Eric Voegelin: Symbole Joachima z Fiore

Joachim przyjal, ze wodz kazdej epoki posiada poprzednika, ktory
przyjdzie przed nim, jak Jan Chrzciciel przed Chrystusem - przeczytaj w
»leologii Politycznej Co Tydzien”: Trzecia Osoba fragment tekstu Erica
Voegelina Namiastka religii.

Drugi kompleks symboli, ktéry przenika nowoczesne ruchy masowe,
zostatl stworzony pod koniec XII wieku przez spekulacje historyczne
Joachima z Fiore.

Historyczne spekulacje Joachima kierowaty sie przeciw panujgcej wtedy
filozofii dziejéw Augustyna. W konstrukcji Augustyniskiej historyczna
faza po Chrystusie byla szdstg, ostatnig doczesng epokg i stanowita
saeculum senescens, czas starzenia sie ludzkosci. TeraZzniejszo$¢ nie
miata zadnej ziemskiej przysztosci; jej znaczenie wyczerpywato sie w
oczekiwaniu na koniec historii, ktéry miat dokonac sie przez
wydarzenia eschatologiczne. Byl to obraz dziejow, ktérego motywéw
nalezy szuka¢ w wydarzeniach V wieku, kiedy powstat: w czasach
Augustyna rzeczywiscie wydawato, ze jesli nie ta rzeczywisto$¢, to
Swiat w ogdble zmierza do swojego konca. Lecz wyobrazenie to nie
mogto zadowalac ludzi w XII-wiecznej Europie, poniewaz ich
teraZniejszo$¢ — co bylo jasne dla wszystkich — nie byla w stanie
upadku, lecz przeciwnie, w stanie wzlotu. Ludno$¢ pomnazatla sie,
obszar zamieszkaty poszerzat sie, cesarstwo rosto, bylty zakltadane
miasta, a zycie duchowe intensyfikowato sie, przede wszystkim dzieki



ruchowi zakonnemu z Cluny. W tym wzrastajgcym, cywilizacyjnie
sycgcym sie, witalnym czasie to przedstawienie starzenia sie musiato
sprawia¢ wrazenie bezsensownego.

Spekulacje Joachima wywodzity sie — jak on sam — z nurtu zakonnego.
Swoj obraz dziejéw zarysowat on zgodnie ze schematem trynitarnym.
Byly one nastepowaniem trzech wielkich epok — Ojca, Syna i Ducha
Swietego. Pierwsza epoka ciggneta sie od stworzenia §wiata az do
Chrystusa; druga, epoka Syna, rozpoczela sie wraz z Jezusem. Nie byla
ona jednak, jak u Augustyna, ostatnig epokg ludzkosci, po niej bowiem
nastapi¢ kolejna epoka —Ducha Swietego. Rozpoznajemy, jesli nie do
konca w ramach chrzescijanstwa, pierwszg oznake idei czaséw
pochrzescijaniskich. Joachim przeszed} nastepnie do konkretnych
spekulacji o poczatku okresu Ducha — miat on rozpoczg¢ sie w 1260
roku. Nowa epoka, tak jak poprzednie, zostataby zapoczgtkowana przez
pojawienie sie wodza. Jak pierwsza epoka rozpoczeta sie z Abrahamem,
druga — z Chrystusem, tak trzecia rozpocznie sie¢ w 1260 roku z
objawieniem sie dux e Babylone.

Tyle spekulacje Joachima. MoZzemy w tym kompleksie rozpoznac cztery
symbole, ktore od tamtej pory sg charakterystyczne dla masowych
nurtéw nowozytnosci. Pierwszym z nich jest Trzecie Krolestwo, tzn.
trzecia faza, ktéra réwnoczesnie jest ostateczng doskonatoscig. Do
symbolu Trzech Faz nalezy obszerna klasa idei gnostyckich. Przede
wszystkim humanistyczny podziat na starozytnos¢, sredniowiecze i
nowozytnosc¢. Pierwotnie pochodzit on z ujecia Bionda, w ktérym za
Sredniowiecze uznawano tysigclecie od zdobycia Rzymu, poprzez
zachodnich Gotéw, az do roku 1410. W XVIII wieku powstata zasada
trzech faz, ktéra stata sie stynna dzieki Comte’owi i Turgotowi — dzieje
Swiata dzielg sie na faze teologiczng, metafizyczng i nauk pozytywnych.



U Hegla ten tréjpodziat dziejow swiata wyraza sie w stopniach
wolnosci: od starozytnego czasu despotyzmu orientalnego, w ktérym
tylko jeden czlowiek byt wolny, przez czas arystokracji, kiedy wolni byli
nieliczni, az do czaséw nowozytnych, gdy wolni stali sie wszyscy. Marks
i Engels zastosowali schemat tréjpodziatu do interesujgcej ich kwestii
proletariatu i méwili o fazie pierwotnego komunizmu, burzuazyjnego
spoteczenstwa klasowego i spoteczenistwa bezklasowego, w ktérej
zostanie urzeczywistnione ostateczne komunistyczne krolestwo
wolnosci. Natomiast Schelling w spekulacjach historycznych rozréznia
trzy wielkie fazy chrzescijafistwa: pierwszg, Piotrowg, przechodzgca w
drugg, Pawtowg, ktéra zostanie zamknieta trzecig, Janowa —
doskonatego chrzescijanstwa.

Wymienione tu najwazniejsze przyktady, ktére pokazujg, zZe pojecie
Trzeciego Krolestwa doskonato$ci jest w rzeczywistosci naczelnym
symbolem w samos$wiadomosci wspotczesnego spoteczenstwa i ze
proba, aby po wielowiekowych przygotowaniach do trzeciego
ostatecznego krélestwa przenie$é go w rzeczywistos¢ przez
zorganizowane dziatanie rewolucyjne, nie powinna nazbyt zaskakiwac.
Wymienienie to powinno poza tym przypomnie¢, ze typ przezycia i
symbolu, ktory byt konstruowany przez stulecia, ledwie co zostat
zapomniany w nocy swego stanu panowania.

Drugim symbolem rozwinietym przez Joachima byt symbol wodza -
dux, ktory powinien objawi¢ sie na poczgtku nowej epoki i w ten sposéb
jg rozpoczgc. Symbol ten zostat z zapatem podchwycony przez
poszukujgcych wybawienia. Pierwszym, ktéry padt jego ofiarg, byt
Franciszek z Asyzu. Zostal on uznany za wodza w krélestwie Swietego
Ducha przez tak wielu, ze byt zmuszony uciec sie do szczegbélnych
sSrodkéw, zeby zapobiec niepoprawnemu zrozumieniu jego catkowicie



ortodoksyjnego dziatania. Pomimo jego trudow wiara we Franciszka
jako wodza Trzeciego Krélestwa pozostata zywa i wywarta mocny
wplyw jeszcze na Dantego w jego koncepcji objawienia sie przywodcy.
Idea ta opanowata nastepnie nurty sekciarskie Renesansu i Reformacji
— ich wodzow postrzegano jako Parakletow opanowanych przez ducha
Bozego, a ich zwolennikéw jako homines novi albo spirituales. Po
Dantem pojecie dux (wodza) nowego krélestwa stato sie ponownie
zywe w czasach narodowosocjalistycznych i faszystowskich. Mamy
niemiecka i wloskg literature, w ktérej za kazdym razem Hider i
Mussolini sg czczeni jako przepowiedziany przez Dantego wddz.

W okresie sekularyzacji wodz nie mogt by¢ przedstawiany jako Paraklet
opanowany przez Boga. Z koricem XIX wieku pojawia sie symbol
nadcztowieka, ktory zajmuje miejsce starej, sekciarskiej kategorii.
Wyrazenie, ukute przez Goethego w Fauscie, w XIX wieku zostato
wykorzystane przez Marksa i Nietzschego dla oznaczenia nowego
cztowieka w Trzecim Krélestwie. Proces stwarzania nadcztowieka jest
bliski duchowemu nurtowi, w ktérym dawni cztonkowie sekt niejako
wchlaniali substancje boskg i zmieniali sie w godded man -
przebéstwionych ludzi. Bog przez zsekularyzowanych sekciarzy byt
rozumiany jako projekcja substancji duchowej w iluzorycznej
przestrzeni zaswiatéw. Te iluzje mozna rozwigzac psychologicznie i
wtedy ,,B6g” ze swoich zaswiatéw z powrotem zostanie przeniesiony w
ludzka dusze, z ktérej pochodzi. Przez to rozwigzanie iluzji boska
substancja ponownie wciela sie w cztowieka, a ten staje sie
nadcztowiekiem. Ten gest musi by¢, podobnie jak u przedstawicieli
dawnych sekt, doswiadczeniem stworzenia takiego typu cztowieka,
ktéry przezywa siebie w powigzaniach i powinnos$ciach jako stojgcego
po tamtej stronie. Jako gtéwne typy nadcztowieka mozemy odr6znié



progresywnego nadcztowieka u Condorceta (ktéry ma nawet
perspektywe wiecznego ziemskiego zycia), pozytywistycznego u
Comte'a, komunistycznego u Marksa i dionizyjskiego u Nietzschego.

Trzecim symbolem Joachimowym jest symbol zwiastuna. Joachim
przyjat, ze wédz kazdej epoki posiada poprzednika, ktory przyjdzie
przed nim, jak Jan Chrzciciel przed Chrystusem. Takze wodz, (ktéry
mial wyprowadzi¢ ludzko$¢ — przyp. E.V.) z babiloniskiej niewoli,
posiada takiego zwiastuna — w tym przypadku samego Joachima. Wraz
ze stworzeniem symbolu zwiastuna pojawit sie w zachodniej historii
nowy typ czlowieka: intelektualista, ktéry zna recepte na wyzwolenie
Swiata ze stanu zta i moze przepowiedzie(, jak dzieje Swiata bedg
przebiegac¢ w przysztosci. W Joachimianskich spekulacjach
intelektualista byt jeszcze gleboko osadzony w Srodku chrzes$cijaristwa
- na tyle, na ile Joachim siebie rozumiat jako proroka nadchodzgcego,
zestanego przez Boga wodza z Babilonu. W dalszej historii Zachodu
chrzescijanskie osadzenie nadkruszyto sie; zwiastun, poprzednik
wodza, stat sie intelektualistg w znaczeniu zsekularyzowanym -
intelektualistg, ktéry wierzyl, Ze zna sens immanentnej, Swiatowej,
zrozumiatej historii i moze przepowiedzieé¢ przysztosé. W politycznej
praktyce postac¢ intelektualisty, ktory projektuje obraz przysztosci
Swiata i uktada przepowiednie, nie zawsze byla jasno oddzielona od
symbolu wodza. W przypadku Comte’a postrzegamy go jako wodza, ale
jest on takze intelektualistg, ktoéry prognozuje swojg szczego6lng role
jako przywodcy swiatowej historii i ponadto przez magie
medytacyjnych praktyk zmienia sie z intelektualisty w wodza. Takze w
przypadku komunizmu wédz i intelektualista w osobie Karola Marksa
sg niezbyt ostro odréznialni; ale w historycznej odmianie marksizmu
Marks i Engels stali sie ,,poprzednikami”, poniewaz pojawito sie
pokolenia Lenina i Stalina, ktorzy jako ,wodzowie” urzeczywistnili
krélestwo.



Czwartym symbolem Joachimianskim jest wspolnota duchowo
autonomicznych os6b. W sensie czaséw monastycznych Joachim
przedstawiat sobie Trzecie Krdlestwo jako wspolnote mnichéw. To, co
istotne w tym przedstawieniu dla naszego ujecia, to idea
uduchowionego cztowieczenstwa, ktére moze egzystowac bez
posrednictwa i wsparcia ze strony instytucji spotecznych, poniewaz
duchowa wspdélnota mnichéw w idei Joachima miata istnie¢ bez
sakramentalnego wsparcia KoSciota. W tej wolnej spotecznosci
autonomicznych oséb bez instytucjonalnej organizacji rozpoznajemy
symbolike spoteczng wspotczesnych kierunkéw masowych, ktore
rozumiejg ostateczne krélestwo jako pewng wolng spotecznos$¢ ludzi po
u$mierceniu panstwa i innych instytucji. Najdoktadniej symbolike te
mozna rozpozna¢ w komunizmie, ale takze idea demokracji miesci sie
niedaleko od wyobrazenia spoteczno$ci autonomicznych ludzi.

Zatem przedstawienie Joachimianskich symboli zostatoby zakonczone.
PoznaliSmy w nim wielkie kompleksy symboliczne, ktére we
wspobiczesnych politycznych nurtach spotecznych staty sie zywotne i
nieustannie w nich funkcjonuja.
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