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Od Bartka

Zajmuje sie tematyka kryzysu
klimatyczno-ekologicznego,

poniewaz uwazam, ze jest to obecnie
najwazniejsze zagadnienie, przed
ktorym stoi ludzkosé. Jednoczesnie
ztozony charakter kryzysu klimatyczno-
-ekologicznego, wymagajacy nowego
rodzaju myslenia oraz reorganizacji
tradycyjnego podziatu wiedzy, sprawia,
ze z perspektywy intelektualnej jest

to zagadnienie niezwykle pociagajace.
Gdy mysle o kryzysie klimatyczno-
-ekologicznym, czuje dziwna mieszanke
réznych emocji: ztosci, rozczarowania,
ale rowniez poczucie odnalezienia
czegos, co mozna nazwac wielkim
wyzwaniem dla mojej generacji,

idei, ktora pozwala odszuka¢ sens
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jednostkowych dziatan, a jednoczesnie taczy cate
pokolenie. Najwazniejsze wyzwanie dla ludzkosci

w obliczu kryzysu klimatyczno-ekologicznego stanowi,
wedtug mnie, koniecznos¢ reorganizacji chyba niemal
wszystkich form ludzkiej aktywnosci — od nauk
humanistycznych i spotecznych, przez technologie,

az po duchowos¢.
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Wprowadzenie
Punktem wyj$cia analiz przedstawionych w tym rozdziale jest uznanie
Scistego zwigzku miedzy kulturg i religig. Nie oznacza to negowania
czy podawania w watpliwo$¢ nadprzyrodzonego zrodta wierzen reli-
gijnych, a jedynie uznanie, Ze religia jest rowniez fenomenem kultu-

rowym konstruowanym w szeregu dziatan o charakterze spotecznym.

Z jednej strony forme i tres¢ wierzen religijnych

okreslaja synody, encykliki, pisma teologoéw itp.,
atakze —na bardzo podstawowym poziomie — prze-
miany cywilizacyjne, z drugiej duchowos$¢ moze
oddziatywa¢ zwrotnie na kulture, spoteczenstwo,
anawet nauke i technologie.

O$ naszych dociekan wyznaczajg dwie kon-

Duchowos$¢é moze
oddzialywac
zwrotnie na kultu-
re, spoteczenstwo,
a nawet nauke

i technologie.

cepcje —koncepcja drugiego okresu osiowego oraz
nauka o systemach planetarnych. Autorem pierwszej jest amerykariski

ekoteolog Thomas Berry. Zgodnie z jego twierdzeniami dzigki takim

procesom, jak wzrost populacji oraz rozwdj transportu i technologii ko-
munikacyjnych mozliwa staje si¢ globalna transformacja $wiadomosci.
Ten nowy rodzaj Swiadomosci zwigzany jest z narastaniem ztoZonosci

kulturowej i religijnej bedacej wynikiem wzajemnego przenikania sie

i zderzania r6znych prad6éw kulturowych. Dzieki pozytywnym sprzeze-
niom zwrotnym cztowiek glebiej rozumie siebie i $wiat. Jednoczesnie

te same procesy, ktore umozliwity rozwinigcie si¢ globalnej sieci komu-
nikacyjnej, doprowadzity sSrodowisko naturalne do stanu krytycznego.
Dlatego swiadomos¢ drugiego okresu osiowego musi mie¢ charakter

globalny réwniez w sensie ekologicznym, tzn. musi odzyskac swoje

zakotwiczenie w Ziemi, ktore charakteryzowato swiadomos¢ ludzi

pierwotnych. Nie chodzi tu jednak o probe bezkrytycznego powrotu

do takich form $wiadomosci, ile raczej o twdrczg synteze — probe zinte-
growania pierwotnych form $wiadomosci ze Swiadomo$cia refleksyjna,
analityczna i krytyczna. Ewert Cousins tak opisuje koncepcje drugiego

okresu osiowego:
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W drugim okresie osiowym musimy odkry¢é na nowo wymiary

Swiadomosci duchowej ludzi pierwotnych okresu przedosio-

wego. Jak widzielismy, Swiadomos¢ taka byta kolektywna i ko-

smiczna, zakorzeniona w Ziemi i cyklach natury. Musimy szybko

odzyskac te forme $wiadomosci, inaczej wyginiemy. Nie chodzi

tu jednak o rodzaj romantycznej préby zycia przeszitoscig, ale

raczej o rekapitulacje w procesie ewolucji $wiadomosci. Cechy

$wiadomosci rozwiniete w pierwszym okresie osiowym, ktére

sprawity, ze $wiadomos¢ stata sie samorefleksyjna, analityczna

i krytyczna, musza zostac¢ zachowane, ale pod warunkiem, ze

bedg zintegrowane z wymiarem kolektywnym i kosmicznym

$wiadomosci okresu przedosiowego'.

Zkolei nauka o systemach planetarnych to nowy paradygmat naukowy,

zgodnie z ktorym planeta Ziemia traktowana jest jako zunifikowany,

ajednoczes$nie ztozony i ewoluujacy system, ktorego dziatanie wykra-

W dobie antropocenu
nie tylko ludzie wyréz-
niaja sie niespotykana
wczesniej spraw-
czoscia, ale rowniez
Ziemia zyskata moc,
ktdra zagraza gatun-
kowi ludzkiemu.

cza poza zsumowane czesci. Nauka o systemach
planetarnych implikuje nowg koncepcj¢ natury —
natura nie jest juz biernym ttem ludzkich dziatan,
ale aktywna sita zmuszajaca gatunek homo sapiens
do modyfikacji strategii dziatan, transformacji pod-
stawowych modeli poznawczych oraz nowego spoj-
rzenia nie tylko na role technologii, ale réwniez
na racjonalno$¢ jako taka. Australijski filozof Clive
Hamilton zauwaza, ze w dobie antropocenu nie
tylko ludzie wyrdzniajg sie niespotykang wczesniej

sprawczoscia, ale rowniez Ziemia zyskata moc, ktéra zagraza gatun-

kowi ludzkiemu:

1 Cousins, E.H. (1992), Christ of the 21st Century. New York: Continuum, s. 6. Jesli nie
podano inaczej, ttum. B.K.
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Nasze pojmowanie Ziemi, ktérg zamieszkujemy, przechodzi
radykalng zmiane. Nowoczesna idea Ziemi jako srodowiska,
w ktérym ludzie budujg swoje domy lub jako znanego zbioru
ekosystemow mniej lub bardziej zaktbcanego przez ludzi, zosta-
ta zamieniona na pojecie nieprzeniknionej i nieprzewidywalnej

istoty z brutalng historig i ,,wahaniami nastroju”2.

Naukowcy z obszaru nauki o systemach planetarnych nowy obraz

Ziemi wyrazaja za pomocg takich metafor, jak: ,przebudzony gigant”,
,mszczaca sie Gaia”, $wiat ,gniewnego lata i spirali §mierci”®. Natomiast
James Lovelock pisze o wojnie z Gaja, ktorg nieSwiadomie wywotali

ludzie. Wedtug niego Ziemia nie jest bytem nieozywionym, lecz naj-
wiekszym zyjacym bytem w uktadzie stonecznym (largest living thing

in the solar system?®). Jednocze$nie przestrzega on, iz

jesli nie popatrzymy na Ziemie jak na planete, ktéra zachowuje
sie, jakby byta zywa, przynajmniej w stopniu zdolnosci regulo-
wania swojego klimatu oraz proceséw chemicznych, zabraknie
nam woli, zeby zmieni¢ nasz sposdb zycia i zrozumiec¢, ze

uczyniliSmy z niej naszego najwiekszego wroga®.

Celem tego rozdziatu jest proba dania odpowiedzi na pytanie, jakie
koncepcije filozoficzno-teologiczne nie tylko adekwatnie oddaja nowa
sytuacje, w ktorej Ziemia msci si¢ na ludzkosci, ale rowniez moga wska-
zywad, jak powinni$my postepowac w czasach antropocenu. Zwrocenie
sie w kierunku rozstrzygnie¢ o charakterze teologicznym taczy sie
z bezprecedensowa skala wyzwan zwiazanych z walka ze zmianami

2 Hamilton, C. (2017), Defiant Earth. The Fate of Humans in the Anthropocene.
Cambridge: Polity, s. 46.

3 Tamze.

4 Lovelock, ). (2007), The Revange of Gaia. London: Penguin, s. 21.

5 Tamze.
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klimatycznymi oraz z niedostatkiem symbolicznych reprezentacji glo-
balnych probleméw. W sytuacji, w ktorej wdrazanie rozwigzan politycz-
nych i prawnych zdaje sie zawodzi¢, natomiast nauka i technologia bez
jednoczesnej transformacji systemu ekonomiczno-spotecznego oraz
stylow zycia okazuje sie rozwigzaniem niewystarczajacym, proponu-
jemy wzmocnienie naszej zdolnosci do wyobrazania sobie nowych
bytéw, ktdre zmieniajg nasz $wiat i z ktérymi musimy zacza¢ w jakis
sposob wspotpracowac.

Czerpiac inspiracje z propozycji Brunona Latoura uznajemy, ze
zapewnienie stabilnej przysztosci naszej planety mozna osiagna¢ dzieki
zwiekszeniu liczby istniejacych w kulturze odpowiednio skonfigurowa-
nych powigzan®. Do rozwiazar z zakresu nauki, technologii, ekonomii,
prawa i innych proponujemy doda¢ heterodoksyjne koncepcje teolo-
giczne — Raimona Panikkara oraz Thomasa Berry’ego — postulujace
resakralizacje natury oraz uznajace jej podmiotowy charakter’.

Religijne przyczyny kryzysu klimatyczno-ekologicznego -
teza Lynna White’a
Dyskusja na temat zwigzkow miedzy degradacja Srodowiska natu-
ralnego a religijna wizja rozpoczeta si¢ w 1967 r. wraz z opublikowa-
niem przez Lynna White’a, amerykanskiego historyka, artykutu The
Historical Roots of Our Ecological Crisis. Artykut ten nie tylko stat si¢
przyczynkiem do dyskus;ji o religijnych Zrédtach kryzysu ekologiczne-

g0, ale i do dyskusji nad mozliwosciami wprowadzania ekologicznych

6 Latour, B. (1991), Technology Is Society Made Durable, w: Law . (red.), A Sociology of
Monsters. Essays on Power, Technology and Domination. London: Routledge. Por. Der-
ra, A. (2013), Kobiety (w) nauce. Problem ptci we wspétczesnej filozofii nauki i w praktyce
badawczej. Warszawa: Wydawnictwo Naukowe SCHOLAR, s. 54.

7 W gtéwnym nurcie katolicyzmu (w tzw. ujeciu ortodoksyjnym) cztowiek ma pierw-
szenstwo nad resztg stworzenia, a kategoria Swietosci przystuguje jedynie Bogu
i cztowiekowi. W kontekscie wynikéw, jakich dostarcza nauka o systemach planetar-
nych, w ktérych Ziemia jest aktywng sitg, a dziatania cztowieka sg powigzane z sys-
temami planetarnymi w procesach sprzezer zwrotnych, ujecia, ktére na poziomie
symbolicznym izolujg cztowieka, boskos¢ i Swiat, wydaja sie nieadekwatne.
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korekt chrzescijanstwa. Punktem wyjs$cia rozwazan White’a jest préba
przemyslenia aksjomatow, ktore lezg u podstaw nowoczesnego $wiata,
aksjomatéw, ktore odpowiadaja za sukces nauki i techniki w proce-
sie podboju natury i co za tym idzie — rowniez za kryzys ekologiczny.
Wedtug badacza gtebokich przyczyn nalezy szuka¢ w wierzeniach re-
ligijnych, gdyz ludzkie dziatania sg silnie uwarunkowane przez prze-
konania na temat natury i przeznaczenia cztowieka, dostarczanych
wiasnie przez religie. Dlatego dla wyjasnienia zachodniego podejscia
do $wiata amerykariski historyk cofa sie do epoki sredniowiecznej,
tlumaczac rewolucje w strukturze §wiadomosci 2 uzupetniajgcymi
sie czynnikami. Pierwszy miat charakter technologiczny. Jako przy-
ktad podaje wprowadzenie w poéinocno--zachodniej Europie pod ko-
niec viI w. orki za pomoca ciagnietego przez 8 wotéw ptuga. Wtedy
zmienit si¢ stosunek cztowieka do ziemi — przestat on by¢ czescig
natury, stal si¢ natomiast jej eksploratorem. Drugi czynnik to ,szer-
szy wzor intelektualny” zwigzany z okres$lonymi zatozeniami, ktore
niosto chrzescijanstwo. Wedtug White’a przekaz ten zawiera takie
twierdzenie jak uznanie, iz cztowiek powinien przemocg zdobywac
Swiat, poniewaz ,,cztowiek i $wiat to dwie rzeczywistosci, a cztowiek
jest tu panem”®. Ryszard Sadowski, komentujac przywotywany tekst,
wskazuje iz ,,chrzescijaristwo, rezerwujac jedynie dla cztowieka sfere
duchowa, usuneto prze$wiadczenie o istnieniu duchowego elementu
w pozostatych formach zycia i zniszczyto ludzkie zahamowanie przed
eksploatacja przyrody”®.

Ten ruch wymierzony byt bezposrednio w poganskie rozumienie
$wiata i — jak zauwaza White — stanowil najwiekszg psychiczng rewo-
lucje w historii naszej kultury. Inne przekonanie, ktorego Zrédta Ame-

rykanin upatruje w religii chrzescijanskiej, to wiara w koniecznos¢

8 White, L. (1967), The Historical Roots of Our Ecological Crisis, ,Science”, 155 (3767),
S.1203.

9 Sadowski, R. (2015), Filozoficzny spér o role chrzescijafistwa w kwestii ekologicznej.
Warszawa: Towarzystwo Naukowe Franciszka Salezego, s. 107.
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postepu: ,Nasze codzienne dziatania s3 zdominowane przez ukryta
wiare w nieustanny postep, ktory byt nieznany ani w grecko-rzymskiej
starozytno$ci, ani w Oriencie. Jest on zakorzeniony, czemu nie da si¢
zaprzeczy¢, w judeochrzescijanskiej teologii”™®.

Wykorzystanie nauki

i techniki w jeszcze
wiekszym stopniu nie
uzdrowi naszych relacji
ze Srodowiskiem. Ra-
czej trzeba przemyslec¢
religijne fundamenty na-
szych dziatan lub odna-
lez¢ nowa religie.

Miedzy innymi z tego powodu White
stwierdza, ze wykorzystanie nauki i techni-
ki w jeszcze wigkszym stopniu nie uzdro-
winaszych relacji ze Srodowiskiem. Raczej
trzeba przemyslec religijne fundamenty
naszych dziatar lub odnalez¢ nowg religie.

Te mysl rozwija Max Nicholson, wi-
dzac nadzieje w przywroceniu wrazliwosci
ekologicznej dzieki powrotowi do pierwot-
nych przekonan religijnych. Wedtug niego

L»istnieje dzi$ naglaca potrzeba refleks;ji teo-
logicznej nad miejscem cztowieka w Swiecie”", gdyz religia jest gtow-
nym zrédtem ztych relacji kulturowych. W odréznieniu od negatywne-
g0, zdaniem Nicholsona, wptywu ,,zorganizowanych religii” na relacje
cztowieka i przyrody, przekonania religijne obecne w spotecznosciach
pierwotnych umacniaty poczucie pokrewienistwa z przyroda i har-
monijnego dostosowywania si¢ do rzgdzacych nia pdr roku, okresow

wegetacji oraz roznic miedzy urodzajnymi i nieurodzajnymi okresami.

Kosmoteandryzacja: wspotpraca miedzy Cztowiekiem,
Bogiem i Kosmosem
Teoretyczng propozycje wiaczenia naszej planety w obreb wyr6znio-
nych pod wzgledem sakralnym bytdw mozna znalez¢ w koncepcji

Raimona Panikkara, tworcy koncepcji kosmoteandryzacji. Panikkar

10  White, L. (1967), The Historical Roots..., s. 1205.
1 Nicholson, M. (1989), The New Environmental Age. Cambridge—New York: Cambridge
University Press, s.195.
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jest jednym z nielicznych teologéw, w ktorego propozycjach teore-
tycznych wida¢ $wiadomos$¢, iz przemiany technosfery oddziatujg
na sposoby uchwytywania przez nas $wiata. Pojawienie si¢ mediéw
elektronicznych i przemiana §wiata na obraz i podobienistwo globalnej
wioski'? wymaga nowego rozumienia dialogu religijnego, a zagroze-
nia nuklearnym holokaustem oraz ekologiczng katastrofa prowokuja
np. do reinterpretacji pojecia zbawienia. Na poziomie metafizyki Pa-
nikkar proponuje korekte tradycyjnej doktryny Kosciota katolickiego,
zgodnie z ktora bytami wyrdznionymi sa jedynie Bog i cztowiek. Wedtug
hiszparskiego teologa byt jest pluralistyczny, ma strukture troistg oraz
cechuje si¢ procesualnoscia. Joseph Prabhu — komentator Panikkara —
w ten sposéb oddaje sens kosmoteandryzacji: ,Nie ma takich bytow
jak Bog, cztowiek czy $wiat rozumianych oddzielnie. Nie tylko sg to
byty zalezne jeden od drugiego, ale ta zalezno$¢ jest strukturalna, jest
konstytutywna dla ich bycia”®. W przeciwieristwie do ortodoksyjnego
rozumienia relacji miedzy Bogiem, cztowiekiem i Swiatem w koncepcji
Panikkara mamy zjednej strony dowarto$ciowanie Kosmosu oraz uzna-
nie zdolno$ci do prowadzenia dialogu za esencje cztowieczenstwa, przy
czym ta ostatnia nie ogranicza si¢ jedynie do relacji miedzy ludZmi czy
miedzy Cztowiekiem a Bogiem, ale wiaczony jest w nig rowniez Kosmos.
Takie ujecie pozwala uchwyci¢ kwestie¢ ekologiczna w perspektywie
teologicznej. Scott Eastham, wieloletni wspotpracownik Panikkara,
formutuje koncepcje kosmoteandryzacji, aby zaakcentowac wiasnie

jej normatywny i jednoczesnie ekologiczny wymiar:

W kazdym akcie regeneracji Bdg, Cztowiek i Kosmos sg spon-
tanicznymi wspodtpracownikami. Taka ponowna sakralizacja

Swieckiego swiata powinna implikowac dogtebne uznanie Ziemi

12 McLuhan, M. (2017), Galaktyka Gutenberga. Tworzenie cztowieka druku. Warszawa:
NCK, S. 88.

13 Prabhu, J. (2013), Foreword, w: Panikkar, R., The Rhythm of Being. The Gifford Lecture.
Maryknoll, Ny: Orbis Books, s. xviii.
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za wspolng ptaszczyzne wszystkich mozliwych drég do nieba:

Anima mundi™.

Relacje miedzy Kosmosem, Cztowiekiem i Bogiem bedaca forma wspot-
pracy mozna rozumie¢ jako wezwanie do przywrocenia elementéw
kultury poganskiej we wspodtczesnej cywilizacji. We wstepie do ksigzki

Easthama Nucleus. Reconnecting Science and Religion in the Nuclear
Age Panikkar postuluje wprost poganizacj¢ kultury, skutkujaca prze-
zwyciezeniem dualizmow cztowieka i natury oraz Boga i $wiata: , Moz-
na tego dokonac jedynie dzieki wtaczeniu w nasza wizje rzeczywistosci

perspektyw odmiennych od przewazajacej obecnie [perspektywy —B.K.]

nowoczesnej”*. Forma kultury, ktéra przypisuje catej przyrodzie jaka$

forme duchowosci, nie tylko stanowi przeszkode dla nieodpowiedzial-
nego traktowania przyrody, ale rOwniez pozwala na zakotwiczenie

ontologii, ,w ktdrych Zycie jest reprezentowane przez szerokg wspol-
note bytéw osobowych, z ktorych ludzie stanowig tylko pewna czes¢

tej wspolnoty osob; bycie osoba (person) przyznaje si¢ bowiem takze

zwierzetom i innym istotom™®.

Charakterystyczna dla nowoczesnosci narracj¢ o koniecznosci
dominowania nad naturg, poddania jej torturom oraz zadania jej gwattu
jako podstawowych zabiegach stuzacych poznaniu prawdy Panikkar
zastepuje kategorig wspotpracy i negocjacji, miejsce biernego tta na-
szych dziatan (nowoczesna koncepcja natury) zajmuje aktywny i udu-
chowiony podmiot. Co wigcej, takie ujecie nie tylko pozwala zobaczy¢
cztowieka jako zaleznego od dziatan natury, ale rowniez nature jako
definiowana — przynajmniej do pewnego stopnia — przez cztowieka.

14 Eastham, S. (1983), Paradise & Ezra Pound. The Poet as Shaman. Lanham, mp: Universi-
ty Press of America, s. 157.

15 Panikkar, R. (1987), Foreword, w: Eastham, S. (red.), Nucleus. Reconnecting Science and
Religion in the Nuclear Age. Santa Fe: Bear & Company, s. XXIl.

16 Sadowski, R. (2015), Filozoficzny spor..., s. 166; por. Harvey, G. (2008), Animism —
A Contemporary Perspective, w: Taylor, B. (red.), The Encyclopedia of Religion and Na-
ture. T. 2. London, New York: Continuum, s. 81.
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Koncepcja Panikkara proponuje alternatywna wizje zar6wno dla obrazu
promowanego przez nauke nowozytng, w ktérym natura jest bierna, jak
i dla obrazu charakterystycznego dla religii monoteistycznych, w kto6-
rych Bog jest pojmowany jednostronnie jako wszechmogacy, absolutny
podmiot, oddalony od $wiata. W efekcie na gruncie koncepcji Panikkara
mozna uzna¢ koniecznos$¢ prowadzenia nieustannego dialogu mie-
dzy réznymi sferami rzeczywistosci, np. miedzy cztowiekiem i natura,
miedzy cztowiekiem i sfera bosko$ci. W praktyce oznacza to uznanie
waznosci roznych tradycji duchowych. Sam Panikkar w swoich pismach
odwotywat sie do 4 tradycji— chrzescijaiistwa, buddyzmu, hinduizmu

i wspotczesnej nauki.

Uniwersalne zbawienie
W ciagu ostatnich 30 lat zdali$my sobie sprawe, Ze zdolno$¢ ludzkosci
do oddziatywania na srodowisko wzrosta skokowo. Cztowiek jako ga-
tunek stat sie sitg o znaczeniu geologicznym, ktora zagraza stabilnej
przysztosci naszej planety. Koncepcja teologiczna, ktéra wydaje sie
odpowiadac takiej sytuacji, moze by¢ uniwersalne zbawienie. Uwarun-
kowania zwiazane z epoka antropocenu — destabilizacja klimatu, zanik
bior6znorodnosci, jatowienie gleb, zakwaszanie oceanéw — prowokuja
do ponownego podjecia pytania o zakres zbawienia. Wedle Brunona
Latoura, jednego z czotowych myslicieli zajmujgcych sie statusem na-

tury w dobie antropocenu, temat zbawienia

powinien dotyczy¢ catosci Stworzenia, dzieta Bozego ujmo-
wanego nie tylko jako przestrzen zaludniona indywidualnymi
duszami ludzkimi, ale takze jako terytorium czynnikéw poza-
ludzkich. Uwarunkowania klimatu, rozmaite gatunki, artefak-

ty, mikroby oraz infrastruktury technologiczne sprzezone sa
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z losem spoteczenstw. [...] W XXI wieku nie mozemy juz aro-

gancko koncentrowac sie tylko na cztowieku™.

Oczywiscie maracje Ewa Binczyk, gdy zwraca uwage, Ze ekoteologiczne
postulaty Latoura z ksigzki Facing Gaia™ nalezy ,odczytywac bardzo
uwaznie, bowiem tatwo o ich deformacje. S3 ulokowane w kontekscie
pozostatych poje¢ i oryginalnych zatozen filozoficznych wspottworcy
teorii aktora-sieci (ang. Actor-Network Theory, ANT)”"°.

Zastanawiajace jest jednak, ze mimo odmiennych tradycji sta-
nowigcych punkt wyjécia do refleksji nad kondycjg ludzko$ci w do-
bie bezprecedensowych zagrozen globalnych pojawiaja si¢ podobne
wnioski dotyczace ponownego przemyslenia, jaka jest relacja miedzy
dziatalnoscia cztowieka, planeta i sfera duchowa.

W mysli Panikkara koncepcja uniwersalnego zbawienia jest wyni-
kiem przyjecia zatozen kosmoteandryzacji, rozumienia rzeczywistosci
jako wymieszania 3 aspektow bytu — Kosmosu, Cztowieka i BoskoSci.
W takim ujeciu w zbawieniu uczestniczy nie tylko cztowiek, ale rowniez
Swiat (w niektorych wersjach jedynie byty ozywione). Panikkar postu-
luje, podazajac duchowymi $ciezkami zaréwno tradycyjnego judaizmu,
wczesnego chrzescijanistwa, jak i wschodniej ortodoksji, buddyzmu
mahajana i niektorych religii indyjskich, wlaczenie w plan zbawienia
catego kosmosu. Taka uniwersalna transformacja catego ,,stworzenia”
stanowi istotny komponent duchowos$ci kosmoteandrycznej. Jednak,
jak pisze Panikkar, duchowos¢ kosmoteandryczna idzie o krok dalej,
uznajac, ze ,ten swiat” jest jednoczesnie ,tamtym $wiatem”, w takim
sensie, ze altera terra jest czasowiecznie (ang. tempiternal) obecna.
W wymiarze praktycznym oznacza to, ze ziemskie, Swieckie zaan-

gazowanie, praca nad poprawa sposobu funkcjonowania Swiata, ma

17 Binczyk, E. (2013), Ocali¢ Gaje i zbawic zbiorowos¢, ,Stan Rzeczy”, 2 (5), s. 138.

18 Latour, B. (2017), Facing Gaia. Eight Lectures on the New Climatic Regime. Cambridge:
Polity Press.

19 Binczyk, E. (2013), Ocalic¢ Gaje..., s.137.



13. Resakralizacja Ziemi 501

transcendentalne reperkusje, prowadzi do transformacji kosmosu.
W kontekscie zagrozen ekologicznych oraz nuklearnych Panikkar pi-
sze, iz przedmiotem religii nie jest Bog, tylko przeznaczenie Cztowieka.
I to nie tylko jako jednostki, ale rowniez jako spoteczenstwa, gatunku
irodzaju. Panikkarowi chodzi tu o rozumienie cztowieka jako mikro-
kosmosu, jako jednego z konstytutywnych elementow rzeczywistosci,
ktory odzwierciedla i ksztattuje rzeczywistosc.

Wedtug niektorych tradycji zycie na Ziemi moze nie by¢ osta-
tecznym przeznaczeniem cztowieka, ale nawet vita eterna,
nirwana i brahman juz z definicji zalezg od dalszego trwania
ziemskiego zycia. Jesli planeta jest w jaki$ sposdb zagrozona
albo moze zostac¢ zniszczona, nie oznacza to ostatecznej tra-
gedii dla catej galaktyki, ale bez watpienia jest to powszechny

problem religijny na Ziemi?°.

Dla wyrazenia intuicji $cistego zwiazku miedzy stanem Swiata rozu-
mianym w kategoriach $wieckich a przeznaczeniem cztowieka w sensie
religijnym Panikkar uzywa okres$lenia ,$wieta sekularno$¢” (ang. sacred
secularity). Obecnie jesteSmy zbyt swiadomi — takze dzigki zwrotowi
postsekularnemu — wzajemnego przenikania si¢ réznych obszaréw
ludzkiej aktywnosci, aby utrzymywac $cisty rozdziat na dziatalnos¢
$wiecka i sakralng. Propozycja Panikkara polega na wprowadzeniu
korekty w obszar tego, co tradycyjnie od starozytnosci nazywa si¢
zyciem teoretycznym (gr. bios theoretikos), zyciem skoncentrowanym
na czystej kontemplacji bytu — poprzez rozszerzenie takiego modelu
zycia o sfere praktycznych dziatait majacych na celu poprawe kondycji
catego stworzenia.

20 Panikkar, R. (1987), Foreword..., s. XXV1.
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Wielkie Dzieto, Nowa Narracja, ekozoik -

w poszukiwaniu kompasu
Relacja miedzy aktywna, dziatajaca Ziemia a ludzko$cia jako sita zmie-
niajaca funkcjonowanie obiegdw chemicznych planety, niszczacg bio-
sfere, zmieniajacg topografie oraz geologiczng strukture Ziemi jest
centralnym zagadnieniem wizji amerykariskiego ekoteologa — Thomasa
Berry’ego. W swoich dociekaniach pyta on o historyczng wizje, ktdra
zainicjowataby nowy twoérczy okres (ekozoik) nie tylko w obszarze
kultury, ale rOwniez w samym sposobie funkcjonowania Ziemi. Po-
dobnie jak Panikkar Berry ktadzie nacisk na wzajemne przenikania
sie¢ dwoch rzeczywisto$ci, koncentrujac si¢ przy tym na zdolnosci
do snucia opowiesci, ktora przypisuje zarowno ludziom, jak i bytom
pozaludzkim. Tak nalezy odczytac tytut chyba najwazniejszej ksiazki
Berry’ego — The Dream of the Earth. Jego dwuznaczno$¢ jest kluczem
do mysli amerykanskiego ekoteologa — oznacza zar0wno marzenie
0 Ziemi, jakiej pragnie ludzko$¢, jak i marzenie samej Ziemi rozumiane
jako opowies¢, ktora mozna odczytac dzieki nowoczesnym metodom
naukowym ukazujacym ewolucje wszech$wiata.

Wedtug Berry’ego kluczowe zadanie stojace przed ludzkoscig
zwiazane jest z wykorzystaniem jej symbolicznego dziedzictwa w celu
zapewnienia stabilnej przysztosci planety. Opiera on swoja mysl na ko-
nieczno$ci harmonizowania 3 heterogenicznych elementéw. Nawig-
zujac do tradycji konfucjanizmu, mysli Pierre’a Teilharda de Chardina
i metafizyk mieszkaricOw rdzennych, Berry wskazuje te elementy jako
czlowieka, Ziemie i kosmos. Prace nad gteboka przemiang kultury,
ktdrej efektem miatoby by¢ odzyskanie zwigzkow miedzy cztowiekiem,
Ziemia i kosmosem, nazywa on Wielkim Dzietem (ang. The Great Work).
Wedtug Berry’go celem Wielkiego Dzieta jest przejscie ,,od epoki, w kto-
rej ludzko$¢ jest niszczaca sita na planecie Ziemia do epoki, w ktorej
relacja miedzy cztowiekiem a planeta bedzie skutkowata wzajemnym
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. Te nowa epoke nazywa on ekozoikiem (ang. Ecozoic).

Zdaniem amerykariskiego badacza najgtebsza przyczyna obecnej de-

wastacji $wiata przyrody lezy w formie
swiadomosci, ktéra doprowadzita do rady-
kalnej nieciggto$ci miedzy ludZzmi a resztg
stworzenia oraz do nadania wszelkich
praw wytacznie ludziom (wiecej na temat
zwiazkOow prawa i natury w rozdziale 14).
Radyklana nieciggtos¢, separacja, oddzie-
lenie to kluczowe terminy opisujace aktu-
alny stan relacji ludzko$¢—Ziemia (wiecej
na temat zerwania wiezi z natura w roz-
dziale 8). Antidotum ma stanowi¢ Nowa
Narracja (ang. New Story), ktérej wytania-

Najgtebsza przyczyna
obecnej dewastacji
Swiata przyrody lezy

w formie Swiadomosci,
ktora doprowadzita

do radykalnej niecia-
gtosci miedzy ludzmi

a reszta stworzenia oraz
do nadania wszelkich
praw wytacznie ludziom.

nie si¢ obserwujemy obecnie. W swojej The Dream of Earth Berry pisze

W ten sposob o przyczynach kryzysu ekologicznego:

Mamy ktopoty, poniewaz brakuje nam odpowiedniej narracji.

ZnalezZli$my sie pomiedzy narracjami. Stara Narracja — opowia-

dajgca, w jaki sposéb swiat powstat i jakie jest nasze w nim

miejsce — nie funkcjonuje we wtasciwy sposéb, z kolei Nowej

Narracji jeszcze sie nie nauczyliSmy?2.

W swojej koncepcji Nowej Narracji Berry taczy ze sobg 2 tradycje filo-
zoficzne. Z jednej strony siega do przednowozytnego symbolicznego
dziedzictwa, ktoére wskazuje na $wiat jako na ksiege albo opowies¢,
ktéra mozna odczytywac przy wykorzystaniu alegorycznej metody.
Warto zauwazy¢, ze sposob rozumienia wszechswiata jako opowiesci

21 Tucker, M.E., Grim, )., Angyal, A. (2019), Thomas Berry. A Biography. New York:
Columbia University Press, s. 220.
22 Berry, T. (1988), The Dream of Earth. San Francisco: Sierra Club Books, s.123.



504 Za pie¢ dwunasta...

mozna odnalez¢ we wczesniejszych fazach rozwoju kultury zachodniej
(i nie tylko zachodniej), jednak stwierdzenie, Ze historia ,opowiadana”
przez wszech$wiat oraz historia ludzka przeplataja sie, Ze Ziemia oraz
wszech$wiat sa wiasnie opowiadanymi narracjami, a nie stabilnym ttem,
na ktorego temat ludzie snuja opowiesci, mozna rozumiec jako symbo-
liczny wyraz nowej sytuacji charakterystycznej dla antropocenu — Zie-
mia jest aktywnym, dziatajagcym podmiotem, natomiast ludzkos¢ sitg
geologiczna. Mimo ze Berry formutowat swoja mysl jeszcze przed wy-
tonieniem si¢ paradygmatu o systemach planetarnych, miat Swiadomosé
przetomowego charakteru obecnej transformacji, w wyniku ktérej ludz-
kos¢ zaczyna ingerowa¢ w procesy planetarne. Jednoczesnie podkreslat,
ze charakter tych ingerencji jest —i bedzie rowniez w przysztosci—ksztat-

towany przez rodzaj narracji, w ktdrej ludzkos¢ okresla swoje miejsce

w Swiecie oraz wyznacza sobie zadania. Dlatego

Kluczowym kluczowym aspektem nowego ,,porzadku wyobra-
aspektem nowego zonego” powinien by¢ imperatyw dopasowania
»porzadku wyobra- ludzkosci do ziemskiej wspdlnoty, ktdrego brakuje

zonego” powinien
by¢ imperatyw
dopasowania
ludzkosci do ziem-
skiej wspalnoty.

w obecnie obowigzujacych narracjach.Krytykujac
tradycyjne kosmologie, wizje religijne, ale réwniez
wspotczesne ideologie technologicznych utopii czy
nacjonalizmu z jego btednie zdefiniowanym poczu-
ciem przynaleznosci, Berry wskazuje ich dysfunk-

cjonalno$¢, niezdolno$¢ do zapewnienia stabilnej

przysztosci. Stad koniecznos$¢ wypracowania nowego wzoru rozumie-
nia zar6wno tego, jak powstat $wiat, jakie jest miejsce ludzkosci w tym
kosmicznym dramacie oraz w jaki sposob mozemy uzgodnic cele ludz-
kosci z ziemska wspodlnota.

Warto jednak podkresli¢, ze wedtug Berry’ego Nowa Narracja po-
winna mie¢ charakter pluralistyczny: ludzie na catym Swiecie powinni
moc opowiadac jg z perspektywy wiasnych kultur czy religii. Z kolei
Sam Mickey —komentator Berry’ego —zwraca uwage na partycypacyjny
charakter Nowej Narracji. Zauwaza on, ze wtasciwa metafora oddajaca
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zalezno$ci miedzy nowa opowiescig a ziemska wspolnota nie jest mapa,

tylko kompas:

Podczas gdy mapa jest czyms$ wyraznie oddzielonym od tery-
torium, ktére odwzorowuje i od tego, kto z niej korzysta, kom-
pas ma bardziej partycypacyjny zwiazek z terytorium i kazdym,
kto go uzywa. Kompas jest zbudowany z materiatéw, ktdre
uczestniczg w polu magnetycznym planety, tak jak nowa nar-
racja uczestniczy w opowiesci, na ktéra sktadajg sie powstanie
i rozw0j wszechs$wiata. Co wiecej, igta kompasu porusza sie
zgodnie z konkretnym miejscem, w ktérym uzywa jej cztowiek,
tak jak nowa narracja jest opowiadana inaczej, w zaleznosci

od kontekstu, ktory okresla opowiadajgcego®.

Propozycje Berry’ego mozna rozumie¢ jako przywrdcenie sakralne-
go i podmiotowego charakteru Ziemi, a przez to ekologiczna korekte
chrzescijaristwa. Przypomnijmy, Ze zgodnie z obowigzujaca w chrze-
Scijafistwie teologig stworzenia ,$wiat nie ma boskiej natury, poniewaz
otrzymuje istnienie za sprawg woli i stowa Boga”?*. Wydaje sie, ze
Berry, tworzac wizje ,intymnej ziemskiej wspdlnoty” sktadajacej sie
z komponentdw geologicznych, biologicznych i ludzkich, odchodzi
od ortodoksyjnego chrzescijanstwa. Jego wizja inspirowana jest raczej
intuicjami mieszkancéw rdzennych, ktorych ,,mistyka Ziemi moze by¢
naszym najpewniejszym przewodnikiem prowadzacym ku stabilnej

przysztosci”?s.

23 Mickey, S. (2017), For an Emerging Earth Community. Thomas Berry and a Shared
Dream, w: Mickey, S., Kelly, S., Robbert, A. (red.), The Variety of Integral Ecologies.
Nature, Culture and Knowledge in the Planetary Era. New York: SuNy Press, s. 37.

24  Ferguson, D. (2016), Stworzenie. Ttum. Gomola, G., Gomola, A. Krakdw:
Wydawnictwo M, s. 23.

25 Berry, T. (1988), The Dream..., s. 5.
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Od kryzysu wyobrazni do kryzysu planetarnego

Katastrofa ekologiczno-klimatyczna ujawnia glebszy kryzys niz ten

zwiazany z nasza niezdolnos$cia do aranzowania warunkow, ktore

umozliwityby stabilng przyszto$¢ naszej planety. Najpowazniejszy kry-

zys to nie kryzys ekologiczny, tylko kryzys wyobrazni. Zbiorowa nie-

umiejetno$¢ wyobrazania sobie naszej planety jako ztozonego systemu,

ktory z jednej strony posiada moc wptywania na nasze formy organi-

Najpowazniejszy kryzys
to nie kryzys ekologiczny,
tylko kryzys wyobrazni.

zowania Swiata ludzkich spraw, z drugiej
jest tak czuly, iz nasze gteboko zakorzenio-
ne przekonania — religijne, ekonomiczne
i inne — zaczynaja zmienia¢ sama historie

Ziemi, lezy u podstaw kryzysu planetarne-

go. Wzmocnienie naszego potencjatu do wyobrazania sobie nowego

rodzaju powigzan miedzy duchowoscia, kondycjg planety i ludzkos$cig

moze mie¢ kluczowe znaczenie dla naszej zdolnosci do adaptowania

sie do zmian zachodzacych w $wiecie. Skuteczne przeciwdziatanie

katastrofie ekologiczno-klimatycznej bedzie zaleze¢ zardwno od dzia-

tan w sferze twardych uwarunkowan wyznaczanych przez innowacje

naukowe, techniczne, prawne i polityczne, jak i od wyartykutowania

nowego porzadku symbolicznego.
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Zaproszenie do dyskusji

W 2017 1. parlament Nowej Zelandii przyznat rzece Wanganui status
osoby prawnej. Maorysi z Wyspy Péinocnej, ktorzy wniesli ten pro-
jekt, argumentowali, Ze rzeka jest ich przodkiem, wiec powinna mie¢
takie same prawa jak ludzie. Gerard Albert, jeden z lider6w Maorysow,
o$wiadczyt: ,Mozemy przesledzi¢ swoja genealogie az do poczatkow
wszechs$wiata. Dlatego nie jesteSmy panami Swiata przyrody, jestesSmy
jego czescia. Chcemy zy¢ w zgodzie z ta prawdg"?6. Wkrdtce potem par-
lament Nowej Zelandii ponownie przyznat podobne prawa obszarowi,
na ktérym znajdowat si¢ Park Narodowy Te Urewera oraz pewnej gorze.
Zastanow sig, czy podobne dziatania legislacyjne bytyby mozliwe
u nas, w Polsce, na przyktad w odniesieniu do Puszczy Biatowieskie;j?
A moze warto przemysle¢ nadanie statusu osoby prawne;j catej plane-
cie? Abstrahujac od zawitoéci prawnych, zastandw sieg, jak mogtaby
wygladac taka argumentacja? I najwazniejsze: do jakiego porzadku sym-
bolicznego odwotywataby sie taka argumentacja, tzn. jakie koncepcje
dotyczace relacji miedzy Swiatem, boskoscia i cztowiekiem mogtyby

zostaé przywotane, zeby uzasadnic taki pomyst?

| Polecane zrodta |

Babinski, J. (2020), Ekoteologia. Warszawa: ASPRA—JR.

Berry, T. (1988), Dream of Earth. San Francisco: Sierra Club Books.

Biniczyk, E. (2018), Epoka cztowieka. Marazm i retoryka antropocenu.
Warszawa: PWN.

Domanska, E. (2013), Humanistyka ekologiczna, ,Teksty Drugie”, 1-2,
s. 13—32: rcin.org.pl/Content/62034/WA248_79056_P-1-2524
domanska-humanist_o.pdf.

LeVasseur, T., Peterson, A. (red.) (2017), Religion and Ecological Crisis.
The ,,Lynn White Thesis” at Fifty. New York, London: Routledge.

26  Sala, E. (2020), Natura natury. Dlaczego potrzebujemy dziczy. Ttum. Dembowski, P.,
Grzegorzewski, P., Wrébel, M. Warszawa: Burda Media Polska, s. 193.


https://rcin.org.pl/Content/62034/WA248_79056_P-I-2524_domanska-humanist_o.pdf
https://rcin.org.pl/Content/62034/WA248_79056_P-I-2524_domanska-humanist_o.pdf

508 7a pieé dwunasta...

2399

Ojciec Swi«;ty Franciszek (2015), Encyklika ,Laudato si’””. W trosce
0 wspdlny dom. Ttum. Stopa, K. Krakow: Edycja Swietego Pawta
[i in. wyd., np. vatican.va/content/francesco/pl/encyclicals/do-

cuments/papa-francesco 20150524_enciclica-laudato-si.html].
Jaromi, S. (2019), Boska Ziemia. Krakéw: Wydawnictwo Znak.

Fuller, R.B. (2019), Instrukcja sterowania statkiem kosmicznym
Ziemia. Ttum. Oktaba, M. Krakow: Ksiegarnia Akademicka.
Lovelock, J. (1979), Gaia. A New Look at Life on Earth. Oxford: Oxford

University Press.

| Wyjasnione w stowniku

ekozoik, Gaja, heterodoksja, kosmoteandryzacja, okres osiowy, nauka
o systemach planetarnych, postsekularyzm, resakralizacja, sprawczosé,

uniwersalne zbawienie

| BIBLIOGRAFIA |

Berry, T. (1988), The Dream of Earth. San Francisco: Sierra Club Books.

Biriczyk, E. (2013), Ocali¢ Gaje i zbawi¢ zbiorowos¢, ,Stan Rzeczy” 2 (5), s. 137-149:
repozytorium.umk.pl/handle/item/2093.

Cousins, E.H. (1992), Christ of the 21st Century. New York: Continuum.

Derra, A. (2013), Kobiety (w) nauce. Problem ptci we wspétczesnej filozofii nauki
i w praktyce badawczej. Warszawa: Wydawnictwo Naukowe SCHOLAR.

Eastham, S. (1983), Paradise & Ezra Pound. The Poet as Shaman. Lanham, MD:
University Press of America.

Ferguson, D. (2016), Stworzenie. Ttum. Gomola, G., Gomola, A. Krakow:
Wydawnictwo M.

Fuller, R.B. (2019), Instrukcja sterowania statkiem kosmicznym Ziemia.

Ttum. Oktaba, M. Krakéw: Ksiegarnia Akademicka.

Hamilton, C. (2017), Defiant Earth. The Fate of Humans in the Anthropocene.
Cambridge: Polity.

Harvey, G. (2008), Animism — A Contemporary Perspective, w: Taylor, B. (red.),
The Encyclopedia of Religion and Nature. T. 2. London, New York:
Continuum, s. 81-83.

Knosala, B. (2017), Projekt nauki nowej Marshalla McLuhana. Filozoficzne konse-
kwencje zmian form komunikacji. Krakow: Universitas.

Latour, B. (1991), Technology Is Society Made Durable, w: Law, J. (red.),



https://www.vatican.va/content/francesco/pl/encyclicals/documents/papa-francesco_20150524_enciclica-laudato-si.html
https://www.vatican.va/content/francesco/pl/encyclicals/documents/papa-francesco_20150524_enciclica-laudato-si.html
http://repozytorium.umk.pl/handle/item/2093

13. Resakralizacja Ziemi 509

A Sociology of Monsters: Essays on Power, Technology and Domination. London:
Routledge, s. 103—131: d0i.org/10.1111%2Fj.1467-954X.1990.tb03350.X.

Latour, B. (2017), Facing Gaia. Eight Lectures on the New Climatic Regime.
Cambridge: Polity Press.

Lovelock, J. (2007), The Revenge of Gaia. London: Penguin.

McLuhan, M. (2017), Galaktyka Gutenberga. Tworzenie cztowieka druku.

Ttum. Wojtasik, A. Warszawa: NCK.

Mickey, S. (2017), For an Emerging Earth Community. Thomas Berry and a Shared
Dream, w: Mickey, S., Kelly, S., Robbert, A. (red.), The Variety of Integral
Ecologies. Nature, Culture and Knowledge in the Planetary Era. New York:
SUNY Press.

Nicholson, M. (1989), The New Environmental Age. Cambridge—New York:
Cambridge University Press.

Panikkar, R. (1987), Foreword, w: Eastham, S. (red.), Nucleus. Reconnecting Science
and Religion in the Nuclear Age. Santa Fe: Bear & Company.

Prabhu, J. (2013), Foreword, w: Panikkar, R. The Rhythm of Being. The Gifford Lec-
ture. Maryknoll, NY: Orbis Books.

Sadowski, R. (2015), Filozoficzny spor o role chrzescijaristwa w kwestii ekologicznej.
Warszawa: Towarzystwo Naukowe Franciszka Salezego.

Tucker, M.E., Grim, J., Angyal, A. (2019), Thomas Berry. A Biography. New York:
Columbia University Press.

White, L. (1967), The Historical Roots of Our Ecological Crisis, ,Science”, 155 (3767),

S.1203—1207: jstor.org/stable/1720120.


https://doi.org/10.1111%2Fj.1467-954X.1990.tb03350.x
https://www.jstor.org/stable/1720120

