
Kęty 2018
WYDAWNICTWO

MAREK DEREWIECKI

ANNA GRZEGORCZYK

ŹRÓDŁA SENSU 
W HUMANISTYCE



© 2018 by Anna Grzegorczyk
© �2018 by Brian Lehmann – National Geographic Creative for the pictures 

number 21 and 22. All rights reserved
© 2018 by Archivo Foto CA for the picture number 9. All rights reserved

Wydanie pierwsze

Redakcja i korekta: Teresa Dziemińska
Projekt okładki i łamanie: Łukasz Derewiecki

ISBN 978-83-65031-30-3

Wydawnictwo Marek Derewiecki
ul. Szkotnia 29a, 32-650 Kęty
tel./fax 33/8454149, 603931607
e‑mail: wydawnictwo@derewiecki.pl
Księgarnia: www.derewiecki.pl
Dystrybucja: tel. 502637305

Na okładce wykorzystano fragment mozaiki z kościoła św. Józefa w Tunisie.

FUNDAMENTA
Studia z  historii filozofii
t. XC
Seria pod redakcją Mikołaja Olszewskiego i Antoniego Szweda

Książka dofinansowana przez Uniwersytet im. A. Mickiewicza w Poznaniu.



Pielgrzymującym do Źródła





Wstęp

Biegnij do źródeł wody, pożądaj źródeł wody. W Bogu bowiem 
jest źródło życia, które nie wyschnie. W Bożej jasności jest 
światło, którego nic nie zdoła zaciemnić. Pożądaj tej jasnoś-
ci, tego źródła, tego światła, którego nie znają jeszcze oczy. 
Aby je ujrzeć przygotowuje się oko wewnętrzne, aby z niego 
zaczerpnąć płonie wewnętrzne pragnienie. Biegnij do źródła, 
pożądaj źródła… Pragnij biec do źródła: Bóg bowiem może was 
orzeźwić i wypełnić pragnienia tego, który doń zdąża…

Św. Augustyn 1

Wieloletnie zmagania z problematyką kryzysu kultury i refleksji nad nią 
naprowadziły mnie na zagadnienie źródła, które w dziejach myśli od za-
wsze było ożywcze i sensorodne. Jego poszukiwania, często nie do końca 
uświadamiane, stanowiące przedmiot moich badań zawartych w Filozofii 
nieoczekiwanego czy w Humanistyce i Obecności uświadomiły mi ko-
nieczność bezpośredniego odniesienia się do jednej z fundamentalnych 
kategorii epistemologicznych, ontologicznych i egzystencjalnych, jaką 
jest pojęcie źródła. Zmagania poznawcze z nim związane uprzytomniły mi 
nie tylko pułapki rozmaitych współczesnych opcji humanistycznych, ale 
też ich bezwyjściowość – brak możliwości spełnienia swych powinności 
epistemologicznych i empirycznych; brak poznawczego i aksjologicznego 
pojmowania świata zamieszkałego przez człowieka, świata będącego dlań 
domem, w którym rodzi się i umiera jako człowiek, w którym rozwija się 
jego człowieczeństwo.

Spory wiedzione od lat na humanistycznym gruncie, prześcigające 
się początkowo w nowych i życzliwych propozycjach uprawiania wie-
dzy, w miarę ich rozwijania traciły na dobromyślności, a zyskiwały na 
intelektualnym zacietrzewieniu i nihilizującym podejściu do uprawiania 
humanistyki, a w konsekwencji – także do ludzkiej rzeczywistości; rze-
czywistości bezpiecznej i wypełnionej wartościami stanowiącymi horyzont 
odniesienia dla ludzkiego bytu. Paradoks tej sytuacji polegał na tym, że ani 
awangardowe propozycje nie dawały ofert wyjaśniających czy rozumieją-

1  Św. Augustyn, Homilia in Psal. 41,2n, w: Corpus Christianorum, 38, 461.
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cych rzeczywistość ludzką, ani człowiek sięgający po nie nie mógł w nich 
rozpoznać siebie i swego świata.

Ten stan rzeczy zdaje się dziś jednak passé. Po latach narzekania na 
kryzys w humanistyce, na jej bankructwo poznawcze, coraz częściej po-
jawiają się głosy naprawcze, próbujące odzyskać utraconą rzeczywistość 
kulturową, zdekonstruowane dziedzictwo myślowe i ludzką godność.

Wśród rozmaitych propozycji słychać i te, które kwestionują generalne 
zasady poznania naukowego, w tym paradygmatycznego modelu organi-
zacji poznania, na rzecz poznania otwartego, horyzontalnego, nieredukcyj-
nego, a więc poznania otwartego na samą rzeczywistość, odsłaniającego ją 
w wielostronnym jej doświadczaniu i dopuszczającego równoważny ogląd 
z różnych stron. Słychać też i te, które widzą konieczność powrotu do 
klasycznych niejako rozwiązań, mimo rozpoznania daleko idących zmian 
cywilizacyjnych i kulturowych – czy może właśnie dzięki nim. To rozpo-
znanie uzurpacji obecnych częstokroć w obrębie nurtów eksplorujących 
badawczo nowe media, obnaża zapożyczenie epistemologiczne ich kory-
feuszy od „starych teorii” i skłania do należytego szacunku dla podbudowy 
antropologii filozoficznej i antropologii kulturowej. Właśnie z uwagi na 
potencjał „bytotwórczy”, tkwiący w ideach i pojęciach tej pierwszej (an-
tropologii filozoficznej), oraz empiryczny, doświadczeniowy obecny w tej 
drugiej (antropologii kulturowej), istnieje szansa uratowania dziedzictwa 
kulturowego człowieka i wieloaspektowego badawczego zmierzenia się 
z jego współczesną konfiguracją 2.

W tym momencie pomijam wskazanie chociażby innych opcji badaw-
czych, uznając, że mieszczą się one między stanowiskiem postparadygma-
tycznym i paradygmatycznym i z tego względu są mniej lub bardziej rady-
kalne bądź tradycyjne. Ustosunkowanie się do nich nastąpi w stosownych 
szkicach, natomiast na tle tego, co już zarysowałam, chciałabym zaznaczyć, 
że mój powrót do źródeł wywodzi się z fenomenologicznego zakorzenie-
nia, z tego wszystkiego, co poznawczo kryje się za zwrotem „z powrotem 
do rzeczy” – „do istoty rzeczy”, a co w efekcie przekonuje mnie nie tyle 
do opuszczenia stanowiska paradygmatycznego na rzecz postparadygma-
tycznego, ile do stanięcia przed czy ponad wytwarzanymi przez nie na-
ukotwórczymi pragnieniami: wyjaśniania, rozumienia bądź interpretacji. 

2  Zob. np. G. Godlewski, Luneta i radar. Szkice z antropologicznej teorii kultury, War-
szawa 2016; E. Kosowska, Uwagi nad miejscem historii i teorii kultury w kulturoznawstwie 
(w druku).
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Z wielowiekowej konkretyzacji tych pragnień rejestrowanych w dziejach 
myśli, z ich poznawczej – w różnej skali – niewydolności wyciągam dla 
mej filozoficznej i życiowej drogi wniosek o kon iecz nośc i  pojmowa-
n ia  ś w ia t a, a nie tylko jego poznawania bądź rozumienia. Pojmowanie 
jako kategoria filozoficzna jest ostatecznym rezultatem naszych wysiłków 
poznawczego przenikania rzeczywistości, którą próbujemy zgłębić i uczy-
nić sensowną dla naszej egzystencji. Mieści zatem pragnienia absolutnego 
docieczenia bytu, a także bycia w nim zgodnie z jego ontologicznym we-
zwaniem. Pojmowanie świata jest zatem epistemologicznym, ontologicz-
nym i aksjologicznym scaleniem wizji świata i człowieka; jest poznaniem 
uczestniczącym w bycie, które wznosi człowieka do rozpoznania Sensu 
Bytu, czyli Absolutu. To uczestniczące i wznoszące scalanie świata i ludz-
kiego w nim bycia nie może zatrzymać się na paradygmatycznych czy 
postparadygmatycznych kanonach i otwarciach na rzeczywistość, hono-
rujących horyzontalne odniesienia dla rozmaitego doświadczania ludzkiej 
rzeczywistości. Poznawanie, rozumienie i interpretacja, jeśli realizują się 
jedynie w płaszczyźnie horyzontalnej, nie są w stanie wydobyć z doświad-
czanej rzeczywistości jej sensu, który zawsze leży – jak mawiał Ludwig 
Wittgenstein – poza nią samą; jest zewnętrzny względem niej i aby go po-
chwycić, konieczne jest „wznoszenie się” człowieka, przekraczanie siebie, 
wprowadzenie współrzędnej wertykalnej. Bez tej współrzędnej propozycja 
„integracji kontrparadygmatycznej” – na przykład sukcesywnego cofania 
się do tradycyjnych źródeł poznawczych sprzed nachylenia tekstocentrycz-
nego, mająca przełamać generalną zasadę poznania paradygmatycznego 
wynoszącego teorię nad obszar badany – jest utopijna, zawieszona w ak-
sjologicznej próżni i – nolens volens – powielająca postmodernistyczne 
sytuowanie obok siebie niekoherentnych wizji świata i człowieka. Jako 
taka przecenia ona kreacyjne możliwości człowieka. Człowiek sam z siebie 
nie jest w stanie generować obiektywnych wartości i wznosić się jedno-
cześnie do uchwycenia zewnętrznego względem siebie Sensu Bytu. Jest za 
to w stanie je relatywizować i tym samym pozbawiać siebie pojmowania 
życia i świata przez odniesienie do Absolutu.

W swej filozoficznej i życiowej drodze ku humanistycznym źródłom 
odwołuję się do refleksji, która sięgała Absolutu poprzez przekraczanie ram 
poznania, rozumienia i interpretacji w kierunku całościowego pojmowania 
rzeczywistości. Stąd przytoczenie cytatu z pism św. Augustyna wskazuje na 
ukierunkowanie moich zamierzeń i finalizowanie długiego już zgłębiania 
rozmaitych opcji humanistycznych. Dookreślić go można ewangelicznie, 
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przez przypomnienie relacji uczeń–mistrz, która zawiązuje się między 
apostołami i Chrystusem, a która wytycza drogę do sensownego zamiesz-
kiwania świata 3. Na pytanie uczniów: Nauczycielu, gdzie mieszkasz?, pada 
odpowiedź: C hod ź c ie,  a   zoba cz yc ie.

„Chodź i zobacz”, znaczy w języku hebrajskim: „Chodź i doświadcz”. 
Mieszkanie, dom, znaczy zaś: przestrzeń relacji międzyludzkich, relacji du-
chowych, relacji odnoszących się do wartości. Te relacje napełniają sensem 
życie człowieka. To życie odniesione do nauczania Chrystusa wyznacza 
absolutny horyzont sensu. Horyzont ten odkrył św. Augustyn, lokując 
w nim swoje pasje poznawcze skondensowane w słynnym stwierdzeniu: 
„Ciebie i swą duszę pragnę jedynie poznać”. Ewangeliczne ugruntowanie 
św. Augustyna wprowadza nas w problematykę poz na n ia  ź ród łowego, 
które jest pojmowaniem w zarysowanym przez nas znaczeniu. Dookreśla 
je współcześnie teologiczne prześwietlanie rozmaitych propozycji hu-
manistycznych, których zaczyn daje refleksja Edyty Stein – św. Teresy 
Benedykty od Krzyża. Jest ono pojmowaniem, które przekracza akty po-
znawcze, wiodąc ku aktom religijnym.

W podstawowym akcie religijnym – pisze Stein – jednoczą się poznanie, 
miłość i czyn. Wyrażenie poznanie należy tu brać w znaczeniu ścisłym, bez 
poprawek; nazwaliśmy je p o j m ow a n i e m  (Erfassen) i   o k r e ś l i l i  j a k o 
d o t k n i ę c i e  r ę k ą  B o g a,  m o c ą  k t ó r e g o  t o,  c o  n a s  d o t y k a,  j e s t 
p r z e d  n a m i  ob e c ne. Temu dotknięciu w żaden sposób nie można umknąć, 
gdyż nie ma tu miejsca na jakieś współdziałania naszej wolności. Tak oto stoi 
przed nami Bóg, jako absolutna moc, Bóg mocny i potężny, któremu należy się 
cześć i bezwarunkowe posłuszeństwo. To podstawowe „pojmowanie” i „zro-
zumienie” (Erfassen) kształtuje wolną postawę. Uchwycę się ręki, która mnie 
dotyka, a znajdę a b s o lu t ne  o p a r c ie  i   a b s olu t ne  z a b e z p ie cz e n ie 4.

3  „Jan stał z dwoma swoimi uczniami i gdy zobaczył przechodzącego Jezusa, rzekł: 
«Oto Baranek Boży». Dwaj uczniowie usłyszeli, jak mówił, i poszli za Jezusem. Jezus zaś 
odwróciwszy się i ujrzawszy, że oni idą za Nim, rzekł do nich: «Czego szukacie?» Oni 
powiedzieli do Niego: «Rabbi!» – to znaczy: «Nauczycielu – gdzie mieszkasz?» Odpowie-
dział im: «C h o d ź c ie, a   z ob a cz yc ie». Poszli więc i zobaczyli, gdzie mieszka, i tego 
dnia pozostali u Niego” (J 1,35–42).

4  I dalej: „Wszechmocny Bóg jest Bogiem dobroci, «naszą ostoją i twierdzą». Przenika 
nas miłość do Niego i czujemy się przez tę miłość niesieni. Uchwycić rękę Bożą i trzymać 
ją, jest to czyn, który współkonstytuuje akt wiary. Kto tego nie uczyni, kto pozwoli prze-
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Zauważmy, iż w pojmowaniu jako ostatecznym poznaniu mamy do 
czynienia z poznaniem uczestniczącym i uobecniajacym zarazem, a także 
ukierunkowaniem na Absolut. „Łaska sensu”, która towarzyszy pojmowa-
niu świata i człowieka, uzależniona jest od woli rozszerzenia poznania, ro-
zumienia i interpretacji w „akcie dotknięcia” Absolutu, który jest wyrazem 
bezpośredniości doświadczenia rzeczywistości istotnie istniejącej. Jedynie 
ta integracja zapewnia poznanie ostateczne i absolutne, a zarazem odkrycie 
źródła sensu. Stąd, za Stein, możemy powiedzieć: „Jak długo człowiek 
przyjmuje obce sobie rejony tylko duchowo, może się psychicznie nie an-
gażować, tak jak może z natury czerpać znajomość i poznanie, lecz w duszy 
pozostać dla nich zamkniętym. Co objawia się duchowo, nie musi wcale 
przenikać także do duszy. Duch może coś dostrzegać, ale dusza pozostać 
niedotknięta. Jak długo duch innego królestwa nie opanuje duszy, ona także 
nie ma w nim swego udziału” 5.

Wziąwszy pod uwagę ostatnie spostrzeżenia, rodzi się zatem potrzeba 
ponownego kontaktu z obszarami badawczymi antropologii, fenomenolo-
gii, hermeneutyki i semiotyki – dyscyplin, które nie lekceważą principiów 
filozoficznych i metodologicznych – jako nadziei na odrodzenie humani-
styki w ramach tak zwanej humanistyki partycypacyjnej. Tę humanistykę 
zainicjował swego czasu Władysław Stróżewski. Próbuję ją kontynuować 
w zamieszczonych tu szkicach, wytyczając drogę poznaniu, które otwiera 
poznanie rozumowe na poznanie metaracjonalne w figurze poznawczej 
symbolu i ikony, i w oparciu o wiarę oraz przekonanie o istnieniu war-
tości uniwersalnych i obiektywnych zarazem, lokowanych w horyzoncie 
chrześcijaństwa. Na drodze tej wspiera mnie poznanie mistyczne św. Jana 
od Krzyża, fenomenologiczne Edmunda Husserla, fenomenologiczno-
-mistyczne Edyty Stein i Karola Wojtyły, a także filozoficzne Władysława 
Stróżewskiego, Andrzeja Grzegorczyka i Jerzego Kopani oraz językoznaw-
cze Anny Wierzbickiej.

P.S. Chciałabym złożyć podziękowania prof. Jerzemu Kopani i dr. Pio
trowi Jakubowskiemu, pierwszym czytelnikom tej książki, których uwagom 
wiele zawdzięczam.

brzmieć pukaniu bez wpływu na swe doczesne życie, u tego akt wiary nie rozwinie się, 
a przedmiot wiary zostanie przed nim zakryty”. E. Stein, Werke, Bd. 6, s. 192.

5  Tamże, s. 149.
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