Blaise Pascal
A BŰNÖS MEGTÉRÉSÉRŐL
Isten, abban a lélekben, melyet az ő kegyelméből valóságosan megérint, elsőként valamiféle különös világosságot és látást teremt, mely által a lélek me​rőben új módon szemléli a dolgokat és önmagát.
Ez az új világosság félelmet és szorongást kelt benne, amely átjárja azt a megnyugvást, melyet az addig gyönyörűségesnek tartott dolgokban talált. Nem tudja többé felhőtlenül élvezni mindazt, mi korábban elbűvölte. Élvezetében folytonos lelkiis-meretfurdalás gyötri, és ez az új belső látás lehe​tetlenné teszi szokott öröme meglelését azon dolgo​kban, amelyeknek mindeddig teljes szívvel adta át magát. Azonban a vallásos gyakorlatban még min​dig több keserűsége van, mint a világ hiábavalósá​gaiban. Egyfelől a látható dolgok jelenvalósága job​ban megérinti, mint a láthatatlanok iránti remény​ség. Másfelől a láthatatlanok szilárdsága inkább megragadja, mintsem a láthatók hiábavalósága. Ily módon az egyiknek kézzelfogható jelenléte és a má​siknak bizonyossága irántuk érzett vonzalmát táp​lálja, illetve az egyiknek haszontalansága és a má​siknak kézzel nem foghatósága a tőlük való ide​genkedését szítja. Ennek következtében a lélekben kuszaság és zavar támad.1
Úgy szemléli a múlandó dolgokat, mint pusztuló-félben levőket, vagy mint amik máris az enyészet martalékául estek. Megrémül, amikor szeme láttára pusztul el minden, amit szeret, és miközben azt lát​ja, hogy minden pillanat javai fölötti örömét ragad​ja el tőle, hogy mindaz, ami számára a legdrágább, megállás nélkül iramlik tova. Végül pedig eljön egy bizonyos nap, melyen megfosztva találja magát mindattól, amibe reménységét vetette. Ennek kö​vetkeztében tökéletesen megérti, hogy mivel szíve tünékeny és haszontalan dolgokhoz kötődik, lelke egyedül és elhagyatottan fog állni az elmúlás küszö​bén, hiszen nem ügyelt arra, hogy életét olyan való-

ságos és maradandó jóhoz kösse, amely megtarthat​ná őt ebben az életben és utána egyaránt.
Ebből fakad, hogy semminek kezdi tekinteni mindazt, aminek vissza kell térnie a semmibe: az eget és a földet; saját lelkét és testét; szüleit, baráta​it, ellenségeit; az anyagi javakat és a szegénységet; a balsorsot és a boldogságot; a becsületet és becste-lenséget; a megbecsülést és megvetést; a hatalmat és ínséget; az egészséget és a betegséget; valamint magát az életet is. Végül mindaz, ami leikénél ke​vésbé maradandó, képtelen lesz megelégíteni e lé​lek vágyát, aki egy olyan boldogságban keresi a megállapodást, amely ugyanolyan maradandó, mint ő maga.
Kezd csodálkozni vakságán, amelyben élt. Amikor pedig tekintetbe veszi egyfelől a hosszú időt, amit e meggondolások nélkül töltött, valamint az emberek nagy számát, akik ily módon élnek; másfelől annak bizonyosságát, hogy a lélek halhatatlan lévén2, nem találhat boldogságot olyan múlandó dolgokban, melyek - ha előbb nem, a halálban - elvétetnek tő​le, akkor a lélek valamiféle „szent" zavarba és ámu​latba esik, ami egy nagyon is üdvös nyugtalanságot ébreszt benne. Mivel úgy tekinti, hogy akármilyen sokan is legyenek, akik a világ bölcsességében vé​nülnek meg, és hogy akármekkora hatalmat is él​vezzen azoknak sokasága, akik boldogságukat a világba helyezik, mégis bizonyos, hogy még ha kínálnának is valamiféle tartós örömet e világ dol​gai - amit oly gyászos és egymást érő tapasztalatok sora cáfol meg -, elkerülhetetlen, hogy ezek elvesz​tése vagy a halál végül meg ne fosszon örömünktől, így aztán, mivel a lélek időleges javak tárházát gyűjtötte be - bármilyen is legyen természetük -, akár gazdagságot, akár tudományt, akár hírnevet, elkerülhetetlen szükségszerűség, hogy megfosztva találja magát boldogsága ezen tárgyaitól; és hogy ily
A francia tudós és gondolkodó (1623-1662) keresztény etikai tárgyú „opuszkuluma." A Pascal-filológia e kategóriában tartja számon a Gondolatok és a Vidéki levelek c. művein kívüli kisebb írásait, leveleit. A Sur la conversion du pécheur keltezetlen írás. így csupán viszonylag megbízható feltételezések alapján jelölhetjük ki születése időpontjául az 1655-ös esztendőt. Nem sokkal azután írta tehát Pascal, miután bekövetkezett a filozófiatörténeti skandalum, a tomizmus elleni kegyeletsértés. Tudniillik 1654-ben, „a kegyelem esztendejében" vetette arra a papírra, melyet halála után ruhájába varrva találtak meg: „Ábrahám Istene, Izsák Istene, Jákob Istene, nem a filozófusoké és a tudósoké." Forrásunk: Pensées et Opuscules, publiés par Léon Brunhschvicg, Hachette 1923.
' Ez az értékütköztetés, amint azt L. Bmnschvicg, a jeles Pascal-kutató megjegyezte, Pascal „fogadás"-elméletére emlékeztet {Gondolatok, 233. töredék). Ott a bizonyosság és a bizonytalanság kerülnek egymással szembe, hasonló paradoxonok kíséretében.
- A középkori teológiában vált a lélek (szellem) vitális princípiumból intellektuális és szubsztanciális létezővé. A krisztusi értelmezésben gyakran: örök élet. Lásd Máté 10:28-at Lukács 12:4-5-tel összevetve: „És ne féljetek azoktól, akik a testet ölik meg, a lelket pedig meg nem ölhetik; hanem attól féljetek, aki mind a lelket, mind a testet elvesztheti a gyehennában."
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