywiscie rowniez i dzisiaj, we wspolczesnej
tworczosci, czasem w sposob bardzo skromny, ale niekiedy (jak np. w tworczosci Do-
stojewskiego, Kafki, Becketta i wielu innych pisarzy) w sposob wrecz dramatyczny.
Wskazujac na dramatyzm owych pytan, Jan Pawet II dostrzega nie tylko ich nie-
uchronnos¢ (co na przyktad wyraznie widziat wielki racjonalista Jozef Maria Bochen-
ski), ale ich pewnego rodzaju dramatyzm, okre$long bezwzgledno$¢ narzucania si¢
w sytuacjach granicznych (w codziennym ,,si¢” niezauwazanych). Nikt tych pytan
unikna¢ nie jest w stanie, chyba ze udaje mu si¢ zy¢ egzystencja niecautentyczna, egzy-
stencja z drugiej reki, pozorowaniem bycia, ktore zapada si¢ w nico$¢ naskorkowosci.
Listg¢ owych pytan mozna na pewno poszerzy¢, ukazujac zupetnie inne, bardziej
szczegotowe, ich aspekty jednak wszystkie beda dotyczy¢ tego, co cztowieka zajmuje
czy obchodzi w sposob bezwarunkowy. Karkotomne proby omijania tych pytan wy-
daja si¢ czgsto zupehnie niepowazne i $wiadcza bardziej o niedojrzatosci danej osoby
niz o niewaznos$ci samej problematyki.

Wszelkie pytania, takze pytania nauki i metafizyki, sq pytaniami egzystencjalnymi.
Sa one tak formutowane, Ze nie zawsze zawieraja w sobie caty dramatyzm, ostro$¢ czy
gorycz. Pytania egzystencjalne par excellence to te, ktore stawia cztowiek w obliczu
spraw ostatecznych. Sprobujemy poklasyfikowaé grupy pytan, poniewaz jest ich tak
wiele, ze nie sposdb omowi¢ wszystkich. Filozofia — rzecz jasna — moze zatrzymac si¢
na etapie pytan i stwierdzi¢, ze udzielanie odpowiedzi nie nalezy do zakresu jej kom-
petencji. Rozumienie zadan filozofii bywa oczywiscie rézne. Rozumienie tutaj propo-
nowane idzie w duchu antyredukcjonistycznej tendencji encykliki Fides et ratio, in-
spirujac si¢ przedlozona przez Jana Pawla II zasada metodologiczna filozofii: od
fenomenu do fundamentu. Z jednej strony filozofia moze i powinna mie¢ zadania po-
rzadkujace, z drugiej — jej fundamentalna reguta powinna by¢ posunigta jak najdalej
otwarto$¢ 1 uczciwos¢ intelektualna. Uprawianiu filozofii powinien przyswiecac ideat
medrca, ktory nie tylko realizuje filozofig¢ w zyciu, ale gotow jest umrze¢ za gloszone
przez siebie nauki (26). Filozofia musi pozwoli¢ na owo zakorzenienie egzystencji
w prawdzie uznanej za ostateczna (27).

Niewielu jest chyba dzisiaj medrcow, a jesli sa, to niechgtnie si¢ ujawniaja albo tez
nie sa dopuszczani do glosu. Realizacja okreslonej filozofii w zyciu to luksus, na jaki
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nieliczni chca sobie pozwoli¢, nie méwiac juz o gotowosci do oddania za nig zZycia.
Trzeba mocno podkresli¢, iz wskazowek takich nie mozna uwaza¢ za anachroniczne.
Wrecz przeciwnie, to wlasnie postawa ,,profesorska”, pelna napuszonosci i mentor-
stwa, wydaje si¢ co najmniej niepowazna. Postawa ,,sokratejska” jest ta, ktorej swiat
dzisiaj potrzebuje; nie ma ona nic wspodlnego z jakim$§ fundamentalizmem ani tez
z nietolerancja. Filozof nie powinien pozwoli¢ na zaginigcie okreslonego etosu filozo-
fowania i bycia filozofem.

Trzeba oczywiscie pamigtaé, ze nie mozna myli¢ drogi ze szczytem, co niestety
byto bardzo czgste w historii. Drogi filozofii, a wigc szeroko pojetej mitosci madrosci,
moga by¢ bardzo rézne, tak rozne, jak r6ézni sg ludzie i kultury. Wszystkie jednak (i to
takze jest zawarte w encyklice) prowadza do prawdy absolutnej, mozna powiedzie¢,
ze uktadaja si¢ wokot niej koncentrycznie. Jezeli nie ma absolutnego horyzontu, filo-
zofowanie zamienia si¢ w sztuke dla sztuki, w btedne koto, ktore nie przynosi niczego
oprocz przetestowania swej sprawnosci intelektualnej. Jesli wigc Papiez mowi o czlo-
wieku jako tym, ktéry szuka prawdy, to tym bardziej trzeba to powiedzie¢ o filozofie.
Filozof to kto$, kto profesjonalnie, nickoniecznie za pieniadze, poszukuje prawdy,
z cala determinacja i nie majac wzgledu na osoby czy systemy.

Filozofia to w duzej mierze przedsigwzigcie natury moralnej. Praca filozofa obraca
si¢ nieustannie w horyzoncie najistotniejszych pytan egzystencjalnych, nawet jesli po-
dejmuje si¢ badan z pozoru niezwiazanych z zasadniczymi pytaniami, na przyktad
kwestia jezyka, filozofia fizyki lub $miechem (jak w studium Bergsona). Trzeba po-
wiedzie¢, ze dla filozofa nie ma zagadnien niepowaznych, $miesznych czy w jakis
sposob obcych. Nie zajmuje si¢ on wszystkimi kwestiami z uwagi na naturalne ogra-
niczenia, ale nie dlatego, Ze nie jest nimi zainteresowany.

»Ostateczny cel osobowego istnienia jest przedmiotem badan zaréwno filozofii,
jak i teologii” (15). Ze zdania tego wynika, ze filozofia zajmuje si¢ sprawa najwyzszej
wagi dla kazdego czlowieka, jaka jest jego spelnienie, nie tylko gorzka madrosé, nie
rozwianie ztudzen czy tez dobre usposobienie podczas umierania, ani nawet wplywa-
nie na dobre dziatanie. Chodzi o najglebszy sens i cel ludzkiego bycia. Oczywiscie
mozliwe sg tutaj rozne koncepcje rozwigzan wychodzace poza filozofig. Wspomniany
wczesniej K. Jaspers w imi¢ najwyzszej uczciwosci filozoficznej nie wyklucza moz-
liwosci Objawienia na koncu poszukiwan filozoficznych, jednak sam go nie przyjmu-
je. Ta sama wszakze uczciwos$¢, na ktora powotuje si¢ Jaspers, moze whasnie sktaniac
do wiary w Objawienie, ktore przynosi — w formie zaproszenia do wielkiej Dobrej
Nowiny — rozstrzygnigcie najtrudniejszych pytan egzystencjalnych nierozwiazywal-
nych droga naturalnego rozumu. To jest druga teza naszych rozwazan.

Wszystkie sfery ludzkich badan mozna podzieli¢ na trzy zasadnicze: §wiat, czto-
wiek i Bog. Upraszczajac kwestig, mozna powiedzieé¢, ze starozytnos¢ zajmowata sig
swiatem, Sredniowiecze — Bogiem, a wspotczesno$¢ zajmuje si¢ cztowiekiem. Kazda
z tych epok byta nieco jednostronna, chociaz kazda miala swoje racje, dla ktorych
zajmowala si¢ akurat tym tematem. Okazato sig jednak, ze kiedy zajmujemy sig Swia-
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tem, nieuchronnie pojawia si¢ kwestia Boga i1 podobnie jest, kiedy zajmujemy sig
cztowiekiem. Kazda epoka wypracowywala tez swoje wtasne procedury, drogi i spo-
soby rozwiazywania zagadnien, kazda wskazywala pewne rozstrzygnig¢cia wtasnych
pytan uwazanych za najistotniejsze. W pewnym sensie wszystkie pytania egzysten-
cjalne sprowadzaja si¢ do pytania o Boga (nie tylko o Jego istnienie, ale bardziej moze
0 sposob Jego dziatania i oddzialywania na $wiat i cztowieka w $wiecie).

Pytan egzystencjalnych nie moze unikna¢ nikt, ani filozof, ani kazdy inny czlo-
wiek (27). Tutaj Jan Pawet I jest zgodny ze spostrzezeniem Jozefa Marii Bochenskie-
g0 umieszczonym w znanym Stowniku zabobonow pod hastem zagadnienia egzysten-
cjalne ' Pytania egzystencjalne okre$laja cztowicka w sednie jego czlowieczenstwa.
Oczywiscie mozna probowa¢ ich unika¢, mozna je ignorowaé, zastania¢ si¢ cyni-
zmem, pracoholizmem, przyjemnoscia. Pytania powracajg, mimo ze sa ,,nienaukowe”.
Zgodnie jednak z teza postawiong na poczatku, problemy nauki takze kraza nieustan-
nie wokot pytan zasadniczych, wobec ktorych umyst ludzki jest najczesciej bezsilny.
Jak zauwaza wielki swiadek Chrystusa w czasach przelomu: ,,Pragnienie prawdy jest
tak gieboko zakorzenione w sercu cztowieka, ze gdyby musiat si¢ go wyrzec, prowa-
dzitoby to do kryzysu egzystencjalnego. Wystarczy przeciez przyjrze¢ si¢ codzienne-
mu zyciu, by dostrzec, ze kazdy z nas zadaje sobie nieustannie pewne fundamentalne
pytania, a zarazem nosi w sercu przynajmniej zarys odpowiedzi na nie” (29). Czy rze-
czywiscie ogot ludzi zadaje sobie pytania o prawdg? Mozliwe, Ze poprzestaja na pew-
nym zarysie odpowiedzi, powierzchownym wyjasnieniu zaczerpni¢tym od jakiegos$
autorytetu. Takiego lub podobnego zabiegu dokonuje si¢ po to, aby nie komplikowac
zycia, tylko zajac sig koniecznymi sprawami rozszerzania komfortu, itp.

Pytania egzystencjalne konstytuujq si¢ juz przy podstawowym kontakcie cztowie-
ka ze $wiatem i nie staja si¢ wcale mniej aktualne wraz ze wzrostem rozeznania we
wszechswiecie. I tak na przyktad Paul Davies pytaniami egzystencjalnymi okresla za-
gadnienia $cisle przyrodnicze: Sa ,.cztery wielkie pytania egzystencjalne: Dlaczego
prawa przyrody sa takie jakie sa? Dlaczego wszechswiat sktada si¢ z takich rzeczy
z jakich si¢ sktada? Jak powstaly te rzeczy? Jak powstat porzadek we wszechswie-
cie?”'. Nierzadko obserwowaé mozna pewien rodzaj dezynwoltury w stosunku do
tego typu kwestii: ,,co mi to da, jesli bede wiedziat dlaczego prawa przyrody sa takie
jakie sa, jesli i tak nie zniweluje to mojego cierpienia, nie odpowie na pytanie o nie-
$miertelno$¢ itp.”. Pytania wymienione przez Daviesa sa niewatpliwie wazne, jednak
daje si¢ zauwazy¢ wobec nich pewna bezsilnos¢ cztowieka. Ludzie kompetentni moga
udziela¢ pewnych odpowiedzi, jednak nie zadowola one wszystkich.

W obszarze pytan o naturg §wiata padaja oczywiscie inne propozycje, ktore wy-
daja si¢ rownie wazne. Oto na przyktad Zbigniew Jacyna-Onyszkiewicz w swojej nie-

162 3. M. Bochenski, Sto zabobondw..., dz. cyt., s. 34-35. W Internecie: http://www.polonica. net/
Sto_zabobonow_JM_Bochenski.htm (2009).
163 p, Davies, Bdg..., dz. cyt., s. 9.
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zwykle $miatej Metakosmologii proponuje cztery fundamentalne pytania: ,,Czy istnie-
nie wszechswiata ma sens? Co istnialo zanim $wiat powstal? Dlaczego wszech$wiat
jest racjonalny? Jakie jest miejsce cztowicka we wszech$wiecie?”'®. Jak widaé, pyta-
nia stawiane przez naukowcéw nie maja wcale naukowego charakteru, ale wyrastaja
daleko poza nauke. Swiadczy to o tym, ze nauka prowokuje pytania innej natury, kto-
rymi zajmuje si¢ wlasnie filozofia, a takze teologia. Wydaje sig, ze nauka od momentu
swego powstania do czaso6w wspotczesnych przeszta pewna ewolucjg. Najpierw zajeta
si¢ wylacznie faktami obserwowalnymi i sprawdzalnymi empirycznie. Potem jednak
znajomos$¢ praw przyrody, przynajmniej tych dotyczacych tak zwanej przyrody nie-
ozywionej, pozwolita nauce przybra¢ wymiar praktyczny w postaci konstruowania
najrozmaitszych urzadzen bazujacych na odkryciach naukowych. Po epoce zachtysty-
wania si¢ osiagnigciami nauki naszla epoka glebszego zastanowienia. Ow namyst nad
nauka i technika owocowat z jednej strony kasandrycznymi okrzykami, a z drugiej
strony wizjami takimi jak zaproponowana przez profesora fizyki (co znamienne)
M. Kaku'®. Powstaje tu nowe pytanie egzystencjalne: jezeli nie wybuchnie bomba
ekologiczna ani tez ludzie nie dokonaja samozniszczenia w §wiatowej wojnie, czy
rzeczywiscie ,,wizje” Kaku maja szans¢ na spelienie? Wypada powiedzie¢, ze nawet
bardzo szerokie zmiany (wlacznie z opuszczeniem macierzystej planety) nie oznaczajq
jeszcze zmian na poziomie wewngtrznym. Mozemy uzyska¢ ogromne $rodki tech-
niczne, ale nie §wiadczy to, Ze zmieniliSmy si¢ w sensie ontologicznym, w naszej psy-
chice, duchowosci, w naszych uporczywych poszukiwaniach szcze¢scia i absolutu. Na
tej planecie, czy na innej, posiadajac takie czy inne §rodki transportu lub utrzymywa-
nia si¢ w zdrowiu przez setki lat, nadal bedziemy pytac o ostateczny horyzont rzeczy-
wistosci.

Pomijajac w tej chwili mozliwe scenariusze przysztosci, stawiamy tezg, ze nauka
nieuchronnie powraca do pytan natury filozoficznej, a nawet metafizycznej. Kiedy
jednak naukowcy zabieraja si¢ za takie pytania, ich scjentystycznie uksztaltowane
umysty nie potrafia tych pytan nalezycie sformutowac. Naukowcy zdaja si¢ zapomi-
na¢, ze pytania egzystencjalne stawia przede wszystkim cztowiek, dlatego sprowa-
dzamy je do perspektywy antropocentrycznej. Gdyby cztowiek nie byt cztowiekiem,
nie stawiatby takich pytan, tylko zapewne inne.

164 7. Jacyna-Onyszkiewicz, Metakosmologia, dz. cyt., s. 4. Jacyna-Onyszkiewicz twierdzi, ze jego
wizja rzeczywistosci, oparta na ontologii Berkeleya, odpowiada ,,na wszystkie, nawet najglebsze, pytania
egzystencjalne”. Jednak Onyszkiewicz, ktory pragnie da¢ metafizyczne podwaliny do takich odpowiedzi
na 30 stronicach, jest niekonsekwentny, poniewaz pod koniec swojej pracy stawia pytania, na ktoére od-
powiedzi nie ma. Oto one: Dlaczego istnieje duch nieskonczony? Dlaczego powotal do istnienia duchy
skonczone? Dlaczego w naszych umystach generuje taki, a nie inny wszechswiat? Po co duch nieskon-
czony ,,bawi si¢” z nami w jaki§ wszechswiat? Czy duch nieskonczony i duchy skonczone przestana kie-
dys istnie¢? Do ksiazki Onyszkiewicza jeszcze wrocg.

15 M. Kaku, Wizje, czyli jak nauka zmieni $wiat w XXI wieku, thum. K. Pesz, Warszawa 2000.
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Na drugim biegunie pytan egzystencjalnych znajduja si¢ pytania o §wiat ,,nadprzy-
rodzony”. W centrum tych pytan lezy pytanie o istnienic Boga. Kwestia wtérna pozo-
staje w tym pytaniu natura Boga, jego przymioty czy objawienie si¢ ludziom. Od za-
rania dziejow cztowiek pytat o Boga — i mozna sadzi¢, ze nie zaprzestanie. Kwestie
przyrodnicze sa oczywiscie Sci§le zwiazane z pytaniem o istnienie Boga. Pytanie to
moze sta¢ si¢ centralnym pytaniem egzystencjalnym dla kogos, kto z determinacja
poszukuje odpowiedzi. Od odpowiedzi na to pytanie moze przeciez zaleze¢ cate ludz-
kie zycie. Drugi problem zwiazany z zagadnieniem Boga to wiara. Intelektualne prze-
konanie o istnieniu Boga nie jest jeszcze wiara. Wiara oznacza postawe zaufania, cho-
ciaz przesycong elementem myslenia (42). W wierze funkcjonuje cztowiek szerzej niz
tylko w rozumie. Czlowiek wierzacy angazuje swoja wolg, uczucia, emocje, intuicjg,
wszelkie dziatania orientujac ku Bogu; w wierze otwiera si¢ na taske i buduje swoje
czlowieczenstwo, poniewaz, jak to Ewangelia wyraza bardzo jasno, nie ma autentycz-
nej wiary bez glebokiej ludzkiej wrazliwosci na drugiego cztowieka; takiej wrazliwo-
sci, ktéra nie oczekuje jakiejkolwiek nagrody, czy to ze strony tego, komu si¢ pomaga,
czy to ze strony Boga. Nie do konca chyba dojrzata teologia lezy u podstaw powie-
dzenia: ,,Bog zapta¢!”. Wiara to postawa zawierzenia

Papiez stara si¢ wykaza¢ w swojej encyklice, ze jedna zasadnicza droga wiedzie
droga credo ut intellegam a inna droga przez intellego ut credam, chociaz obie moga
by¢ komplementarne. Temat wiary jest oczywiscie bardzo szeroki, nalezy jednak pa-
migtaé, ze to wlasnie wiara moze by¢ natchnieniem dla pracy rozumu przyrodzonego,
poniewaz ona sama jest jakby ,,rozumem nadprzyrodzonym”.

Sama wiara jeszcze jednak nie wystarcza. Kolejna grupa pytan, jaka sig¢ tutaj po-
jawia, to pytania o zbawienie. W historii mamy caly szereg przyktadéw, z najwspa-
nialszym chyba, jakim jest scena ukrzyzowania i postawa dwoch zbrodniarzy wisza-
cych obok Chrystusa. Jeden zostaje zbawiony, drugi nie. Kwestia zbawienia zawiera
juz implicite jedno z pytan wymienionych takze przez Jana Pawla II w encyklice,
a obecnych u tak wielkich filozofow jak Kant czy Leibniz: co czeka mnie po tym zy-
ciu? Jest to jedno z fundamentalnych pytan egzystencjalnych, a rownoczesnie pytan
nauki, filozofii i wszelkiej wiedzy. Zycie pozagrobowe, albo lepiej pozacielesne, to
dla wielu problem numer jeden. Mozna oczywiscie wskaza¢, iz w zyciu codziennym
nieustannie postugujemy SIQ tym, co niematerialne, nasza mysla, w zastosowaniu do
rzeczy i spraw tego $wiata'®’. Smier¢ w tym kontekscie oznaczataby tylko zmiang per-
spektywy, poniewaz niesmiertelno$¢ otrzymali$my w chwili poczecia.

1% Por. K. Tarnowski, Ustyszec..., dz. cyt., s. 32 nn.

167 zadziwiajace, jak trudno jest przyja¢ niektérym badaczom do $wiadomosci prosty fakt poza-
materialno$ci mysli. Jest to tym bardziej dziwne, iz zgodza si¢ oni np. z faktem, ze program kompute-
rowy nie ma charakteru materialnego. Poniewaz jednak okreslenie ,,niematerialne” jest terminem ne-
gatywnym, bardziej odpowiednim wydaje si¢ pojgcie ,,duchowe”, niekoniecznie jako metafizyczne
przeciwienstwo materialnosci, ale jako ,,czynnik sprawczy” i porzadkujacy §wiat, rOwniez ten, ktory
zwiemy materialnym.
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Pewne pozostaje jedno, ze niezaleznie od epoki zar6wno pytania o $wiat, jak i py-
tania 0 Boga pozostaja kwestiami zasadniczymi, na ktére kazdy znajduje sobie odpo-
wiedzi nadajace sens jego zyciu. I tutaj mozemy przej$¢ do trzeciej grupy pytan egzy-
stencjalnych, jakimi sa pytania cztlowieka o cztowieka. One w czasach wspodtczesnych
stanowia zasadniczy zrab problematyki filozoficznej. Wymienione juz tutaj kwestie,
postawione przez Ojca Swietego na poczatku encykliki oraz w punkcie 26, wyrazaja
w duzej mierze ducha tej epoki, ktora na cztowieku si¢ koncentruje. Wynika to
w pewnym stopniu z dzisiejszego indywidualizmu, jednak zasadniczo — jako ze czlo-
wiek jest sam dla siebie podstawowym i pierwotnym ,,srodowiskiem” — pytania doty-
czace kwestii indywidualnego bycia sa state i niezmienne w czasie; zmieniaja si¢ tylko
konteksty zadawania owych pytan. Sa to najpierw pytania o chleb codzienny, pracg,
o wybor zyciowej drogi itd. Problemy indywidualne koncentruja si¢ zasadniczo wokot
kwestii sensu zycia, mitosci, prawdy, dobra, sprawiedliwosci itp. Powracaja one
w kazdym pokoleniu — kazde pokolenie odpowiada sobie na te pytania nieco inaczej.
Brak odpowiedzi, rezygnacja, jest takze odpowiedzia. Wielu filozofow wspodlcze-
snych, przygniecionych nie tylko nadmierna wiedza, ale przesiaknigtych przesadnym
sceptycyzmem, akademickim nadgciem i wlasnymi tytutami naukowymi, pozostaje
w stanie aktywnej rezygnacji, pracujac na wzor fachowcow z nauk szczegotowych
w mysl zasady pars pro toto. W sposob nieuchronny indywidualne pytania egzysten-
cjalne przybieraja wymiar spoteczny. Wiele pytan osobistych skierowanych jest wta-
snie do spoteczenstwa. Dawniej dotyczylo to gltéwnie spolecznosci lokalnej, dzisiaj
W coraz bardziej palacy sposob kwestie te dotycza wymiaru planetarnego. Takim py-
taniem jest niewatpliwie kwestia wojny, terroryzmu czy ekologii. Takim narastajacym
pytaniem bedzie rowniez kwestia dialogu kultur i religii. Samo poglebione rozumienie
spotecznego wymiaru egzystencji ludzkiej jest juz krokiem naprzod. Trzeci wymiar
pytan o czlowicka to wymiar transcendencji. Pytanie to znajduje si¢ co prawda w gru-
pie drugiej, jednak pytanie o Boga — o czym trzeba pamigta¢ — jest rOwnoczesnie py-
taniem o sens bycia ludzkiego, sens bycia po $mierci fizycznej oraz sens $wiata w sen-
sie kosmosu. Pytanie o Transcendencjge (pisana duza litera) jest réwnoczesnie
pytaniem o transcendencje (matla litera). Jeden i drugi wymiar streszcza si¢ w figurze
krzyza.

Mamy wigc trzy grupy pytan, w ktorych znajduja si¢ po trzy poziomy (por. tabela
na str. 134). Dzigki takim rozréznieniom istnieje szansa uchwycenia pelnego zakresu
pytan egzystencjalnych, ktore — co podkreslam raz jeszcze — sa pytaniami cztowieka,
poniewaz aniot czy komputer (jesli zatozy¢, ze ma on szans¢ postawic tego rodzaju
pytania) beda stawia¢ je zupeinie inaczej. Kazda grupa pytan bedzie si¢ dzieli¢ na
jeszcze mniejsze podgrupy, na przyktad co do sposobu pytania. Wydaje sig, ze mozna
wyrdzni¢ przynajmniej trzy sposoby stawiania pytan, ktore réznia si¢ od siebie zakre-
sem czy horyzontem, mimo ze do pewnego stopnia takze si¢ nakladaja. Bedzie to dro-
ga $wiatopogladowa, czyli pewien system — zapozyczonych najczesciej — wyobrazen
o Bogu, $wiecie i cztowieku, ktory nadaje wzglednie spdjny sens ludzkiemu zyciu.
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Drugi sposéb pytania to podejscie naukowe, ktore swiadomie jest przede wszystkim
redukcjonistyczne i horyzontalne. Wiele pytan, ktore dawniej naukowymi nie byly,
dzisiaj takimi si¢ staty, ale wiadomo, ze za kazda odpowiedzia w nauce kryja si¢ dzie-
siatki kolejnych pytan, a wigc wzrastajaca w szalonym tempie wiedza powigksza za-
kres tajemnicy i poteguje frustracj¢ naukowa. Pozytywnym przyktadem moze by¢ in-
teresujaca ksiazka pod prowokujacym tytutem: Dlaczego czarne dziury nie sq
czarne?'®® Pojawiaja si¢ tam pytania rodzace si¢ we wspotczesnej kosmologii, jak na
przyktad: Gdzie jest brakujqcy wszechswiat? lub Czy jestesmy sami we wszechswie-
cie? itp. W Przedmowie S. J. Gould twierdzi, ze ,,granica jest ciagle bezkresna”, to
znaczy nieustannie stoimy przed kwestiami, ktore rodza si¢ z samej nauki. Niewiedza,
wg tego profesora zoologii porownawczej, wynika glownie z braku odpowiednich
technologii (ktorych osiagnigcie jest zapewne tylko kwestig czasu) oraz ze struktury
naszego mozgu, ktory ma pewne nieprzezwycigzalne sktonnosci, jak na przyktad my-
§lenie w sposob dychotomiczny'®.

Okazuje sig, ze sprawa podstawowych pytan nie jest taka prosta. Ztozonos¢ rze-
czywistosci, w ktora wikla si¢ nasza inteligencja jak w pajgcza sieé, kryje prawdo-
podobnie jej niezwykla prostote. Z jakiego$ powodu (na pewno nie z powodu zlo-
sliwego demiurga) natura rzeczywistosci nieustannie nam si¢ wymyka, tworzac
paradoks wiedzy i tajemnicy. Wiedza o $wiecie poglebia $wiadomos¢ kolejnych
pytan, jakie rodza si¢ na kazdym niemal zakr¢cie. Jedna odpowiedZz generuje dzie-
sie¢ nowych problemdéw. W ten sposob mozliwy jest postep; przekonanie, ze wiemy
juz wszystko albo ze posiadamy wiedze, ktéra umozliwia nam stworzenie w miare
wygodnego zycia, powodowalaby raczej uwiad rozwoju. Duchowos$¢ ogniskujaca
si¢ w dobrze pojetej rownowadze skrzydta wiary i rozumu moze uzbroi¢ nas w cier-
pliwosc¢ 1 doda¢ odwagi.

Autorzy wyzej wymienionych pozycji rozwijaja pewna teori¢ nauki, ktora nie-
ustannie stawia nowe pytania. Odkrywa si¢ kolejne zjawiska, ktore prowokuja nastep-
ne pytania. Patrzac pod katem tezy tego artykutu, bardzo ciekawy jest dla nas prolog
omawiane] ksiazki, ktory rozwija pewna ogolng teori¢ pytan. Najpierw autorzy
stwierdzaja, iz wiele waznych pytan lezy poza domena nauki. Jakie to pytania? Sa to
przede wszystkim pytania egzystencjalne sensu stricto, jak na przyklad: Jaki jest sens
zycia? Czy powinienem zy¢ sam, czy tez nie? Czy istnieje Bog? Pytania naukowe sa
bardzo roznorodne. I tak, mamy pytania o istnienie, nastgpnie pytania o pochodzenie,
pytania o proces i wreszcie o zastosowanie. Niektore z nich leza jakby na pograniczu
nauki i filozofii, jednak w przysztosci stang si¢ by¢ moze naukowymi. Takim pyta-

188 R. M. Hazen, M. Singer, Dlaczego czarne dziury nie sq czarne? Nierozwigzane problemy wspol-
czesnej nauki, ttum. zbior., Warszawa 2001. Bardziej popularna pozycja, aczkolwiek rownie inspirujaca,
moze by¢ np. ksiazka: J. Trefil, Na progu nieznanego. 101 pytan, na ktore nauka jeszcze nie zna odpo-
wiedzi, thum. Z. L.oska, Warszawa 1998.

19 R. M. Hazen, M. Singer, Dlaczego..., dz. cyt., s. 14.
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niem jest na przyklad pytanie o czas. Autorzy wierza, iz kiedy zwigkszy si¢ nasza
wiedza na temat materii 1 energii, bedziemy mogli na to pytanie odpowiedzie¢ na tere-
nie nauki. Tak postawiona sprawa prezentuje filozofig jako bezptodna spekulacje, kto-
ra nie jest w stanie konkretnie odpowiedzie¢ na najglebsze pytania, natomiast w przy-
padku nauki odpowiedz pozostaje tylko kwestia czasu. W kontek$cie stwierdzenia, ze
na wigkszo$¢ pytan nie mozna odpowiedzie¢ wyczerpujaco, mozna postawic tezg, iz
nauka, mimo jej rosnacej potegi w wymiarze techniczno-informacyjnym, poglebia ob-
szar tajemnicy, zwigksza sfer¢ zagadek i pytan, pomnazajac tylko zastgpy wielkich
umystow, ktore poswigcaja swoje zycie, aby stworzy¢ bron biologiczng lub urzadzenie
do kontrolowania mysli cztowieka (a o takich projektach mozna ustysze¢). W nauce
istnieje oczywiscie cata hierarchia pytan. Pewne pytania sa odwieczne, a nauka nie
przynosi na ich temat odpowiedzi wyczerpujacych. Jak pisza autorzy: Prawdziwg
miarq postepu naukowego jest wiec nie lista odpowiedzi, lecz lista pytan, ktore udato
nam sie postawi¢'”’. Oto miara nauki. Czy jednak okaze sie, ze nauka rozwikla
wszystkie problemy, a przede wszystkim odpowie na fundamentalne pytania? Mimo
wielkiego optymizmu nauki, trzeba raczej przypuszczaé, ze nigdy do tego nie dojdzie.

Rozwiazania naukowe moga by¢ aktualne tylko przez jaki$§ czas, poniewaz z defi-
nicji mozna je kwestionowa¢ w oparciu o wiarygodne dane i argumenty. Poznanie na-
ukowe jest niewatpliwie jedna z najwigkszych przygdod ludzkosci, jednak w obliczu
nieustannej ptynnosci prawd nauki, nie moze ono zaspokoi¢ ludzkiego pragnienia
prawdy. Jesli zatrzymamy si¢ na ptaszczyznie nauki, mozemy skonstatowac, ze na
najwazniejsze pytania i tak nie odpowiemy, w zwiazku z czym pozostaje tylko zaj-
mowanie si¢ szczegotami. Nawet jesli uda sig rozwiklaé tajemnice powstania wszech-
$wiata czy tajemnice zycia lub $wiadomosci, nadal pozostaniemy w obliczu pytan,
ktore domagaja si¢ chociazby symbolicznej odpowiedzi. Pytania mozna mnozy¢
w nieskonczonos¢, ale co istotnego dla ludzkiego zycia wynika z odkrycia jeszcze
jednej gwiazdy? Chodzi o to, ze w nauce obszar odpowiedzi powigksza proporcjonal-
nie obszar kolejnych pytan i zagadek. Moga one by¢ fascynujace, ale waska specjali-
zacja uczonych zamyka niejednokrotnie ich umysty na problemy, ktérych nauka nigdy
nie rozwiaze, nawet gdyby udato si¢ doprowadzi¢ do zwigkszenia mocy ludzkich
umystow i przedtuzenia wieku zycia do setek czy tysigcy lat. Taka mozliwo$¢ zaist-
nialaby dopiero wtedy, gdyby ludzie byli ,,jak bogowie”, nie§miertelni, ponadczasowi
1 wszechwiedzacy. To za$§ nie moze nastapi¢ w sferze jakiejkolwiek materii funkcjo-
nujacej w oknie czasoprzestrzeni.

Nauka bada §wiat i cztowieka jako element tego $wiata, element cudowny, ale
traktowany tylko jako pewien sktadnik. Na glebszej ptaszczyznie pojawia sig filozofia,
ktora w swej historii ugigta si¢ nieco pod cigzarem nauki i jej efektow. Filozofia stra-
cita status uniwersalnej madrosci i wiedzy, aby sta¢ si¢ stopniowo tylko jedna z wielu
dziedzin ludzkiego poznania; pod pewnymi wzgledami zostata wrgcz sprowadzona do

170 Tamze, s. 30.
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roli zupetnie drugoplanowe;j. Jednak filozofia moze i powinna wyjs¢ z kryzysu, ktory
mozna by nazwa¢ kryzysem minimalizmu i niewiary w rozum.

Filozofia powinna w centrum swoich poszukiwan postawi¢ tak cudowne narzg-
dzie, jakim jest rozum ludzki, ale takze wiara. Nie jest to oczywiScie postawa propo-
nowana np. przez L. Szestowa, ktory na stowach Tertuliana, cytowanych w encyklice
przez Jana Pawla II (41) opiera znaczna czg$¢ swojej tworczosci filozoficznej,
a zwlaszcza wspomniang wczesniej ksiazke Ateny i Jerozolima. Pisze Papiez odno$nie
starozytnych myslicieli chrzes$cijanskich: Nie byli to mysliciele naiwni. Wtasnie dlate-
go, ze gleboko przezywali tresci wiary, potrafili dotrze¢ do najgtebszych form speku-
lacji (41). Wiara wrecz umozliwiata owym mysélicielom lepsze wykorzystanie rozu-
mu, ktory orientuje si¢ busola prawdy. Encyklika chce powiedzie¢, jak mozna
przypuszczaé, ze niezaleznie od tego, czy zaczniemy od rozumu, czy tez od wiary,
zawsze dochodzimy do Absolutu. Inaczej mowiac: ,,Wiara domaga sig, aby jej przed-
miot zostal poznany przy pomocy rozumu; rozum, osiagajac szczyt swoich poszuki-
wan, uznaje, jak konieczne jest to, co ukazuje mu wiara” (42). Poznanie przedmiotu
wiary za pomoca rozumu jest, jak wiadomo, bardzo trudne, wymaga nie tylko ogrom-
nej pokory, ale rowniez wiedzy i samozaparcia. Mozna by roOwniez zastanawiac sig,
czy rozum kiedykolwiek osiagnal szczyt swoich poszukiwan; Janowi Pawtowi II cho-
dzi prawdopodobnie o okreslona granice, kres, $wiadomos¢ skonczono$ci rozumu.
Wielu uczonych méwito o tym fakcie, a niektorzy zniechecali si¢ do dalszych poszu-
kiwan albo nawet negowali rozum, jak chociazby wielki Blazej Pascal. Tymczasem
Papiez wskazuje, iz wiara nie rodzi si¢ przez zaprzeczenie rozumu. Rozum powinien
by¢ swiadomy tajemnicy.

Dodajmy, ze w czasach wspolczesnych wielu nie traktuje wiary powaznie, a za ro-
zum bierze intelektualna przebiegtos¢, przektadajaca si¢ najczesciej na zdolno$¢ do
jak najlepszego ,,ustawienia” si¢ w zyciu, kosztem innych oraz kosztem zniszczenia
srodowiska. W wyniku roéznych eksperymentow, ktérych dokonywata ludzkosé, do-
strzegamy, jak niebezpieczne sa wszelkie skrajnosci, szczeg6lnie za$ skrajnos$¢ puste-
go intelektualizmu oraz skrajno$¢ fideizmu. Rozum musi by¢ prawy. Prawos¢ rozumu
okazuje si¢ mie¢ niezmiernie istotne zacznie. Jest przeciez tyle nieprawych ludzkich
dziatan, ktére wynikaja przede wszystkim z nieprawego rozumu, z ludzkiego serca
czy sumienia, w kazdym razie z wnetrza najglebszej moralnej aktywnosci cztowieka.
Prawos$¢ rozumu oznacza jego uczciwos¢ intelektualna, otwartos¢ i tworczo$¢ rowna
gotowosci na przyjecie prawd, czasem by¢ moze niewygodnych i nie pasujacych do
dotychczasowego obrazu rzeczywistosci uznanej za racjonalna.

Okazuje sig, ze dziatanie ,,czystego” rozumu nie jest decydujace, przede wszyst-
kim w sprawach moralnos$ci oraz w sferze wertykalnej, w sferze wiary. Wiara jest na-
turalnie czym$ znacznie wigcej niz tylko zbiorem pewnych przekonan moralnych czy
przyjetych na zasadzie objawienia. W wierze oczywiscie moze réwniez dojs¢ do sytu-
acji wypaczonego sposobu wierzenia, zaklamania i zafalszowania rzeczywistosci nad-
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przyrodzonej. Wiara jak najbardziej potrzebuje rozumu i nie kwestionuje niczego, co
jest rzeczywiscie rozumne, a wigc dowiedzione, czy to na drodze dedukcyjnej, czy
eksperymentalne;j.

Podchodzac do zagadnienia z jeszcze innej strony, trzeba powiedzie¢, ze rozum
nieustannie uderza o brzeg niezrozumienia, co wida¢ cho¢by w ksiazce o nierozwia-
zanych problemach wspoétczesnej nauki. Granica poznania jest ciagle nieograniczona
i taka pozostanie, co do tego nie ma watpliwosci. Rozum dochodzi do strefy tajem-
nicy, nawet jesli jest bardzo potezny i wspomagany przez najnowoczesniejsze tech-
nologie. Tajemnica bytu, tajemnica wszech§wiata, tajemnica indywidualnej ludzkiej
egzystencji pozostaje dla rozumu niewytlumaczalna, jesli chce on by¢ uczciwy. Ta-
jemnic tych jest znacznie wigcej. Oczywiscie pomyltki rozumu, pomyltki najwigk-
szych nawet filozoféw czy uczonych, nie skazuja nas na banicj¢, na odrzucenie za-
rowno rozumu, jak i nauki, ktora jest jego tworem. Rozum dochodzi do granicy,
ktorej przesuwanie niewiele zmienia, a czg¢sto wrgcz przeciwnie: otwiera przepasé
nastepnych pytan. Myslenie racjonalne moze okazaé si¢ tu szalencze, poniewaz na-
tura rzeczywistosci, a nawet poszczegdlne jej aspekty, nieustannie mu si¢ wymyka-
ja. Jan Pawet II przywotuje 6w problem, ktory przeciez pojawit si¢ juz dawno, za-
nim jeszcze doszto do uksztaltowania nowozytnej koncepcji nauki, notabene wiele
zawdzigczajacej chrzedcijanstwu'’'. ,,Wiara domaga sie, aby jej przedmiot zostal
poznany przy pomocy rozumu; rozum, osiagajac szczyt swoich poszukiwan, uznaje,
jak konieczne jest to, co ukazuje mu wiara” (42). Nie chodzi tu o jaka§ odmiang my-
slenia zyczeniowego, ale witasnie o intelektualna uczciwosé, ktora cechowali si¢
zawsze mysliciele chrzescijanscy ze §w. Tomaszem z Akwinu na czele (43). Rozum
osiaga szczyt swojego zastosowania, chociaz i tak napotyka barier¢ tajemnicy, ktora
ma go nauczy¢ przede wszystkim pokory.

Kto$ moglby zapytac, czy kiedykolwiek osiagniemy najwyzszy szczyt badan? Rze-
czywiscie, w $wietle nauki wydaje si¢ to niemozliwe. Kres jednego odkrycia oznacza
poczatek wielu nastgpnych. A jednak rozum doglebnie uczciwy, a wigc kierujacy si¢
fundamentalna zasada o charakterze etycznym (wszak otwarto$¢ intelektualna ma
etyczny charakter) stwierdza — jesli nosiciel owego rozumu nie jest maszyna czy reduk-
cjonistycznym scjentysta — iz istnieje mozliwos¢, ktora zupetnie inaczej naswietli egzy-
stencjalne kwestie, nieustannie, niekiedy wrecz obsesyjnie powracajace w obliczu cier-
pienia, choroby, $mierci, sensu zycia. Pojawia si¢ tu dla rozumu (i dla skrywajacego si¢
za nim cztowieka, ktory szuka sensu) jakby $wiatlo w tunelu. Powinien, nawet jesli
przyjat za swoja zasade sceptycyzm, przynajmniej rozwazy¢ mozliwo$¢ znacznie gleb-
szego horyzontu niz horyzont jakiejkolwiek nauki, jakiejkolwiek wiedzy filozoficznej,
jakiegokolwiek znaczenia. Uczciwy rozum nie ucieka od ostatecznych kwestii i rozwaza
mozliwo$¢ uzyskania na nie odpowiedzi takze tam, gdzie inni by¢ moze nie chca nicze-
go dostrzec. Tu wilasnie pojawia si¢ perspektywa wiary, nie tylko jakiej§ mgliste] wiary

"V Por. abp J. Zycinski, Inspiracje chrzescijariskie w powstaniu nauki nowozymej, Lublin 2000.
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w dalekiego Boga deistow lub bliskiego, lecz rownie rozmytego boga panteistow, ale
wiary w Boga, ktory zupehie nie , liczy si¢”, jesli mozna tak powiedzie¢, z wiasng bo-
skoscia. Inaczej méwiac: ,,Tajemnica czlowieka wyjasnia si¢ naprawde dopiero w ta-
jemnicy Stlowa Wcielonego” — stwierdza Konstytucja Gaudium et Spes. Poza ta per-
spektywa tajemnica osobowego istnienia pozostaje nierozwiazywalna zagadka. Gdziez
indziej cztowiek moglby szuka¢ odpowiedzi na dramatyczne pytania, jakie stawia sobie
w obliczu bolu, cierpienia niewinnych i$mierci, jesli nie w $wietle promieniujacym
z tajemnicy meki, $mierci 1 zmartwychwstania Chrystusa?” (12). Pytania egzystencjalne
sa dramatyczne m.in. z tego powodu, ze bardzo czgsto stawiamy je dopiero w obliczu
cierpienia, choroby, samotnos$ci, czy wreszcie w obliczu nieuchronnej $mierci. Czy nie
jest to $wiadectwem pewnej niedojrzatosci, ze dopiero przyparci do muru cierpieniem,
bélem czy strachem przed $miercia pytamy dlaczego? Czy nie $wiadczy o naszym ubo-
stwie wewngtrznym fakt, iz poddajemy sig¢ nurtowi nieustajacej gonitwy za dobrami te-
go §wiata, za zaszczytami czy awansami? A w sytuacji nieszczes$cia czasem obojgtnie-
jemy, popadamy w dretwa depresje, nie chcemy przyja¢ do wiadomosci faktu, ktéry tak
nas przeraza, ze odbiera rozum? Aby nie zatraci¢ swego czlowieczenstwa, powinnismy
stawa¢ w obliczu wielkich pytan na tyle czgsto, by pozosta¢ realistami co do wlasnej
skonczonosci i horyzontu wszelkich dziatan. Refleksja nad immanentnym dramaty-
zmem ludzkiej egzystencji jest nieunikniona, chyba Ze stosujemy réznego typu zabiegi
magiczne, zastgpniki 1 fatszywki ,,gotowcow” — odpowiedzi podane na tacy, rozwigza-
nia tradycyjnie przyjete, czgsto uwazane za jedyne.

Wiara zyskuje tu poglebiony wymiar prawdy'’>. W tej perspektywie, nieskonczonej
i paradoksalnej zarazem, ma szansg powstawac¢ nauka, ktora nie zinstrumentalizuje sig,
nie stanie si¢ narzedziem w rekach fundamentalistow lub pragmatystow. W konsekwen-
cji przyjecia Chrystusa, ktory objawia sig tutaj jako najwyzsza madros¢, najwigksze do-
bro, najpelniejsza osoba i najwigksza prawda. Cztowiek oczywiscie posiada wolnosc,
chociaz bardzo ograniczona. Nie moze dokona¢ wszystkiego, ale musi ustosunkowac si¢
do wyzwania jakim jest Chrystus. Tutaj realizuje si¢ wiara jako moment fundamental-
nego wyboru, ktory angazuje calg osobg (13). Tu manifestuje si¢ obraz chrzescijanstwa,
jakze wszechstronny i bogaty. W akcie wiary bierze udziat caty czlowiek, wszystkie po-
ktady jego istnienia, jego emocje, jego podswiadomos¢, §wiadomos¢ i cala racjonalnosé.
Takie glgboko ludzkie zawierzenie pozwala na odkrycie Objawienia, ktéore moze stano-
wi¢ doskonaty fundament poznawczy, ktory daje mozliwo§¢ prowadzenia niezaleznych
dociekan rowniez w sferze tajemnicy (13). Zadziwiajace jest to, ze wielu uczonych
przekonanych jest o glebokiej sprzecznosci migdzy takim zawierzeniem, migdzy glebo-

172 Bardzo dobrze okresla wiarg J. M. Bochenski w ksiazce Sto zabobondw. .., dz. cyt., s. 112. Szcze-
golnie istotne dla naszych rozwazan jest twierdzenie Bochenskiego, iz zabobonem jest przekonanie, ze
wiara jest ,,aktem nierozumnym”, a wigc postrzeganie, jakoby osoba wierzaca nie posiadata zadnych ro-
zumnych, racjonalnych uzasadnien wlasnej wiary. Inaczej mowiac, wiara wsparta jest pewna racjonalng
hipoteza (rozwazana jest tu wiara jako akt podmiotowy). Tamze, s. 113.
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ka wiara a ludzka wiedza. Uwazaja, podobnie jak XIX-wieczni uczeni, ze wiara jest
kwestia zabobonu albo pewnych niesprecyzowanych wzruszen lub poszukiwaniem bez-
pieczenstwa. Bogactwa rzeczywistosci wiary nie da si¢ wyczerpaé w jednym obrazie,
wszelkie jednak racjonalistyczne definicje sa jej zredukowaniem.

Oczywiscie wiara nie eliminuje wszystkich pytan w sposob totalny. Czgsto pod-
dawana jest probie w codziennym zyciu. Ale czy rozum nie? On takze jest poddawany
cigzkim probom w obliczu sytuacji granicznych. W czasie wspotczesnym mozna stra-
ci¢ zardbwno wiarg, jak 1 rozum. Wiara musi dojrze¢, tak jak i rozum musi zrozumie¢,
ze jest bezsilny wobec okreslonych pytan, a $rodki, jakie umozliwia, obracaja si¢ czg-
sto przeciwko cztowiekowi. Czy w takim razie cztowiek skazany jest na miotanie si¢
miedzy fideistyczna $lepa wiara a zadufanym rozumem, popadajac ostatecznie w sza-
lenstwo? Absolutnie nie! Cztowiek musi bezwzglednie mie¢ pokorg i sitg wytrwania.

Wszelkie ludzkie poszukiwania odpowiedzi, nawet na najtrudniejsze pytania, mu-
sza znalez¢ takie czy inne rozwiazanie. Odpowiedz taka nie moze zosta¢ udzielona na
drodze zwyktych rozumowych badan. Badania te sa nawet ptodne, filozofia przynosi
wiele owocow poznawczych, jednak wszelkie rodzaje ludzkiej wiedzy stoja bezradne
wobec pytan egzystencjalnych. Czy wigc intelektuali§ci maja poszukiwaé odpowiedzi
w jakich$ tekstach ezoterycznych uzurpujacych sobie najwyzsza wiedzg? Chrystusa
trzeba najpierw sprobowac, posmakowaé — praktykujac szczere z Nim spotkanie
w modlitwie i w tak nieprawdopodobnym misterium, jakim jest Eucharystia. Dopiero
po takim do$wiadczeniu mozna co§ miarodajnego powiedzie¢ o Chrystusie.

Ta perspektywa odnosi si¢ do chrzescijan. Jest to perspektywa Boga Mitosci. Ist-
nieja, owszem, inne perspektywy, dla niektorych bardziej interesujace. Trudno jednak
znalez¢ tak porywajaca, tak gleboko ludzka propozycje, ktora wyras