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Sprawozdanie z Miedzynarodowej Konferencji Filozoficznej
nt. Czy, jaka i dlaczego jest potrzebna filozofia dzisiaj?
Lublin, 23 kwietnia 2010 r.

Dnia 23 kwietnia 2010 r. Katolicki Uniwersytet Lubelski Jana Pawta
IT goscil uczestnikow Miedzynarodowej Konferencji Filozoficznej nt. Czy,
jaka i dlaczego jest potrzebna filozofia dzisiaj? Organizatorami spotkania
byly nastepujace instytucje: International Etienne Gilson Society, Instytut
Wyzszej Kultury Religijnej KUL oraz Katedra Filozofii Kultury KUL.

Obrady rozpoczal prof. Piotr Jaroszynski (KUL) wyktadem pt. Hu-
manizm sredniowiecza. W swoim wystgpieniu zwrocit on uwage na rozpo-
wszechnione w kulturze niejasno$ci zwigzane z terminami Aumanizm 1 Sre-
dniowiecze. Podkreslil znaczenie mysli Sredniowiecza dla rozumienia czto-
wieka jako osoby, a tym samym dla wlasciwego rozumienia humanizmu.
Wskazat takze na ponadczasowe walory $redniowiecznego humanizmu,
znajomos$¢ ktorych jawi sie jako nie tylko wazna, lecz wrecz niezbedna dla
wlasciwego rozumienia czlowieka i jego wspodlczesnej kultury.

Kolejnym prelegentem miat by¢ prof. Alfredo Marcos (Universidad
de Valladolid, Hiszpania). Z powodu trudno$ci komunikacyjnych nie mogt
on jednak przyby¢, aby wzig¢ osobiscie udziat w konferencji. Polskie ttu-
maczenie jego wykladu, pt. Arystoteles i postmodernistyczny swiat, przed-
stawifa stuchaczom dr Imelda Chtodna (KUL). W swoim wyktadzie autor
zauwazyl, ze — dzigki nowym edycjom i przekladom — biologiczne prace
Arystotelesa stajg si¢ dzi§ coraz bardziej dostgpne 1 popularne. To zaintere-
sowanie pracami biologicznymi wplywa na interpretacje pozostatej czesci
dziel Stagiryty 1 toruje droge do nowego rozumienia mysli arystotelesow-
skiej jako takiej. Autor w swoim wystgpieniu zaproponowat interpretacje
dziel Arystotelesa zainspirowang jego pracami przyrodniczymi. Celem jego
wypowiedzi byta proba sformulowania idei ponowoczesnego rozumu zain-
spirowanego konstelacjg arystotelesowskich poje¢, takich jak roztropnos¢
(phronesis), praktyczna prawda (aletheia praktie), nauka w dziataniu (epi-
steme en energeiai), metafora (metaphora) oraz para pojec: imitacja-kreacja
(mimesis-poiesis). Tekst A. Marcosa skoncentrowat si¢ na takich zagadnie-
niach, jak biologia, etyka, metafizyka, retoryka i1 poetyka. Autor utrzymy-
wal w nim, Ze prace Arystotelesa moga by¢ wszechstronnie wykorzystywa-
ne w celu rozwigzania wielu dylematow, ktore zagrazaja wspolczesnym
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dyskusjom filozoficznym. Na przyktad, miedzy tozsamoscia i rdznica, ary-
stotelesowskie teksty proponuja wiasny srodek rozumienia rzeczywistosci,
mianowicie podobienstwo. Miedzy abstrakcyjnymi powszechnikami i kon-
kretnymi jednostkami, naukg i Zyciem, Arystoteles ukazuje mozliwo$¢ na-
ukowej wiedzy o tym, co jednostkowe, a jednocze$nie przyjmuje realna
podstawe dla powszechnikow. Jako kompromis migdzy sentymentalng an-
tropologia rodem z romantyzmu a antropologia racjonalng wyrostg z oswie-
cenia, Arystoteles proponuje antropologi¢ integralng. Wsrod zagadnien
metodologicznych, migdzy algorytmem a anarchizmem rozkwita roztrop-
no$¢. Zdaniem A. Marcosa, Arystoteles — zasypujac przepas¢ miedzy reali-
stami a nie-realistami — proponuje otwartg wizj¢ rzeczywistosci, ktéra kon-
templuje jako realne nie tylko to, co jest aktualne, ale i to, co mozliwe.
Z kulturowego punktu widzenia — zdaniem autora — arystotelesowska pro-
pozycja jest kompromisem mi¢dzy o$wieceniem i romantyzmem, mi¢dzy
skrajnym optymizmem i pesymizmem, daleka od dramatu, a takze uzasad-
niona zdrowym rozsadkiem i zdrowa, zrownowazong postawa.

Konferencj¢ zamknal wyklad prof. Petera A. Redpatha (St. John’s
University, USA), noszacy tytut Doniostos¢ mysli Gilsona. Jego tlumacze-
nie — pod nieobecno$¢ autora spowodowang tymi samymi trudno$ciami,
ktére nie pozwolity na przybycie prof. A. Marcosa — odczytal ks. Dr Pawet
Tarasiewicz (KUL). Obecnie w kulturze zachodniej — zdaniem P. A. Redpa-
tha — znajdujemy si¢ w sytuacji kulturowego i cywilizacyjnego zametu.
Autor, podazajac za mysla E. Gilsona, dostrzega przyczyng tego zamiesza-
nia w tym, ze wspolczesny cztowiek utracil swdj zmystowy realizm. Wraz
z utratg zmystowego realizmu utracit rowniez swoj filozoficzny umyst, po-
niewaz radykalnie zerwat kontakt z rzeczywisto$cig i rozwingt w sobie pod-
swiadomg nienawi$¢ do kulturowych tradycji 1 instytucji. Dlatego tez, dzi-
siejszy cztowiek nie jest juz w stanie znalez¢ zadnych racjonalnych argu-
mentOw na rzecz uzasadnienia 1 utrzymania instytucji kulturowych, jako
ze kompletnie zatracit zycie intelektualne, przyjat poze sceptyka i stal si¢
doskonatym materialem do zniewolenia przez wspotczesnych dyktatorow.
Natomiast kultura zachodnia — jak podkreslit P. A. Redpath — tradycyjnie
uzasadnia swoje kulturowe instytucje uzywajac klasycznych argumentow
filozoficznych zakorzenionych w powszechnych przekonaniu filozoficz-
nym, ze cztowiek jest stworzeniem racjonalnym 1 ze Bog istnieje. Tracac
wiar¢ w te podstawowe zasady wiary Zachodu, w znacznej czeSci traci si¢
zdolno$¢ do filozoficznego myslenia. Szanse na restauracj¢ kultury Zacho-
du i jego wiary autor dostrzega w upowszechnieniu mysli Etienne’a Gilso-
na. Zdaniem P. A. Redpatha, jest on waznym myslicielem, poniewaz —
wsrod wszystkich wiodacych intelektualistdw minionego i obecnego poko-
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lenia — nikomu nie udalo si¢ lepiej zdiagnozowac filozoficznych dolegliwo-
$ci kultury zachodniej 1 lepiej zrozumiec¢, co jest lekarstwem na te choroby.
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