Andrzej Serafin: O koncu swiata, ktory jest
poczgtkiem

Taubes interpretuje dzieje filozofii zachodniej w kluczu mesjanskim
jako ,,sekularyzat”, owoc sekularyzacji hipotetycznego
protomesjanizmu, wywodzgc go z wyobrazen mitycznych dawnych
ludéw nomadycznych, ktore wskutek ucisku pragnety lepszego zycia i te
nadzieje wyrazaty w formie mitu o utraconym raju, do ktérego pragng
powrdci¢ — pisze Andrzej Serafin w ,,Teologii Politycznej Co Tydzien”:
»Eschaton albo o idei konca”.

To make an end is to make a beginning (T. S. Eliot)
Ursprung ist das Ziel (Karl Kraus)

Eschatologia i adwent, te pokrewne pojecia ze stownika
apokaliptycznego t3czg sie tajemniczo, tak jak poczatek tgczy sie z
koncem. Ta protai ta eschata, rzeczy pierwsze i rzeczy ostatnie, niczym
klamra spinajg historie ludzkos$ci. Zazwyczaj wigzemy z nimi pewne
wyobrazenia: naukowe, mityczne, obrazowe, abstrakcyjne. Koniec, kres
rzadko kojarzy nam sie z poczgtkiem, nie jest czyms$ oczekiwanym, czy
to jako kres zycia, czy jako kres Swiata. Kultura masowa nieustannie
przetwarza tradycyjne imaginarium apokaliptyki judeochrzes$cijanskiej,
podsycajac zbiorowy lek przed koncem, choc¢ przeciez gtdwne jej Zrédto,
Apokalipsa Jana, jest przede wszystkim objawieniem. Czy B6g musi
objawiac sie jako kres wszystkich rzeczy, jakie znamy, jako co$, co
neguje Swiat? Niekoniecznie. Wedle klasycznego teologumenu samo
stworzenie §wiata jest pierwszym objawieniem, ujawnieniem Boga,
przyobleczeniem w posta¢ (MUller, Dogmatyka, s. 188). Wszelako, jak
zaswiadcza Jan, niewystarczalnym, gdyz ,,Swiat Go nie poznatl” (J 1, 10).

Takze filozofia grecka wigze poznanie Boga z pojeciem poczatku i
konica. W tym sensie mozna mowic o eschatologii Platona i
Arystotelesa, ktéra nie sprowadza sie do mitow o poSmiertnych losach
duszy, jakie znamy z Fedona, Gorgiasza czy X ksiegi Panstwa. Platon w
Prawach powiada, iz ,,BOg, jak poucza najstarsza tradycja, jest



poczatkiem, kresem i Srodkiem wszystkich rzeczy” (715e-716a). Mowa
o tradycji orfickiej, wedle ktorej Bég jest ,,pierwszym, ostatnim, gtowa,
Srodkiem, przezen wszystko ustanowione” (Orphicorum fragmenta2la
wyd. Kern; por. Arystoteles, O swiecie 397-401). Szczegblnie interesuje
nas to, ze jest tym, co ostatnie. W klasycznej teleologii Arystotelesa Bog
jest celem (telos) wszelkiego dgzenia, tym, ze wzgledu na co wszystko w
Swiecie sie dzieje (teleologia ksiegi Lambda Metafizyki). Poznanie
takiego Boga odmalowane jest w wizji Fajdrosa (247-250), opisanej w
terminologii misteryjnej, SciSle zwigzanej z misteriami w Eleusis. Samo
pojecie inicjacji (telete) w misteria zwigzane jest ze Smiercig i jej
przekroczeniem. Jak podkresla Eliade, gra stéw miedzy koricem/celem
(telos), inicjacjq (teleisthai= by¢ inicjowanym) i §miercig (teleutao =
umrzec) byta w jezyku greckim dos¢ popularna (by¢ inicjowanym =
osiggnac kres, §mierc). Samo stowo eleusis, notabene, oznacza adwent,
adventus, nadej$cie — mianowicie Boga, ktéry miat jakos$ odstaniaé

sie mystom, wtajemniczanym, o czym wyraznie mowig tacy historycy
religii greckiej jak W. F. Otto, K. Kerenyi czy W. Burkert. Wedle jednej z
zachowanych inskrypcji mystom odstaniat sie ,,sam wieczny B6g”,
bedacy ,poczatkiem, Srodkiem i koricem” (O. Weinreich, Aion in
Eleusis). Z pewnos$cig nie mozna wykluczy¢ takiej mozliwosci.
Musieliby$my wéwczas uznac greckie misteria za postac religii
prawdziwej, zgodnie z tym, co pisat $w. Augustyn w Retractationes (1,
13, 3): prawdziwa religia, ,ktora obecnie nosi nazwe religii
chrzescijaniskiej”, istniata rowniez ,u starozytnych i od poczatku
istnienia rodzaju ludzkiego”, jednak odkad Chrystus przyszedt w ciele,
przyjeta ona tylko nazwe chrze$cijanskiej.

Mozliwe jest jednak ujecie eschatologii w kontekscie innym niz
religijny, przynajmniej w sensie misteryjnym, cho¢ oczywiscie zawsze
bedzie ona odwotywac sie do etymologicznego sensu pojecia religii,
wywodzonego przez Laktancjusza od tacinskiego religo, religare,
przywigzywac, wigza¢ ponownie (re = ponownie; ligare = wigzac),
mianowicie do Boga. W tym sensie adwent jako nadejscie jest
wydarzeniem powrotu, ktéry musi sie dokonaé, cho¢ niekoniecznie na
ptaszczyznie historii, jako koficzgca znany nam Swiat paruzja, lecz
moze raczej dyskretnie, skrycie w intymnej przestrzeni indywidualnej
duszy, wrecz niezauwazalnie, jak niezauwazalne byly narodziny w
Betlejem. Analogia ta jest pieknie uchwycona w dwuwierszu Angelusa
Silesiusa: ,,Wierzysz, ze Bog zrodzit sie z betlejemskim zlobie, lecz
biada Ci, je$li nie narodzi sie w Tobie”.



Trudno powiedziec, Zeby Jacob Taubes

Grekom internalizowaty rozpatrywat napiecie
sie wyobrazenia mesjanskie, miedzy paruzja na
. , . . . } s .
skoro ich w ogdle nie mieli, a praszczyznie

s . historycznej a
przeciez platonizm do

. _ indywidualnym
ztudzenia przypomina zwrotem duszy do
zinternalizowany mesjanizm Boga w kontekscie
wedle kryteriow Taubesa rozwazan o

mesjanizmie

Gershoma Scholema,

ktéry przeciwstawiat
odkupienie ,,na widowni dziejow i w medium spotecznosci” (wedle
Scholema: zydowskie) odkupieniu ,w §wiecie kazdego indywidualnego
cztowieka” (wedle Scholema: chrzeScijaniskie). Taubes podwazat tak
skonstruowany schemat binarny, budujgc teorie dynamiki
doswiadczenia mesjanskiego, ktéra polegac¢ by miata na zawiedzionym
oczekiwaniu wspélnoty, skutkujgcym przeniesieniem zbiorowych
oczekiwan mesjanskich na ptaszczyzne jednostkowsq: ,rozpada sie
nadzieja na odkupienie. Jesli jednak wspdlnota mesjaniska, dzieki swej
wewnetrznej pewnosci, ma sie nie zachwiaé, to doswiadczenie
mesjanskie musi skierowac sie do wewnatrz, zbawienie musi zostac
pojete jako wydarzenie w sferze duchowej, majgce swe odbicie w duszy
ludzkiej”. W takim ujeciu internalizacja paruzji jest skutkiem frustracji.
Taubes w kazdym razie polemizuje z Scholemem, twierdzgc ze tego
rodzaju mechanizm nie jest czyms wyjgtkowym dla chrze$cijaiistwa,
,hie stanowi linii podziatu miedzy judaizmem a chrzescijanstwem”,
lecz ,,jest znakiem kryzysu w obrebie samej eschatologii” (Taubes, Cena
za mesjanizm). Sed contra: trudno powiedzie¢, zeby Grekom
internalizowaly sie wyobrazenia mesjanskie, skoro ich w ogole nie
mieli, a przeciez platonizm do ztudzenia przypomina zinternalizowany
mesjanizm wedle kryteriow Taubesa. Dos¢ wspomnie¢ o figurze
psychagoga, ktéry prowadzi ku transcendencji (Resp. VII), o Bogu-
zbawicielu (soter, Tim. 48d), o czasie jako ruchomym obrazie
wiecznosci (Tim. 37d). Czy nie jest to 6w czas mesjanski, Jetztzeit, czas
pelni osiggalny w petni czasow, ktéry Scholem (w 95 tezach) nazywa
~wieczng terazniejszoscig”, w samej terazniejszosci sytuujacy
wieczno$¢? Trudno zatem sie zgodzi¢ z hipotezg Taubesa, ze
oczekiwanie zbawienia na ptaszczyZnie indywidualnej jest zawsze tylko
efektem wewnetrznej dynamiki eschatologii historyczno-zbiorowe;j.



Niezaleznie jednak od tego, czy model Taubesa jest do utrzymania,
warto wspomnied, iz rozszerza go na jeszcze szerszg dziedzine, budujac
w Zachodniej eschatologii teorie sekularyzacji

wyobrazen eschatologicznych, interpretujgc dzieje filozofii zachodniej
w kluczu mesjanskim jako ,,sekularyzat”, owoc sekularyzacji
hipotetycznego protomesjanizmu, wywodzgc go z wyobrazen
mitycznych dawnych ludéw nomadycznych, ktére wskutek ucisku
pragnety lepszego zycia i te nadzieje wyrazaly w formie mitu o
utraconym raju, do ktérego pragng powrdcié, uzywajgc do tego celu
jezyka teologicznego. Tego rodzaju poczucie alienacji miatoby sie
wyrazac takze w narracjach gnostyckich (,,Zaswiatowy Bog [...] wybawia
jazn, pneume cztowieka, ktora czuje sie obco w Swiecie, pozwalajgc
przeming¢ istocie §wiata [...] niweczgc wygnanie [...]. Zaswiatowy Bog
apokaliptyki [...] jest w swej istocie eschatologiczny, poniewaz sam w
sobie neguje on Swiat i obiecuje nowy”). Takie miatoby by¢ réwniez
umotywowanie wspotczesnych §wieckich ruchéw utopijnych, ktére
zdaniem Taubesa sg zsekularyzowanymi utopiami mesjariskimi.
Przyjmowac one mogg rozliczne formy: personalne, takiego czy innego
Swieckiego zbawiciela, boskiego tyrana, Napoleona na koniu, lub
ideologiczne, w postaci wyzwolenczej doktryny, ktora obiecuje
zbawienie Swiata na wyciggniecie reki, ostatnio szczegdlnie za
posrednictwem technologii (nie kazdy wie, Ze firma Google obiecuje
nam technologiczng nieSmiertelnos$¢, ktorg zapowiedziat jeden z jej
gtéwnych ideologéw Ray Kurzweil, podajgc nawet planowang date jej

osiggniecia).

Taubes jest jednak nie tylko krytykiem kultury, lecz przede wszystkim
teologiem, co wida¢ wyrazZnie w zakonczeniu jego dzieta: ,,Nalezy
postawiC pytanie: dlaczego cztowieka cechuje zbtgdzenie, ktore
doprowadzito go tak daleko od Boga? W tym btgdzeniu odstania sie
istota cztowieka. Jest on cieniem Boga i wiasnie dlatego moze upas(¢ [...]
ustanowic siebie samego miarg. Cien jest wezem kuszgcym cztowieka,
by poznajgc siebie, uznat sie za podobnego Bogu, a nawet za samego
Boga, uznajgc Go za swoéj whasny cien. Gdy cztowiek ustanawia samego
siebie miarg, zwigzek rzeczy z Bogiem zostaje zakryty. Nastaje mrok
oraz noc $wiata. [...] Cztowiek sam w sobie jest bowiem niczym, o ile nie
uczestniczy w Bogu.” Dopiero bowiem, gdy sobie to u§wiadomi,



wowczas ,zerwana zostanie zastona, ktéra zakrywata §wiat, mgly sie
rozwiejg, runie zuchwata miara wtasna cztowieka, ujawni sie miara
Boga. [...] Z blgdzenia wyloni sie prawda.”

Stynna anegdota suficka gtosi, Ta prawda, ktéra ma

iz mistyk arabski Al-Halladz si¢ wytoni¢, nie jest

obwiescii, Ze jest prawda, niczym innym jak

wskutek czego zostat skazany prawdg Platona i

Arystotelesa,

na smierc za bluznierstwo .
ontologicznie

utozsamienia sie z Bogiem pojmowana prawda
absolutng, w wielu
religiach

uznawang za imie Boga. Stynna anegdota suficka glosi, iz mistyk
arabski Al-HalladZ obwieScit, ze jest prawdg, wskutek czego zostat
skazany na $mier¢ za bluznierstwo utozsamienia sie z Bogiem
(wspaniale opisuje to Louis Massignon). Awicenna w przytoczonym
przez Ibn Tufajla fragmencie zaginionego traktatu Philosophia
Orientalis powiada: ,w pewnym momencie Swiatto Prawdy zal$ni przed
tobag [...] gdziekolwiek nie spojrzysz, zaczniesz dostrzegac

Swietg Obecno$¢, zaczniesz we wszystkim widzie¢ Prawde [...] Twoja
wewnetrzna istota stanie sie niczym wypolerowane zwierciadto
odbijajgce Prawde [...] az w konicu bedziesz widziat tylko

Swietg Obecno$é, a jesli w ogole bedziesz §wiadom siebie, to tylko jako
tego, ktory wpatruje sie w Prawde, a wéwczas dostgpisz zjednoczenia z
Nig”. By¢ moze co$ podobnego mial na mysli Nietzsche, gdy twierdzit w
Poza dobrem i ztem, iz ,,prawda jest kobietg”, a ,wszyscy filozofowie, o
ile byli dogmatykami, Zle sie znali na kobietach”, totez ,,straszliwa
powaga, niezdarne natrectwo, z jakiem ku prawdzie zmierzac
dotychczas zwykli niewtasciwymi byty i nieprzystojnymi Srodkami, by
wlasnie zjednad sobie biatogtowe”. By¢ moze dlatego wiasnie Heidegger
ciggle tylko czekal na nadejscie upragnionej ukrytej peini, o ktorej
»Znaczgcej nieobecnos$ci” nieustannie rozprawiat, dlatego ciggle nie
mogt sie doczekac i sadzil, ze ,,odpowiada mu tylko ciszg”, bo nie mégt,
nie potrafil dojrzec jej tam, gdzie byta, gdzie nieustannie do niego
mowita, jawita mu sie, czekajgc na jego odpowiedz.

Czym bowiem jest owa Prawda, ktorg mamy odkry¢, jesli nie zywg
Obecnoscig Boga skrytego za Swiatem? Boga, ,,w ktérym jesteSmy i
zyjemy”, albowiem ,,jeste§my z Jego rodu” (Dz 17, 28; §w. Pawel na



Areopagu). ,,Jestem ukrytym skarbem i tesknie czekam, by by¢
odnalezionym. Dlatego tworze stworzenia, bym mogt siebie w nich
poznawac i by one mnie w sobie poznawaty” (Hadith Qudsi). ,,Gdyby
dusza mogta poznac¢ Boga bez §wiata, $wiat nigdy nie zostatby
stworzony” (Eckhart). ,Jest w kabale cos takiego, jak przemieniajgce
spojrzenie [...] ktére odstania samg nawet tajemnice Ejn-Sof w miejscu,
w ktérym stoje. [...] wystarczy jedynie (jedynie!) przejrze¢ na wskros 6w
punkt, w ktorym samemu sie stoi” (Scholem). ,, Traktowaé wszystkie
rzeczy tak, jak sie przedstawiajg ze stanowiska zbawienia” (Adorno). A
wtedy ,,Swietos$¢ objawi sie w samym sercu tego, co Swieckie [...]

by¢ moze ten mistycyzm [...] bedzie miat Swiecki sens [...] czerpigc z
poczucia absolutnej §wietosci czegos catkowicie swieckiego” (Scholem).
»,Gdziekolwiek sie obrdcicie, tam jest oblicze Boga!” (Koran, Sura Al-
Bakara 115). Boga, ktéry jest ,,ponad wszystkimi, przez wszystkich i we
wszystkich” (Ef 4, 6).

Andrzej Serafin

[Nota bibliograficzna nt. mistyki jako doswiadczenia spelnionego
oczekiwania: V. Gollancz, A Year Of Grace; W. T. Stace, The Teachings of
the Mystics; H. A. Reinhold, The Soul Afire: Revelations of the Mystics;
M. Buber, Ecstatic Confessions: The Heart of Mysticism / Ekstatische
Konfessionen; A. Fremantle, Protestant Mystics; E. Zolla, I mistici
dell’Occidente; B. McDonald, Seeing God Everywhere; W. James,
Doswiadczenia religijne; M. Maeterlinck, Wielka Tajemnica; R. Tagore,
Sadhana; R. C. Zaehner, Mysticism Sacred and Profane oraz Hindu and
Muslim Mysticism; R. Otto, Mysticism East and West; A. Huxley,
Filozofia wieczysta oraz Readings in Mysticism; E. Underhill, Practical
Mysticism; Ram Dass, Be Here Now; W. R. Inge, Christian Mysticism; J.
A. Planas, History of Non-dual Meditation Methods; Eranos-Jahrbuch;
cytaty w ostatnim akapicie: Hadith Qudsi w przektadzie Krzysztofa
Maurina, ktéry wielokrotnie go cytuje w swoich pismach (por. np.
Wielkie tesknoty ludzkosci: matematyka, fizyka, filozofia, Warszawa
2022, wdruku, s. 4); zdanie Eckharta cytuje Jerzy Perzanowski w eseju
Teofilozofia Leibniza (Pisma z teologii mistycznej, s. 246), bez podania
zrédia, zapewne za Poszukiwaniem jednos$ci Renée Weber, gdzie
pojawia sie ono w takim samym brzmieniu (s. 26); cytat ten pochodzi z
kazania 32 (Quint) Consideravit semitas domus... i w oryginale brzmi:
»~MO0hte si[diu séle] got bekennen ane die werlt, diu werlt enwaere nie
durch sie geschaffen”; wypowiedzi Scholema w przektadzie A. Lipszyca:
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Dziesie¢ ahistorycznych tez o kabale, teza 8 (Zydzi i Niemcy. Eseje.
Listy. Rozmowa, s. 378) oraz Rozmowy z Gershomem Scholemem
(tamze, s. 73); cytat z Adorno przektadzie M. Lukasiewicz pochodzi z
ksigzki Minima Moralia, z ostatniego, wienczgcego akapitu; cytat z
Awicenny przytacza Ernst Bloch w Avicenna and the Aristotelian Left
(s. 12), cytujgc arabskie dzieto Ibn Tufajla (Ibn Tufayl's Hayy Ibn
Yagzan: A Philosophical Tale, s. 96-97; w niemieckiej wersji tekst nieco
sie r0zni: ,und in jedem Ding (w kazdej rzeczy), auf das er nun einen
flichtigen Blick wirft (na ktérg przelotnie nawet tylko spojrzy), sieht er
sogleich die Wahrheit (widzi natychmiast Prawde)”; zamiast ,,Sacred
Presence” sg wrota Swietosci, ,,die Pforte des Heiligen” (Avicenna und
die Aristotelische Linke, s. 27-28; cyt za: Ibn Tufail, Der Naturmensch,
s.30-32).]
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