Agnieszka Kijewska: Filozofia sSw. Bonawentury
jako droga (Itinerarium)

Mysl §w. Bonawentury wpisuje sie w Augustynski ideat niepodzielnej
madrosci chrzes$cijanskiej i wtasnie dla artykulacji tego ideatu odwotuje
sie do doktryn filozoficznych, w tym do filozofii Arystotelesa. W
centrum jego mysli znajduje sie jednak ,element mistyczny”, a zatem
jest to mys$l ktadgca podwaliny duchowosci chrzescijanskiej rozumianej
jako niestrudzone poszukiwanie osobowej relacji z absolutnym Ty -
pisze Agnieszka Kijewska w , Teologii Politycznej co Tydzieri”: ,,Sw.
Bonawentura. Itinerarium zbawienia”.

Wstane, po miescie chodzic¢ bede,
wsrod ulic i placow,
szukac bede ukochanego mej duszy (Pnp 3, 2)

Przy prezentacji mysli Sw. Bonawentury wcigz pojawia sie problem, czy
jego dzieto mozna uznac za system filozoficzny, czy raczej za synteze
teologiczng. Wiasciwa odpowiedz na to pytanie powinna wzigé pod
uwage fakt, jak byta rozumiana filozofia w wiekach Srednich, a
zwlaszcza w XIII stuleciu — ztotym wieku scholastyki i uniwersytetow.
Albert Wielki, Bonawentura, Tomasz z Akwinu czy Duns Szkot byli
wyktadowcami na Wydziale Teologii i nie uprawiali filozofii rozumianej
jako czysto racjonalna autonomiczna droga zdobywania wiedzy (Por.
Kijewska, 39-40; Speer, 25-26; Sileo, CXI-CXII). Etienne Gilson w
swojej klasycznej pracy o $w. Bonawenturze stwierdzit, ze



Bonawenturianska filozofia jest cze$cig syntezy teologicznej
naznaczonej duchowoscig franciszkanskg, dlatego w jej centrum jest
element mistyczny. W tym ujeciu mysl Bonawentury bytaby
szczytowym punktem rozwoju augustynizmu, przeciwstawiajgcego sie
zdecydowanie arystotelizmowi, co dawato asumpt do tezy o
zasadniczym antyarystotelizmie Bonawenturianskiego systemu
(Gilson, s. 9, 445). Zdecydowanie odmiennie do tej kwestii podszed?
Fernand Van Steenberghen. Odrzucajgc teze o antyarystotelizmie, a w
konsekwencji o antyfilozoficznosci §w. Bonawentury, czynigc z niego
reprezentanta arystotelizmu eklektycznego (neoplatonizujgcego albo
awicennizujgcego), pisat:

Wbrew tezom Gilsona, mtody bakatarz sentencjariusz w zaden
sposob nie potepit arystotelizmu jako btedu definitywnie
przezwyciezonego (...). Filozoficzne stownictwo Bonawentury
jest w wiekszos$ci arystotelesowskie; arystotelesowskie sg jego
podstawowe doktryny filozoficzne. Sgsiadujg one z innymi,
ktére zaczerpniete sg z zupelnie innego Zrédta. Wszystko to
wyraznie ukazuje istotne rysy filozofii mistrza
franciszkanskiego. Kolejny raz stajemy wobec arystotelizmu
neoplatonizujgcego, dos¢ eklektycznego, ale bardziej
rozwinietego i juz bardziej zdecydowanego niz u jego
bezposrednich poprzednikéw. Arystotelizm stanowi w nim
sktadnik gtéwny (Van Steenberghen, s. 218-219).

Te wszystkie kontrowersje zwigzane z filozofig $w. Bonawentury i jej
rzekomym antyarystotelizmem usystematyzowat Joseph Ratzinger w
swojej monografii poSwieconej Bonawenturianskiej teologii historii
(por. Ratzinger, s. 177 i n.). Wydaje sie, ze jego stanowisko jest



najbardziej spdjne z tym, co wiemy dzi$ na temat nurtéw
doktrynalnych tamtego czasu i o miejscu dokonan sw. Bonawentury na
tym tle (por. Cullen, s. 5-8). Ratzinger zauwaza:

Jezeli zgodzimy sie z tym rozumieniem historycznej linii
rozwoju (...), znaczy to, ze dzieto Bonawentury ma swoje
miejsce w niedoprowadzonych jeszcze do korica zmaganiach o
jednos¢ madrosci chrzesScijaniskiej oraz odrebnos¢ filozofii i
teologii. Znaczy to dalej, ze tak zwany augustynizm (czy
»,heoaugustynizm”) jest opowiedzeniem sie przeciw
Tomaszowemu (i naturalnie przede wszystkim przeciw
Sigerowemu) rozwigzaniu tego problemu. W $wietle tego jednak
staje sie zrozumiate, Ze antyarystotelizm Bonawentury zwraca
sie przede wszystkim nie przeciwko treSciom wypowiedzi
Arystotelesa, ale przeciw autonomicznemu traktowaniu
filozofii postulowanemu przez arystotelizm (...). Na pewno nie
mozna i nie wolno méwié o filozofii Augustynskiej w
przeciwstawieniu do filozofii arystotelesowskiej (...). Jest
natomiast pewne, Ze idea niepodzielnej jednosci madrosci
chrzescijanskiej jest sprawg autentycznie augustyniskg (a nie po
prostu platonskg), ktérej Bonawentura broni przeciwko
nowemu, arystotelesowskiemu rozumieniu chrzescijanskiej
duchowosci (Ratzinger, s. 191-192).

Niezwykle istotne wydaje mi sie podkreslenie tego, ze mysI sw.
Bonawentury wpisuje sie w Augustynski ideat niepodzielnej madrosci
chrzescijanskiej i wtasnie dla artykulacji tego ideatu odwotuje sie do
doktryn filozoficznych, w tym do filozofii Arystotelesa. W centrum jego
mys$li znajduje sie jednak ,element mistyczny”, a zatem jest to mysl
ktadgca podwaliny duchowosci chrzescijaniskiej rozumianej jako



niestrudzone poszukiwanie osobowej relacji z absolutnym Ty. Z tego
wiasnie wzgledu zaproponowatam okreslenie tej filozofii mianem
,drogi” (via, itinerarium), gdyz element teoretyczny — wyjasnienie
obiektywnej struktury Swiata i cztowieka — tgczy sie tam nierozdzielnie
z elementem ,egzystencjalnym” — wejSciem w sfere subiektywnosci
rozumianej jako wzajemne odniesienie dwéch niepowtarzalnych oséb:
chodzi przede wszystkim o ,,ja” cztowieka w relacji do ,,Ja” Boga (por.
Zagzebsky, s. 1-29). Ponadto sam motyw drogi pojawiat sie czesto w
tworczosci samego Bonawentury, jak to miato miejsce chociazby w jego
dziele Droga duszy do Boga (Itinerarium mentis in Deum) czy Trzy
drogi albo inaczej ogien mitosci (De triplici via alias incendium
amoris).

Bonawentura urodzit sie w Bagnoregio niedaleko Orvieto, w rodzinie
lekarza Jana Fidanzy i Marii di Ritello, zapewne w roku 1217,
otrzymujgc na chrzcie ojcowskie imie — Jan. Rok 1221 nie wydaje sie
prawdopodobng datg jego narodzin, gdyz w roku 1253 Bonawentura
uzyskal na Uniwersytecie Paryskim doktorat z teologii, a jednym z
wymogow do uzyskania tego stopnia byto ukonczone 35 lat. Pierwsze
lata zycia Jan spedzit w rodzinnej miejscowosci, do§wiadczywszy, juz
jako dziecko, cudownej interwencji §w. Franciszka, za ktorego sprawg
zostat uzdrowiony (por. Cargnoni, s. CXXVII-CXXVIII). W roku 1236
udat sie do Paryza i rozpoczat studia najpierw na Wydziale Sztuk
Wyzwolonych, potem — Teologii. Zapewne po uzyskaniu tytutu
magistra sztuk, czyli w roku 1243, wstgpit do Zakonu franciszkanow,
przyjmujgc imie Bonawentura (,,dobra przyszto$¢”). Od tego tez roku
datuje sie jego znajomos¢ i przyjazn z Tomaszem z Akwinu,
przedstawicielem rodziny dominikanskiej. Okres studiéw byt niezwykle
owocny intelektualnie, cho¢ i burzliwy: Bonawentura ukonczywszy
studia teologiczne pod koniec roku 1253 uzyskat licentia docendi i
zostal mistrzem regentem w Studium franciszkaniskim w Paryzu.



Niestety, na skutek konfliktu przedstawicieli zakonéw zebrzgcych z
mistrzami Swieckimi tytul ten zostat oficjalnie uznany dopiero 12
sierpnia 1257 roku, gdy Bonawentura nie mogt juz aktywnie wigczyc¢ sie
w dziatalno$¢ uniwersytecka. Stato sie tak dlatego, ze 2 lutego 1257
roku zostal wybrany na generata zakonu franciszkanéw jako siédmy
nastepca $w. Franciszka. Bonawentura musiat odtad stawiac czota wielu
problemom: mtody zakon, ktéry chciat podgzac sladem swojego
zalozyciela drogg radykalnego ubdstwa i wyrzeczenia, nie znajdowat
zrozumienia u wielu moznych tego swiata. Bonawentura, aby znalez¢
odpowiednig metode rozwigzania tych i innych probleméw udat sie do
samotni na Swietej gérze Alwerni, na ktérej Ojciec Franciszek otrzymat
stygmaty na swoim ciele — $lady Meki Panskiej. Tak p6zniej o tym pisat:

Ja, grzesznik, w 33 roku zycia, kiedy bytem siodmym ministrem
generalnym po $mierci btogostawionego ojca Franciszka (...), za
jego przyktadem poszukiwatem pokoiju (...). Za boskim
natchnieniem, mniej wiecej w czasie obchodzenia rocznicy
Smierci blogostawionego, wiedziony tesknotg za pokojem
ducha, udatem sie na gore Alwernie jako na miejsce
wytchnienia. Przebywajgc tam, rozwazatem niektore sposoby
wznoszenia sie naszego ducha ku Bogu. Miedzy innymi przyszto
mi na mysl owo cudowne zdarzenie, ktére tutaj wtasnie
przydarzyto sie blogostawionemu Franciszkowi, mianowicie
widzenie skrzydlatego Serafa, ktory przypominat
Ukrzyzowanego. Gdy to rozwazatem, nagle uswiadomitem
sobie, ze widzenie przedstawiato kontemplacyjny zachwyt (...)
naszego ojca oraz wskazywato droge, ktéra do niego prowadzi
(Droga duszy do Boga 261,s. 171).



Wiasnie na te droge wstepuje Bonawentura wzorem swojego mistrza,
$w. Franciszka, usitujgc wznies¢ umyst ku Bogu, wychodzgc od
kontemplacji Swiata stworzonego. Gdyz, jak to ujal, ,wszechswiat
stanowi dla nas drabine, po ktorej mamy sie wspina¢ do Boga: niektére
rzeczy sg $ladem, niektére obrazem, jedne sg cielesne, inne duchowe,
jedne uwarunkowane czasem, inne wieczne” (Tamze 266, s. 173-174).

Jesli spojrzymy na otaczajgcg nas rzeczywisto$¢ okiem wiary, to
dostrzezemy, Ze rzeczy majg ciezar, liczbe i miare (Mdr 11, 20) a one
wskazujg na to, ze tym, kto je ,mierzy” i ,wazy” jest z koniecznosci ich
Stworca. Uklad rzeczy jest zatem znakiem, ktory odsyta do uktadu Bozej
Madrosci i w tym wlasnie kontekscie nalezy go odczytywad.
Kontemplujgc poczatek, wielko$¢, wielos¢, piekno, porzadek i dziatanie
rzeczy stworzonych od razu powinni§my w jednym prostym ujeciu
(contuitio) odkry¢ Boga jako ich Przyczyne. Niemniej, znajgc ociezatos¢
ludzkiego ducha, Bonawentura odwotywat sie do obrazoéw, czy
symboliki liczbowej (liczba trzy i jej wielokrotnosSci, cztery, siedem) i
geometrycznej (trojkat, kwadrat), ktéra miata za zadanie usprawnienie
procesu rozumienia. W mocnych stowach wyrazat sie on o tych, ktérzy
zamykajg oczy swojego serca na Stworce tak wielkiego dzieta:

Slepcem jest wiec ten, do kogo nie dociera blask bijacy z rzeczy
stworzonych. Gluchy jest ten, kto nie styszy tak poteznego
wotlania. Niemy jest ten, kto nie wystawia Boga za te wszystkie
skutki. Glupi jest ten, ktory mimo takich wskazéwek (indicia)
nie zauwaza pierwszej zasady. Otwérz wiec oczy, nakton
duchowe uszy, rozwigz swoje usta i przytoz swoje serce (Prz 22,
17), abys we wszystkich stworzeniach zobaczyl, dostyszat,



pochwalit, ukochatl, uszanowat, uwielbit i uczcit swojego Boga,
by przypadkiem nie powstat przeciw tobie caty §wiat (tamze
279, s.178).

Droga wznoszenia sie ku Bogu, rozpoczynajgca — zgodnie z zaleceniem
Dionizego Areopagity — od tego, co podpadajgce pod zmysty, a co
stanowi $lad (vestigium) Boskiego Autora, powinna nastepnie
skierowac sie ku ludzkiemu wnetrzu, ktére jest doskonalszym $ladem —
Bozym obrazem (imago):

Wejdz zatem do swego wnetrza i zobacz, ze duch (mens) twoj
najgorecej ko cha samego siebie, a nie mégiby kochad, gdyby
sie nie poznawat,nie poznawalby zas siebie, gdyby o sobie
nie pamietat(..).Rozwazwiec dziatanieiwzajem
ne relacje tychtrzech wtadz, a bedziesz mégt dostrzec w
sobie (per te), jak za posrednictwem obrazu, co znaczy widzieé
»Przy pomocy zwierciadta w zagadce” (per speculum in
aenigmate) (tamze 281, s. 179).

Ludzki duch w jedno$ci swoich troistych wtadz stanowi obraz Trojcy
Swietej i dlatego analiza struktury ludzkiego wnetrza jest istotnym
etapem posrednim na drodze ku Bogu: wychodzgc od tego, co poza
nami (extra nos), a na co sklada sie swiat rzeczy materialnych,
skierowujemy uwage na strukture naszego wnetrza (intra nos), aby
nastepnie odkry¢ jego niewystarczalnosé i zalezno$¢ od Boskiego
pierwowzoru, co odnosi nas z kolei do tego, co ponad nami (supra nos).
Kontemplujac to, co ponad nami mozemy to zrealizowa¢ w dwoch
kierunkach: zwracajgc sie ku Bozemu istnieniu (ipsum esse) i ku Dobru,
jako pierwszemu imieniu Boga. Odkrycie czystego, absolutnego Bozego



istnienia prowadzi nas do stwierdzenia, ze jest ono warunkiem
poznania czegokolwiek, Ze jest apriorycznym fundamentem wszelkiej
naszej aktywnos$ci poznawczej:

Jesli wiec niebyt moze by¢ pojety tylko poprzez byt,to
rOwniez byt w mo zno § ci moze by¢ pojety poprzez byt
w akcie,istnienie (esse) zatem znaczy sam czysty akt bytu. I
stnienie wiecjest tym, co umyst chwyta na pierwszym
miejscu,ato istnienie jest czystym aktem. Nie jest to
jednak istnienie partykularne,awiec ograniczone,
czyli zmieszane z moznoS$cig, anitez istnienie analogi
C Z n e, poniewaz najmniej ma w sobie aktu, jako Ze jest w
najmniejszym stopniu (minime est). Nie pozostaje wiec nic
innego, jak przyjaé, ze owoistnienie jest istnieniem
B o zym (Tamze 289, s. 182-183).

Te wlasnie droge ku kontemplacji przymiotéw Bozych, ktérych
fundamentem jest absolutne, czyste Boze istnienie wskazywal Mojzesz
(por. tamze 288, s. 182) oraz $w. Augustyn. W dziele Trzy drogi,
Bonawentura nazywa to dochodzeniem do kontemplacji Boga przez
,dodawanie”, a co prowadzi do ujecia tego Ze ,, Bog jest istotg pierwszg,
naturg doskonatlg, zyciem szczesliwym, (...) wiecznos$cig zawsze obecna,
prostotg wszystko wypelniajgcg, staloScig wprawiajgcg w ruch (...)
Swiatlem nieprzystepnym, umystem niezmiennym, pokojem
niepojetym” (Bonawentura, Trzy drogi7, 11, s. 29).

Oprocz tej drogi istnieje jeszcze drugi, doskonalszy sposob
dochodzenia ku widzeniu Boga, ktéry Bonawentura nazywa
wznoszeniem sie przez ,odejmowanie” albo negacje. Ta droga jednak z



koniecznos$ci nabudowuje sie na tej pierwszej i jest jej dopelnieniem, a
wskazal na nig Dionizy Areopagita i Bonawentura zacheca, aby iS¢ jego
Sladami:

Ten sposdb wznoszenia sie do Boga dokonuje sie przez
zaprzeczenie wszystkiego (...). Wtedy widok prawdy wchodzi do
ciemnos$ci umystu i wznosi sie wyzej i wkracza glebiej, dlatego
ze przechodzi samego siebie i wszystko, co stworzone. To jest
najdostojniejszy sposéb podniesienia umystu do Boga, wszakze
do swojej doskonato$ci wymaga tamtego drugiego, podobnie jak
doskonalo$¢ wymaga o$wiecenia, i jak przeczenie wymaga
twierdzenia. Ten sposOb wstepowania do Boga jest tym
silniejszy, im sita wstepujgca jest bardziej wewnetrzna, jest tym
owocniejszy, im blizej towarzyszy mu uczucie. Dlatego
praktykowanie go jest bardzo pozyteczne. (...) Pilnie zwaz to
wszystko, co wyzej powiedziano, gdyz jest w tym zZrodto zycia
(tamze 7, 13-14, s. 30).

Wejscie na te droge oznacza czerpanie ze Zrdodta zycia, wejScie na droge
wiodgcg ku Swiattu, o czym Thomas S. Eliot pisat:

Wiec dziekujemy Ci za nasze mate $wiatto cetkowane cieniem.

Dziekujemy Ci, ktory przybytes, abySmy budowali, szukali,
ksztaltowali to, czego tkng konce naszych palcéw i

Swiatta naszych oczu.

A gdy zbudujemy juz ottarz Niewidzialnemu Swiathu,
bedziemy mogli umie$ci¢ na nim mate Swiatetka, dla



ktérych stworzono nasze cielesne spojrzenie.
Dziekujemy ci za to, Ze ciemnos$¢ przypomina nam o $wietle
O Swiatto Niewidzialne, dzieki ci za twojg wielkg wspaniato$¢!

(T. S. Eliot, Chdry z ,,Opoki” X, thum. M. Sprusinski, w: Poezje
wybrane, PAX, Warszawa 1988, s. 171)
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