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W eseju Sarmacka ,, futurologia”’ Janusz Tazbir konstatuje, ze w kulturze dawnej
dociekaniu przyszto$ci poswigcano znacznie mniej uwagi niz zainteresowaniu
przesztoscia'. Podczas gdy przesztosé stanowita dwczesnie przedmiot wiedzy,
bogaty rezerwuar toposow, watkow, motywow, moralnych exemplow czy tez byta
obszarem poszukiwania zrddet standw spotecznych oraz korzeni genealogicznych
i dynastycznych, to przyszio$¢ zajmowata dawne umysty gléwnie z powodow
metafizycznych?. Troska o przyszte zbawienie, po$miertne losy duszy stanowi-
ta wigc zasadnicza cze$¢ dwczesnej refleksji nakierowanej na przyszto$¢?. Zain-
teresowanie to wynikato z tej archetypicznej cechy czlowieka, jaka jest namyst
nad formg przysztego zycia pozagrobowego, ale takze z prozaicznych lekow eg-
zystencjalnych, majacych swoje zrédto w niepewnosci czasu, w ktérym nastgpi
zgon, zamykajacych sie w formule mors certa, hora incerta oraz nieokreslonej
rzeczywistosci, w ktorej potencjalnie przysztoby nadal egzystowa¢ duszy ludz-

1 J. Tazbir, Sarmacka ,,futurologia”, [w:] idem, Prace wybrane, t. 4. Studia nad kulturg sta-
ropolskq, Krakéw 2001. Zob. takze idem, Wizje przysztosci w kulturze staropolskiej, ,,Odrodzenie
i Reformacja w Polsce” 27, 1982.

2 J. Tazbir, Sarmacka Jfuturologia”..., s. 132.

3 Tazbir zwraca uwage, ze w dawnej Polsce nie powstaly tez, inaczej niz w zachodniej Europie,
zadne koherentne systemy utopijne. Oprocz elementow chiliastycznych w arianskiej konfesji braci
polskich, sceptycznie odnoszono si¢ do mozliwosci zaistnienia tysigcletniego krolestwa na ziemi
(ibidem, s. 139—141). Poza moim zainteresowaniem pozostaje tu takze cate piSmiennictwo publicy-
styczne, prognozujace przysztos¢ polityczna Polski oraz postulujace kierunki przemian spoteczno-
-politycznych Rzeczypospolitej, w tym dzieta takich autorow, jak P. Skargi czy A.F. Modrzewskie-
g0, oraz sposoby przepowiadania i dochodzenia do wiedzy o przyszto$ci zawarte w staropolskich
prognostykach, sybillach, wieszczbach i signach, ktdre obszernie i kompetentnie zbadal w erudycyj-
nej pracy Jerzy Kroczak (,,Jesli mie wiezdzba prawdziwa uwodzi...”. Prognostyki i znaki cudowne
w polskiej literaturze barokowej, Wroctaw 2006).
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kiej*. Taka refleksja miata wigc charakter eschatologiczny i wybrane teksty li-
terackie przyjmujace t¢ perspektywe znajda si¢ w polu mojego zainteresowania
w niniejszym tekscie jako ilustracja specyficznego zainteresowania tak rozumiang
przysztoscia®.

Na progu podejmowanych czynnosci badawczych wobec tekstow kultury wy-
pada dziatania te uprawomocni¢ jakimi$ przeswiadczeniami teoretycznymi. Tym
bardziej dotyczy to badan literatury i kultury dawnej, w ktérych obrgbie kompo-
nent teoretyczny bywat nierzadko marginalizowany?®, a sama kultura wczesnono-
wozytna traktowana jako skansen, lamus, rupieciarnia czy sktadnica starzyzny,
do ktorej mato kto chcialby zaglada¢ z wtasnej woli. Jak jednak pisat Bogdan
Baran, jesli przeszto$¢ staje sie tylko historia, to jej prawda przestaje by¢ wiary-
godna, bo historyzm pozwala jedynie ja ogladac, ale nie pozwala jej przemawiac.
I wlasnie gdy pojawia si¢ niebezpieczenstwo, ze odlegta dawnos$¢ moze stac si¢
obca, mozliwosci jej zrozumienia probuje szukaé — jak si¢ wydaje — herme-
neutyka, bo wilasnie w jej perspektywie ten dystans czasowy traci charakter prze-
szkody, ktora trzeba pokona¢, otchlani, ktérg nalezy przeby¢, a zyskuje status
wartosci, pozwalajac w petni wytoni¢ si¢ prawdziwemu sensowi danego tekstu,
tak by miat znaczenie’. Dla nas. Wydaje si¢ wicc, ze to hermeneutyka, zwtasz-
cza Gadamerowska, ocala historyczno$¢ dawnych tekstow jako czastki naszego
dziedzictwa, uznaje historyczno$¢ jestestwa i uwarunkowanie tozsamosci czto-
wieka przez tradycje — 6w istotny komponent wspolczesnosci, z ktorym zerwa-
nie prowadzi do zagubienia i zapomnienia watkéw koniecznych do zrozumienia
siebie i §wiata®. W tak ogdlnie zarysowanych ramach teoretycznych zawiera sie
sposob lektury prezentowanych tu wybranych tekstow literackich o nachyleniu
eschatycznym.

Chrzescijanska perspektywa eschatologiczna, a wigc refleksja nad majacym
nadej$¢ w blizej nieokreslonej przyszitosci nieuchronnym koncem czlowieka
1 Swiata, byta w kulturze §redniowiecznej i wezesnonowozytnej obszarem do$¢

4 Na temat lekow egzystencjalnych w literaturze i kulturze dawnej zob. J.K. Golinski, Okolice
trwogi. Lek w literaturze i kulturze dawnej Polski, Bydgoszcz 1997, szerzej J. Delumeau, Strach
w kulturze Zachodu, przet. A. Szymanowski, Warszawa 1986; K. Gorski, Teologia w klimacie leku,
[w:] Studia i materialy z dziejow duchowosci, Warszawa 1980.

5> Pomijam tu z oczywistych wzgleddéw rozmaite kwestie szczegétowe. Interesuje mnie tu bar-
dziej zespot wyobrazen obecnych w kulturze staropolskiej nakierowanych na ten horyzont eschato-
logiczny, przysztych, tj. posmiertnych losow cztowieka. Na temat eschatologii w kulturze dawnej
zob. m.in. J. Kowzan, Quattuor hominum novissima. Dzieje serii tematycznej czterech rzeczy osta-
tecznych w literaturze staropolskiej, Siedlce 2003, passim (tam tez bibliografia).

6 Zob. R. Nycz, Staropolskie atrakcje, ,,Teksty Drugie” 1997, nr 4, s. 3.

7 Zob. B. Baran, Wstep, [w:] H.-G. Gadamer, Prawda i metoda. Zarys hermeneutyki filozoficz-
nej, przet. B. Baran, Warszawa 2004, s. X—XIV.

8 Por. J. Kowzan, ,, Gadanie z duchami”. Kilka uwag o przydatnosci hermeneutvki w badaniach
nad literaturg dawngq, [w:] Hermeneutyka i literatura. Ku nowej koiné, red. K. Kuczynska-Koscha-
ny, M. Januszkiewicz, Poznan 2006.

Prace Kulturoznawcze 15, 2013
© for this edition by CNS



O przysztosci w przesztosci. Perspektywa eschatologiczna 137

wysoko produktywnym®. W okresie tym namyst podejmowano nie tylko nad Pa-
ruzja, jedynym wiasciwie biblijnym proroctwem, czekajacym jeszcze do dzi$ na
wypehnienie, ale dociekano takze sposobu po$miertnej egzystencji w wymiarze
indywidualnym!?.

Zainteresowanie tym, co poza $wiatem, jest wszak archetypiczng cechg czto-
wieka, szczegodlnie gdy dotyczy rzeczywistosci pozagrobowej, ktorej tajemni-
czo$¢ dodatkowo determinujg ograniczenia religii i dogmatyczna ortodoksja.
Dlatego probe eksploracji zaswiatow podejmowano od poczatku refleksji escha-
tologicznej w roznych kregach kulturowych. Przyktadowo wskaza¢ mozna tu
asyryjsko-babilonski epos o Gilgameszu, apokaliptyke judeochrzescijanska, mity
celtyckie czy partie deskrypcyjne za§wiatéw w dzielach Empedoklesa, Pindara
i Platona. Istotny udziat w formowaniu si¢ tradycji literackich opiséw eschatolo-
gicznych widzen miata tez Wergiliuszowa Eneida z VI ksigga, przedstawiajaca
zejscie bohatera do krolestwa zmartych. Wedrowki w zaswiaty odbywaja tak-
ze inni mityczni bohaterowie kultury antycznej: Tezeusz, Herakles czy Orfeusz.
I cho¢ wyobrazenia miejsc posmiertnego bytowania wigza si¢ z rzeczywistoscia
pozaziemska, to zawierajg one znaczny tadunek tresci antropologicznych. Wszak
— jak pisze Aron Guriewicz — wyobrazenia zaswiatow to nieodlaczny kompo-
nent, dopehienie obrazu $wiata ludzkiego!!.

W ten sposob mechanizmy kultury wypracowaly przez wieki wiele metod
wyobrazen dotyczacych przysztosci eschatologicznej, zarbwno w wymiarze in-
dywidualnym, jak i kolektywnym, wypetniajac luki w przekazie biblijnym 1 wy-
chodzac naprzeciw zainteresowaniu rzeczami ostatecznymi, a archaiczny watek
kathabasis (zstapienia do piekla) i anabasis (wedrowki do nieba) okazat sie tak
plastyczny, ze wpisywac si¢ wen dawaly takze tresci chrzescijanskie. Jednak nie-
jednoznaczna i pows$ciagliwa w deskrypcji zaswiatow biblijna mysl eschatolo-

9 Swiadczy o tym m.in. bogata literatura przedmiotu, tu tylko przykladowo i wybiorczo: Last
Things. Death and Apocalypse in the Middle Ages, red. C.W. Bynum, P. Freedman, Pennsylvania
2000; M. Vovelle, Smier¢ w cywilizacji Zachodu. Od roku 1300 po wspdlczesnosé, przekt. zbior.,
Gdansk 2004; J. Huizinga, Jesien sredniowiecza, przet. T. Brzostowski, Warszawa 1998; J. Le Goff,
Narodziny czyséca, przet. K. Kocjan, Warszawa 1997; G. Minois, Historia piekia, przet. A. Deb-
ska, Warszawa 1996. O konstruowaniu pojecia przysztosci w wiekach $rednich zob. J.C. Schmitt,
Appropriating the Future, [w:] Medieval Futures: Attitudes to the Future in the Middle Ages, red.
J.A. Burrow, I.P. Wei, Woodbridge 2000.

10 Na ten temat zob. m.in. J. Kowzan, Quattuor...; idem, ,, Omnes enim nos manifestari oportet
ante tribunal Christi...”. Pisarze staropolscy o Sqdzie Ostatecznym. Rekonesans, [w:] Paradygmat
pamieci. Prace dedykowane Antoniemu Czyzowi, red. A. Borkowski, M. Pliszka, A. Ziontek, Siedlce
2005; J. Sokolski, Staropolskie zaswiaty. Obraz piekia, czyséca i nieba w renesansowej i barokowej
literaturze polskiej wobec tradycji sredniowiecznej, Wroctaw 1991; A. Nowicka-Jezowa, Sarmaci
i Smier¢, Warszawa 1992.

11 Zob. A. Guriewicz, Problemy sredniowiecznej kultury ludowej, przet. Z. Dobrzyniecki, War-
szawa 1987, s. 170.
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giczna nie stanowila koherentnej doktryny!?, a poniewaz wieczno$¢ pozagrobo-
wa nalezy do porzadku rzeczy ostatecznych, ktorych ,,ani oko nie widziato, ani
ucho nie styszato”, to luki i niedopowiedzenia skrzetnie uzupetniato apokryficzne
piSmiennictwo apokaliptyczne, jak Ksiega Henocha czy Apokalipsa sw. Piotra,
a potem literatury wernakularne'3.

Jedna z form opisu przysztosci eschatycznej w kulturze bylo opowiadanie
o cztowieku, ktory w niezwykly sposob trafial w zaswiaty, po czym powracat
do zycia i ujawniat otoczeniu rzeczy ,tam” widziane!4. Zazwyczaj wizjoner do-
$wiadczal tego we $nie, transie, delirium czy innym stanie $wiadomosci, ktory
wspotczesna psychologia religii okresla mianem the near-death-experience —
do$wiadczenia pobliza $mierci'?.

Struktura takich wizji miala zazwyczaj charakter trojdzielny, a do jej badania
zastosowa¢ mozna narzg¢dzia analizy antropologicznej, jak teori¢ rite de passage,
opracowang przez Arnolda van Geneppa, a rozwinietg przez Victora Turnera'®.
Modelowa konstrukcja widzenia podobna byta do rytu przejscia migdzy dwoma
ré6znymi poziomami zycia czy stanami mentalnymi. Wyrdzni¢ mozna w niej trzy
fazy: 1) separacji, to znaczy wylaczenia; 2) srodkowa, czyli liminalng, oraz 3) re-
agregacji, czyli ponownego wiaczenia.

Jednym z ciekawszych staropolskich tekstow realizujacych ten schemat struk-
turalny jest Straszliwe widzenie Piotra Pegowskiego. Ten anonimowy siedem-
nastowieczny wierszowany utwor przynalezy do gatunku widzen eschatologicz-
nych, ktére byly bardzo popularne w europejskiej kulturze $redniowieczne;j!”.

12 Por. P. Miiller-Goldkuhle, Pobiblijne przesuniecie akcentow w historycznym procesie rozwo-
jowym myslenia eschatologicznego, ,,Concilium” 1-5, 1969.

13 7ob. J. Sokolski, Pielgrzymi do piekla i raju. Swiat sredniowiecznych laciiskich wizji escha-
tologicznych, Wroctaw 1995, t. 1.

14 Jednym ze starszych tekstéw tego typu jest przypisywany $w. Pawlowi apokaliptyczny apokryf,
ktoremu poczatek daty zapewne stowa apostota z 2 listu do Koryntian: ,,Jezeli trzeba si¢ chlubi¢ — cho¢
co prawda nie wypada — przejde do widzen i objawien Panskich. Znam cztowieka w Chrystusie, ktory
przed laty czternastu czy w ciele — nie wiem, czy poza cialem — tez nie wiem, Bog to wie, zostat po-
rwany do trzeciego nieba. I wiem, Ze czlowiek ten [...] zostal uniesiony do raju i styszal tajemne stowa,
ktorych nie godzi si¢ cztowiekowi wypowiada¢” (2 Kor 12, 1-5). Zob. A. Guriewicz, op. cit.; J. Le
Goff, The Learned and Popular Dimensions of Journeys in the Other World in the Middle Ages, [w:]
Understanding Popular Culture, red. S.L. Kaplan, Berlin 1984; J. Sokolski, Pielgrzymi... (tu: antolo-
gia tekstow wizyjnych; z utworéw przytaczanych przez Sokolskiego mozna wypreparowaé elementy
ksztaltujace trojdzielng modelows strukture i nadbudowujace si¢ nad nig funkcjonalne podobienstwa).

15 D M. Wulff, Psychologia religii. Klasyczna i wspélczesna, przet. P. Jablonski, M. Sacha-
-Piekto, P. Socha, Warszawa 1999, s. 519. Zob. takze C. Zaleski, Otherworld Journeys. Accounts of
Near-Death-Experience in Medieval and Modern Times, Oxford 1987.

16 Zob. V. Turner, Betwixt and Between: The Liminal Period in Rites de Passage, [w:] The
Forest of Symbols. Aspects of Ndembu Ritual, Tthaca 1967, s. 93—111; A. van Gennep, Obrzedy
przejscia, przet. B. Bialy, Warszawa 2006.

17 Wymieni¢ tu mozna z tych najbardziej znanych m.in. Wizje Drythelma, Wizje Adamnana,
Wizje Tundala, Czysciec sw. Patryka, Wizje Orma. W fazie pierwszej, wylaczenia, bohaterowie wizji
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Bohater wizji, niejaki Piotr Pegowski z Mazosz, zostaje przymusowo zabra-
ny ze $wiata doczesnego w powloce cielesnej, a niemal wszystkie okoliczno$ci
tego incydentu zwarte sg juz w samym tytule dziela: Straszliwe widzenie Piotra
Pegowskiego z Mazosz, ktory dnia czwartego marca w dzien wtorkowy, jadgc
z Poznania przez Kalisz, stangt w gospodzie wieczor: po wieczerzy szedt na gore
pod dach spaé¢ namowiwszy sie z stugq swym z wieczora, iz bardzo rano miat
wyjechad, a on sig uspokoiwszy, Panu Bogu modly oddawal. Zaczem wiatr, szum
z deszczem okrutnym i z piorunem powstal, i tegoz szlachcica porwat wicher,
gdzie byt trzy dni w zatrzymaniu. A stuga jego rano nazajutrz, widzqc Ze pana
Jjuz nie byto w gospodzie, mniemajqc iz wprzod szedt, pospieszyt sie i odjechat ku
domowi'®,

Odseparowany w ten sposob od §wiata realnego wizjoner wkracza w kluczowa
dla swej wedrowki faze liminalng. Jej celem jest poznanie przysztosci pozagro-
bowej. O ile jednak typowe europejskie wizje tacinskie i wernakularne, zarow-
no w $redniowieczu, jak i w czasach wczesnonowozytnych, ukazywaty gtownie
obraz mak piekielnych, katuszy czy$¢cowych i radosci niebieskich, to przedmio-
tem widzenia Pegowskiego jest Sad Ostateczny na koncu czaséw:

Piotr Pegowski z Mazosza, bedac w zachwyceniu,
Dziwne rzeczy powiada, ktore miat w widzeniu;

I niezmiernie straszliwg czynig w sercu trwoge,
Dlatego si¢ wydaja ludziom na przestroge.

W ktorej rzeczy wizerunk byt Ostatecznego

Sadu generalnego. Ta rzecz Pggowskiego

Jak juz nadmienili$my, ta druga, srodkowa faza wedrowki w za§wiaty, ma cha-
rakter liminalny. Typowe wigc jest dla niej zawieszenie dotychczas obowigzu-
jacych praw, chwilowa utrata tozsamosci czy zdolnosci poznawczych. Dlatego
w fazie liminalnej z pomoca wizjonerowi przybywa przewodnik — psychopom-
pos, ktéry objasnia to, co widzi Pegowski:

Przydzie do mnie cztek jakis, prosz¢ go ,,Dla Boga,

Powiedz mi kedym ja jest; wielka na mi¢ trwoga?”

Ten mi¢ zaraz pocieszy: ,,Nie bdj sie, ja z toba,

przenoszeni byli w rzeczywisto$¢ nadzmystowa we $nie, w transie lub w stanie pozornej, recte kli-
nicznej $mierci. Ujawniali oni jednak pewne oznaki egzystencji i zachowywali podstawowe czyn-
nosci zyciowe. Na przyktad Orm ,,0koto dnia $w. Michata tkniety cielesng niemoca, ostrym bolem
zaczal by¢ trapiony i przez osiem tygodni jeczac z ta choroba nie przestawat si¢ zmagac. [...] Pewnej
nocy [...] wszystkim obecnym si¢ wydato, ze zupelie z niego uleciat duch zycia i ciato pozostato
martwe. A gdy nieco pozniej zaczgli go okrywacé, tak jak si¢ to czyni ze zmartymi, postrzegli, ze
z jego nosa dobywa sie leciutki oddech i ze okoto serca odrobina zycia wydawala si¢ miesci¢” (cyt.
za: J. Sokolski, Pielgrzymi..., s. 20). Z kolei Alberyk, mnich z opactwa Monte Cassino, zachorowat
i przez dziewig¢ dni i nocy lezal jak martwy, a ptak podobny do golebia wyciagnat jego dusze z ot-
wartych ust i uniost ja wysoko nad ziemia. Takie stany §wiadomosci za wspolczesna psychologia
religii nazwac¢ mozemy near-death experience. Na temat NDE zob. C. Zaleski, op. cit.
18 J. Sokolski, Straszliwe widzenie Piotra Pegowskiego, Wroctaw 1998.
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Patrzaj, co si¢ dzia¢ bedzie, a nie dumaj z soba.
Wnhet tu ujzrzysz taka rzecz jeszcze nie widang
I od poczatku §wiata nigdy nie stychana.

A co obserwuje wizjoner? Oprocz konwencjonalnych elementow Sadu, jak do-
nosne brzmienie trgb wzywajacych na rozprawe, trybunat §wietych i patriarchow,
surowo$¢ Sedziego i asystujacych mu Michata Archaniota, §w. Piotra i Maryi,
mamy tu takze elementy satyry wobec réznych grup spotecznych, a szczegdlnie
rozmaitych nacji i konfesji. Na rozprawie obecni wigc s3, jako podsadni: ,,Zydzi,
Indowie, Grekowie, Tatary, Turki, Moskwa, aryjany, ewanjelicy czy katolicy”,
po kolei stajacy przed groznym obliczem Chrystusa. Zreszta drobiazgowe roz-
trzasanie win kazdej z tych grup jest typowe dla staropolskich tekstow apokalip-
tycznych. Ciekawe w tym utworze jest takze odwotanie si¢ do tradycji siedmiu
znakéw poprzedzajacych Paruzje!®. Co wazne, poprzedzajace Dzien Panski ta-
kie oznaki, jak osobliwe zjawiska atmosferyczne, niezwyczajne zachowania ciat
astralnych czy gwaltowno$¢ zywiolow natury, w tym powszechna konflagracja
o wiasciwosciach destrukcyjnych i puryfikacyjnych oraz liczna grupa znakow
zwigzanych z wojnami, kataklizmami i przesladowaniami sg statym elementem
staropolskich opisow nadejscia Paruzji. Znamienne jest jednak, ze to nie dziejowa
dojrzatos¢ poprzedza kres i do niego prowadzi, ale przeciwnie — rozpad, opor
i niezdolno$¢ przyjecia tego, co boskie.

Mamy tu do czynienia niewatpliwie z wizjg Sadu Ostatecznego, a raczej jego
projekcja. Istotne jest tu to, ze powszechny koniec historii, generalna kongregacja
wszystkich nacji i konfesji na ostatecznej rozprawie przy koncu §wiata ogladana
jest z perspektywy jednostkowej. Wiaze si¢ to jednak z faktem, ze wizje byly za-
sadniczo do§wiadczeniem prywatnym i indywidualnym?°.

Jak juz powiedzieli$my, fazg srodkowa, liminalna, modelowej struktury ograni-
czaja z jednej strony faza separacji, wylaczenia, z drugiej zas reagregacji, ponow-
nego wiaczenia, co de facto stanowi conditio sine qua non samej wizji. | z takim
powrotem do rzeczywistosci ziemskiej, ktorej towarzyszy konwersja, poprawa
dotychczasowego grzesznika. Z takg sytuacja mamy do czynienia w omawianym

19 Po tym, po matej chwili, / poczat byé grzmot wielki, Géry si¢ obalily i pagérek wszelki,
/ 1 rozmaite glosy puszczaty bydleta, / Wrzaski za$ przerazliwe czynily zwierzgta. / Wody z rzek
rozmaitych do morze przybiegly. / Szum wielki udziataty, gdy si¢ w kupe zbiegty. / Ludzie ,,Biada”
wolali, ,,zakryjcie nas gory / Albo wysokie skaty, lub pagoérek ktory!” / Nie byt natenczas zaden,
co by Boga chwalit, / Spadt zatym ogien z nieba, wszystek Swiat zapalit” (Straszliwe widzenie...,
s. 23). Wigcej na temat znakow poprzedzajacych Sad Ostateczny i jego wizji u Pegowskiego pisze
w artykule: ,,Juz ostatnie lata, juz koniec swiata”. Motyw Paruzji w literaturze staropolskiej, [w:]
Czas Apokalipsy, red. K. Kopania, Warszawa 2012.

20 Stefan Swiezawski podkresla powszechne w §redniowieczu poczucie oczywistosci wizji, wy-
nikajace z kapitulacji metafizyki i filozofii spekulatywnej oraz triumfu do§wiadczenia mistycznego,
gdy to, co zmystowe, nie daje gwarancji pewnos$ci naszemu poznaniu. By¢ moze byto to przyczyna
wzrastajacej produkcji i poczytnosci opisow podrozy, takze tych w zaswiaty. Zob. S. Swiezawski,
Drzieje filozofii europejskiej XV w., Warszawa 1978, t. 1, s. 282; t. 6, s. 332.
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tekscie staropolskim: ,,A pan Pegowski trzeciego dnia byl przyniesiony na onoz
miejsce, ktory piechotag do domu zaszedlszy, to swoje widzenie wszem wobec
rozgtaszat”?!. Jak zatem wida¢, po powrocie z za$wiatéw wizjoner staje sig infor-
matorem. Proébuje on opisaé to, czego doswiadczyt.

O ile wiec pozagrobowa wedrowka mozliwa byla dzieki guasi-§mierci, porwa-
niu wraz z ciatem lub sennemu letargowi, to przemiana, poprawa i opowiedzenie
o przysztosci eschatycznej jest mozliwe po wskrzeszeniu lub przebudzeniu. Taka
konwersja, obejmujaca — jak pisze E. Mieletinski — probe fizycznej odpornosci,
ucigzliwa operacje wtajemniczenia i opanowania madrosci, symboliczng krétko-
trwalg Smier¢, odwiedzenie krolestwa zmartych, kontakt z duchami otwierajacy
droge do ponownych narodzin i odmiany??, zdradza cechy archaicznego rytuatu
przejécia, inicjacji o wymienionej tu na poczatku strukturze trdjfazowej: 1. sepa-
racji, sytuacji granicznej, wylaczenia, usytuowanie poza czasem, poza spoleczen-
stwem, 2. wizji wlasciwej, poddanie si¢ obrzedowi, 3. agregacji, wlaczenie wraz
z towarzyszacym temu efektem zmiany?3.

Opisany w widzeniu Pggowskiego (pomijam tu kwesti¢ konwencji literackiej)
Sad Ostateczny jest jedynym zapowiedzianym proroctwem w Pismie Swigtym,
czekajacym jeszcze na wypetnienie. Oczekiwanie na nadejscie wtasciwego, od-
powiedniego momentu (owego kairos), na ostateczne dopetnienie, rozpoczetego
juz wraz z pierwszym przyj$ciem Chrystusa, czasu eschatologicznego wciaz do-
tyczy ludzkiej egzystencji. Teksty literatury dawnej o Sadzie Ostatecznym sg wigc
nadal zywe, jako §wiadectwa antycypujace hermeneutyczne doswiadczenie bycia
wobec tego, co ciagle ,,jeszcze-nie” nastgpito.

Ale we wczesnonowozytnej kulturze chrzescijanskiej problematyka escha-
tologiczna taczy si¢ nie tylko z unaocznianiem w ikonografii i literaturze poza-
grobowych spraw przysztych, ale takze przez medytacyjny namyst nad rzeczami
ostatecznymi wigze si¢ z obserwacja samego siebie i refleksyjnym spogladaniem
w glab swej duszy w ramach preparacji duchowych, przygotowan do jak najlepsze-
go przejscia ze $wiata ziemskiego do wymiaru nadprzyrodzonego w przyszto$ci.

2l Gdy wizjoner nie jest autorem literackiej wersji wizji, pojawia si¢ problem z odréznieniem
tego, co rzeczywiscie zobaczyt, a co zostalo interpolowane przez narratora. Mamy wtedy do czynie-
nia ze specyfika przekazu pozostajacego na styku dwoch réznych obiegdéw — ustnego i piSmienne-
g0, bedacego wynikiem wspotdziatania 0sob o odmiennym typie kompetencji. Trudno zatem usta-
li¢, czy literacka wizja utrwala tylko popularne wyobrazenia eschatologiczne, czy ingerencja kultury
wysokiej wprowadzata istotne zmiany. Autor mogt podstawia¢ widzenie pod wzorzec, przyoblekac
W znane sobie obrazy, opracowujac je zgodnie z tradycja i poetyka gatunku. Niemniej jednak przy-
ja¢ mozna, ze forma literacka stwarza¢ ma pozory autentycznos$ci rzekomo prawdziwego widzenia.
Z jednej strony mamy wigc chaotyczny zapis chorobliwych majaczen Orma, z drugiej za$ przemy-
slang literacko kompozycjg¢ opowiesci przekazanej przez uczonego Bede.

22 70b. E. Mieletinski, Poetyka mitu, przet. J. Dancygier, Warszawa 1981, s. 281-282.

23 M. Eliade (Szamanizm i archaiczne techniki ekstazy, przet. K. Kocjan, Warszawa 1994, s. 386)
zwraca uwagg, ze odejscie do jaskini, czyli zej$cie do piekiet lub czyséca, jest takze klasyczng pro-
ba inicjacyjna. Dodajmy inicjacji w wiedz¢ o przysztych mekach piekielnych i wiecznej chwale.
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Skoro za$ refleksja dotyczy¢ ma spraw ostatecznych, to nalezy postepowac
tak, aby osiagna¢ przyszte dobro, ktorym jest wieczne zbawienie, a unikna¢ przy-
sztego zta w postaci wiekuistego potepienia. Moralne postgpowanie winno kiero-
waé sie¢ wiec szczegdlnym nawykiem uzywania rozumu, jakim jest roztropnos$c
(Prudencja), dlatego w ikonografii i w literaturze swoista sygnatura dziet o rze-
czach ostatecznych sg fragmenty biblijne z ksiag Syracha i Powtérzonego Prawa.
,,0, bodajze ludzie uwazali ostatnie rzeczy! Deut, 32, 2924,

Swoistym mikrostudium tak pojmowanej roztropnosci jest Emblema 96 miecz-
nika mozyrskiego Zbigniewa Morsztyna, ktorego motto zaczerpnigte z Biblii bu-
dujaco rozwinigte zostato w epigramie:

Emblema 96

Smieré na ziemi kosi ludzi kosa, a cztowiek w niebo patrzy przez perspektywe.
Napis: O, bodajze ludzie uwazali ostatnie rzeczy! Dt. 32, 29.

Kto tak roztropny z $miertelnego gminu,
Zeby nie tylko blizszego terminu
Wzglad mial, lecz dalsze upatrowat rzeczy,
Jako znikomy zywot jest cztowieczy?
Wszyscy jako $nieg od stonca tajemy,
Wszyscy tak jako kwiat wigdniemy,
Smieré przed oczyma zawija si¢ z kosa,
Niejednego w tym momencie wyniosa,
A przecie, jak bySmy na wieki mieli
Zyé, coraz sobie poczynamy $mielej;
Bezpiecznie Boga grzechem obrazamy,
Afektom ciata wodze wyrzucamy,

Ktore z szatanem ma przewodnia swoje
I z nim na duszg sprzysiegto si¢ mojg.
Wez perspektywe, cztecze zaslepiony,

24 7 tego biblijnego passusu oraz z fragmentu Ksiegi Syracha 7, 40 (,,In omnis operibus tuis
memorare novissima tua et in aeternum non peccabis”, czyli: ,, We wszystkich sprawach pamigtaj na
swoj koniec, a nigdy nie zgrzeszysz”), wywiedziona zostata wazno$¢ problematyki rzeczy ostatecz-
nych, ktére juz od wezesnego sredniowiecza znalazty sie¢ w centrum teologicznej agendy i zajety po-
czesne w niej miejsce. Na podstawie tych fragmentdéw teologowie potwierdzali, ze nie ma lepszego
lekarstwa przeciw ztoSci grzechowej ani bardziej optymalnych sposobow zachgcajacych do postaw
pozytywnych niz rozmyslanie czterech rzeczy ostatecznych. Jak pisze Helen Cooper (The Four Last
Things in Dante and Chaucer: Ugolino in the House of Rumour, [w:] New Medieval Literatures, 3,
red. D. Lawton, W. Scase, R. Copeland, Oxford 1999, s. 39: ,,The Four Last Things, like the seven
deadly sins or the five wits, were one of those standard numbered lists by which medieval apprehen-
sion of the world was organized. Death, Judgement, Hell and Heaven were among the key things for
humankind to bear in mind — even the most important, those ‘prinsepaly’ to be held in mind, as the
quotation from the late medieval Sermons of Dead Men insists: ‘Brothers, you should understand
that there’s been four last things which should principally ever be hold in man’s mind: the first last
thing is man’s bodily death; the second is the Day of Doom; the third is the pains of hell; the fourth
is the joys of heaven’”. Z czasem staty si¢ one podstawa teologicznej doktryny i literackiej tradycji
oraz sygnatura wigkszosci dziet o rzeczach ostatecznych.
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Pojrzy na $wietne niebieskie Tryjony,
A sam to uznasz, jak wiele ten traci,
Ktory nie z niebem, lecz z ziemig si¢ braci.

Przytoczony wczesniej fragment z Ksiggi Powtorzonego Prawa, wraz z wer-
setem poprzedzajacym, w brzmieniu Wulgaty: ,,Gens absque consilio, utinam
saperent et intelligerent ac novissima providerent”, pokazuje, ze kluczowym sto-
wem w tym biblijnym cytacie i, jak si¢ dalej okaze, dla tekstu Morsztyna, nie jest
wbrew pozorom novissima, ale — podkres$lona przez jukstapozycje czasownikow
sapere oraz intelligere — providentia ( providere).

Pobiezny nawet przeglad ksigg madrosciowych dowodzi, ze pojecia prudencji
1 sapiencji czesto sg tam uzywane synonimicznie, bez wyraznej dystynkcji seman-
tycznej. Dzieje si¢ tak by¢ moze dlatego, ze w toku refleksji aretologicznej pru-
dencja okreslana byta wtasnie jako pewna forma madrosci, ktéra co prawda sama
w sobie nie ma charakteru moralnego, ale jest cnota intelektualng, stuzy bowiem
prawdzie poznania oraz rozumowi, ma tez jednak kluczowe i rozstrzygajace zna-
czenie w podejmowaniu dziatania>>. Uzdalnia bowiem rozum praktyczny do tego,
by rozpoznaé, co nalezy uczynié, a czego unikac i jakie §rodki dobraé, by postapic
w sposOb prawy. Jest wiec prudencja praktyczng madroscig czy — jak u Arysto-
telesa — wiedza (phronesis) 1 zasada dziatania. Roztropnym wycigganiem wnio-
skow z rzeczy przesztych i terazniejszych oraz rezolutnym przewidywaniem rzeczy
przysztych. Prowadzi¢ ma wigc do obserwacji, rozpoznawania i przewidywania.

Jednak w wypadku Emblema 96 istotna jest specyficzna relacja cnoty roztrop-
nosci 1 czasu. Przeszto$é, terazniejszos¢ i przysztosc to tradycyjnie trzy czasowe
domeny tej cnoty?$. Zgodnie ze schrystianizowang klasyfikacjg Cycerona, podzia-
lowi czasowemu miaty odpowiada¢ kolejno: memoria, intelligentia i providentia.
Roztropnos¢ polega bowiem na przywolaniu przesztosci (memoria), rozumie-
niu terazniejszo$ci (intelligentia) oraz przewidywaniu (providere) przysztosci?’.
Czerpigc zatem nauke z przeszto$ci, w terazniejszosci nalezy dziala¢ roztropnie,
czyli tak, by nie zniweczy¢ przysztosci. Sg to jednak postulaty normatywnego
zachowania z zakresu aretologii teoretycznej. Tymczasem wazna jest aplikacja
roztropnosci, jako zasady dziatania, do praxis zycia. Dlatego Morsztyn stawia
te kwesti¢ juz w inicjalnej czesci tekstu, formutujac problemat jako retoryczna
interrogacje:

25 O roztropnoéci jako cnocie wychylonej ku przysztosci pisze A. Comte-Sponville (Maty trak-
tat o wielkich cnotach, przet. H. Lubicz-Trawkowska, K. Trawkowski, Warszawa 2000, s. 33—40).

26 ripartita perlustrat tempora vita.

27 Roztropno$é zgodnie z antyczng tradycja i szeroko przejeta zawiera si¢ wiasnie zdolnoéé¢ do
utrzymywania w umysle nie tylko terazniejszosci, ale takze przesztosci i przysztosci: ,,ex praeterito
praesens prudenter agit, ni futura actione deturpet”. W bedacym w powszechnym uzyciu w czasach
wczesnonowozytnych leksykonie filozoficzno-teologicznym Repertorium morale (1489), utozonym
w X1V wieku przez Petrusa Berchoriusa: ,,sub voce Prudentia. (Prudentia, ‘in praeteritum recorda-
tione, in presentium ordinatione, in futurorum mediatione’)”.
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Kto tak roztropny z $miertelnego gminu,
Zeby nie tylko blizszego terminu

Wzglad mial, lecz dalsze upatrowat rzeczy,
Jako znikomy zywot jest cztowieczy?

Ta ekspozycja kaze suponowaé, ze w tym Morsztynowym mikrostudium
0 roztropnosci, najwazniejsza jej czeScig jest providentia, przezorne (cir-
cumspectio) przewidywanie rzeczy przysztych (respice finem). Providentia jest
o tyle wazna, ze skoro cztowiek ma dokona¢ przemyslanego, to znaczy roztrop-
nego wyboru dziatania w przysztosci, musi by¢ zdolny do przezornego przewi-
dzenia, co moze si¢ sta¢, gdy taki, a nie inny sposob dziatania zostanie podjety.
Dlatego tak istotne jest owo ,,upatrowanie rzeczy dalszych”. To przez przewidy-
wanie czlowiek roztropny rozwaza mozliwe skutki swojego dziatania: ,,Dicen-
dum, quod providentia est pars prudentiae, iuvans electionem operabilium ex
consideratione futurorum possibilium accidere, propter quae etiam consiliamus”
(De bono 4.2.4 sol., p. 253).

Czesto jednak bywa, ze taka obserwacja nagim, nieuzbrojonym okiem jest nie-
doskonata, wtedy nalezy postuzy¢ si¢ instrumentem optycznym, ktory te obser-
wacje utatwi, pozwoli dostrzec rzeczy odlegle, zauwazy¢ te wazne, a potem z roz-
waga i1 roztropnoscig poddaé je duchowej refleksji, medytacyjnemu namystowi,
modlitewnemu rozwazaniu.

Roztropnosé-Prudencja przedstawiana byta w ikonografii jako kobieta przegla-
dajaca si¢ w trzymanym przez siebie lustrze i kontemplujaca kwestie moralne?®,
czesto przeciez taczone z eschatologia. Jednak od pierwszej dekady X VII stulecia
poczciwe zwierciadlo jako instrument wspomagajacy obserwacje¢ i duchowa kon-
templacje rzeczy terazniejszych i przysztych zastapit wynaleziony w 1608 roku
przez Galileusza teleskop®’.

Dlatego tez w emblematyce nie tylko zwierciadlo, ale wlasnie luneta stata si¢
kolejnym instrumentem optycznym wspomagajacym obserwacje i duchowg re-
fleksje nad rzeczami przysztymi.

Dziewigcdziesiaty szosty emblemat w zbiorze Zbigniewa Morsztyna nawigzu-
je do emblematu X1V z ksiegi | Pia desideria Hermana Hugo, utworu bedacego
dla Morsztyna w gruncie rzeczy jedynie pretekstem (pre-tekstem) do oryginalne-
go poetyckiego opracowania. Utwory rdzni rozmiar, roztozenie akcentéw tema-
tycznych, ale takze obecno$¢ wspomnianej lunety. Hugo w tacinskim tekscie o te-
leskopie w ogole nie wspomina, cho¢ do ilustracji towarzyszacej emblematowi
XIV ten przyrzad optyczny wprowadzit Boetius a Bolswert?’.

28 7ob. C. Ripa, Tkonologia, przet. 1. Kania, Krakow 2009, s. 363, 364.

29 Krétko o odkryciu teleskopu i jego wptywie na nowozytng emblematyke pisze L. Konecny,
Young Milton and the Telescope, ,,Journal of Warburg and Courtauld Institutes” 37, 1974, s. 368-373.

30 Zob. H. Hugo, Pia desideria, Antverp 1624 i wyd. nastepne. Ten pobozny zbiér emblema-
tyczny byt bardzo popularny w 6wczesnej Europie 1 twoérczo oddzialywat na 6wczesng literature.
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Hermannus Hugo, Pia desideria, ilustracja do Emblematu XIV.
Den Haag, Koninklijke Bibliotheek [871 F 61]
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Luneta pojawia si¢ takze w opartym na pomysle z Pia desideria emble-
macie anglikanskiego poety Francisa Quarlesa w zbiorze wydanym w 1635
roku. Pryzmat i teleskop stanowia tu dwa antytetyczne punkty widzenia, dwie
perspektywy: cielesng i duchowg, doczesng i nadprzyrodzona, grzeszng i po-
bozna.

Roztropnos¢ jest wiec pewna forma wiedzy moralnej. Pozostaje jednak pyta-
nie, jak cztowiek zdobywa taka wiedze¢. Otoz wiedza ta pochodzi, jako si¢ rzeklo,
z przywoltywania przeszlosci i rozpoznania terazniejszosci, ale tez innych dzia-
fan operacyjnych. Rzadko pamicta si¢ bowiem, ze phronesis sktada si¢ nie tylko
z wyboru, ktory jest juz rozwigzaniem problemu, ale takze z diagnozy begdacej
droga do tego rozwigzania. Taka wstepna ocena w potozeniu uprzedza wybor ro-
dzaju i kierunku dziatania.

Czlowiek jest podmiotem przemian wanitatywnych i tym zmianom podlega.
Ponadto przemijanie doskonale reprezentuje oba aspekty temporalne rzeczywi-
stosci, tak istotne w utworze Morsztyna o prudencji (terazniejszo$¢, stan obecny
1 przysztosé, stan po przemianie). Ale akcentowanie vanitas jako diagnozy eks-
ponuje nie tylko praktyczny i moralny wymiar tej cnoty kardynalnej, lecz takze
jej wymiar filozoficzny i duchowy. Ten wymiar filozoficzny pokazuje, ze natura
roztropnosci lezy wlasnie w przemianach czasu.

Jednak tak rozumiana cnota roztropnosci jest mozliwa tylko wtedy, gdy prze-
miany te ukazujg pewien porzadek i regularno$¢. W $wiecie nieuporzadkowanym
przywotywanie przeszioSci i obserwacja terazniejszo$ci nie powiedzialaby nam
nic o przyszlosci. Dlatego Morsztyn w tekscie podkresla nie tylko niestato$¢ swia-
ta, ale tez jako$¢ obserwowanych zmian. Unaocznia $wiat podlegajacy marnosci,
w ktorej jest wszak pewien porzadek zasadzajacy si¢ na ich pewnosci, prawid-
towosci 1 nastepstwie. W tak zorganizowanym $wiecie, podlegajagcym prawom
vanitas, cztowiek roztropny, majac w pamiegci przeszto$¢, rozpoznajac terazniej-
szo$¢ i przewidujac przysztos¢, powinien pogodzi¢ si¢ ze zmianami, ktérym sam
podlega, i do tego dostosowa¢ dziatanie.

W przewidywaniu jest jednak przeszkoda. Przeszkoda — $lepota. Slepota
jest tu oczywiscie metaforg glupoty jako deficytu madrosci moralnej, czyli cnoty
roztropno$ci. Wyrazem glupoty jest przystapienie do sojuszu z trzema wrogami:
szatanem, grzechem i ciatem. Co zatem jest lekarstwem, antidotum na t¢ Slepote?
Trzezwe siggni¢cie po lunete, perspektywe, ktora pomoze dostrzec rzeczy praw-
dziwe, istotne, ostateczne3!:

Wez perspektywe, czlecze zaslepiony,
Pojrzy na $wietne niebieskie Tryjony,

31" Metaforyczna semantyke lunety — perspektywy zasygnalizowata w swoim artykule A. Krze-
winska (Perspektywy eschatologiczne w poezji polskiego Baroku, [w:] Religijnosé literatury pol-
skiego Baroku, red. C. Hernas, M. Hanusiewicz, Lublin 1995, s. 289). Badaczka jednak porzuca ten
watek, pracuje na innym od mojego materiale, eo ipso wydobywajac nieco inne tony z barokowego
repertuaru poetyckiego.
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A sam to uznasz, jak wiele ten traci,
Ktory nie z niebem, lecz z ziemig si¢ braci.

Luneta staje si¢ tu wigc nie tylko rozpowszechnionym w emblematach meta-
forycznym instrument unaoczniania i roztropnego przyblizania umystowi ludz-
kiemu rzeczy na pozoér jedynie odleglych, w rzeczywistosci za$ istotnych, bo
przysztych i ostatecznych, ale takze, a moze przede wszystkim, uzbrojeniem oka
czy samym okiem, trzecim, wewngtrznym, stuzacym do wgladu w glab siebie,
do samoobserwacji.

Takie powiagzanie przysztych spraw ostatecznych nie tylko z kategoriami
temporalnymi, ale przede wszystkim egzystencjalnymi, wskazanie na wymiar
realistyczny 1 praktyczny eschatologii oraz odrzucenie prostej alternatywy te-
razniejszo$¢ — przysztos¢ na rzecz zakorzenienia przyszto§ci w terazniejszosci
egzystencji powoduje, ze teksty kultury dawnej moga by¢ nadal zywe i dotyka¢
w nas tego, co, jak okreslal to Ernst Bloch, juz si¢ zaczgto, ale ,,jeszcze-nie” do-
konato®2.

32 Wydarzenia eschatyczne obecne sg w terazniejszosci, ale tez ciagle maja nastapic, sa z tej
racji przedmiotem nadziei i oczekiwania na przyszio$¢. Rzeczywisto$¢ eschatologiczna rozpigta
jest wigc pomiedzy dokonanym juz ,,dzi$” a oczekiwanym ,,jutro”, kiedy petne napigcia naktadanie
si¢ przyszto$ci na terazniejszos$¢, wyrastanie terazniejszosci ku koronujacemu jg kresowi, wspotist-
nienie wypeklionego i zapowiedzianego, daje nadziej¢ i szans¢ przemiany egzystencji $wiata. To
stopniowe urzeczywistnianie si¢ eschatonu, nierozerwalna blisko$¢ terazniejszosci i przysztosci, na-
stawienie na wprawdzie juz rozpoczgta, ale ,,jeszcze nie” ukonczona, stojaca przed nami przysztosé
krolestwa jest charakterystycznym rysem myslenia w kulturze dawnej. O wykorzystaniu elementow
tradycyjnej eschatologii w utopii noch-nicht E. Blocha zob. J. Kowzan, ,,Jeszcze-nie . Wqtki escha-
tologiczne w filozofii nadziei Ernsta Blocha, [w:] Z punktu widzenia Szkoly Frankfurckiej. Literatu-
ra, kultura, teoria krytyczna, red. R. Bobryk, J. Zychowicz, Siedlce 2006, s. 89—96.

Prace Kulturoznawcze 15, 2013
© for this edition by CNS





