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Do Biskupow KoS$ciola katolickiego o relacjach miedzy wiara a rozumem

IV. RELACJA MIEDZY WIARA A ROZUMEM
Najwazniejsze etapy spotkania miedzy wiarqg a rozumem

36. Jak czytamy w Dziejach Apostolskich, chrzescijaniskie oredzie od samego poczatku
musialo sie zmierzy¢ z r6znymi wspolczesnymi sobie nurtami mysli filozoficznej. Ksiega ta
opisuje dyspute, jaka Sw. Pawel przeprowadzil w Atenach z "niektorymi z filozofow
epikurejskich i stoickich" (por. 17, 18). Analiza egzegetyczna jego mowy na Areopagu
pozwala w niej dostrzec liczne aluzje do rozpowszechnionych wéwczas pogladow,
wywodzacych sie gldwnie z mysli stoickiej. Nie byt to z pewnoscig przypadek. Pierwsi
chrzescijanie, jesli chcieli by¢ rozumiani przez pogan, nie mogli sie powolywaé wylacznie na
"Mojzesza i prorokow"; musieli wykorzystywac takze naturalne poznanie Boga i glos
sumienia kazdego czlowieka (por. Rz 1, 19-21; 2, 14-15; Dz 14, 16-17). Poniewaz jednak w
religii poganskiej to naturalne poznanie zostalo zacmione przez balwochwalstwo (por. Rz 1,
21-32), Apostol uznal za najbardziej celowe nawigzanie w swym wystgpieniu do mysli
filozofow, ktorzy od poczatku przeciwstawiali mitom i kultom misteryjnym koncepcje
kladace wiekszy nacisk na Boska transcendencje.

Jednym z glownych dazen filozofow klasycznych bylo bowiem oczyszczenie ludzkich
wyobrazen o Bogu z form mitologicznych. Jak wiemy, takze religia grecka, podobnie jak
wiekszos$¢ religii kosmicznych, miala charakter politeistyczny i przypisywala cechy boskie
nawet przedmiotom i zjawiskom przyrody. Podejmowane przez czlowieka proby
zrozumienia genezy bostw, a tym samym takze wszech§wiata, zostaly najpierw wyrazone w
poezji. Teogonie pozostaja do dzi$ pierwszym Swiadectwem tego ludzkiego poszukiwania.
Zadaniem pierwszych tworcow filozofii bylo ukazanie powigzan miedzy rozumem a religia.
Siegajac wzrokiem dalej, ku zasadom uniwersalnym, nie poprzestawali juz oni na
antycznych mitach, ale chcieli da¢ racjonalng podstawe swoim wierzeniom w bosko$c.



Wkroczyli w ten spos6b na droge, ktéra wychodzac od dawnych tradycji partykularnych
inicjowala proces rozwoju odpowiadajacy wymogom rozumu powszechnego. Celem, ku
ktéremu zmierzal ten proces, bylo krytyczne uswiadomienie sobie tego, w co sie wierzy.
Przedsiewziecie to okazalo sie korzystne przede wszystkim dla samej koncepcji boskosci.
Oddzielono od religii warstwe przesadow i przynajmniej czeSciowo oczyszczono ja w drodze
analizy racjonalnej. Na tej wlasnie podstawie Ojcowie Ko$ciota nawigzali owocny dialog ze
starozytnymi filozofami, otwierajac droge dla gloszenia i zrozumienia Boga objawionego w
Jezusie Chrystusie.

37. Mowiac o tym zjawisku zblizania sie chrzescijan do filozofii, trzeba jednak przypomniec¢,
ze zachowywali oni zarazem ostrozno$¢ wobec niektorych innych elementow kultury
poganskiej, takich na przyklad jak gnoza. Filozofie pojmowang jako praktyczna madro$¢ i
szkotla zycia latwo mozna bylo pomyli¢ z pewng forma wiedzy tajemnej, ezoterycznej,
zastrzezonej dla niewielu doskonalych. Tego wlasnie typu ezoteryczne spekulacje ma
zapewne na mysli $w. Pawel, gdy przestrzega Kolosan: "Baczcie, aby kto was nie zagarnal w
niewole przez te filozofie bedaca czczym oszustwem, oparta na ludzkiej tylko tradycji, na
zywiolach Swiata, a nie na Chrystusie" (2, 8). Jakze aktualnie brzmig te stowa Apostola, gdy
odniesiemy je do roznorakich form ezoteryzmu, jakie szerza sie takze dzisiaj w niektorych
érodowiskach ludzi wierzacych, pozbawionych nalezytego zmystu krytycznego. Sladem $w.
Pawla inni pisarze pierwszych wiekow, zwlaszcza Sw. Ireneusz i Tertulian, wypowiadaja sie
krytycznie na temat pewnej tendencji kulturowej, ktora probowala podporzadkowac prawde
Objawienia interpretacji filozofow.

38. Do spotkania chrzescijanstwa z filozofig nie doszlo zatem natychmiast i bez trudnosci.
Uprawianie jej oraz uczeszczanie do szkol filozoficznych wydawalo sie pierwszym
chrze$cijanom raczej przeszkoda niz okoliczno$cig sprzyjajaca. Za swoje pierwsze i
najpilniejsze zadanie uwazali gloszenie oredzia o zmartwychwstalym Chrystusie, ktore
nalezalo przedstawi¢ w bezposrednim spotkaniu z drugim czlowiekiem, tak aby nakloni¢ go
do nawroécenia serca i do pro$by o Chrzest. Nie znaczy to jednak, ze nie troszczyli sie o
glebsze zrozumienie wiary i jej uzasadnien. Wrecz przeciwnie. Niestuszne i bezpodstawne sa
zatem zarzuty Celsusa pod adresem chrzescijan, iz sa ludZzmi "niepi$miennymi i
nieokrzesanymi's'. Wyjasnienia tego poczatkowego braku zainteresowania z ich strony
trzeba szuka¢ gdzie indziej. W rzeczywistosci dzieki spotkaniu z Ewangelig uzyskiwali oni
tak wyczerpujaca odpowiedz na dotad nie rozstrzygniete pytanie o sens zycia, ze
uczeszczanie do szkol filozofow wydawalo im sie praktyka jakby oderwana od rzeczywistosci
i pod pewnymi wzgledami przestarzala.

Staje sie to jeszcze bardziej oczywiste, gdy uséwiadomimy sobie, ze jedna z nowosci
przyniesionych przez chrzescijanstwo bylo uznanie powszechnego prawa do poznania
prawdy. Obalajac bariery rasowe, spoleczne i odnoszace sie do plci, chrzescijanstwo od
poczatku glosilo réwnos¢ wszystkich ludzi wobec Boga. Pierwsza konsekwencja takiej wizji
odnosila sie do zagadnienia prawdy. Poszukiwanie prawdy stracito catkowicie charakter
elitarny, jaki mialo u starozytnych: poniewaz dostep do prawdy jest dobrem, ktére pozwala



dotrze¢ do Boga, wszyscy musza mie¢ moznoS$¢ przejécia tej drogi. Nadal istnieje wiele drog
wiodacych do prawdy; poniewaz jednak prawda chrze$cijaniska ma warto$¢ zbawcza, mozna
i$¢ kazda z tych drog pod warunkiem, ze doprowadzi ona do ostatecznego celu, to znaczy do
objawienia Jezusa Chrystusa.

Jako pioniera konstruktywnego dialogu z myslg filozoficzna, nacechowanego co prawda
ostrozno$cia i rozwaga, nalezy wymieni¢ $w. Justyna: chociaz zachowal on wielkie uznanie
dla filozofii greckiej nawet po nawréceniu, twierdzit stanowczo i jednoznacznie, ze znalazt w
chrzescijanstwie "jedyna niezawodng i przydatna filozofie"s2. Podobnie §w. Klemens
Aleksandryjski nazywal Ewangelie "prawdziwa filozofia"s3 i pojmowal filozofie przez
analogie do prawa Mojzeszowego jako wstepne wprowadzenie w wiare chrze$cijansk-34 i
przygotowanie do Ewangeliiss. Poniewaz "filozofia pozada tego rodzaju madrosci, ktora
polega na prawosci duszy i stowa oraz czystoS$ci zycia, jest zyczliwa madrosci i czyni wszystko
co mozliwe, aby jg osiggnaé. U nas nazywamy filozofami ludzi mitujacych madrosé, ktéra
jest stworczym zrodlem wszystkich rzeczy i o wszystkim poucza, to znaczy jest poznaniem
Syna Bozego"3°. Wedlug Aleksandryjczyka pierwszoplanowym celem filozofii greckiej nie
jest uzupelianie lub umacnianie prawdy chrzes$cijanskiej, ale raczej obrona wiary: "Nauka
Zbawiciela jest sama w sobie doskonala i nie potrzebuje oparcia, jest bowiem moca i
madroscia Boza. Filozofia grecka nie wnosi niczego, co by umacnialo prawde, poniewaz
jednak udaremnia napasci sofistyki i odpiera podstepne ataki przeciw prawdzie, shusznie
nazwano ja szancem i murem obronnym winnicy"s7.

39. W dziejach tego procesu mozna jednakze dostrzec przejawy krytycznego przyswajania
sobie mysli filozoficznej przez mysélicieli chrzescijanskich. Po$rod pierwszych przykladow,
jakie mozna napotkac, znamienna jest z pewnoscia posta¢ Orygenesa. Odpierajac zarzuty
wysuwane przez filozofa Celsusa, Orygenes postuguje sie filozofig platonska, aby oprze¢ na
niej swoje argumenty i odpowiedzi. Nawigzujac do licznych elementow mysli platonskiej,
zaczyna ksztaltowa¢ pierwsza forme teologii chrzescijanskiej. Az do tamtego czasu bowiem
sama nazwa oraz idea teologii jako racjonalne;j refleksji o Bogu byla jeszcze zwigzana z
kultura grecka, z ktorej sie wywodzila. W filozofii arystotelesowskiej na przyklad, termin
"teologia" oznaczal najbardziej wzniosla czes¢ i prawdziwe szczytowe osiagniecie refleks;ji
filozoficznej. Natomiast w Swietle chrzescijanskiego Objawienia to, co uprzednio oznaczalo
ogoblna doktryne o bostwach, zyskiwato zupelnie nowy sens, okreslajac refleksje podjeta
przez wierzacego w celu sformulowania prawdziwej doktryny o Bogu. Ta rozwijajaca sie
stopniowo nowa mys$l chrzeécijanska postugiwala sie filozofia, zarazem jednak starala sie
wyraznie od niej odrozniac. Historia pokazuje, ze nawet mysl platonska przejeta przez
teologie przeszla glebokie przeksztalcenia, zwlaszcza takie jej elementy jak nieSmiertelnosé
duszy, przebostwienie czlowieka i pochodzenie zla.

40. W tym procesie chrystianizacji mys$li platonskiej i neoplatonskiej na szczego6lna
wzmianke zastuguja Ojcowie Kapadoccy, Dionizy zwany Areopagita, a nade wszystko $w.
Augustyn. Ten wielki Doktor KoSciola zachodniego zetknat sie z wieloma szkolami
filozoficznymi, zadna jednak nie speknita jego oczekiwan. Gdy stanal w obliczu prawdy



chrze$cijanstwa, znalazl w sobie dos¢ sil, aby dokonaé owego radykalnego nawrdcenia, do
jakiego nie zdolali go nakloni¢ filozofowie spotkani poprzednio. On sam tak przedstawia
motywy tego kroku: "...zaczalem juz przyznawaé nauce katolickiej wyzszo$¢ nad
manichejska. Uwazalem, ze cechuje ja i wieksza skromnos¢, i wieksza rzetelnosc, gdy
domaga sie, aby w niektore rzeczy wierzono bez powodu czy to dlatego, ze wprawdzie mozna
by je udowodnié, ale nie wszyscy by to zrozumieli, czy tez dlatego, ze w ogole nie mozna ich
udowodnire"38. Tymze platonikom, do ktorych Augustyn w sposéb szczegbdlny nawigzywat,
rownocze$nie zarzucal, ze chociaz znali cel, ku jakiemu nalezy dazy¢, nie poznali drogi, ktora
do niego prowadzi: Stowa Wcielonego3°. Biskup Hippony zdolal stworzy¢ pierwsza wielka
synteze mysli filozoficznej i teologicznej, w ktorej zbiegaly sie rozne nurty mysli greckiej i
lacinskiej. Takze u niego owa wielka jedno$¢ wiedzy, ktora ma fundament w mysli biblijnej,
zostala potwierdzona i umocniona przez glebie mysli spekulatywnej. Synteza dokonana
przez $w. Augustyna miala pozostac na cale stulecia najdoskonalsza forma refleksji
filozoficznej i teologicznej znana na Zachodzie. Bogaty osobistym do$wiadczeniem i
wspomagany przez niezwykla Swietos¢ zycia, Augustyn potrafil wprowadzi¢ do swoich dziel
liczne elementy, ktore przez swoj zwiazek z doswiadczeniem zwiastowaly przyszly rozwoj
pewnych nurtéow filozofii.

41. Rozne zatem byly formy relacji, jakie Ojcowie Wschodu i Zachodu nawigzali ze szkolami
filozoficznymi. Nie znaczy to, ze utozsamiali oni tre$¢ swego nauczania z systemami, do
ktorych sie odwolywali. Pytanie postawione przez Tertuliana: "C6z maja wspo6lnego Ateny i
Jerozolima? A c6z Akademia i Ko$ciol?" 40, jest wyraznym $wiadectwem krytycznej postawy,
z jaka chrzesScijanscy mysliciele od samego poczatku podejmowali problem relacji miedzy
wiarg a filozofia, dostrzegajac wszystkie jej aspekty pozytywne i jej granice. Nie byli to
mysliciele naiwni. Wlasnie dlatego, ze gleboko przezywali tre$ci wiary, potrafili dotrze¢ do
najglebszych form spekulacji. Niestuszny i jednostronny jest zatem poglad, ze ich dzielo
polegalo wylgcznie na wyrazeniu prawd wiary w kategoriach filozoficznych. Dokonali oni
znacznie wiecej. Zdolali bowiem ukaza¢ w pelnym $wietle to, co zawarte bylo tylko
posrednio i we wstepnym zarysie w my$li wielkich filozofow starozytnych4:. Zadaniem tych
ostatnich jak juz powiedzialem bylo wskazanie, w jaki spos6b rozum uwolniony z
zewnetrznych wiezow moze wyjé¢ ze Slepego zautka mitow, aby otworzy¢ sie pelniej na
transcendencje. Rozum oczyszczony i prawidlowo uformowany byt zatem w stanie wznie$¢
sie na wyzsze poziomy refleksji, tworzac solidny fundament dla pojmowania bytu,
rzeczywisto$. Zadaniem tych ostatnich

Wiasnie tutaj mozna dostrzec nowos¢ dzieta Ojcoéw. Przyjeli oni w pelni zdobycze rozumu
otwartego na absolut i wszczepili w niego bogactwa zaczerpniete z Objawienia. To spotkanie
odbylo sie nie tylko na plaszczyznie kultur, z ktorych jedna mogla pozostawaé pod urokiem
drugiej; nastapilo ono w glebi umysltow i byto spotkaniem stworzenia ze Stworca. Rozum
przekroczyl nawet cel, ku ktéremu nieswiadomie dazyl moca wlasnej natury, i zdotal
odnalez¢ najwyzsze dobro i najwyzsza prawde w osobie Wcielonego Stowa. W kontakcie z
filozofiami Ojcowie nie wahali sie jednak wskaza¢ w nich zaré6wno elementéw wspoélnych,



jak i tego co odréznialo je od Objawienia. Swiadomo$¢ podobienstw nie przeszkadzata im
dostrzec roznic.

42. W teologii scholastycznej rola rozumu wyksztalconego w szkole filozofii staje sie jeszcze
znaczniejsza, a to pod wplywem anzelmianskiej interpretacji pojecia intellectus fidei.
Wedhug $wietego Arcybiskupa Canterbury zasada pierwszenstwa wiary nie sprzeciwia sie
niezaleznym poszukiwaniom rozumu. Zadaniem rozumu nie jest bowiem wydawanie opinii
o treSciach wiary; zadania tego nie méglby podja¢, gdyz nie jest do tego przystosowany. Jego
rola polega raczej na poszukiwaniu sensu, na odkrywaniu rozumowych uzasadnien, ktore
pozwolg wszystkim uzyskaé pewne zrozumienie tresci wiary. Sw. Anzelm podkreéla, ze
rozum powinien poszukiwac tego, co mituje: im bardziej mituje, tym usilniej pragnie
poznac. Kto zyje dla prawdy, dazy do pewnej formy poznania, ktéra roznieca w nim coraz
wiekszg milo$¢ ku temu, co poznaje, cho¢ zarazem sam musi uznac, ze nie dokonal jeszcze
wszystkiego, czego by pragnatl: "Ad te videndum factus sum; et nondum feci propter quod
factus sum "2, Pragnienie prawdy kaze zatem rozumowi i$¢ coraz dalej; rozum zdumiewa sie
wrecz swoja wzrastajaca zdolnoscia pojmowania tego, co odkrywa. W tym momencie jednak
rozum jest tez w stanie dostrzec, gdzie znajduje sie kres jego drogi: "Sadze bowiem, ze kto
bada rzecz niepojeta, powinien by¢ zadowolony z tego, jesli zdota w drodze rozumowania
rozpoznac z calkowita pewnoscia te rzeczywisto$¢, choc nie potrafi przenikna¢ umyslem jej
sposobu istnienia. (...) Czy zreszta jest co$ rownie niepojetego i niewyslowionego jak to, co
jest ponad wszystkim? Skoro zatem to, co dotychczas zostalo powiedziane na temat
najwyzszej istoty, ma niezbedne uzasadnienie, to nawet jesli nie mozna jej przeniknaé
umyslem, aby moc ja opisaé takze stowami, niewzruszony pozostaje fundament, na ktérym
opiera sie pewno$¢ jej istnienia. Jesli bowiem dzieki uprzedniej refleksji umyst pojal w
sposob racjonalny, ze jest niepojety (rationabiliter comprehendit incomprehensibile esse)
sposéb, w jaki najwyzsza madro$¢ poznaje to, czego dokonala (...), to ktoz zdota wyjasni¢,
jak poznaje ona i okresla sama siebie ta, o ktorej cztowiek nie moze wiedzie¢ siebie - tamto
"'43

Raz jeszcze zostaje tu potwierdzona podstawowa harmonia poznania filozoficznego i
poznania wiary: 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.
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