ZESZYTY NAUKOWE CENTRUM BADAN IM. EDYTY STEIN — FENOMEN DOBRA
NUMER 13/14 POZNAN 2015

Anna Grzegorczyk

DOSWIADCZANIE WIARY
JAKO WYDOBYWANIE DOBRA

~Jedyna «prawdziwa» rzecza na tym Swiecie - powie Chantal
Delsol - mogloby by¢ spojrzenie czystej dobroci, ktére rodzi
sie na twarzy jakiego$ swietego lub sprawiedliwego [podkr. A.G.]”1. Spoj-
rzenie czystej dobroci, o ktérym méwi Delsol, fascynowato - jak wiemy - od
zawsze i fascynuje do dzis. Jak jednak je okresli¢, pochwycié, wydoby¢ ze
sprawiedliwosci i ze $wietosci? I - ku zaskoczeniu - filozoficznie z nig nie-
spokrewniony Leszek Kotakowski pozostawia sprawiedliwo$é w spokoju,
ale dobro widzi réwniez w Swietosci, a, co wiecej, z uwagi na bycie swietych
i ich dziatanie, usiluje rozwigzac¢ tajemnice bytu swiata w ogoéle. Oddajmy
mu zatem glos: ,Ilu ich jest, tych co prawdziwie wedle piatego rozdzialu
Ewangelii Mateusza zyja? Z pewnoscig niewielu, z pewnosciag bardzo mata
czastka rodzaju ludzkiego. Ale oni $wiat zbawia, im zawdzieczamy, ze wol-
no nam odrzuci¢ przypuszczenie, ze rzeczywisto$¢ ludzka jest wynalazkiem
diabta, o nich mozemy powiedzie¢, ze sg krysztalowa dusza Swiata, nosi-
cielami jego mozliwego przeznaczenia w dobru
[podkr. A.G.]"2.

W glosie Kotakowskiego wybrzmiewa wiele, prawie cata filozofia, jesli
przywolamy w jego kontekscie ,doskonala kule Swiata” Parmenidesa,
a wiec problem stricte ontologiczny - ,co jest rzeczywiscie rzeczywiste” -
problem stworzenia $wiata, walki dobra ze zlem i zwigzanych z nimi wiel-
kich pytan metafizycznych etc.?

1 Ch. Delsol, Esej o cztowieku péznej ponowoczesnoéci, ttum. M. Kowalska, Krakéw 2003, s. 212.

2 L. Kotakowski, Mini wyktady o maxi sprawach, seria II, Krakéw 2000, s. 42;

3 L. Kotakowski, Parmenides z Elei, [w:] idem, O co nas pytajq wielcy filozofowie, seria I, Kra-
kow 2004; podstawowe pytanie Parmenidesa: ,,co jest rzeczywiscie rzeczywiste?” (s. 25).
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Wiele tez w tych kwestiach wnosi glos poety - Zbigniewa Herberta
z wiersza Potwdr Pana Cogito — przydajacy przewage $wietemu nad pozba-
wionym transcendentnego horyzontu czlowiekiem. Postuchajmy go:

Szczesliwy swiety Jerzy
Z rycerskiego siodta
Mogt doktadnie oceni¢
Site i ruchy smoka...

Pan Cogito
jest w gorszym potozeniu

siedzi w niskim siodle doliny
zasnutej gesta mgla...

przez mgle
wida¢ tylko
ogromny pysk nicosci.

Potwor Pana Cogito - jak nas przekonuje Z. Herbert - jest ,pozbawiony
wymiaréw”, ale ,jest jak ogromna depresja”, ktéra ,zatruwa studnie”
i ,niszczy budowle umystu”. Jest Zrédlem egzystencjalnego leku*. Herber-
towi wtoéruje Ryszard Krynicki, ktéry namawia nas, by nie by¢ podlegltym
nicosci, bo to ona jest Zrédlem najwiekszego leku®.

Interesujace jest zatem, ze wspodlczesne glosy filozoficzne, oddalone
w swych opcjach epistemologicznych, ontologicznych i aksjologicznych,
a takze poetyckie, jednoczg sie¢ w szukaniu istoty dobra, Zrédla dobra, co
wiecej, w ich odnalezieniu i urzeczywistnieniu upatruja ratunek dla pogra-
zajacej sie w chaosie, ,bezksztaltnosci” ludzkiej rzeczywistosci, mocniej -
w totalnej jej katastrofie. Nie jest moim zamiarem analizowanie rozmiaréw
tej katastrofy, wrecz przeciwnie, chciatabym wskaza¢ mozliwosci jej unik-
niecia. W tym zamiarze utwierdzaja mnie wilaénie wielkie autorytety filozo-
ficzne, poetyckie i moralne, ktére - na przekér wszystkiemu - widza w do-
bru przeznaczenie Swiata i czlowieka; wiecej - wigza sens Swiata i bycia
czlowiekiem z dobrem.

To przeswiadczenie wyznacza mocny grunt pod moje rozwazania,
grunt, ktéry zostal zasypany przez - méwiac po Kantowsku - , perwersyjny

4 Do wiersza Herberta jako Zrédta leku odwotuje sie ksigdz Kazimierz M. Wolsza w tek-
Scie Fenomenologia Igku (,,Ethos” 2004, nr 108), ktéry byt dla mnie inspiracja.
5R. Krynicki, To, czego si¢ najbardziej lgkasz, [w:] idem, Magnetyczny punkt, Warszawa 1996.
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intelektualizm”¢, umozliwiajacy nie tylko wszelkiego rodzaju aberracje my-
Slowe, ale tez usprawiedliwiajacy czy promujacy wrecz wybory egzysten-
cjalne niszczace ,doskonaly kule swiata”. Jesli z takiej perspektywy spoj-
rzymy na dzisiejszy $wiat i refleksje nad nim, odstoniecie jego
fundamentow, jego aksjologicznych, epistemologicznych i ontologicznych
umocowan jest powinnoécia kazdego czlowieka, a humanisty w szczegdélno-
Sci. Uprzedzajac wszelkie wywody i konkluzje, zaznacze, ze nienaruszalnosé
fundamentu dobra jako podstawy ontologicznej $wiata i jego wartosciowa-
nie w opozycji do jego braku, czyli zla, jest zasada strukturalng Swiata,
obecng poza rozmaitymi opcjami filozoficznymi. Proba jej naruszenia nato-
miast przyczynia si¢ do powszechnie odczuwanej i praktykowanej destruk-
qji zycia, dekonstrukcji sensu i zasad moralnych, a wiec katastrofy seman-
tycznej i egzystencjalnej.

Filozoficzne ustosunkowanie sie do niej odnalezé mozemy u wielu
wspolczesnych myslicieli, takich jak chociazby Jan Patocka, Paul Ricoeur,
Emmanuel Lévinas, Jan Pawel II czy J6zef Tischner.

Protest jako zaswiadczanie sensu

»Chwiejnos¢”, ,plynnos¢”, , galaretowatos¢” (C.S. Lewis), scep-
tycyzm to najstraszniejsze odczucie dla czlowieka duchowego. ,Nihil” - nic,
pustka, bezsens, jawi sie jako punkt dojscia w filozofii po tysiacletnich po-
szukiwaniach - zauwaza Patocka’.

A wiec sceptycyzm, czy mocniej - nihilizm, jako punkt wyjscia dla
wspoélczesnych poszukiwan sensu. Ten pesymizm poznawczy tatwo prze-
tama¢ na gruncie samej filozofii. Jedli jestesmy konsekwentnymi sceptykami,
to musimy zywi¢ réwniez sceptycyzm do swego sceptycyzmu. Mozemy
zatem niejako logicznie pokona¢ to stanowisko i oprotestowa¢ brak
sensu jego obrong, i powréci¢ do sokratyzmu. Na ,chwiejng” czy , ptynna”
tozsamos$¢ odpowiedzie¢ ,tozsamoscia stabilna”, ,tozsamo-
§cig twierdzy”.

Wystarczy odwota¢ sie¢ w tym momencie do wielce przekonujacych
wywodoéw P. Ricoeura, ktéry przedstawiajac etymologie stowa ,protesto-
wac”, wskazuje na jego taciniski sens od ,testis” - §wiadek, czyli protestowac
to tyle, co zaswiadczy¢. Jak méwi dokladnie: ,dawanie §wiadectwa wynika

6 Por. I. Kant, Koniec wszystkich rzeczy. O niedawno powstatym wyniostym tonie w filozofii,
wstep i ttum. M. Zelazny, Torun 1992; Benedykt XVI, Encyklika Spe salvi, Poznan 2007, s. 22.

7]. Patocka, Cztowiek duchowy a intelektualista, [w:] idem, Eseje heretyckie z filozofii dziejéw,
ttum. A. Czcibor-Piotrowski, E. Szczeparnska, ]. Zychowicz, Warszawa 1998, s. 221-223.
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obecnie ze sprzeciwu, z protestu, aby ostatnie stowo nie nalezalo do nicosci,
absurdu, $mierci”8.

Mozemy powiedzieé¢, przywolujac pamieé¢ o sokratejskim agathonie, ze
Sokrates to przeszlos¢, to anachronizm, wymyst, papier. Ale wspélczesnym
Sokratesem - jak si¢ uwaza - byt sam Patocka, zameczony przez komuni-
stow. Mozemy powiedzie¢: Patocka nie Zyje, istnial komunizm i ofiara ta
byla nieunikniona. Ale dzisiaj? Dzisiaj jest (byl) Ricoeur - je-
den z najwiekszych humanistéw francuskich, ktéry méwi jak Sokrates czy
Patocka i zaswiadczal swym zyciem tozsamos¢ cztowieka i filozofa. Dzisiaj
tez promieniuje Lévinas, ze swa koncepcja , epifanii twarzy”, ktéra zawiera
glebokie , przestanie pracy sercem”; promieniuje tez J. Tischner ze swa kon-
cepcja ,radosci doskonatej”. Wszyscy oni wskazuja na role wspélnotowosci
w przezwyciezaniu ,trudu zycia”, aby ,, wydoby¢ dobro”.

Ricoeur przekonuje nas o mozliwosci polaczenia wszelkich opcji po-
znawczych, w tym negatywnego nihilizmu, na plaszczyznie zycia ducho-
wego i w jego glebi®. Pokazuje tez sens ponownego odkrycia pielgrzymo-
wania dla zdegradowanego cztowieka wspélczesnego. Wedlug niego, droga
pielgrzymki prowadzi ,od czlowieka, ktéry ledwie przezyl, do cztowieka
zyjacego”. Jego zycie stanowi §wiadectwo tej drogi.

Ponowne odkrywanie pielgrzymowania jest odkrywaniem miejsc, gdzie
wydobywa sie dobro. To odkrywanie nie pokrywa sie z turystyka piel-
grzymkowa (przypomnijmy w tym momencie typologie cztowieka ponowo-
czesnego wedlug Z. Baumana); jest to odwrét od tej turystki w kierunku
liturgii - a wiec miejsca i czasu, w ktorym sie uczestniczy, jest sie swiadkiem
istnienia $wiata odwréconego, nieoczywistego, nadnaturalnego. Stad dla
Ricoeura pielgrzymowanie jest zjednoczeniem wysepki
czasu z wysepka przestrzeni, zdobywaniem tozsamo-
§ci. Pielgrzymowanie jako takie jest koniecznoscig oderwania i ponownego
wlgczenia we wspdlnote. Jest to koniecznos¢ wedrowania, ale i zatrzymania,
przeciez ,nie caly czas jest si¢ w drodze”. Czas zatrzymania jest - jak nas
przekonuje Ricoeur - czasem i przestrzenia daru, a nie §wiatem skutecznosci
homo faber. To $wiat innego porzadku, to swiat, w ktérym nastepuje ,prze-
baczenie utraty sensu”. Musimy odnowi¢ swoje zycie, przywracajac mu
sens; wypelni¢ je sensem miedzy narodzinami i $miercig. Tozsamosciowy
klucz Ricouera otwiera konieczno$¢ roz-poznania siebie, innych i $wiata
W jego nieoczywistosci.

8 ,W laciniskim rdzeniu stowa protest jest testis - swiadek; najpierw sie pro-testuje, zeby
moc za-$wiadczy¢”; P. Ricoeur, Wydobywanie dobra. Z Paulem Ricoeurem rozmawia Brat Emil
z Taizé, ,Wiez” 2001, nr 12, s. 13-14.

9 To poznawcze i egzystencjalne dojscie zwyklo sie okresla¢ , Ricoeurowska kula”; szerzej
zob. A. Grzegorczyk, Filozofia nieoczekiwanego, Poznari 2002.
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Tozsamosé wedlug Ricoeura

Stad Ricoeura definicja tozsamosci - by¢ odrebnym na tle
wspodlnoty - jest drogowskazem do celu - osiggniecia dobra. Wskazuje ona
na konieczno$¢ budowania siebie ,w glab”, odkrywania swej istoty w du-
chowosci, ale w oparciu o wspdlnote.

Powie Ricoeur: ,Mysle, ze pielgrzymka jest jak wyjscie z miasta, ale po
to, zeby wroci¢ do siebie od wewnatrz, drogg, ktéra mozna nazwac droga
wtajemniczenia, zmierzajaca od tego, co zewnetrzne, ku temu, co we-
wnetrzne, przez ten rodzaj plynacej z zewnatrz wspélnotowosci, ktéra zo-
stato sie¢ obdarowanym™10.

Pielgrzymka nie jest to - jak widzimy - pojecie socjologiczno-psycho-
logiczne, lecz filozoficzne. Nalezy ono do filozofii nadziei, do filozofii roz-
woju duchowego.

A zatem Ricoeurowski czlowiek duchowy moze
i powinien, jak najbardziej, dziata¢ - odmawianie mu tej
mozliwosci to sofistyka najgorszego gatunku. I w tym pogladzie Ricoeur
i Patocka!l zgadzaja sig, aby oddali¢ sie - co nalezy zauwazy¢ - od Sokratej-
skiego bycia w konflikcie ze Swiatem i emigracji wewnetrznej Platona.

Pielgrzymowanie do zr6dla

Ricoeur w swej namowie na pielgrzymowanie, ktérego celem
jest wydobywania dobra, mowi, ze pielgrzymka jest jak wyjscie z miasta,
ijeszcze ze jest ona dluga droga. Proponuje zatem przerwy, przystanki; pro-
ponuje zatrzymanie.

Droga pielgrzymowania to do-§wiadczanie, ktére odbywa sie juz po
przekroczeniu granicy oczywistosci racji rozumowych, do-$§wiadczanie,
ktoére rzadzi sie logika pragnienia i wchodzi w obszar doswiadczenia wiary.
Wskazmy jedynie, juz poza werbalizacja Ricoeura, Ze obejmuje ono:

a) dodwiadczenie oczyszczajace,

b) doswiadczenie przemieniajace,

¢) doswiadczenie jednoczace

d) doswiadczenie modlitwy,

f) doswiadczenie Zrédia - wspotmierne do doswiadczenia Boskosci.

10 Wydobywanie dobra..., op. cit,, s. 16; por. nakaz wyjscia z miasta udzielony Eliaszowi
przez Boga.

11 J. Patocka, op. cit., s. 230; por. M. Jedraszewski, Egzystencja i hermeneutyka. O filozofii
hermeneutycznej Paula Ricoeura, [w:] Horyzonty interpretacji. Wokot mysli Paula Ricoeura, red.
A. Grzegorczyk, M. Loba, R. Kochany, Poznan 2003.
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To wlasnie to ostatnie jest zamknieciem poznania naturalnego i wejsciem
w nadnaturalne poznanie absolutne. Jest poznaniem zblizajagcym do funda-
mentéw, do bytu. Zauwazmy, ze wiara oparta na wymienionych doswiad-
czeniach jest zaréwno poznaniem, jak i partycypacja - jest obecnoscia.

Zaskakuje to, ze werbalizacja pielgrzymki dokonana przez Ricoeura
nieodparcie kojarzy sie z tradycj eliariska i glosem, ktéry ustyszat dziewiec¢
wiekéw przed Chrystusem prorok Eliasz; gtosem, ktéry kazal mu zatrzymac
sie u zrédla. Przypomnijmy, Ze fenomenologia hermeneutyczna, ktéra
uprawial Ricoeur, jest tez filozofia Zrédla. Husserl, jako mistrz tej metody
badan, wskrzesit mit zZrédla, w szczegélnosci w podstawowym hasle feno-
menologii: z ,powrotem do rzeczy”, czyli do istoty rzeczy - do zrédtal2.

Zrodto Eliasza - zrodlo zrodet

Prorok Eliasz wielokrotnie wraca do Zrédla. Najpierw przy po-
toku Kerit, potem na Goérze Karmel, a w koricu na Goérze Horeb. Wszystkie
trzy powroty sa bardzo znaczace. Zacznijmy od pierwszego:

Potem Pan skierowatl do niego stowo: ‘Odejdz stad i udaj sie na wschod, by ukry¢ sie
przy potoku Kerit, ktéry jest na wschéd od Jordanu. Wode bedziesz pit z potoku,
krukom za$ kazatem, zeby cie tam zywity” [1Krl 17, 2-4].

Interpretacji tego glosu i tej tradycji jest wiele. Dla nas istotne jest to, ze
mozna ja hermeneutycznie i ,,po Ricoeurowsku” wylozy¢, odsytajac do pro-
blemu wiary i poznania dobra; poznania, ktére jest droga poprzez doswiad-
czenie wiary. A zatem w interpretacji tej kolejne sekwencje objawionego
glosu Boga znacza:

* Odejdz stqd - a wiec wyrzeknij sie ziemskich rzeczy.

* Udaj sie na wschod - to znaczy pod prad naturalnej zmystowosci i sa-
mowoli.

* Ukryj sie przy potoku Kerit - proponuje opuszczenie miast z ich thumami
i doswiadczanie samotnosci.

* Ktory jest na wschod od Jordanu - czyli oderwij sie, poprzez mitoé¢ dla
drugich, od egoizmu.

Przechodzac przez te cztery stopnie doskonalosci, dojdziesz na sam
szczyt cztowieczenstwa, a tam bedziesz pit z potoku, czyli ze Zrédla, z ktérego

12 Zob. J. Tischner, Fenomenologia jako wydarzenie w kulturze, [w:] Edyta Stein. Filozof i Swia-
dek epoki, red. J. Piecuch, Opole 1997.
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ono wyplywa. Ze zrédla czystego, krystalicznego, zyciodajnego, ktére jest
samym Bogiem. Zrédla jasnego.

* Krukom zas kazatem, zeby cig tam Zywity - znaczy wiec pokorne karmie-
nie sie stowem objawionym.

Doswiadczenie wiary Eliasza jest mocne i - mozna by powiedzie¢ -
spektakularne. Prorok daje swiadectwo, skutecznie walczac w imie Jahwe ze
zwolennikami Baala, przeciw krélowi Achabowi i jego Zonie Jezebel. Jed-
nakze okolicznoéci zewnetrzne, miedzy innymi efektowne zwyciestwo nad
susza i prorokami Baala, zmuszaja go do ucieczki. Pograzony w depresji,
zniecheceniu, wedruje na pustynie, by by¢ pierwszym przewodzacym
w gronie pustelnikéw. Od niego bierze swéj poczatek pamie¢ pustyni’s.

Pustynia jest miejscem narodzin wiary, jest rozsze-
rzeniem rozumu o wiare, otwarciem si¢ na Transcendencje, ponad $wiat
rzeczy i czlowieka. Otwarcie to rozszerza si¢ na miare ogolocenia. Na pu-
styni - jako jej dar, jej ,taska” - zawarte zostaje przymierze z Transcenden-
¢ja, Uniwersaliami, Bogiem, Absolutem, Prawda Jedyng, Jedynym Dobrem.
Eliasz dZzwiga sie ze zniechecenia, wchodzi na Gére Horeb i tam doswiadcza
spotkania, obecnosci Boga - w delikatnym powiewie wiatru. Poznaje obec-
nos$¢ Najwyzszego przy wejsciu do groty na Gorze Horeb. Jest to poznanie
pelne, absolutne, pewne.

Podsumujmy, zbawienne nakazy, ktére prorok Eliasz ustyszal od Boga
przy potoku Kerit, zawies¢ go miaty do profetycznej doskonalosci. Dlatego -
w duchowej perspektywie przytoczonego z Ksiggi Krolewskiej tekstu - cztery
stopnie doskonatlosci sg nie tylko droga mniszego zycia, lecz staja sie uni-
wersalng droga w rozwoju zycia duchowego, ktérego celem jest osiagniecie
dobra najwyzszego - Boga, Absolutu podtrzymujacego cale stworzenie
i bedacego fundamentem dla niego. Ta uniwersalna droga jest aksjologicznie
nasycona, a wartos¢ dobra jest wartoécig docelowg, fundamentalng. Jej osia-
gniecie zagwarantowane jest przez doswiadczanie drogi, przez jej przemie-
niajace etapy’4. Stad przyjelo sie sadzi¢, ze zrédlo Eliasza, ktérym jest Bog -

13 Dom na pustyni” jest szkola samotnosci i milczenia, ale i umiejetnosci stuchania in-
nych. Szkota oddalajaca od pychy i dumy grzechu Jordanu. ,Dom na pustyni” stoi przy poto-
ku Kerit, symbolizujagcym przemieniajaca mitos¢. ,W Kerit” (In Cairith) to znaczy ,w mitosci
przyoblec sie w nowego czlowieka, osiagnac¢ czwarty, ostatni stopieri doskonatosci”; por. Jan
XLIV Biskup Jerozolimy, Liber de Institutione Primorum Monachorum, thum. i oprac. J. Zieliriski,
Krakéw 1995; por. tez: M. Zawada OCD, Ogrody rozmodlenia: charyzmat karmelitariski, Krakow
2008; Przewodnicy na Gére Karmel ukazani przez Jana Pawta I, red. C. Gil, Krakéw 2000.

14 Dookreslmy droge przemierzajacego pustynie czlowieka. W symbolice biblijnej prze-
mierzanie pustyni oznacza etap drogi ku Bogu lub ogolocenie, ktére umozliwia dostep do
samo$wiadomoéci. Moze tez, jak w przypadku $w. Augustyna, 1aczy¢ oba aspekty: poznanie
siebie i Boga (,Panie, daj, abym poznal Ciebie i abym poznat siebie”). Wszystkie trzy warianty
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Dobro Najwyzsze, jest Zrodlem wszystkich Zrédel, a dotarcie do niego -
poznaniem absolutnym, poznaniem jasnym i pelnym, poznaniem w grocie
(z uwagi na okolicznosci mu towarzyszace). Co wiecej, uwaza sig, ze Eliasz
otwiera droge na cale chrzescijanstwo, na przezywanie Boga tu i teraz, na
milczenie: fizyczne, psychiczne i duchowe; na tagodnos¢, delikatnosé, poko-
re, wyciszenie, prawde; na bycie narzedziem w rekach Boga.

Zrédto Benedykta - , By chroni¢ dobro”

Poznajmy jeszcze jedno zrédlo, by wydobywanie dobra od fun-
damentéw bytu stalo sie nie tylko indywidualnym doswiadczeniem wiary,
ale tez poznaniem granicznym, ,nawracajacym” mys$lenie; skierowujacym je
z powrotem do istoty rzeczy, do zagadnieni bytu, do ontologii, do rzeczywi-
stosci absolutnej.

Gdy nadszedt koniec dawnego porzadku
I nowa ziemia rodzita si¢ w bély,
Stanates, Ojcze, na czaséw granicy,

By chroni¢ dobro.

Wersy te, znane pod hastem Hymnu Benedykta, odsylaja do czaséw wy-
jatkowo burzliwych, zapasci cywilizacyjnej. Przywoluja pamieé¢ rozpadu
Imperium Rzymskiego na przetomie V i VI wieku n.e. (wkroczenie Wanda-
léw pod wodza Alaryka i Hunéw pod wodza Attyli), gdy ,,Rzym umierat,
$miejac sie”15.

Znana jest narracja o $w. Benedykcie napisana przez papieza Grzegorza
Wielkiego, ze znaczaca puenta: ,Z jego pelnosci wszyscySmy otrzymali”16;

przechowuja wspélny, strukturalny element: wolnos¢ wyboru udania sie na pustynie w sytu-
agji granicznej - trudnej, kryzysowej - aby ,co$” rozwigzaé, zmienic. Pustynia jest nie tylko
miejscem uprzywilejowanym dla czynienia wyboréw, lecz takze dla stabosci cztowieka, roz-
maitych nekajacych go pokus. Miejsce ogolocenia od ,$wiata rzeczy” rodzi paradoksalnie
,nowe demony”. Czlowiek staje sam przed nieograniczonym: niebo, przestrzen, piasek,
przeciwnik, Bog. Sytuacja ta wyzwala gl6d i pragnienie (fizyczne i duchowe). Odrywa go od
wszelkich systemoéw zabezpieczen. ,Ogotocone ja”, ,puste ja”, ,uwolnione ja”, chcac wytrwac
na pustyni, musi ,, przekroczy¢ siebie”, przekroczy¢ czysto ludzkie mozliwosci, przekroczy¢ -
zdawaloby sie nieprzekraczalng - granice miedzy skoriczonym a nieskoficzonym. Wybra¢
pyche lub pokore, bunt lub poddanie, ztego lub dobrego ducha, zawig-
zaé¢ pakt z Diabtem lub Bogiem, przysta¢ na rozwigzanie Fausta lub swie-
tych. Paradoks pustyni polega na tym, ze czysto ludzkie, rozumowe, mys$lowe rozwigzanie nie
jest mozliwe. Wejécie na nig jest rezygnacja z jego uroszczen.

15 A. Sicari, Nowe portrety swigtych, t. 6, ttum. J. Dyga, ].R. Kaczynski, Warszawa 2009, s. 42.

16 Sw, Grzegorz Wielki, Dialogi, ks. II, 8,9, ttum. A. Swiderkéwna, Krakéw 2005, s. 274.
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puenta utrwalong tez w przywolanym juz Hymnie i wskazujaca na droge
duchowg jego bohatera:

Postuszny mocy Bozego wezwania

I do prorokéw podobny natchnieniem,
Poszedles droga pokory itadu
Panskiego Prawa.

Wielkoé¢ Benedykta zawarta jest w jego Regule..., ktéra nie tylko ukon-
stytuowala zycie monastyczne, ale tez wniknefa w kulture europejska, two-
rzac tradycje benedyktynska, i na tyle sie upowszechnita, ze nie odczuwamy
juz jej pochodzenia z tego oryginalnego zrédla. Swiadczy tez o tym fakt, ze
Benedykt jest patronem Europy. Dla naszych rozwazan istotne jest to, ze
Benedykta uznaje sie zakontynuatora dzieta Jezusa i Elia-
sza; za posta¢ upodobniong do Chrystusa, Apostotéw i prorokéw. Stad
moéwi sie, ze jego osoba moze by¢ tylko ,objawiona” - i rzeczywiscie, jako
taka przedstawiana jest przez rozmaite cuda, ktérych dokonat on podczas
swego zycia, w tym cud wytrysniecia, podobnie jak w przypadku Mojzesza,
naturalnego Zrédla ze skaly. Stad zapewne bierze si¢ mirakularna narracja
Grzegorza Wielkiego!’, w ktorej ,cudowne” dziatania Benedykta prezento-
wane s nie jako ,ucieczka od rzeczywistosci”, lecz zstapienie do ,samego
serca rzeczywistosci”, do ,rzeczywistej rzeczywistosci”’8. W przypadku
cudéw Benedykta wskazuje si¢ na sprawcza moc mitosci, ktéra powoduje
,rozszerzanie si¢ duszy patrzacego”?. Zawarta w zyciu i Regule... madros¢
Benedykta - jako ze ,$wiety maz nie mogl inaczej postepowac niz sam na-
uczal”? - przekazuje nam nie tylko owe upowszechnione w kulturze mak-
symy: Ora et labora (,Mo6dl sie i pracuj”) czy Ecce labora, et noli contristari
(,Pracuj i nie martw sie dluzej”). Benedykt przekazuje nam réwniez, po-
przez swe stowa i zycie, wole Boza, rozszerzajaca si¢ na kolejne wskazania:
»,Czyste serce, trzeZwy umyst i mitosierdzie” (64,10); postuszeristwo i wier-
nos¢; praca dla Boga i praca rak ludzkich. Wskazania te bezposrednio doty-
cza tez ,,dobrego zarzadzania”, w ktérym nacisk potozony jest na stabilnos¢

17 A. Sicari, Nowe portrety..., op. cit., s. 44-45.

18 Cuda Benedykta typowe dla ,epoki mesjaniskiej”: uwalnianie opetanych, uzdrawianie
nieuleczalnie chorych, dodawanie ducha uwiezionym, niesienie ulgi cierpiagcym, odpuszczanie
win, cudowne pomnazanie zapaséw zywnosci (chleba, oliwy) w czasie kleski gtodu; ibidem,
s. 56.

19 Ta moc objawila sie tez w wizji Benedykta, w ktérej spostrzegt swiat w skondensowa-
niu: ,caly $wiat ukazat sie jego oczom jakby skupiony w jednym promieniu storica (Grzegorz
Wielki, Dialogi, 35,3) - §wiat sie nie skurczyl, lecz , rozszerzyla sie dusza patrzacego”.

20 Sy, Benedykt z Nursji, Reguta, thum. A. Swiderkéwna, Krakéw 2005, s. 39.
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tworzonych wspélnot, ktéra zapewniajg, miedzy innymi, zakladane w nich
,centra finansowe”, wypracowywanie ,narzedzi dobrych uczynkéw” w tak
zwanych Szkotach Stuzby Parskiej (Dominici Schola Servitii), w ktérych dzia-
taja ,robotnicy Pariscy”, ,nauczanie wszystkiego, co ludzkie”, kwalifikowa-
nie pracy jako godnosci ludzkiej, w ktérej postawa oranta wskazuje, iz esen-
ja pracy jest wiara, a ,B6g Dawca wszelkiego dobra” etc.

Zauwazmy, ze przestanie Benedykta - , By chroni¢ dobro” - jest bardzo
konkretne, wrecz przyziemne, i bardzo transcendentne zarazem, odsylajace
do Boskiego Absolutu. W sposéb pewny, jasny i oczywisty laczy Niebo
i Ziemie. Nic dziwnego, ze ocala i buduje Europe - na przelomie V i VI wie-
ku, na granicy czaséw, gdy Europa rodzi si¢ w bolu, klimacie zametu i nie-
pewnosci. Horyzont dobra, ktére chroni¢ chce Benedykt, jest wypetniony
dobrem Ewangelii i dobrem kultury europejskiej, i od niego zaczyna sie
walka o ducha Europy.

Jak powie Jan Pawel II:

[Sw. Benedykt - przyp. A.G.] jest patronem Europy w naszej epoce [...] nie tylko ze
wzgledu na swoje szczegblne zastugi dla tego kontynentu, dla jego historii i cywili-
zacji. Jest nim ze wzgledu na nowgq aktualnos¢ swojej postaci dla wspoétczesnej Euro-
py [...] Wyczuwa sie [bowiem] przewage ekonomii nad moralnoécia; przewage do-
czesnosci nad duchowoscia [...]. [Jednakze] Nie mozna zy¢ dla przyszlosci, nie majac
poczucia sensu, ktory jest wiekszy od doczesnosci - wyzszy od niej. Jesli spoleczen-
stwa i ludzie naszego kontynentu stracili poczucie sensu, musza go odnalez¢ [...]
na miare Benedykta [podkr. A.G.]2.

Dos$wiadczenie wiary jako doswiadczanie dobra

Obie tradycje, eliariska i benedyktyniska, przechowujac pamiec¢
o swym pochodzeniu: Zrédle Eliasza i Zrédle Benedykta, czynia gwarantem
sensownego zycia zywa wiare ukierunkowana na szukanie Boga jako dobra
Najwyzszego. Obie tez wskazuja na trwaly, chrystologiczny fundament sen-
sownego zycia, ktéry objawiony zostal Eliaszowi, a zaakcentowany przez
Benedykta. Naznaczona przez obu $wietych droga zycia wewnetrznego,
prowadzaca do odkrycia takiego fundamentu, zacheca kazdego pragnacego,
by na nig wkroczyl. Odkrywanie tego fundamentu w kolejnych etapach
drogi podporzadkowuje rozum wierze, a z wiary czyni dos$wiadczenie
przemieniajace, nakierowane na poznanie Boga. To poznanie przekracza juz

2t Homilia w Nursji, 23.03.1980; http://www.opoka.org.pl/biblioteka/W/WP/jan_
pawel_ii/homilie/nursja_23031980.html (dostep 21.07.2015r.)
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granice poznania racjonalnego, naturalnego. Jest podporzadkowane pro-
mieniowaniu, dzialaniu Absolutu - Boga, ktéry jest Dobrem; jest podpo-
rzadkowane widzeniu, styszeniu i stuchaniu Jego glosu; napetnianiu sie nim
i spetnianiu jego dobroczynnych nakazéw. To poznanie absolutne - jako
poznanie objawione, ale po ludzku do$wiadczone - mozna metaforycznie
nazwac¢ ,poznaniem w grocie”; poznaniem, ktére dochodzi do ,jasnego
zroédia” (por. ,zrédlo krysztalowe” $w. Jana od Krzyza”)?2. Takie ,jasne zro-
dto” bije tez dla Europy w patronacie $w. Benedykta i zdaje si¢ ono ozywcze
dla wspélczesnego, ginacego swiata?.

Pokusa poznawcza, aby zestawi¢ omawiane zrédia dobra i towarzysza-
ce im poznanie z greckim agathonem i procesem aletheicznym, jest ogromna
i wazna dla ugruntowania naszych wnioskéw. Oczywiécie, jest ona niewy-
konalna w ramach tego szkicu, ale z uwagi na istniejace rekonstrukcje, moz-
liwos¢ taka sie rysuje. Mysle, ze wystarczajaca dla naszych ustaleni jest re-
konstrukcja agathonu i procesu aletheicznego dokonana przez Cezarego
Wodziniskiego?.

Wodzinski przede wszystkim odwoluje sie do idei Dobra u Platona i uj-
muje ja jako , bycie bytu”, jako ,«a priori» bytu”, jako ,, warunek mozliwosci
bytu”. Przydajac agathonowi status idei idei, lokuje go poza bytem i byciem,
przyporzadkowuje mu ,, umozliwianie ujawniania nieskrytosci bytu”, odci-
na go od kwalifikacji aksjologicznych, interpretujac dobro jako umozliwia-
nie, jako ontologiczne sprawstwo. Aby oswoi¢ nas z takim ujeciem, przywo-
tuje interpretacje agathonu autorstwa Martina Heideggera:

[...] musimy wystrzega¢ sie¢ wszelkiego sentymentalnego wyobrazenia idei dobra,
ale zarazem takze wszelkich perspektyw, ujec¢ i okresleni oferowanych nam przez
moralnosé¢ chrzescijariska i jej zsekularyzowane odmiany (albo rozmaite inne etyki),
gdzie dobro ujmowane jest jako przeciwieristwo zla, a zto jako obcigzone grzechem.
Nie chodzi tu w zadnym razie o zasade etyczng czy moralng, ani tez o zasade lo-
giczng czy nawet teoriopoznawcza?.

2 Jesli jestes Bozym stugg, przywigzywac cie powinien taficuch nie zelazny, lecz Chry-
stusowy” (zob. A. Sicari, op. cit., s. 70). Por. tez postulowanie otwarcia si¢ na Chrystusa przez
Jana Pawtla II: ,Otworzcie drzwi Chrystusowi”, i stowa $w. Pawla: ,Fundamentu bowiem nikt
nie moze polozy¢ innego, jak ten, ktory jest potozony, a ktérym jest Chrystus” (1 Kor 3,11).

2 Watek ten rozwijam w tekscie Zrddto nadziei. Poznanie absolutne wedhig $w. Jana od Krzyza
i Jana Pawta IT (w druku).

2 C. Wodzinski, Agaton. Fragmenty epifaniczne, [w:] Ksiega pamigtkowa dla uczczenia aktu na-
dania ksiedzu profesorowi Jozefowi Tischnerowi honorowego doktoratu Uniwersytetu £.odzkiego, £.6dz
1997.

%5 M. Heidegger, Vom Wesen des Grundes, [cyt. za:] C. Wodziriski, op. cit., s. 169.
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Tak pojety agathon wymyka sie europejskiej i chrzescijariskiej perspek-
tywie poznawczej. Co wiecej - metafizycznej rowniez. Aby uchwyci¢ sens
»idei dobra”, trzeba - jak twierdzi Wodziniski - , porzuci¢ przetarty wlasnie
tor myslenia: tor metafizyki, i wznies¢ sie na poziom metametafizyki”26.

Agathon, jako idea idei, jest czystym umozliwianiem, aby co$ bylto. Zna-
czy on: ,Uzdatnia¢ (umozliwia¢) do $wiecenia wszystko, co Swietliste (idee)
- sprawia¢, by dzieki ideom jako $wietlistym dokonywat sie proce swiece-
nia: wyswietlania i przeswietlenia tego, co jest”?”. Platoriski agathon, jako
wolny od jakichkolwiek rozstrzygnie¢ aksjologicznych, jest wywiedziony
z ,paraboli jaskini”, i chociaz moéwi sie, ze parabola ta odzwierciedla po-
znawczy proces aletheiczny - odkrywania prawdy, w ktérym poznajacy
podlega przemianie - nie wiadomo, co miatoby by¢ Zrédlem tej przemia-
ny... Przeciez nie ciemna z natury jaskinia. Doswiadczenie wiary, z wy-
szczegolnionymi przez nas etapami, nie wchodzi tu w gre. Jesli nie ciemna
jaskinia, to czy abstrakcyjny, pozaaksjologiczny agathon? Dociekanie Wo-
dzinskiego, zmierzajace do jego caltkowitego pochwycenia na poziomie me-
ta-ontologii, pokazuje, ze to Zrédlo jest paradoksalne - niby Swietliste,
a w rezultacie ciemne; bliskie nicosci, otchtani.

Zrozumienie ,paradoksu mrocznosci” tego, co najbardziej Swietliste
i Swietlistos¢ umozliwiajace, nie lezy w moich kompetencjach. Dla nas waz-
ne jest to, ze proces aletheiczny, zmierzajacy do poznania agathonu, skréto-
wo zwany ,poznaniem w jaskini”, jest samozaprzeczeniem orzeczonej ja-
snosci, a swietlista idea idei jest ,ciemnym Zrédtem”. Wracajac do poczatku
naszych rozwazan, mozemy zrozumiec¢ jego poetycka ekspresje w Potworze
Pana Cogito Herberta jako odslanianie ,, ogromnego pyska nicosci”. Jesli tak
jest, zrédlo to, ktére jest odpowiedzialne za Swietlistoé¢ Swiata, napawa le-
kiem i drzeniem.

Dalsze konsekwencje wyprowadzone z rekonstrukgji greckiego agathonu
lokalizuja go poza bytem i byciem, a wiec Zrédlo jako takie, nieuchwytne,
nie jest bytem.

Konkluzje
Przedstawione Zrédia - Eliasza, Benedykta i Platona - wyzna-

czaja rézne horyzonty poznawania dobra i jego wydobywania. Dla wspot-
czesnego czlowieka oferuja trudng droge poznania i egzystencji. Decyzja,

26 C. Wodzinski, op. cit., s. 169.
27 Ibidem, s. 1691 176.
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czy je wybierzemy, czy jest nam do nich po drodze, nalezy do nas. Warto
zauwazy¢, ze dotarcie do nich stwarza dla kazdego czlowieka szanse po-
znawczy, egzystencjalng, aksjologiczna; stwarza ja tez dla dziatarii ponadjed-
nostkowych, wspolnotowych, europejskich, swiatowych. Nie bede uprawiac
kazuistyki, gdy wskaze, ze oferta wyplywajaca z tradycji elianiskiej czy be-
nedyktynskiej, wydobywajaca dobro w oparciu o do$wiadczenie wiary,
,chroni dobro” od postaw, ktore sg aksjologicznym, poznawczym i ontolo-
gicznym Absolutem. Tradycja platoriska, aczkolwiek na Absolut wskazuje,
ma problem z wiara w niego. Poznawczo jest niezwykle pociagajaca, skoro
intelektualnie uwiodla Heideggera, jednakze na plaszczyznie sprzezenia
myslenia i zycia ,umozliwia” niewiele. Nie stuzy nawet ,jak «dobre» buty,
ktére nadaja si¢ do chodzenia” - by strawestowac stowa Platona naszych
czasow?8,

Warto zatem skorzystac - jak sadze - z tradycji elianiskiej i benedyktyni-
skiej, dajacych szanse i poznaniu absolutnemu, i metanoi, ktéra buduje czto-
wieka duchowego i jest nadzieja na odbudowe Swiata po jego cywilizacyjnej
zapasci. Odwolujac sie do fenomenologicznego hasta ,z powrotem do rze-
czy”, mozna je filozoficznie i aksjologicznie dookreéli¢: z powrotem do Zré-
dla, do esse - do bytu, do zdradzonego Absolutu®.

Zrédto, jako Absolut Objawiony, byto analizowane w tradycji filozoficz-
nej niezaleznie od $wiatopogladu filozoféw. Absolut ten przypomniat
,ostatnio” L. Kotakowski w Jezusie osmieszonym. Zauwazyl tez, ze Absolut
ten widoczny jest tylko dla wierzacych, bo intelekt taczy sie z Bogiem przez
wiare, a wiara jest doswiadczaniem Boga®l. A zatem, dobro wydobywa sie
poprzez doswiadczanie Boga, odkrywanie Absolutu Dobra. O tym przeko-
nuja nas wspoélczesni wielcy filozofowie: Lévinas, Ricoeur, Delsol i Kofa-
kowski. Byli go $wiadomi $redniowieczni myséliciele, mitujacy nauke i pra-
gnacy Boga, uczestniczacy rownoczesnie w kulcie i kulturze32.

Mozna zauwazy¢, ze zrédio leku to Absolut abstrakcyjny, tworzony
przez ludzi ,bez wiary”, prébujacych samym intelektem dosiegna¢ Boga
i, w razie porazki, zdradzajacych Go; odkrywajacych zrédlo bez Boga, ciem-
ne zrédlo - nicoé¢, pustke. Racjonalizm scjentystyczny - jak twierdzi Kota-

28 M. Heidegger, Vom Wessen des Grundes, [cyt. za:] C. Wodzinski, op. cit., s. 170.

29 Por. Jan Pawet II, Pamigc i tozsamosé, red. P. Ptasznik, P. Sardi [et al.], Krakéw 2005, s. 16-
-17; por. tez: A. Grzegorczyk, Europa - odkrywanie sensu istnienia, Warszawa 2001.

30 L. Kotakowski, Jezus osmieszony. Esej apologetyczny i sceptyczny, ttum. D. Zariko, Krakow
2014, s. 88-89.

31 Ibidem, s. 82.

32 J. Leclercq OSB, Mitos¢ nauki a pragnienie Boga, red. J.A. Spiez OP, thum. M. Borkowska
OSB, Krakow 1997.
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kowski - jest nie do pogodzenia z Absolutem Objawionym, ze Zrédlem, kto-
re jest Chrystusem, Bogiem Zywym. Jak moéwi autor Obecnosci mitu: Nie-
tzsche polozyt fundament pod nowa cywilizacje - tym fundamentem byta
otchtan; wieszczyl on tym samym $mier¢ cywilizacji bez Jezusa, cywilizacji,
ktéra zaprzepaszczajac ten fundament, nie rozréznia dobra od zta, bo zatra-
ca sumienie i prawo naturalne jako prawo Boskie®. Warto zatem zastanowic
sie nad stwierdzeniem, ze narracja ewangeliczna i osoba Jezusa to prawdzi-
we korzenie naszej cywilizacji4, i... ,chronié¢ to dobro”.

Warto doda¢, ze chrzescijanistwo bez tego Zrédla, fundamentu, staje sie
wylacznie sprawg intelektu, tak jak i kultura europejska bez
chrzedcijannstwa staje sie ziemia jatowa.

Wociaz jednak pozostaje trudna do rozwigzana kwestia doswiadczenia
wiary. Ricoeur wyzna:

mam taka nadzieje, ze w obliczu $mierci opadna zastony tego konkretnego jezyka,
znikng jego ograniczenia i kodyfikacje, by pozwoli¢ wyrazi¢ sie czemus$ fundamen-
talnemu, co wéwczas pochodzi rzeczywiscie z porzadku doswiadczenia. Zycie w ob-
liczu émierci przybiera forme wielkiego Z, tym jest odwaga bycia zywym - az do
$mierci. Sadze jednak, ze sa to rzadkie doswiadczenia, byéd
moze podobne do tych, ktére staja sie udziatem mi-
stykoéw. Nie mam dosSwiadczenia w tym zakresie.Bylem
raczej wrazliwy na interpretacje tekstéw, na etyczne wezwanie, nawet jesli poza
obowiazkiem, a nawet poza pragnieniem , dobrego zycia”, ochoczo przyznam, ze da
sie slysze¢ wezwanie do miloéci dobiegajace skadzies z dala i wysoka [podkr.
AG.J.

Natomiast Kotakowski napisze, ze warto ,dzieli¢ wiare z mistykami”,
a w szczegodlnosci z Matka Teresa z Kalkuty, ktéra - wedlug niego - wydo-
bywata dobro poprzez milos¢, mitosierdzie i przebaczenie. ,Zapamietatem
sobie - pisze Kotakowski - jak opowiadala nam o starej kobiecie z Kalkuty,
ktora jej wlasny syn wynidst na $mietnik i tam zostawil. Udato sie Matce
Teresie sprawic, ze kobieta ta przed $miercig przebaczyla swojemu synowi.
Jakiz moze by¢ wiekszy triumf ducha chrzescijariskiego?” 36

3 L. Kotakowski, Chrystus osmieszony, op. cit., s. 50-55.

34 Ibidem, s. 30-31; warto wzmocni¢ te stwierdzenia L. Kolakowskiego rozwazaniami $w.
Pawta z Listu do Rzymian, ktory tez dla naszego filozofa stanowi inspirujgce zrédto.

3 P. Ricoeur, Krytyka i przekonanie. Rozmowy z Frangois Azouvim i Markiem de Launay, ttum.
M. Drwiega, Warszawa 2003, s. 208.

36 L. Kolakowski, Wiara dzielona z mistykami, [w:] idem, Niepewnos¢ epoki demokracji, Kra-
kow 2014, s. 164-165.
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Z podobnym rozpoznaniem wystapit wczeéniej Albert Camus, apelujac
w wykladzie z 1948 roku - nie tylko do francuskich dominikanéw, lecz do
wspolczesnego czlowieka -, Pozostaricie chrzescijanami”?”.

Przywotanych myslicieli dzieli kwestia dostepnosci doswiadczenia mi-
stycznego, taczy wezwanie do wydobywania dobra z do$wiadczenia wiary.
Do tego wezwania dofgczy¢ mozna glos poety, Ryszarda Krynickiego, wieni-
€z3Cy nasze rozwazania:

Dobro¢ jest bezbronna
Ale nie bezsilna.

Dobroci nie trzeba sity.
Dobro¢ sama jest sitg.

Dobro¢ nie musi zwyciezac:
Dobro¢ jest

Nie$miertelna38.

Te filozoficzno-poetyckie odwotania wzmacniajg - jak mysle - nasz tok
argumentacji na rzecz prze$wiadczenia o wydobywaniu dobra w do$wiad-
czeniu wiary chrzescijariskiej, tym bardziej ze wywodza sie¢ od humanistow
niedeklarujacych si¢ wprost jako jej wyznawcy. Niektore z nich, oprocz inte-
resujacego nas P. Ricoeura, zdaja sie tez potwierdzac teze Karla Rahnera, ze
wiek XXI, jesli bedzie, bedzie wiekiem czlowieka mistycznego.

Experience of Faith as an Extracting of Good
Summary

Biblical, evangelical, philosophical and poetical references to “dwelling of
the good” in history of a man reinforce a main argumentation of this article according to
which experience of Christian faith has an effective impact to extracting of the good itself.
Evangelical narrative and a person of Jesus Christ - according to many philosophers,
thinkers and poets, sometimes far from being a believers - are an authentic roots of
European civilization, so we have to “protect the good”, that is carried by the words of
Gospel and a person of Saviour, and include it into our daily practices. Christianity wi-
thout its evangelical source, without the foundation of good becomes a mere intellectual
matter, as well as European culture without Christianity becomes a “waste land”.

37 A. Camus, Pozostaricie chrzescijanami, ,,Gazeta Wyborcza”, numer 23 z 8-9 listopada 2003 r.,
s. 28.
38 R. Krynicki, Dobro¢ jest bezbronna, [w:] idem, Magnetyczny punkt, op. cit., s. 222.



