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Ksiega Izajasza 55 przewiduje rado$¢ uwolnienia Izraela z niewoli babilonskiej:

»0 tak, z weselem wyjdziecie / i w pokoju was przyprowadzg. / Gory i pagorki
przed wami / podniosg radosne okrzyki, a wszystkie drzewa polne klaska¢
bedg w dlonie” (Iz 55, 12).

Cala przyroda bedzie si¢ cieszy¢ ze swej wolnej woli. Niniejsza konferen-
cja pragnie wykaza¢, ze dobrostan cztowieka wigze si¢ z dobrostanem $wiata
przyrody. Te elementy dzielg status stworzenia Bozego, ktory laczy drzewo
i osobe, gore i zwierze.

Pragne omoéwig, jak chrzescijanscy naturalisci, poeci i filozofowie starali
sie upodmiotowi¢ swych pozaludzkich partneréw w tym Creatio continua
oraz zasugerowac sposoby wsparcia chrzedcijan i innych oséb w dzisiejszym

1 Profesor teologii i literatury na Uniwersytecie Nottingham i pastor w koéciele anglikan-
skim jako kaptan (od 2007 r.) w parafii Holy Trinity Church, Lambley, Nottinghamshire;
obecnie jest wikariuszem w Southwell Minster. Zainteresowania naukowe to badania go-
tyku, religii, teologii stworzenia i realizmu w angielskiej tradycji literackiej (Chesterton
i Tolkien) i teologii stworzenia.
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swiecie w zakresie resakralizacji stosunkow ze $§wiatem materialnym za po-
mocy tego, co nazywam ,,ponownym oczarowaniem”. Sam Jan Pawel II przy-
pomnial nam, Ze ,ziemia jest pierwszym darem Boga™. Jednakze od rewo-
lucji naukowej ten dar coraz czesciej traktowano jako dominium, w ktérym
ludzkos¢ uzyskala utracona wladze nad przyroda z epoki niewinnosci. Jak
méwi W.H. Auden glosem swego medrca inspirowanego Francisem Baco-
nem: ,,Lozem i $rubg urzadzilem Przyrodzie. Doglebne przestuchanie”. Karte-
zjanska redukcja zwierzat do statusu maszyn sprawila, ze wiwisekeja stata si¢
powszechng, nowa praktyka w stuzbie wiedzy naukowej. Jezyk ksiegi natury
pozostaje aktualny, lecz jej tres¢ jest coraz mocniej degradowana, z poziomu
poje¢ fundamentalnych do zwyklych klasyfikowanych obiektéw w encyklo-
pedii racjonalisty i wystawiana jako okazy w gabinecie osobliwosci. Poprawy
nie przynosi Kantowska krytyka rozumu, poniewaz ukuta przez niego epi-
stemologia jedynie zwigkszyla przepas¢ miedzy ludzmi a $wiatem. Obecnie
postrzegane i slyszane przez nas przedmioty — zjawiska — catkowicie leza
w zakresie naszej percepcji, ale zmysly nie daja nam zadnej wiedzy o rzeczy
samej w sobie. Tutaj zjawiska §wiata naturalnego sa w naszym posiadaniu, zas
rzeczy same w sobie sg catkowicie odlegte. Moc operacji ludzkiego umystu
sublimuje nawet ogromng, budzacg respekt gore lub straszliwy ocean, i jest
to prawdziwie wznioste dzialanie. Dodajmy do tego obrazu wprowadzona
przez rewolucje¢ przemystowa przemiane surowcoéw naturalnych w nieustan-
nie dostepne towary, czyli Bestand wedlug Heideggera, a degradacja natural-
nego w przedmiotowe bedzie pelna.

Z kolei z moich wilasnych badan naukowych wynika, Ze od samego poczat-
ku tej rewolucji naukowej protestowano przeciwko takiej instrumentalizacji
przyrody, nadajacej jej biernos¢: natura naturata. Mysliciele nurtu herme-
tycznego i alchemicznego kontynuowali starszg tradycje Bozej natura natu-
rans (przyrody rodzacej), przedstawiong przez Roberta Fludda, ktory twierdzi,
ze Bog ,,robi sobie §wiatynie w kazdej naturalnej rzeczy”, opierajac to poczucie
przemoznej madrosci na przemowie Swietego Pawta na Areopagu w rozdziale
17. Dziejow Apostolskich, kiedy cytuje greckiego poete: ,,w Nim bowiem zyje-
my, poruszamy sie i jestesmy” (Dz 17, 28). Anglikanscy platonscy filozofowie
z Cambridge réwniez wnosza Bozg madros¢ w rozumienie naturalnych pro-
cesOw. Staraja sie podwazy¢ wprowadzone przez Kartezjusza wyniesienie praw

2 Por. Jan Pawel II, Dzieta zebrane, t. XV, Wyd. M, Krakéw 2009, s. XLIX [przyp. Redakgji].
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przyrody do rangi niezmiennosci, aby wydawaty sie zdolne do samodzielnej
regulacji, przy sprowadzeniu Boga filozofii mechanicznej jedynie do ,,bez-
czynnego widza réznych wynikéw przypadkowych i niezbednych ruchow
cial”, za$ jego madros¢ jest ,w calosci zamknieta w jego wlasnej piersi i nie
wplywa na nic poza nim™. Henry More w swej Immortality of the Soul jako
pierwszy sugeruje istnienie zasady ,.cielesnosci”, czyli spiritus naturae, poma-
gajacej jego zdaniem wyjasnic¢ cechy i zjawiska, do ktérych wyjasnienia nie jest
zdolna filozofia mechaniczna, jak przycigganie magnetyczne, wnioskowanie,
pamieé, wyobraznia, spontaniczny ruch i wolna wola. Opisuje to jako:

»Substancja niecielesna, lecz bez Zmystu i Krytyki, przenikajaca calag Ma-
terie Wszech$wiata i wykonujaca tam Plastyczng moc zgodnie z rozmaitymi
stanowiskami i okazjami w czgsciach, na ktére oddziatuje, wzbudzajac takie
zjawiska w Swiecie, kierujac cze$ciami Materii i ich Ruchem, ktérych nie moz-
na podzieli¢ wyltacznie na moce mechaniczne™.

Ten duch jest w pewnym sensie nizszg duszg swiata, znang platonska ideg
z dialogu pt. Timajos, ale w przeciwienstwie do anima mundi tej sile Zyciowej
brakuje rozumu, czyli nous, cho¢ jest skierowana ku dobrym i harmonijnym
celom. Zdaniem More’a wazne jest, ze daje racjonalne podstawy duchowi
na $wiecie. Niemota ducha przyrody jest jednak niezbedna, by zachowac¢ ra-
dykalny dualizm miedzy materig a duchem, na ktérym opiera si¢ jego system.

Chrzescijanski atomizm jego kolegi z Cambridge, Ralpha Cudwortha, spra-
wia, ze podobnie pozada witalnosci i dynamizmu w procesach przyrody, gdyz
w przeciwnym wypadku:

»[M]a to na celu wypedzenie wszelkiej umystowej, a tym samym Bozej
sprawczosci z tego Swiata, oraz sprawienie, ze caly swiat bedzie zaledwie pry-
zmg pylu, poruszang przypadkowo, lub martwa mizerng rzeczg, pozbawio-
ng cech rozumu lub rozumienia, roztropnosci i madrosci, ani zaiste zadnej
zywotnosci’™.

Ten cytat wskazuje, ze Cudworth pragnie utrzymac sprawczos¢ i teleologie,
awraz z nimi prawdziwg witalno$¢ w przyrodzie. Jej status stworzenia Bozego

3 R. Cudworth, Intellectual System of the Universe, 1, s. 220. Wszech$wiat kartezjanski zda-
niem Ralpha Cudwortha: ,,Pewien rodzaj martwego i drewnianego §wiata, jakby rzezbiony
posag, w ktdrym nie ma nic zywotnego ani magicznego”. The True Intellectual System of the
Universe, t. 3, Wprowadzenie G.A. Rogers, Thoemes Press, Brystol 1995 [1687], 1, s. 221.

4 H. More, The Immortality of the Soul, red. A. Jacob, Martinus Nijhoff, Dordrecht 1987, ksie-
ga 3, rozdz. 5, 1.

5 R.Cudworth, True Intellectual System..., dz. cyt., L, s. 217.
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ma by¢ widoczny za posrednictwem cech bedacych oznakami lub znakami
boskich atrybutéw. Cudworth nie chce Boga woluntarystycznego, ale takiego,
ktérego dobro¢ i madros¢ wida¢ w kazdym dziele oraz przez plastyczna nature,
»poniewaz Bog jest w kazdej rzeczy, wiec przyroda oddzialuje bezposrednio
na materie, jako wewnetrzna i Zywa dusza, lub lezace w niej prawo™.

Ralph Cudworth stawia hipoteze dotyczaca istnienia szeregu duchow
w roznych substancjach, ale takze jednej plastycznej natury, ,przez ktdéra
wszystkie rosliny i warzywa spdjne z nig moga przybiera¢ odmienng postac,
zgodnie ze swymi odmiennymi nasionami, a takze mogg powstawac mineraty
iinne ciala, a wszystko inne jest ponad mocg przypadkowego mechanizmu™.
To znaczgce, poniewaz pozwala mu dowodzi¢ aktywnosci plastycznej natury
w mineralnym stworzeniu, aby nic nie pozostalo poza witalno$cia i madroscia
Boga. Zapewnia to takze jedno$¢ w stworzeniu, poniewaz ,wszystkie rzeczy
tym samym wspoétdziataja na kazdym kroku i wspélnie tworza harmonig”,
cho¢ moze ona uwzglednia¢ pomniejsza niezgode¢ migdzy réznymi czgsciami
stworzenia, poréwnywalng do jedno$ci poematu dramatycznego® [interesuja-
cy pomyst w $wiecie podarwinowskim].

Idee Cudwortha i More’a wywarly ogromny wplyw na poboznego filozofa
z nurtu naturalistycznego, Johna Raya, ktérego praca poswiecona klasyfi-
kacji roslin byta pierwowzorem dzieta Linneusza, nawet wykraczajac poza
nie. Cudworth zainspirowal takze jego Wisdom of God Manifested in the
Works of Creation z roku 1691 z dziedziny teologii naturalnej. Zdaniem Raya
plastyczna przyroda dopuszcza inteligencje przyrody: ,,[J]esli sztuka posia-
da rozum, dlaczego nie ma przewyzszajaca ja przyroda?™. Ray w swej pra-
cy naukowej zajmowal si¢ zwierzetami oraz roslinami, dlatego tez byto dla
niego wazne, ze ten duch podwazat wprowadzong przez Kartezjusza reduk-
cje zwierzat do maszyn przeznaczonych do uzytku przez czlowieka. Rozwija
upodmiotowienie przedmiotéw naturalnych dalej niz More i Cudworth, ar-
gumentujac, ze ,,stworzenia powstaly, by by¢ szczesliwymi oraz nam stuzy¢™.
Co wiecej, przewiduje, ze telos tego, co wowczas uznawano za bezuzyteczne

Ibidem, I, s. 236.

Ibidem, I, s. 271.

Ibidem, I, s. 260, 230.

J. Ray, Wisdom of God Manifested in the Works of Creation, Samuel Smith, Londyn 1691,
s. 17, https://archive.org/details/wisdomofgodmanifoorayj/mode/2ups

10 Tamze, s. 128.

O o N O



»Drzewa polne klaska¢ bedg w dlonie’... 217

owady, stanowi wylacznie udzial w widzialnej madrosci i mocy Boga, cytujac
Psalm 104, 24 na poparcie: ,,Jak liczne sg dzieta Twoje, Panie! / Ty wszystko
madrze uczyniles: / ziemia jest pelna Twych stworzen™".

Ray oferuje jednakze mniej biernego ducha plastycznego niz More i Cu-
dworth, z mniejszym naciskiem na jego nieracjonalnos¢. Nie zgadza si¢ tez
z Cudworthem, ze Bég stworzyt caly system na samym poczatku, twierdzac,
ze utrzymuje si¢ w sposob bliski sredniowiecznej idei natura naturans'>. Duch
zycia ,przewodniczy calej ekonomii rosliny”, kierujac swe czesci do jej telos
i stuzac do celéw wykraczajacych poza wlasne, jako ,,pewien rodzaj ich losu”,
co odpowiada penetracji Bozej madrosci w calym porzadku stworzenia®. Wy-
korzystany przez Raya biblijny koncept Madrosci powigzanej z tym Duchem
nadaje jej wieksza aktywnos¢ i celowo$é, jak w osobie, ktora petni funkcje
przelozonego robotnikéw przed Bogiem z czaséw przed stworzeniem $wiata
w Ksiedze Przystow 8.

Znacznie bardziej celowym pojeciem jest charakter materii u uczennicy
Henry’ego More’a, Anne Conway. Conway, pod wplywem kabaly i chrzesci-
janskiego platonizmu Orygenesa, zdecydowanie odchodzi od dualizmu Morea
i Cudwortha w strone monizmu, tak naprawde wplywajac na samego Leibniza.
Podobnie jak Leibniz zaprzecza mechanicznemu charakterowi proceséw przy-
rody i twierdzi, ze przyroda jest ,,zywym ciatem, ktdre posiada zycie i postrze-
ganie, znacznie przewyzszajace zwykly mechanizm™4. Jej monizm wynika
z przekonania, Ze Bég nie moze utworzy¢ rzeczy martwych, wigc materia sta-
nowi cigglos$¢ z duchem, nawet jesli umocnienie ducha mozna postrzega¢ jako
wynik Upadku. Z wielu powoddéw krytykuje kartezjanski dualizm, ale jednym
kluczowym argumentem jest brak wyjasnienia, w jaki sposob dusza odczuwa
bdl ciala, jesli jest jedynie martwa materig. Dla Conway nawet pyl i piasek nie
s3 martwa materig, a przez nastgpujace z biegiem czasu transmutacje beda
sie cieszy¢ moca, radoscia i postrzeganiem, jak instrumenty Bozej madro$ci®.
Zamiast plastycznej natury bez rozumu Conway przewiduje wspanialg, dyna-
miczng drabine wzrostu, za ktorej pomoca kazda cze$¢ porzadku stworzenia,
nawet najskromniejsza, rozumie samg siebie przez swe materialne dookreslenie

11 Cytowane w J. Ray, Wisdom of God..., dz. cyt., s. 303.

12 Tamze, s. 32-33. Brak celowego zréwnania przyrody i Boga wedlug Spinozy.
13 Por. tamze, s. 96, 35.

14 A. Conway, Principles, Cambridge University Press, Cambridge 1996, s. 64.
15 Tamze, s. 66.
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(widzialne lub nie) i poszukiwanie Boga. Materia, ktéra mogla powsta¢ w wy-
niku oddzielenia od Boga, zapewnia $rodki, w formie pamieci i czucia, po-
zwalajace obudzi¢ pragnienie powrotu's. Na tym aktywnym ruchu i dynami-
ce konczg sie powigzania Conway z Leibnizem, gdzie kazda rzecz rozwija si¢
w samg siebie. U Conway kazda roslina, stworzenie lub osoba pozostaje w dy-
namicznej relacji z kazda inng, nieustannie zaangazowang w akty wymiany.
Teologie stworzenia wedlug Conway, w ktorej wszystkie formy naturalne
uczestnicza w kontemplacji, dzielg chrzescijaniscy poeci z tego samego okresu,
szczegolnie Henry Vaughan, ktéry w swym wierszu pt. Ptak pisze:

Wszystkie istoty chwalcie go;

odebraly swa lekcje przy pierwszym stworzeniu.
Wiegc wzgérza i doliny zacznijcie $piewad,

I cho¢ biedne kamienie nie maja mowy ni jezyka,
Gdy silne wiatry i strumienie biegng i méwia,

A jednak sg pograzone w zachwycie".

Podobnie jak John Ray, ktéry za pomoca psalméw opisuje czynng sprawczosc¢
przyrody, tutaj Vaughan réwniez imituje pismo. W Psalmie 114: ,,Go6ry ska-
kaly jak barany, pagérki — niby jagnieta”, a w cytowanej powyzej Ksiedze Iza-
jasza 55 i gory réwniez $piewaja. Gwarancja udzialu kamieni lezy w stowach
samego Chrystusa w Ewangelii wedtug $w. Lukasza 19, 40. Nawet przyroda po-
zornie nieozywiona tak naprawde¢ kontempluje Bozg obfitos$¢ i rozumie sama
siebie jako kamien, niczym Ann Conway, dla ktérej cata przyroda, w tym
my sami, medytuje za po$rednictwem swego materialnego dookreslenia.

Wspaniala polska poetka, Wistawa Szymborska, pragnie porozmawiac
z przyroda, lecz jest to ,niezbedne i niemozliwe”. W wierszu pt. Rozmowa
z kamieniem pisze: ,,0dejdz — mowi kamien — jestem szczelnie zamkniety
[...] Nie mam drzwi™s.

16 Tamze, s. 46—47. Zob. tez M.P. Lascano, Anne Conway: Bodies in a Spiritual World, ,,Philo-
sophy Compass” 8, 4 (2013), s. 327-336.

17 Por. Antologia angielskiej poezji metafizycznej XVII stulecia, wstep i oprac. Stanistaw Ba-
ranczak, wyd. 2 popr. i znacznie poszerz, Panstwowy Instytut Wydawniczy, Warszawa 1991
[przyp. Redakgji].

18 W. Szymborska, Widok z ziarnkiem piasku. 102 wiersze, Wyd. a5, Poznan 1996, s. 33 [przyp.
Redakgji].
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Sama niedostepnos$¢ i réznica to jedyne medium komunikacji, a Smiertel-
nos¢ to wszystko, co dzielimy z kamieniami. Chrzescijaniska teologia natu-
ralna, jak przedstawia to Vaughan, odnajduje podwdjny tryb polaczenia mie-
dzy ludZzmi a kamieniami, wzgérzami i strumieniami. Po pierwsze wszystkie
one zostaly stworzone rzeczami, ktére ,,odebraty swa lekcje przy pierwszym
stworzeniu”. Kazde posiada konkretng madro$¢ w ramach swego stworze-
nia, czyli, méwiac sfowami More’a i Cudwortha, ducha przyrody. I to wlasnie
przez te stworczo$¢ ujawniaja Bozg chwale. Dla Vaughana catos$¢ przyrody
ma charakter doksologiczny i to druga rzecz, jaka z nimi dzielimy: wszyscy
jestesmy stworzeni na chwatle. Pézniejszy poeta angielski, Christopher Smart,
rozwija zlozong kosmologiczng sie¢ chwaly przez zwierzeta i roéliny. Jego
najstynniejszy opis dotyczy kota:

Teraz zajme si¢ moim kotem, Jeoffrym.

Jest stuzka Zywego Boga, stuzac mu codziennie.

Na pierwszy znak chwaly Pana na Wschodzie czci go w swdj wlasny sposob.
Czyni to, owijajac sie siedmiokrotnie dokota z eleganckg zwinnoscig.
Jeoffrey wielbi iskajac sie i ostrzac sobie pazury o drewno.

Nawet ,,sprzeciwia si¢ Diablowi, czyli $mierci, ozywiajac Zycie”.

Zwierzeta przypominajg anioly, ktére majg intuicyjne rozumienie Boga,
wyrazone w stworzeniach przez robienie tego, co robig:

czyli ,ozywiajac zycie™.

Christopher Smart jako poeta nalezy do licznych pokolen naturalistéw chrze-
scijanskich, z ktérych wielu bylo ksiezmi, jak Gilbert White z angielskiego
Selbourne i by¢ moze Eugeniusz Janota z Polski, dla ktorych, cytujac weze-
$niejszego naturaliste Thomasa Browne’a, ,$wiat zostal stworzony, by za-
mieszkiwaly go bestie, ale badal i rozwazal cztowiek” za pomoca ,wyuczonego
podziwu” — co nie r6zni si¢ zbytnio od kamieni. Naturalisci chwalg Boga, po-
twierdzajac madros¢ i cze$¢ stworzen. A nadanie stworzeniom wilasciwej dla
nich liturgii zaczyna wyklucza¢ je spod naszej percepcyjnej kontroli. Nawet
bez nas, ludzi, w §wiecie nie brakowatoby chwaly ani paradoksalnej chwaty,
ktéra nie wlacza mocy, wiedzy i kontroli w ludzkie balwochwalstwa i egoizm.

19 Ch. Smart, Jubilate Agno, red. W.H. Bond, Praeger 1970, Fragment B.
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Sw. Augustyn pisze w swych Wyznaniach: ,,Zwrécitem sie tedy do wszyst-
kich razem rzeczy tloczacych si¢ u wrét moich zmystow: «Powiedziatyscie
mi o moim Bogu, ze wy Nim nie jestescie. Powiedzcie mi co$ o Nim samym».
Wielkim glosem zawotaty: «On nas stworzyl». Moim pytaniem byto samo
wpatrzenie sie w te rzeczy, a ich odpowiedzig — ich pigknos¢™.

Augustyn réowniez brzmi w tym miejscu jak naturalista, dajac uwage
i otrzymujac ja od przyrody. Ujawnienie pickna form przyrodniczych nie
stuzy tu jednak ludzkiemu obserwatorowi, lecz Bogu i swobodnemu zyciu
samych form. Drzewa, strumienie i kamienie posiadaja wlasna entelechie. Ten
doksologiczny punkt skupienia zapobiega zbyt fatwym przywlaszczeniom, zas
ich stwdrczos¢ réwniez daje im pewien rodzaj réwnosci z nami. Ich piekno
moze by¢ tylko darem Boga.

Jak wiec mozemy rozwina¢ to poczucie udziatu w przyrodzie i podnies¢
ja z nizin uprzedmiotowienia? Po pierwsze musimy uzna¢, ze dzielimy wspdl-
nego ducha. Tu ponownie moze nam pomdc siedemnasty wiek. Thomas Brow-
ne pisze: ,,[J]esli istnieje wspdlna natura, ktéra taczy i wigze rozproszone i po-
dzielone jednostki w jeden gatunek, dlaczego mialtoby nie by¢ czegos, co faczy
je wszystkie? Jestem jednak pewien, ze istnieje wspolny Duch, ktéry w nas
gra, ale nie jest naszg cze$cig, i jest to Duch Boga™'. Przyjecie, ze ten duch
dziala przez madro$¢ kamienia lub ptaka oznacza podniesienie go do pelni
obecnoéci. Filozof z epoki romantyzmu, Novalis, méwil o tym akcie jako
o sposobie ponownego oczarowania. Nazywal go idealizmem magicznym,
dzieki ktéremu ,,jestesmy $wiadomi magii, tajemnicy i cudu §wiata. Chodzi
o ksztalcenie zmystéw, by dostrzegaly zwyczajne jako niezwyczajne, znane
jako obce, ziemskie jako uswiecone, skonczone jako nieskonczone”. Jego naj-
stynniejszym przykladem jest sen, ktdry przysnit si¢ postaci w powiesci jego
autorstwa pt. Heinrich von Ofterdingen na temat blekitnego kwiatu:

»Ale tym, co skusilo go z wielka mocg byt wysoki, bladoniebieski kwiat ro-
snacy przy strumieniu, ktéry dotykat go szerokimi, I$nigcymi lis¢mi. Wokot
niego rosty niezliczone rzesze innych kazdej barwy, a powietrze wypetniat
najcudowniejszy aromat [lecz] on widzial jedynie btekitny kwiat i dtugo si¢
w niego wpatrywal z niewymownga czuloécia. Na koniec, kiedy chcial sie zbli-
zy¢ do tego kwiatu, wszystko jednoczesnie zaczeto si¢ poruszac i zmieniac.

20 Augustyn $w., Wyznania, Ksigga 10, V1. 9.
21 T. Browne, The Major Works, red. C.A. Patrides, Penguin, Londyn 1977, s. 99.
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Liscie zal$nity mocniej... Kwiat pochylit sie ku niemu, a jego paki ukazaty
rozbudowang blekitng korone, w ktdrej unosita sie delikatna twarz™2.

Po przebudzeniu oznajmia: ,,Czuje, ze sigga do mojej duszy niczym do po-
teznego kola, popychajac ja naprzdéd poteznym zamachem™:. Kwiat otwiera
znany $wiat na co$ nieznanego, w ktérym pochyla sie samodzielnie, nie bedac
przedmiotem w zakresie jego kontroli percepcyjnej. Nastepnie ujawnia twarz,
rozpoczynajac spotkanie z wzglednym. A to spotkanie z dziwnym $wiatem
rozpoczyna trwajace cale zycie poszukiwanie tajemnicy, piekna i prawdy: czyli
milodci. Blekitny kwiat to otwarcie na przygode, pozadanie, nieskoniczonos¢.

Nasz blekitny kwiat to eucharystia, w ktorej przedmioty — czyli chleb
i wino — stajg si¢ samym Chrystusem. Wylaczamy przedmioty spoza naszej
kontroli, aby przywrdcic¢ je do ich pochodzenia jako stworzenia Bozego. W ra-
mach tego samego dzialania czgsto chwalimy, poniewaz, jak juz sugerowatam,
chwala jest kontemplacjg naszej stworczosci, ktora ujawnia Bozg ceche. W tym
gescie oferujemy caly $wiat, uksztalttowany Stowem, w byt na potrzeby prze-
powiadania przysztosci. Mowigc stowami Ireneusza, ,on jest swym Stowem,
przez ktore drzewo rodzi owoce, przez ktdre ptyng strumienie i przez ktore
ziemia wydaje pierwszy ped, pdzniej klos, a poézniej wypelnia go ziarnem”.
A my otrzymujemy z powrotem $wiat, ponownie polaczony z jego Bozym
pochodzeniem. To caly Chrystus, ktéry uczynit si¢ ofiara, przedmiotem, dla
naszego zbawienia. Jak méwil teolog Bulchakow, swiat jest poteznym kieli-
chem, w ktérym znajduje si¢ nasz Pan. Oto i on w najbardziej znanych pol-
skich obrazach ludowych, jako Chrystus Frasobliwy. Te figure znajdujemy
przy drogach, na skraju pdl, polaczong ze §wiatem przyrody w swej mece. I On,
ktoéry kazat nam uwzgledni¢ w swej kontemplaciji lilie, przepelniony najlepiej
wyuczonym podziwem, z kwiatami u stop.

Dzisiaj rozwazamy wyzwania posthumanizmu. Wierze, Ze odpowiedz nie
tyle lezy w wielokrotnym powtarzaniu o wysokiej pozycji cztowieka w dziele
stworzenia , ile, podobnie jak w przypadku Chrystusa Frasobliwego, w po-
strzeganiu, ze cala przyroda cierpi z powodu uprzedmiotowienia, ze koniecz-
ne jest podniesienie jej do sprawczosci i petni udziatu w Bozej liturgii. Niedaw-
ne opracowania w dziedzinie rozszerzonej syntezy ewolucyjnej, zmierzajace
ku bardziej aktywnej wymianie genéw i fenotypéw, na potwierdzenie sposobu,

22 Novalis, Henry von Ofterdingen, thum. P. Hilty, Waveland Press, Prospect Heights ILL 1964,
5. 17.
23 Tamze, s. 19.
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w jaki nisze lub struktury spoteczne, przez ktore organizmy zmieniaja swe
srodowisko i wplywaja na presje wyboru w drodze ewolucji i adaptacji, roz-
szerzaja podstawy omdwionej przeze mnie sprawczosci. Aby wspomdc siebie
nawzajem, zdobywamy réwniez wieksza wiedze¢ o ruchu drzew, o znaczeniu
aktywnosci grzybow. Drzewa nieustannie klaszczg w dlonie, a my po prostu
w tym nie uczestniczylismy. Zjednoczmy si¢ zatem z Chrystusem frasobliwym
i ustyszmy cichg muzyke stworzenia.

W
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