Zapis fragmentu wykladu na temat chrzescijanskich korzeni kultury Europy.

Spér o tozsamos$¢ kultury naszego obszaru zwanego Europa trwa od wiekéw. Odrodzenie
odrzucajace wielka scholastyke jest pierwsza proba dekonstrukcji owej nowej cywilizacji, ktora
zamyslit Karol Wielki Christianitas. Posta¢ Karola Wielkiego, ktorego 28 grudnia 800 roku Papiez
Leon IIT koronowal na cesarza bedzie kluczowa dla okreslenia poczatkow europejskiej kultury
zwanej czesto kultura Zachodu, kultura chrzescijanska, czy kultura tacinska.

Prof. Stefan Swiezawski w ,,Dziejach europejskiej filozofii klasycznej” za poczatek nowej
europejskiej kultury, za poczatek scholastyki, sredniowiecza przyjmuje datg 812, kiedy to po
rokowaniach z Bizancjum ukonstytuowaty si¢ dwa oddzielne cesarstwa: wschodnia i Zachodnie.

Co zapoczatkowal Karol Wielki. Byt cztowiekiem niezwykle inteligentnym 1 wiedzial, ze dla
zbudowania kultury konieczna jest uprawa intelektu. Potrzebne sa szkoly, biblioteki, nowoczesne
metody nauczania. Potrzebna jest kultura oparta na chrzescijanstwie. Zatem rozwija na wtasnym
dworze szkotg patacowa. Wsrdd nauczycieli pojawiaja si¢ wybitne postacie takie jak: Alkuin z
klasztornej szkoty w York, jego uczen Haraban Maur czy pochodzacy z Irlandii absolwent szkot
klasztornych Jan Szkot Eriugena. Zaznaczam tu pochodzenie, po podkresli¢ kulturotworcza i
naukowa rol¢ zakondw w czasie kryzysu nauczania po upadku cesarstwa rzymskiego (476). Ci
ktorzy uwlaczaja si¢ w tworzenie nowego projektu, nowej opartej na chrzescijanstwie cywilizacji
christianitas wywodza si¢ ze szkot klasztornych. Pozniej pojawity si¢ szkoty katedralne i1
uniwersytety, ktore obok katedr i szpitali staly si¢ symbolami kultury europejskie;.

Ale dla glebszego zrozumienia tego, co dziato si¢ u poczatkow owej nowej cywilizacji, ktora
nazywamy Europa (pojgcie najprawdopodobniej greckie) warto siggna¢ nieco glgbiej. Ot6z Karol
Wielki byl politykiem, reformatorem doskonale zdajacym sobie sprawg¢ z tego, ze prawdziwe
odrodzenie realizuje si¢ na poziomie ludzkiego intelektu, na poziomie ludzkiego ducha. Do
odbudowy kultury zaprasza uczonych, zaprasza teologéw, filozofow, myslicieli cieszacych sig
wowczas autorytetem. Jest dobrym menadzerem. Sam nie narzuca rozwiazan, ale powierza to
ludziom glebokiej wiary 1 wnikliwego intelektu. Wie tez dobrze, ze owoc madrosci dojrzewa dlugo
1 potrzebne sa do tego warunki oraz czas do wzrastania. Na owoce reform Karola Wielkiego trzeba
bylo jeszcze troche poczeka¢ do rozkwitu zainicjowanej scholastyki, ktora w catej peini rozkwitta
dopiero w XII 1 XIII wieku.

By dobrze zrozumie¢ fenomen rozkwitu scholastyki tworzonej przez najwybitniejsze intelekty,
jakie zna ludzko$¢ (§w. Albert Wielki, Sw. Tomasz z Akwinu, $w. Bonawentura) powinni$my
jeszcze na chwilge powrdci¢ do Boecjusza (408-524), ostatniego wielkiego przedstawiciela
klasycznej mysli greckiej, ktoremu zawdzigczamy nieznane w poganskiej tradycji pojecie osoby
ludzkiej. Wielcy filozofowie graccy nie uporali si¢ z tajemnica ludzkiego bytu, ktorego nie dato si¢
poréwna¢ do czegokolwiek. Rozwiazanie przyniosto objawienie judeo-chrzescijhanskie. Boecjusz
mial szczgscie zna¢ Objawienie 1 filozofig grecka, dlatego wiedzial, ze czlowieka nie da si¢ opisac
przez porownanie do innych stworzen, bo czlowiek jako realny, jednostkowy byt rozumny jest
bytem wyjatkowym, niepowtarzalnym, osobnym. Jest osoba. Dzigki sformutowanej definicji osoby
ludzkiej pozniejsza cywilizacja, czy kultura europejska mogta by¢ zbudowana na realistycznym
personalizmie. Jak pisze Feliks konieczny, dzigki temu nasza kultura nie jest kultura stadna, ale
personalistyczna, ludzka oparta na stosunku cztowieka do Boga i natury.

Druga wazna postacia w konteks$cie realizacji zamystu Karola Wielkiego Chistianiatas byt opat z
Bec $w. Anzelm z Canterbury (1033-1109). Sam $w. Anzelm nie zalozyt szkoly, jako opat przez 14
lat dbat o rozw0j nauczania w klasztorach. Natomiast jego jasno postawionej tezie dotyczace]
stosunku wiary do rozumu zawdzigczamy fundament dla nowej wizji rozwoju czlowieka a tym
samym rozwoju kultury 1 cywilizacji.

Oto po trwajacym od niemal tysiaca lat nieustannym sporze o prymat wiary lub rozumu okazato sig,
ze spor ten oparty jest na podstawowym nieporozumieniu, ktdre w sposOb prosty 1 jasny
zidentyfikowal §w. Anzelm.

W starozytnej kulturze greckiej nigdy nie pojawil si¢ problem relacji wiary do rozumu.
Przedmiotem filozofii bylo poszukiwanie prawdy, przedmiotem mitu — obyczajowo$¢. Nie byto
zatem bezposredniej stycznosci doswiadczenia rozumu z doswiadczeniem religijnym. Natomiast



gdy doszlo do konfrontacji filozofii greckiej z objawiona wiara $wiata judeo-chrzescijanskiego —
taka konfrontacja Stala si¢ nieunikniona. Oto bowiem filozofia, ktérej celem jest prawda stangta
wobec religii, w ktdorej prawda stata si¢ Osoba i to pisang duza litera. Zatem wyksztalceni grecy,
ktorzy nawrocili si¢ na wiarg chrzescijanska, albo tez chrzescijanie, ktorzy poznali madros$¢ grecka
musieli sobie poradzi¢ z uhierarchizowaniem prawd wiary objawionej z prawdami uzyskanymi na
drodze rozumu. I tak w literaturze Ojcéw Kosciota mozemy znalez¢ zar6wno postawy tak zwanego
czystego racjonalizmu wedle ktdrego to rozum jest ostatecznym Zrédlem prawdy, zatem prawdy
wiary nalezy zamieni¢ na prawdy rozumowe — co konczylo si¢ herezjami jak w przypadku
Orygenesa.

Inni znéw, jak cho¢by Tertulian (I wiek), autor stynnego ,,Credo quia absurdum” (wierzg dlatego,
ze to jest absurdem), uwazali, Zze przeciez rozum jest wladza narazona na bledy, zatem wiara
objawiona, ktérej autorem jest sam nieomylny Bog winna nam wystarczy¢.

Z cala ostro$cia spor ten pojawit si¢ w XI wieku pod nazwa sporu migdzy dialektykami i anty
dialektykami. Najbardziej za§ znana jest wymiana zdan miedzy dialektykiem Berengarem z Tours 1
niestychanie poboznym Piotrem Damianim, ktory moéwil: moja filozofia jest zna¢ Jezusa i to
ukrzyzowanego. Kiedy postugujac si¢ rozumem Berengar mowi, ze niemozliwe jest przeistoczenie,
Damiani odpowiada, Ze jest po prostu ghupi, a jesli jest ghupi, to pochodzi od diabta, bo wszelka
madro$¢ od Boga pochodzi.

Spor ten rozstrzyga w sposob prosty, ale zarazem jakze owocny Sw. Anzelm, ktory zauwaza, ze
jesli jest nam dana wiara, to przeciez ze wzgledu na nasz rozum. Bog nie objawil sig istotom
nierozumnym, ale cztowiekowi, ktdéry rozumem ma przyja¢ prawdy objawione. Zatem spdr rozum,
czy wiara jest nieporozumieniem.

Wiara bowiem domaga si¢ zrozumienia, a rozum domaga si¢ wiary. I odtad ten zwiazek wiary i
rozumu stanie si¢ trwatym fundamentem tworzenia nowej kultury, nowej cywilizacji oparteg
zarOwno na niewyczerpanym zrodle madro$ci greckiej i chrzescijanskiej wiary opartej na
objawieniu. Jesli wiara domaga si¢ rozumu, to w imi¢ lepszego przyjecia wiary trzeba rozwijac
intelekt. Bo rozumie¢ to, w co si¢ wierzy to wigcej, niz tylko wierzy¢.

W ten sposdb uniwersytet, jako instytucja koscielna, powotana do tego, by cztowiek wzrastal w
madrosci 1 otwieral si¢ na $wiatlo wiary stat si¢ pierwszym symbolem chrzescijanskiej Europy.
Uniwersytet byl czym$ znacznie wigcej niz szkola. To prawda, ze wigkszo$¢ uniwersytetow
powstawata na bazie szkot katedralnych, ale projekt uniwersytetu byl znacznie szerszy. Uniwersytet
byl co prawda czym$ na wzdr cechu nauczajacych 1 nauczanych, ale jego podstawowym zadaniem
nie bylo przygotowanie do zawodu, ale wszechstronne ksztalcenie ku modrosci. Ksztatcenie nie
tylko w dziedzinie teologii i filozofii, ktére stanowity podstawe uniwersyteckiego nauczania, ale tez
innych dziedzin ze szczegdlnym uwzglednieniem medycyny.

Warto o tym przypomina¢ tym, ktorzy dzi§ neguja role kosciota w dziedzinie rozwoju medycyny.
Warto tez przypomnie¢, ze w Sredniowieczy, gdy tworzyly si¢ zrgby naszej chrzescijanskiej kultury
europejskiej w XIII wieku obok pigknych gotyckich katedr, ktére sa symbolem wiary z tego samego
kamienia budowano uniwersytety, ktore sa symbolem madro$ci oraz szpitale albo jak kto woli
przytuiki,lazarety — stowem miejsca gdzie cztowiek potrzebujacy pomocy moégt otrzymaé wsparcie.
Szpital jest trzecim,. bardzo waznym elementem naszej kultury. Jest symbolem owocu spotkania
wiary 1 rozumu. Tym owocem jest zapomniane dzi$ mitosierdzie.

Ale, jak zauwaza tworca hermeneutyki Paul Ricquer, my dzi§ co prawda zyjemy w tej pigkne;j,
niepowtarzalnej kulturze, postugujemy si¢ funkcjonujacymi wciaz pojgciami 1 symbolami, ale ich
juz nie rozumiemy, co nie pozwala nam na pelna w niej partycypacjg. Takim dramatycznym i
wymownym symbolem dekonstrukcji Europy byta ogloszona przez Nietschego w XIX wieku tak
zwana teoria $mierci Boga. Nitsche stwierdza rzecz przejmujaca: w kulturze Bog umart. Pojecie dla
ktorego ludzie oddawali zycie wciaz funkcjonuje, ale przestalo by¢ zywym pojeciem. Wraz z nim
martwymi staja si¢ pozostale znaki i symbole naszej kultury.

Bez wzgledu na sympatie, czy antypatie w stosunku do Nitschego — jego dramatyczna teza jest
niestychanie wazna dla zrozumienia, dlaczego Europa przestata sama siebie rozumie¢, dlaczego
zaczgto szukaé jej korzeni w antytezach balamutnego Os$wiecenia, ktore jest niczym innym, jak



dekonstrukcja owej Christianitas realizowanej w czasach tworzenia zrgbow naszej kultury w
okresie scholastyki.

Poczatki dekonstrukcji tej cywilizacji opartej na wierze i rozumie mozna znalez¢ w schytkowej
scholastyce, ktora skonczyla si¢ swoistego rodzaju katastrofa. Jak pisze Jacques Maritain, cztowiek
sredniowieczny ulegt pokusie budowania rzeczywisto$ci nadprzyrodzonej na Ziemi, budowal dla
Boga tron ziemski, a gdy nie znalazt tam Boga, bo Bog przewyzsza rzeczywisto$¢ doczesna ulegt
pokusie zajgcia owego boskiego miejsca na ziemi.

Tak zwane odrodzenie, czyli trzeci renesans, mial ratowa¢ kulture przez powrdt do poganskiej
mys$li greckiej, ktora ani nie zostala odrodzona w takim stopniu, jak w $redniowieczu, ani nie
przyniosta spodziewanych owocow w postaci postegpu w naukach. Owszem odrodzenie przyniosto
rozwoj z jednej strony w dziedzinie sztuki z drugiej w dziedzinie magii. Tak magii i irracjonalizmu.
Nie przyniosto odrodzenia w filozofii. (Swiezawski).

Warto zauwazy¢, ze wyjatek stanowi Uniwersytet Krakowski, ale to inna historia.

Totalnym atakiem na chrzescijanska kultur¢ Europy bylo Oswiecenie. Z triady Bog - cztowiek -
natura probowano wymazac¢ Boga. Z trzech fundamentéw Wiara — madro§¢ — milosierdzie wypadta
wiara. Madros¢ w XIX wieku zostata zamieniona na wiedzg, mitosierdzie zostalo zastapione przez
akcje socjalna 1 tak rungla cata konstrukcja a kultura przestata by¢ dla nas czytelna.

Jeszcze w oswieceniu probowano Boga utozsami¢ z natura pisang przez duze N. Na naszych oczach
nastapito rowniez zakwestionowanie natury, czego wyraznym znakiem jest ideologia gender — i tak
cztowiek jako absurdalny byt wrzucony w kosmos stal si¢ porzuconym sierota szukajacym
beznadziejnie sensu w §wiecie, ktory sam dla siebie kreuje.

Oto bowiem na koncu sam cztowiek stanal pod znakiem zapytania. Ujawniaja to dramatyczne
dyskusje na terenie bioetyki, dyskusje beznadziejne bo oparte na tezie, ze cztowieka nie da si¢
zdefiniowac, nie da si¢ pozna¢ prawdy ani okresli¢ co jest dobre a co zle. I tak wraz z dekonstrukcja
tego wspanialego fenomenu cywilizacyjnego jakim jest chrzescijanska Europa (innej nie ma)
weszlismy w dowolnos¢, co na poziomie zycia spotecznego oznacza po prostu bylejakos¢.



