RECENZIJE

Krzysztof Mech, Logos wiary. Miedzy boskosciq a racjonalnosciq, Instytut mysli
Jozefa Tischnera, Krakow 2008, ss. 468.

»Wiara i rozum sg jak dwa skrzydta, na ktorych duch ludzki unosi si¢ ku kontem-
placji prawdy” — tak w sposob metaforyczny Jan Pawet 11, w encyklice Fides et ratio
ujat problem, ktorym doglebnie i szczegdlowo zajat si¢ Krzysztof Mech w swojej
wnikliwej monografii Logos wiary. Miedzy boskosSciq a racjonalnosciq. Autor ob-
szernego dzieta to filozof i religioznawca, pracownik Instytutu Religioznawstwa
Uniwersytetu Jagiellonskiego, podejmuje niezwykle wazne i nietatwe zadanie, ktore
ma na celu ukaza¢ relacje zachodzace migdzy wiara i rozumem, ich ewentualne wza-
jemne wspotistnienie i oddzialywanie na siebie od poczatkéw chrzescijanstwa az po
czasy wspotczesne. Ksiazka Mecha zmusza do przemyslenia na nowo najglebszych
zrodet ludzkiej rozumnosci, a takze do postawienia pasjonujacego pytania o ,,roznice
teologiczng” migdzy boskim a ludzkim.

Zajmowanie si¢ relacjami migdzy tymi dwoma rzeczywisto§ciami moze wydawac
si¢ zagadnieniem wybitnie intelektualnym, zarezerwowanym dla kregu specjalistow:
teologow, filozofow, uczonych. Jednak, patrzac glebiej, nalezy zauwazy¢, iz ten te-
mat dotyczy kazdego cztowieka, skoro w kazdym z nas drzemie pragnienie poznania
zaré6wno prawdy rozumu, jak i prawdy wiary. To zagadnienie nie jest tylko jednym z
wielu réznorakich probleméw, z jakimi cztowiek musi si¢ zmierzy¢, ale jest zagad-
nieniem fundamentalnym, nie do pominigcia, obecnym we wszystkich czasach i epo-
kach zycia i historii ludzkosci.

Autor publikacji stwierdza w swojej pracy, iz wspotczesny cztowiek w sposob
oczywisty i jednoznaczny konstatuje roznic¢ migdzy wiarg i rozumem. Sa to dla nie-
go dwie rzeczywistosci i wartosci obecne w ludzkim zyciu, ale catkowicie sobie prze-
ciwstawne. Z tego wzgledu pozostaja wobec siebie w pewnym napigciu, ktore z kolei
wyciska pigtno, pozostawia znamig nie tylko na cztowieku, ale i na catej kulturze.
Niemniej Mech w Logosie wiary nie poprzestaje jedynie na doswiadczeniu wspotcze-
snych nam ludzi, ale prezentuje bogata, kreslaca meandry dziejow ludzkich historig
relacji wiary i rozumu poczawszy od zarania chrzescijanstwa az po czasy nowozytne
1 wspolczesnos¢. Na wybranych przyktadach analizuje oraz gleboko i precyzyjnie
bada dzieje wiary i rozumu oraz ich wzajemne oddziatywanie na siebie. Ukazuje pro-
cesy iprzemiany dokonujace si¢ w lonie koncepcji rozumu pojmowanego jako
uczestnictwo w boskim rozumie i zjednoczonego z nim, az po rozum autonomiczny
od boskiego rozumu i oderwany od niego.

Lektura Logosu wiary wprowadza nas w poglady na plaszczyznie wiary i rozumu,
z ktérymi musiato si¢ zmierzy¢ rodzace si¢ chrzescijanstwo i jego pierwsi mysliciele
— Minucjusz, Justyn, Laktancjusz, Tacjan, Tertulian, a nastgpnie Klemens z Aleksan-
drii, Orygenes, §w. Augustyn, §w. Tomasz z Akwinu, jak rowniez prezentuje poglady
myslicieli nowozytnych i wspotczesnych w osobie Immanuela Kanta, Martina Heide-
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ggera, Paula Tillicha. W mojej refleksji nad publikacja odniosg si¢ do pogladow tylko
wybranych myslicieli.

Ojcowie KoS$ciota otwieraja merytoryczna i zasadnicza dyskusj¢ na temat wza-
jemnych relacji rozumu i wiary. Uznaja, ze Chrystus jest wcielonym Logosem, a Jego
objawienie pelnia objawienia tego, co Racjonalne, takie postrzeganie problemu po-
zwala konstatowac, iz Rozum objawiony zamieszkal wérdd ludzi. Juz Laktancjusz
zauwazyl, iz ci, ktorzy nie znaja Boga zbaczaja z drogi rozumu, a wiara chrzescijan-
ska staje si¢ rowniez narzgdziem w poszukiwaniu prawdy racjonalnej. Zatem wcielo-
ny Logosem jednoczy w cztowieku wymiar wiary i rozum. Wiara i rozum pozostaja
ze soba w Scislej relacji, w tonie ktorej brak przeciwstawienia, a one same stanowia
wyznaczniki zamieszkania boskiego Logosu w cztowieku. Stwierdza si¢ ich catkowi-
ta jednos$¢ i tozsamosé. Niemniej to stanowisko nie jest pozbawione niepewnosci,
ktora wyraza si¢ w pytaniu o to, czy blizej prawdy jest logos wiary czy tez logos filo-
zofii? Czy w logosie filozofii jest obecna madro$é Boga? Ow problem wyrazal si¢
w przeciwstawieniu objawienia i wynikajacej z niego wiary, nie tyle rozumowi, ile
greckiej filozofii. Dla jednych Ojcow Kosciota filozofia w jakiej§ mierze uczestniczy
w boskim Logosie, dla drugich jest catkowicie od niego oddzielona i w zwiazku z tym
bezwartosciowa. Do pierwszej grupy nalezy Justyn, ktéry twierdzil, iz filozofia jest
cennym i wielkim dobrem, gdyz prowadzi do Boga. On to objawienie nazywat naj-
lepsza i najbardziej prawdziwa filozofia, jedynie pewna i pozyteczna, ktorej logos
uczestniczy w Logosie Chrystusa.

Wsrdd przeciwnikow greckiej filozofii w pierwszych wiekach chrzescijanstwa
wymienia si¢ Tacjana i Laktancjusza. Dla nich objawienie chrzescijanskie w rownym
stopniu byto objawieniem dla wiary, jak i dla rozumu. Poznanie prawdy byto mozli-
we jedynie na drodze Bozego pouczenia, wytacznie ono dawato znajomos¢ rzeczy
zarowno boskich, jak i ludzkich. Z kolei Tertulian, ktérego postawa uchodzita za ty-
powo antyfilozoficzna, nie tyle przeciwstawiat wiar¢ rozumowi, ile filozofii greckie;.
Byt on przeswiadczony, iz po Ewangelii nie potrzebne sa jakiekolwiek dociekania,
chociaz daleki byt od antyracjonalizmu, co wyrazat w swoim pojmowaniu aktu stwo-
rzenia cztowieka. Twierdzil, iz czlowiek jest istota rozumna, poniewaz jest stworzony
przez rozumnego Stworce. Rozum czlowieka jest §wiadectwem jego podobienstwa do
rozumnego Boga. Zatem rozrdznienie wiary irozumu nie oznacza ich prze-
ciwstawienie i konflikt, raczej wskazuje na ich r6zne natury.

Kolejna czg$¢ swojej publikacji autor poswigca Klemensowi Aleksandryjskiemu,
czolowej postaci pierwszych wiekow chrzescijanstwa. Jego refleksje wywarty zna-
czacy wplyw na rozwdj ludzkiej mysli. Tenze medrzec angazuje wiar¢ i rozum
w dzielo poznania Boga. Dziatanie tych wiadz tworzy proces, ktérego zwienczeniem
jest kontemplacja rzeczy boskich. Wspoéldziatanie tych dwoch wiadz jest mozliwe
zdaniem Klemensa, bowiem wyrastaja z tej samej podstawy, taczy je ,,wzajemne sa-
siedztwo”. To sprawia, iz poznanie dokonuje si¢ zgodnie z wiara, a wiara z pozna-
niem, rozum w swoim dzialaniu pozostaje w relacji do wiary, a wiara do rozumu.
W wysitek poznawczy, ktéry ma na celu poznanie Boga jest wprzggnigty wysitek
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wiary, ktérej celem jest doskonatosé, czyli kroczenie po drodze §wigtosci. Zdaniem
Klemensa Aleksandryjskiego oglad umystowy Boga jest forma czystej kontemplacji,
forma najwyzszego wtajemniczenia w sprawy boskie. Wiara jest pierwszym etapem
na drodze osiagania wiedzy, bowiem od wiary dochodzimy do poznania. Wiara jest
postuszenstwem objawieniu, zdolno$cia do stuchania objawionego Stowa. Ona po-
przedza poznanie i jest jego wstgpnym warunkiem, poniewaz nie mozna pozna¢ Bo-
ga, uprzednio w Niego nie wierzac. To wiara ukierunkowuje poznanie w strong tego,
co pozyteczne, potrafi odstoni¢ to, co bez wiary pozostatoby catkowicie zakryte.
W mysl tych twierdzen umyst czlowieka nie mogtby zdoby¢ si¢ na jakakolwiek re-
fleksje o Bogu bez poruszenia, ktore ptynie ze strony wiary. Wiara wigc jest swego
rodzaju mysleniem, ktore moze by¢ doskonalone za pomoca rozumu i daje poznanie
rzeczy. W ten sposob wiara staje si¢ zasada interpretacyjna cato$ci doswiadczenia czto-
wieka.

Jesli chodzi o wladzg¢ rozumu widziang z perspektywy Klemensa, to jawi si¢ ona
jako narzedzie, ktore poszukuje prawdy i1 zdolne jest ja posiasé. Jednocze$nie ma
zdolno$¢ dokonywania dobrych wyborow i czynienia dobra. Rozum jest tym,
co dobre w cztowieku poprzez podobienstwo do rozumu boskiego, do jego duchowe-
go zrodla. Dziatanie rozumu jest dla Klemensa przechodzeniem od przestanki do te-
zy, ktore dokonuje si¢ na mocy dowodu. Jednak poznanie racjonalne nie sprowadza
si¢ wylacznie do myslenia dyskursywnego, wyraza si¢ ono takze w poznaniu pocho-
dzacym bezposrednio od Boga, ktére ma postaé czystego ogladu. Jednym stowem za
sprawg boskiej interwencji rozum wznosi si¢ na poziom czystej kontemplacji, potrafi
poznaé to, co w wymiarze natury jest niemozliwe do poznania. Zatem wiara otwiera
drogg do poznania racjonalnego, a ono z kolei umacnia wiare, daje jej pewnos$¢ waznosci, mocy.

Konkludujac — autor stawia tezg, iz zwiazek wiary i rozumu jest dla Klemensa
Aleksandryjskiego fundamentem poznawczego wznoszenia si¢ w strong Boga. Wiara
1 rozum wzajemnie na siebie oddziatuja i spotykaja si¢ na drodze, ktorej celem jest
doskonate poznanie Boga. Mysl Klemensa przeciwstawia si¢ antyfilozoficznym po-
stawom w tonie chrzescijanstwa. Wiara, ktérej nie wzmacnia rozum, z naciskiem
stwierdza mysliciel, jest bluznierstwem w stosunku do Boga z powodu nieznajomosci
prawdy, ktora jest jedna, ale wiele metod prowadzi do jej badania. Dla Klemensa fi-
lozofia grecka jest wstgpnym etapem, nie tyle dla wiary, ktora daje sobie rade bez
filozofii, ile dla poznania w wierze, ktore korzysta zaréwno z filozoficznych prawd,
jak i filozoficznych zasad myslenia.

Orygenes — kolejny wielki mysliciel pierwszych wiekow chrzescijanstwa — przyj-
muje, ze istnieje podobienstwo migdzy umystem cztowieka i Bogiem. Zdaniem Ory-
genesa umyst ludzki jest duchowym obrazem Boga, dlatego umyst moze w pewnym
stopniu zrozumie¢ natur¢ Boga, zwlaszcza jesli oczysci si¢ z materii 1 oderwie od
niej. Rozum, tak jak go pojmuje Orygenes, jest wymiarem duszy, w ktdrej wyrdznia
dwa elementy, wyzszy czyli umyst, rozumiany jako przewodnia zasada, duchowe
centrum cztowieka oraz element nizszy zwiazany z cielesno$cia. Pomiedzy cztowie-
kiem i Bogiem zachodzi zwiazek, ktory wyraza si¢ w tym, ze Bog zamieszkuje w
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cztowieku i przenika jego umyst. Od strony czlowieka za$ owa relacja widziana jest
tak, ze rozum czlowieka uczestniczy w boskosci.

Dla Orygenesa Syn Bozy jest nie tylko Stowem, ale rowniez Rozumem, tak jak
pojmuje go tradycja filozofii greckiej. Uczestnictwo cztowieka w boskim Logosie
sprawia, ze czlowiek staje si¢ nie tylko istota rozumna, ale tez logiczna, ktora wszyst-
ko czyni na chwate Boza. Wyrazem uczestnictwa cztowieka w boskim Slowie jest
wlasnie ludzka racjonalno$¢. Owo uczestnictwo jest warunkiem poznania prawdy
oraz rozpoznania dobra i zta. Rozum cztowieka dzigki uczestnictwu w boskim Logo-
sie posiada zdolnos¢ rozpoznania prawdy, przede wszystkim tej, ktora dotyczy rzeczy
boskich. Mozliwos$¢ poznania Boga przez rozum cztowieka jest bezposrednia konse-
kwencja jego uczestnictwa w tym, co boskie. Jednoczesnie ludzka racjonalnosé, po-
zostajac w szczegdlnym zwiazku z tym, co boskie, otwiera cztowieka na dobro i zto,
czyni go zdolnym do odrdzniania jednego od drugiego. Zatem dzigki swojej racjonal-
nosci czlowiek posiada zdolno$¢ widzenia wartosci etycznych. Dlatego dla Orygene-
sa postgpowaé dobrze to znaczy postgpowaé zgodnie z rozumem, natomiast wszelkie
zte dzialanie jest tym, co zadaje cios rozumowi. I rzeczywiscie, mimo uczestnictwa
ludzkiego rozumu w boskim Logosie czlowiek objawia swe sklonnosci do zia.
Ow fakt Orygenes thumaczy tym, ze rozum ludzki pozostaje takze pod wptywem od-
dziatywania innych czynnikow. W sposob szczeg6lny i obciazajacy dziata na niego
cielesno$¢ cztowieka. To oddziatywanie sprawia, ze rozumu ludzki odchodzi od swej
doskonatosci. Uwiklany w cielesna egzystencje wyobcowuje si¢ ze swojej prawdzi-
wej natury. Zto wigc jest pojmowane jako efekt niedostatecznego ugruntowania ro-
zumu w boskim Logosie, a tym samym uleganiu wplywom materii, ciatla. W rozu-
mieniu Orygenesa wiara i rozum to dwa wymiary cztowieka, poprzez ktore ujawnia
si¢ jego zwiazek z Bogiem. Ow zwiazek jest podstawa i warunkiem zaréwno pozna-
nia, jak taz wyborow etycznych.

W kolejnej czesci swojej ksiazki Mech przechodzi do prezentacji pogladéw odno-
$nie relacji wiary i rozumu §w. Augustyna. Temu wielkiemu mistrzowi refleksji po-
swigca autor wiele miejsca w swojej ksiazce dokonujac glebokiej analizy jego mysli.
Augustyn ukazuje wzajemna relacje miedzy wiara i rozumem postugujac si¢ metafora
»zamieszkiwania”. Dla zrozumienia $cistego zwiazku migdzy tymi dwoma wladzami
poznawczymi, mysl, ze Bog, w postaci prawdy, zamieszkuje w cztowieku jest bardzo
wazna. To zamieszkanie Boga w czlowieku sprawia, ze sposrod rzeczy stworzonych
nic nie jest blizsze Boga niz dusza ludzka, ktéra jest do Niego podobna na mocy aktu
stworczego. Natomiast najdoskonalszym wymiarem ludzkiej duszy jest rozum, ten
zas, z racji swojej doskonato$ci, pozostaje najblizej Boga. Zatem podobienstwo duszy
do Boga ujawnia sig poprzez ludzka racjonalnos¢. Znakiem podobienstwa cztowieka
do Boga jest ludzki rozum. Ow fakt, w refleksji $w. Augustyna, jest wystarczajacym
dowodem na potwierdzenie szczegolnej bliskosci Boga i cztowieka. Rozum jako naj-
doskonalsza wtadza jest wzrokiem duszy, za pomoca tej wiadzy cztowiek nie tylko
dochodzi do prawdy, ale rowniez prawde oglada. Augustyn zatem wyodrgbnia dwie
funkcje rozumu, pierwsza z nich to poszukiwanie prawdy, to ruch mysli, ktéra
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w trudzie badawczym postepuje od tego, co znane, do tego, co nie znane, co wymaga
poznania. Druga funkcja to oglad niezmiennej prawdy, to zdolno$¢ widzenia, bez po-
dejmowania trudu poznawczego, tego, co niezmienne.

Rozum jest wige ta wladza w cztowieku, ktora nie tylko nosi w sobie niezmienne
prawdy, ale jest takze obdarzony zdolno$cia ich widzenia, zdolno$cia rozpoznawania
ich w sobie i wpatrywania si¢ w nie. Ten wniosek jest dla Augustyna podstawa jego
dowodu na nie§miertelno$¢ duszy. Bowiem dusza ludzka, a tym samym rozum, skoro
jest zdolna widzie¢ prawdy niezmienne, sama musi pozostawa¢ niezmienna, a tym
samym nie$miertelna. Sledzac dalej mysl Augustyna autor Logosu wiary wnioskuje,
iz skoro rozum widzi prawde, to z konieczno$ci potrzebne jest mu $wiatto, ktore
umozliwia to widzenie. W rozumieniu Augustyna sam Bog jest $wiatlem, ktore
o$wieca rozum cztowieka, a nawet wigcej — On sam jest owa widziana prawda. I cho¢
zauwaza si¢ pewne niejasnosci w rozumowaniu Augustyna, to jednak bez watpienia,
W oparciu o jego mysl, stwierdza si¢, iz Bog daje si¢ poznaé ludzkiemu rozumowi.
A ten ogladajac niezmienna i wieczng prawde pozostaje w zwiazku z Bogiem.

To dzialanie poznawcze w czlowieku dokonuje si¢ przy udziale i wsparciu wiary,
bowiem cztowiek jako istota posiadajaca cialo, a tym samym zmysty — narzedzia po-
znania tego, co wciaz si¢ zmienia, narazona jest na zmacenie jasno$ci owego rozu-
mowego poznania, wiara za$ przychodzi czlowiekowi z pomocg i chroni 6w rozu-
mowy obraz poznaczy przed niebezpieczenstwem zmacenia, niejasnosci. Zatem wiara
i poznanie racjonalne znajduja si¢ na tej samej drodze ku prawdzie. Chronologicznie
wiara wyprzedza rozum, logicznie za$ rozum jest na pierwszym miejscu. Wiara odsy-
la cztowieka do autorytetu, rozum natomiast pomaga przy dokonywaniu wyboru auto-
rytetu i uzasadnia ten wybor.

Autor omawianej publikacji konczy prezentacj¢ mysli §w. Augustyna analizujac
jego teorig faski i iluminacji. Augustyn analizuje pojgcie taski zawsze w zwiazku
z okreslonym wymiarem ludzkiego zycia. W $wietle taski postrzega ludzka nature,
wolna wole, wiareg, uczynki, a takze kwesti¢ predystynacji czyli ostatecznego prze-
znaczenia czlowieka. Laska nie przystuguje naturze, nie jest naturze dana na mocy
aktu kreacji. Laska jest darem, ktorego zaden cztowiek sobie nie wystuzyl, a ktorego
udziela Bég. Ten dar skutkuje wiarg i zdolnoécia do czynienia dobra i jego umitowa-
niem.

Poniewaz taska nie przynalezy cztowiekowi z natury, zatem Augustyn przeciw-
stawia czlowieka obdarzonego taska, cztowiekowi, ktory dziata jedynie w wymiarze
natury. To przeciwstawienie nie tyle dotyczy wymiaru ontycznego, ile moralnego.
Bowiem Augustyn jednoznacznie stwierdza, iz cztowiek pozbawiony ftaski tkwi
,»W objeciach grzechu”, natomiast ten, ktéremu taska zostata dana zostat wyzwolony
spod panowania grzechu. Tym samym dusza cztowieka, dzigki tasce moze wyzwolié
si¢ z grzechu i1 powroci¢ do stanu pierwotnej doskonatosci, co tez ma fundamentalne
znaczenie dla sprawy poznania prawd niezmiennych. Przywrocenie jego naturalnego
stanu, czyli stanu sprzed grzechu pierworodnego, a umozliwia to dana taska, przy-
wraca cztowiekowi zdolno$¢ do poznania prawdy. To na skutek grzechu naturalna
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wiez cztowieka z Bogiem zostata rozerwana, a dzicki tasce moze zostaé ponownie
przywrdcona.

Laska stanowi wigc pomoc Boga dla cztowieka, by mogt on powréci¢ do swojego
naturalnego stanu, czyli sytuacji, w ktorej jest on o§wiecony przez prawde dang
mu od Boga. Laska nie jest darem, ktory umozliwia i gwarantuje poznanie nadnatu-
ralne, ale pozwala cztowiekowi uwolnic¢ si¢ od grzechu, czyli stanu deprawacji i znie-
ksztatcenia duszy ludzkiej a tym samym poznania, i powrdci¢ do stanu ukonstytu-
owanego w akcie stworczym, w ktorym dusza ludzka zdolna jest poznaé prawde
w wyniku $cistej relacji z Bogiem.

Kolejnym myslicielem, ktéremu Krzysztof Mech poswigcit wiele miejsca
W swojej pracy jest sw. Tomasza z Akwinu, jeden z najwigkszych myslicieli chrzesci-
janskiej Europy, niestrudzony badacz prawdy, ktory rozumieniu najszerzej poj-
mowanej rzeczywisto$ci oraz poznaniu Boga poswiegcit cale swoje naukowe zycie.
Ten $wigty geniusza, ktéry widziat glebiej i doktadniej sprawy Boga, cztowieka
i $wiata, juz od ponad siedmiu stuleci pozostaje bezgranicznie oddanym, rzetelnym
nauczycielem prawdy o tych wzajemnie przenikajacych si¢ rzeczywistosciach wiary
i rozumu, Boga i czlowieka.

Niewatpliwie koncepcja rozumienia Boga i cztowieka, a tym samym pojmowanie
wiary i rozumu wypracowana przez Tomasza stanowi istotny i zasadniczy wklad
w rozumienie podejmowanych przez kazda epoke egzystencjalnych probleméw
od zawsze dotykajacych czlowieka. Tomaszowe postrzeganie ludzkiego rozumu jako
narzgdzia poznawczego, ktore umozliwia poznanie $wiata naturalnego, i ktére ma
catkowicie odmienna natur¢ w stosunku do rozumu boskiego przyczynito si¢ do nie-
kwestionowanego zwrotu w mysleniu o relacji wiary i rozumu. Zdecydowanie roézni-
ca migdzy tym, co naturalne, przyrodzone, a tym co boskie, nadprzyrodzone wyzna-
cza kierunek oraz istot¢ rozwazan o cztowieku, o jego racjonalnosci, o jego zwiazku
z Bogiem, jak tez wzajemnych relacjach Boga i $wiata.

Nim autor Logosu wiary przejdzie do rozwazan na temat pojmowania przez To-
masza rozumu ludzkiego i jego konfrontacji z tym, co boskie i nadprzyrodzone,
wczesniej analizuje relacje Boga i $wiata, swiata jako dzieta Stworcy. Zatem — Bog
stwarza $wiat z niczego i podtrzymuje go w istnieniu. Tym samym, mi¢dzy tymi
dwoma bytami, koniecznym i przygodnym, zawiazuje si¢ koniecznosciowa relacja,
to znaczy, jesli $wiat rzeczywiscie istnieje 1 zaistniat z niczego, to ma swdj poczatek
w stworczym akcie Boga, czyli w sposob konieczny, w wymiarze istnienia, jest powia-
zany z Bogiem, uczestniczy w bycie Stworcy (teoria partycypacji).

To uczestnictwo oznacza, ze Bog jest przyczyna wszystkich rzeczy, ktore nie tylko
stwarza, ale wciaz podtrzymuje w istnieniu. Ow stan wyraza tez radykalna roznice
Boga i $wiata, ich wzajemne oddzielenie. To, co oddziela rzeczy naturalne od Boga
jest materia. Ona tez obciaza racjonalne poznanie ludzkie, sprawia, Ze poznanie §wia-
ta przez rozum cztowieka pozwala uzasadni¢ istnienie Boga, ale nie daje mozliwosci
poznania boskich tajemnic, poniewaz to, co naturalne, co stworzone jest odlegte
od Boga za sprawa materii i grzechu. Byty stworzone sa z istoty rzeczy naznaczone
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brakiem, niedoskonato$cia, z tego wzgledu sa nieskonczenie oddzielone od Boga.
Ten nie do pokonania naturalnymi sitami dystans moze by¢ zniesiony jedynie na sku-
tek dziatania nadprzyrodzonego, boskiego. To Bog udziela czlowiekowi taski, dzigki
ktorej cztowiek moze wznies$¢ si¢ ponad naturalny porzadek rzeczy.

Kolejne zagadnienie, ktore wyodrgbnia autor w koncepcji §w. Tomasza to proces
dochodzenia do wiedzy. Punktem wyjscia w tym procesie jest intelekt pojmowany
jako ,.nie zapisana tablica”, ktéry nie nosi w sobie zadnej uprzedniej, w stosunku
do poznania zmystowego, wiedzy. Granice poznania tego intelektu wyznacza materia,
zatem nie jest on zdolny pozna¢ Boga bezposrednio. Dla poznania rzeczywistosci
boskiej moce poznawcze intelektu powiazanego z natura okazuja si¢ utomne i niewy-
starczajace.

Jednak rozum przyrodzony, zdaniem Tomasza, pozostaje w pewnym zwiazku
z boskoscia. Wiez migdzy tymi dwoma rzeczywistosciami, cho¢ ostabiona, nie jest
jednak catkowicie zerwana. Ta wi¢z wyraza si¢ w teorii partycypacji i zachodzi mig-
dzy Bogiem a cztowiekiem, niemniej w wymiarze racjonalnego poznania nie przybie-
ra ona szczeg6lnego charakteru. Poznanie Boga za pomoca rozumu moze dokonac sig
tylko posrednio, na drodze poznania bytéw stworzonych.

Dla Tomasza wiara przynalezy do wladzy poznania, aczkolwiek ma inny charakter
niz poznanie rozumowe. Jest ona takim aktem poznania, w ktorym uznanie czego$ za
prawdziwe dokonuje si¢ na mocy wyboru woli, nie zas§ w wyniku wnioskowania czy
intelektualnego ogladu. Poznanie w wierze dotyczy tresci niedostepnych dla przyro-
dzonego rozumu czlowieka, dochodzi do glosu tam, gdzie rozum nie sigga. Zatem
wiara doskonali rozum. Wiara nie jest ostatnim etapem na drodze poznania, ona
otwiera droge do nadprzyrodzonego poznania, ktére sytuuje si¢ poza poznaniem do-
czesnym. Poznanie racjonalne, jak i poznanie na mocy wiary jest podporzadkowane
nadprzyrodzonemu celowi zycia, jakim jest zycie wieczne polegajace na doskonatym
poznaniu Boga.

W dalszej czesci ksiazki autor analizuje podjety temat z perspektywy filozofii
I. Kanta, M. Heideggera i P. Tillicha. Cel, ktory postawit sobie autor Logosu wiary.
Miedzy boskosciq a racjonalnosciq i skutecznie go zrealizowal streszcza si¢ w pyta-
niach: czy i dlaczego rozum nie moze pomija¢ odniesienia do wiary, a wiara zapomi-
na¢ o kompetencjach rozumu? Czy wierze potrzebne jest wsparcie filozofii, czy tez
w pehi wystarcza sama sobie? Czy filozofia moze wspiera¢ wiarg, a jesli tak, to jaka
filozofia? W dobie doprowadzenia do szczytu separacji w1ary i rozumu oraz coraz
glosniejszym kwestionowaniu istnienia prawdy absolutnej i bezwarunkowej, podjety
przez Mecha temat jawi si¢ jako szczegdlnie wazny i aktualny. Swoja publikacja au-
tor wpisuje si¢ jednoznacznie i wyraznie w szeroki nurt rozwazan, ktore na ten temat
podejmowali papieze (Leon XII, Jan Pawel II, Benedykt XVI) oraz liczne grono my-
slicieli, teologow i filozofow.

K. Mech umozliwia czytelnikowi zapoznanie si¢ z wnikliwym wgladem w bogaty
i wieloptaszczyznowy namyst nad relacja wiary i rozumu, oferuje fascynujaca reflek-
sje, ktora ma swdj poczatek w mysli antycznej, przezywa rozkwit i wyraza swa ory-
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ginalno$¢ poczawszy od pierwszych wiekdw chrzes$cijanstwa az po $redniowiecze,
a pozniej ulega réznorakim zawirowaniom i wptywom czaséw nowozytnych i wspot-
czesnych. Nie mozna nie ulec zdumieniu nad przenikliwoscia i madroscia prezento-
wanych mistrzow. Jedynie szkoda, ze w recenzowanej pozycji zabraklo prezentacji
podjetego tematu w dorobku teologiczno-filozoficznym szerszego kregu czotowych
myslicieli wspofczesnosci. Przywotanie chocby jeszcze niektorych z nich, ktoérzy
w znacznym stopniu wywarli wplyneli na obecna kulture, myslicieli blizszych naszym
czasom 1 naszej mentalnoSci wzbogacitoby Logos wiary o dodatkowy walor.

Lekturg ulatwia i czyni ja przyjemna swoboda, jaka autor posiada operujac sto-
wem oraz zdolno$¢ do formulowania sadéow syntetycznych. Ksiazka napisana jest
jezykiem prostym i komunikatywnym, precyzyjnym, a tym samym zrozumialym. Tak
zredagowana praca ulatwia odbior nielatwej problematyki, pomaga $ledzi¢ tok mysli
autora i stopniowe przygotowanie wnioskéw do rozwiazania i zwienczenia postawio-
nego problemu. Autor z niemata erudycja radzi sobie z postawionym zagadnieniem,
prezentuje je w sposob barwny i ciekawy, co stanowi dodatkowy walor ksiazki i cen-
na wartos$¢ dla czytelnika.

Krzysztof Mech z duza kompetencja i znawstwem tematu prowadzi czytelnika
przez nietatwe zagadnienia. Angazuje do uwaznego czytania oryginalnych tekstow
omawianych autoréw i formulowania wtasnej refleksji. Precyzja mysli, konsekwent-
nie wyprowadzane wnioski, rzetelno§¢ warsztatu naukowego to walory, ktére, obok
wyzej wymienionych, pozwalaja wysoko oceni¢ monografi¢ K. Mecha Logos wiary.
Miedzy boskosciq a racjonalnosciq. Jest to praca niezwykle warto$ciowa, w ktorej
mamy do czynienia z szerokim spektrum omawianego problemu, ujgtego w réznych
kontekstach i odniesieniach, stanowi ona wazna pozycje¢ wsrdd tych, ktore prezentuja
1 interpretuja mysl teologiczno-filozoficzng w aspekcie relacji wiary i rozumu.

Ksiazka moze by¢ doskonata lektura dla wszystkich chcacych poglebi¢ swoja
wiedze¢ filozoficzna i lepiej zrozumie¢ relacj¢ wiary i rozumu, jako dwoch rownie
waznych narzedzi w poznaniu prawdy. Swoja publikacja autor wnosi znaczacy wktad
we wspoélczesne pojmowanie wiary i rozumu oraz ich wzajemnej relacji, ktora niewat-
pliwie istnieje i wciaz daje o sobie znac.

Ks. Andrzej Perzynski (UKSW, Warszawa)

Ks. Leon Siwecki, Ecclesia universalis — Ecclesia localis. Teologiczne relacje
w posoborowej eklezjologii wloskiej, Wydawnictwo Diecezjalne, Sando-
mierz 2008, ss. 549.

Liczne publikacje drukowane na tamach roéznych periodykéw i1 w ksiazkach
swiadcza o wielokierunkowych zainteresowaniach Autora. Pisat Ks. Leon Siwecki
sporo o rozwoju dogmatow, analizowat udziat Maryi w dziele Chrystusowego odku-
pienia i obraz Maryi zawarty na kartach Objawienia i w mysli takich teologdéw, jak
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