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Sacrum w sztuce zycia.
Panteistyczne rozwazania na bazie
historiozofii Arnolda J. Toynbeeego

Autor $ledzi obecnos¢ idei Sacrum w najwazniejszej ze sztuk — w sztuce zycia. Inspiracjg
jest teoria dziejow cywilizacji Arnolda J. Toynbeeego, w my$l ktdrej gléwna i newralgiczna
plaszczyzng ludzkich dziejow nie jest plaszczyzna potegi materialnej, ale glebia kultury
osiggana przez Wyzsze Religie. Autor rozwija tez¢ Toynbeeego o potrzebie wzniesienia
sie odrebnych Wyzszych Religii na poziom globalnej jednosci i my$lenia transracjonalne-
g0, to jest respektujacego racjonalizm, cho¢ siegajacego wyzej czy glebiej. Autor wskazuje
wspotczesnych polskich intelektualistow idacych rowniez ta droga.
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Sacrum in the art of living.
Pantheistic considerations based on Arnold J. Toynbee’s
philosophy of history

The Author keeps track of an idea of Sacrum in the most important art — the art of living.
He takes an inspiration from Arnold J. Toynbee’s theory of history of civilizations. Accord-
ing to this theory the main plain of human history is not a plain of material power but
a plain of deep culture successfully penetrated by Higher Religions. The Author develops
a Toynbee’s thesis that separate Higher Religions must raise themselves on a level of global
unity and transrational thinking which abides rationalism but goes higher. The Author
points out contemporary Polish intellectuals who proceed the same way.

Keywords: sacrum, evolution, civilization, religion, naturalism

1

Uniwersytet Slaski w Katowicach, piotr.skudrzyk@us.edu.pl.


mailto:piotr.skudrzyk@us.edu.pl

48 Piotr Skudrzyk

Artyzm i duchowos¢ jako umiejetno$¢ zycia

Sacrum jest, a zwlaszcza bylo istotnym motywem w sztuce — w architekturze, malar-
stwie, muzyce, literaturze. Ale te wszystkie dziedziny sztuki zdaja si¢ stuzy¢ jednej,
niewymienionej tu dziedzinie: sztuce zycia. Polskie stowo ,,sztuka” pochodzi od nie-
mieckiego ,,Stiick” (Tokarski, red., 1971: 735), ktdre znaczy ,,pojedyncza rzecz da-
nego rodzaju”. Takie znaczenie ma réwniez w jezyku polskim oprdcz jeszcze innych
znaczen. Te inne, juz nieobecne w niemieckim ,,Stiick’, to ,,nietatwa umiejetnos¢”
oraz w koncu ,,tworczo$¢ artystyczna spetniajaca wymagania estetyki”

Podobna jest geneza greckiego téchné i facinskiego ars: najpierw odnosily sie do
umiejetnos$ci rzemieslniczych. Dopiero z czasem z umiejetnosci rzemieslniczych
wyodrebnil sie pewien typ umiejetnosci: umiejetnosci wytwarzania wyrobow,
ktére wywoluja specjalnie cenne wrazenia estetyczne i jednoczesnie moralne. Nie
maja one juz funkcji uzytkowej lub, jak w przypadku ambitnej architektury czy ar-
tystycznego rekodziela, funkcja uzytkowa zostaje istotnie wzbogacona o funkcje
estetyczng i prestiz kulturowy.

Potraktujmy zycie jako ,wyrob uzytkowy”: czlowiek ,wytwarza” swoje zycie,
jego warunki i charakter, Zeby mogt tego zycia uzywac, zeby w ogéle mogt istnie¢
i w miare mozliwosci korzysta¢ z rozmaitych przyjemnosci, niektérych pigknych
i podniostych. Sama postawa czlowieka moze uzyskaé nowy, wyzszy wymiar: cale
zycie moze stac si¢ ,wyrobem estetycznym”. W tej postawie czlowiek nie tyle szu-
ka poszczegolnych, izolowanych pigknych chwil w chaosie swego zycia, ale jest
przejety tym, zeby jego zycie jako calo$¢ bylo pigkne. Funkcja uzytkowa, oczywi-
$cie, nadal jest obecna: trzeba przezy¢, trzeba mie¢ prace, trzeba urzadzi¢ miesz-
kanie. Ale funkcja uzytkowa schodzi tu na drugi plan, w wielu momentach naste-
puje istotne jej ograniczenie na rzecz zachowania pigknego stylu zycia: cztowiek
poswieca komfort zycia na rzecz pigknej postawy.

Bieg zycia takich ludzi oraz ich postawa imponuje i budzi zachwyt. O tych
ludziach mozna powiedzie¢, ze opanowali sztuke zycia w najglebszym rozumie-
niu tego wyrazenia. Sztuki wytwarzania artystycznych dziel r6znego rodzaju maja
swoja tworczoécig wzbogacaé zycie odbiorcéw, czyli ich naturg jest stuzebno$¢
wobec najwyzszej sztuki — sztuki zycia. Dzialalno$¢ artystyczna wyrosta z dzia-
talnosci uzytkowej, powinna pamietac¢ o swoim ,,uzytkowym” charakterze - bycia
uzyteczng dla najszerszych wymiardw zycia. Celem tego artykutu jest zwrocenie
uwagi na te najwyzsza ze sztuk.

* %

Sacrum jest pojeciem religijnym. Oznacza wspanialo$¢ (w tym pigkno) wyzszej
od cztowieka istoty, sity. Wspanialos¢, ktora budzi niemy zachwyt, ktora owladnie
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czlowieka, nakazujac mu zapomnie¢ o sobie, a z calym oddaniem stuzy¢ temu, co
$wiete. Przezycie intuicji Sacrum jest przezyciem najwyzszego poziomu, osigga-
nym chwilowo i rzadko. Sacrum znajduje si¢, postugujac sie astronomiczng meta-
fora, w niewyobrazalnie odleglym od Ziemi Niebie.

Czeg$ciej niz $wigtos¢ Najwyzszej Istoty przezywane sg jej odblaski w nie-
ktorych ziemskich sytuacjach. Na przyklad dla matki $wigtoscig jest jej dziecko
i troska o nie, dla Zolnierza — obrona ojczyzny, dla ambitnych profesjonalistow
i artystow — najlepsze wykonywanie swojego zawodu czy realizacja powolania.
Jednakze przezywanie przez ludzi §wietosci, tej najwyzszej i tych ziemskich, two-
rzy tylko niewielkie przeblyski w szarosci i czerni ziemskich nastrojow. Ziemia
jest bardzo odlegta od Nieba, swietlisto$¢ i goracos¢ stonica Sacrum malo jg roz-
swietla i ogrzewa. Po Ziemi sprawniej poruszaja sie ci, ktorzy przystosowuja si¢ do
letnioéci i chtodu i nie wpatrujg si¢ intensywnie w blask Storca.

Ta astronomiczna metafora zdaje si¢ oddawa¢ kondycje ludzkiej moralno-
$ci i duchowosci w sposob sugestywny, a jednocze$nie, jak sadze, w sposdb czy-
telny i spetniajacy wymogi naukowej jasnosci. Metafory wydaja mi si¢ bardzo
sprawnym narzedziem racjonalnej humanistyki. Chcac opisac¢ zjawiska ludzkiej
moralnosci i duchowosci, bede postugiwatl si¢ metaforami fizykalnymi i biolo-
gicznymi. Zjawiska nizszego rodzaju s3 wyrazniej postrzegane i jasniej rozumia-
ne przez cztowieka. Dopatrywanie si¢ podobienstw struktury zjawisk nizszych
i wyzszych jest, w moim glebokim przekonaniu, prawomocne: rzeczywisto$c i jej
struktura jest jedna.

* ok %

Dziatania moralne i duchowe sg chlubng aktywnoscia i zarazem trudng sztuka.
Bedac otwarci na metaforyke, mozemy jasniej zobaczy¢ ich nature, poréwnujac
je z aktywnoscig niewatpliwie mniejszych wymiardw, ktore to pozwalaja widzie¢
wyrazniej. Chodzi tu o aktywnos$¢ sportowa. Szczytowe osiggnigcia sportowe
réwniez sg chlubna i trudna sztuka. Mamy $wiadomos¢, jak kruchg rzecza jest
ich uzyskanie, a nawet jak to czasami jest niebezpieczne: btad skoczka narciar-
skiego moze pociagna¢ dla niego dramatyczne konsekwencje. Wysoka sprawnos¢
sportowa osiaga sie przez lata staran i treningéw, obficie korzystajac ze wsparcia
trener6w i catego sztabu szkoleniowego. Z drugiej strony sportowiec nieraz musi
odwaznie zaznaczy¢ swa indywidualno$¢ wbrew naciskom srodowiska rodzinne-
g0 czy nawet sportowego.

Rozliczne cechy sztuki sportowej odnajdziemy w sztuce dzialania moralne-
go i duchowego. Wysokiej wartosci dziatanie moralne i wzloty ducha réwniez sa
kruchym rezultatem napiecia woli: nieraz dokonujg sie na granicy mozliwosci, na
granicy posiadanych sit i umiejetnosci. Za to je podziwiamy. Mamy $§wiadomosc¢,
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podobnie jak w przypadku aktywnosci sportowej, ze dzialanie moralne nieraz
stwarza niebezpieczenstwo dla tych, ktorzy podejmuja taki wysitek. Niebezpiecz-
ne jest ukazywanie niemoralnosci lub nawet tylko matosci moralnej innych.

Kolejny element analogii moralnosci i sportu to wymog wieloletniego trenin-
gu. Szlachetny charakter, wrazliwo$¢ na rzeczy warto$ciowe, sita i odwaga woli,
umiejetnos$¢ skutecznego realizowania dobrego celu - jasno rozumiemy, ze s3
i moga by¢ tylko wynikiem dlugotrwatego budowania przez czlowieka swojej
osobowosci. Treningu ducha, podobnie jak treningu ciala, czlowiek réwniez nie
dokonuje sam. Fundamentalna jest kultura, w ktorej sie wychowat lub zakochal.
Nawet jesli jest krngbrnym indywidualista, to przeciez tez oznacza, ze jest nieza-
mierzonym wychowankiem danej kultury, a kochankiem innej.

Dzialalno$¢ moralna, duchowa czy sportowa, ale i artystyczna, w ogole wszelka
aktywnos¢, ktéra wspina si¢ mozolnie na wyzsze poziomy swej realizacji — wszyst-
kie one maja ze sobg wiele wspolnego: kazda jest sztuka, wymaga woli, wiedzy,
umiejetnosci, gromadzenia przez lat doswiadczen i poznania dorobku jakiegos
srodowiska, kazda budzi u nas jakie$ uznanie. Moralnos¢ i duchowo$¢ jako wie-
dza i umiejetnos¢ - tak uczyl nas juz Sokrates. Swoje pojecie arete, czyli cnoty
moralnej, tez wywodzil z opanowania umiejetnosci rzemieslniczych.

Wsparcie dla uzycia metafory sportowej widze réwniez w podejsciu do filozo-
fii wspolczesnego francuskiego uczonego Pierrea Hadota, ktdry traktuje filozofig
jako ¢wiczenie duchowe. O najwartosciowszych postaciach filozofii starozytnej,
ale takze wspdlczesnej pisze:

Mityczna posta¢ Sokratesa to postaé filo-zofa jako takiego - tego, ktory ,¢wiczy
si¢” w Madrosci. Marek Aureliusz to cztowiek starozytnosci uprawiajacy ¢wiczenia
duchowe wedtug $cistej metody. Z kolei Michelet to czlowiek wspolczesny, lecz
réwniez — wzorem Marka Aureliusza — cale zycie oddajacy si¢ ¢wiczeniom, zeby
osiggna¢ ,harmoni¢” w sobie samym (Hadot 2019: 16).

Hadot ¢wiczenia duchowe ,niewierzacych” filozoféw zréwnuje w naturze
i kompetencjach z takimiz ¢wiczeniami najgorliwszych chrzescijan. Powoluje sie
na prace Paula Rabbowa, pokazujaca, jak metoda medytacji Ignacego Loyoli za-
korzeniona jest w ¢wiczeniach duchowych filozofii starozytnej. Przeciwstawia sie
jednak ograniczonemu rozumieniu filozofii starozytnej przez Rabbowa:

Lecz méwienie w odniesieniu do ¢wiczen filozoficznych starozytnosci o zwyklym
»¢wiczeniu moralnym” neguje wage i znaczenie tego zjawiska. (...) Nie idzie tu
[w ¢wiczeniach filozoficznych starozytnos$ci] o zbidr przepiséw dobrego zachowa-
nia, lecz 0 sposdb bycia w najdonioélejszym tego stowa znaczeniu. Zatem miano
¢wiczen duchowych okazuje sie najtrafniejsze (...) (Hadot 2019: 72)
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Hadot definiuje sens przymiotnika ,,duchowy” jako odniesienie do Bytu Wyz-
szego:

Stowo ,,duchowy” (...) ukazuje wlasciwe wymiary tych ¢wiczen; dzieki nim jed-
nostka zostaje wzniesiona do zycia Ducha obiektywnego, czyli przenosi si¢ w wy-
miar Calosci (...) (Hadot 2019: 20-21).

A wigc ,ludzka” filozofia wlasng sita penetruje obszary, ktdre niestusznie sg
traktowane jako monopol ,,boskiej” religii. Sama ,,ludzka” filozofie przez to, ze jest
podejmowana naturalnym, wlasnym wysitkiem, juz tatwiej poréwna¢ do aktyw-
nosci sportowej. Sprawnym pomostem do tego jest fakt, ze w obu aktywnosciach
uzywamy terminu ,,éwiczenie” ze wszystkimi jego cechami. Poniewaz zréwnali-
$my nature ,boskiej” religii z natura ,,ludzkiej” filozofii, mozemy takze i aktyw-
no$¢ religijng, z calym szacunkiem i ostroznoscia, przyréwnywa¢ do uprawiania
sportu. Postugujac si¢ nasza metaforg, mozemy spojrze¢ na religie (doktryne
i Kosciot) jako podmiot podejmujacy si¢ ,,trenowania” ludzkich dusz, czyli syste-
matycznej pracy nad uzyskaniem przez wiernych wyzszego poziomu duchowego.
Metafora ta, mam nadzieje, bedzie wzmacniala nasze poczucie, ze teoria Arnolda
Toynbeeego trafnie oddaje bardzo glteboka prawidtowos¢ historii.

Historia ludzkosci jest przewaznie ukazana jako dzieje polityki, oreza i tech-
nologii. Osiggniecia kultury jawia si¢ jako rzeczy godne najwyzszego uznania, ale
jednocze$nie jako rzeczy w najwyzszym stopniu delikatne, majace ograniczony
i efemeryczny wplyw na ludzi. Wysoka kultura jawi si¢ jako delikatny kwiat, ktory
swa barwg i aromatem upigksza i uwzniosla ludzka egzystencje - ale z ogladania
i wachania kwiatu nie sposob si¢ wyzywic. Z tego ograniczonego rozumienia kul-
tury mam nadzieje¢, pomoze nam wyjs¢ analiza teorii angielskiego historiozofa.

Pozycja religii w procesie dziejowym
wedlug Arnolda J. Toynbeeego

Zupelnie inng wizje roli wysokiej kultury w procesie dziejowym dat angielski fi-
lozofujacy historyk Arnold J. Toynbee (1889-1975). Istotng okolicznoscig ksztat-
tujaca jego myslenie o dziejach byto cywilizacyjne ,trzesienie ziemi” w postaci
I wojny $wiatowej. Ono rozbudzilo u wielu tworcow (takich jak Oswald Spen-
gler, Herbert Wells, Nikotaj Bierdiajew, Feliks Koneczny, Pitrim Sorokin) intuicje
poszukiwania glebokich przyczyn wydarzen historycznych, proceséw o wielkich
wymiarach czasowych i wymiarach egzystencjalnych (Skudrzyk 1992: 12-16).
Swa wielka panorame dziejow Toynbee opublikowal w dwunastu tomach A Study
of History, ktdre ukazywaly si¢ stopniowo w latach 1934-1961.
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Aby nakresli¢ wizje ludzkiej historii, Toynbee zaczyna od skrétowego nakresle-
nia wizji historii calej Rzeczywistosci. Intensywnie nawigzuje do Henri Bergsona
idei élan vital, czyli pedu zyciowego. Toynbee przyjmuje, ze ewolucja Wszechswia-
ta dokonuje sig, pulsujac nastepujacymi po sobie fazami: statyczng i dynamiczna.
Chcac z danej postaci statycznej wznies¢ sie wyzej do nastgpnej statycznej, Rze-
czywisto$¢ dokonuje dynamicznych przemian. W ten sposob powstawaty kolejne,
coraz wyzsze gatunki biologiczne, na czlowieku konczac. Ewolucja podaza dalej
juz tylko w cztowieku, przy czym nie w jego biologicznej sferze, ale spolecznej
i kulturowej. Jest to ewolucja spoleczenstw i egzystencjalnych postaw jednostek.

Wielka panorama dziejowa umozliwia dostrzezenie gtebokich mechanizméw
ksztaltowania sie coraz wyzszych postaw ludzkich, dramatyzm ich genezy, utrzy-
mywania sie i dalszej ewolucji. Wyjsciowa statyczng forma ludzkich spoteczenstw
jest forma spoleczenstwa prymitywnego. Faktycznie, w tej formie ludzkie spote-
czenstwa bez wigkszych zmian egzystowaly przez dziesigtki tysiecy lat.

Przeobrazenie si¢ spoleczenstw prymitywnych w spoleczenstwa cywilizowa-
ne byto wielkim przelomem w dziejach ludzkich. Wtedy przed spoteczenstwami
nagle otworzyly si¢ niewyobrazalne mozliwosci, ujawnity sie zakryte dotad nie-
wyobrazalne moce tkwigce w nich samych. Tego milowego kroku naprzéd spo-
teczenstwa nie dokonaly z wlasnej inicjatywy — zostaly do niego dramatycznie
zmuszone przez bieg wypadkow. Zadzialal tu sformulowany przez angielskiego
historyka mechanizm Wyzwania-i-Odpowiedzi.

W rejonie styku Afryki i Azji klimat gwaltownie sie osuszal. Ludzie w poszu-
kiwaniu wody zostali zmuszeni wejs¢ w bagniste delty Nilu oraz Eufratu i Tygry-
su. Smierciono$ne bagna mogly by¢ zbawienne tylko po wykonaniu gigantycznej
pracy nad regulacja wystepujacych tam zasobéw wody. Wykonanie tej pracy badz
podobnych nad innymi Wyzwaniami przyrody wymagalo nowego typu zorgani-
zowania si¢ spolecznosci: narodzily sie pierwsze cywilizacje. W ten sposob po-
wstato siedem cywilizacji pierwszego pokolenia: Egipska, Sumeryjska, Minojska
(Kreta), Indusu, Szang (Chiny), Majska i Andyjska.

Cywilizacja nie jest owym poszukiwanym wyzszym typem spoleczenstwa.
Jest spoteczenstwem w fazie dynamicznych przemian, ktérych dopiero celem jest
spoleczenstwo na wyzszym, wzglednie stabilnym poziomie egzystencji. Rozwoj
cywilizacji to wspinanie si¢ na coraz wyzszy poziom sprawnosci technologicznej,
ekonomicznej, organizacyjnej, w tym politycznej, oraz intelektualnej i kulturowe;.
W procesie rozwoju przewodzi Twoércza Mniejszos$¢, prowadzaca za sobg korzy-
stajace z jej przewodnictwa Nietworcze Masy.

Szybkie, gltebokie przemiany zawieraja w sobie duze ryzyko ,zatarcia si¢” pro-
cesu rozwoju. Ryzyko to kumuluje si¢ w sferze politycznej cywilizacji. Tam rodzi
sie najgrozniejsze napigcie migedzy wewnetrznym zréznicowaniem na lokalne
panstwa a potrzebg utrzymania jednosci danej cywilizacji. Jednos§¢ cywilizacji
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jest wymogiem fundamentalnym, gdyz to dana cywilizacja jako calos¢ jest pod-
miotem dziejow. Historia cywilizowanej ludzkosci to niezalezne historie odreb-
nych cywilizacji.

Jak dotad historia pokazuje, ze krucha jednos¢ kazdej cywilizacji zostata roz-
bita przez egoizmy lokalnych panstw. Nastepowato zatamanie si¢ rozwoju cywi-
lizacji. Jego konsekwencja byla narastajaca lawina konfliktéw miedzy lokalnymi
panstwami — Czas Zaburzen. Czas tych wojennych zaburzen rugowal Tworcza
Mniejszo$¢ na korzys¢ silniejszej swa bezwzglednosciag Dominujgcej Mniejszo$ci.
Podporzadkowane tej ostatniej masy to Proletariat — rzesze czujace si¢ wykluczo-
ne z zycia cywilizacji. Czas Zaburzen jest niszczacy dla wszystkich. Z hekatomby
wojen w koncu wychodzil jeden zwycigzca, ktory ustanawial dlugo oczekiwany
pokoj — panowanie na obszarze calej cywilizacji jednego uniwersalnego panstwa.
Czas uniwersalnego panstwa to czas sprawnej administracji, rozkwitu gospodar-
czego i kultury, przynajmniej na powierzchni zycia cywilizacji.

Jednakze pokoj uniwersalnego panstwa mial plytkie korzenie - to byta tylko
militarna przewaga nad wyczerpanymi przeciwnikami. Powiedzenie: ,,Przy uzy-
ciu bagnetéw mozna zrobi¢ wiele, tylko nie mozna na nich usigs¢!”, oddaje logike
tej sytuacji. Bujny rozkwit gospodarczy, sprawno$¢ polityczna i powierzchowny
rozwdj kultury uniwersalnego panstwa tylko pozorowaty dalszy rozwoj cywiliza-
cji. Powierzchnia zycia spotecznego uzyskala swa wielka dynamike niestety dzigki
uwolnieniu si¢ od glebi wymagan etycznych i duchowych. Pozbawieni skruputow
przedsigbiorca i polityk odnosili spektakularne sukcesy - jednakze tylko w nie-
zbyt diugiej perspektywie. Pod powierzchnig sukceséw postepowato gnicie ducha
i wewnetrznej spoistosci spoteczenstwa.

Nagle i nieoczekiwanie potezne uniwersalne panstwo zapadto w niemoc we-
wnetrznych konfliktéw i si¢ rozpadlo. Cale zycie cywilizacji, dotychczas chronio-
ne przez szkielet uniwersalnego panstwa, zaczeto szybko obumiera¢. Nastepowata
zapa$¢ do na wpol prymitywnej egzystencji we wszystkich sferach: ekonomicznej,
politycznej i kulturowej. Nastepowal rozpad cywilizacji, po nim okres cywiliza-
cyjnego interregnum - cywilizacyjnego bezkrolewia.

W kazdym wypadku zapas¢ interregnum trwala pare wiekéw, ale raz wyzwo-
lony élan vital rodzil na gruzach starej cywilizacji nowa - cywilizacje drugiego
pokolenia. Niestety historia si¢ powtdrzyla, réwniez druga préoba ludzkiej wspi-
naczki ku wyzszej formie spofeczenstwa skonczyla si¢ upadkiem - rozpadem cy-
wilizacji drugiego pokolenia. Opresja uniwersalnego panstwa i nastepujacy roz-
kiad cywilizacji jest takim samym ,diabelskim” Wyzwaniem dla spoleczenstwa
jak zmiany klimatyczne.

Po raz pierwszy rzucone Wyzwanie rozpadu cywilizacji nie spotkalo sie z wy-
starczajagca Odpowiedzig. Trzeba bylo rozpadu cywilizacji drugiego pokolenia,
aby spoleczenstwo stalo si¢ zdolne do siggniecia glebiej do swoich duchowych
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mozliwosci. Dopiero glebia ducha byla w stanie da¢ pocieszenie, nadzieje i site
w najtrudniejszych czasach. Glebia ducha to otwarcie si¢ na Sacrum, na nieskon-
czong wspanialo$¢ tkwigcg u podstaw istnienia. Dopiero rozpad cywilizacji dru-
giego pokolenia dal pole do rozwoju Wyzszych Religii.

To zjawisko Toynbee obserwuje w przypadku kazdej cywilizacji drugiego
pokolenia. Rozpad Cywilizacji Hellenskiej (potomka Cywilizacji Minojskiej na
Krecie) dal pole do rozwoju chrzescijanstwa. Drugim potomkiem Cywilizacji
Minojskiej byta Cywilizacja Starosyryjska, ktorej histori¢ tworzyla panstwowos¢
zydowska, nastepnie imperium perskie, a w konicu kalifat arabski okresu 640-969.
Rozpad Cywilizacji Starosyryjskiej dal pole do rozwoju islamu. Rozpad Cywiliza-
¢ji Indyjskiej (potomka Cywilizacji Indusu) dal pole do rozwoju dwoch Wyzszych
Religii: hinduizmu i buddyzmu mahajana. Rozpad Cywilizacji Sinickiej (Chiny
760 p.n.e. - 172 n.e.; potomek Cywilizacji Szang z II tys. p.n.e.) dal grunt dla roz-
przestrzeniania si¢ buddyzmu mahajana.

Wyzsze Religie ze swoim potencjalem duchowym i przechowywanymi reszt-
kami kulturowego dziedzictwa po obumartych cywilizacjach drugiego pokolenia
staly sie osnowg cywilizacji trzeciego pokolenia. Historyczne sukcesy Wyzszych
Religii $wiadcza o tym, Ze jedyna dziejowo skuteczng drogg do rozwigzywania
najciezszych problemow jest postawa Lagodnosci. Postawa Gwaltownosci, ktora
kusi szybkimi sukcesami, na dluzszy dystans rodzi samobdjcze dla spoteczenstwa
konsekwencje — wyrazistym przykladem jest los panstw uniwersalnych.

Odnosnie do Cywilizacji Zachodniej Toynbee formutuje hipoteze, ze jej roz-
woj tez juz ulegl zatamaniu, co nastapilo w ostatniej kwadrze XV w. Wtedy defi-
nitywnie skruszata jedno$¢ cywilizacji, ktora przezywata swoje najlepsze chwile
w XII i XIIT w., kiedy panstwa europejskie skutecznie jednoczyla idea Res Publica
Christiana z papiezem jako duchowym przywodca na czele. Konsekwencja zata-
mania pod koniec XV w. bylo nastanie Czasu Zaburzen, czyli lawiny krwawych
konfliktow wstrzasajacych calg cywilizacja. Lawina ta zaczela si¢ od wojen religij-
nych XVIw.

Tragiczne wydarzenia Czasu Zaburzen zmierzaja do finalu w postaci uniwer-
salnego panstwa. Byly juz dwie proby jego ustanowienia: militarna ekspansja Na-
poleona i ambicje panowania nad $wiatem hitlerowskiej III Rzeszy. Obie proby
skonczyly sie fiaskiem. Cywilizacj¢ Zachodnig wcigz czeka perspektywa uniwer-
salnego panstwa, a potem rozklad i zapa$¢ w barbarzynstwo. Toynbee zaznacza,
ze jest to hipoteza, ze by¢ moze los Cywilizacji Zachodniej wciaz jeszcze spoczy-
wa w rekach tworzacych ja ludzi.

Barbarzynstwo II wojny $wiatowej zradykalizowalo stanowisko Toynbeeego.
Nie cywilizacje sa podmiotami dazacymi do statycznej postaci spoleczenstwa
wyzszego gatunku, ale wlasnie Wyzsze Religie - to znaczy spolecznosci zorgani-
zowane w koscioly i przepelnione duchem religijnym. Wyzsze Religie przestaja
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pelni¢ drugoplanows role lacznika miedzy kolejnymi pokoleniami cywilizacji,
to cywilizacje pelnig drugoplanowsa role akuszerek Wyzszych Religii. Obecnie
na arenie historii znajduja si¢ cztery Wyzsze Religie: hinduizm, islam, buddyzm
mahajana i chrzescijanstwo. Dziejowym zadaniem stojacym przed tymi religiami
jest, by ,réznorodnos¢ religii mogta przejs¢ w harmonie, w ktorej manifestowala-
by si¢ jednos¢ Religii” (Toynbee 1963 7B: 444; tt. cyt. P. Skudrzyk).

Znaczenie religii, kultury, tego, co subtelne i duchowe stopniowo w ludzkich
dziejach jest coraz wigksze. Toynbee okresla ten proces mianem eterializacji, od
greckiego terminu aither - ,gorne, czyste powietrze, mieszkanie bogéw”. Na po-
czatku ludzkich dziejow najwazniejsze bylo po prostu fizyczne przetrwanie. Kie-
dy ludzkos$¢ zabezpieczyta sobie przetrwanie, punkt ciezkosci przenidst sie wyzej,
na pole organizacji politycznej. Na tym poziomie nie gldd byl najwiekszym nie-
bezpieczenstwem, ale polityczne zaburzenia w postaci wojen i przemocy rewolu-
cyjnej. Obecnie o powodzeniu marszu ludzkosci nie beda decydowaé wihasciwe
zasady organizowania wladzy politycznej, ale glebia kultury: przy tak wielkiej
komplikacji struktur dzisiejszych i przysztych spoleczenstw zadne schematy bu-
dowania struktur politycznych nie wystarczg, nie upilnuja biegu spraw — niezbed-
na bedzie gleboka kultura.

W glebie kultury ludzko$¢ od wiekéw wprowadzajg Wyzsze Religie. Jednakze
i one muszg doskonali¢ i oczyszcza¢ swoje wnetrze. Wspdlczesnie problemem
jest ich intelektualne zapdznienie, ktdre jest uwydatniane przez postep nowozyt-
nej zachodniej nauki. Szczegélnym wyrazem tego zapo6znienia jest prowincjona-
lizm Wyzszych Religii (Toynbee 1963 7B: 433), polegajacy na przypisywaniu sobie
przez kazda monopolu na prawde. Toynbee kresli znaczenie Wyzszych Religii,
deklarujac sie jako ,.ekswierzacy”, ktory jednak ,,powrdcit do wiary, ze Czlowiek
nie jest najwyzsza duchows istota we Wszech$wiecie”. Przy czym zaznacza, ze ,,nie
powrdcil do tej wiary w zadnej z tradycyjnych form” (Toynbee 1964: 98; tt. cyt.
P. Skudrzyk).

Te nietradycyjng forme wiary opisuje pojecie transracjonalizmu. Transra-
cjonalizm konsekwentnie przyjmuje dorobek racjonalizmu, do ktérego nale-
zy m.in. odrzucenie pretensji tradycyjnych religii do nadnaturalnych powigzan
z ,najwyzsza duchowy istota we Wszechswiecie” Jednakze transracjonalizm nie
ogranicza si¢ do racjonalizmu: z rozwaga siega wyzej, gdzie mysl juz nie jest zdol-
na zachowac¢ precyzji i jasnoéci mysli racjonalnej. Sam Toynbee nie uzywa dla
okreslenia swego $wiatopogladu pojecia panteizmu (powstalego z polaczenia
greckich stow: pan - ,wszystko” i theos — ,,bog”), czyli utozsamienia §wiata mate-
rialnego z bytem boskim. Jednakze wielu komentatoréw Toynbeeego klasyfikuje
jako panteiste — sadze, ze stusznie (Skudrzyk 1992: 64).
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Naturalistyczna droga do Sacrum

Toynbee pokazuje swoja historiozoficzng wersje panteistycznej drogi do Sacrum.
Ta droga nie prowadzi do Nieba, lecz do Ziemi urzeczywistniajacej idealy ,,Nie-
ba”. O ,niebianskich” mozliwosciach Ziemi dobrze $wiadczy ta czastka, jaka lu-
dziom juz udalo si¢ zrealizowa¢ poprzez tysiace wspaniatych dziet sztuki, nauko-
we i technologiczne osiagniecia, a takze w milionach pieknych czynéw i postaw.
Jednakze ta czastka wobec pelni ,,niebianskich” mozliwosci ludzi jest jak kropla
w kosmicznej przestrzeni, patrzac na obecne rozmiary zla, zyciowego uspienia,
codziennej ztosliwosci, zorganizowanej nienawisci i ktamstwa w polityce, ekono-
micznych nieréwnosci, militarnego wyscigu zbrojen.

Toynbee pokazuje nam, ze Niebo to my, Ze Kosmiczna Ewolucja ma w planach
nas przeksztalci¢ w gatunek mocno osadzony w duchowosci. Jednoczesnie an-
gielski filozof pozwala nam uzmystowi¢ sobie, jaka ,kosmiczna” odleglos¢ dzieli
nas od realizacji ,,niebianskich” idealéw. Rozpad cywilizacji pierwszego pokole-
nia nie wystarczyl do zbudowania mocnych fundamentéw duchowych - 1500 lat
zycia tych cywilizacji nie wystarczylo. Rozpad cywilizacji drugiego pokolenia dat
pewne zalazki duchowosci w postaci Wyzszych Religii, ale dzi$ okazuje sie, ze to
stanowczo za malo — nastepne 3500 lat nie daly jeszcze oczekiwanego wyniku.
Gdzies$ za 1000 lat ma nastgpi¢ tragiczny rozpad cywilizacji trzeciego pokolenia,
do ktérej my nalezymy. Ten rozpad bedzie kolejng lekcja dla ludzkosci. By¢ moze
takze i ona nie wystarczy do zblizenia si¢ do niebianskiego ideatu.

Moze tych lekeji bedzie potrzeba wigcej — ewolucja, sportowy trener ludzkiej
duchowosci, ma czas, co dowiodla przez ostatnie 4 mld lat rozwoju organizméw
bilogicznych. Kazda lekcja trwa okoto 4000 lat. Ewolucja, cho¢ powolna, jak wi-
dzimy z jej dotychczasowych dokonan, jest skuteczna. A wiec spoleczenstwo
ludzkie o mocnych, ,,niebianskich” fundamentach duchowych z duzym prawdo-
podobienstwem powstanie — by¢ moze za 600 tys. lat. To mniej niz 1 mln, czyli
w skali Ewolucji, w poréwnaniu z 4 mld, to bardzo szybko, prawie ze btyskawicz-
nie. W naszej, zyjacych dzis$ skali to nigdy...

Czy panteizm Toynbeeego daje otuche i nadzieje, jak dawaly ja i dalej daja
tradycyjne religie? Czy tez wszelkiej otuchy i nadziei nas pozbawia? Popatrzmy
na to od strony praktyczno-psychologicznej. ,,Pozbawia” - ci$nie si¢ na usta. Ale
poddajmy to glebszemu namystowi.

Sacrum to Prawda. Prawda obowiazuje czlowieka tak samo jak chylenie czo-
ta przed $wietoscig. Dazenie do Prawdy jest swietym obowigzkiem czlowieka.
W jaki sposdb tradycyjne religie ten obowigzek realizowaly i dzi$ realizuja? Na
pewno mozemy powiedzie¢, ze zblizyty i zblizajg cztowieka do glebi prawdy o na-
turze Swiata i metafizycznych horyzontach zycia cztowieka. Ta glebia to przede
wszystkim wielkie emocje, jakich uczy chrzescijanstwo. Emocje sg wazna czescia
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postrzegania Prawdy, sa postrzeganiem wartosci. Tradycyjne religie realizowaly
obowigzek Prawdy szczerze, tak jak potrafily, tak jak pozwalal im na to poziom
kultury w czasie, w ktérym powstaly i si¢ rozwijaly.

Emocjonalnosci starozytnego i Sredniowiecznego chrzescijanistwa towarzyszy-
ta szczuplos¢ i stabo$¢ skladnika racjonalnego. Podatnos¢ na fantastyczne opo-
wiesci o cudach, diabtach, aniotach, czarownicach i szybkim koncu $wiata byta
bardzo duza. Z tej w istocie dzieciecej, bajkowej mentalnosci kultura europejska
zaczela wyrasta¢ w XVIII w. Wyzwolona z okowdw wiary racjonalna mysl oswie-
cenia poddata gruntownej krytyce bajkowe opowiesci, ktérymi przepelniony jest
Stary Testament, ktére nadal konstruuja fundament przestania Nowego Testa-
mentu, cho¢ o wiele dyskretniej. Obecnie w XXI stuleciu mysl naukowa w kultu-
rze zachodniej poglebila sie i rozpowszechnila. Wspodlczesni intelektualisci tym
bardziej wypominaja chrzescijanstwu trwanie w nieprawdziwej bajce i igranie
z podstawami logiki.

Koncentrujac si¢ na kulturze polskiej ostatnich lat, przytocze trzy glosy. Jan
Hartman z calg dobitnoscig pisze:

Moze najtrudniej zrozumie¢ niekatolikom, Ze chrzescijanie oddaja czes¢ boska
cztowiekowi (Jezusowi), twierdzac jednoczesnie, ze Bog jest jeden i niecielesny.
(...) chrzescijanie wierza, ze Jezus umarl na krzyzu dla odkupienia win ludzkich
wobec Boga (...) i ze dla wybaczenia ludziom grzechéw sam (bo Jezus jest Nim
samym [swym Ojcem] - Synem w jednosci z Ojcem) musi siebie przebtagac (...)
(Hartman 2011: 163).

Jerzy Kochan w jeszcze mocniejszy sposdb opisuje intelektualne i spoleczne
winy wspolczesnego polskiego katolicyzmu:

Bezwstyd, z jakim religia neglizuje w Polsce swoje najbardziej odrazajace cechy:
obskurantyzm, zaklamanie, intelektualng nedze, bezgraniczng pyche, pogarde wo-
bec prawdy, poczucie kompletnej bezkarnosci, a nawet co$ na ksztalt misji upo-
wszechniania swego dyletantyzmu i zadufania jako bezposrednich form manife-
stowania sie uniwersalnej boskosci (...) (Kochan 2015: 9-10).

Ton wypowiedzi Kochana moze zosta¢ odebrany jako napastliwy i zniecheca-
jacy do lektury, sugerujacy agresywne zaslepienie, czyli ferowanie niesprawiedli-
wych ocen, nieproporcjonalnych do ewentualnych win. Nawet jezeli uznamy, ze
oceny Kochana nie sg starannie wywazone, catkowite odrzucenie jego glosu nie
przystuzyloby si¢ naszej drodze do Prawdy. Bardzo surowe oceny budza i mo-
bilizuja uwage, uwrazliwiaja, podnosza kryteria moralnych wymagan. Czytelnik,
ktory potrafi mocniej trzymac si¢ azymutu na Prawde, bedzie umiat skorygowac
przesadzone sady i rozpoznad, co rzeczywiscie mozna w sobie poprawic.
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Bardziej wywazong krytyke tradycyjnej religijnoéci prezentuje Konrad Wa-
loszczyk. Kontynuuje on nurt ,niedostownej interpretacji wierzen religijnych”
Interpretacja ta odrzuca z wierzen archaiczng warstwe naiwnych wyobrazen, jed-
nocze$nie wydobywajac glebokie intuicje, pot§wiadomie tam zawarte. Central-
ng sprawg w przypadku uwalniania chrzescijanstwa od naiwnych wyobrazen jest
kwestia rozumienia postaci Jezusa. Dostowne rozumienie boskosci Jezusa jest nie
tylko sprzeczne z rozumem, w istocie okazuje si¢ ciezkim grzechem w rozumieniu
samego chrzescijanstwa. Waloszczyk wspomaga sie w tym momencie stowami
Paula Tillicha, protestanckiego teologa interpretujacego chrzescijanstwo bardzo
odwaznie i ,,postepowo’:

[Traktowanie literalne tego, co ma sens symboliczny] jest balwochwalcza defor-
macja, ktora cechuje wszystkie religie i ktora czyni bosko$¢ przedmiotem posrod
przedmiotdw, tak by czlowiek, jako podmiot, mégl nig wlada¢ poznawczo i prak-
tycznie (Tillich 1956, [cyt. za:] Waloszczyk 2012: 85).

A wigc traktowanie literalne, dostowne boskosci Jezusa jest batwochwalcza de-
formacja. Wyzsza religijno$¢ polega na ujeciu boskosci jako czegos ponad wszel-
kie konkretne, empiryczne przedmioty. Bogiem nie moze by¢ gora, drzewo, krowa
ani zaden przedmiot postrzegalny. Jezus byt ,,przedmiotem posréd przedmiotow”,
czyli konkretnym czlowiekiem. Sprowadzanie boskosci do empirycznego konkre-
tu daje posiadajacym ten konkret w swojej tradycji pretensje do monopolu na
boskos¢. Jest to intelektualna zapas¢ w balwochwalstwo, kulturowy i nieraz poli-
tyczny imperializm.

W miejsce dostownego rozumienia boskosci Jezusa Waloszczyk proponuje ro-
zumienie metaforyczne, polegajace na uznaniu:

ze byl on tylko czlowiekiem, nie Bogiem, ale ze poprzez jego stowa, czyny i cierpie-
nie Bog uobecnit sie ludziom (...) gléwnie w obrebie kultury Zachodu (...). Jednak
ludzie innych o$rodkéw cywilizacyjnych maja wlasne Zrdédta inspiracji moralnej
i duchowej (Waloszczyk 2012: 116).

Stwierdzenie ,,Bog uobecnit si¢ ludziom” nie nalezy tu rozumie¢ jako dzialanie
naiwnie pojmowanego osobowego Boga. Nalezy je rozumie¢ jako dzialanie tran-
scendentnego fundamentu Rzeczywistosci dokonujace si¢ poprzez prawa przyrody
i psychiki. Jezus byl jednym z wielu ludzi, ktorzy gleboko odczytywali w sobie praw-
dy moralne i egzystencjalne. W tym sensie jego stowa i czyny byly ,,boskie”, tak jak
czasami z zachwytem mowi sie o wspanialym artyscie, ze jego dziela sa ,,boskie”.
Taka ,,bosko$¢” Jezusa uznaje metaforyczna interpretacja tradycji chrzescijanskie;.

W przekonaniu ludzi przejetych naturalistycznym widzeniem Rzeczywisto$ci
metaforyczna interpretacja prawd religijnych realizuje ,,$wiety” postulat dazenia
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do Prawdy. Waloszczyk zdecydowanie zaznacza, ze fundamentalna krytyka do-
stownego rozumienia prawd religijnych

nie ma by¢ destrukcyjna, lecz wynoszaca interpretacje doslowna na wyzszy po-
ziom zrozumienia i spolecznej zywotnosci. (...) W paradygmacie niedostownym
zanegowana jest bezposrednio$¢ i dostownos¢ tresci Objawienia, ale istnieniu Boga
i mozliwosci do$wiadczenia religijnego sie nie przeczy. Uznaje si¢ transcendent-
ny wymiar ludzkiego ducha (...). Treéci Objawienia chrzeécijanskiego zachowuja
wazno$¢ jako duchowy i moralny kod zachodniej cywilizacji. (...) [Paradygmat
religijnosci niedostownej zawiera] dwa okna otwarte znacznie szerzej niz w inter-
pretacji dostownej: jedno na Transcendencje, drugie na cos, co mozna wstepnie
nazwa¢ duchowoscia globalng (Waloszczyk 2012: 265-267).

Paradygmaty dostowny i niedostowny sg bardzo rozbiezne i zawieraja w sobie
grozny potencjal wzajemnej niecheci i cigzkich oskarzen. Paradygmat niedostow-
ny moze zarzuca¢ dostownemu intelektualny archaizm, infantylizm i bajkowosc¢,
ktore sg czyms niezrozumialym i dziwacznym z punktu widzenia, jego zdaniem,
powaznej kultury XXI w. Paradygmat dostlowny moze zarzuca¢ niedostowne-
mu zarozumiale, bluzniercze i szalone zaprzeczanie boskosci Jezusa-Boga. Oba
paradygmaty dysponuja wielkimi wewnetrznymi mocami: paradygmat niedo-
stowny moca poczucia pewnosci, ze jest na wyzszym poziomie kultury, blizszym
Prawdzie; paradygmat dostowny za$ dysponuje moca wiekowej, masowe;j tradycji
i osiagnietej glebi czci postaci Jezusa-Boga.

Waloszczyk respektuje moce tych dwoch paradygmatéw, dochodzac do wnio-
sku, ze te oba ,zdaja si¢ mie¢ za sobg na tyle powazne racje, ze nie powinny sie¢
zwalcza¢ czy ignorowad, lecz pozostawa¢ w relacji konstruktywnego dialogu”
(Waloszczyk 2012: 10). Faktycznie, otwarty konflikt tych dwoch paradygmatéw
zatruwalby calos¢ spoleczna, a nawet grozil przerodzeniem sie w konflikt poli-
tyczny dwdch wrogich i pogardzajacych sobg nawzajem stron.

Podobna idee wyniesienia religijno$ci na wyzszy poziom prezentujg inni auto-
rzy. Jadwiga Sebesta i Eugeniusz Szymik kontrastuja obecna kulture $wiatopoglado-
wa Zachodu z wyzwaniami wspolczesnosci, bardzo ciepto odnoszac sie do religii:

Wyjatkowe osiagniecia ekonomiczne panstw rozwinietych $cieraja si¢ z destabi-
lizacja na poziomie mysli rozbieznej z jakakolwiek spojng wizja cztowieka oraz
wizja jego zrodel duchowych. Sytuacja ta stanowi jednak szanse podjecia na nowo
podstawowych tematéw kultury duchowej z zamiarem wylonienia uniwersalnych,
niezdewaluowanych idei wywodzacych si¢ z najczystszych zrodet religii. (...)
Nowy rozdzial cywilizacyjny wymaga odwotania si¢ do idei wyplywajacych z reli-
gii, jednak bez konfesyjnego niewolnictwa, w taki sposéb, by to co wazne, wspdlne,
nieskalane w dorobku duchowym ludzkosci na nowo fundowato mysl budujaca
tad ponad podzialami (...) (Sebesta, Szymik 2018: 399).
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Podsumowanie: gdzie jest zrodlo wartosci i pigkna?

Dazenie do Prawdy obowigzuje, jest ona bowiem jaka$ $wietoscig; dazenie
do przyjaznych relacji z ludzmi takze obowigzuje, poniewaz oni tez sg jakas
$wietoscig. Jezeli te dwa dazenia w konkretnych okolicznosciach sg rozbiezne,
obowigzuje szukanie najsensowniejszego kompromisu. Na tym bodajze polega
sztuka Zycia.

Zadne z dazen nie moze by¢ catkowicie porzucone - grozitoby to katastrofa.
Katastrofalne jest catkowite odwrdcenie si¢ od Prawdy, cho¢by ono dawalo $wiet-
ne relacje z ludzmi; katastrofalne jest calkowite odwrécenie sie od ludzi, cho¢by-
$my byli blizej Prawdy. Zywi ludzie zawsze s3 depozytariuszami transcendentnej
Prawdy, mimo ze s3 tymi depozytariuszami w sposob ulomny, a czasami nawet
bardzo. Nalezy ludzi szanowac¢ za ich transcendentng nature, bez wzgledu na to,
na ile sobie zdajg z tego sprawe. Transcendentna natura oznacza zdolnos¢ jakiegos
czastkowego uswiadamiania sobie transcendentnej Prawdy o istnieniu. W tym
kompromisie miedzy Prawda a jej depozytariuszami pierwszorzedne znaczenie
z natury rzeczy ma Prawda, drugorzedne za$ maja jej depozytariusze. Oddanie
Prawdzie i jej depozytariuszom jest $wigtym obowiazkiem i jednocze$nie jest je-
dynym sposobem na uczynienie swego zycia pigknym.

Czy naturalizm uduchowiony, taki jak Toynbeeego i Waloszczyka, jest w stanie
»doda¢ ducha” cztowiekowi w jego zmaganiach z zyciem? Czy sama Natura moze
by¢ ostatecznym duchowym oparciem, Natura, ktorej opor i ciezkos¢ cztowiek
czuje na sobie? Czy moze da¢ pewno$c i spokoj zyciu, w ktérym wszystko jest nie-
pewne i generujace niepokoj? Przyjecie postawy panteisty wydaje sie niebotycznie
trudne. Czy nie jest to projekt zbyt subtelny, wymagajacy zbyt duzo od czlowieka,
a dajacy rezultaty zbyt delikatne? Czy to nie $wiadczy o blednosci tego projektu?

Jak tylko nieco uwazniej spojrzymy, zobaczymy, Ze nie jest to projekt ani zbyt
subtelny, ani zbyt delikatny. W historii i wspdtczesnie wiekszos¢ ludzi w prak-
tyce kieruje si¢ tym projektem, to znaczy poszukuje szczgscia za zycia tu, na
Ziemi, mimo wszelkich trudnosci. Przeniesienie punktu cigzko$ci swego zycia
na osiagniecie szczescia po $mierci cechuje tylko niewielka liczbe radykatow
religijnych, z ktorych spora czes$¢ jest powaznym problemem dla spoleczenstwa
i psychologdw.

Eschatologia niesie pocieche czlowiekowi, ktéry przez cale zycie zmaga sie
z niesprawiedliwoscig i cierpieniem. Jezeli rzeczywiscie daje ona ludziom ukoje-
nie, to spetnia funkcje pozytywna. Jezeli za$ jawi si¢ komus innemu jako bajdurze-
nie, to lepiej bedzie poszukiwanie wlasnej, bardziej zlozonej teorii, ktéra utrzyma
sie w naturalistycznej wizji Rzeczywisto$ci. Rozwoj i wspinanie sie wyzej nakazuje
i wymaga poszukiwan. Logika nakazuje poszukiwac szczescia i piekna tam, gdzie
ono jest. Logika warto$ci méwi, Ze znajdywanie ich nie jest rzecza fatwa.
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Ewentualne watpliwosci moze poméc nam rozwiewaé Hermann Hesse (1877-
1962), niemiecki pisarz i poeta uhonorowany Nagroda Nobla w 1946 r., subtelny
i szlachetny czlowiek z pokolenia, ktére doswiadczylo okrucienstw I i II wojny
swiatowej (Hesse 2016: 286; tl. cyt. J. Sebesta):

Nie ma innych powinnosci zycia
Istnieje jedynie powinnos¢ bycia szczesliwym
I tylko po to jeste$my na Swiecie
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