
Prawo  naturalne  w  myśli  J.
Finnisa
Prawo  naturalne  w  myśli  Johna  Finnisa  stanowi  jeden  z
najbardziej  znaczących  i  wpływowych  nurtów  współczesnej
filozofii  prawa.  Finnis,  w  swojej  pracy  „Natural  Law  and
Natural  Rights”  (1980),  rozwinął  teorię  prawa  naturalnego,
opierając ją na koncepcjach klasycznych, ale także modyfikując
je  w  kontekście  współczesnych  problemów  prawnych  i
społecznych. Jego podejście do prawa naturalnego jest silnie
osadzone w tradycji filozofii Thomasa Aquinasa, ale wprowadza
również  nowe  elementy,  które  czynią  jego  teorię  bardziej
dostosowaną do współczesnych wyzwań.

Finnis  zaczyna  od  podkreślenia,  że  prawo  naturalne  jest
systemem  norm,  który  opiera  się  na  obiektywnych  zasadach
moralnych, które można poznać dzięki ludzkiej naturze oraz
rozumowi. W jego koncepcji, prawo naturalne nie jest czymś, co
zostało  stworzone  przez  ludzi  czy  przez  konkretne
społeczeństwa,  ale  ma  charakter  uniwersalny,  obowiązujący
niezależnie od lokalnych przepisów prawnych. Finnis twierdzi,
że ludzka natura dostarcza podstawowych zasad, które pozwalają
na rozróżnienie między tym, co jest moralne, a tym, co jest
niemoralne,  a  te  zasady  stanowią  fundament  dla  prawa
naturalnego.

Finnis opracował szczegółowy system podstawowych zasad, które
stanowią fundament prawa naturalnego. Jego koncepcja opiera
się  na  siedmiu  „dobrach  podstawowych”,  które  są  ze  sobą
powiązane  i  które  mają  kluczowe  znaczenie  dla  rozwoju
jednostki  i  społeczeństwa.  Te  dobra  to:  życie,  wiedza,
przyjaźń,  estetyka,  religia,  sprawiedliwość  i  harmonia
społeczna. Każde z tych dóbr jest podstawą dla ustanowienia
prawa naturalnego, ponieważ stanowi wartość uniwersalną, do
której dążą wszyscy ludzie.
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Zasadniczym punktem w koncepcji Finnisa jest przekonanie, że
prawo naturalne ma na celu promowanie tych dóbr, zarówno dla
jednostek, jak i dla całego społeczeństwa. W związku z tym,
prawo powinno chronić te wartości i dążyć do ich realizacji w
życiu  społecznym.  Zasady  prawa  naturalnego  są  więc  ściśle
związane z koncepcją dobra wspólnego. Finnis podkreśla, że
prawo nie może być neutralne wobec tych dóbr, ale musi je
aktywnie promować, ponieważ tylko w ten sposób społeczeństwo
może  prosperować  i  rozwijać  się  w  sposób  moralny  i
sprawiedliwy.

W  swojej  teorii  Finnis  zwraca  także  szczególną  uwagę  na
znaczenie  rozumu  w  odkrywaniu  prawa  naturalnego.  Prawo
naturalne  nie  jest  czymś,  co  można  wyłącznie  odkryć  w
religijnych tekstach lub w tradycji, ale jest także dostępne
dla ludzkiego rozumu. Finnis twierdzi, że to dzięki rozumowi
możemy  dostrzegać  i  zrozumieć  zasady  prawa  naturalnego,  a
także  podejmować  decyzje  oparte  na  tym,  co  jest  moralnie
właściwe. W kontekście prawa pozytywnego, Finnis argumentuje,
że  systemy  prawne,  które  są  zgodne  z  zasadami  prawa
naturalnego, są w pełni uzasadnione i legitymizowane moralnie.

Jednym  z  kluczowych  elementów  myśli  Finnisa  jest  jego
podejście  do  relacji  między  prawem  naturalnym  a  prawem
pozytywnym.  W  przeciwieństwie  do  niektórych  teorii,  które
traktują te dwa porządki prawne jako odrębne i niepowiązane ze
sobą,  Finnis  argumentuje,  że  prawo  pozytywne  powinno  być
zgodne  z  prawem  naturalnym.  Oznacza  to,  że  normy  prawne
tworzone  przez  ludzi,  w  tym  normy  obowiązujące  w  ramach
systemów  prawnych  różnych  państw,  muszą  być  zgodne  z
uniwersalnymi  zasadami  moralnymi,  które  stanowią  prawo
naturalne.  Jeśli  prawo  pozytywne  jest  sprzeczne  z  tymi
zasadami, wówczas może być uznane za nieważne z moralnego
punktu widzenia.

Finnis rozwija również pojęcie „zasady praktycznego rozumu”,
które  jest  centralnym  elementem  jego  koncepcji  prawa
naturalnego. Zasada ta zakłada, że w procesie podejmowania



decyzji prawnych i moralnych, człowiek powinien kierować się
nie  tylko  własnymi  pragnieniami  czy  interesami,  ale  także
rozumem,  który  pozwala  dostrzegać  szerszy  kontekst  dobra
społecznego. Zasady prawa naturalnego, zgodnie z Finnisem, są
nie tylko obiektywne, ale także dostępne i zrozumiałe dzięki
tej  zasady  rozumu  praktycznego,  która  wymaga  od  ludzi
rozważania  konsekwencji  swoich  działań  w  kontekście  dobra
wspólnego.

W odniesieniu do praw człowieka, Finnis przyjmuje, że prawa te
nie są tylko przywilejami, które państwa mogą nadawać lub
odbierać. W jego ujęciu, prawa człowieka są nierozerwalnie
związane z ludzką naturą i są wyrazem dążenia do realizacji
dobra podstawowego. To, co człowiek uznaje za swoje prawo,
jest  w  istocie  wynikiem  jego  naturalnej  zdolności  do
rozpoznawania  i  dążenia  do  tych  fundamentalnych  dóbr,  jak
życie, przyjaźń, sprawiedliwość czy wiedza. Oznacza to, że
prawa  człowieka  mają  charakter  niezbywalny  i  powszechny,
ponieważ są one wpisane w samą naturę człowieka.

Warto  również  zaznaczyć,  że  choć  Finnis  dostrzega
fundamentalną  rolę  prawa  naturalnego  w  procesie  tworzenia
sprawiedliwego  społeczeństwa,  to  nie  popiera  on  podejścia,
które domaga się pełnej realizacji prawa naturalnego w formie
jednoznacznych  nakazów  prawnych.  Zamiast  tego,  Finnis
sugeruje, że prawodawcy powinni dążyć do realizacji tych zasad
w praktyce, ale jednocześnie rozumieć, że proces ten może
wymagać  elastyczności  i  uwzględnienia  lokalnych  uwarunkowań
społecznych i politycznych.

Koncepcja  prawa  naturalnego  w  myśli  Johna  Finnisa  jest
złożonym, ale bardzo spójnym systemem, który łączy klasyczne
zasady  z  nowoczesnym  podejściem  do  etyki  i  prawa.  Finnis
postrzega  prawo  naturalne  jako  zestaw  uniwersalnych  zasad
moralnych, które można poznać rozumem, a które mają na celu
ochronę podstawowych wartości i dobra wspólnego. Jego teoria
ma  ogromne  znaczenie  w  kontekście  współczesnej  filozofii
prawa, a także w debacie na temat praw człowieka, etyki i



legitymacji prawa.

Koncepcja prawa naturalnego w ujęciu Johna Finnisa ma również
istotne  znaczenie  w  kontekście  współczesnej  filozofii
politycznej. Finnis dostrzega, że prawo naturalne nie jest
tylko  zestawem  abstrakcyjnych  zasad  moralnych,  ale  także
praktycznym  narzędziem,  które  może  stanowić  podstawę  dla
budowania sprawiedliwych systemów politycznych. W jego ujęciu,
prawo naturalne ma wymiar normatywny, tzn. nie tylko stanowi
fundament dla rozumienia moralności, ale także wytycza ramy
dla  formułowania  politycznych  regulacji  i  działań.  Finnis
proponuje, aby prawo pozytywne było zgodne z zasadami prawa
naturalnego, a także aby polityka dążyła do realizacji dobra
wspólnego, które jest kluczowe zarówno dla jednostek, jak i
dla całej wspólnoty.

Równocześnie,  Finnis  zauważa,  że  prawo  naturalne  nie  jest
statycznym zbiorem zasad, ale systemem, który jest dynamiczny
i  podlega  interpretacji  w  kontekście  zmieniających  się
warunków społecznych. Jego podejście do prawa naturalnego ma
charakter  pragmatyczny,  co  oznacza,  że  choć  zasady  te  są
uniwersalne,  to  ich  stosowanie  musi  uwzględniać  konkretne
sytuacje i wyzwania, z którymi mierzy się społeczeństwo w
danym  momencie.  Finnis  twierdzi,  że  prawodawcy,  podczas
tworzenia  prawa,  powinni  opierać  się  na  rozumie  i
doświadczeniu, aby możliwie jak najlepiej realizować zasady
prawa naturalnego w praktyce. Dążenie do sprawiedliwości, w
jego  koncepcji,  nie  polega  na  sztywnej  aplikacji
abstrakcyjnych norm, ale na ich elastycznym dostosowaniu do
rzeczywistych problemów społecznych.

Jeden z głównych elementów teorii Finnisa to kwestia znaczenia
dobra  wspólnego.  Prawodawcy  powinni  nie  tylko  dążyć  do
realizacji dobra jednostki, ale również brać pod uwagę szerszy
kontekst społeczny i interesy wspólnoty. Finnis podkreśla, że
dobro wspólne nie jest czymś, co można zdefiniować w sposób
absolutny i niezmienny, ale jest wynikiem procesu deliberacji,
który uwzględnia różnorodne wartości i cele społeczne. Dobrze



skonstruowane  prawo  naturalne  ma  zatem  na  celu  pogodzenie
interesów  jednostki  z  interesami  całej  wspólnoty,  co  jest
fundamentem  dla  tworzenia  stabilnych  i  sprawiedliwych
porządków  prawnych.

W swojej teorii Finnis zwraca również uwagę na rolę państwa w
procesie realizacji prawa naturalnego. Choć prawo naturalne
jest  niezależne  od  konkretnego  państwa,  to  jednak  państwo
odgrywa  istotną  rolę  w  tworzeniu  takich  norm,  które  będą
odpowiadały zasadom prawa naturalnego. Finnis nie postrzega
państwa jako źródła prawa, ale raczej jako instytucję, która
ma  obowiązek  tworzyć  prawo  zgodne  z  zasadami  moralnymi  i
rozumowymi. W jego ujęciu, państwo powinno działać na rzecz
dobra wspólnego, zapewniając jednostkom warunki do rozwoju ich
naturalnych zdolności, takich jak dążenie do wiedzy, przyjaźni
czy religijności.

Kolejnym ważnym elementem teorii Finnisa jest jego podejście
do praw człowieka. W jego koncepcji prawa naturalnego, prawa
człowieka  nie  są  przywilejami,  które  mogą  być  nadane  lub
odebrane przez państwo, ale wynikają bezpośrednio z ludzkiej
natury  i  dążenia  do  realizacji  podstawowych  dóbr.  Finnis
wskazuje,  że  prawo  do  życia,  wolności,  sprawiedliwości  i
innych  podstawowych  wartości  nie  jest  czymś,  co  może  być
zmieniane  lub  negocjowane  przez  instytucje  polityczne,
ponieważ są one zapisane w samej naturze człowieka. Oznacza
to,  że  nawet  jeśli  państwo  uchwali  normy  prawne,  które
naruszają  te  prawa,  to  nadal  nie  są  one  legitymizowane
moralnie. W ten sposób Finnis podkreśla, że prawo naturalne
pełni funkcję ochrony jednostki przed nadużyciami władzy i
zapewnia stabilność i sprawiedliwość w społeczeństwie.

Kiedy Finnis omawia rolę prawa w społeczeństwie, podkreśla, że
prawo  nie  jest  tylko  narzędziem  kontroli,  ale  także
promowaniem  wartości,  które  sprzyjają  rozwojowi  człowieka.
Prawodawcy, tworząc prawo, powinni więc kierować się dobrem
jednostek i całych wspólnot, dążąc do zapewnienia im warunków
do rozwoju i realizacji podstawowych wartości. Z tego punktu



widzenia, Finnis dostrzega rolę prawa nie tylko w regulowaniu
relacji między obywatelami, ale także w kształtowaniu kultury
prawnej,  która  promuje  odpowiedzialność  społeczną,
poszanowanie innych ludzi i dążenie do dobra wspólnego.

Mimo iż teoria Finnisa ma silne podstawy w tradycji prawa
naturalnego,  to  w  swojej  koncepcji  wprowadza  także  pewne
modyfikacje,  które  czynią  ją  bardziej  dostosowaną  do
współczesnych wyzwań. Z jednej strony, Finnis opiera się na
klasycznych wartościach, takich jak życie, sprawiedliwość czy
wiedza, z drugiej zaś, uznaje, że prawo naturalne musi być
elastyczne  i  dostosowane  do  zmieniających  się  warunków
społecznych. To podejście łączy tradycję z nowoczesnością, co
sprawia,  że  jego  koncepcja  jest  nie  tylko  głęboko
filozoficzna, ale także praktyczna i użyteczna w kontekście
współczesnych debat prawnych i politycznych.

Koncepcja prawa naturalnego w ujęciu Johna Finnisa to jeden z
kluczowych współczesnych głosów w debacie nad rolą prawa i
jego  związkiem  z  moralnością.  Jego  podejście  do  prawa
naturalnego  jako  systemu  obiektywnych  zasad,  które  można
poznać rozumem i które mają na celu ochronę dobra wspólnego,
stanowi  istotny  punkt  odniesienia  dla  współczesnych  teorii
prawa. Finnis nie tylko odnosi się do tradycyjnych zasad prawa
naturalnego, ale również rozwija je w kontekście współczesnych
wyzwań,  czyniąc  swoją  teorię  jednym  z  ważniejszych  źródeł
inspiracji w filozofii prawa.

Jeżeli  potrzebujesz  konsultacji  przy  pisaniu  pracy
licencjackiej lub magisterskiej, to polecamy serwis pisanie
prac - pomoc w pisaniu prac w granicach dozwolonych prawem

https://pisanieprac.edu.pl/
https://pisanieprac.edu.pl/

