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Dotychczasowe reakcje srodowisk filozoficznych i kulturotwérczych na tresci za-
warte w Fides et ratio przyniosty mite zaskoczenie. Krytyczne stanowisko wyrazone
w wywiadzie dla Wiezi przez prof. Karola Tarnowskiego pozostaje zaréwno osamot-
nione, jak i pozbawione merytorycznych podstaw'. Encyklika z definicji nie jest pod-
recznikiem do nauczania wspotczesnej filozofii, trudno wiec zarzucaé jej, ze nie
uwzglednia mysli Rosenzweiga czy Levinasa. Zarzut, iz propaguje ona ,tomizm na-
kazowy"” jest razgco niesprawiedliwy i nie mozna uzasadni¢ go sformutowaniami za-
wartymi w tek$cie encykliki. Pozytywne otwarcie na jej zawarto$¢ uderzato w pierw-
szych komentarzach przychodzacych z réznorodnych srodowisk filozoficznych. Rzecz
znamienna, ze zaréwno prezentacja encykliki w Cambridge, jak i dyskusje w Leuven
czy w Nijmegen, byly jednoznacznie zdominowane przez reakcje pozytywne. Rozu-
miano tam dobrze nature papieskiego zatroskania o przyszto$é kultury, ktérej ideat
sokratejski odgrywat przez tyle wiekéw tak wazna role, i w ktérym chrzescijanstwo,
ze swojg wizjg madrosciowej refleksji racjonalnej, prowadzito dialog ze $wiatem, trosz-
czac sie o wartosci fundamentalne dla naszej cywilizacji. -

Jako charakterystyczny znak Zzyczliwego zainteresowania polskich srodowisk
filozoficznych mozna przytoczy¢ takze i to, ze prof. Jacek Hotéwka zdecydowal, aby
jeden z numerdw Przegladu Filozoficznego poswiecié oméwieniu ankiet dotyczacych
encykliki i rozprowadzonych wsréd czotowych polskich filozoféw. Skierowat on
formularze z pytaniami o istote encykliki, jej recepcje i mozliwe konsekwencje do
autorow tak réznych, jak Jan Wolenski, Leszek Nowak, Michat Heller, J6zef Tischner.
Ciekawe beda dla nas omoéwienia udzielonych odpowiedzi, wérod ktérych mozna
spodziewaé sie zapewne takze glosow krytycznych. Istotny jest jednak przede
wszystkim sam fakt tworzenia pewnej solidarnosci ducha w zatroskaniu o te wartosci,
ktére przyzywa Ojciec swiety. Odnajdujemy tu praktyczne potwierdzenie umiejetnosci
prowadzenia dialogu inspirowanego papieska wizjg wiary, wspéiczesnej kultury, jej
zagrozeh i dramatow.

1 Odcieci od zrédet, ,Wiez”, nr 483, (1999, styczen), 15-21.
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Uwarunkowania genezy encykliki

Aby wiasciwie zrozumie¢ strukture encykliki i pojawianie sie w niej poszczegdl-
nych problemoéw musimy uswiadomié sobie, Ze pierwsze mys$li o jej przygotowaniu,
w formie krétszego dokumentu, wyrazit Ojciec $wiety do kardynata Ratzingera
w 1982 roku. W rozmowie z prefektem Kongregaciji Nauki Wiary Jan Pawet | wyrazit
wtedy obawy o poziom nauczania filozoficznego w wielu seminariach i na wydzia-
tach teologicznych, gdzie pozbawiona fundamentu metafizyki teologia stawata sie
forma eseistyczno-metaforycznego dyskursu, ktory nie podejmuje wielkich wyzwan
epoki ani prableméw istotnych dla postugi przysziego kaptana. Przygotowywany wtedy
dokument adresowano do biskupow, ktérych pasterskiej trosce powierzono poziom
nauczania filozofii w seminariach. Kiedy z uplywem czasu do tresci encykliki wpro-
wadzono istotne elementy dotyczgce dialogu z kulturg wspdtczesna, w jej p. 56 poja-
wi sie znamienne rozszerzenie grona odbiorcow. Jan Pawet Il pisze tam: ,pragne
goraco zacheci¢ filozoféw, zaréwno chrzescijanskich, jak i innych, aby zachowali
ufno$é¢ w zdolnosci ludzkiego rozumu i nie stawiali nazbyt skromnych celow swej
refleks;ji filozoficznej. Historia tysigclecia, ktora zbliza sie ku koricowi, poucza nas, ze
nalezy iS¢ tg wtasnie drogg: nie wyzbywac sie tesknoty za prawda ostateczna,
z pasja jej poszukiwac i Smialo odkrywaé nowe szlaki” (56)%. W nastepnej kolejnosci
w sfowach kierowanych do przyrodnikéw, wyrazajac solidarnos¢ i uznanie dla ich
badan, papiez zacheca, aby obok dziedziny swej specjalizacji zachowali otwarcie na
madrosciowy aspekt badan. Obejmuje on wielkie pytania, ktére wykraczajg poza
mozliwosci poznawcze nauk przyrodniczych, lecz majg wielkg doniostos$¢ dla ksztat-
towania zaréwno osobowosci czlowieka, jak i jego otwarcia na Tajemnice (106).
W ostatniej prosbie, adresowanej do wszystkich, Ojciec $wiety wzywa do postawy
przeciwdziatania wplywowym iluzjom wspélczesnosci. Tworzymy te postawe przez
wspoldziatanie w nieustannym poszukiwaniu prawdy i sensu, przyjmujac model zycia,
w ktérym czlowiek nie jest istotg wykorzeniong z wartoéci czy porywana przez wartki
nurt przezyé. Wielkos¢ czlowieka moze urzeczywistnia¢ sie w jego intelektualnej inte-
gracji. Jej przejawem jest to, iz szukajacy sensu animal rationale ,postanowit zakorze-
ni¢ sie w prawdzie, budujac swéj dom w cieniu Madrosci i w nim zamieszkujac” (107).

To istotne rozszerzenie zasiegu i przestania dokumentu stanowi reakcje na
przemiany kulturowe, ktére staly sie naszym udziatem nie tylko na kontynencie
europejskim. W 1989 r. Europg wstrzasnely wielkie wydarzenia, kiedy upadek muru
berlinskiego ukazat nam nowa przestrzen refleksji, gdzie dawne przeszkody niesione
przez totalitaryzm znikaly, a pojawiaty sie nowe wyzwania. | w tej jednoczacej sie
Europie, réwnoczesnie dzielonej przez nowe konflikty etniczne i przez nowe
zagrozenia, narastato bardzo wiele wazkich pytan. Méwiac o jednosci Europy, Jan
Pawet Il wielokrotnie odwolywat sie do metafory dwoch pluc jednoczacych tradycje
wschodu i zachodu. W Fides et ratio dopetnia ja komplementarng metaforg dwéch
skrzydet: wiary i rozumu. Papieska wizja wielkiej integracji nie zawsze jednak znajduje
nalezyty oddzwiek w spolecznos$ciach przezywajacych gleboki kryzys tozsamosci
w nurcie przemian kulturowych i spolecznych.

2 Przytaczane w catym artykule numery w nawiasach odsytajg do numeracji paragraféw przy-
jetej w tekscie encykliki.
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Podczas przygotowan ostatniego synodu kontynentalnego dla biskupdw Europy,
w ankietach otrzymanych od poszczegdinych konferenciji episkopatéw czesto poja-
wia si¢ smutna konstatacja: dwa pluca nie sg ze sobg zsynchronizowane. Zamiast
wspolnoty dziatania otrzymujemy perturbacje w organizmie, ktéry potrzebuje pod-
stawowego czynnika jednoczacego. W tym kontekscie, kiedy widzimy jak Europa,
mimo wielu pigknych hasel, ciagle nekana jest wewnetrznymi konfliktami, szczegél-
nej wagi nabiera podjecie tych wyzwan wspdlczesnosci, ktére dostrzega i poleca
naszej uwadze Piotr naszych czasow.

Pokreslenie odpowiedzialnosci Kosciota za rozwdj refleksji racjonalnej jawi sie
jako szczegolnie wazne w kontekscie tych rozczarowan, ktérych doswiadczyliSmy w
minionym pétwieczu. To pdlwiecze bylo okresem upadku dwoch systemoéw totalitar-
nych. Dramat ludobéjstwa, ktére ubierane bylo w piekng frazeologia, musi skiania¢
do glebszej refleksji. Bo przeciez wyrosliSmy z tradyc;ji, ktéra tesknita wzorem Sokra-
tesa za harmonig etosu i logosu. Chrzescijanstwo do tamtych wielkich pytan, ktére
zrodzily sie w starozytnej Grecji, wniosto jeszcze niepowtarzalny odcien kazania na
Gorze i fascynujace paradoksy ewangeliczne wyrazone w przykazaniu mitosci i wier-
nosci posunietej az do krzyza. Z tego rodzila sie wielka tradycja, ktéra ksztaltowata
postaé kultury nie tylko europejskiej. PézZniej przyszlo O$wiecenie ze swojq wiarg
w rozum, nauke, postep. Dopiero upadek muru berlifiskiego wstrzasnat niektorymi
umystami wystarczajaco, by zobaczy¢ co pozostato nam z tej wiary. | wtedy w niekto-
rych srodowiskach pozostato rozczarowanie i poczucie rozpaczy. Czekalismy na re-
alizacje naszych snéw, tymczasem zycie przyniosto nam Kotyme i Oswiecim.

Pytat kiedys Adorno: czy mo2zna by¢ poetg po Oswiecimiu? My dzis pytamy: jak
filozofowaé po doswiadczeniu Kolymy i Odwiecimia? Ojciec swiety w ostatecznej
wersji dokumentu idzie poza dziedzine pierwotnego przestania skierowanego wy-
tacznie do biskupéw, jako odpowiedzialnych za przekaz wiary i zatroskanych o for-
macje seminaryjna. Kieruje swoje przestanie do ludzi nauki, twércéw kultury, przy-
rodnikow, filozoféw — takze niechrzescijanskich. Co wiecej, w jej p. 4 podkresla, Zze
jego zaproszenie do tworzenia harmonii dwéch skrzydet, nie jest zwigzane z jaka$
jedna szkolg czy jednym systemem filozoficznym. Bardzo czesto bowiem mozna
spotkaé postawe, w ktorej ktos widzac réznorodne zagrozenia wspélczesnej kultury,
proponuje paternalistycznie: przyjdzcie do nas, przyjmijcie nasz jezyk i nasza meto-
de — my wyjasnimy wam podstawowe problemy wspoiczesnosci. Ojciec Swiety nazy-
wa tego typu postawe pychg filozoficzng. Ciekawe, iz niektérzy tak bolesnie musieli
przezyc¢ to sformutowanie, Zze w amerykanskim przekiadzie encykliki znalaztem okre-
$lenie philosophical pride. Pride to nie jest pycha, lecz duma. Duma moze by¢ uza-
sadniona. Tymczasem jezykami typicznymi encykliki jest jezyk polski i jezyk wtoski.
Jezyk wloski uzywa okreslenia ,superbia filosofica”. W jezyku polskim jest ,pycha”,
ktéra ma jednoznacznie negatywny wydzwiek, z racji zamykania sie w swoim syste-
mie i ograniczania do tej wersji prawdy, ktéra proponujemy w naszym intelektualnyn)
getcie. .
Proponujac przezwycigezenie sporow miedzy przedstawicielami réznych tradycji
i szkét, Jan Pawel Il apeluje o wielka solidarno$¢ intelektu, widzac jak wielkie
zagrozenia niesie ze sobg ten nastrdj intelektualny fin de siecle’u, w ktérym wiele
$rodowisk traci wiare w mozliwo$¢ zaréwno poznania prawdy, jak i 2ycia wartosciami,
ktére inspirowaty sokratejska wizje harmonii moralnej. W tym kontekscie Ojciec swiety
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szuka wartosci, ktére beda jednoczyé nas ponad systemami i ponad szkotami. Nasze
zainteresowania poznawcze winny i$¢ w strone wielkich pytan inspirowanych przez
wiare religijng oraz przez filozoficzna tradycje wielkich pytan dotyczacych natury bytu.
Motyw prawdy oraz godnosci ludzkiej, tak istotny dla wczesniejszych encyklik Jana
Pawta ll, przewija sie wielokrotnie w nowej encyklice jako centralna warto$é
w chrzescijafiskim oredziu zbawienia (102).

Dzieki poszukiwaniu prawdy cztowiek moze wyrwaé sie z kregu iluzji, ktére niosg
nowe utopie. Dzieki wierze w sens moze przezwyciezy¢ pokuse bezmysinosci gene-
rowang przez reklamowy slogan. W wizji, ktérg ukazuje Fides et ratio, cztowiek jawi
sie jako istota poszukujaca prawdy i podejmujaca wielkie pytania o sens zycia,
o nature dobra i zla moralnego, o hierarchie wartosci, ktére powinny inspirowac ludz-
kie poszukiwanie szczescia. U podstaw doswiadczenia intelektualnej wiezi cztowie-
ka ze Swiatem znajdowato sie przezycie glebokiego zadziwienia rzeczywistoscia.
Poszukiwanie racjonalnych odpowiedzi na pytania wynikajace z tego zadziwienia
dato poczatek filozofii w starozytnej Grecji. Waznym zagrozeniem dia tej postawy
intelektualnej, przejetej przez chrzescijanstwo z dziedzictwa Hellady, okazuje sie
wspolczesny chaos myslowy, w ktérym podaje sie w watpliwo$é mozliwosé dojscia
do obiektywnej prawdy.

Kultura epoki wielkich przemian

Dramatem naszych czasdw jest to, Ze w wielu Srodowiskach programowo pomija
sie zarébwno pojecie prawdy, jak i wielkie pytania wyrazajace odwieczne dramaty
cztowieka. Jorge Luis Borges w jednym ze swoich wywiadéw wspomina rozmowe ze
stynnym hiszpanskim lewicowym poeta Federico Garcia Lorca. Lorca méwit o naj-
wigkszym dramacie wspéitczesnosci symbolizowanym przez jedng powszechnie zna-
ng postaé. Podkreslat, ze cata tragedia zycia amerykanskiego ujawnia sie w tej po-
staci, za$ naszym dramatem jest to, Ze nie mozemy jej nic poméc. Borges dtugo nie
mogt zrozumie¢ o kogo chodzi, wiec zapytat: kto jest ta postacia wyrazajaca catg
tragedie Zzycia amerykanskiego? Ustyszat w odpowiedzi: Myszka Mickey. Tu wlasnie
mamy caly dramat wspolczesnosci — odejscie od wielkich pytan, ktdre inspirowaty
refleksje Platona i Arystotelesa, $w. Augustyna i sw. Tomasza, wielu wspdétczesnych
filozoféw; przejscie na poziom beztroskiej egzystencji symbolizowanej przez Myszke
Mickey. Dramatem Federico Garcia Lorca bylo nie tylko to, Ze usitowat infantylizo-
wac w swoim podejsciu do kultury. PéZniej stat sie mimo woli bohaterem, kiedy schwy-
tany przez prawicowych falangistow zostal przez nich rozstrzelany.

Mamy tutaj znamienne symptomy dramatu wspélczesnosci przebiegajacego przez
rozne formacje ideologiczne — z jednej strony infantylizm lewicy, ktéra usituje zaczynaé
nowy styl refleksji i nowy etap kultury nie skrepowana jakimikolwiek zasadami
wynikania logicznego; z drugiej strony podejscie radykatéw, ktérzy sadza, ze przy
pomocy samej sity, bez refleksji, mozna uporzadkowa¢ $wiat i podporzadkowaé go
ich prostym wzorom. Miedzy zwyczajnym infantylizmem a prymitywnym kultem sity
i przemocy, przebiega dziedzina chrzescijanskiej refleksji, w ktérej wiara i rozum
zespalaja sie, poszukujac tych wartosci, ktére chrzescijanstwo kultywowato przez
wieki. Wspotczesna misja ewangelizacyjna pozostaje o tyle trudniejsza, ze bardzo
czesto chrzescijanski przekaz prawdy natrafia nie na sprzeciw, ktéry moze wyzwala¢
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dyskusje, lecz na obojetnos¢ prowadzaca do zaniku wrazliwosci na wielkie problemy
naszego gatunku. Snujac refleksje nad kierunkiem wspoétczesnych przemian
kulturowych Konrad Lorenz, autor stynnych prac o kulturze ludzkiej i jej zwigzkach
ze $wiatem zwierzecym, pisat na kartach Rettet die Hoffnung, iz bardziej niz zagtady
nuklearnej obawia sig postepujacej demoralizacji rodzaju ludzkiego w wyniku powolnej
lecz systematycznej erozji niszczacej ludzka wrazliwosé moralna. Podobne przejawy
lgku wystepuja w ocenach formutowanych przez wielu przedstawicieli $wiata kultury.
M.in. Zbigniew Podgérzec, ceniony krytyk artystyczny, wyrazit podobng ocene
twierdzac, ze obrazkowa kultura wideoklipu niesie realne zagrozenie, iz wiek XXI
moze stac sie wiekiem jaskini symbolizujacej prapoczatek gatunku Homo sapiens.
Istnieje uzasadniona obawa, iz w cywilizacji obrazka, ktorej symbolem sg komiks
i telewizyjny serial, moga zosta¢ zagubione wartosci istotne dia naszego zycia,
odnajdywane w dzietach Palestriny i Mozarta, Bacha i Haendla, geniuszéw pedzia
i piora. Wszystkie te przemiany znajduja swe odbicie w pracach Papieskiej Rady
Kultury podejmujacej wyzwania wspéiczesnosci. Podczas jednego z jej posiedzen
odwotywano sie¢ m.in. do gorzkich ocen Juliena Greena, ktéry pisat: ,Stuchajac
niektérych madrygatéw mitosnych i $piewodw religijnych Monteverdiego, stawiam sobie
pytanie, czy nie zostala zabita na zawsze cywilizacja o pewnej subtelnosci
wyrafinowania. Nasz wiek dwudziesty kapituluje przed podobna subteino$cia. Stanowi
on triumf grubianstwa, niemoznosci, ignorancji™.

Zblizone akcenty wystepowaty w pracach wielu komisji przygotowujgcych ostatnie
w naszym tysigcleciu spotkania synodalne dla poszczegéinych kontynentéw. Komisja
pracujaca nad Synodem dia biskupow Azji uwzgledniala realng mozliwos¢, ze na
progu trzeciego tysigclecia wtasnie Azja stanie sie centrum kulturowym, odgrywajac
te role jaka ongi$ odgrywat basen Morza Srédziemnego, przyciagajacy dzisiaj gtéwnie
turystéw i historykéw sztuki. Papieska troska o przyszlosé kontynentu europejskiego
jest tak znamienna dla calego pontyfikatu*. Cywilizacja europejska przechodzita juz
w swym rozwoju momenty krytyczne, w ktérych Kosciot potrafit daé czytelne
Swiadectwo swej obecnosci. Jako symboliczng mozna przywota¢ misje pokojowa
papieza Leona Wielkiego, ktory w 452 r. gdy wojska Hunéw szty na Rzym spotkat sie
z Attylg na Polu Ambulejskim, by wyrazi¢ swa troske o los Rzymian i przedstawi¢
konkretne propozycje przyjete przez Attyle. W trzy lata p6zniej podobna misja papieska
okazata sie bezskuteczna, mimo spotkania z Genzerykiem, wiadca Wandaléw. Istotny
pozostaje sam fakt podjegcia przez Ko$ciét wszystkich dostepnych srodkéw, by dzielié
dramat i b6l Europy oraz szuka¢ rozwigzan umacniajacych nadzieje.

Jak jednak w Swiecie rozpaczy, absurdu i fikcji glosi¢ prawde i szuka¢ sensu?
Deklaracje wielkich autorytetéw przesztosci, inspirowane wiarg w rozum i w bezpre-
cedensowe osiggniecia nauki, kontrastuja w nim wyjatkowo z naszym doswiadcze-
niem tragedii przezywanej w pejzazu z barakami Oswiecimia i Kotymy, ludobojstwem
Kampuczy i Ruandy. Racjonalna refleksja inspirujaca wielkie wizje przysziosci uswia-
domita nam, ze cztowiek moze jawic sie raczej jako istota tragiczna niz jako animal

3 J. Green, L’Avenir n’est a personne, Fayard: Paris 1993, s. 1QO.
4 Zagadnienie to omawiam szczegdlowo w pracy Europgjska wspoinota ducha, ATK: War-
szawa 1998.
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rationale. Swéj tragizm niektorzy prébuja wyrazaé krzykiem przechodzacym w bet-
kot. Nie tylko logiczna zasada dedukcji, lecz réwniez bredzenie w uniesieniu staje
sie wtedy jakas ekspresjg prawdy o dramatycznej sytuacji cziowieka. Wéréd autory-
tetow filozoficznych jako wielki mistrz pojawia sie znowu Fryderyk Nietzsche, prébu-
jacy filozofowaé nawet w momentach miedzy kolejnymi atakami szalu. Paroksyzmy
jego pokrzykiwarn maja pono¢ petniej wyrazaé kondycje czlowieka niz czynily to wni-
kliwe wywody arystotelikéw czy subtelne dystynkcje racjonalistow Os$wiecenia.
W perspektywie tej tatwo jest zatrze¢ granice miedzy Akademia a klinikg psychiatry-
czng, aby na zgliszczach klasycznie pojetej prawdy prezentowaé nowy, sugestywny
$wiat wyobrazni, szukajacej alternatywy do tego, co jeszcze niedawno, w kregach
urzeczonych idea nowoczesnosci, utozsamiano z postepem.

Niewatpliwie nasze doznanie bélu, rozczarowan i absurdu niesie réwniez wazng,
prawde o czlowieku. Problemy pojawiajg sie natomiast wtedy, gdy z jej uznaniem
usituje sie taczy¢ rezygnacje z wszystkich innych prawd. Rozpacz i rozczarowanie
majq zabija¢ pojete klasycznie prawde i sens. Uciekinierzy z wysp rozpaczy usituja
szukaé ratunku w kregu sympatykow liberalnej wersji pragmatyzmu. Jej mistrzowie,
aby nie razi¢ stylem, ktéry przemingt, starajg sie zamieni¢ znamienne dia gatunku
ludzkiego poszukiwanie prawdy na zespdt pragmatycznych zachowan. W podejsciu
konsekwentnych pragmatykéw, klasyczne pojecie prawdy traktowane bywa jako ter-
min ze stownika wyrazéw obcych. W nurcie giebokich i gwattownych przemian kultu-
rowych, ktére znamionuja naszg epoke, nadzwyczaj tatwo usituje sie rezygnowac
z wielkich ambicji poznawczych, ktére przez wieki wyznaczaly srodowisko naturalne
dla rodzaju homo sapiens.

W wyniku rozwinigcia idei, ktére w ubieglym stuleciu usilowat propagowaé
Nietzsche, ogloszono najpierw smier¢ Boga i podjeto probe rozwijania wielu nurtéw
teologii $mierci Boga. Okazalo sie jednak, ze w $wiecie, z ktérego zniknat Bog,
nadzwyczaj szybka $miercig umiera takze cziowiek. We wpltywowych nurtach
strukturalizmu oficjalnie zdeklarowano $mier¢ cziowieka i ogloszono, ze antropologia
przechodzi w entropologie. Ta ostatnia moze mierzyé entropie i okresla¢ stopien
nieladu w badanym systemie, nie daje jednak Zzadnych podstaw do wypowiedzi
o godnosci cziowieka czy jego nienaruszainych prawach. W zioZonej rzeczywistoSci
struktur, opisywanych w kregu wplywoéw Michela Foucault, na miejscu dumnej
deklaracji Kartezjusza ,mysle, wiec jestem” pojawia sig ,cogito, ubi sum” - ;mysle
tam gdzie jestem”, bowiem otaczajace nas struktury rzutujg w istotny sposob na
tresci naszych proceséw umystowych. Tak jak klient w supermarkecie zmienia swe
wczesniejsze oceny przechodzac do nowych dziatéw, patrzac na nowe opakowania
i reklamy, podobnie wspodlczesny cziowiek okazuje sie¢ wytworem oddziatywar
$rodowiska kulturowego, sukceséw techniki, bodZzcéw oddziatujacych na
podéwiadomo$é. Wzajemne nakladanie sie tych oddziatywan sprawia, iz coraz trudniej
jest zachowaé wiare w obiektywny sens, ktory istniatby - niczym idee u Platona -
niezaleznie od rzeczywistosci bezposrednio ksztaltujacej naszg psychike. Stad tez
naturalnym nastepstwem deklaracji o $mierci cztowieka, pojetego jako podmiot
racjonalnej refleksji, okazaty sie zapewnienia o $mierci obiektywnego sensu.

Jesli obiektywny sens naszych teorii i formut uznamy za nieosiagalna utopig, nie
widaé wtedy mozliwosci, by podtrzymywac wczesniejsze wyobrazenia o obiektywnej
prawdzie. W popularnej krytyce idei Oswiecenia, coraz cze$ciej mozna spotkac cat-
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kowite odrzucenie zaréwno oswieceniowej wiary w rozum, jak i zaufania do nauk
przyrodniczych. Jeszcze 70 lat temu, krytykujacy tradycyjna filozofie cztonkowie Kota
Wiedenskiego, jako ideat poznania naukowego przedstawiali fizyke. Wspdéiczesnie
jako wzér intelektualnej aktywnosci cziowieka bywa przedstawiana literatura. Zaréw-
no w niej, jak i w fizyce gtéwna role ma odgrywac wyobraznia, fantazja i fikcja. Swych
sympatykéw majgq one zwalnia¢ z obowiazku uzasadniania twierdzen, pozwalajac
na podnoszenie intuicyjnych odczué zdominowanych przez pesymizm do rangi naj-
wyzszych prawd.

W nastgpstwie tej zmiany poddaje sie radykalnej krytyce zarowno sokratejskie
idealy doskonatosci moralnej, jak i oswieceniowa wiare w rozum, technike i postep.
Ci, ktorzy jeszcze niedawno laczyli wielkie nadzieje z sukcesami techniki, zaczeli
szybko uderzaé w kasandryczny ton, traktujac technike przede wszystkim jako narze-
dzie zniewolenia. Tymczasem sukcesy techniki sa niekwestionowalne i nadal prowa-
dzq do gtebokich przemian w naszej kulturze. Rewolucja informacyjna towarzyszaca
zastosowaniom Internetu bywa zwykle poréwnywana do rewolucji Gutenberga zwia-
zanej z wynalazkiem druku. Problem w tym, iz rewolucja Gutenberga byta roziozona
w dtugim okresie czasu. Korzystanie z jej owocow wymagalo wysitku intelektualnego
zwigzanego chodéby z naukg czytania. Internet nie stawia takich wymagan, niosac
lawine obrazkowych informacji, w ktdrej coraz trudniejsze staje sie okreslenie grani-
cy miedzy fikcja a prawda. Szybki przeplyw informacji sprawia, ze $wiat stat sie juz
globalng wioska, w ktérej ten sam dziennik telewizyjny przynosi na goraco informa-
cje z najdalszych zakatkéw. W globalnej wiosce trudno jest jednak doszukaé sie
globalnego sensu. Hasla gloszone przez Tutsi zdaja sie wykluczaé ttumaczenia po-
dawane przez Hutu, obroficy nacjonalizmow protestujg przeciw propozycjom poszu-
kiwania ponadnarodowej jednosci, ekologowie przedstawiajg racje, ktérych nie chca,
uzna¢ budowniczowie nowych autostrad czy osiedli. W tej sytuacji tatwo mozna oswoi¢
sie z myslg, Ze istnieje osobna prawda dla Hutu i dla Tutsi, za$ racje ekologow
i urbanistow skazane sg na ustawiczny konflikt. Rozumowanie takie niesie szczegdl-
ne zagrozenie w dziedzinie wartosciowan moralnych. Obserwujac zasady etyczne
przyjmowane w réznych spoteczno$ciach kulturowych, mozna tatwo dojs¢ do naiw-
nego relatywizmu, w ktérym przyjmie sie zasade ,wszystko ujdzie”, aby usprawiedii-
wiaé dowolng forme prymitywizmu czy absurdu. W miejsce utopii proponowanych
w przesziosci przez nazizm czy komunizm mozna wprowadzi¢ nowa nihilistyczng
utopie absurdu, w ktérej jedyng wartoscig absolutng stanie sie relatywizm.

Piewcy relatywizmu majg utatwiong misje w tych osrodkach akademickich, gdzie
w praktyce wyktadowej zrezygnowano juz z pojetej klasycznie filozofii. Zwolennicy
nowych eksperymentéw kulturowych, przeprowadzanych na czlowieku, jako naczel-
nq zasade metodologiczng przyjmuja proste pytanie why not? - dlaczego by nie spro-
bowac jeszcze tej wersji? Ich krytycy wyrazaja obawy, iz podobna metodologia nie-
sie ryzyko regresu kulturowego czlowieka w strone wspoéinoty pierwotnej, stanowiac
szczegdlnie wielkie zagrozenie dla fundamentéw moralnych naszego gatunku.
W tym konteks$cie zrozumiate jest, ze Jan Pawet Il swa szczegding uwage kieruje
w strone wartosci moralnych. Nihilizm moralny, idacy w parze z filozofig tatwej rozpa-
czy i szybkiej rezygnacji, stanowi znacznie wigksze zagrozenie dla naszej kultury niz
ekscentryczne modele w dziedzinie kosmologii lub estetyki. Dlatego tez, aby chronié¢
te wartosci, ktére tworzg srodowisko naturalne dla integralnego rozwoju osoby ludz-
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kiej, papiez podkresla, 2e w catej encyklice wyakcentowat ,podstawowa role prawdy
w dziedzinie moralnosci” (99).

Przezwyciezyé rozpacz

Wielokrotnie papieskie zatroskanie obejmuje szczegélna troska ludzi mtodych
poszukujgcych ideatéw i elementamych warto$ci. Wechodza oni w $wiat pozbawiony
fundamentéw, ktére byly jeszcze oczywiste dia ich rodzicow. W kregu nowych mi-
strzéw czesto nie znajduja juz nauczycieli prawd podstawowych dla ludzkiej egzy-
stenciji. Latwo odnajdujg natomiast wzory postaw, w ktérych przedkiada sie ,dorazny
sukces nad trud cierpliwego poszukiwania tego, co naprawde warto uczyni¢ trescig,
2ycia” (6). Aby odkryé te tresci, trzeba wyzwoli¢ sie z pokusy ciasnego pragmatyzmu.
Ta drogq szedt Sokrates, kiedy stawiat stynne pytania o doskonato$¢ moralng oraz
harmonie refleksji i zycia. W tej perspektywie Euklides definiowatl bezwymiarowe
punkty, chociaz lektura jego Elementéw nie przynosita 6wczesnym czytelnikom fa-
twych ,pragmatycznych” korzysci. W tej witasnie perspektywie Jan Pawet Il ukazuje
harmonijne wspoétoddzialywanie wiary i rozumu. Ukazuje przy tym réwniez bezpod-
stawnos¢ tych schematéw myslowych, w ktérych stwarzano sztuczne konflikty mie-
dzy prawdg wiary i prawdq rozumu, zapominajac ze ,rzeczywistosci te wzajemnie
sie przenikaja, kazda za$ ma wiasng przestrzen, w ktorej sie realizuje” (17). Na prze-
kor pradom, ktore chcialyby sprowadza¢ wiare chrzescijanska do irracjonalnej decyzji,
encyklika przywoluje Ksiege Madrosci, by podkreslié, iz dzigki naszej refleksji ,z wiel-
kosci i piekna stworzen poznaje sie przez podobienstwo ich Stworce” (Mdr 13, 5).

Wiara szukajgca zrozumienia znajduje wtedy swe dopetnienie w rozumieniu otwar-
tym na tajemnice, ktorg przyjmujemy w duchu zawierzenia Bogu. W papieskim do-
wartosciowaniu racjonalnych wysitkow czlowieka odnajdujemy afirmacje wielkich ludz-
kich niepokojow, ktérych ekspresji dostarcza ,literatura i muzyka, malarstwo, rzezba,
architektura”. Naznaczony pietnem przygodnosci cziowiek wyrazat w tych dziedzi-
nach peing pasji tesknote za nieskonczonoécia. Te samq tesknote w najbardziej
zracjonalizowanej postaci odnajdujemy w filozofii, zrodzonej z pragnienia, by ,wznie$é
sie ponad to, co przygodne i poszybowaé w strone nieskoriczonosci” (24). W per-
spektywie tej nie mozna, bez wyciszenia naszej pasji poznawczej, unikaé wielkich
pytan o sens zycia, jego ukierunkowanie, nieuchronno$¢ $mierci, nadzieje nie$mier-
telnosci (26).

Encyklika ukazuje zachodzacy w czasie rozwdj wzajemnych odniesien miedzy
prawda rozumu i prawdg wiary. Jesli wierzacemu braknie zaufania do racjonalnej
refleksji, jego wiara moze zatraci¢ swéj uniwersalizm, przechodzac na poziom uczuc
czy subiektywnych doznan. Jesli rozum programowo zamknie si¢ na Objawienie,
moze usunaé z horyzontu ludzkich zainteresowar te prawdy, ktdére majg fundamen-
talny charakter dia naszego zycia (48). Jan Pawel! Il przytacza konkretne przykiady
doktryn, w ktérych popetniano obydwa typy bledéw, w stanowiskach oscylujacych
miedzy radykalnym tradycjonalizmem a skrajnym racjonalizmem (52). Te zloZzono$¢
wzajemnych odniesieri ignoruje sie w wielu wspétczesnych nurtach myslowych, kt6-
re usitujgc broni¢ wiary deprecjonuja rozum. Najbardziej znang z takich propozycii
niesie fundamentalizm biblijny. Opowiadajac si¢ za dostowng interpretacja Pisma
$wietego, usituje on kwestionowa¢ wartosé zardwno poznania przyrodniczego, jak
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i filozoficznego. Encyklika pisze o niebezpieczenistwach podobnej praktyki, w ktorej
prébuje sie absolutyzowaé tekst biblijny i ,odczytywaé prawde Pisma $wietego przy
pomocy jednej tylko metodologii, zapominajac o potrzebie bardziej wyczerpujacej
egzegezy, ktéra pozwoli aby odkry¢ - wraz z catym KosSciolem - pefen sens tekstow”
(55) . Podobne sformutowania zdajg sie méwié: obiektywna prawda istnieje, jej od-
krycie nie jest jednak tak proste, jak sugeruja to kierunki lekcewazace role naszego
wysitku intelektualnego w poszukiwaniu prawdy.

Nierzadko w kregach osob wierzacych mozna znalez¢ oryginalne apele o pokore
intelektualng. Przejawem tej pokory ma by¢ uznanie najprostszych mozliwych inter-
pretacji, nawet gdyby wydawaly sie one zupeinie nieprawdopodobne. Encyklika uczy
nas innego typu pokory. Umie¢ w duchu ufnej pokory przyja¢ Bozg prawde, to zna-
czy otworzy¢ sig na catg réznorodnosé srodkéw, przy pomocy ktérych Bog przekazu-
je te prawde. Pokora intelektualna przejawia sie wtedy w tym, Zze od naszych pro-
stych schematéw myslowych bardziej kochamy zioZzonosé i bogactwo prawdy
przekazywanej nam przez Boga. Pierwsze zdania encykliki podkreslaja, ze wiara
i rozum stanowig dwa skrzydia, ktére majg nas prowadzi¢ ku poznawaniu prawdy.
Ci, ktérzy chcieliby programowo zrezygnowa¢ z uzywania skrzydia rozumu, nawet
jesli majg dobre intencje, oddajg chrzescijaristwu bardzo watpliwg przystuge. Ikar
jednoskrzydly moze stanowi¢ element prywatnej mitologii. Nie nalezy z nim jednak
wigzaé nadziei, aby prawde o nieskonczonym Bogu mogt nie$é na kulturowe Are-
opagi wspétczesnosci. Natomiast niedoceniana w wielu osrodkach refleksja filozo-
ficzna moze sie bardzo przyczyni¢ do wyjasnienia zwigzku miedzy ... transcendentng
prawdg a jezykiem zrozumiatym dla czlowieka” (99).

Wspoétczesny pragmatyzm a potrzeba transcendencji

Ukazujgc napiecie istniejace miedzy réznymi wersjami fundamentalizméw z jed-
nej strony a nihilizmem i jego relatywistycznymi odpowiednikami z drugiej strony, Jan
Pawel Il poswieca duzo uwagi tym wersjom wspéiczesnego pragmatyzmu, ktére nie
widza potrzeby odwotywania sig¢ do pojecia prawdy, wartosci moralnych czy trans-
cendencji pojetej jako otwarcie na $wiat poznawany dzigki Objawieniu. Pragmatyzm
taki stanowi szczegdlng forme zagrozenia, przez to, ze zabija wrazliwosé zaréwno
na problemy metafizyki, jak i pytania o wartosci czy kwalifikacje moralng ludzkich
dziatan. Jego klasyczng postaé znajdujemy obecnie w dorobku Richarda Rorty’ego
czy Zygmunta Baumana. Wedtug amerykanskiego neopragmatysty, spoteczeristwo
liberalne ,zadawala sie nazywaniem ,prawda” wszystkiego, co okazuje sie by¢ rezul-
tatem [...] ,potyczek” intelektualnych, konfrontujacych obszerme spektrum bronionych
stanowisk™ . W perspektywie tej racjonalng dyskusje mozna zastapi¢ przez spotecz-
ne referendum, stanowigce jedng z wielu dopuszczalnych potyczek. Za szkodliwe
uznaje natomiast Rorty zaréwno odwotanie do obiektywnych warto$ci moralnych, jak
i przekonanie o isthieniu moralnego tadu, ktory stanowitby fundament spoteczen-
stwa liberalnego. Przyjmujac aksjomatycznie wizje Swiata, w ktorej wszystko jest
.potyczka”’, Rorty postuluje, by ,uzna¢ swqj jezyk, swoje sumienie, swojg moralnosé
i swoje najwieksze nadzieje za przygodny wytwor”, przez ktdrag to decyzje mozemy

5 R. Rorty, Przygodno$¢, ironia i solidarnosé, Spacja: Warszawa 1996, s. 83.
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-przyja¢ obywatelstwo ideainie liberalnego paristwa™. W idealnej wersji panstwa
wspoiczesnych pragmatykéw nie glosi sie fadnej obiektywnej prawdy filozoféw. Roz-
réznienie migdzy prawda, iluzja i fatszem, podobnie jak rozréznienie miedzy dobrem
i zlem moralnym wykracza poza granice stownika, ktéry zdotali opanowac obroricy
liberainej wersji pragmatyzmu.

Na przekor podobnym propozycjom, encyklika ukazuje wizje, w ktérej zaréwno
demokracja, jak i wszelka pragmatyka dziatari godnych gatunku ludzkiego wymaga-
ja fundamentu giebokich uzasadnien teoretycznych i aksjologicznych. Te refleksje
teoretyczng podejmowali wielcy tworcy kultury europejskiej, pytajac o arche, dysku-
tujac o uniwersaliach, szukajac kryteriow moralnej oceny naszych dziatan. Jesli za-
rzuci sie ich dorobek, poprzestajac na poziomie czysto pragmatycznych wskazo-
wek, mozna zatrzeé réznice miedzy normami moralnymi strzegacymi praw cziowieka
a konwenansami przyjetymi w licytacji brydzowej. Nie wolno nam stawiac na jednym
poziomie zakazu tortur i zasad rozgrywania szlema. ,Pragmatycy” z Oswigcimia,
ktérzy podczas drugiej wojny swiatowej zatracili zdolno$¢ podobnych dystynkc;ji, zdo-
byli smutng stawe przez swq ,pragmatyczng” umiejetnos¢ wykorzystywania skéry
cziowieka do oprawy ksigzek. W ich wizji $wiata tradycyjne pojecia godnosci, hono-
ru, solidarnos$ci miedzyludzkiej tracity swoéj empiryczny sens. Podobny ,pragmatyzm”
stanowi oznake moralnego regresu do poziomu etyki dzungli. Niestety pragmatyzm
inspirowany ,osiggnieciami” Oswiecimia jest nadal obecny w naszej kulturze. W lip-
cu 1998 r., kiedy tekst encykliki byt juz przygotowywany do druku, ujawniono, iz ber-
linska firma EKG uzywata od 1981 r. tkanek z ptodéw ludzkich, pochodzacych
z poronien w szpitalach Berlina, do produkgji granulatu, z ktérego nastepnie wyra-
biano asfalt i pojemniki na Smieci. Program poswigcony tej praktyce przez niemieckq
telewizje ARD spoteczenstwo przyjeto z tym silniejsza reakcja, ze obowigzujace
w Niemczech prawo nakazuje uwzglednia¢ ,odczucia moralne” przy postepowaniu
2 ptodami z wezesnych poronien. Okazuje sie, iz obecnie termin ,moralny” stat sie
juz abstraktem dla tych pragmatycznych przedstawicieli firm, ktérzy do dziedziny
urynkowienia chcieliby wigqczyé takze etyke i aksjologie.

Nowy etap dialogu chrzes$cijanstwa z myslg wspélczesng

W perspektywie ukazywanej przez encyklike niezbedny dialog Kosciota z mysla
wspolczesng moze rozwijaé sie tworczo na uprzywilejowanym terenie kultury. Moze
sie on przyczyni¢ do przezwyciezenia uproszczonych schematéw, w ktérych tatwy
antyintelektualizm koresponduje z religijnym agnostycyzmem.

W perspektywie tej ,postuga myslenia” staje sie kontrpropozycjg w stosunku do
haset formutowanych w kregach oddzialywania idei, ktére deklarujg Smier¢ sensu,
ontologie rozpadu czy koniec filozofii. Spoleczno$¢ naukowa, doswiadczajaca nie-
jednokrotnie trudnych dylematéw w konfrontacji z antyintelektualizmem, ktéry domi-
nuje dzis w wielu opiniotwérczych srodowiskach, potrzebuje moralnego wsparcia ze
strony Kosciota. Koscidl, ktéry w bogactwie swej tradycji wspierat daZenia inspirowa-
ne idealizmem, poszukiwaniem niepragmatycznych wartosci, radykalnym rozumie-
niem tekstu Ewangelii - winien dzi§ przyjé¢ z pomoca $rodowiskom badawczym,

6 Tamze, s. 94.
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ktére podejmujg problemy naukowe nierozumiane i niedocenione w kregach najbliz-
szych. W praktyce chrzescijanistwa znane sg postawy ojcow pustyni, ktérzy potrafili
dac¢ swiadectwo poznanej prawdzie za cene samotnosci i wyboru stylu zycia lekce-
wazonegdo przez ich najblizszych. Wspotczesnie podobnego zrozumienia i wsparcia
ze strony Kosciola potrzeba srodowiskom akademickim podejmujacym programy ba-
dawcze deprecjonowane w spolecznosci ,pragmatykéw” czyniacych nierzadko eko-
nomiczny sukces najwyzszym kryterium pragmatyki. Z perspektywy czasu okazato
sie, iz tradycja europejska znacznie wigcej skorzystata ze specjalistycznego sporu
o uniwersalia, niz ze zbrojnych konfliktow, ktére niosty wymierne korzysci dla
prowadzacych je wladcow. Takze obecnie potrzeba nam przezwyciezenia radykal-
nych propozycji pragmatyzmu, w ktérym czlowiek bywa sprowadzany do poziomu
homo faber lub homo ludens; ignorujac racjonalne dziedzictwo gatunku homo sa-
piens.

Najnowsza encyklike papieskg mozemy odczytaé jako wielki apel o solidarnosé
umystoéw poszukujacych podstawowych wartosci, ktére nie mogg zniknaé z zycia
cztowieka w XX wieku. Ta solidarnos¢ serc przekracza granice systeméw filozoficz-
nych, po to by przynie$¢ odpowiedZ na podstawowe wielkie pytania nurtujace od-
wiecznie czlowieka. Czlowieka, ktérego definiowano jako animal rationale i homo
sapiens, nie wolno nam sprowadza¢ do poziomu Myszki Mickey rozumianej jako
paradygmatyczny wzorzec dla animal rationale.



