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Wybér tematu dzisiejszej sesji zorganizowanej w ramach Szkoty Katedralnej UO
UKSW w tucku byt dosy¢ oczywisty. Jesli bowiem chcemy tu razem tworzyc
miejsce i srodowisko 0séb zainteresowanych pogtebianiem refleksji nad miejscem
cztowieka w Swiecie, a takze jego relacji do Boga - wczesniej, czy pozniej trzeba
bedzie skonfrontowa¢ ze sobg dwa podstawowe doswiadczenia cztowieka -
poznanie i wiare. Gdzie jak nie w tucku, gdzie za czaséw szalejgcej ateizacji
katedre zamieniono na muzeum ateizmu, gdzie, jak nie w tucku, stolicy regionu,
ktéry wydat tylu meczennikédw za wiare w Chrystusa nalezy postawi¢ podstawowe
pytanie, czy cztowiek moze zy¢ bez wiary? Pytanie to jest zresztg wazne i aktualne
nie tylko w krajach post-komunistycznych, jako ze szalony zamyst
dziewietnastowiecznych prorokdw ateizmu i ateizacji w imie tak zwanego czystego
racjonalizmu rozszerzyt sie po catym Swiecie, dewastujgc przede wszystkim
kulture duchowg Europy.

Spor o, nazwijmy to tak - prymat rozumu wobec wiary, wtasciwie trwa od
ponad dwdch tysiecy lat. Pojawit sie z catg ostroScig wtedy, gdy wyksztatceni
Grecy zetkneli sie z religia Judeo-chrzescijanska, albo tez chrzescijanie zaczeli
poznawaé oparta na doswiadczeniu rozumu grecka mysl filozoficzng. Jak
zauwazajg francuscy badacze tematu Claude Tresmontant i Etiénne Gilson, w
Grecji nigdy nie doszto i dojs¢ nie mogto do konfrontacji filozofii z religia poganska.
Filozofia i religia nie miaty ze sobg wspélnego przedmiotu.

Inna byfa sytuacja w przypadku objawionej religii judeo-chrzescijanskiej, ktérej
przedmiotem byta lezgca w centrum zainteresowan filozoficznych Grekéw Prawda
i to pisana duzg literg. Sitg rzeczy od czaséw ojcOdw kosSciota pojawit sie spér o
prymat wiary wobec rozumu i na odwrét. Bardzo wazny wktad do sporu miedzy
tak zwang dialektyka a fideizmem wnidst Sw. Anzelm, ktéry w Xl wieku zauwazyt,

ze nie ma sprzecznosci miedzy doswiadczeniem rozumu a doswiadczeniem wiary



objawionej, wszak sg to dwie drogi cztowieka poszukujgcego prawdy. Jesli tak, to
doswiadczenia te nie tylko nie wykluczajg sie, ale moga siebie nawzajem
wspiera¢. Warto o tym pamieta¢ podejmujac zagadnienia spoteczne, moralne w
kontekscie nauczania spotecznego Kosciota, ktére jest mocno ufundowane
zardbwno na doswiadczeniu objawionej nam wiary, jak i ludzkiego rozumu.
Chciatbym, by prawda o wierze poszukujacej zrozumienia byta podstawg naszych
wspalnych spotkan w cieniu tuckiej katedry.

Historia kultury europejskiej pokazuje nam, jak wspaniate owoce wydata mys| Sw.
Anzelma w postaci dwunasto i trzynastowiecznej scholastyki, kiedy powstawaty
nie tylko piekne katedry, ale tez szkoty katedralne, uniwersytety i szpitale - o
czym méwilismy podczas naszego ostatniego spotkania. Ale ten piekny zamyst
siegajgcy czaséw Karola Wielkiego, ktéry chciat stworzy¢ nowa, chrzescijanska
cywilizacje Christianitas, co najmniej od czasOw trzeciego renesansu, wraz z préba
wyeliminowania kosciota z 2zycia spotecznego i wyeliminowania wiary
chrzescijanskiej z zycia cztowieka, zaczat ulega¢ procesowi dekonstrukcji. W
sposbéb systematyczny dekonstrukcja ta realizowana jest od czaséw oSwiecenia,
ktére zamierzato catkowicie wyrzucic¢ z kultury jakgkolwiek religijng wiare. Diderot
a po nim Feurbach i marksisci mowili, ze tam zaczyna sie wiedza, gdzie konczy
sie wiara i tam zaczyna sie wiara, gdzie konczy sie wiedza.

Belgijski badacz dziejéw mysli europejskiej z poczatku XX wieku Emile Brehier w
swojej ,Historii filozofii” podjat sie nawet proby udowodnienia niszczacego wptywu
wiary religijnej na rozwéj nauki. Kiedy bowiem w kulturze dominowata wiara,
podobno nie rozwijata sie nauka. Kiedy zas przyszedt kryzys wiary, wtedy
mielismy do czynienia z prawdziwym rozwojem nauki.

Zdaniem  Augusta Comte'a, twércy dziewietnastowiecznej ideologii
pozytywistycznej wiara rodzi sie z pewnej niedojrzatosci cztowieka. W dziejach
ludzkosci wyrdznit on trzy etapy rozwoju umystu ludzkosSci: teologiczny,
metafizyczny i pozytywny. Uwolniwszy sie od myslenia teologicznego i
metafizycznego rozum ludzki stat sie potega, ktéra nie potrzebuje juz zadnego
Boga, bo sam rozum moze cztowieka zbawi¢. Po osiggnieciu dojrzatosci, rozum
nigdy juz nie wrdci do wiary. Rozum ludzki bowiem z zasady wyklucza

doswiadczenie wiary i na odwrot.



Tymczasem rzecz nie jest wcale taka prosta.

Zanim jednak przejdziemy do omoéwienia tej niezwykle delikatnej wiezi jaka taczy
wiare z rozumem, warto na samym poczatku postawic¢ sobie pytanie, czy w ogdle
mozliwy jest czysty racjonalizm, czy mozliwa jest wiedza, bez zadnej domieszki
wiary?

Czy tak zwany czysty racjonalizm nie jest tylko teoretycznym projektem, albo
powiedzmy to wprost: zwyktg ideologig?

Sprébujmy na samym poczatku uporzadkowaé nieco pojecia, jakimi bedziemy sie
postugiwacé w tej naszej refleksji.

Wiara, to akt ludzkiej woli, akt przyjecia, uznania za prawdziwg i doniosta dla
mnie jakiejs prawdy. Wierze, bo tak mnie poucza moj rozum, wierze, bo tak mi
moéwi ktos, kto jest dla mnie autorytetem, wierze, bo tak podaje tradycja, albo
wierze, bo tak mowili w telewizji. Wierze, bo objawit nam to sam Bdg, ktéry
przemowit do nas przez prorokéw i przez swego wcielonego Syna.

Wiara w znaczeniu religijnym jest cnota teologiczna, ktéra uzdalnia nas do
partycypacji w rzeczywistosci zycia wiecznego. Dzieki tej cnocie - ktdrg
otrzymujemy w ramach nadprzyrodzonej taski wierzymy w Boga, wierzymy ze jest
osoba, ze jest naszym Stwdérca i naszym Zbawicielem. Wierzymy w Boga i
wierzymy Bogu, przyjmujemy z zaufaniem to, co do nas moéwi, realizujemy to,
czego od nas oczekuje - jednym stowem rozwijamy w sobie zycie religijne,
uswiecamy sie i stajemy blizej Boga.

Rozum, to wtasciwa cztowiekowi i innym bytom osobowym wtadza uzdalniajaca
cztowieka do poznania, rozumienia, dokonywania racjonalnych ocen i wyboréw.
Ktéra odnosi cztowieka do prawdy i dobra czynigc go bytem wolnym. Ktéra
uzdalnia cztowieka do utrwalania swoich rozumien i wartosci w kulturze duchowej i
materialnej.

Doskonale wiemy, ze prawda nas zobowigzuje, dlatego dzis wobec trudnych
probleméw chociazby z terenu wspébtczesnej bioetyki takich jak aborcja,
eutanazja, zabiegi in vitro nie chcemy znac prawdy o cztowieku. Wolimy jak Sofisci
postugiwac sie nie prawda a réznymi, niemal zupetnie dowolnymi pogladami, by
oceniac¢ nasze dziatania. Rezygnujemy z wiasciwej cztowiekowi relacji do prawdy
na rzecz niczym nie uzasadnionego sceptycyzmu, by zapewni¢ sobie wolnos¢.

Tymczasem idac ta drogg zapewniamy sobie co najwyzej bylejakos¢ i zniewolenie.



Tak, relatywizm moralny nie czyni nas wolnymi, ale nas zniewala. Tylko prawda
moze nas wyzwoli¢, bo wolnos¢ to nie jest mozliwos¢ czynienia czegokolwiek, ale
mozliwos¢ wyboru dobra dla mnie. Dobra poprzez ktére moge sie realizowad,
dobra ktére mnie doskonali i rozwija, ktére w petni wyraza moja osobowgq nature.
Dobro to przejawia sie w darze. Dwa lata temu w wyktadzie ma Uniwersytecie w
Abidjanie moéwitem, Ze pojecie daru najpetniej opisuje Swiat zycia osobowego
cztowieka. Dar jest zawsze bezinteresowny, dar jest zawsze szlachetny -
uszlachetnia zaréwno darczynce, jak i obdarowanego, bo w dar wpisana jest
mitos¢, ktdérej przedmiotem jest dobro osoby ludzkie;.

A wiec do wolnosci potrzebna jest prawda. Potrzebna jest prawda o cztowieku,
jako osobie, ktdéra realizuje sie poprzez dar wobec drugiej osoby. Tylko wtedy
cztowiek jest wolny, gdy kocha. Tylko wtedy zdolny jest otworzy¢ sie na siebie i
innych - w tym na osobowego Boga.

Zatem przeciwienstwem wiary nie jest rozum, ale sceptycyzm.

Wierze, badz nie wierze.

Wiem lub wierze - to nie jest opozycja, bo czesto wiem to, w co wierze i wierze w
to, co wiem.

Pamietam jeszcze nie tak dawno toczone dyskusje z marksistami, czyli
przedstawicielami tak zwanego naukowego ateizmu, ktérzy powtarzali z uporem,
ze wiara niszczy cztowieka. Do dzi$ prof Szawarski méwi, ze katolicy nie sg zdolni
do uprawiania nauki, bo swoje doswiadczenie rozumowe poprzedzajg aktem wiary
w Boga. Jesli wierze w Boga, to juz nie jestem zdolny do poznania, jestem
zniewolony wiarg w Boga, jestem zniewolony wiarg w to, co moéwi Objawienie. Ale
tak jak moja wiara w Boga i wiara Bogu opierajg sie na moim akcie wiary, tak
samo niewiara w Boga i niewiara Bogu opiera sie na tym samym akcie. Jeden
bowiem wierzy w istnienie a drugi wierzy w nieistnienie Boga. Przy czym to wcale
nie jest symetryczna sytuacja. W historii mysli ludzkiej mozemy znalez¢ kilkaset
rozumowych dowoddéw na istnienie Boga, ale ani jednego dowodu na Jego
nieistnienie, chyba ze za dowdd uznamy argument Denisa Diderota.

Prébujgc wyjasni¢ rzeczywisto$¢ musimy przyjac istnienie Stworcy i opatrznosci
czuwajgcej nad nami, albo uznaé, ze wszystko jest absurdalne, a wiec absurdalny,
czyli nieracjonalny Swiat. A taki - jak nas pouczat juz Arystoteles - nie mdgtby
istnie¢. A wiec, albo wpadamy w absurd, albo przyjmujemy istnienie Boga



Objawionego, ktdrego istnienie mozemy potwierdzi¢ na drodze rozumowej, jak to
czynit np. sw. Tomasz z Akwinu, autor stynnych pieciu drég - albo jak kto woli -
pieciu klasycznych dowoddw na istnienie Boga.

Wierzy¢ w istnienie Boga, to jeszcze za mato. To jeszcze nie skutkuje naszym
zyciem religijnym. Przeciez Wolter tez zbudowat dowdd na istnienie Boga, mowit,
kiedy patrze na moj zegarek, z podziwem mysle o zegarmistrzu, ktéry tak
precyzyjnie skonstruowat ten delikatny i precyzyjny mechanizm. Jakze nie myslec
z jeszcze wiekszym zachwytem o wielkim Zegarmistrzu, gdy patrzy sie na
otaczajacy nas wszechswiat? Nie mamy zadnych watpliwosci, ze Wolter wierzyt i
podziwiat wielkiego Stwoérce ale nigdy do niego sie nie modlit. Czysty rozum
pokazuje wielkos¢ i wspaniatos¢ stworzenia, a wiec i Stwoércy. Ale to jeszcze nie
wystarczy do zbudowania trwatej wiezi z Bogiem. Ta rozpoczyna sie od spotkania
Boga w naszym zyciu, spotkania na poziomie podstawowych relacji osobowych
wiary, nadziei i mitosci.

Bo zycie religijne nie jest wiedza o Bogu, ale jest to zycie z Bogiem, w
relacji wypetnionej wiarg, zaufaniem, czyli nadzieja i mitoscig. Cztowiek, ktory
kocha drugg osobe nie bedzie sie zastanawiat nad tym, czy ta druga osoba
istnieje, bo on jej doswiadcza na co dzien.

Zobaczmy jeszcze, czy cztowiek zdolny jest 2zyé bez chocby
najdrobniejszych, codziennych aktéw wiary, tak jak tego chcag tak zwani
racjonalisci. Czy mozna oby¢ sie bez aktow wiary w naukach scistych?

Oczywiécie niemal wszyscy powiedza, ze tak. Ze to jest oczywiste. Naukowiec nie
wierzy, ale wie i to w kazdej najdrobniejszej sprawie.

C6z za dziecinna naiwnosc - powiedziatby Gabriel Marcel, czy Henri Bergson.

Jesli spytamy fizyka, czy dopuszcza pan w swoim laboratorium jakies drobne akty
wiary - odpowie ze zdziwieniem a nawet oburzeniem - alez skad?! Przeciez jestem
naukowcem.

No wiec jak pan to robi, ze pan wszystko wie i nie musi pan niczemu ufac.

To proste. Wchodze do laboratorium. Biore woltomierz, przyktadam elektrody do
dwdch potencjatéw i badam napiecie.

Dobrze, a skad pan wie, ze woltomierz mierzy napiecie a skala jest dobrze
ustawiona? A jak pan tu wszedt, przeciez pan nie ma wiedzy, a wiec i pewnosci

naukowej, ze strop nad laboratorium wytrzyma, a wszedt pan bez obawy.



Cztowiek jako osoba realizuje sie w Swiecie wiary, w Swiecie nadziei i mitosci. Poza
wiarg zycie osobowe jest niemozliwe. Ci co stracili wiare i nadzieje juz popetnili
samobdjstwo, albo mieszkajg w szpitalu psychiatrycznym. Cztowiek, jest istotg
wiary i zaufania. Poza wiarg, ktéra tworzy naturalne $rodowisko rozwoju
duchowego cztowieka, prawdziwg przestrzeh nazywang nadzieja - nie ma
osobowego zycia.

Gabriel Marcel odpowiadajac na pesymizm filozofii Sartrea moéwi, ze cztowiek
moze uratowad sie z absurdu egzystencjalnego wtasnie poprzez wiare; najpierw
wiare w siebie, wiare w drugiego cztowieka i poprzez wiare w Boga, ktory jest
ostatecznym gwarantem, ze zaréwno ja, jak i drugi cziowiek nie jestesmy
absurdalnymi bytami zagubionymi w kosmosie, ale jesteSmy dzie¢mi bozymi,
umitowanymi dzietami naszego Stwércy. Jestesmy ukoronowaniem dzieta
stworzenia.

Prawdziwa egzystencja, to egzystencja wiary i nadziei. To egzystencja
realizujgca sie w aktach mitosci, ktéra czyni nas ludzmi wolnymi. Mitos¢ nie
zniewala. Mitos¢ respektuje w petni dobro drugiego cztowieka, tak jak to czyni Bdg.
(Sartre - egzystencja bez wiary)

Cho¢ nie ma potrzeby nikogo tutaj przekonywad do tego, iz nie ma sprzecznosci
miedzy wiarg a rozumem, dzieki ktérym, jak pisze Jan Pawet Il w encyklice Fides et
ratio duch ludzki wznosi sie na wyzyny madrosci, to zwigzek wiary z rozumem jest
na tyle subtelny, iz wymaga od nas gtebokiego namystu i wnikliwych analiz,
bySmy nie popadli w jedng z licznych w naszej kulturze putapek.

Rozum i wiara spotykajg sie w zywym cztowieku, ktéry poznaje, ocenia, wybiera,
ktéry kocha, nienawidzi, jest peten obaw albo peten ufnosci. To cztowiek poznaje a
nie rozum, a jesli poznaje majac taske wiary - poznaje lepiej. Wiara bowiem nie
niszczy, ale usprawnia rozum. Rozum bez wiary jest czczg wtadza. Rozum
potrzebuje Swiatta i motywacji. Rozum potrzebuje uwolnienia sie od pokusy
sceptycyzmu. Potrzebuje drogowskazéw, w ktérym iS¢ kierunku. Potrzebuje
swoistego rodzaju mapy doniostosci probleméw, by sie nie zagubi¢ w tym, co nie
ma zadnego znaczenia. To zapewnia nam wiara. To zapewnia nam BOg poprzez
swoje objawienie.

Warto jeszcze zauwazy¢, ze, by rozum przyjat objawienie - nie wystarczy wiedza.

Potrzebna jest madrosc¢. Nie rozumiemy naszej kultury, nie rozumiemy zwigzku



wiary z rozumem, bo zgubilismy jedna z najwazniejszych kategorii okreslajgcych
poznawczg kondycje cztowieka - madrosé, ktérg zastgpiliSmy wiedza. A to wcale
nie to samo. Wiedzie¢, nie wystarczy, trzeba jeszcze rozumiec to, co sie poznato,
wtedy bedziemy mogli podejmowaé madre, rozumne, zgodne z rozpoznang
prawda i dobrem decyzje.

Warto przytoczy¢ tu niestychanie sugestywne doswiadczenie Pascala,
siedemnastowiecznego geniusza, ktéry majac lat kilkanascie jakby dla zabawy
rozwijat najwieksze zagadki matematyki, geometrii i fizyki, ale nie pozostat na
poziomie samej wiedzy siegajgc szczytow madrosci, ktdra zaprowadzita go do
zarliwej wiary w zywego Boga, ktéry jest sama prawda.

Wsréd réznych mysli napisat miedzy innymi takie oto zdanie: ,trzeba by¢
geometra, pyrronista i poboznym chrzescijaninem”. Mysle, ze jest to klucz do
zrozumienia mysli Pascala ale tez do zrozumienia w nas samych stosunku rozumu
do wiary.

Trzeba nam rozwija¢ nasz rozum, jak to doskonale czynig geometrzy. Ale rozum
zdolny jest do tego, by poznac tez samego siebie, by poznac swoje ograniczenia.
Rozum dobrze rozwiniety na poziomie madrosci wie dobrze, ze rzeczywistosc jest
znacznie bogatsza, niz nasze zdolnosci poznawcze. Podobnie moéwit Giordano
Bruno: ,Kto bowiem sadzi, iz na niebie jest tyle gwiazd, ile widzi podobny jest do
owego gtupca, ktdry sadzi, ze sg tylko te ptaki, ktére widac z jego okna”.

Poznajgc siebie rozum poznaje swoje ograniczenia, poznaje, ze nie jest absolutem,
nie jest miarg wszystkiego. Uznaje, ze sg takie pytania, ktére sg zasadne, co
wiecej, niezmiernie wazne z punktu widzenia naszego zycia, ale sam rozum nie
jest zdolny na nie odpowiedzie¢. Tylko gtupiec moze powiedzie¢, ze zasadne sg
tylko te pytania, na ktére potrafi odpowiedzie¢. Zatem rozum na poziomie
madrosci zdolny jest przyznac sie do zgodnej z prawda ograniczonosci, ale tez
zdolny jest wskaza¢ nam droge wyjscia. Rozum na poziomie madrosci mowi mi, ja
Ci nie pomoge, teraz musisz ze mnie zrezygnowad, zaufaé, skoczy¢ w ciemng noc
wiary.

To nie wynika ze sceptycyzmu, ale z madrosci. Maurice Blondel méwi, ze filozofia
chrzescijanska to taka, ktéra cztowiekowi w sposéb racjonalny pokazuje
sensownos¢ wejscia w absurd wiary. Ogtupi cie wiara - to prawda, ale pomysl, co

masz do stracenia.



Zatem winniSmy dba¢ zaréwno o wiare, jak i rozum wynoszac go na poziom
madrosci. To na tym poziomie cztowiek nawet bez taski wiary moze juz dostrzec
Boga - o czym moéwi sw. Pawet. Moze nas z zaufaniem otworzy¢ na to, co nam
moéwi sam Bdg, moze przygotowac na spotkanie z Jego Stowem.

Zycze Wam wzrastania w wierze ale i wzrastania w madroéci, ktéra rodzi sie z
umitowania prawdy, a ktdéra jako cnota teologiczna jest jednym z daréw Ducha

Swietego.

Niedawno znalaztem bardzo ciekawy tekst Wladystawa Domanskiego z 1899 roku
,Wolnos¢, rownos¢, braterstwo”. Juz sam tytut pokazuje, ze rzecz dotyczy hasel rewolucji
francuskiej, ktéra miata opierac sie na oSwieceniowym racjonalizZmie bez wiary.

Oto6z autor tego tekstu nie tylko nie méwi o koniecznosci wyeliminowania wiary z zycia
spotecznego w imie postepu i rewolucji, ale postuluje, by wiedza spoteczna, ktéra ma
zbudowac nowe oblicze cywilizacji musi stac sie wiarg propletariatu. Sama wiedza, chocby
nawet shuszna jest martwa. By mogla by¢ mortorem postepu musi stac sie wiarg poruszajaca
emocje mas.

Doskonale to wiemy, ze tak zwany naukowy komunizm byl w gruncie rzeczy oparta na

wierze nowa religia bez Boga. Tak jak kazda ideologia.



