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FIDES ET RATIO
Til den katolske kirkes biskopper om forholdet mellem tro og fornuft
Oversat af Ruth Plum efter - Rundskrivelse

Indledning

"KEND DIG SELV"

Mine eerede Bradre i Bispeembedet,

Jeg sender jer mine bedste gnsker og den apostoliske velsignelse!

Tro og Fornuft er ligesom to vinger, hvormed menneskeanden heever sig for at udforske
sandheden; og Gud har i menneskehjertet nedlagt et anske om at kende sandheden - kort sagt
kende ham selv - saledes, at mennesker ved at kende og elske Gud ogsa nar til den fulde
sandhed om dem selv (sml. 2 Mos 33,18; Salme 27,8-9; 63,2-3; Joh 14,8; 1 Joh 3,2).

1. Bade i Osten og Vesten kan vi spore en vej, som gennem arhundrederne har ledet
menneskeheden til at mgde og beskaeftige sig mere og dybere med sandheden. Det er en vej,
som - ngdvendigvis - har udviklet sig inden for den personlige selvbevidstheds horisont: jo mere
mennesket kender virkeligheden og verden, desto mere kender det sig selv i sin enestaenhed,
samtidigt med at spargsmalet om tings og deres egen tilveerelses mening bliver mere og mere
indtreengende. Det er fordi alt, hvad der er genstand for vor viden, bliver en del af vort liv.
Formaningen Kend dig selv var indmejslet pa tempelportalen i Delphi, som bevis for en
grundleeggende sandhed, der ma antages som en mindste norm for dem, der forsgger at ville
skille sig ud fra resten af skabningen som "mennesker", det vil sige som dem, der "kender sig
selv".



Desuden viser et flygtigt blik pa antikkens historie klart, hvordan der i forskellige dele af verden2
med deres forskellige kulturer pa samme tid opstar de grundlaeggende spgrgsmal, der praeger
menneskeligt liv: Hvem er jeg? Hvor er jeg kommet fra, og hvor er jeg pa vej hen? Hvorfor findes
det onde? Hvad er der efter dette liv? Det er de spargsmal, som vi finder i Israels hellige skrifter
og ogsa i Veda'en og Avesta'en; vi finder dem i Confucius' og Lao-Tze's skrifter og i Tirthankaras
og Buddhas forkyndelse; de dukker op i Homers digtning og i Euripides' og Sofokles' tragedier
savel som i Platons og Aristoteles' filosofiske skrifter. De er spgrgsmal, som har deres feelles
oprindelse i den sggen efter mening, som altid har interesseret menneskehjertet. Faktisk er det
svar, som gives pa disse spgrgsmal, afgarende for den retning, som mennesker sgger at give
deres liv.

2. Kirken er ikke fremmed for denne opdagelsesrejse, og det bar den heller aldrig veere. Lige fra
det gjeblik, hvor den gennem paskemysteriet modtog den sidste og endelige sandhed om
menneskelivet, har Kirken foretaget sin pilgrimsvandring langs verdens stier for at forkynde, at
Jesus Kristus er "vejen og sandheden og livet" (Joh 14,6). Det er dens pligt at tjene
menneskeheden pa forskellige mader, men én af dem paleegger den et ansvar af en ganske
seerlig art: sandhedens tjeneste.1 Denne sendelse gar pa den ene side det troende faellesskab til
en deltager i menneskehedens feelles anstrengelse for at na til sandheden; 2 og pa den anden side
forpligter den det troende feellesskab til at forkynde de overbevisninger, det er naet til, om end
med en fglelse af, at enhver kendt sandhed kun er et skridt hen imod den fulde sandhed, som vil
vise sig ved Guds definitive abenbaring: "Endnu ser vi i et spejl, i en gade, men da skal vi se
ansigt til ansigt. Nu erkender jeg stykkevis, men da skal jeg kende fuldtud" (1 Kor 13,12).

3. Mennesker har til deres disposition en raekke midler til at opna en stgrre viden om sandhed, for
at deres liv ma blive mere og mere menneskeligt. Blandt dem er filosofien, som er direkte
interesseret i at stille spgrgsmalet om livets mening og skitsere et svar derpa. Filosofien dukker
saledes frem som en af de aedleste menneskelige opgaver. Ifglge dets greeske oprindelse betyder
udtrykket filosofi "kaerlighed til visdom". Filosofien, der fadtes og naeredes, da mennesket farst
stillede spagrgsmal om arsagen til ting og formalet med dem, viser pa forskellige mader og faconer,
at gnsket om sandhed er en del af selve menneskenaturen. Det er en medfadt egenskab ved
menneskets fornuft at spgrge om, hvorfor ting er, som de er, selv om de svar, der gradvist dukker
frem, ligger inden for en horisont, der afslgrer, hvordan de forskellige menneskelige kulturer er
komplementeere.

Filosofiens staerke indflydelse pa tilblivelsen og udviklingen af Vestens kulturer bar ikke tilslare
den indflydelse, den ogsa har haft pa de mader, hvorpa tilvaerelsen forstas i Osten. Ethvert folk
har sin egen medfgdte og skabende visdom, der som en sand kulturel skat straeber mod at
udtrykke sig og udvikles i former, der er aegte filosofiske. Et eksempel herpa er den
grundleeggende form for filosofisk erfaring, der tydeligt ses den dag i dag i de meninger, som



inspirerer de nationale og internationale retssystemer, der regulerer samfundets liv.

4. Det er alligevel ikke desto mindre sandt, at et enkelt udtryk gemmer en mangfoldighed af
betydninger. Derfor er der behov for en forelgbig afklaring. Drevet af gnsket om at opdage
tilveerelsens hgjeste sandhed, forsgger mennesket at opna de universelle elementer af viden, der
ger det i stand til at forsta sig selv bedre og gere fremskridt i sin egen selv-realisering. Disse
fundamentale elementer af viden opstar ud fra den undren, der er vakt i dem ved betragtningen af
skabningen: mennesker forbavses ved at opdage, at de selv er en del af verden, er i forbindelse
med andre, der ligner dem, og som alle har del i en felles skeebne. Her begynder sa den rejse,
der far dem til at opdage stadigt nye greenser for deres viden. Uden undren ville mennesker
forfalde til en dadbringende rutine og lidt efter lidt blive ude af stand til at leve et liv, der er aegte
personligt.

Gennem filosofiens arbejde frembringer evnen til at spekulere, som er sseregen for den
menneskelige forstand, en stringent made at teenke pa, og samtidig frembringer den et
systematisk hele af viden gennem den logiske sammenhang af de erkleeringer, der er foretaget,
og den organiske enhed af deres indhold. | forskellige kulturelle sammenhange og til forskellige
tider har disse processer givet resultater, der har frembragt originale tankesystemer. Alligevel har
dette ofte nok i historien medfart fristelsen til at identificere en enkelt stremning med hele
filosofien. | sadanne tilfeelde har vi tydeligt nok at gere med et "filosofisk hovmod", der forsager pa
at fremstille sin egen delvise og ufuldkomne udlzegning som den fuldstaendige opfattelse af al
virkelighed. Faktisk bar ethvert filosofisk system, samtidig med at det altid skal respekteres i dets
helhed, uden nogen instrumentalisering, stadigt erkende forrangen af det filosofiske studium, som
det stammer fra, og som det bgr tjene loyalt.

5. Skent tider skifter og viden vokser, er det muligt at opdage en kerne af filosofisk indsigt inden
for tankens historie som helhed. Overvej for eksempel ikke-kontradiktions-, finalitets- og
kausalitetsprincipperne, savel som forestillingen om en person som et frit og intelligent subjekt
med evnen til at kende Gud, sandhed og godhed. Overvej ligeledes visse fundamentale moralske
normer, der deles af alle. Disse er blandt tegnene pa, at foruden forskellige filosofiske skoler,
eksisterer der en samling af viden, der ma anses for at vaere en slags menneskehedens andelige
arv. Det er, som om vi har opdaget en implicit filosofi, som er arsag til, at alle faler, at de ejer disse
principper, omend pa en almindelig og ureflekteret vis. Netop fordi denne viden til en vis grad
deles af alle, burde den tjene som en slags referencepunkt for de forskellige filosofiske skoler. Nar
fornuften engang er i stand til at opfatte og formulere de fgrste universelle principper for
tilveerelsen, hvorfra den korrekt drager konklusioner, der haenger sammen bade logisk og etisk, sa
kan det kaldes for den rette fornuft, eller som de gamle kaldte det, orthés logos, recta ratio.



6. Kirken kan for sin del ikke undlade at se den store veerdi ikke fraleegge os denne opgave udgn

at svigte i den tjeneste, som vi har faet betroet. Ved igen at bekraefte troens sandhed, kan vi bade
genoprette en aegte tillid hos vore samtidige om deres evne til at forsta og udfordre filosofien til at
genfinde og udvikle sin egen hele veerdighed.

Der er endnu en grund til at jeg skriver disse overvejelser. | min rundskrivelse Veritatis Splendor -
Sandhedens Straleglans - gjorde jeg opmaerksom pa "visse fundamentale sandheder i den
katolske leere, som i de nuvaerende omstaendigheder risikerer at blive fordrejet eller benzegtet".4 |
den her foreliggende rundskrivelse gnsker jeg at fortsaette med den overvejelse ved at
koncentrere mig om temaet sandhed i sig selv og om dens grundlag i forhold til troen. For det kan
ikke naegtes, at denne tid med hurtig og omfattende forandring kan efterlade iseer de unge, hvem
fremtiden tilhgrer, og som den afhaenger af, med en fglelse af, at de ikke har nogle velbegrundede
referencepunkter. Behovet for et grundlag for personligt og feelles liv bliver vigtigere i en tid, hvor vi
stilles over for den oplagte utilstraekkelighed af perspektiver, hvori det midlertidige anerkendes
som en veerdi, og muligheden for at opdage livets virkelige mening drages i tvivl. Det er derfor, at
mange mennesker snubler gennem livet lige til afgrundens rand uden at vide, hvor de er pa vej
hen. Undertiden haender dette, fordi de, hvis kald det er at udtrykke deres mening, ikke laangere
interesserer sig for sandheden, idet de foretraekker hurtig succes for besveeret med
undersggelsen af, hvad der ggr livet vaerd at leve. Med sin bestandige opfordring til at sgge
sandhed, har filosofien det store ansvar for at forme teenkning og kultur, og nu ma den straebe
beslutsomt efter at genvinde sit oprindelige kald. Det er derfor jeg har fglt bade behov for og har
betragtet det som min pligt at give mig i lag med dette emne, saledes at menneskeheden pa
teersklen til den kristne tidsalders tredje artusind far en klarere fornemmelse af, hvilke hjeelpekilder,
den er blevet udstyret med, og med fornyet mod kan forpligte sig til at virkeliggare den frelsesplan,
som dens historie er en del af.

Kapitel 1
Jesus, abenbarer af Faderen

7. Til grund for Kirkens hele taenkning ligger bevidstheden om, at den er overbringer af et
budskab, som har sin oprindelse i Gud selv (sml. 2 Kor 4,1-2). Den viden, som Kirken tilbyder
mennesket, har ikke sin oprindelse i nogen af dens egne spekulationer, hvor ophgjede de end
matte veere, men i Guds ord, som den har modtaget i tro (sml. 1 Tess 2,13). Ved vort tros-livs
oprindelse er der et mgde af enestaende art, som afslgrer et mysterium, der har veeret skjult i
lange tider (sml. 1 Kor 2,7; Rom 16,25-26), men som nu er abenbaret: "Gud besluttede i sin
godhed og visdom at abenbare sig selv og kundgere os sin viljes hemmelighed" (Ef 1,9), for at
menneskene gennem Kristus, det menneskevordne Ord, i Helligdnden ma fa adgang til Faderen
og saledes del i den guddommelige natur".s Dette initiativ er aldeles frivilligt og beveeger sig fra
Gud til mennesket for at bringe det til frelse. Som kaerlighedens kilde gnsker Gud at ggre sig
kendt; og den viden, som mennesket kan have om Gud, udvikler til fuldkommenhed alt, hvad den



menneskelige forstand kan kende til meningen med livet.

8. Ved naesten bogstaveligt at gentage laeren fra Det fgrste Vatikankoncils konstitution Dei Filius,
og tage hensyn til de principper, der blev fremsat af Tridentinerkoncilet, fortsatte Det andet
Vatikankoncils konstitution Dei Verbum den aeldgamle proces med at forsta tro ved at overveje
abenbaringen i lyset af Den hellige Skrift og hele den patristiske traditions leere. Ved Det fgrste
Vatikankoncil havde koncilsfaedrene fremheaevet den overnaturlige beskaffenhed af Guds
abenbaring. P& grundlag af misforstaede og meget udbredte pastande angreb tidens
rationalistiske kritik tro og benaegtede muligheden af enhver viden, som ikke var resultat af
fornuftens naturlige evner. Dette gjorde, at Koncilet var nadt til igen eftertrykkeligt at fastsla, at der
eksisterer en viden, som er saeregen for tro, og som overgar den viden, som fgrer til den
menneskelige fornuft, selv om denne af sig selv er i stand til at na [erkendelse af] Skaberen.
Denne viden udtrykker en sandhed, der bygger pa netop det faktum, at Gud abenbarer sig selv,
en sandhed, som er aldeles sikker, fordi Gud hverken bedrager eller gnsker at bedrage. s

9. Det fgrste Vatikankoncil leerer altsa, at den sandhed, der opnas ved filosofi, og abenbaringens
sandhed hverken er identiske eller gensidigt udelukker hinanden. "Der findes to forskellige former
for erkendelse, der er forskellige ikke blot med hensyn til deres oprindelse, men ogsa med hensyn
til deres objekt. Med hensyn til oprindelsen, fordi vi erkender den fgrste ved naturlig fornuft, den
anden ved guddommelig tro. Med hensyn til objektet, fordi ved siden af de ting, som den naturlige
fornuft kan na til, er der for vor tro mysterier, der er skjult i Gud og som, med- mindre de bliver
guddommeligt abenbarede, ikke kan vides".z Baseret pa Guds vidnesbyrd og ved hjaelp af nadens
overnaturlige hjaelp er tro af en anden art end filosofisk viden, som afhaenger af sanse-opfattelse
og erfaring, og som ger fremskridt ved forstandens lys alene. Filosofi og naturvidenskaber virker
inden for den naturlige fornufts orden, mens tro, oplyst og ledet af Anden, i frelsens budskab
erkender "fylden af nade og sandhed" (sml. Joh 1,14), som Gud har villet abenbare i historie og
definitivt gennem sin Sgn, Jesus Kristus (sml. 1 Joh 5,9; Joh 5,31-32).

10. Ved at betragte Jesus som abenbarer lagde koncilsfeedrene pa Det andet Vatikankoncil vaegt
pa Guds abenbarings frelsende betydning i historien, idet de beskrev det saledes: "l denne
abenbaring taler den usynlige Gud (sml. Kol 1,16; 1 Tim 1,17) i sin overstrammende keerlighed til
menneskene som sine venner (2 Mos 33,11; Joh 15,14-15), og han faerdes iblandt dem (Bar 3,38)
for at indbyde dem til og tage dem ind i faellesskab med sig selv. Denne abenbaring formidles ved
gerninger og ord i gensidig vekselvirkning: De gerninger, som Gud udferer i frelseshistorien,
manifesterer og bekraefter den lzere og den virkelighed, som ordene udtrykker, mens ordene
forkynder og bringer den hemmelighed frem i lyset, som gerningerne beerer i sig. Den inderste
sandhed, som dermed er abenbaret for os om Gud og om menneskets frelse, lyser klart i Kristus,



som bade er formidleren og fylden af hele abenbaringen. s

11. Guds abenbaring er derfor inkarneret i tid og historie. Jesus Kristus blev kad "i tidens fylde"
(Gal 4,4); og to tusinde ar senere fgler jeg mig forpligtet til energisk at gentage, at "i
kristendommen tilkommer der tiden en fundamental betydning".e Det er i tiden, at hele skabelsens
og frelsens vaerk kommer for dagen; og det kommer farst og fremmest frem med Guds Sens
menneskevordelse, at vort liv allerede nu er en forsmag pa tidens fylde, som skal komme (sml.
Heb 1,2).

Sandheden om ham selv og om hans liv, som Gud har betroet til menneskeheden, er derfor
indlejret i tid og historie; og den blev bekendtgjort én gang for alle i Jesus af Nazarets mysterium.
Konstitutionen Dei Verbum udtrykker det veltalende: "Under mange skikkelser og pa mange
mader talte Gud i gamle dage til vore forfaedre gennem sine profeter, men nu ved dagenes ende
har han talt til os gennem sin Sgn (Hebr 1,1-2). For han sendte sin Sgn, det evige Ord, som
oplyser alle mennesker, for at han kunne bo blandt mennesker og forteelle dem om Guds inderste
vaesen (sml. Joh 1,1-18). Jesus Kristus, det menneskevordne Ord, sendt som 'menneske blandt
mennesker', 'taler Guds ord' (Joh 3,34) og fuldfgrer det frelsesveerk, som Faderen har betroet ham
(sml. Joh 5,36; 17,4). Den, der ser ham, har ogsa set Faderen (sml. Joh 14,9). Det er derfor ham,
der ved hele sit naerveer og ved abenbarelsen af sig selv, gennem sine ord og gerninger, tegn og
mirakler, men isaer ved sin dagd og vidunderlige opstandelse fra de dade, og til sidst ved at
udsende sandhedens And, fuldender &benbaringen og bekraefter den ved det guddommelige
vidnesbyrd, sa det star fast, at Gud er med os for at udfri os fra dgdens og syndens marke og
oprejse os til evigt liv".10

For Guds folk bliver historien derfor en vej, der skal falges til det sidste, saledes, at den
abenbarede sandheds indhold ma finde sit fulde udtryk ved Helligandens uophgrlige handling
(sml. Joh 16,13). Dette er Dei Verbum's leere, nar det haevdes, at "gennem arhundredernes forlgb
reekker Kirken bestandig frem mod fylden af den guddommelige sandhed, indtil til sidst Guds ord
bliver opfyldt i den".11

12. Historien bliver derfor den skueplads, hvor vi ser, hvad Gud ggr for menneskeheden. Gud
kommer til os i de ting, vi kender bedst og lettest kan efterkontrollere, vor dagligdags ting, uden
hvilke vi ikke kan forsta os selv.

| Guds S@ns menneskevordelse ser vi den vedvarende og definitive syntese skabt, som
menneskesindet af sig selv ikke engang havde kunnet forestille sig: det evige traeder ind i tiden,
helheden skjuler sig i brudstykket, Gud tilegner sig et menneskeligt ansigt. Den sandhed, der er
meddelt i Kristi abenbaring, er derfor ikke lzengere begraenset til et seerligt sted eller en saerlig
kultur, men tilbydes ethvert menneske, der vil modtage den som den absolut gyldige kilde til



meningen med menneskeligt liv. Nu har alle, i Kristus, adgang til Faderen, fordi Kristus ved sin7
dad og sin opstandelse har skaenket det guddommelige liv, som den fgrste Adam havde sagt nej
til (sml. Rom 5,12-15). Gennem denne abenbaring modtager mennesket den grundleeggende
sandhed om sit eget liv og om historiens mal. Som konstitutionen Gaudium et Spes udtrykker det,
er det "kun det menneskevordne Ords mysterium, der kaster [det egentlige] lys over menneskets
mysterium".12 Hvis det betragtes pa nogen som helst andre mader, forbliver mysteriet med
personlig eksistens en ulgselig gade. Hvor skulle mennesket sage svar pa dramatiske spgrgsmal
som smerte, uskyldiges lidelse og dad, om ikke i det lys, der strammer ud fra Kristi lidelse, dad og
opstandelse.

Fornuft over for mysteriet

13. Det ma ikke desto mindre erindres, at abenbaring vedbliver med at veere fyldt med mysterium.
Det er sandt, at Jesus med hele sit liv abenbarede Faderens ansigt, for han kom for at laere os om
Guds hemmeligheder. 13 Men vor opfattelse af Guds ansigt er altid brudstykkeagtig og sveekket af
vor forstands graenser. Alene troen ggr det muligt at gennemtreenge mysteriet pa en made, som
tillader os at forsta det sammenhangende.

Koncilet lzerer os, at "mennesket skylder troslydighedmod Gud, som abenbarer sig".14 Denne
korte, men bastante udtalelse peger pa en af kristendommens fundamentale sandheder. Tro siges
forst at veere et lydigt svar til Gud. Dette forudseetter, at Gud erkendes i sin guddommelighed,
transcendens og hgjeste frihed. Ved sin absolutte transcendens' autoritet er Gud, som giver sig
selv til kende, ogsa oprindelsen til trovaerdigheden af det, han abenbarer. Ved tro giver mennesker
deres samtykke til dette guddommelige vidnesbyrd. Dette betyder, at de fuldt og helt anerkender
sandheden af, hvad der er abenbaret, fordi det er Gud selv, der garanterer denne sandhed. De
kan ikke gaere krav pa denne sandhed, der kommer til dem som en gave, og i forbindelse med
interpersonal kommunikation far dem til at vaere abne for den og til at fatte dens dybe mening. Det
er derfor, at Kirken altid har betragtet den handling at betro sig selv til Gud som en fundamentalt
afgarende beslutning, der leegger beslag pa hele personen. | den handling vil fornuften og viljen
vise deres andelige natur, der ggr personen i stand til at handle pa en made, der til fulde realiserer
personlig frihed. 15 Det er ikke blot sadan, at frihed er en del af troens handling; den er absolut
pakreevet. Omvendt virkeligggres frihed ikke i afggrelser imod Gud. For hvordan kunne det veere
en udgvelse af sand frihed at neegte at veere aben for selve den virkelighed, der muligger vor selv-
virkeligggrelse? Mennesker kan ikke udfare en vigtigere handling i deres liv end troens handling;
det er her, at frihed nar troens vished og veelger at leve i den sandhed.

For at hjeelpe fornuften i dens bestreebelse for at forsta mysteriet, er der de tegn, som
abenbaringen selv preesenterer. De tjener til at lede eftersggningen af sandhed til nye dybder ved
at gere det muligt for fornuften ogsa at foretage selvsteendige undersggelser ved at benytte
fornuftens egne metoder, som den med rette er stolt af. Alligevel tilskynder disse ogsa fornuften til
at se ud over deres status som tegn for at fa fat pa den dybere mening, som de vidner om. De



8
indeholder en skjult sandhed, som sjaelen drages imod, og som den ikke kan ignorere uden at
agdelzegge selve de tegn, der er givne.

Pa en vis made vender vi sa tilbage til abenbaringens sakramentale beskaffenhed og specielt til
eukaristiens tegn, hvori den uoplgselige enhed mellem bekendtgareren og det bekendtgjorte gar
det muligt at fatte mysteriets dybder. | eukaristien er Kristus virkeligt til stede og levende, idet han
virker gennem sin And; alligevel er det, som Thomas af Aquin sagde s& godt: "skent sanserne ej
fatter det; troen alene formar at give et oprigtigt hjerte sikkerhed".1s Filosoffen Pascal siger det
samme: "Ligesom Jesus Kristus gik ukendt blandt mennesker, saledes viser hans sandhed sig
uden ydre forskel blandt almindelige teenkemader. Saledes forbliver ogsa eukaristien blandt
almindeligt brad".1z

Kort sagt, troens erkendelse afskaffer ikke mysteriet; den abenbarer det blot mere, idet den viser,
hvor ngdvendigt det er for menneskers liv. "Ved at abenbare mysteriet om Faderen og hans
keerlighed abenbarer Kristus... mennesket fuldt ud for mennesket selv, og klarleegger dets
ophgjede kald"is, som er at fa del i det guddommelige mysterium, som er selve Treenighedens liv.

19

14. Fra de to Vatikankoncilers lzere opstar der ogsa et virkeligt nyt syn pa filosofisk laerdom.
Abenbaringen har i historien sat et referencepunkt, som ikke kan ignoreres, hvis menneskelivets
mysterium skal forstas. Men denne viden peger bestandig tilbage til Guds mysterium, som
menneskets forstand ikke kan udtemme, men kun modtage og gribe i tro. Mellem disse to poler
har fornuften sit eget omrade, hvor den kan spgrge og forsta, kun begraenset af dens endelighed
over for Guds uendelige mysterium.

Abenbaringen indfarer derfor i vor historie en universel og definitiv sandhed, som bevaeger
menneskets tanker til uophgrlig anstrengelse; faktisk tilskynder den uophgarligt fornuften til at
udvide omfanget af sin viden, indtil den fornemmer, at den har gjort alt, hvad der star i dens magt,
og ikke har ladet nogen sten uvendt. Til at hjeelpe os i denne overvejelse pa dette punkt har vi en
af menneskehistoriens mest produktive og betydningsfulde ander, et referencepunkt for bade
filosofi og teologi: Anselm. | sin Proslogion udtrykker serkebiskoppen af Canterbury det saledes:
"Nar jeg ofte og intenst taenkte over dette problem, syntes det undertiden, at jeg var lige ved at
fatte det, jeg sagte; til andre tider unddrog det sig helt min tanke, indtil jeg til sidst, fortvivlet over
ikke at kunne finde det, gnskede at opgive at sgge efter noget, som var umuligt at finde. Jeg
gnskede at skaffe mig af med den tanke, for ved at fylde mit sind, afledte den mig fra andre
problemer, som jeg kunne have nogen nytte af; men sa preesenterede den sig med starre og
starre vedholdenhed... Ve mig, et af Evas stakkels barn, fiernt fra Gud, hvad har jeg indladtmig pa,
og hvad har jeg opnaet? Hvad streebte jeg efter, og hvor langt er jeg naet? Hvad tragtede jeg efter,
og hvad leengtes jeg efter?... O Herre, du er ikke blot det, som man ikke kan teenke sig noget
stgrre end (non solum es quo maius cogitari nequit), men du er stgrre end alt, man kan taenke sig
(quiddam maius quam cogitari possit) ... Hvis du ikke var sadan, kunne noget stgrre end du



teenkes, men dette er umuligt”.20

15. Den kristne abenbarings sandhed, fundet i Jesus fra Nazaret, ggr alle mennesker i stand til at
tage imod deres eget livs "mysterium". Som absolut sandhed opfordrer det mennesket til at veere
abent for det transcendente, samtidig med, at det respekterer bade dets autonomi som skabninger
og dets frihed. Pa dette punkt er forholdet mellem frihed og sandhed komplet, og vi forstar den
fulde betydning af Herrens ord: "I skal lzere sandheden at kende, og sandheden skal gare jer frie"
(Joh 8,32).

Den kristne abenbaring er menneskets sande ledestjerne, mens det straeber efter at bane sig vej
midt iblandt en verdensbunden tankevanes tvang og en teknokratisk logiks indsnaevringer. Det er
den endelige af Gud tilbudte mulighed til mennesket om fuldt ud at kende den grundlaeggende
keerligheds plan, som begyndte ved skabelsen. Til dem, der gnsker at kende sandheden, er der,
hvis de kan se ud over dem selv og deres egne anliggender, givet muligheden for at tage deres liv
i fuld og harmonisk besiddelse, netop ved at fglge sandhedens vej. Her er ordene fra 5. Mosebog
traeffende: "Det, jeg i dag befaler dig, er hverken ufatteligt eller fiernt. Det er ikke i himlen, sa man
matte sige: 'Hvem vil stige op til himlen og hente det ned til os, sa vi kan falge det?' Det er heller
ikke pa den anden side af havet, s& man matte sige: 'Hvem vil drage over til den anden side af
havet og hente det til os og forkynde det for os, sa vi kan falge det?' Nej, ordet er dig ganske neer,
i din mund og i dit hjerte, sa du kan fglge det" (5 Mos 30,11-14). Denne tekst finder genklang i den
bergmte udtalelse af den hellige filosof og teolog Augustin: "Ga ikke langt og vidt, men vend
tilbage til dig selv. Dybt inde i mennesket bor sandheden" (Noli foras ire, in te ipsum redi. In
interiore homine habitat veritas). 21

Disse overvejelser farer til en farste slutning: den sandhed, som vi kommer til at kende ved
abenbaring, er hverken produktet eller fuldbyrdelsen af et argument, der er udtaenkt af
menneskelig fornuft. Den viser sig derimod som noget uberettiget, som udfordrer tanken og
gnsker at blive modtaget som et udtryk for kaerlighed. Denne abenbarede sandhed er sat i vor
historie som en forudgriben af den hgjeste og definitive abenbaring af Gud, som er forbeholdt
dem, der tror pa ham og s@ger ham af et oprigtigt hjerte. Det endelige formal med tilveerelsen er
derfor i samme grad filosofiens og teologiens tema. Trods hele deres forskel i metode og indhold
peger begge disse videnskabsgrene pa den "livets vej", der, som troen fortaeller os, til slut leder til
den fulde og varige gleede ved beskuelsen af Den treenige

Gud.

"Visdommen ved og forstar alting" (sml. Visd 9,11)

16. Den hellige Skrift giver klare vink om, hvor dybt forbundne den viden, der skaenkes ved troen,
og den viden, der skeenkes ved fornuften, er; og det er i visdoms-litteraturen, at deres forbindelse



udtrykkes tydeligst. Hvad der er slaende ved disse bibelske tekster, hvis de leeses fordomsfrit%%r,
at de ikke blot udtrykker Israels tro, men ogsa rigdomme fra kulturer og civilisationer, der forleengst
er forsvundne. Som efter en saerlig plan lyder Egyptens og Mesopotamiens stemmer igen, og
visse treek, der er faelles for det gamle Naergstens kulturer, lever op i disse sider, der er sa
overordentlig rige pa dyb intuition.

Det er ikke nogen tilfeeldighed, at den hellige forfatter, nar han beskriver det vise menneske,
skildrer det som en, der elsker og s@ger sandheden: "Lykkelig den mand, der laegger vaegt pa
visdom og bruger sin indsigt, nar han taler, gennemteenker visdommens veje i sit hjerte og har
hendes hemmeligheder i tankerne. Falg efter hende som en sporhund, og leeg dig pa lur ved
hendes indgangsveje. Lykkelig den mand, der kigger ind gennem hendes vinduer og lytter ved
hendes dare, som slar sig ned taet ved hendes hus og faestner sine teltplekke i hendes mure. Han
rejser sit telt lige ved siden af hende, slar sig ned i herberget, hvor de gode bor. Han stiller sine
barn under hendes beskyttelse og lejrer sig under hendes grene. Hos hende finder han
beskyttelse mod varmen og slar sig ned i hendes herlighed" (Sir 14,20-27).

Som vi ser, betragter den inspirerede forfatter gnsket om viden som karakteristisk for alle
mennesker. Intelligens gar det muligt for enhver, troende og ikke-troende, at na kundskabens
"dybe vand" (sml. Ordsp 20,5). Det er rigtigt, at det gamle Israel ikke naede til kundskab om
verden og dens faanomener ved hjeelp af abstraktion, som de graeske filosoffer og de egyptiske
vismeend gjorde det. Endnu mindre opfattede den gode israelit kundskab pa den made, som den
moderne verden, der er tilbgjelig til at skelne mellem forskellige former for viden. lkke desto
mindre har den bibelske verden skabt sit eget karakteristiske bidrag til teorien om viden.

Hvad der er karakteristisk i den bibelske tekst, er den overbevisning, at der er en dyb og ulgselig
enhed mellem fornuftens viden og troens viden. Verden og alt, hvad der sker i den, deriblandt
historien og menneskers skaebne, er virkeligheder, der kan observeres, analyseres og vurderes
med alle fornuftens resurcer, men uden at troen nogensinde er fremmed over for denne proces.
Troen griber ikke ind for at begreense fornuftens autonomi eller for at reducere dens handlefrihed,
men blot for at fa mennesket til at forsta, at i disse begivenheder, er det Israels Gud, der handler.
Saledes kan verden og historiens begivenheder ikke forstas indgaende uden at bekende troen pa
den Gud, der virker i dem. Troen skeerper det indre gje, ved at abne forstanden til at opdage
forsynets veerker i stremmen af begivenheder. Her er Ordsprogenes Bogs ord rammende:
"Menneskets hjerte udteenker dets vej, men Herren styrer dets skridt" (Ordsp 16,9). Dette vil sige,
at med fornuftens lys kan mennesker vide, hvilken vej, de skal tage, men de kan kun fglge den vej
til ende, hurtigt og uhindret, hvis de med et ret indstillet sind sgger den inden for troens horisont.
Derfor kan fornuft og tro ikke adskilles uden at formindske menneskers evne til at kende sig selv,
verden og Gud pa en rigtig made.

17. Der er saledes ingen grund til nogen slags konkurrence mellem fornuft og tro: de indeholder
begge hinanden, og hver af dem har sit eget handlings omrade. Igen peger Ordsprogenes Bog i



denne retning, nar den udbryder: "Det er Guds eere at holde en sag skjult, det er kongens aerélat
udforske en sag" (Ordsp 25,2). | deres respektive verdener er Gud og mennesket anbragt i et
enestaende forhold. | Gud ligger alle tings oprindelse, i ham findes mysteriet i dets fylde, og i dette
bestar hans aere: menneskets opgave er at udforske sandhed med dets fornuft, og deri bestar
dets storhed. Psalmisten fojer ét afggrende stykke til denne mosaik, nar han i en bgn siger: "Hvor
er dine tanker dyrebare for mig, hvor stor er dog summen af dem, Gud! Teeller jeg dem, er de flere
end sandet, bliver jeg faerdig, er jeg stadig hos dig" (Salme 139,17-18). @nsket om viden er sa
stort, og det virker pa en sadan made, sa menneskehjertet trods dets erfaring af uoverstigelig
begraensning laenges inderligt efter de uendelige rigdomme, der ligger uden for dets raekkevidde,
idet det ved, at der findes et tilfredsstillende svar pa ethvert spgrgsmal, der indtil nu er ubesvaret.

18. Vi kan altsa sige, at Israel med dets tankevirksomhed var i stand til at abne den vej for
fornuften, der farer til mysteriet. Med Guds abenbaring kunne Israel lodde dybderne i alt det, de
forgaeves forsggte at na ved hjaelp af fornuften. Pa basis af denne dybere form for viden forstod
det udvalgte folk, at hvis fornuften skal veere fuldsteendig tro over for sig selv, ma den respektere
visse basale regler. Den farste af disse er, at fornuften ma indse, at menneskelig erfaring er en
vej, der ikke tillader nogen hvilepause; den anden stammer fra den viden, at en sadan vej ikke er
for den stolte, der mener, at alt er resultatet af personlig sejr; en tredje regel hviler pa "frygten for
Gud", hvis transcendente suveraenitet og omsorgsfulde keerlighed i ledelsen af verden, fornuften
ma anerkende.

Ved at fravige disse regler risikerer mennesket at tage fejl og ender som "taben". For Bibelen
ligger der i denne tabelighed en trussel mod livet. Taben mener at vide mange ting, men er faktisk
ude af stand til at faestne sit blik pa de ting, der virkeligt betyder noget. Derfor kan taben hverken
bringe orden i sin forstand (sml. Ordsp 1,7) eller indtage en rigtig holdning til sig selv eller til den
omkringliggende verden. Og nar mennesket heevder, at "Gud er ikke til" (Salme 14,1), viser dette
saledes med al tydelighed netop, hvor utilstraekkelig menneskets viden er, og netop, hvor langt det
er fra den hele sandhed om ting, deres oprindelse og deres skeebne.

19. Visdommens Bog indeholder flere vigtige tekster, som yderligere belyser dette emne. Dér taler
den hellige forfatter om Gud, der abenbarer sig i naturen. For antikkens mennesker faldt studiet af
naturvidenskaberne sammen med filosofisk lserdom. Efter at have bekreeftet, at mennesker med
deres forstand "har indsigt i verdensordenen og elementernes virken... arets kredslgb og
stjernernes stilling, de levende veesners natur og de vilde dyrs rasen" (Visd 7,17.19-20) - kort sagt,
at de kan filosofere - tager de hellige tekster et betydningsfuldt skridt fremad. Idet forfatteren gor
graesk filosofis tanke til sin egen, erkleerer han, at ved at teenke over naturen kan mennesket haeve
sig til Gud: "for frem af storheden og skenheden i det skabte traeder billedet af dets ophavsmand”
(Visd 13,5). Dette er at opdage som et farste skridt af guddommelig abenbaring den vidunderlige
"naturens bog", som, nar den leeses med den menneskelige fornufts rigtige redskaber, kan fgre til
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viden om Skaberen. Hvis det mislykkes for mennesker med deres intelligens at erkende Gud som
alle tings Skaber, sa er det ikke, fordi de mangler midler til at ggre dette, men fordi deres frie vilje
og deres syndighed laegger en hindring i vejen.

20. Set i dette lys veerdsaettes fornuften uden at blive overvurderet. Resultaterne af
reesonnementerne kan faktisk veere rigtige, men disse resultater far kun deres sande mening, hvis
de anbringes inden for troens stgrre horisont: "Det er Herren, der styrer en mands gang, hvordan
kan et menneske sa forsta sin vej?" (Ordsp 20,24). For Det gamle Testamente befrier troen
fornuften, for sa vidt som den tillader fornuften at opna ngjagtigt, hvad den sg@ger at vide, og
placere det inden for den tingenes oprindelige orden, hvori alt far den rigtige betydning. Kort sagt,
mennesker nar til sandheden ved hjeelp af fornuften, fordi de oplyst af troen opdager den dybere
betydning af alle ting og helt specielt af deres egen tilvaerelse. Det er derfor med rette, at den
hellige forfatter identificerer Gudsfrygten med begyndelsen til sand viden: "At frygte Herren er
begyndelse til kundskab" (Ordsp 1,7; sml. Sir 1,14).

"Kgb visdom, kgb indsigt" (Ordsp 4,5)

21. For Det gamle Testamente er viden ikke et simpelt spgrgsmal om omhyggelig observering af
mennesket, af verden og af historien, men forudsaetter desuden en absolut ngdvendig forbindelse
med troen og med det, der er blevet abenbaret. Dette er de udfordringer, som Det udvalgte Folk
matte sta ansigt til ansigt med, og som det matte reagere pa. Ved at overveje dette som sin
situation opdagede detbibelske menneske, at det kun kunne forsta sig selv som "vaerende i
forbindelse" - med sig selv, med folk, med verden og med Gud. Denne abning til mysteriet, som
det fik gennem abenbaring, var i sidste instans kilden til den sande viden for det. Det var dette, der
tillod dets fornuft at treede ind i det uendelige omrade, hvor en forstaelse, som det indtil da ikke
havde vovet at habe pa, blev en mulighed.

For den hellige forfatter var opgaven med at sgge efter sandheden ikke fri for den spaending, der
opstar, nar fornuftens greenser er naet. Vi konstaterer det, nar for eksempel Ordsprogenes Bog
gar opmaerksom pa den traethed, der kommer af anstrengelsen for at forsta Guds
hemmelighedsfulde planer (sml. Ordsp 30,1-6). Alligevel, trods alt det slid, det indebaerer, giver de
troende ikke op. De kan fortsaette pa deres vej til sandheden, fordi de er visse pa, at Gud har
skabt dem som "forskere" (sml. Praed 1,13), hvis opgave det er ikke at lade nogen sten uvendt,
skgnt fristelsen til at tvivle altid eksisterer. Idet de statter sig til Gud, fortseetter de med altid og alle
vegne at pr@gve pa at na alt, hvad der er smukt, godt og sandt.

22. | det fgrste kapitel af sit brev til romerne hjeelper Paulus os til bedre at paskanne den dybe
indsigt i visdomlitteraturens overvejelse. Ved at udvikle et filosofisk argument i et letfatteligt sprog,



afslgrer han en dyb sandhed: gennem alt, hvad der er skabt, kan "forstandens gjne" komme tlil3at
kende Gud. Igennem skabningerne vaekker Gud i fornuften en fornemmelse af hans "kraft" og
"guddommelighed" (sml. Rom 1,20). Der indrammes den menneskelige fornuft en evne, der
naesten synes at overstige dens naturlige begraensninger. Ikke blot er den ikke begraenset til
sanse-erkendelse fra det gjeblik af, hvor den kan reflektere kritisk over sansernes oplysninger,
men ved at drafte de oplysninger, der tilvejebringes af sanserne, kan fornuften na den arsag, der
ligger til grund for al erkendelig virkelighed. Filosofisk udtrykt kunne vi sige, at denne vigtige
paulinske tekst bekraefter den menneskelige evne til metafysisk forskning.

Ifalge Paulus var det en del af den oprindelige skabelses-plan, at fornuften uden vanskelighed
skulle kunne na udover sanse-oplysninger til alle tings oprindelse: Skaberen. Men pa grund af den
ulydighed, hvormed manden og kvinden valgte at anbringe sig i fuld og absolut autonomi i forhold
til den Ene, som havde skabt dem, reduceredes denne lette adgang til Gud, Skaberen.

Dette er den menneskelige tilstand, der sa levende er skildret i Fgrste Mosebog, nar den forteeller
os, at Gud anbragte mennesket i Edens Have, i hvis midte "treeet til kundskab om godt og ondt"
stod (1 Mos 2,17). Symbolet er tydeligt: mennesket var ikke af sig selv i stand til at afggre, hvad
der var godt, og hvad der var ondt, men var tvunget til at appellere til en hgjere instans.
Stolthedens blindhed narrede vore stamforzeldre til at mene, at de selv var suveraene og
autonome, og til at mene, at de kunne ignorere den kundskab, der kommer fra Gud. Alle
mennesker blev indviklede i denne oprindelige ulydighed, der skadede fornuften saledes, at fra da
af ville dens vej til fuld sandhed veere overstrget med forhindringer. Fra den tid af var menneskets
evne til at kende sandheden beskadiget af en uvilje mod den Ene, som er sandhedens kilde og
oprindelse. Det er igen Paulus, der afslgrer netop hvor meget menneskelig taeenkning pa grund af
synd blev "tom", og menneskeligt reesonnement blev formgrket og tilbgjeligt til usandfeerdighed
(sml. Rom 1,21-22). Sjeelens gjne var ikke lzengere i stand til at se klart, fornuften blev mere og
mere en fange af sig selv. Kristi komme var den frelsende begivenhed, som forlgste fornuften fra
dens svaghed, frigjorde den fra de laenker, den havde faengslet sig selv med.

23. Det er derfor, at den kristnes forhold til filosofi kreever grundig demmekraft. | Det nye
Testamente, isaer i Paulus' breve, er der én ting, der dukker meget klart frem: modsaestningen
mellem "denne verdens visdom" og Guds visdom, abenbaret i Jesus Kristus. Dybden af den
abenbarede visdom spraenger kredsen af vore saedvanlige tankemgnstre, som pa ingen made er i
stand til at udtrykke denne visdom til fulde.

Begyndelsen af Farste Korintherbrev praesenterer dette dilemma pa en radikal made. Guds
korsfaestede Sgn er den historiske begivenhed, som far ethvert af forstandens forsgg pa at
konstruere en fyldestgarende forklaring pa meningen med tilvaerelsen ved en blot menneskelig
argumentation til at mislykkes. Det virkelige braendpunkt, der saetter spgrgsmalstegn ved enhver
filosofi, er Jesu Kristi dgd pa korset. Det er her, at ethvert forsag pa at reducere Faderens
frelsende plan til ren menneskelig logik er demt til at mislykkes. "Hvor er de vise henne, hvor er de



skriftkloge, hvor er denne verdens kloge hoveder? Har Gud ikke gjort verdens visdom til dérs%gb?
(1 Kor 1,20), spgrger Paulus eftertrykkeligt. De vises visdom er ikke leengere nok til det, som Gud
gnsker at udrette; det, der er brug for, er et afggrende skridt hen mod at byde noget radikalt nyt
velkommen: "Det, som er darskab i verden, udvalgte Gud for at gare de vise til skamme...; det,
som verden ser ned pa, og som ringeagtes, det, som ingenting er, udvalgte Gud, for at ggre det,
som er noget, til ingenting" (1 Kor 1,27-28). Menneskelig visdom neegter at se muligheden af sin
styrke i sin egen svaghed, og dog tgver Paulus ikke med at heevde: "Nar jeg er magteslgs, sa er
jeg steerk" (2 Kor 12,10). Man kan ikke fatte, hvordan dgd kunne veere oprindelsen til liv og
kaerlighed; og alligevel har Gud for at abenbare sin frelsende plans mysterium valgt netop det,
som fornuften betragter som "tabelighed" og en "forargelse". Ved at ggre brug af sin tids filosoffers
sprog, nar Paulus til hgjdepunktet af sin lzere, ved at udtrykke paradokset: "Gud har i verden
valgt... det, som er ingenting, for at gare det, som er noget til ingenting" (sml. 1 Kor 1,28). For at
udtrykke kaerlighedens uforskyldte natur, der er abenbaret i Kristi kors, er Paulus ikke bange for at
benytte filosoffernes mest radikale sprog i deres tanker om Gud. Fornuften kan ikke eliminere det
keerlighedens mysterium, som korset repraesenterer, mens korset kan give fornuften det endelige
svar, som den sgger. Det er ikke ordenes visdom, men Visdommens Ord, der for Paulus er
kriteriet for bade sandhed og frelse.

Korsets visdom frigar sig derfor fra alle kulturelle begraensninger, som forsgger pa at rumme den,
og insisterer pa en abenhed over for sandhedens universalitet, som den bringer til verden. Hvilken
udfordring er dette til vor fornuft, og hvor stort er udbyttet for fornuften, hvis den giver efter for
denne visdom! Af sig selv er filosofien i stand til at opdage menneskets uopharlige selv-
transcendente orientering imod sandheden; og med troens hjeelp er den i stand til at acceptere
korsets "darskab" som den aegte kritik af dem, der narrer sig selv til at tro, at de ejer sandheden,
skgnt de faktisk steder pa grund i det indviklede system, som de selv har udtaenkt. Den
korsfeestede og opstandne Kristi forkyndelse er det klipperev, hvorpa forbindelsen mellem tro og
filosofi kan knuses, men den er ogsa det klipperev, pa den anden side af hvilken de to kan drage
ud pa sandhedens bundlgse ocean. Her ser vi ikke kun graensen mellem fornuft og tro, men ogsa
det rum, hvor de to kan mgdes.

Undervejs i sggen efter sandhed

24. | Apostlenes Gerninger forteeller evangelisten Lukas om Paulus' komme til Athen pa en af
hans missionsrejser. Filosoffernes by var fuld af afgudsbilleder. Et alter fangede isaer hans blik, og
han tog dette som et passende udgangspunkt til at skabe et feelles grundlag for forkyndelsen af
kerygma'et. "Athenere", sagde han, "Jeg ser, at | pa alle mader er meget religigse. For da jeg gik
rundt og sa pa jeres helligdomme, fandt jeg ogsa et alter med indskriften: For en ukendt gud. Det,

| saledes eerer, uden at kende det, det forkynder jeg jer" (ApG 17,22-23). Fra dette udgangspunkt
taler Paulus om Gud som Skaber, som den Ene, der overgar alle ting og giver liv til alt. Han
fortseetter derefter sin tale saledes: "Fra ét menneske har han skabt alle folk og ladet dem boseette
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sig overalt pa jorden og fastsat bestemte tider og graenser for, hvor de skal bo - for at de skulle
sgge Gud, om de kunne famle sig frem og finde ham, som dog ikke er langt bort fra en eneste af
os" (ApG 17,26-27).

Paulus fremhaever en sandhed, som Kirken altid har lagt veegt pa: Dybt i menneskehjertet er der
en kerne af higen og leengsel efter Gud. Liturgien langfredag mindes dette intenst, nar vi i b@nnen
for dem, som ikke tror pa Gud siger: "Almaegtige, evige Gud, du har ved skabelsen nedlagt en
lzengsel i alle mennesker, sa at de bestandig seger dig og ferst finder hvile, nar de har fundet
dig".22 Der er derfor en vej, som mennesket kan veelge at tage, en vej, der begynder med
menneskets evne til at haeve sig over, hvad der er tilfeeldigt, og stile efter det uendelige.

Pa forskellige mader og til forskellige tider har mennesker vist, at de kan give udtryk for dette
deres inderste gnske. Gennem litteratur, musik, malerkunst, billedhuggerkunst, arkitektur og
ethvert andet af deres kreative forstands veaerker har de tilkendegivet ngdvendigheden af denne
straeben. Pa en saerlig made har filosofien gjort denne sagen til sin egen, har med sine specifikke
redskaber og videnskabelige metoder tydeligt givet udtryk for dette universelle menneskelige
behov.

25. "Alle mennesker streeber efter at vide",23s og sandheden er dette gnskes virkelige genstand.
Dagliglivet viser, hvor interesserede enhver af os er for selv at opdage, ud over slet og ret
meninger, hvordan ting virkeligt er. Inden for den synlige skabning er mennesket den eneste
skabning, der ikke blot er i stand til at vide, men som ved, at det ved, og derfor er interesseret i
den virkelige sandhed om, hvad det opfatter. Mennesker kan ikke vaere virkeligt ligeglade over for
det spargsmal, om det, de ved, er rigtigt eller ej. Hvis de opdager, at det er urigtigt, afviser de det;
men hvis de kan fastsla dets sandhed, fgler de sig belgnnede. Det er dette Augustin docerer, nar
han skriver: "Jeg har mgdt mange, der gnskede at bedrage, men ingen, der gnskede at blive
bedraget".24 Det haevdes med rette, at mennesker er blevet voksne, nar de selvstaendigt kan
skelne mellem sandhed og usandhed, idet de selv tager stilling til tings objektive virkelighed. Dette
er, hvad der har veeret drivkraften i sa megen forskning, isaer pa det naturvidenskabelige omrade,
som i de sidste arhundreder har frembragt vigtige resultater, der har fart til 2egte fremskridt for
hele menneskeheden.

Ikke mindre betydningsfuld end videnskabelig forskning pa det teoretiske omrade er forskning pa
det praktiske omrade - hvormed jeg mener den s@gen efter sandhed, som sa@ger efter det gode,
som skal praesteres. Ved at handle etisk i overensstemmelse med en fri og rigtig indstillet vilje,
seetter mennesket foden pa vejen til lykke og gar fremad mod fuldkommenhed. Her drejer det sig
ogsa om sandhed. Det er denne overbevisning, som jeg understregede i min rundskrivelse
Veritatis Splendor: "Der kan ikke eksistere etik uden frihed... Skant hvert enkelt menneske har ret
til at blive respekteret pa sin egen vei sggen efter sandheden, eksisterer der en vigtigere og
alvorlig etisk forpligtelse til at sege sandheden og holde fast ved den, nar den er erkendt".2s



Det er derfor veesentligt, at de veerdier, der veelges og straebes imod i ens eget liv, er sande, &)6r
kun sande veerdier kan lede mennesker til at realisere sig fuldstaendigt, ved at tillade dem at veere
sande imod deres natur. Sandheden i disse veerdier findes ikke ved at vende sig ind i sig selv,
men ved at abne sig for at fatte sandheden selv pa niveauer, der transcenderer mennesket. Dette
er en vaesentlig betingelse for os for at blive os selv og vokse som modne, voksne mennesker.

26. Sandheden fremstar for mennesket farst som et spgrgsmal: Har livet en mening? Hvor er vi pa
vej hen? Ved fgrste blik kan ens personlige liv synes komplet meningslast. Det er ikke nadvendigt
at vende sig til det absurdes filosoffer eller til de provokerende spagrgsmal, der findes i Jobs Bog
for at tvivle pa meningen med livet. Den daglige erfaring af lidelse - i ens eget og i andres liv - og
den kolossale samling af kendsgerninger, der synes uforklarlige for fornuften, er tilstraekkelig
garanti for, at et sa dramatisk spgrgsmal som det om mening ikke kan undgas. 26 Desuden er den
farste absolut sikre sandhed om vort liv, ud over den kendsgerning, at vi lever, at vor dad er
uundgaelig. Da denne foruroligende kendsgerning er given, kan vi ikke lade vaere med at s@ge
efter et fuldsteendigt svar. Vi har alle gnsket om og pligten til at kende sandheden om vor egen
skaebne. Vi gnsker at vide, om daden vil vaere den definitive afslutning pa vort liv, eller om der er
noget pa den anden side - om det er eller ikke er muligt at habe pa et liv-efter-dette. Det er ikke
uden betydning, at Sokrates' dgd gav filosofien et af dens afgerende perspektiver, ikke mindre
afgarende nu end det var for over to tusinde ar siden. Det er ikke tilfaeldigt, at ansigt til ansigt med
daden har filosoffer igen og igen stillet dette spgrgsmal sammen med spgrgsmalet om meningen
med liv og udgdelighed.

27. Ingen kan undga denne overvejelse, hverken filosoffen eller det almindelige menneske. Det
svar, vi giver, vil afgere, om vi mener eller ikke mener, at det er muligt at na til en universel og
absolut sandhed; og dette er et afggrende moment i undersggelsen. Enhver sandhed - hvis den
virkelig er sandhed - praesenterer sig som universel, selv om den ikke er hele sandheden. Hvis
noget er sandt, ma det veere sandt for alle mennesker og til alle tider. Ud over denne universalitet
s@ger mennesker et absolut, som kan give en mening til og et svar pa al deres s@gen - noget
ultimativt, der kan tjene som grundlag for alle ting. Med andre ord, de s@ger en sidste forklaring,
en hgjeste veerdi, som ikke henviser til noget uden for sig selv, og som ggr en ende pa al spargen.
Hypoteser kan fascinere, men de tilfredsstiller ikke. Om vi vil indremme det eller ej, sa kommer der
for enhver det gjeblik, hvor personligt liv ma forankres til en sandhed, der er erkendt som definitiv,
en sandhed, som giver en sikkerhed, der ikke laengere er domineret af tvivl.

Gennem arhundrederne har filosoffer forsggt at opdage og give tydeligt udtryk for en sadan
sandhed, hvad der har fort til forskellige tankesystemer og -skoler. Men ud over filosofiske
systemer forsgger mennesker pa forskellige mader at skabe deres egen "filosofi" - i personlige
overbevisninger og erfaringer, i familie- og kulturtraditioner, eller i ekspeditioner under en mesters
ledelse i en s@gen efter meningen med livet. Hvad, der inspirerer alt dette, er gnsket om at na til
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en sikker sandhed og til sikkerheden om dens absolutte veerdi.

Den menneskelige sandheds forskellige aspekter

28. Den s@gen efter sandhed er naturligvis ikke altid sa igjnefaldende, og den frembringer ikke
altid sadanne resultater. Fornuftens naturlige begraensning og hjertets ubestandighed tilslgrer og
forvraenger ofte et menneskes sggen. Sandhed kan ogsa drukne i en broget forvirring af andre
anliggender. Mennesker kan endda flygte fra sandheden, sa snart de skimter den, fordi de er
bange for dens krav. Alligevel, hvor meget de end ger for at undga den, vil sandheden indvirke pa
deres liv. Livet kan faktisk aldrig bygge pa tvivl, usikkerhed eller illusion; et sadant liv ville konstant
veere truet af frygt og bekymring. Man kan derfor definere mennesket som den, der sgger
sandheden.

29. Det er utaenkeligt, at en s@gen, der er sa dybt forankret i den menneskelige natur, ville kunne
veere helt forgeeves og unyttig. Evnen til at s@ge efter sandhed og stille spgrgsmal indebeerer i sig
begyndelsesgrundene til et svar. Mennesker ville ikke engang begynde at s@ge efter noget, som
de ikke vidste noget som helst om, eller efter noget, som de mente, var helt uden for deres
reekkevidde. Kun fglelsen af, at de kan na til et svar, far dem til at tage detfgrste skridt. Dette er,
hvad der normalt sker i videnskabelig forskning. Nar forskere, idet de fglger deres intuition,
begynder at sgge efter den logiske og kontrollable forklaring pa et feenomen, er de lige fra
begyndelsen af overbeviste om, at de vil finde et svar, og de giver ikke op over for modgang. De
betragter ikke deres oprindelige intuition som nyttelgs, fordi de ikke har naet deres mal; de vil med
rette sige, at de endnu ikke har fundet et tilfredsstillende svar.

Det samme ma ligeledes vaere sandt om menneskets sggen efter sandhed, nar det kommer til de
grundleeggende spgrgsmal. Tarsten efter sandhed er sa dybt rodfeestet i menneskehjertet, sa det
at veere tvunget til at ignorere den, ville bringe vor tilvaerelse i fare. Dagliglivet viser klart nok,
hvordan enhver af os er optaget af presset af nogle fa fundamentale spgrgsmal, og hvordan der
hos enhver af os i vor sjael er i det mindste et udkast til svarene. En grund til, at sandheden af
disse svar er overbevisende, er, at der ikke er nogen vaesentlig forskel pa dem og pa de svar, som
mange andre er kommet til. Ganske vist har ikke enhver sandhed, som vi nar til, samme vaerdi.
Men summen af de opnaede resultater bekreefter, at principielt kan mennesket na til sandheden.

30. Det kan veere nyttigt nu at vende os kort til de forskellige former for sandhed. De fleste af dem
afhaenger af umiddelbart bevismateriale eller er bekreeftet ved eksperimenter. Dette er den
sandheds-metode, der passer til hverdagslivet og til naturvidenskabelig forskning. Pa et andet
plan finder vi filosofisk sandhed, der er opnaet ved hjaelp af den menneskelige forstands
spekulative evner. Endelig er der religisse sandheder, som til en vis grad bygger pa filosofi, og
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som vi finder i de svar, som de forskellige religigse traditioner giver pa de fundamentale

sporgsmal. 2z

Det bar siges, at filosofiens sandheder ikke er begraensede til professionelle filosoffers undertiden
omskiftelige laere. Alle mennesker er, har jeg lagt maerke til, i en vis forstand filosoffer og har deres
egne filosofiske opfattelser, hvormed de styrer deres liv. Pa den ene eller anden made skaber de
et omfattende syn og et svar pa spgrgsmalet om livets mening, og i dette lys tolker de deres eget
livs forlgb og styrer deres adfeerd. Pa dette punkt kan vi stille spgrgsmalet om forbindelsen mellem
pa den ene side filosofiens og religionens sandheder og pa den anden side den sandhed, der er
abenbaret i Jesus Kristus. Men inden vi tager fat pa dette spargsmal, er der en sidste filosofisk
kendsgerning, der ma overvejes.

31. Mennesker er ikke skabt til at leve alene. De fades ind i en familie, og de vokser op i en
familie, og de indgar senere i samfundet gennem deres aktivitet. Fra fgdslen af er de derfor
indfgjet i traditioner, som giver dem ikke blot et sprog og en kulturel udvikling, men ogsa en raekke
sandheder, som de naesten instinktivt tror pa. Alligevel medfarer personlig veekst og modenhed, at
disse samme sandheder kan betvivles og vurderes i en kritisk efterforskningsproces. Det kan
veere, at efter denne overgangstid "genopdages" disse sandheder som et resultat af livets erfaring
eller ved hjeelp af yderligere reesonnementer. lkke desto mindre er der i et menneskes liv mange
flere sandheder, der simpelt hen tros, end sandheder, der er erhvervet ved hjeelp af personlig
efterprgvning. Hvem ville for eksempel kritisk kunne vurdere de tallgse videnskabelige resultater,
som det moderne liv bygger pa? Hvem ville personligt kunne undersgge den strgm af
informationer, som dag efter dag kommer fra alle dele af verden, og som i almindelighed godtages
som sande? Hvem ville til syvende og sidst pa ny kunne efterggre de veje af erfaring og taenkning,
som har resulteret i den menneskelige visdoms og religions skatte? Dette betyder, at mennesket -
den der sgger sandheden - ogsa er den, der lever af tro.

32. Ved at tro overgiver vi os til den viden, der er erhvervet af andre mennesker. Dette tyder pa en
enorm spaending. Pa den ene side kan den viden, der er opnaet gennem tro, synes at veere en
ufuldkommen form for viden, som gradvis ma udvikles til fuldkommenhed gennem personlig
sammenfatning af beviser; pa den anden side er tro ofte menneskeligt rigere end blot beviser,
fordi den er forbundet med et mellemmenneskeligt forhold og saetter gang ikke blot i et menneskes
evne til at vide, men ogsa i den dybere evne til at betro sig selv til andre, til at indga i en intim og
varig forbindelse med dem.

Det bgr fremhaeves, at de sandheder, der sgges i mellemmenneskelige forhold, ikke primaert er
empiriske eller filosofiske. Det, der derimod s@ges, er sandheden om mennesket - hvad et
menneske er, og hvad mennesket afslgrer af sit inderste. Menneskelig fuldkommenhed bestar
ikke simpelt hen i at erhverve en abstrakt viden om sandheden, men ogsa i en dynamisk
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sammenhaeng af trofast given-sig-selv til andre. Det er i denne trofaste given-sig-selv, at

mennesket finder en fylde af vished og sikkerhed. Samtidig er imidlertid viden gennem tro knyttet
til sandheden, fordi den bygger pa tillid mellem mennesker: i troens akt overgiver mennesker sig
selv til den sandhed, som andre meddeler dem.

Der kunne findes mange eksempler til at vise dette; men jeg teenker umiddelbart pa martyrerne,
som er de mest autentiske vidner for sandheden om tilvaerelsen. Martyrerne ved, at de i mgdet
med Jesus Kristus har fundet sandheden om livet, og intet og ingen kan nogen sinde tage denne
vished fra dem. Hverken lidelse eller voldelig dad kan nogen sinde fa dem til at opgive den tro,
som de har opdaget i mgdet med Kristus. Det er derfor, at lige til denne dag fortsaetter
martyrernes vidnesbyrd med at veekke sa stor interesse, at made forstaelse, at finde geher og
opfordre til efterlignelse. Det er derfor, deres ord indgyder en sadan tillid: fra det gjeblik, de taler til
os om, hvad vi inderst inde opfatter som den sandhed, vi har sagt sa leenge, afleegger martyrerne
vidnesbyrd om en keerlighed, der ikke behgver omstaendelige argumenter for at overbevise.
Martyrerne vaekker en dyb tillid i os, fordi de laegger stemme til, hvad vi allerede foler, og de
bekendtggar, hvad vi gerne ville have styrken til at udtrykke.

33. Skridt for skridt naermer vi os altsa emnet. Det er menneskets natur at sege sandheden.
Denne s@gen drejer sig ikke kun om opnaelsen af sandheder, som er partielle, empiriske eller
videnskabelige; det er heller ikke kun i individuelle beslutningstagende handlinger, at mennesker
sgger det sande gode. Deres s@gen stiler mod en hgjeste sandhed, som vil kunne forklare
meningen med livet. Og det er derfor en sggen, som kun kan na sit mal ved at na det absolutte. 28
Takket veere teenkningens egne evner er mennesket i stand til at mgde og erkende en sandhed af
denne slags. En sadan sandhed - sa vital og ngdvendig som den er for livet - opnas ikke kun ved
fornuftens hjeelp, men ogsa ved tillidsfuld abnen sig for andre mennesker, der kan garantere for
2&gtheden og sikkerheden af sandheden selv. Der er ingen tvivl om, at evnen til at betro sig selv
og sit liv til et andet menneske, og beslutningen om at ggre dette, er blandt de mest
betydningsfulde og udtryksfulde menneskelige handlinger.

Man ma ikke glemme, at fornuften i al dens s@gen ogsa har behov for at blive stattet af tillidsfuld
dialog og oprigtigt venskab. Et misteenksomt og mistillidfuldt klima, som kan angribe teoretisk
forskning, ignorerer laeren fra antikkens filosoffer, som haevdede, at venskab var en af de vigtigste
forudseetninger for solid filosofisk forskning.

Fra alt, hvad jeg har sagt herom, fremgar det, at mennesker er pa en opdagelsesrejse, som
menneskeligt set ikke kan standses - en sggen efter sandheden og en s@gen efter en person, som
de kan stole pa. Den kristne tro kommer dem i mg@de og tilbyder dem den konkrete mulighed for at
na det mal, de sager. Idet den kristne tro bevaeger sig ud over stadiet med ureflekteret tro, leder
den mennesker ind i nadens orden, hvad der ggr dem i stand til at tage del i Kristi mysterium, som
igen giver dem en sand og klar viden om Den treenige Gud. | Jesus Kristus, som er Sandheden,
erkender troen den hgjeste opfordring til menneskeheden, en opfordring, som ma fgre til, at det, vi
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oplever som gnske og laengsel, kan na til sin opfyldelse.

34. Den sandhed, som Gud abenbarer os i Jesus Kristus, er ikke i modsaetning til de sandheder,
som filosofien erkender. Tvaertimod, de to former for viden fagrer til sandhed i hele dens fylde.
Sandhedens enhed er en fundamental forudsaetning for menneskelig teenkning, hvad ikke-
kontradiktions-princippet ger klart. Abenbaringen ger denne enhed ubestridelig ved at vise, at
skabelsens Gud ogsa er frelseshistoriens Gud. Det er den ene og samme Gud, der skaber og
garanterer forstaeligheden og rimeligheden af tings naturlige orden, som forskere tillidsfuldt stoler
pa, 20 og som abenbarer sig som Vor Herres Jesu Kristi Far. Denne enhed af sandhed, den
naturlige og den abenbarede, er pa levende og personlig vis legemliggjort i Kristus, saledes som
Paulus husker os pa: "Sandheden er i Kristus" (sml. Ef 4,21; Kol 1,15-20). Han er det evige Ord, i
hvem alt blev skabt, og han er det menneskevordne Ord, som i hele sin personzo abenbarer
Faderen (sml. Joh 1,14.18). Hvad menneskelig fornuft sgger "uden at kende det" (ApG 17,23),
kan kun findes gennem Kristus; det, der er abenbaret i ham, er "den fulde sandhed" (sml. Joh
1,14-16) om alt, der var skabt i ham og gennem ham, og som derfor finder sin opfyldelse i ham
(sml. Kol 1,17).

35. Pa grundlag af disse spredte overvejelser, ma vi nu mere direkte undersgge forholdet mellem
abenbaret sandhed og filosofi. Dette forhold pangder os en dobbelt overvejelse, eftersom den
sandhed, der er skaenket ved abenbaring, er en sandhed, som skal forstas i fornuftens lys. Det er
alene denne dobbelthed, som tillader os korrekt at bestemme forholdet mellem abenbaret
sandhed og filosofisk leerdom. Lad os derfor farst overveje forbindelserne mellem tro og filosofi i
labet af historien. Fra dette vil der dukke visse principper frem som nyttige referencepunkter i
fors@get pa at tilvejebringe den rigtige forbindelse mellem de to former for viden.

Vigtige momenter i mgdet mellem tro og fornuft

36. Apostlenes Gerninger vidner om, at den kristne forkyndelse lige fra begyndelsen af var optaget
af tidens filosofiske retninger. Vi leeser, at Paulus i Athen diskuterede med "en del epikuraeiske og
stoiske filosoffer" (ApG 17,18); og en eksegetisk analyse af hans tale pa Areopagos rgber hyppige
hentydninger til populaere anskuelser, der for stgrste delens vedkommende stammede fra
stoicismen. Dette er pa ingen made tilfaeldigt. Hvis hedninger skulle forsta dem, kunne de farste
kristne i deres tale ikke ngjes med at henvise til "Moses og profeterne". De matte pege bade pa
den naturlige viden om Gud og pa samvittighedens stemme hos ethvert menneske (sml. Rom
1,19-21; 2,14-15; ApG 14,16-17). Da denne naturlige viden i de hedenske religioner var gledet
over i afgudsdyrkelse (sml. Rom 1,21-32), fandt Paulus det klogere i sin tale at knytte til
filosoffernes teenkning, som altid havde veeret i opposition til myternes og mysterie-religionernes
opfattelser og havde mere respekt for den guddommelige transcendens.



En af den klassiske filosofis vigtigste opgaver var at rense menneskelige forestillinger om Gu%]for
mytologiske elementer. Vi ved, at graesk religion, ligesom de fleste kosmiske religioner, var
polyteistisk, endda i en sadan grad, sa den guddommeliggjorde naturlige ting og faenomener.
Menneskelige forsgg pa at forsta gudernes oprindelse og falgelig universets oprindelse finder
deres farste udtryk i poesi; og teogonierne vedbliver med at vaere det farste vidnesbyrd om denne
menneskets sggen. Men det var filosofiens feedres opgave at bringe forbindelsen mellem fornuft
og religion for dagen. Da de udvidede deres opfattelse til at indbefatte universelle principper, lod
de sig ikke lzengere ngje med de gamle myter, men gnskede at give et rationelt grundlag for deres
tro pa det guddommelige. Dette abnede en vej, der udsprang af gamle traditioner, men tillod en
udvikling, der tilfredsstillede en universel fornufts krav. Denne udvikling s@gte at opna en kritisk
viden om, hvad de troede pa, og begrebet guddommelighed var det farste positive resultat heraf.
Overtro blev erkendt for, hvad den var, og religionen blev i det mindste til dels renset ved rationel
analyse. Det var pa dette grundlag, at kirkefeedrene kom i frugtbar dialog med den antikke filosofi,
hvad der gav nye metoder til at forkynde og forsta Jesu Kristi Gud.

37. Nar man betragter kristendommens anerkendelse af filosofi, ma man ikke glemme hvor
forsigtigt kristne betragtede andre elementer i hedenskabens kulturelle verden, hvorpa
gnosticismen er ét eksempel. Det var let at forveksle filosofi - forstaet som praktisk visdom og en
undervisning for livet - med en hgjere og esoterisk form for viden, forbeholdt de fa, der var
fuldkomne. Det er sikkert den form for esoterisk spekulation, som Paulus teenker pa, nar han
advarer kolossenserne: "Se til, at ingen fanger jer med filosofi og tomt bedrag, der bygger pa
menneskelig overlevering, pa verdens magter og ikke pa Kristus" (Kol 2,8). Paulus' ord synes kun
alt for rammende, hvis vi anvender dem pa forskellige slags esoterisk overtro, der er udbredt i vore
dage, selv blandt visse troende, der mangler aegte kritisk sans. Efter Paulus slar andre af de farste
arhundreders forfattere alarm, isaer Irenaeus og Tertullian, nar de blev stillet over for et kulturelt
perspektiv, som sagte at underordne abenbaringens sandhed under filosoffernes fortolkning.

38. Kristendommens beskeaeftigelse med filosofien var derfor hverken ligetil eller umiddelbar. At
dyrke filosofi og at besgge filosofiske skoler forekom de farste kristne at skabe mere forvirring end
at veere en chance. For dem var den fgrste og vigtigste opgave forkyndelsen af den opstandne
Kristus ved hjeelp af et personligt made, som ville fare tilhgreren til en hjertets omvendelse og til at
bede om at blive dgbt. Men det betyder ikke, at de ignorerede opgaven med at uddybe forstaelsen
af troen og dens bevaeggrunde. Tveertimod. Det er derfor, at Celsus' kritik - at kristne var
"uvidende og besynderlige"s1 - er ubegrundet og usand. Deres manglende interesse til at begynde
med ma forklares med andre arsager. Mgdet med evangeliet gav et sa tilfredsstillende svar pa de
hidtil ulgste spgrgsmal om meningen med livet, sa at fordybe sig i filosofferne syntes dem at vaere
noget fierntliggende og pa nogle mader gammeldags.

Det synes endnu mere indlysende i dag, hvis vi teenker pa kristendommens bidrag til bekreeftelsen
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af alles ret til at have adgang til sandheden. Ved at nedrive racemaessige, sociale og

konsrelaterede skranker erkleerede kristendommen lige fra begyndelsen af alle maends og
kvinders ligeberettigelse over for Gud. En farste konsekvens heraf bergrte temaet sandhed. Den
elitisme, der havde karakteriseret antikkens sggen efter sandhed, blev fuldsteendigt opgivet. Fordi
adgang til sandheden muligger adgang til Gud, ma den ikke naegtes nogen. Der er mange veje,
som farer til sandhed, men da kristen sandhed har en frelsende veerdi, kan man veelge en hvilken
som helst af disse veje, sa laenge den farer til det afgarende mal, det vil sige til Jesu Kristi
abenbaring.

En pioner i positivt engagement med filosofisk teenkning - omend med forsigtig skarpsindighed -
var Justin. Skgnt han efter sin omvendelse vedblev med at neere respekt for graesk filosofi, gjorde
han med styrke og klarhed gaeldende, at han i kristendommen havde fundet "den eneste sikre og
brugbare filosofi".z2 Pa lignende vis kaldte Clemens af Alexandria evangeliet for "den sande
filosofi",3s og han opfattede filosofien ligesom Moseloven som en belaering, der forberedte til
kristen troz4 og banede vejen for evangeliet. 35 Eftersom "filosofi leenges inderligt efter den visdom,
som bestar af sjaels og tales retsindighed og livets renhed, er den velvilligt stemt over for visdom
og ger alt, hvad den kan, for at opna den. Vi kalder dem for filosoffer, som elsker den visdom, der
er skaber af og herre over alle ting, det vil sige viden om Guds Sgn".azs For Clemens er greesk
filosofi ikke bestemt til farst og fremmest at stgtte og fuldstaendiggare kristen sandhed. Dens
opgave er snarere at forsvare troen. "Frelserens laere er fuldkommen i sig selv og har ikke brug for
assistance, for den er Guds styrke og visdom. Med sit bidrag styrker graesk filosofi ikke
sandheden, men ved at gare sofisteriets angreb magteslgse og ved at afvaebne dem, der svigter
sandheden og bekriger den, kaldes graesk filosofi med rette for hegnet og den beskyttende mur
omkring vingarden".sz

39. Det er altsa tydeligt ud fra historien, at kristne taenkere beholdt deres kritiske sans, da de
overtog filosofisk teenkning. Blandt disse tidlige eksempler er Origenes bestemt fremtraedende. For
at imgdega de angreb, der blev startet af filosoffen Celsus, benytter Origenes sig af Platons filosofi
for at skitsere sine argumenter og formulere sine svar. Ved at overtage mange elementer af
platonisk teenkning, begynder han at skabe en tidlig form af kristen teologi. Selve ordet "teologi"
havde sammen med ideen om teologi som en rationel samtale om Gud indtil dette tidspunkt veeret
knyttet til dets greeske herkomst. | aristotelisk filosofi, for eksempel, betegnede det den aedleste
del og det egentlige hgjdepunkt af filosofisk samtale. Men i lyset af den kristne abenbaring fik det,
der havde betydet en principiel lzere om guderne, en helt ny betydning ved at betegne den
overvejelse, der foretages af den troende for at udtrykke den sande lezere om Gud. For at udviklede
sig benyttede denne nye kristne tankegang sig af filosofi, men sgrgede samtidigt for at adskille sig
klart fra den. Historien viser, hvordan platonisk teenkning, efter at den farst var antaget af
teologien, gennemgik dybe aendringer, iseser med hensyn til begreber som sjeelens udadelighed,
menneskets guddommeliggerelse og det ondes oprindelse.
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40. | dette arbejde med at kristne platonisk og neoplatonisk teenkning var de kappadokiske feedre,
Dionysius, kaldet Aeropagiten, og isaer Augustin af stor betydning. Denne Vestens store kirkefader
var kommet i forbindelse med forskellige filosofiske skoler, men de skuffede ham alle. Det var, da
han fandt sandheden i den kristne tro, at han fik kraft til at gennemfgre den radikale omvendelse,
som de filosoffer, han havde kendt, ikke havde kunnet fare ham til. Han afslgrer selv sit motiv:
"Fra den tid af nzerede jeg starst forkeerlighed for den katolske tro. Jeg fandt det mere sgmmeligt
og ikke pa mindste made vildledende af Kirken at fa palagt at tro det, som ikke kunne bevises -
hvadenten det nu var, fordi der eksisterede et bevis, som imidlertid ikke kunne forstas af alle, eller
fordi sagen ikke kunne bevises rationelt - snarere end fra manikaeerne at fa et ubesindigt lafte om
viden med latterliggaerelse af slet og ret tro, og sa bagefter fa ordre til at tro mange eventyrlige og
absurde myter, der umuligt kunne vise sig at veere sande".zs Skagnt Augustin tilstod platonikerne en
privilegeret plads, dadlede han dem, fordi de, skant de kendte det mal, der skulle sgges,
ignorerede den vej, der farer til det: Ordet, det blev kad. 39 Det lykkedes for biskoppen af Hippo at
skabe den farste store syntese af filosofi og teologi ved at forene bade graeske og latinske
tankestrgmninger. | ham blev ogsa den stor enhed af viden, der byggede pa Bibelens tankegang,
bade bekreeftet og opretholdt af en dyb spekulativ taenkning. Den syntese, som var udteenkt af
Augustin, forblev i arhundreder den mest ophgjede form for filosofisk og teologisk spekulation, der
var kendt i Vesten. Bestyrket af sin personlige historie og stattet af sit vidunderligt hellige liv,
kunne han ogsa i sine veerker indfgje en reekke emner, som ved at @se af erfaring var et
preeludium til fremtidige udviklinger i forskellige filosofiske streamninger.

41. De mader, hvorpa Jstens og Vestens faedre inddrog de filosofiske skoler, var derfor helt
forskellige. Dette betyder ikke, at de identificerede indholdet af deres budskab med de systemer,
de henviste til. Overvej Tertullians spargsmal: "Hvad har Athen til faelles med Jerusalem?
Akademiet med Kirken?". 40 Dette viser den kritiske bevidsthed, hvormed kristne taenkere fra
begyndelsen af madte problemet, forholdet mellem tro og filosofi, idet de betragtede det i dets
helhed med bade dets positive aspekter og dets begraensninger. De var ikke naive teenkere.
Netop fordi de intenst levede troens indhold, var de i stand til at na de dybeste former for
spekulation. Det er derfor minimaliserende og misforstaet at begraense deres arbejde til simpelt
hen en transponering af troens sandheder til filosofiske kategorier. De gjorde meget mere. Faktisk
lykkedes det dem at fa frem alt, hvad der forblev underforstaet og forelabigt i antikkens store
filosoffers teenkning. 21 Som jeg har bemaerket, var det deres opgave at vise, hvordan fornuften,
befriet fra ydre begraensninger, kunne finde vej ud af mytens blinde gyde og pa en bedre made
abne sig for det transcendente. Nar fornuften var renset og rigtig afstemt, kunne den avancere til
hgjere tankeniveauer og give et solidt grundlag for opfattelsen af veeren, af det transcendente og
af det absolutte.

Det er her, vi ser det originale i det, som kirkefeedrene udrettede. De tog med glaede imod den
fornuft, der var aben for det absolutte, og de gennemsyrede den med de veerdier, der stammede



fra abenbaringen. Dette var mere end et ma@de mellem kulturer, hvor den ene kultur maske Iigzéer
under for den andens tiltreekningskraft. Det foregik derimod i menneskesjeeles inderste, og det var
et mgde mellem skabning og Skaber. Idet det overskred det mal, som det pa grund af sin
beskaffenhed ubevidst stilede imod, opnaede det det starste gode og den hgjeste sandhed i det
menneskevordne Ords person. Stillet over for de forskellige filosofier var kirkefeedrene ikke bange
for at erkende hvilke elementer i dem, der var i overensstemmelse med abenbaringen, og hvilke,
der ikke var det. Erkendelsen af de overensstemmende punkter gjorde dem ikke blinde for de
divergerende punkter.

42. | den skolastiske teologi bliver den filosofisk treenede fornufts rolle endnu mere igjnefaldende
under pavirkning af Anselms fortolkning af intellectus fidei. For den hellige aerkebiskop af
Canterbury konkurrerer troens fortrinsret ikke med den sggen, der passer sig for fornuften.
Fornuften opfordres nemlig ikke til at faelde dom over troens indhold, hvad den ville veere ude af
stand til, fordi det ikke er dens funktion. Det er derimod dens funktion at finde mening, at opdage
forklaringer, som vil gare det muligt for alle og enhver at na til en vis forstaelse af tro. Anselm
understreger den kendsgerning, at forstanden ma s@ge det, den elsker: jo mere den elsker, jo
mere gnsker den at vide. Enhver, som lever for sandheden, griber efter en form for viden, der er
mere og mere opflammet af keerlighed til, hvad man ved, samtidigt med at man ma indremme, at
man endnu ikke har opnaet, hvad man gnsker. "Jeg blev skabt til at se dig; og jeg mangler endnu
at na det, som jeg blev skabt til (Ad te videndum factus sum; et nondum feci proper quod factus
sum). 42 Leengslen efter sandhed ansporer derfor fornuften til altid at ga videre; det er faktisk, som
om fornuften er overvaeldet af at se, at den altid kan ga ud over, hvad den allerede har opnaet. Det
er imidlertid pa dette punkt, at fornuften kan lzere, hvor dens vej vil fare hen til sidst. "Jeg tror, at
alle, der opdager noget ubegribeligt, burde veere tilfreds med det, hvis de nar til en ganske sikker
opfattelse af dets realitet, ogsa selv om deres forstand ikke kan gennemskue dets made at veere
pa... Men er der noget som helst sa ubegribeligt og ubeskriveligt som det, som er over alle ting?
Derfor, hvis det, som hidtil harveeret genstand for debat med hensyn til den hgjeste veeren, er
blevet fastslaet pa basis af tilbarligt reesonnement, sa rystes grundlaget for ens vished ikke det
mindste, hvis forstanden ikke kan gennemskue det pa en made, der giver mulighed for en klar
formulering. Hvis tidligere taenkning har sluttet rationelt, at man ikke kan fatte (rationabiliter
comprehendit incomprehensibile esse), hvordan overnaturlig visdom forstar sig pa sin egne
resultater..., hvem vil sa forklare, hvordan den samme visdom, som mennesket ikke kan vide
noget eller naesten intet om, kan kendes og udtrykkes?". 43

Den fundamentale overensstemmelse mellem troens viden og filosofiens viden er endnu engang
bekreeftet. Troen kraever, at dens objekt forstas ved hjaelp af fornuft, og ved hajdepunktet af sin
sggen erkender fornuften, at den ikke kan klare sig uden det, som troen skaenker.

Thomas af Aquins teenknings vedvarende originalitet



43. En seerlig plads i denne lange udvikling tilkommer Thomas af Aquin, ikke blot pa grund af2h5ans
lzere, men ogsa pa grund af den dialog han patog sig med sin tids arabiske og jediske taenkning. |
en tid, hvor kristne teenkere genopdagede antikkens filosofis skatte, og mere specielt Aristoteles',
gjorde Thomas sig isaer fortjent ved at give haederspladsen til den overensstemmelse, der
eksisterer mellem tro og fornuft. Bade fornuftens lys og troens lys kommer fra Gud, haevdede han;
derfor kan der ikke vaere nogen uoverensstemmelse mellem dem. 44

Mere radikalt erkendte Thomas, at naturen, filosofiens rette anliggende, kunne bidrage til
forstaelsen af den guddommelige abenbaring. Troen frygter derfor ikke fornuften, men sager den
og har tillid til den. Ganske ligesom naden bygger pa naturen og fuldender den, 45 saledes bygger
troen pa og udvikler fornuften til fuldkommenhed. Oplyst af troen friggres fornuften fra den
skrgbelighed og de begraensninger, der stammer fra ulydighedens synd, og finder den ngdvendige
styrke til at na frem til kundskaben om Den treenige Gud. Skgnt han gjorde meget ud af troens
overnaturlige beskaffenhed, oversa Thomas af Aquin, der undertiden kaldes for Doctor Angelicus,
ikke betydningen af den rationale dimension i den; faktisk var han i stand til at lodde dens dybder
og forklare betydningen af det fornuftige i den. Tro er i en vis forstand "tankegvelse"; og den
menneskelige fornuft bliver hverken opheevet eller forringet ved at godkende troens indhold, som i
alle tilfaelde nas ved hjaelp af et frit og informeret valg. 46

Det er derfor, at Kirken med rette konstant praesenterer Thomas af Aquin som en tankens mester
og et manster for den rette made at drive teologi pa. | denne forbindelse vil jeg minde om, hvad
min forgaenger, Guds tjener Paul VI, skrev i anledning af Doctor Angelicus' 700 ars dgdsdag.
"Uden tvivl ejede Thomas i hajeste grad sandhedens mod, en andens frihed til at made nye
problemer og den intellektuelle redelighed, som de har, der hverken tillader kristendommen at
blive besmittet af verdslig filosofi eller af en forudindtaget afvisning af den. Han er derfor indgaet i
kristen teenknings historie som en pioner for den nye filosofiske vej og universelle kultur.
Ngglepunktet og naesten kernen i den lgsning, som han med sin profetiske intuitions hele
andfuldhed gav troens og fornuftens nye made, var en forsoning mellem verdens timelighed og
evangeliets radikalitet, idet han saledes undgik den unaturlige tilbgjelighed til at forneegte verden
og dens veerdier, mens han samtidig holdt fast ved den overnaturlige ordens ophgjede og
ubgnhgrlige krav".sz

44. Til Thomas af Aquins store viden harer ogsa hans erkendelse af Helligandens rolle i den
proces, hvorved leerdom modner til visdom. Fra de farste sider i sin Summa Theologiae, 48 var
Thomas ivrig efter at vise visdommens primat, fordi den er Helligandens gave og abner vejen til en
viden om guddommelige realiteter. Hans teologi tillader os at forsta, hvad der er karakteristisk for
visdom i dens teette forbindelse med tro og viden om det guddommelige. Denne visdom erfares
ved hjeaelp af connaturalitet; den forudseetter tro og formulerer til sidst sin rette mening pa grundlag
af troens egen sandhed: "Den visdom, der naevnes blandt Helligandens gaver, er forskellig fra den
visdom, der findes blandt de intellektuelle dyder. Denne anden visdom opnas ved studium, men
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den farste kommer 'fra oven', som Jakob udtrykker det. Dette adskiller den ogsa fra tro, fordi tro
accepterer den guddommelige sandhed, som den er. Men visdommens gave gar det muligt at
fungere i overensstemmelse med den guddommelige sandhed".49

Dog far dette fortrin, der tildeles denne visdom, ikke Doctor Angelicus til at glemme to andre
komplementeere former for visdom - filosofisk visdom, der bygger pa forstandens evne, og
teologisk visdom, der bygger pa abenbaring, og som udforsker troens indhold, idet den treenger
ind i selv Guds mysterium.

Dybt overbevist om, at "uanset, hvem der taler sandt, sa er sandheden af Helliganden" (omne
verum a quocumgque dicatur a Spiritu Sancto est) so, var Thomas af Aquin upartisk i sin keerlighed
til sandhed. Han sagte sandheden, hvor end den kunne findes, og gav perfekt bevis for dens
universalitet. | ham har Kirkens leereembede set og erkendt den lidenskabelige keerlighed til
sandhed, og netop fordi den forbliver konstant inden for den universelle, objektive og
transcendente sandhed, ransager hans tanke "hgjder, der er utaenkelige for menneskelig
forstand".s1 Med rette kan han kaldes for en "sandhedens apostel".s2 Fordi Thomas' realisme
uforbeholdent sggte sandheden, kunne den erkende sandhedens objektivitet og skabe ikke blot
en filosofi om "hvad der synes at vaere", men en filosofi om "det, der er".

Dramaet med adskillelsen af tro og fornuft

45. Med oprettelsen af de fgrste universiteter kom teologien mere direkte i kontakt med andre
former for leerdom og videnskabelig forskning. Skent Albert den Store og Thomas af Aquin
insisterede pa den organiske forbindelse mellem teologi og filosofi, var de de farste til at
anerkende den autonomi, som filosofi og naturvidenskaberne havde brug for, hvis de skulle kunne
fungere godt inden for deres respektive forskningsomrader. Fra den sene middelalder af blev den
legitime forskel mellem de to former for viden mere og mere til en skeebnesvanger adskillelse.
Som et resultat af visse taenkeres overdrevne rationalisme blev standpunkterne mere radikale, og
der opstod til sidst en filosofi, der var adskilt fra og helt uafhaengig af troens indhold. En anden af
de mange konsekvenser af denne adskillelse var en dybere og dybere mistillid med hensyn til
fornuften selv. | en bade skeptisk og agnostisk opfattelse begyndte nogle at give udtryk for en
almindelig mistillid, der fik nogle til at fokusere mere pa tro og andre til at benaegte det fornuftige i
den i det hele taget.

Kort sagt, det, der for patristisk og middelalderlig teenkning bade teoretisk og praktisk var en
indgroet enhed, som frembragte viden, der var i stand til at na de hgjeste former for spekulation,
blev gdelagt af systemer, der gik ind for rationel viden adskilt fra tro og tilteenkt troens plads.

46. Det mest indflydelsesrige af disse standpunkter er velkendt og meget fremtraeedende iseer i
Vestens historie. Det er ikke nogen overdrivelse at fastsla, at udviklingen af en stor del af moderne



filosofi har fundet sted ved at fjerne sig lazengere og leengere veek fra den kristne abenbaring i2e7n
sadan grad, at den har bragt sig klart i opposition til den. Denne proces naede sit hgjdepunkt i
forrige arhundrede. Nogle repraesentanter for idealismen forsggte pa forskellige mader at
forvandle troen og dens indhold, selv Jesu dads og opstandelses mysterium, til dialektiske
strukturer, som kunne fattes af fornuften. Modsat denne form for taenkning var forskellige former af
ateistisk humanisme, udtrykt med filosofiske vendinger, som betragtede tro som fremmedggarende,
lige sa gdelaggende for udviklingen af en fuld rationalitet. De tavede ikke med at fremstille sig
selv som nye religioner, der tjente som et grundlag for projekter, som pa det politiske og sociale
plan farte til totaliteere systemer, der har veaeret katastrofale for menneskeheden.

Pa den videnskabelige forsknings omrade fik en positivistisk mentalitet fodfaeste. Den opgav ikke
blot det kristne syn pa verden, men isaer afviste den enhver interesse for et metafysisk eller etisk
syn. Heraf fglger, at visse forskere, fordi de mangler ethvert etisk referencepunkt, risikerer at
saette noget andet end mennesket og menneskets liv i dets helhed i centrum for deres
anliggender. Endvidere synes nogle af dem, idet de fornemmer det teknologiske fremskridts
chancer, at bgje sig ikke blot for en markedsbaseret logik, men ogsa for fristelsen til en pseudo-
guddommelig magt over naturen og endda over mennesket.

Som et resultat af rationalismens krise er det, der til slut er dukket frem, nihilisme. Som en
intethedens filosofi har den en vis tiltreekning for vor tids mennesker. Dens tilhaengere haevder, at
s@gen er et mal i sig selv uden noget hab om eller mulighed for nogensinde at na sandhedens
mal. | den nihilistiske tolkning er livet ikke andet end en anledning til fglelser og erfaringer, hvori
det forbigaende har haederspladsen. Nihilisme ligger til grund for den vidt udbredte mentalitet, som
haevder, at man ikke leengere skal patage sig en definitiv forpligtelse, fordi alt er flydende og
forelgbigt.

47. Det ma ogsa huskes, at selve filosofiens rolle har eendret sig i den moderne kultur. Fra at veere
universel visdom og laerdom er den gradvist blevet redureduceret til et af de mange omrader af
menneskelig viden; faktisk er den pa nogle mader blevet reduceret til en helt marginal rolle. Andre
former for intellektuel aktivitet har tiltrukket sig mere opmaerksomhed og har faet filosofisk laerdom
til at synes mindre og mindre vaesentlig. Disse former for fornuft er ikke rettet mod overvejelsen af
sandhed og en s@gen efter livets hgjeste mal og mening; men er i stedet for som "instrumental
fornuft" rettet mod at fremme utilitaristiske formal med henblik pa nydelse eller magt.

| min farste rundskrivelse fremhaevede jeg faren ved at gere en sadan fremgangsmade til noget
absolut, da jeg skrev: "Det moderne menneske synes altid at veere truet af det, det selv
producerer, det vil sige af resultaterne af sine haenders arbejde, og endnu mere af sin forstands
arbejde og sin viljes beslutninger. Alt for hurtigt og tit pa en helt uforudseelig made blev
resultaterne af menneskets mangfoldige aktiviteter ikke blot til genstand for ‘fremmedggarelse' i den
forstand, at de simpelt hen bergves den person, der har frembragt dem, men alt for ofte, og tit slet
ikke til at forudse, vender disse resultater sig - i hvert fald til dels - pa grund af deres indirekte



konsekvenser mod mennesket selv. De er altsa eller kan blive rettet mod mennesket selv. Deztga
synes at udgare det vigtigste kapitel i dramaet om vore dages menneskelige tilveerelse i dens
videste og mest universale dimension. Mennesket lever derfor i stadig st@rre angst og frygter, at
dets egne produkter - ikke dem alle naturligvis, ikke engang de fleste, men en del af dem, og
netop tit dem, der indeholder en seerlig del af menneskets genialitet og kreativitet, radikalt kan
vende sig mod mennesket selv".s3

| kglvandet pa disse kulturelle forandringer har nogle filosoffer opgivet at sgge efter selve
sandheden og gjort det til deres eneste mal at opna en subjektiv vished eller en pragmatisk falelse
af nytte. Dette har til gengaeld fordunklet fornuftens sande vaerdighed, fordi den ikke laengere er
udrustet til at kende sandheden og sgge det absolutte.

48. Denne hurtige oversigt over filosofihistorien afslgrer altsa en voksende adskillelse mellem tro
og filosofisk fornuft. Alligevel viser en ngjere undersggelse, at selv i den filosofiske taenken hos
dem, der hjalp til med at fjerne tro og fornuft mere fra hinanden, findes der undertiden kundskaber,
der er veerdifulde, og som rummer kimen til en senere udvikling, kundskaber, der, hvis de
viderefgres og udvikles med forstand og hjerte, og hvis de bliver rigtigt orienteret, kan fore til
opdagelsen af sandhedens vej. Sadanne kundskaber findes for eksempel i gennemtraengende
analyser af opfattelse og erfaring, af personlighed og intersubjektivitet, af frihed og vaerdier, af tid
og historie. Dadens tema kan ligeledes for alle, der taenker over livet, blive en appel til dem om at
sgge den sande mening med deres eget livinde i dem selv. Men dette betyder ikke, at den
nuveerende forbindelse mellem tro og fornuft ikke behaver undersgges omhyggeligt, fordi de
begge forarmes og sveekkes uden hinanden. Bergvet det, som abenbaringen skeaenker, kommer
fornuften pa afveje, hvad der udsaetter den for risikoen for at miste blikket for sit afggrende mal.
Bergvet fornuften laegger troen vaegt pa felelse og erfaring og risikerer saledes ikke leengere at
veere et universelt tilbud. Det er en illusion at mene, at tro, knyttet til svage fornuftslutninger, kan
vaere mere inderlig; tvaertimod, troen risikerer alvorligt at visne hen til myte og overtro. Af samme
grund tilskyndes fornuft, som ikke er i forbindelse med en voksen tro, ikke til at vende sit blik mod
tilveerelsens nyhed og radikalitet.

Det er derfor, jeg fremsaetter denne staerke og vedholdende appel - og jeg tror ikke ungdvendigt -
om at tro og filosofi generhverver den dybe enhed, som tillader dem at veere i harmoni med deres
natur uden at kompromittere deres gensidige autonomi. Troens parrhésia ma kunne male sig med
fornuftens frimodighed.

Laereembedets demmekraft som tjeneste over for sandheden

49. Laereembedet har ikke sin egen filosofi, og det godkender heller ikke nogen speciel filosofi
frem for andre. 54 Den tilgrundliggende arsag til denne tilbageholdenhed er, at filosofien, nar den



inddrager teologien, ma forblive trofast mod sine egne principper og metoder. Ellers ville der izkie
vaere nogen garanti for, at den ville forblive orienteret mod sandhed og bevaege sig hen mod den
ved hjeaelp af en proces, der var styret af fornuft. En filosofi, der ikke gar til veerks i fornuftens lys i
overensstemmelse med sine egne principper, ville ikke vaere til megen nytte. Pa det dybeste plan
har den autonomi, som filosofien ejer, sin rod i den kendsgerning, at fornuften ifalge sin natur er
orienteret mod sandheden og desuden er udstyret med de midler, der er ngdvendige for at na til
sandheden. En filosofi, der er bevidst om dette som sin "konstituerende status”, kan ikke undlade
at respektere den abenbarede sandheds krav og kendsgerninger.

Alligevel viser historien, at filosofi - isaer moderne filosofi - er gaet vild og har taget fejl. Det er ikke
lzereembedets opgave, og det har heller ikke kompetence til at udbedre de huller af mangelfuld,
utilstreekkelig filosofisk reesonnement. Omvendt er det laeereembedets opgave at tage stilling klart
og skarpt, nar kontroversielle filosofiske anskuelser truer den rette forstaelse af, hvad der er blevet
abenbaret, og nar urigtige og ensidige teorier, som udsar alvorlige vildfarelsers saed, der forvirrer
Guds folks rene og enkle tro, begynder at spredes vidt og bredt.

50. I troens lys kan og skal Kirkens laeereembede derfor autoritativt udgve en kritisk degmmekraft
over for opfattelser og filosofier, der modsiger den kristne lzere. 55 Det er la&ereembedets opgave
forst og fremmest at papege, hvilke filosofiske forudsaetninger og konklusioner, der er uforenelige
med den dbenbarede sandhed, ved tydeligt at fremfare de krav, som troens standpunkt stiller til
filosofien. Desuden opstod der, da filosofisk lserdom blev udviklet, forskellige skoler. Denne
pluralisme palaegger ogsa leereembedet ansvaret for at udtrykke en bedgmmelse af, hvorvidt de
grundleeggende principper i disse forskellige skoler er forenelige med Guds ords og den teologiske
forsknings krav, eller ikke.

Det er Kirkens pligt at papege de elementer i et filosofisk system, der er uforenelige med dens
egen tro. Faktisk optager mange filosofiske meninger - om Gud, mennesket, menneskelig frihed
og etisk adfeerd - Kirken direkte, fordi de angar den abenbarede sandhed, hvis vogter den er. Ved
at foretage denne skelnen har vi biskopper den opgave at veere "vidner om sandheden", idet vi
udfgrer en beskeden men vedholdende tjeneste, som enhver filosof burde paskgnne, en tjeneste
til fordel for recta ratio, det vil sige for fornuften som med rette overvejer, hvad der er sandt.

51. Denne skelnen bar imidlertid ikke betragtes som farst og fremmest negativ, som om det var
lzereembedets hensigt at afskaffe eller begraense enhver mulig formidling. Tvaertimod,
leereembedets indgriben har frem for alt til hensigt at fremme og opmuntre filosofisk forskning.
Desuden er filosoffer de farste til at forsta behovet for selvkritik, rettelse af fejltagelser og
udvidelse af de for begraensede udtryk, som deres teenkning er blevet formuleret i. Specielt er det
ngdvendigt at huske pa sandhedens enhed, selv om dens formuleringer er formet af historie og
frembragt af menneskelig fornuft, som er saret og svaekket af synd. Det er derfor, at ingen
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historisk form for filosofi med rette kan haevde at omfatte hele sandheden og heller ikke at veere
den fuldstaendige forklaring pa mennesket, pa verden og pa menneskets forhold til Gud.

| dag med den hastige udbredelse af systemer, metoder, begreber og filosofiske teser, som ofte er
uhyre komplekse, bliver behovet for kritisk demmekraft i troens lys derfor mere pakraevet, selv om
det vedblivermed at vaere en skreemmende opgave. | betragtning af alle fornuftens iboende og
historiske begraensninger, er det vanskeligt nok at erkende den umistelige kompetence, der
betegner den; men det er undertiden endnu vanskeligere i specifikke filosofiske pastande at
opdage, hvad der er velbegrundet og frugtbart ud fra troens synspunkt, og hvad der er forfejlet og
farligt. Alligevel ved Kirken, at "visdommens og kundskabens skatte" er skjult i Kristus (Kol 2,3) og
griber derfor ind for at stimulere den filosofiske forskning, for at den ikke skal forvilde sig bort fra
den vej, der farer til erkendelse af mysteriet.

52. Det er ikke kun i den sidste tid, at Kirkens laereembede har grebet ind ved at ggre sin mening
kendt med hensyn til specielle filosofiske lzerer. Det er nok som eksempel at minde om udtalelser,
der er fremsat gennem arhundrederne med hensyn til sjeelens prae-eksistens, ss eller angaende de
forskellige former for afgudsdyrkelse og esoterisk overtro, der fandtes i astrologiske spekulationer,
57 uden at forglemme de mere systematiske udtalelser imod visse pastande fra den latinske
averoisme, der var uforenelige med den kristne tro. ss

Hvis laeereembedet har udtalt sig oftere siden midten af forrige arhundrede, er det, fordi i den
periode har ikke sa fa katolikker fglt det som deres pligt at imgdega forskellige moderne tanke-
stremninger med deres egen filosofi. Pa dette punkt var leereembedet forpligtet til at veere
agtpagivende, for at disse filosofier ikke udviklede sig pa mader, der selv var urigtige og negative.
Kritikken blev udtalt upartisk: pa den ene side imod fideismess og radikal traditionalismeso for deres
mistillid til fornuftens naturlige evner, og pa den anden side imod rationalismes: og ontologismes,
fordi de tillagde den naturlige fornuft en viden, som kun troens lys kan give. De positive elementer
i denne diskussion blev samlet i Den dogmatiske Konstitution Dei Filius, hvor et gkumenisk koncil
for farste gang - i dette tilfaelde Det farste Vatikankoncil - udtalte sig hgjtideligt om forholdet
mellem fornuft og tro. Den leere, der indeholdes i dette dokument, har steerkt og positivt praeget
mange troendes filosofiske forskning og vedbliver ogsa i dag med at vaere et standard-
referencepunkt for korrekt og sammenhaengende kristen taenkning pa dette omrade.

53. Leereembedets udtalelser beskaeftiger sig mindre med individuelle filosofiske teser end med
behovet for en rationel og derfor i sidste instans filosofisk forskning til forstaelsen af troen. Ved at
syntetisere og hgijtideligt igen stadfaeste den laere, der konstant var forelagt de troende af det
ordinaere pavelige lzereembede, viste Det farste Vatikankoncil, hvor uadskillelige og samtidigt hvor
forskellige tro og fornuft, abenbaring og naturlig viden om Gud er. Koncilet begyndte med de
grundlaeggende erkleeringer, der var forudsat af abenbaringen selv, om muligheden for en naturlig



viden om Guds eksistens, alle tings begyndelse og ende, s3 og sluttede med den hgijtidelige
erklaering, der er citeret tidligere: "Der er to former for erkendelse, forskellige ikke blot i deres
udgangspunkt, men ogsa i deres genstand".s« Imod alle former for rationalisme var det derfor
ngdvendigt at fastsla forskellen mellem troens mysterier og filosofiens resultater, og troens
mysteriers transcendens og forrang over filosofiens resultater. Imod fideismens fristelser var det
imidlertid ngdvendigt at fremheeve sandhedens enhed og saledes det positive bidrag, som rationel
viden kan og ma yde til troens viden: "Selv om troen er fornuften overlegen, kan der aldrig veere
en virkelig divergens mellem tro og fornuft, eftersom den samme Gud, der abenbarer mysterierne
og skaenker troens gave, ogsa har anbragt fornuftens lys i den menneskelige and. Denne Gud
kunne aldrig fornaegte sig selv, og sandheden kunne aldrig modsige sig selv." s5

54. Ogsa i vort eget arhundrede har lazereembedet i adskillige tilfaelde igen taget fat pa det samme
tema for at advare imod rationalismens tillokkelse. Her er pave Pius X's udtalelser relevante,
saledes som de fremhaevede at modernismens grundlag var filosofiske pastande, der var
faeenomenologiske, agnostiske og immanentistiske. ss Betydningen af den katolske afvisning af
marxistisk filosofi og ateistisk kommunisme ma heller ikke glemmes. &z

Senere i sin rundskrivelse Humani Generis advarede pave Pius Xl imod misforstaelser knyttet til
evolutionisme, eksistentialisme og historicisme. Han gjorde det klart, at disse teorier ikke var
blevet fremsat og udviklet af teologer, men havde deres oprindelser "uden for Kristi hjord".es Han
tilfgjede imidlertid, at vildfarelser af denne slags ikke skulle simpelt hen afvises, men undersgges
kritisk: "Katolske teologer og filosoffer, hvis alvorlige pligt det er at forsvare naturlig og overnaturlig
sandhed og indgyde den i menneskehjerter, kan ikke tillade sig at ignorere dissemere eller mindre
fejlagtige meninger. De ma derimod serge for at komme til at forsta disse teorier godt, ikke blot
fordi sygdomme kun behandles rigtigt, hvis de er rigtigt diagnosticerede, og fordi der selv i urigtige
teorier undertiden findes nogen sandhed, men fordi til syvende og sidst fremkalder disse teorier en
mere skarpsindig diskussion og evaluering af filosofiske og teologiske sandheder".s9

For at udfare sin saerlige opgave i pavens universelle la&ereembedes tjenestero, har
Kongregationen for Trosleeren for nylig mattet gribe ind for igen at fremhaeve faren ved nogle
befrielses-teologers ukritiske antagelse af anskuelser og metoder udledt fra marxismen. 71

Ogsa for i tiden har lazereembedet ved forskellige lejligheder og pa forskellige mader fremfart sit
skan i filosofiske spargsmal. Mine aerede forgaengere har saledes ydet et uvurderligt bidrag, som
ikke ma glemmes.

55. Nar vi tager et overblik over situationen i dag, ser vi, at andre tiders problemer er vendt tilbage,
men i en ny facon. Det drejer sig ikke laengere om spargsmal, der kun er af interesse for visse
personer og grupper, men om overbevisninger, der er sa udbredte, sa de til en vis grad er blevet



den almindelige mening. Et eksempel herpa er den dybtliggende mistillid til fornuften, som er3
dukket op i de nyeste udviklinger af megen filosofisk forskning, og det i en sadan grad, at der tales
om "enden pa metafysikken". Filosofien forventes at sla sig til tdls med mere beskedne opgaver
som den simple forklaring af kendsgerninger eller en forskning inden for begreensede omrader af
menneskelig viden eller dens strukturer.

Ogsa inden for teologien er tidligere tiders fristelser igen dukket op. | nogle moderne teologier er
for eksempel en vis rationalisme ved at vinde terreen, iseer nar opfattelser, der menes at vaere
filosofisk velbegrundede, overtages som normative for den teologiske forskning. Dette sker iseer,
nar teologer, fordi de mangler filosofisk kompetence, lader sig ukritisk pavirke af pastande, der er
blevet en del af den almindelig udbredte sprogbrug og kultur, men som kun i ringe grad er fornuft-
begrundede. 72

Der er ogsa tegn pa en genopstaet fideisme, for hvilken det ikke lykkes at erkende, at rationel
viden og filosofisk samtale er af vigtighed for at forsta troen, ja for selve muligheden for at tro pa
Gud. Et for gjeblikket udbredt symptom pa denne fideistiske tendens er en "biblicisme", som
streeber efter at ggre laesningen og eksegesen af Den hellige Skrift til det eneste kriterium for
sandhed. Som en konsekvens heraf identificeres Guds ord alene med Den hellige Skrift, og
saledes lades Kirkens laere, hvad Det andet Vatikankoncil betonede helt specielt, ude af
betragtning. Efter at have mindet om, at Guds ord er til stede bade i Skriften og i Traditionen, 73
fortsaetter konstitutionen Dei Verbum udtrykkeligt: "Den hellige Tradition og Den hellige Skrift
udger en feelles hellig skat, nemlig Guds ord, betroet til Kirken. Ved at holde fast ved denne skat
vil hele det hellige folk, forenet med deres hyrder, altid holde fast ved apostlenes laere og
feellesskabet, bradsbrydelsen og bennerne".z4 Den hellige Skrift er derfor ikke Kirkens eneste
referencepunkt. Kirken har derimod "den gverste norm for sin tro"zs i den enhed, som Helliganden
har skabt mellem Den hellige Tradition, Den hellige Skrift og Kirkens leereembede i en
gensidighed, som betyder, at ingen af disse tre kan overleve uden de andre. s

Man ma desuden ikke undervurdere den fare, der ligger i at udlede sandheden af Den hellige
Skrift ved at benytte kun én metode, uden at tage hensyn til behovet for en mere omfattende
eksegese, som gar det muligt for eksegeterne til sammen med hele Kirken at na til den fulde
betydning af teksterne. De, der beskaeftiger sig med studiet af Den hellige Skrift, bar altid huske,
at de forskellige hermeneutiske metoder har deres egne filosofiske begrundelser, som bar
evalueres omhyggeligt, inden de anvendes pa de hellige tekster.

Andre former for latent fideisme viser sig i den ringe betydning, der tillaegges den spekulative
teologi, og i foragt for den klassiske filosofi, hvorfra udtrykkene bade for forstaelsen af troen og
den egentlige formulering af dogmer stammer. Min eerede forgaenger pave Pius Xll advarede imod
en sadan ligegyldighed over for den filosofiske tradition og imod en opgivelse af den traditionelle
terminologi. 7z
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56. Kort sagt, der er tegn pa en udbredt mistillid til universelle og absolutte konstateringer, iszer

blandt dem, der mener, at sandhed opstar af enighed og ikke af forstandens tilpassen sig den
objektive virkelighed. | en verden, der er inddelt i s& mange specialiserede omrader, er det ikke
vanskeligt at se, hvor sveert det kan veere at erkende den fulde og hgjeste mening med livet, hvad
der traditionelt har veeret filosofiens mal. Ikke desto mindre kan jeg, i lyset af denro, der finder sin
hgjeste mening i Jesus Kristus, ikke lade veere med at opmuntre filosofferne - om de nu er kristne
eller gj - til at stole pa den menneskelig fornufts styrke og ikke i deres filosoferen saette sig mal,
der er for beskedne. Vi har leert af historien i dette artusind, der nu naermer sig sin afslutning, at
dette er den vej, der skal falges: det er ngdvendigt ikke at opgive den lidenskabelige kaerlighed til
den hgjeste sandhed, iveren efter at sage den eller dristigheden til at skabe nye veje i denne
sggen. Det er tro, der tilskynder fornuften til at beveege sig ud over al isolation og villigt tage
chancer for at kunne opna alt, hvad der er smukt, godt og sandt. Troen bliver saledes fornuftens
overbeviste og overbevisende forsvarer.

Kirkens interesse i filosofi

57. Alligevel ger leereembedet mere end at papege filosofiske teoriers misforstaelser og
fejltagelser. Med ikke mindre interesse har det forsggt at fremhaeve de grundlaeggende principper
for en aegte fornyelse af filosofisk forskning, idet det samtidigt viser de saerlige veje, der ma slas
ind pa. | denne henseende tog pave Leo XlIl med sin rundskrivelse Aeterni Patris et skridt af
historisk betydning for Kirkens liv, eftersom det indtil den dag i dag forbliver det eneste pavelige
dokument af en sadan autoritet, der helt er viet til filosofi. Den store pave ops@gte og udviklede
igen Det fgrste Vatikankoncils lzere om forholdet mellem tro og fornuft, idet han paviste, hvordan
filosofisk taenkning pa grundlaeggende vis bidrager til troen og den teologiske laerdom. zs Mere end
et arhundrede senere er der mange af denne rundskrivelses synspunkter, som ikke har mistet
noget af deres betydning, hverken fra et praktisk eller paedagogisk synspunkt - iseer dens
insisteren pa Thomas af Aquins filosofis enestaende vaerdi. En fornyet holden fast ved Doctor
Angelicus' tankegang syntes for pave Leo XlII at veere den bedste made til at genoprette
udgvelsen af filosofi i overensstemmelse med troens krav. "Netop nar Thomas sondrer
fuldsteendigt mellem tro og fornuft", skriver paven, "forener han dem i gensidige venskabsband,
idet han indremmer enhver af dem sine szerlige rettigheder og hver af dem sin seerlige
vaerdighed".zo

58. De positive resultater af de pavelige opfordringer er velkendte. Der blev sat nyt skub i studier
af Sankt Thomas og andre skolastiske forfattere. Historiske studier blomstrede og forte til en
genopdagelse af middelalderens teenknings rigdomme, som indtil da i det store og hele havde
veeret ukendt, og der opstod nye thomistiske skoler. Ved hjeelp af den historiske metode voksede
kendskabet til Sankt Thomas' arbejder i hgj grad, og mange forskere havde mod nok til at indfgre
den thomistiske tradition i de davaerende filosofiske og teologiske diskussioner. Dette arhundredes
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mest indflydelsesrige teologer, til hvis teenkning og forskning Det andet Vatikankoncil var i stor
geeld, var produkter af genoplivningen af thomistisk filosofi. Gennem det 20. arhundrede er Kirken
blevet betjent af en stor reekke af taenkere, der er formet i Doctor Angelicus' skole.

59. Alligevel var den thomistiske og neothomistiske genopveekkelse ikke det eneste tegn pa en
genopstaen af filosofisk tankegang i en kristent inspireret kultur. Endnu tidligere, og parallelt med
pave Leos opfordring, var der dukket mange katolske filosoffer op, som, idet de gjorde brug af
nyere tendenser og tankegange og i overensstemmelse med en seerlig metode, frembragte
filosofiske vaerker, der fik stor indflydelse og havde en varig veerdi. Nogle udteenkte synteser, der
var sa bemeerkelsesveaerdige, sa de kunne sammenlignes med idealismens store systemer. Andre
grundlagde de erkendelsesteoretiske grundlag for en ny overvejelse af troen i lyset af en fornyet
forstaelse af den etiske bevidsthed, andre igen frembragte en filosofi, som udgaende fra en
analyse af immanensen abnede vejen til det transcendente, og endelig var der ogsa dem, der
forsggte at kombinere troens krav med den faenomenologiske metodes perspektiv. Fra forskellige
kanter er former for filosofisk spekulation vedblevet med at opsta som forsgg pa at holde liv i den
store tradition for kristen taenkning, der forener tro og fornuft.

60. Det andet Vatikankoncil for sin del tilbyder en rig og frugtbar lzere om filosofi. Jeg kan iseer ikke
i forbindelse med denne rundskrivelse undlade at gare opmaerksom pa, at et kapitel i
konstitutionen Gaudium et Spes naesten er et virkeligt kompendium af bibelsk antropologi, som
ogsa filosofien kan fa inspiration fra. Kapitlet beskeeftiger sig med veerdien af mennesket, der er
skabt i Guds billede, forklarer menneskets vaerdighed og overlegenhed over resten af skabningen,
og forklarer menneskets fornufts transcendente evne. so Ateismens problem behandles ogsa i
Gaudium et Spes, og manglerne i dens filosofiske syn papeges, iseer i relation til menneskets
veaerdighed og frihed. s1 Der er ingen tvivl om, at den afggrende del af kapitlet er af dyb betydning
for filosofien; og det var dette, jeg gik ind for i min farste rundskrivelse Redemptor Hominis, og der
tiener som et af de konstante referencepunkter i min laere: "l virkeligheden er det kun det
menneskevordne Ords mysterium, der kaster lys over menneskets mysterium. Adam,
urmennesket, var nemlig et forbillede pa Ham, som skulle komme, Kristus Herren. Ved at
abenbare mysteriet om Faderen og hans kaerlighed abenbarer Kristus, den nye Adam, mennesket
fuldt ud for mennesket selv, og klarlaeegger dets ophgjede kald".s2

Koncilet behandlede ogsa det filosofiske studium, der kraeves af kandidater til preestedemmet, og
dets anbefalinger har betydning for den kristne undervisning i det hele taget. Dette er Koncilets
ord: "De preestestuderende skal undervises saledes i de filosofiske fag, at de iszer fares frem til at
kunne opna en sikker og sammenhangende erkendelse af mennesket, verden og Gud. Heri skal
de statte sig pa den filosofiske arv, der bestandig forbliver livskraftig, og tage hensyn til den nyere
tids filosofiske undersggelser”.ss



Disse retningslinier er blevet gentaget og udviklet i mange andre dokumenter fra Iaereembedegtg
side for at sikre en solid filosofisk uddannelse, isaer for dem, der forbereder sig til teologiske
studier. Jeg har selv flere gange fremhaevet vigtigheden af denne filosofiske uddannelse for dem,
der en dag i deres pastorale liv skal give sig i lag med den moderne verdens forventninger og
forsta arsagerne til en bestemt opfarsel for at kunne reagere pa passende mader. &4

61. Det har fra tid til anden veeret ngdvendigt for at gribe ind med hensyn til dette spargsmal, at
gentage veerdien af Sankt Thomas' kundskaber og insistere pa studiet af hans teenkning, fordi
lzereembedets direktiver ikke altid er blevet fulgt med den beredvillighed, man kunne gnske. |
arene efter Det andet Vatikankoncil var mange katolske fakulteter pa visse mader forarmede pa
grund af en formindsket fglelse af vigtigheden af studiet ikke blot af skolastisk filosofi, men mere
generelt af studiet af filosofi i det hele taget. Jeg kan ikke undlade med overraskelse og mishag at
lzegge meerke til denne mangel pa interesse for filosofistudiet, der deles af ikke sa fa teologer.

Der er forskellige grunde til denne mangel pa interesse. For det fgrste er der den mistro til
fornuften, der findes i megen moderne filosofi, der i stor udstraekning har opgivet det metafysiske
studium af de grundleeggende menneskelige spgrgsmal for at koncentrere sig om problemer, der
er mere detaljerede og begraensede, somme tider endda rent akademiske. En anden grund, der
ogsa bgr neevnes, er den misforstaelse, der er opstaet isaer med hensyn til "human-
videnskaberne". Ved mange lejligheder fremhaevede Det andet Vatikankoncil den positive veerdi af
videnskabeligt studium af menneskets mysterium. ss Men den opfordring, der rettes til teologer om
at give sig af med human-videnskaberne og anvende dem rigtigt i deres forskning, ber ikke tolkes
som en implicit autorisation til at marginalisere filosofien eller erstatte den med noget andet i
pastoral uddannelse og i praeparatio fidei. En yderligere faktor er den fornyede interesse for
troens inkulturation. Iszer de unge kirkers liv har, sammen med avancerede taeenkemader, bragt en
reekke udtryk for folkelig visdom for dagen; og dette udger en aegte kulturel rigdom af traditioner.
Alligevel ma studiet af traditionelle skikke ga hand i hand med filosofisk studium, et studium, som
tillader de positive treek i folkevisdommen at dukke frem og skabe den nadvendige forbindelse til
forkyndelsen af evangeliet. s

62. Jeg vil gerne tydeligt gentage, at filosofistudiet er fundamentalt og absolut ngdvendigt for
strukturen i teologiske studier og for uddannelsen af kandidater til preesteembedet. Det er ikke
tilfeeldigt, at teologiske studiers curriculum forudgas af en tid til specielt filosofistudium. Denne
beslutning, der er stadfaestet af Det femte Laterankoncilsz, har sin oprindelse i den erfaring, der
modnedes i Igbet af middelalderen, af vigtigheden af en konstruktiv overensstemmelse mellem
filosofisk og teologisk viden. Denne studieordning havde indflydelse pa, omend indirekte, og
fremmede og muliggjorde meget af den moderne filosofis udvikling. Et typisk eksempel pa dette er
indflydelsen fra Francisco Suarez' Disputationes Metaphysicae, som fandt vej endda til Tysklands
lutherske universiteter. | modseetning hertil har afskaffelsen af denne ordning skabt alvorlige



lakuner bade i praesteuddannelsen og den teologiske forskning. Overvej for eksempel den
manglende interesse for moderne taenkning og kultur, som farte til en afvisning af enhver form for
dialog eller til en ukritisk accept af enhver form for filosofi. Jeg har fuld tillid til, at disse
vanskeligheder vil blive overvundet ved en forstandig filosofisk og teologisk uddannelse, som
aldrig ma mangle i Kirken.

63. Af de her naevnte grunde, har det forekommet mig magtpaliggende med denne rundskrivelse
igen at fremhaeve Kirkens staerke interesse i filosofi - faktisk det intime band, der knytter teologisk
arbejde til den filosofiske s@ggen efter sandhed. Herfra stammer lzereembedets pligt til at fa gje pa
og fremme filosofisk teenkning, som ikke er uenig med troen. Det er min opgave at fastsla
principper og kriterier, som efter min mening er ngdvendige for at genoprette et harmonisk og
kreativt forhold mellem teologi og filosofi. | lyset af disse principper og kriterier, vil det veere muligt
mere klart at opdage, hvilken forbindelse, om nogen, teologien bgr skabe til de forskellige
filosofiske opfattelser eller systemer, som den moderne verden tilbyder.

Troens viden og den filosofiske fornufts krav

64. Guds ord er henvendt til alle mennesker, i alle tidsaldre og i enhver del af verden; og
mennesket er af naturen en filosof. Teologien ma som en gennemtaenkt og videnskabelig
udarbejdelse af forstaelsen af Guds ord i troens lys vaere i forbindelse med de filosofier, der er
blevet udviklet i arenes lgb, bade ved nogle af sine undersagelser og i udfgrelsen af sine specielle
opgaver. Jeg nzerer ikke noget gnske om at henvise teologer til seerlige metoder, eftersom
leereembedet ikke har kompetence dertil. Jeg vil i stedet for minde om nogle af teologiens
specielle opgaver, som pa grund af selve naturen af det abenbarede ord kreever, at der tages
tilflugt til filosofisk forskning.

65. Teologien som en trosforstaelse er opbygget i lyset af et dobbelt metodologisk princip: auditus
fidei og intellectus fidei. Med det farste tilegner teologien sig indholdet af abenbaringen, som den
gradvist er blevet fremstillet i den hellige tradition, Den hellige Skrift og Kirkens levende
lzereembede. ss Med det andet sa@ger teologien ved sin spekulative virken at leve op til de
intellektuelle discipliners specifikke krav.

Filosofi bidrager specielt ved sit studium af erkendelsens struktur og den personlige
kommunikation til at forberede teologien til en rigtig auditus fidei, iseer sprogets forskellige former
og funktioner. Ikke mindre vigtig er filosofiens bidrag til en mere sammenhangende forstaelse af
Kirkens tradition, leereembedets udtalelser og de store teologiske mestres undervisning, som ofte
ger brug af begreber og tankeformer fra en speciel filosofisk tradition. | dette tilfeelde opfordres
teologen til ikke blot at forklare de begreber og udtryk, som Kirken benytter i sin teenkning og



37
udvikling af sin belaering, men ogsa til virkeligt at kende de filosofiske systemer, der kan have
pavirket disse begreber og udtryk, for at formulere korrekte og palidelige fortolkninger af dem.

66. Med hensyn til intellectus fidei ma vi farst teenke pa, at den guddommelige sandhed, "forelagt
os i De hellige Skrifter og rigtigt fortolket af Kirkens leere"ss besidder sin egen forstaelighed, og den
er sa logisk konsekvent, at den opstar som et aegte corpus af viden. Intellectus fidei udlaegger
denne sandhed, ikke blot ved at fa fat i den logiske og begrebsmaessige struktur af de seetninger,
hvori Kirkens laere er udformede, men ogsa, og farst og fremmest, ved at synliggare den frelsende
betydning af disse saetninger for den enkelte og for menneskeheden. Fra disse seetninger i deres
helhed kommer den troende til at kende frelseshistorien, som kulminerer i Jesu Kristi person og i
hans paskemysterium. De troende har del i dette mysterium ved deres trossamtykke.

Dogmatisk teologi ma for sin del vaere i stand til tydeligt at udtrykke den universelle betydning af
den Ene og Treenige Guds mysterium og af frelsesgkonomien, bade som en fortaelling og frem for
alt i form af argumentation. Den ma gare det med andre ord, med begreber, der er kritisk
velfunderede og kan videregives til alle. Uden filosofiens bidrag ville det faktisk vaere umuligt at
diskutere teologiske spgrgsmal som for eksempel, benyttelsen af sprog til at tale om Gud, de
personlige relationer inden for Treenigheden, Guds skabende aktivitet i verden, forholdet mellem
Gud og menneske, eller Kristi identitet som sand Gud og sandt menneske. Dette er ikke mindre
sandt med hensyn til moralteologiens forskellige temaer, som anvender sadanne begreber som
moralloven, samvittighed, frihed, personligt ansvar og skyld, som til dels er definerede af filosofisk
etik.

Det er derfor ngdvendigt, at den troendes bevidsthed kan opna en naturlig, konsekvent og rigtig
viden om skabte realiteter - verden og mennesket selv - som ogsa er genstanden for
guddommelig abenbaring. Desuden ma fornuften vaere i stand til klart at fremfgre denne viden
begrebsmeessigt og med argumenter. Spekulativ dogmatisk teologi forudsaetter og rummer
saledes en filosofi om mennesket, verden og, mere radikalt, om vaeren, som har objektiv sandhed
som sit grundlag.

67. Med sin saerlige karakter af det fag, det er palagt at aflaegge regnskab for troen (sml. 1 Pet
3,15), vil det vaere fundamentalteologiens sag at retfeerdiggere og forklare forholdet mellem tro og
filosofisk teenkning. Ved at minde om Paulus' laere (sml. Rom 1,19-20) papegede Det farste
Vatikankoncil eksistensen af naturlige sandheder, der som sadanne kan erkendes filosofisk; og en
accept af Guds abenbaring forudseetter ngdvendigvis kendskab til disse sandheder. Ved at
studere abenbaringen og dens troveerdighed, sa vel som den tilsvarende troens akt, bar
fundamentalteologi vise, hvordan der i lyset af den viden, der gives ved tro, dukker visse
sandheder frem, som fornuften fra sin egen uafhaengige undersggelse allerede erkender.
Abenbaringen skaenker disse sandheder deres hele mening, ved at lede dem hen imod



rigdommen i det abenbarede mysterium, hvori de finder deres sidste formal. Overvej for eksegr,r?pel
den naturlige viden om Gud, muligheden af at skelne guddommelig abenbaring fra andre
faenomener eller erkendelsen af dens trovaerdighed, det menneskelige sprogs evne til at tale pa
en sand og meningsfuld made ogsa om ting, der transcenderer al menneskelig erfaring. Fra alle
disse sandheder fgres sindet til at erkende eksistensen af en virkelig forberedende vej til tro, en
vej, der kan fgre til accepten af abenbaring uden pa nogen made at ga pa akkord med intellektets
egen autonomi og principper. 2

Pa lignende vis bgr fundamentalteologi vise den dybe forenelighed, der eksisterer mellem tro og
dens behov for ved hjeelp af menneskelig fornuft at finde udtryk for helt frit at indremme det. Tro vil
saledes veere i stand "til helt at vise vejen til fornuft i en alvorlig segen efter sandheden. Skant tro,
en Guds gave, ikke bygger pa fornuften, kan den bestemt ikke undvaere den. Samtidig bliver det
indlysende, at fornuft har behov for at blive understattet af tro for at opdage horisonter, den ikke
kan na af sig selv alene"a1

68. Moralteologi har maske endnu mere brug for filosofiens hjeelp. | Det nye Testamente
bestemmes menneskelivet meget mindre af regler end i Det gamle Testamente. Livet i Anden
forer troende til en frihed og et ansvar, som overgar loven. Alligevel fremsaetter evangelierne og
de apostoliske skrifter bade almindelige principper for kristen adfeerd og specielle pamindelser og
regler. For at anvende disse i de specielle omstaendigheder i den enkeltes og feellesskabets liv,
ma de kristne helt kunne inddrage deres samvittighed og al deres fornuft. Med andre ord kraever
moralteologien et sundt filosofisk syn pa den menneskelige natur og det menneskelige samfund,
sa vel som pa de almindelige principper for at traeffe etiske afgarelser.

69. Det kunne indvendes, at teologen nu om dage burde vaere mindre afhaengig af filosofi end af
andre former for menneskelig viden som historie og frem for alt naturvidenskaberne, hvis
ekstraordinaere fremskridt i den senere tid har vakt sa stor beundring. Andre, der er mere
opmaerksomme pa forbindelsen mellem tro og kultur, haevder, at teologien bar interessere sig
mere for den visdom, der findes i folkeslagenes traditioner, end for en filosofi af graesk og
eurocentrisk oprindelse. Atter andre, der er grebet af en misforstaet opfattelse af kulturel
pluralisme, benaegter simpelt hen den universelle veerdi af den filosofiske arv, som Kirken har
taget imod.

Der er nogen sandhed i disse pastande, som Koncilets lzere har taget med. 92 Henvisning til
naturvidenskaberne er ofte nyttig, fordi den tillader en mere fuldsteendig viden om det studerede
emne; men det bar ikke betyde afvisningen af en typisk filosofisk og kritisk taenkning, der er
interesseret i det universelle. Faktisk er denne form for teenkning ngdvendig for en frugtbar
udveksling mellem kulturer. Det, jeg @nsker at understrege, er pligten til at ga ud over det specielle
og konkrete, for at den vigtigste opgave med at demonstrere universaliteten af troens indhold ikke



opgives. Det bar heller ikke glemmes, at den filosofiske undersagelses specielle bidrag gar o%gi
stand til i forskellige verdenssyn og forskellige kulturer at erkende "ikke hvad mennesker tenker,
men hvad der er den objektive sandhed".gs Det er ikke en samling af menneskelige meninger, men
sandheden alene, der kan vaere en hjaelp for teologien.

70. Pa grund af dets betydning for bade filosofi og teologi kraever spgrgsmalet om forholdet til
kulturer speciel opmaerksomhed, som imidlertid aldrig kan haevde at veere udtemmende. Lige fra
begyndelsen af, da evangeliet blev praediket, er Kirken gaet i gang med at mgde kulturerne og
lade sig udfordreaf dem. Kristi befaling til disciplene om at ga ud overalt "lige til jordens ende"
(ApG 1,8) for at videregive den sandhed, som han havde abenbaret, fik den kristhe menighed til
lige fra den fgrste begyndelse at opdage dens budskabs universalitet og de vanskeligheder, der
skabtes af kulturelle forskelle. En passage i Paulus' brev til de kristne i Efesus hjeelper os til at
forsta, hvordan urmenigheden reagerede pa dette problem. Paulus skriver: "Nu, da | er i Kristus
Jesus, er |, som engang var langt borte, ved Kristi blod kommet naer. For han er vor fred. Han
gjorde de to parter til ét, og med sin legemlige dad nedrev han den mur af fiendskab, som skilte
os" (Ef 2,13-14).

| lyset af denne tekst kan vi bedre se, hvordan hedningerne blev forvandlede, sa snart de havde
taget imod troen. Med den frelsens rigdom, der er bevirket af Kristus, faldt de vaegge, der skilte de
forskellige kulturer, til jorden. Guds lgfte i Kristus blev nu et universelt tilbud: ikke lzengere
begraenset til et specielt folk, dets sprog og dets skikke, men omfattende alle som en arvelod,
enhver frit kunne bruge af. Fra deres forskellige omrader og traditioner er alle kaldede i Kristus til
at deltage i Guds bgrns families enhed. Det er Kristus, som ger det muligt for de to folk at blive
"ét". De, der var "langt vaek", er kommet "naer", takket veere den nyhed, som paskemysteriet har
bragt. Jesus nedriver adskillelsens mure og skaber enhed pa en ny og uforlignelig made, ved at vi
far del i hans mysterium. Denne enhed er sa dyb, sa Kirken kan sige med Paulus: "Sa er | da ikke
lzengere fremmede og udlaendinge. | er de helliges medborgere og harer til Guds husstand" (Ef
2,19).

Denne ukomplicerede udtalelse indeholder en stor sandhed: troens made med forskellige kulturer
har skabt noget nyt. Kulturerne viser, nar de er dybt rodfeestede i erfaring, menneskenes
karakteristiske abenhed over for det universelle og det transcendente. Derfor tilbyder de, hvad der
bestemt er til gavn for menneskene, forskellige veje til sandheden, ved at vise dem veerdier, der
kan gare deres liv mere og mere menneskeligt. 94 For sa vidt som kulturer appellerer til aeldre
traditioners veerdier peger de - underforstaet men autentisk - pa Guds tilkendegivelse i naturen,
som vi har set tidligere i overvejelsen af visdomslitteraturen og Paulus' leere.

71. Fordi de er uadskillelige fra mennesker og deres historie, deler kulturerne de kraefter, som den
menneskelige erfaring af livet afslgrer. De e&endres og ger fremskridt, fordi mennesker mades pa



nye mader og deler hinandens livsvaner. Kulturerne nzeres af udveksling af veerdier, og de
overlever og trives, for sa vidt som de forbliver abne for at tilegne sig nye erfaringer. Hvordan skal
vi forklare disse kreefter? Alle mennesker er del af en kultur, er afhaengige af den og skaber den.
Mennesker er bade bgrn af og foreeldre til den kultur, som de er indflettet i. Til alt, hvad de ger,
medbringer de noget, som adskiller dem fra resten af skabningen: deres aldrig svigtende dbenhed
for mysteriet og deres greenselgse gnske om viden. Dybt i enhver kultur viser denne drift mod
fuldbyrdelse sig. Vi kan derfor sige, at kulturen selv besidder en indre evne til at modtage den
guddommelige abenbaring.

Den kulturelle sammenhaeng gennemtraenger den kristne tros liv, som til gengeeld lidt efter lidt
bidrager til at skabe denne sammenhaeng. Til enhver kultur bringer de kristne Guds uforanderlige
sandhed, som han abenbarer i et folks historie og kultur. Fra tid til anden har vi derfor igen og igen
i arhundredernes lgb set den begivenhed gentaget, som pilgrimmene i Jerusalem var vidner til
pinsedag. Da de hgrte apostlene, spurgte de hinanden: "Er de ikke galileeere, alle de, der taler?
Hvordan kan vi sa hver isaer hgre det pa vort eget modersmal? Vi partere, meder og elamitter, vi
der bor i Mesopotamien, Judaea og Kappadokien, Pontus og provinsen Asien, i Frygien og
Pamfylien, Egypten og Kyrene i Libyen, vi tilflyttede romere, jgder og proselytter, kretere og
arabere - vi hagrer dem tale om Guds storveerker pa vore egne tungemal" (ApG 2,7-11). Mens
evangeliet kraever troens tilslutning af alle, som harer det, tillader forkyndelsen af det i forskellige
kulturer mennesker at bevare deres egen identitet. Dette skaber pa ingen made splittelse, for de
dabtes feellesskab er praeget af en universalitet, som kan omfatte alle kulturer og hjeelpe til at
naere alt, hvad der medindbefattet i dem, indtil det vil blive helt klart i sandhedens lys.

Dette betyder, at ingen kultur nogensinde kan blive veerdikriteriet og endnu mindre det ultimative
sandhedskriterium for Guds abenbaring. Evangeliet er ikke i modstrid med nogen kultur, som om
evangeliet ved at optage en kultur ville forsgge at tamme den for dens naturlige rigdomme og
tvinge den til at antage former, der er fremmede for den. Tvaertimod, det budskab, som troende
bringer til verden og til kulturer, er en aegte befrielse fra al den forvirring, der er forarsaget af synd,
og er samtidigt et kald til hele sandhekke formindskede ved dette mgde; derimod tilskyndes de il
at abne sig for det nye i evangeliets sandhed og blive bevaeget af denne sandhed til at udvikle sig
pa nye mader.

72. Da kristendommen begyndte at praedikede evangeliet, mgdte den farst den graeske filosofi,
men dette betyder ikke, at alle andre mader at gribe det an pa er udelukkede. | dag, hvor
evangeliet gradvist kommer i kontakt med kulturelle verdener, som engang la uden for kristen
indflydelse, er der nye inkulturationsopgaver, hvad der betyder, at vor generation mader
problemer, der ligner dem, som Kirken i de farste arhundreder stod overfor.

Mine tanker gar umiddelbart til Jstens lande, der er sa rige pa eeldgamle religigse og filosofiske
traditioner. Blandt disse lande indtager Indien en speciel plads. En stor andelig tilbajelighed farer
indisk teenkning til at sege en erfaring, som vil kunne befri anden fra tidens og rummets snaerende
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band og derfor ville kunne opna absolut veerdi. Dynamikken i denne sggen efter befrielse giver
konteksten til storslaede metafysiske systemer.

Iseer i Indien er det kristnes pligt fra denne rige arv at uddrage de elementer, der er forenelige med
deres tro for dermed at berige kristen teenkning. | dette arbejde med at skelne, som far sin
inspiration fra Koncilets erklaering Nostra Aetate, ma bestemte kriterier erindres. Det farste af
disse er universaliteten af den menneskelige and, hvis basale behov er de samme i de mest
forskelligartede kulturer. Det andet, som afledes af det farste er dette: nar Kirken for farste gang
kommer i kontakt med store kulturer, kan den ikke opgive, hvad den har opnaet ved sin
inkulturation i den greesk-latinske tankeverden. At forkaste denne arv ville veere at fornaegte Guds
forsyns plan, der leder hans kirke ad tidens og historiens veje. Dette kriterium geaelder for Kirken i
enhver tidsalder, ogsa for fremtidens kirke, som vil anse sig selv for at veere beriget af alt det, der
stammer fra nutidens arbejde med gstlige kulturer, og vil i denne arv finde nye tilskyndelser til en
frugtbar dialog med de kulturer, der vil dukke op, imens menneskeheden bevaeger sig ind i
fremtiden. For det tredje er det ngdvendigt at serge for, at det berettigede forsvar af det
enestaende og originale ved indisk taenkning ikke, hvad der ville veere i modsaetning til selve
menneskeandens natur, forveksles med den idé, at en speciel kulturel tradition bgr forblive lukket i
sin forskellighed og bekraefte sig selv ved at modseette sig andre traditioner.

Hvad der her er sagt om Indien, er ikke mindre sandt om arven fra Kinas, Japans og andre
asiatiske landes store kulturer eller om de traditionelle afrikanske kulturers rigdomme, der for
stgrstedelen videregives mundtligt.

73. | lyset af disse overvejelser opfattes forholdet mellem teologi og filosofi bedst som en cirkel.
Teologiens kilde og udgangspunkt ma altid veere Guds ord, der er dbenbaret i historien, mens
dens sidste mal vil veere en forstaelse af det ord, der forgges alt som den ene generation falger
efter den anden. Da Guds ord imidlertid er sandhed (sml. Joh 17,17), kan menneskets sggen efter
sandhed - filosofi, der drives i overensstemmelse med dens egne regler - kun hjeelpe til en bedre
forstaelse af Guds ord. Det er ikke blot et spgrgsmal om teologisk samtale, der benytter det eller
det begreb eller element fra en filosofisk tankekonstruktion; det, der betyder noget, er, at den
troendes fornuft benytter sin tankes evner i den sggen efter sandhed, som bevaeger sig fra Guds
ord hen imod en bedre forstaelse af det. Det er som om fornuften, idet den bevaeger sig mellem de
to poler: Guds ord og en bedre forstaelse af det, far vejledning og advares imod veje, der ville fa
den til at forvilde sig veek fra den abenbarede sandhed og til slut forvilde sig vaek fra sandheden
slet og ret. | stedet for tilskyndes fornuften til at udforske veje, som den af sig selv end ikke ville
have haft en mistanke om, at den kunne sla ind pa. Dette cirkulaere forhold til Guds ord beriger
filosofien, fordi fornuften opdager nye og uventede horisonter.

74. Frugtbarheden af dette forhold bekraeftes af den erfaring, der er gjort af store kristne teologer,



som ogsa udmeerkede sig ved at vaere store filosoffer, og som efterlod os skrifter af sa hgj
filosofisk vaerdi, sa de berettiger til sammenligning med den antikke filosofis mestre. Dette gaelder
bade for kirkefaedrene, blandt hvilke i hvert fald Gregor af Nazianz og Augustin bar naevnes, og de
middelalderlige laerde med den store treklang: Anselm, Bonaventura og Thomas af Aquin. Vi ser
det samme frugtbare forhold mellem filosofien og Guds ord i den modige forskning, der er udfgrt af
nyere teenkere, blandt hvilke jeg med gleede i en vestlig sammenhaeng naevner sadanne skikkelser
som John Henry Newman, Antonio Rosmini, Jacques Maritain, Etienne Gilson og Edith Stein, og i
en gstlig kontekst fremragendeaerde som Vladimir S. Soloviev, Pavel A. Florensky, Petr Chaadaev
og Vladimir N. Lossky. Selvfglgelig kunne ogsa andre navne naevnes, og ved at henvise til dem
har jeg ikke i sinde at give min tilslutning til ethvert aspekt af deres teenkning, men simpelt hen
give betydningsfulde eksempler pa en filosofisk undersagelses proces, der blev beriget ved at
beskaeftige sig med troens kendsgerninger. En ting er sikker: interesse for disse leereres andelige
veje kan kun give starre tilskyndelse bade til en sggen efter sandhed og til bestreebelsen for at
anvende resultaterne af denne sggen i menneskehedens tjeneste. Man ma habe, at der nu og i
fremtiden vil vaere nogle, der vedbliver med at dyrke denne store filosofiske og teologiske tradition
til gavn for bade Kirken og menneskeheden.

Forskellige filosofiske fremgangsmader

75. Som det fremgar af denne korte skitse af historien om forholdet mellem tro og filosofi, kan man
skelne mellem forskellige filosofiske fremgangsmader med hensyn til kristen tro. For det fgrste er
der en filosofi, der er helt uafhangig af Guds abenbaring: dette er den fremgangsmade, der blev
taget af filosofien, da den tog form i historien inden Forlgserens fadsel og senere i omrader, der
endnu ikke var bergrte af evangeliet. Vi ser her filosofiens velbegrundede straeben efter at vaere
en autonom beskeeftigelse, der adlyder sine egne regler og kun anvender fornuftens evner. Skegnt
denne bestraebelse haemmes alvorligt af den menneskelige fornufts iboende svaghed, bar den
stottes og styrkes. Som en s@gen efter sandhed inden for den naturlige orden er filosofiens
arbejde altid abent - i det mindste implicit - for det overnaturlige.

Desuden bgr kravet om tankens virkelige autonomi respekteres, ogsa nar teologisk dialog benytter
filosofiske begreber og argumenter. Faktisk er det at diskutere i overensstemmelse med strenge
rationelle kriterier ngdvendigt for at garantere, at de opnaede resultater er gyldige. Dette bekraefter
ogsa den grundsaetning, at naden ikke @deleegger naturen, men udvikler den til fuldkommenhed:
troens samtykke, som forpligter intellektet og viljen, gdeleegger ikke, men fuldkommenger viljen
hos enhver troende, som dybest inde modtager det, der er blevet abenbaret.

Det er indlysende, at denne berettigede metode afvises af teorien om sakaldt "separat" filosofi,
som praktiseres af nogle moderne filosoffer. Denne teori gar ikke blot fordring pa en velbegrundet
autonomi for filosofi, men pa en tankens selvtilstreekkelighed, som vitterligt er uantagelig. Ved at
afvise den sandhed, der tilbydes af den guddommelige abenbaring, ger filosofien kun sig selv
fortreed, fordi dette er at forhindre adgang til en dybere erkendelse af sandhed.
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76. En anden fremgangsmade, der benyttes af filosofien, kaldes ofte for kristen filosofi. | sig selv
er udtrykket forsvarligt, men det bar ikke misforstas: det har pa ingen made til hensigt at antyde, at
Kirken har en officiel filosofi, for troen som sadan er ikke nogen filosofi. Udtalelsen synes derimod
at give udtryk for, at der eksisterer en kristen made at filosofere pa, en filosofisk spekulation, der
er undfanget i en dynamisk forening med tro. Der menes derfor ikke simpelt hen en filosofi, der er
udviklet af kristne filosoffer, som har forsggt ikke at protestere mod troen i deres forskning.
Udtrykket kristen filosofi indbefatter de vigtige udviklinger i filosofisk taenkning, som ikke ville vaere
foregaet uden kristen tros direkte og indirekte bidrag.

Kristen filosofi har derfor to aspekter. Det fagrste er subjektivt, i den betydning, at troen lutrer
fornuften. Som en teologisk dyd befrier troen fornuften for indbildskhed, den typiske fristelse for
filosoffer. Paulus, kirkefeedrene og, teettere ved vor egen tid, filosoffer som Pascal og Kierkegaard
kritiserede en sadan indbildskhed. Den filosof, som laerer ydmyghed, vil ogsa fa mod til at give sig
i lag med spgrgsmal, der er vanskelige at Igse, hvis abenbaringens kendsgerninger ignoreres - for
eksempel problemet med det onde og lidelsen, Guds personale natur og spgrgsmalet om
meningen med livet eller, mere direkte, det radikale metafysiske spargsmal, "Hvorfor eksisterer
der noget snarere end intet?"

Kristen filosofis andet aspekt er objektivt i den forstand, at det drejer sig om indhold. Abenbaringen
fremsaetter klart visse sandheder, som aldrig ville veere blevet opdaget af fornuften alene, skant de
i sig selv ikke er utilgaengelige for fornuften. Blandt disse sandheder er ideen om en fri og
personlig Gud, som er verdens Skaber, en sandhed, der har veeret sa afgerende for udviklingen af
filosofisk teenkning, iseer filosofien om vaeren. Der er ogsa syndens realitet, som den viser sig i
troens lys, og som hjeelper til at skabe en tilfredsstillende filosofisk formulering af det ondes
problem. Opfattelsen af personen som etandeligt vaesen er et andet af troens specielle bidrag: den
kristne erklaering om menneskelig veerdighed, lighed og frihed har utvivisomt gvet indflydelse pa
moderne filosofisk taenkning. | nyere tid har man opdaget, hvor vigtig den afgarende historiske
begivenhed, som den kristne abenbaring er, ogsa er for filosofien. Det er ikke nogen tilfaeldighed,
at dette er blevet vaesentligt for en historie, der ggr krav pa at vaere et nyt kapitel i menneskets
sggen efter sandhed.

Blandt den kristne filosofis objektive elementer kan vi ogsa anbringe behovet for at undersage det
rationelle i visse sandheder, der udtrykkes i Den hellige Skrift, som muligheden af menneskets
overnaturlige kald og arvesynden. Dette er opgaver, der udfordrer fornuften til at erkende, at der er
noget sandt og rationelt, der ligger langt uden for de snaevre greenser, som den normalt ville veere
begreenset til. Disse spagrgsmal udvider faktisk rammerne for fornuftens handling.

Ved at spekulere over disse spargsmal er filosoffer ikke blevet teologer, da de ikke har progvet pa
at forsta og forklare troens sandheder pa basis af abenbaringen. De er fortsat med at arbejde
inden for deres eget omrade og med deres egen rent rationelle metode, men alligevel har det
udvidet deres forskning til nye aspekter af sandheden. Det kunne siges, at en stor del af moderne



og nutidig filosofi ikke ville eksistere uden dette incitament fra Guds ord. Denne konklusion
bibeholder hele sin gyldighed, trods den skuffende kendsgerning, at mange teenkere i de sidste
arhundreder har forladt den kristne rettroenhed.

77. Filosofien frembyder en anden adfeerd, der er vaerd at bemeerke, nar teologien selv paberaber
sig den. Teologien har faktisk altid behgvet og behgver stadigt filosofiens bidrag. Som en kritisk
fornufts arbejde i troens lys forudsaetter og kreever teologien i al sin forskning en fornuft, der er
udviklet og opleert til at begribe og argumentere. Desuden har teologien brug for filosofien som en
dialogpartner for at bekraefte forstaeligheden og den universelle sandhed af sine pastande. Det
var ikke tilfeeldigt, at kirkefeedrene og de middelalderlige teologer gjorde brug af ikke-kristne
filosofier til det. Denne historiske kendsgerning bekraefter vaerdien af filosofiens autonomi, som
forbliver uformindsket, nar teologien appellerer til den; men den viser ligeledes, hvilke dybe
forandringer filosofien selv ma gennemga.

Det var pa grund af dens adle og uundveerlige bidrag, at filosofien siden den patristiske periode
og fremover blev kaldt ancilla theologiae. Hensigten med titlen var ikke at give udtryk for
filosofiens servile underkastelse eller kun funktionelle rolle med hensyn til teologien. Den blev
snarere benyttet i den betydning, hvori Aristoteles talte om de eksperimentelle videnskaber som
"underordnet" "prima philosophia". Udtrykket kan naeppe anvendes i dag, i betragtning af det
autonomi-princip, som vi har refereret til, men det har gennem historien tjent til at papege
ngdvendigheden af forbindelsen mellem de to videnskaber og det umulige i at adskille dem.

Hvis teologer ville nzegte at lade sig hjeelpe af filosofien, ville de risikere uforvarende at drive
filosofi og lukke sig inde i tanke-strukturer, der var darligt egnede til at forsta troen. Hvis filosoffer
for deres vedkommende komplet ville undga teologi, ville de veere tvunget til for deres eget
vedkommende at tilegne sig indholdet af den kristne tro, som det har veeret tilfeeldet for nogle
moderne filosoffer. | begge tilfeelde ville autonomiens grundleeggende principper, som enhver
videnskab med rette gnsker garanterede, veere alvorligt truede.

Nar filosofien benytter denne fremgangsmade, kommer den ligesom teologien mere direkte under
leereembedets autoritet og dets demmekraft pa grund af de implikationer, det har for forstaelsen af
abenbaringen, som jeg allerede har forklaret. Troens sandheder stiller visse krav, som filosofien
ma respektere, hver gang den beskeeftiger sig med teologi.

78. | lyset af disse overvejelser skulle det vaere klart, hvorfor leereembedet gentagne gange har
hyldet Thomas af Aquins tankes fortjenester og gjort ham til vejlederen og forbilledet for teologiske
studier. Dette er hverken gjort for at tage stilling til egentlige filosofiske spargsmal eller for at
kreeve tilslutning til seerlige teser. Det har altid veeret laereembedets hensigt at vise, hvordan
Thomas af Aquin er et autentisk forbillede for alle, der sager sandheden. | hans taenkning opnar
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fornuftens krav og troens kraft den mest ophgjede syntese, der nogen sinde er opnaet af

menneskelig teenkning, for han kunne forsvare den radikale nyhed, der var introduceret af
abenbaringen uden nogen sinde at ydmyge den reflekteren, der passer sig for fornuften.

79. For yderligere at udvikle, hvad leereembedet for mig har doceret, har jeg i sinde i denne sidste
del at ggre opmaerksom pa visse krav, som teologien - ogendnu mere fundamentalt Guds ord selv
- stiller til filosofisk teenkning og nutidige filosofier. Som jeg allerede har gjort opmaerksom pa, ma
filosofien adlyde sine egne love og bygge pa sine egne principper; sandheden kan imidlertid kun
veere én. Indholdet af abenbaringen kan aldrig svaekke fornuftens opdagelser og legitime
autonomi. Alligevel ma fornuften i bevidstheden om, at den ikke kan betragte sig selv som en
absolut og enestaende veaerdi, for sin del aldrig miste sin evne til at sparge og til at blive udspurgt.
Pa grund af den glans, der udstraler fra den eksisterende Vaeren i sig selv, giver den abenbarede
sandhed fylden af lys og vil derfor oplyse den filosofiske undersagelses vej. Kort sagt, den kristne
abenbaring bliver til det sande madested og engagement mellem filosofisk og teologisk taenkning i
deres indbyrdes forhold.

Man ma derfor habe, at teologer og filosoffer vil lade sig lede alene af sandhedens autoritet, sa
der vil fremsta en filosofi, der er overensstemmende med Guds ord. En sadan filosofi vil veere et
sted, hvor kristen tro og menneskelige kulturer kan mgdes, et sted, hvor der rader forstaelse
mellem troende og ikke-troende. Det vil hjeelpe til at fare troende til en steerkere overbevisning, om
at tro vokser dybere og mere autentisk, nar den er helt opslugt af teenkning og ikke afviser den.
Det er igen kirkefaedrene, som laerer os dette: "At tro er ikke andet end at teenke samtykkende...
Troende er ogsa teenkere: nar de tror, teenker de, og nar de taenker, tror de... Hvis troen ikke
teenker, er den intet".9s Og et andet sted: "Hvis der ikke er noget samtykke, er der ingen tro, for
uden samtykke tror man ikke virkeligt".es

Guds ords uafviselige krav

80. | Den hellige Skrift findes der elementer, bade implicit og eksplicit, som tillader et syn pa
verden og mennesket, som har en usaedvanlig filosofisk styrke. Kristne er blevet mere og mere
bevidste om den rigdom, der findes i den hellige tekst. Det er dér, vi leerer, at det vi erfarer, ikke er
absolut: det er hverken uskabt eller selv-udviklende. Gud alene er den Absolutte. Fra Bibelen
opstar der ogsa en opfattelse af mennesket som imago Dei. Denne opfattelse giver antydninger
med hensyn til menneskets liv, dets frihed og menneskets sjeels udadelighed. Eftersom den
skabte verden ikke er selv-forsynende, fgrer enhver illusion om autonomi, som ville benaegte
enhver skabnings afhangighed af Gud - mennesket indbefattet - til dramatiske situationer, som
gdelaegger den rationelle sggen efter menneskelivets harmoni og mening.

Problemet med det moralsk onde - den mest tragiske af det ondes former - tages der ogsa fat pa i



Bibelen, som forteeller os, at et sadant onde ikke stammer fra nogen materiel ufuldkommenhe4d§
men er et sar, der er forvoldt af den uordentlige udevelse af menneskelig frihed. Til syvende og
sidst rejser Guds ord problemet om meningen med livet og tilbyder sit svar ved at lede mennesket
til Jesus Kristus, Guds menneskevordne Ord, som er den fuldkomne realisering af menneskeligt
liv. En laesning af den hellige tekst vil ogsa afslgre andre aspekter af dette problem, men hvad der
fremgar tydeligt er afvisningen af alle former for relativisme, materialisme og panteisme.

Den grundlaeggende overbevisning i den "filosofi", der findes i Bibelen, er, at verden og
menneskelivet har en mening og ser frem imod deres opfyldelse, som kommer i Jesus Kristus.
Menneskevordelsens mysterium vil altid forblive et referencepunkt for forstaelsen af
menneskelivets, den skabte verdens og Guds egen gade. Dette mysteriums udfordring driver
filosofien til dens yderste greenser, nar fornuften opfordres til at tilegne sig en logik, der nedbryder
de mure, som den risikerer at blive speerret inde af. Alligevel nar livets betydning kun her sit
hgjdepunkt. Guds og menneskets inderste vaesen bliver forstaeligt: i det menneskevordne Ords
mysterium bevares menneskenatur og guddommelig natur i deres fulde autonomi, og samtidig
abenbares den enestaende binding, der forener dem i gensidighed uden sammenblanding af
nogen art. o7

81. Det bagr bemeerkes, at et af de mest betydningsfulde aspekter af vor nuvaerende situation, er
"menings-krisen". Udsigter for livet og verden, ofte af en videnskabelig natur, er i den grad vokset
sa hastigt, sa vi ma se en voksende opdeling af viden i gjnene. Dette ger en sggen efter mening
vanskelig og ofte forgaeves. | denne malstrgm af data og kendsgerninger, som vi lever i, og som
synes at udggare selve livets mgnster, spekulerer mange mennesker over, om det stadig er rimeligt
at spgrge om mening. Den imponerende raekke af teorier, som kappes om at give et svar, og de
forskellige mader at betragte verden og menneskelivet pa tjener kun til at forvaerre den radikale
tvivl, som let kan fare til skepsis, indifferens og til forskellige former for nihilisme.

Som felge heraf angribes menneskeanden ofte af en slags flertydig taenkning, som fagrer den til en
endnu dybere indadvendthed, hvor den er lukket inde i sin egen immanens' begraensninger uden
nogen som helst forbindelse til det transcendente. En filosofi, der ikke leengere stiller spgrgsmal
om meningen med livet, ville veere i alvorlig fare for at reducere fornuften til kun at have
underordnede funktioner, uden nogen virkelig lidenskabelig lyst til at s@ge efter sandhed.

For at veere i overensstemmelse med Guds ord har filosofien fagrst og fremmest brug for at
genvinde sin visdoms-dimension som en sggen efter livets hgjeste og omfattende mening. Dette
farste krav er faktiskmeget nyttigt ved at stimulere filosofien til at veere i overensstemmelse med
sin rette natur. Ved at ggre dette, vil den ikke blot vaere den afgarende kritiske faktor, som
fastseetter grundlagene og graenserne for de forskellige omrader af videnskabelig forskning, men
vil ogsa indtage sin plads som den ultimative ramme for enheden af menneskelig viden og
handling, og fa dem til at konvergere mod et sidste mal og en sidste mening. Denne visdoms-
dimension er endnu mere ngdvendig i dag, fordi den umadelige foragelse af menneskehedens



tekniske feerdighed kraever en fornyet og skeerpet sans for de hgjeste vaerdier. Hvis denne
teknologi ikke er bestemt til noget starre end et rent nytte-formal, vil den snart kunne vise sig at
veere umenneskelig og endda blive til en gdelaegger af menneskeslaegten. g

Guds ord abenbarer menneskers endelige skaebne og giver en samlende forklaring pa alt, hvad
de gar i verden. Det er derfor, den opfordrer filosofien til at beskaeftige sig med at sgge efter det
naturlige grundlag for denne mening, som svarer til den religigse drift, der er ethvert menneske
medfadt. En filosofi, der benaegter muligheden af en sidste og altoverskyggende mening, ville ikke
blot veere darligt egnet til sin opgave, men vaere usand.

82. Alligevel kunne denne visdom-funktion ikke udfgres af en filosofi, som ikke selv var en sand og
autentisk viden, det vil sige, som ikke kun var rettet mod saerlige og underordnede aspekter af
virkeligheden - funktionel, formel eller utilitaristisk - men ogsa mod dens totale og definitive
sandhed, mod selve veeren i det objekt, der erkendes. Dette fremkalder endnu et krav: at filosofien
bekreefter menneskets evne til at kende sandheden, til at na til en viden, der kan na den objektive
sandhed ved hjeelp af den adaequatio rei et intellecto, som de skolastiske lzerde refererer til. 99
Dette krav, der er karakteristisk for troen, blev udtrykkelig igen bekrzeftet af Det andet
Vatikankoncil: "Forstanden er nemlig ikke begraenset til fsenomenerne alene, men kan med vished
fatte tingenes indre mening, selv om den som fglge af synden er delvis formarket og svaekket." 100

En radikal fsenomenologisk eller relativistisk filosofi ville ikke egne sig til den dybere undersggelse
af de rigdomme, der findes i Guds ord. Den hellige Skrift formoder altid, at den enkelte, selv om
denne er skyldig i uoprigtighed og lggnagtighed, kan kende og fatte den klare og enkle sandhed.
Bibelen og iseer Det nye Testamente indeholder tekster og udtalelser, som har et aegte ontologisk
indhold. De inspirerede forfattere havde i sinde at formulere sande udtalelser, som var i stand til at
udtrykke objektiv virkelighed. Man kan ikke sige, at den katolske tradition tog fejl, da den opfattede
visse af Johannes' og Paulus' tekster som erkleeringer om selve Kristi vaeren. | sin sggen efter at
forsta og forklare disse erkleeringer har teologien derfor brug for bidrag fra en filosofi, som ikke
naegter at vedkende sig muligheden af en viden, der er objektiv sand, selv om den ikke er
fuldkommen. Dette geelder pa samme made om bedgmmelserne af den moralske samvittighed,
som Den hellige Skrift betragter som i stand til at vaere objektiv sand. 101

83. De to krav, der allerede er stillet, medfgrer et tredje: behovet for en filosofi af aegte metafysisk
art, som er i stand til sa at sige at ga ud over empiriske data for at opna noget absolut, endeligt og
grundleeggende i sin sggen efter sandhed. Dette krav er pa samme made implicit bade i visdoms-
viden og analytisk viden, og specielt er det et krav for at kunne kende det moralsk gode, som har
sit ultimative grundlag i Det hgjeste Gode, Gud selv. Her er det ikke min mening at tale om
metafysik i betydning af en specifik skole eller en saerlig historisk tankeretning. Jeg @nsker blot at
fastsla, at virkeligheden og sandheden transcenderer det faktiske og det empiriske, og at haevde



menneskets evne til at kende denne transcendente og metafysiske dimension pa en made, dggr; er
sand og sikker, omend ufuldkommen og analogisk. | denne forstand bgr metafysik ikke betragtes
som et alternativ til antropologi, for det er metafysikken, som pa grund af dens andelige natur gar
det muligt at begrunde begrebet personlig vaerdighed. Pa en saerlig made udger personen et
privilegeret sted for mgdet med veeren og derfor med metafysisk forskning.

Hvor som helst mennesker opdager et kald til det absolutte og transcendente, abner den
metafysiske dimension af virkeligheden sig for dem: i sandheden, i skenheden, i etiske veerdier, i
andre mennesker, i selve veaeren, i Gud. Vi star ved slutningen af dette artusind over for en stor
udfordring med at bevaege os fra feenomen til grundlag, et skridt, der er lige sa n@dvendigt, som
det er uopseetteligt. Vi kan ikke begraense os til erfaring alene, ikke engang selv om erfaringen
afslgrer menneskets indvorteshed og andelighed, selv da ma den spekulative taenken alligevel
traenge igennem til den andelige kerne og det grundlag, hvorfra den opstar. Derfor ville en filosofi,
som undgar metafysik, veere aldeles uegnet til opgaven med at formidle forstaelsen af abenbaring.

Guds ord refererer bestandigt til ting, der transcenderer menneskelig erfaring og endda
mennesketanken; men dette "mysterium" ville ikke kunne dbenbares, og teologien ville heller ikke
pa nogen made kunne ggre det forstaeligt, 102 hvis den menneskelige viden var begraenset til
sanseerfaringens verden. Metafysikken spiller saledes en veesentlig rolle ved formidling af den
teologiske forskning. En teologi uden en metafysisk horisont ville ikke kunne na videre end til en
analyse af religigs erfaring, og ville heller ikke tillade intellectus fidei, at give en
sammenhangende fremstilling af den abenbarede sandheds universelle og transcendente vaerdi.

Hvis jeg insisterer sa staerkt pa det metafysiske element, er det, fordi jeg er overbevist om, at det
er den ngdvendige vej til at undga den krise, der preeger store dele af filosofien i dette gjeblik, og
for saledes at korrigere visse forfejlede adfeerdsmader, der nu er vidt udbredt i vort samfund.

84. Metafysikkens store betydning bliver endnu mere indlysende, hvis vi betragter den almindelig
udbredte udvikling inden for hermeneutikken og sproganalysen. Resultaterne af sadanne studier
kan hjaelpe til trosforstaelsen, fordi de bringer strukturen i vor tanke og tale og den mening, som
sproget indeholder, for dagen. Imidlertid synes nogle forskere, der beskaeftiger sig med dette
omrade, at begraense sig til spargsmalet om, hvordan virkeligheden skal opfattes og udtrykkes,
uden at ga videre for at se, om fornuften kan opdage dens beskaffenhed. Hvordan kan vi undga i
en sadan sindstilstand at se bekraeftelsen af vor nuvaerende tillidskrise i forbindelse med
fornuftens evner? Nar disse holdninger pa basis af forudfattede antagelser er tilbgjelige til at
tilslgre troens indhold eller benaegte dets universelle gyldighed, sa fornedrer de ikke blot fornuften,
men diskvalificerer derved ogsa sig selv. Troen forudsaetter fuldsteendigt, at det menneskelige
sprog er i stand til at udtrykke guddommelig og transcendent virkelighed pa en almengyldig made
- sandt nok analogt, men derfor ikke mindre meningsfyldt. 103 Hvis det ikke var saledes, ville Guds
ord, som altid er et guddommeligt ord pa menneskesprog, ikke vaere i stand til at sige noget som
helst om Gud. Tolkningen af dette ord kan ikke blot blive ved med at henvise os til den ene



49
fortolkning efter den anden uden nogensinde at fare os til et udsagn, der simpelt hen er sandt;
ellers ville der ikke eksistere nogen Guds abenbaring, men kun en fremstilling af menneskelige
ideer om Gud og om, hvad Gud formodentlig teenker om os.

85. Jeg er helt klar over, at disse krav, som Guds ord stiller til filosofien, kan synes skreemmende
for mange, der beskeeftiger sig med filosofisk forskning i dag. Alligevel er det derfor, at jeg igen,
idet jeg gentager, hvad der er blevet doceret gentagne gange af paverne gennem flere
generationer og igen bekraeftet af Det andet Vatikankoncil, steerkt gnsker at bekraefte den
overbevisning, at mennesket kan na til en samlet og organisk viden. Dette er en af de opgaver,
som kristen taenkning er ngdt til at patage sig gennem det neeste artusind af den kristne eera.
Opspaltningen af viden med dens brudstykkeagtige made at nzerme sig til sandheden pa og dens
konsekvente opdeling af mening, afholder mennesker fra at na til en indre enhed. Hvordan skulle
Kirken kunne lade veere med at vaere bekymret over dette? Det er evangeliet, der direkte
paleegger sine hyrder denne visdoms-relaterede opgave, og de kan ikke sgge at unddrage sig
deres pligt til at patage sig den.

Jeg tror, at de filosoffer, der i dag @nsker at reagere pa de krav, som Guds ord stiller til
menneskelig taeenkning, burde udvikle deres tankegang pa basis af disse postulater og i organisk
sammenhaeng med den store tradition, som begyndende med de antikke filosoffer, gar gennem
kirkefeedrene og skolastikkens lzerde og indbefatter moderne og nutidig taenknings fundamentale
storveerker. Hvis filosofferne kan indtage deres plads inden for denne tradition og fa deres
inspiration fra den, vil det bestemt ikke mislykkes for dem at respektere filosofiens krav om
autonomi.

| den nuveerende situation er det derfor uhyre vigtigt, at nogle filosoffer arbejder for en
generhvervelse af traditionens afggrende rolle for en rigtig indstilling til viden. Paberabelsen af
traditionen er ikke en blot og bar erindring om fortiden; den involverer snarere anerkendelsen af en
kulturel arv, der tilhgrer hele menneskeheden. Faktisk kan man sige, at det er os, der tilhgrer
traditionen, og at den ikke er til vor frie disposition. Netop fordi vi er rodfeestede i traditionen, vil vi
veere i stand til i dag at udvikle en original, ny og konstruktiv tankegang. Densamme opfordring
geelder endnu mere teologien. Ikke blot fordi teologien har Kirkens levende tradition som sin
oprindelige kilde, 104 men ogsa fordi den i kraft heraf ma vaere i stand til at generhverve bade
tidligere tiders dybe teologiske tradition og den uforanderlige tradition i den filosofi, som ved hjeelp
af sin autentiske visdom kan overskride rummets og tidens graenser.

86. Denne haevden af ngdvendigheden af et taet kontinuerligt forhold mellem nutidens filosofi og
den filosofi, der er udviklet i den kristne tradition, har til hensigt at afveerge den fare, der ligger
skjult i nogle almindelig udbredte tankegange, der er seerlig fremherskende i dag. Jeg mener, det
er rimeligt at gennemga dem, omend kortfattet, for at udpege deres fejltagelser og de deraf
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felgende farer for filosofisk arbejde.

Den forste kaldes for eklekticisme, hvorved menes fremgangsmaden hos dem, der i forskning,
undervisning og argumentation, selv inden for teologien, er tilbgjelige til at benytte individuelle
ideer taget fra forskellige filosofier, uden hensyntagen til deres indre sammenhaeng, deres plads
inden for et system eller deres historiske kontekst. Derfor risikerer de at veere ude af stand til i et
givent laeresystem at skelne de sande elementer fra dem, som kan veere urigtige eller ikke passer
til den foreliggende opgave. En ekstrem form for eklekticisme ses ogsa i det retoriske misbrug af
filosofiske udtryk, som visse teologer undertiden er tilbgjelige til. En sadan manipulation er ikke til
gavn for en s@gen efter sandhed og uddanner ikke fornuften - hverken teologisk eller filosofisk - il
alvorligt og videnskabeligt at formulere argumenter. Det strenge og dybtgaende studium af
filosofiske laeresystemer, deres specielle terminologi og den sammenhaeng, hvori de opstod,
hjeelper til at overvinde eklekticismens farer og ger det muligt at integrere dem hensigtsmaessigt i
teologisk samtale.

87. Eklekticisme er en metodisk fejl, men gemt i den kan ogsa ligge historicismens pastande. For
at forsta en laere fra fortiden rigtigt er det ngdvendigt at saette den ind i dens rigtige historiske og
kulturelle sammenhaeng. Historicismens fundamentale pastand er imidlertid, at en filosofis
sandhed afggres pa basis af dens egnethed i en bestemt periode og til et bestemt historisk formal.
| det mindste implicit benaegtes derfor en sandheds blivende gyldighed. Hvad der var sandti én
periode, haevder historicister, behgver ikke veere sandt i en anden. Saledes bliver for dem
idehistorien ikke meget mere end en arkaeologisk hjeelpekilde, der er nyttig til at belyse
standpunkter, der engang blev haevdet, men som nu for stgrstedelen er foraeldede eller
meningsl@se. Tveertimod bgr man ikke glemme, at selv om en formulering pa en made er knyttet
til én tid og én kultur, kan den sandhed eller vildfarelse, som den giver udtryk for, ufravigeligt
identificeres og bedgmmes som sadan trods afstand i rum og tid.

| teologisk forskning er historicisme for det meste tilbgjelig til at optreede under "modernismens”
maske. Visse teologer, der med rette er interesserede i at gagre den teologiske samtale
meningsfuld og forstaelig for vor tid, benytter kun de nyeste udtalelser og det nyeste filosofiske
sprog, idet de ignorerer den kritiske evaluering, der burde foretages i lyset af traditionen. Ved at
forveksle anvendelighed med sandhed viser denne form for modernisme sig ude af stand til at
opfylde de krav om sandhed, som teologien er kaldet til at reagere pa.

88. En anden trussel, der ma regnes med, er scientismen. Dette er den filosofiske opfattelse, som
naegter at anerkende gyldigheden af andre former for viden end de positive videnskaber, og den
forviser religigs, teologisk, etisk og aestetisk viden til den rene fantasis omrade. | fortiden dukkede
den samme idé op i positivisme og neopositivisme, der betragtede metafysiske udtalelser som
meningslase. Den kritiske epistemologi har bragt en sadan pastand i miskredit, men nu ser vi den



genoplivet i scientismens nye forklaedning, som affaerdiger vaerdier som blot produkter af f;zjle?sler
og afviser ideen om vaeren for at bane vejen for ren og skeer fakticitet. Videnskaben ville saledes
veere rede til at dominere alle aspekter af menneskelivet gennem teknologisk fremgang. Den
videnskabelige forsknings og nutidens teknologis ubestridelige triumfer har hjulpet med til at
udbrede et videnskabeligt syn pa tingene, som forekommer greenselgst i betragtning af dets
indtraengen i forskellige kulturer og de radikale forandringer, dette har medfart.

Det ma desvaerre bemeerkes, at scientismen overlader alt, hvad der har med spgrgsmalet om
meningen med livet at gare, til det irrationelles eller imaginaeres omrade. lkke mindre skuffende er
den made, hvorpa den naermer sig filosofiens andre store problemer, som, hvis de ikke ignoreres,
underkastes analyser baseret pa overfladiskeanalogier, der mangler ethvert rationelt grundlag.
Dette farer til forarmelsen af den menneskelige teenkning, der ikke laengere giver sig i lag med de
grundproblemer, som mennesket som et animal rationale har spekuleret over fra tidens
begyndelse. Og da den ikke giver plads for nogen kritik ud fra en etisk vurdering, er det lykkedes
for den videnskabelige mentalitet at fa mange til at antage, at hvis noget er teknisk muligt, er det
derfor moralsk forsvarligt.

89. Ikke mindre farlig er pragmatisme, en tankegang, der, nar den traeffer sine valg, udelukker
teoretiske overvejelser og bedgmmelser, der bygger pa etiske principper. Den praktiske
konsekvens af denne made at taenke pa er betydningsfuld. Specielt er der voksende statte for en
opfattelse af demokratiet, der ikke bygger pa nogen forbindelse til uforanderlige veerdier: hvorvidt
en bestemt made at handle pa er acceptabel afgares ved parlamentarisk majoritet. 105
Konsekvensen heraf er klar: i praksis er menneskehedens store moralske beslutninger underlagt
afgarelser, der den ene efter den anden traeffes af institutionelle organer. Desuden er selve
antropologien alvorligt kompromitteret af et éndimensionalt syn pa mennesket, et syn, der
udelukker de store etiske dilemmaer og den eksistentielle analyse af betydningen af lidelse og
offer, af liv og dad.

90. De standpunkter, vi har undersggt, farer igen til en mere almindelig opfattelse, der i dag viser
sig som den almindelige struktur i mange filosofier, der har forkastet det meningsfulde ved veeren.
Jeg sigter til den nihilistiske fortolkning, som pa samme tid afviser alle forudsaetninger og
benaegter al objektiv sandhed. Helt bortset fra den kendsgerning, at det er i modstrid med Guds
ords krav og indhold, er nihilismen en fornaegtelse af selve menneskets identitet. Det ma ikke
glemmes, at ligegyldigheden for vaeren uundgaeligt farer til, at man mister kontakten med objektiv
sandhed og derfor med selve grundlaget for menneskelig veerdighed. Dette gar det igen muligt at
udviske fra menneskers ansigt kendetegnene pa deres lighed med Gud og saledes lidt efter lidt
fore dem til enten en gdeleeggende vilje til magt eller til en ensomhed uden hab. Nar sandheden
engang er naegtet mennesker, er det en ren illusion at forsgge pa at befri dem. Sandheden og
friheden enten faglges ad eller gar begge til grunde i elendighed. 106
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91. Ved at diskutere disse tankeretninger har det ikke vaeret min hensigt at praesentere et
fuldsteendigt billede af filosofiens nuveerende tilstand, som i hvert fald ville veere vanskelig at
forenkle til et samlet syn. Og jeg @nsker bestemt at fremhaeve, at vor arv af viden og visdom
virkelig er blevet beriget pa forskellige omrader. Vi behgver blot naevne logikken, sprogdfilosofien,
epistemologien, naturfilosofien, antropologien, den mere gennemtraengende analyse af de
folelsesmaessige dimensioner af viden og den eksistentielle metode til at analysere frihed.
Imidlertid har i Igbet af det sidste arhundrede bekreeftelsen af immanens-princippet, der er centralt
for det rationalistiske argument, fremkaldt en radikal reaktion med hensyn til pastande, man
engang mente var indiskutable. Som reaktion herpa opstod der irrationalistiske tendenser, netop
da det grundlgse i kravet om, at fornuft skal veere absolut beroende pa sig selv, var blevet
afgerende demonstreret.

Vor tid er af nogle blevet kaldt for "postmodernismens" tid. Dette begreb, der tit benyttes i meget
forskellige sammenhaenge, betegner fremkomsten af et kompleks af nye faktorer, der, sa udbredte
og kraftige de er, har vist sig i stand til at frembringe vigtige og varige forandringer. Udtrykket blev
forst anvendt i forbindelse med aestetiske, sociale og teknologiske faenomener. Det blev derpa
overfart til det filosofiske omrade, men er stadig noget flertydigt, fordi bedemmelsen af det, der
kaldes "postmoderne”, undertiden er positiv og undertiden negativ, og fordi der endnu ikke er
enighed om det vanskelige spgrgsmal om afgransningen af de forskellige historiske perioder. Et
er imidlertid sikkert: de tankestremninger, der haevder at veere postmoderne, fortjener beharig
opmaerksomhed. Ifglge nogle af dem, er de faste meningers tid uigenkaldeligt forbi, og mennesket
ma leere at leve inden for en horisont, der totalt mangler mening, hvor alt er midlertidigt og
forbigaende. | deres destruktive kritik af enhver vished har flere forfattere forsgmt at foretage
afgerende sondringer og har betvivlet troens vished.

Denne nihilisme er pa en made blevet berettiget af den frygtelige erfaring af ondskab, som har
karakteriseret vor tidsalder. En saddan dramatisk erfaring har sikret sammenbruddet af den
rationalistiske optimisme, som betragtede historien som fornuftens triumferende fremskridt, al
lykkes og friheds kilde; og nu ved dette arhundredes afslutning er en af vore starste trusler
fristelsen til fortvivlelse. Alligevel vedbliver det med at vaere sandt, at en vis positivistisk
sindsstemning vedbliver med at give naering til den illusion, at takket veere videnskabeligt og
teknisk fremskridt kan mennesker leve som demiurger, idet de pa egen hand og fuldsteendigt
rader for deres egen skabne.

Aktuelle opgaver for teologien

92. Som en forstaelse af abenbaringen har teologien altid mattet reagere i forskellige historiske
omsteendigheder pa forskellige kulturers krav for at formidle troens indhold til disse kulturer pa en
sammenhaengende og begrebsmaessig klar made. | dag star teologien over for en dobbelt opgave.



Pa den ene side ma den veere mere og mere forpligtet til den opgave, som blev betroet den a5f3Det
andet Vatikankoncil, opgaven med at forny sine specifikke metoder for at tiene evangeliseringen
mere effektivt. Hvordan kan vi i denne forbindelse glemme pave Johannes XXIllI's ord ved
abningen af Koncilet: Han sagde dengang: "Pa linie med de steerke forventninger hos dem, der
oprigtigt elsker den kristne, katolske og apostoliske religion, ma denne lzere blive kendt i videre
kredse og dybere, og sjeelen ma blive undervist og preeget mere fuldkomment i den; og denne
sikre og uforanderlige lzere, som altid ma respekteres trofast, ma forstas dybere og praesenteres
pa en made, som mader vor tids behov".107

Pa den anden side ma teologien rette sit blik mod den hgjeste sandhed, som abenbaringen betror
den, uden at standse undervejs. Teologer ma huske, at deres arbejde svarer "til en dynamik, der
findes i selve troen", og at dens forsknings egentlige objekt er "den sandhed, som er den levende
Gud og hans frelsesplan, der er abenbaret i Jesus Kristus".10s Denne opgave, der er teologiens
primeere anliggende, udfordrer ogsa filosofien. Den raekke af problemer, der i dag skal tages fat
pa, kraever en faelles indsats - sandt nok grebet an med forskellige metoder - saledes at
sandheden igen ma blive kendt og bevidnet. Sandheden, som er Kristus, treenger sig pa som en
altfavnende autoritet, der i samme grad lover bade teologi og filosofi stette, stimulation og veekst
(sml. Ef 4,15).

At tro, at det er muligt at kende en universelt gyldig sandhed, er pa ingen made at opmuntre til
intolerance; tvaertimod, det er den vaesentlige betingelse for autentisk dialog mellem mennesker.
Alene pa dette grundlag er det muligt at overvinde splittelser og falges ad hen mod den fulde
sandhed, idet man vandrer ad de veje, der kun er kendt af den opstandne Herres And. 109 P& dette
sted vil jeg gerne pege pa den saerlige form, som kaldet til enighed nu antager, i forhold til
teologiens aktuelle opgaver.

93. Teologiens hovedformal er at give en forstaelse af abenbaringen og troens indhold. Selve den
teologiske forsknings centrum vil derfor veere betragtningen af Den treenige Guds mysterium.
Vejen til dette mysterium begynder med overvejelsen af Guds Sgns menneskevordelses
mysterium: Hans komme som menneske, hans vej til hans lidelse og dad, et mysterium, der ender
med hans vidunderlige opstandelse og opstigen til Faderens hgjre hand, hvorfra han vil sende
sandhedens And for at stifte sin kirke og fa den til at vokse. Ude fra dette sted, hvorfra man har et
godt overblik, ses det, at teologiens farste pligt er at veere forstaelsen af Guds kenosis, en stor og
hemmelighedsfuld sandhed for mennesketanken, der finder det ubegribeligt, at lidelse og ded kan
udtrykke en keerlighed, der skeenker sig selv og ikke ansker noget til gengeeld. | dette lys opstar
der et grundlzeggende og bydende behov for en omhyggelig analyse af tekster: fgrst Skriftens
tekster og derpa dem, der udtrykker Kirkens levende tradition. Hvad dette angar, er der opstaet
nogle problemer i den senere tid, problemer, som kun er delvist nye; og en sammenhaengende
lasning pa dem vil ikke kunne findes uden filosofiens bidrag.



94. Et fgrste problem drejer sig om forholdet mellem det sagte og sandheden. Ligesom alle a?lére
tekster formidler de kilder, som teologen fortolker, primeert en betydning, som ma forstas og
forklares. Denne betydning praesenterer sig selv som den sandhed om Gud, som Gud selv
meddeler gennem den hellige tekst. Menneskeligt sprog udtrykker saledes Guds sprog, der
meddeler hans egen sandhed med den vidunderlige "imgdekommenhed", som udtrykker
menneskevordelsens logik. 110 For at tolke abenbaringens kilder ma teologen derfor sparge, hvad
der er den dybe og autentiske sandhed, som teksterne gnsker at meddele, omend inden for
sprogets begraensninger.

De bibelske teksters sandhed, og specielt evangeliernes, er bestemt ikke begraenset til at forteelle
simple historiske begivenheder eller udtalelser om neutrale kendsgerninger, hvad den
historicistiske positivisme gnsker at gare gaeldende. 111 Ud over den direkte historiske dimension,
ligger sandheden i de begivenheder, som disse tekster forteeller om, snarere i den betydning de
har i og for frelseshistorien. Denne sandhed er udviklet mere fuldsteendigt i Kirkens konstante
lzesning af disse tekster igennem arhundrederne, en laesning, der bevarer deres oprindelige
mening intakt. Der er derfor et steerkt behov for at forholdet mellem kendsgerningen og dens
betydning, et forhold, der udggr historiens specifikke mening, bliver undersagt ogsa ud fra det
filosofiske synspunkt.

95. Guds ord er ikke henvendt til et enkelt folk eller til en enkelt historisk periode. Pa lignende vis
formulerer dogmatiske erklaeringer en uforanderlig og definitiv sandhed, samtidig med at de
undertiden afspejler kulturen i den periode, hvori de blev definerede. Dette fremkalder
spegrgsmalet om, hvordan man kan forene det absolutte og universelle i sandheden med den
uundgaelige historiske og kulturelle betingethed af de formuleringer, der udtrykker denne
sandhed. Historicismens pastande er, som jeg tidligere har gjort opmaerksom pa, uholdbare, men
benyttelsen af en hermeneutik, der er aben for metafysikkens udfordring, kan vise, hvordan det er
muligt at bevaege sig fra de historiske og betingede omstaendigheder, hvori teksterne udvikledes,
til den sandhed, som de udtrykker, en sandhed, der overskrider disse omstaendigheder.

Det menneskelige sprog er betinget af historien og begreenset pa andre mader, men mennesket
kan stadigt udtrykke sandheder, som overgar sprog-faenomenet. Sandhed kan aldrig begreenses
af tid og kultur; den erkendes i historien, men den nar ogsa ud over historien.

96. At indse dette er at skimte Igsningen pa et andet problem: problemet med den vedvarende
gyldighed af det begrebsmaessige sprog, der benyttes i koncilisere definitioner. Dette er et
spgrgsmal, som min aerede forgeenger Pius XlI har givet sig i lag med i sin rundskrivelse Humani
Generis. 112

Dette er et kompliceret tema at overveje, fordi man ma regne alvorligt med den betydning, som



ord antager i forskellige tider og kulturer. Ikke desto mindre viser taenkningens historie, at tvaeSrg
gennem raekken af kulturer og deres udvikling, bibeholder visse grundlaeggende begreber deres
universelle epistemologiske veerdi, og bibeholder saledes sandheden i de saetninger, hvori de er
udtrykt. 113 Hvis dette ikke var tilfeeldet, kunne filosofi og naturvidenskaberne ikke kommunikere
indbyrdes, og de kunne heller ikke finde nogen plads i kulturer, der var forskellige fra dem, hvori
de var udtaenkt og udviklede. Det hermeneutiske problem eksisterer ganske vist, men er ikke
ulgseligt. Desuden udelukker den objektive veerdi af mange begreber ikke, at deres betydning ofte
er ufuldkommen. Vi ma altsa habe, at filosofien vil vaere seerlig interesseret i at uddybe forstaelsen
af forholdet mellem begrebsmaessigt sprog og sandhed og i at foresla fremgangsmader, der vil
fare til en rigtig forstaelse af dette forhold.

97. Fortolkning af kilder er en vaesentlig opgave for teologien; men en anden og endnu mere
vanskelig og kraevende opgave er forstaelsen af den abenbarede sandhed, eller den tydelig
fremhaevelse af intellectus fidei. Intellectus fidei kreever, hvad jeg har gjort opmaerksom pa, et
bidrag af en vaerens-filosofi, som farst og fremmest ville ggre den dogmatiske teologi i stand til at
udfgre sine opgaver korrekt. Den dogmatiske pragmatisme fra dette arhundredes farste ar, som
betragtede troens sandheder blot som adfaerdsregler, er allerede blevet gendrevet og afvist; 114
men det vil altid veere en fristelse at opfatte disse sandheder som blot funktionelle udtryk. Dette
farer kun til en fremgangsmade, der er inadeekvat, reduktiv og overfladisk, sa det naermer sig
spekulation. En kristologi, for eksempel, der kun foregik "nedefra", som man siger nu om stunder,
eller en ekklesiologi, der var udviklet kun med det borgerlige samfund som forbillede, ville have
vanskeligt ved at undga faren for en sadan reduktionisme.

Hvis intellectus fidei gnsker at integrere den teologiske traditions hele rigdom, ma den vende sig til
vaerens-filosofien, som burde veere i stand til uden at henfalde til ufrugtbar gentagelse af
foreeldede formuleringer pa ny at forelaegge veerens-problemet - og dette i harmoni med den hele
filosofiske traditions krav og ekspertise, indbefattende den nyere tids filosofi. Veerens-filosofien er,
nar den er inden for den kristne metafysiske traditions rammer, en dynamisk filosofi, som betragter
virkeligheden i dens ontologiske, kausale og kommunikative strukturer. Den er solid og konstant,
fordi den bygger pa selve veerens-akten, som tillader en fuld og omfattende abenhed over for
virkelighed som en helhed, idet den overskrider enhver graense for at na den Ene, som bringer alt
til fuldendelse. 115 | en teologi, der far sine principper fra abenbaringen som en ny kilde til viden,
bekreeftes dette perspektiv af det intime forhold, der eksisterer mellem tro og metafysisk teenkning.

98. Disse overvejelser geelder pa samme made for moralteologi. Det er ikke mindre n@dvendigt, at
filosofien bliver generhvervet dér, hvor trosforstaelsen er forbundet med troendes moralske liv.
Stillet over for nutidens udfordringer pa de sociale, gkonomiske, politiske og videnskabelige
omrader er menneskers etiske samvittighed desorienteret. | rundskrivelsen Veritatis Splendor -
Sandhedens Straleglans - skrev jeg, at mange af den moderne verdens problemer stammer fra en



sandheds-krise. Jeg sagde at, "nar farst engang ideen om en universel sandhed om det gode5,6der
kan erkendes af den menneskelige fornuft, er gaet tabt, zendres opfattelsen af samvittigheden
uundgaeligt ogsa. Samvittigheden betragtes ikke lazengere i sin oprindelige virkelighed som en akt
af en persons fornuft, hvis funktion er at anvende den universelle viden om det gode i en bestemt
situation og saledes udtrykke en vurdering af den rette opfarsel, der bar veelges her og nu. | stedet
for er der en tilbgjelighed til at indremme den individuelle samvittighed forrettighed til uafhaengigt
at bestemme kriterierne for godt og ondt og handle i overensstemmelse dermed. En sadan
livsanskuelse passer helt til en individualistisk etik, hvori hver enkelt konfronteres med sin egen
sandhed, der er forskellig fra andres sandhed".116

Gennem hele rundskrivelsen understregede jeg klart sandhedens fundamentale rolle pa det etiske
omrade. Nar det drejer sig om mere presserende etiske problemer, kreever denne sandhed, at
moralteologien foretager en omhyggelig undersggelse, der er tydeligt rodfeestet i Guds ord. For at
udfgre sin opgave ma moralteologien ty til en filosofisk etik, som ser pa det godes sandhed, til en
etik, der hverken er subjektivistisk eller utilitaristisk. En sadan etik inddrager og forudseetter en
filosofisk antropologi og en metafysik om det gode. Nar moralteologien benytter denne organiske
opfattelse, ngdvendigvis i forbundet med kristen fromhed og udgvelsen af de menneskelige og
overnaturlige dyder, vil den pa en mere velegnet og effektiv made kunne takle de forskellige
problemer inden for dens kompetence som for eksempel fred, social retfeerdighed, familien,
forsvaret af liv og det naturlige miljg.

99. Teologisk arbejde i Kirken skal farst og fremmest tjene trosforkyndelsen og katekesen. 117
Forkyndelse eller kerygma er et kald til omvendelse ved at forkynde Kristi sandhed, der nar sit
hajdepunkt i hans paskemysterium; for kun i Kristus er det muligt at kende fylden af den sandhed,
der frelser (sml. ApG 4,12; 1 Tim 2,4-6).

| den henseende er det let at se, hvorfor en henvisning til katekese, foruden til teologi, ogsa er
vigtig, fordi katekese har filosofiske implikationer, der ma undersgges ngjere i troens lys. Den
leere, der videregives i katekesen, bidrager til at forme personen. Som en metode til sproglig
kommunikation skal katekesen fremstille Kirkens lzere i dens helhed, 118 idet den viser dens
forbindelse med de troendes liv. 119 Resultatet er et enestaende band mellem laere og liv, som
ellers ville veere uopnaelig, for det, der meddeles i katekesen, er ikke en samling begrebsmaessige
sandheder, men den levende Guds mysterium. 120

Filosofisk studium kan hjeelpe meget til at afklare forholdet mellem sandhed og liv, mellem
begivenhed og leeremaessig sandhed og frem for alt mellem transcendental sandhed og
menneskeligt forstaeligt sprog. 121 Dette medfarer en vekselvirkning mellem de teologiske fag og
den viden, der fas fra filosofiens forskellige strenge; en sadan vekselvirkning kan vise sig at veere
virkelig frugtbar for meddelelsen og den dybere forstaelse af troen.
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Afslutning

100. Mere end hundrede ar efter fremkomsten af Pave Leo XllI's rundskrivelse Aeterni Patris, som
jeg ofte har henvist til pa disse sider, har jeg falt behovet for pa en mere systematisk made at
genoptage spargsmalet om forholdet mellem tro og filosofi. Den filosofiske tankes store betydning
i kulturens udvikling og dens indflydelse pa manstre for personlig og social adfeerd kan alle fa gje
pa. Desuden udgver filosofien en steerk, skant ikke altid igjnefaldende indflydelse pa teologien og
dens fag. Derfor har jeg anset det for hensigtsmaessigt og nadvendigt at fremhaeve filosofiens
veerdi for forstaelsen af troen, sa vel som de begraensninger, filosofien star overfor, nar den
ignorerer eller afviser abenbaringens sandheder. Kirken forbliver dybt overbevist om, at tro og
fornuft "indbyrdes stgtter hinanden";122 de pavirker gensidigt hinanden, idet de tilbyder hinanden
rensende kritik og en tilskyndelse til at blive ved med at sgge efter dybere forstaelse.

101. Et tilbageblik pa taenkningens historie, specielt i Vesten, viser tydeligt, at mgdet mellem
filosofi og teologi og udvekslingen af deres respektive viden i rigt mal har bidraget til
menneskehedens fremskridt. Teologien, der er udstyret med en abenhed og originalitet, som
tillader den at gaelde som troens videnskab, har bestemt udfordret fornuften til at vedblive med at
vaere aben over for det radikalt nye, der findes i Guds abenbaring: og dette har veeret et
uomtvisteligt gode for filosofien, der saledes har skimtet nye perspektiver af yderligere
betydninger, som fornuften opfordres til at gennemskue.

Netop i lyset af denne overvejelse, og ligesom jeg igen har bekreeftet teologiens pligt til at
genoprette sit sande forhold til filosofien, faler jeg mig lige sa forpligtet til at betone, hvor rigtigt det
er, at filosofien ogsa til gavn for og udvikling af menneskelig taenkning genopretter sit forhold til
teologien. | teologien vil filosofien ikke finde en enkelt persons tanker, der hvor rige og dybe de
end er, stadigt kun rummer en enkelt persons begreensede perspektiv, men derimod en feelles
overvejelses rigdom. For pa grund af selve sin natur, stattes teologien i sin sggen efter sandhed af
sin ekklesiale konteksti2z og af Guds folks tradition, med dens harmoni af mange forskellige
omrader af lzerdom og kultur inden for troens enhed.

102. Idet Kirken insisterer pa vigtigheden og den sande raekkevidde af filosofisk taenkning, statter
den bade forsvaret for menneskets vaerdighed og forkyndelsen af evangeliets budskab. Der er i
dag ikke nogen vigtigere forberedelse til udferelsen af disse opgaver end denne: at lede
mennesker til at opdage bade deres evne til at kende sandhedeni22 og deres inderlige leengsel
efter den sidste og definitive mening med livet. | lyset af disse dybtliggende behov, der er
indskrevet af Gud i menneskets natur, bliver den menneskelige og menneskeligggrende betydning
af Guds ord tydeligere. Gennem formidling af en filosofi, der ogsa er sand visdom, vil mennesker i
vore dage komme til at indse, at deres menneskelighed bekraeftes mere og mere, jo mere de
betror sig selv til evangeliet og abner sig for Kristus.
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103. Filosofi er desuden det spejl, som afspejler et folks kultur. En filosofi, der svarer til teologiens
udfordring og udvikles i harmoni med troen, er del af den "kulturens evangelisering", som Paul VI
foreslog som et af evangeliseringens fundamentale mal. 125 Jeg har uforbeholdent mindet om det
vigtige behov for en ny-evangelisering, og jeg appellerer nu til filosoffer om mere omfattende at
studere det sandes, det godes og det smukkes dimensioner, som Guds ord giver adgang til.
Denne opgave bliver vigtigere og vigtigere, hvis vi overvejer de udfordringer, som det nye artusind
synes at indebaere, og som pa seerlig vis bergrer regioner og kulturer, som har en mangearig
kristen tradition. Denne omhu ogsa for filosofien bgr betragtes som et fundamentalt og originalt
bidrag til ny-evangeliseringens tjeneste.

104. Filosofisk taenken er ofte det eneste omrade, hvor der er mulighed for forstaelse og dialog
med dem, der ikke deler vor tro. Nutidens gaeren i filosofien kraever et opmaerksomt og kompetent
engagement af troende filosoffer, som ma kunne opdage dette historiske @jebliks forventninger,
chancer og vigtigste problemer. Nar kristne filosoffer overvejer i fornuftens lys og i
overensstemmelse med dens love og altid ledet af den dybere forstaelse, som Guds ord giver
dem, kan de udvikle en tanke, som vil vaere bade forstaelig og tiltreekkende for dem, der ikke
endnu fatter den fulde sandhed, som den guddommelige abenbaring giver. Et sadant forstaelsens
og dialogens omrade er sa meget desto mere ngdvendigt nu til dags, fordi de vigtigste problemer,
som menneskeheden star overfor - gkologi, fred og forskellige racers og kulturers sameksistens
for eksempel - muligvis kan finde en Igsning, hvis der eksisterer et tydeligt og zerligt samarbejde
mellem kristne og andre religioners tilhaengere og alle dem, som menneskehedens fornyelse
ligger pa hjerte, skant de ikke har nogen religigs tro. Det andet Vatikankoncil sagde herom:
"@nsket om en sadan samtale, der alene fares af kaerlighed til sandheden og med den
ngdvendige klogskab, udelukker fra vor side ingen, hverken dem, der dyrker de hgjeste
menneskelige vaerdier, uden dog at anerkende deres Ophav, eller dem, der saetter sig op mod
Kirken og forfalger den pa forskellig vis".126 En filosofi, hvori der skinner blot et glimt af Kristi
sandhed, det eneste definitive svar pa menneskehedens problemer, 127 vil vaere en stor statte for
den sande og verdensomspaendende etik, som mennesker nu har behov for.

105. Ved afslutningen af denne rundskrivelse gar mine tanker iseer til teologerne, for at opmuntre
dem til at vaere saerlig opmaerksomme pa de filosofiske inddragelser, Guds ord medfgrer, og til at
veere sikre pa, at de i deres arbejde overvejer den teologiske videnskabs spekulative og praktiske
udstraekning. Jeg vil gerne takke dem for deres tjeneste over for Kirken. Det intime band mellem
teologisk og filosofisk visdom er en af den kristne traditions mest karakteristiske veerdier i
udforskningen af den abenbarede sandhed. Det er derfor, jeg indsteendigt beder dem om at
generhverve og til fulde udtrykke sandhedens metafysiske dimension for at komme i en kraevende
kritisk dialog bade med vor tids filosofiske taenkning og med den filosofiske tradition i alle dens



aspekter, hvad enten den er eller ikke er i overensstemmelse med Guds ord. Teologer bar alt5|g
huske den store teenker Bonaventuras ord, nar han i indledningen til sin Itenarium Mentis in Deum
opfordrer laeseren til at erkende det utilstraekkelige ved "laesning uden anger, viden uden
gudsfrygt, forskning uden tilskyndelse til undren, klogskab uden muligheden for at hengive sig til
gleede, handling adskilt fra religion, laerdom skilt fra keerlighed, forstand uden ydmyghed, studium,
der ikke stattes af guddommelig nade, teenkning uden den visdom, der er inspireret af Gud".12s

Jeg teenker pa dem, der har ansvar for praesteuddannelsen, hvad enten det er akademisk eller
pastoralt. Jeg opmuntrer dem til at vaere saerlig opmaerksomme pa den filosofiske forberedelse af
dem, der vil forkynde evangeliet til moderne mennesker, endda endnu mere end af dem, der vil
hellige sig teologisk forskning og undervisning. De ma gere alt, hvad de kan, for at udfgre deres
arbejde i lyset af de direktiver, der er foreskrevet af Det andet Vatikankoncilizs og den
efterfglgende lovgivning, der taler klart om den bydende og bindende forpligtelse, som pahviler
alle til eegte og dyb formidling af troens sandheder. Det alvorlige ansvar med at sgrge for den
passende uddannelse af dem, det er overdraget at undervise i filosofi bade i praesteseminarier og
ved kirkelige fakulteter, ma ikke ignoreres. 130 Undervisning pa dette omrade kraever en passende
videnskabelig forberedelse, en systematisk fremstilling af den kristne traditions store arv og
beharig demmekraft i betragtning af Kirkens og verdens nuvaerende behov.

106. Jeg appellerer til alle filosoffer og til alle, der underviser i filosofi, og beder dem om at have
mod til i stremmen af en vedvarende gyldig filosofisk tradition at genfinde raekken af autentisk
visdom og sandhed - metafysisk sandhed indbefattet - der passer sig for filosofisk forskning. De
bar veere abne for de stimulerende spargsmal, der melder sig fra Guds ord, og de bgr veere
steerke nok til at forme deres taenkning og diskussion som svar pa denne udfordring. Gid de altid
ma straebe efter sandheden og vaere vagne for det gode, som sandheden indeholder. Sa vil de
veere i stand til at formulere den aegte etik, som menneskeheden har sa hardt brug for netop i
denne tid. Kirken fglger filosoffernes arbejde med interesse og paskannelse; og de bar veere
forvissede om Kirkens respekt for deres fags retmaessige autonomi. Jeg gnsker specielt at
opmuntrede troende, der arbejder pa det filosofiske omrade, til at belyse dette omrade af
menneskelig aktivitet ved at udagve en fornuft, der bliver mere og mere gennemtraengende og
sikker pa grund af den stette, den far fra troen.

Til slut kan jeg ikke lade veere med at rette et ord til de naturvidenskabsfolk, hvis forskning giver
en stgrre og starre viden om universet som helhed og om dets ufattelige rigdom af besjeelede og
ubesjeelede dele med deres komplekse atomare og molekylaere strukturer. Sa langt er
naturvidenskaberne naet, iseer i dette arhundrede, at deres preestationer aldrig holder op med at
forbavse os. Idet jeg udtrykker min beundring og opmuntrer disse praegtige pionerer inden for
videnskabelig forskning, som menneskeheden skylder sa meget af sin nuvaerende udvikling, vil
jeg indstaendigt bede dem om at fortsaette deres bestreebelser uden at opgive deres visdoms
horisont, hvor de videnskabelige og teknologiske praestationer er forenet med de filosofiske og
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etiske veerdier, som er det karakteristiske og uudslettelige kendetegn for mennesket.

Videnskabsfolk er helt klare over, at "s@gen efter sandhed, selv nar det drejer sig om verdens eller
menneskets begraensede virkelighed, aldrig hgrer op, men altid peger videre til noget hgjere end
undersggelsens gjeblikkelige genstand, til de spgrgsmal, der giver adgang til mysteriet".131

107. Jeg opfordrer alle til mere indgaende at betragte mennesket, som Kristus frelste i sin
keerligheds mysterium, mennesket som uophgarlig sgger efter sandhed og mening. Forskellige
filosofiske systemer har lokket mennesker til at tro, at de er deres egne absolutte herrer, i stand til
i komplet autonomi at afggre deres egen skaebne og fremtid, kun stolende pa sig selv og deres
egne kreefter. Men dette kan aldrig vaere den virkelige storhed, for mennesket, som kun kan
tilfredsstilles helt ved at veelge at indga i sandheden, ved at tage bolig under visdommens skygge
og bo dér. Kun inden for denne sandhedens horisont vil menneskene forsta deres frihed til fulde
og deres kald til at kende og elske Gud som den hgjeste virkeliggerelse af deres sande jeg.

108. Til slut vender jeg mig til den kvinde, som Kirken i sin bgn pakalder som Visdommens seede,
og hvis selve liv er en sand lignelse, der belyser den overvejelse, der er indeholdt pa disse sider.
For der er en dyb overensstemmelse mellem Den hellige Jomfrus kaldelse og den sande filosofis
kaldelse. Ganske ligesom Jomfruen var kaldet til at give sig selv helt som menneske og som
kvinde, for at Guds Ord kunne blive kad og tage bolig iblandt os, saledes er ogsa filosofien kaldet
til at tilbyde sine rationelle og kritiske ressourcer, for at teologien, som forstaelsen af tro, kan vaere
frugtbar og kreativ. Og ganske ligesom Maria ved at give sit samtykke til Gabriels ord ikke mistede
noget af sin sande menneskelighed og frihed, saledes sveekkes filosofiens autonomi pa ingen
made, nar den tager hensyn til evangeliets sandheds befaling. Faktisk er det da, at filosofien ser
alle sine spgrgsmal na til deres hgjeste udtryk. Dette var en sandhed, som oldtidens hellige
munke udmaerket forstod, nar de kaldte Maria "det bord, hvor troen sidder og taenker".132 | hende
sa de et lysende billede pa sand filosofi, og de var overbeviste om ngdvendigheden af at
philosophari in Maria.

Matte Maria, Visdommens Saede, vaere en sikker havn for alle, der vier deres liv til at sgge efter
visdom. Matte deres vej ind i visdommen, al sand videns sikre og sidste mal, befries for enhver
hindring ved hendes forbgn, som ved at fede sandheden og bevare den i sit hjerte for evigt har
delt den med hele verden.

Givet i Rom ved Sankt Peter, 14. september, festen for Korsets Ophgjelse i aret 1998, det tyvende
i mit pontificat.
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