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ELIASZ NAUK. APOKALIPTYKA, PARACELSJANSKA MISTYKA
PRZYRODY I NARODZINY NOWOCZESNOSCI (CZESC DRUGA)

MAREK WOSZCZEK

Abstrakt: Mit Eliasza Artysty (albo ,,Eliasza nauk/sztuk”) jest jednym z interesujacych

komponentéw bogatej szesnastowiecznej tradycji paracelsjanskiej z margineséw
poreformacyjnej ortodoksji. Sygnalizuje zaskakujacy kierunek rozwoju chrzescijaniskiej
tradycji apokaliptycznej, poniewaz ten ,,Helias artinm chymicarun”, mesjanski Experimentator
jako ludzka, stylizowana na Chrystusa posta¢ i odpowiednik biblijnego kowala Tubal-Kaina
na koncu historii, jest oryginalna transformacja zydowskiego, apokaliptycznego Eliasza
w kontekscie wczesnej nowoczesnosci tuz przed wojng trzydziestoletnia. Jest to przyklad
z szerszego obszaru paracelsjaniskiej teoalchemii (J. Telle), ktéra mozna interpretowac jako
typowo nowozytna hybryde w latourowskim sensie. Co wigcej, by zrozumie¢ szczegdlny
poreformacyjny fenomen mistyki przyrody (Dorn, Weigel, Khunrath, Gutman, Arndt,
Boehme 1 in.), pozostajacy w silnym napieciu z ortodoksyjnymi teologiami, nalezy wzia¢ pod
uwage, ze byl on wytworem tej nowej, szerokiej formacji intelektualnej, ktéra mozna nazwac

przyrodniczg (albo kosmologiczng) apokaliptyka.

Autor twierdzi, ze ,wertykalna” (nieeschatologiczna) apokaliptyka przyrodnicza jest
wezesnonowozytng formga tradycji apokaliptycznej, ktéra w nowych warunkach spoleczno-
kulturowych przeszla transformacje¢ w formule ,,poznawania tajemnic przyrody” w zlozonym

procesie renegocjacji relacji wladzy i wytworzyla wlasny zasé6b motywacji poznawczych do
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aktywnosci  eksperymentalnej, niezaleznie od  stabngcych z  czasem  afektow
millenarystycznych. Transformacja ta jest bardzo istotna dla zrozumienia religijnej wczesnej
nowoczesnosci z jej immanentystycznymi, aktywistycznymi postawami i wyjScia poza
jednowymiarowe dyskursy paradygmatu sekularyzacji, ktore zacieraja albo ignoruja wertykalng
o$ apokaliptyki i zafiksowuja si¢ na wymiarze horyzontalnym (millenarystycznym) w swoich
konstrukcjach ,,irreligii postepu” (Lowith). Wezesng nowoczesno$¢ mozna lepiej zrozumie¢
jako rozproszony efekt zwigzany z innowacyjnymi praktykami materialnymi, zwlaszcza
medycznymi czy chemicznymi, oraz ich nowymi konceptualizacjami materii 1 wiedzy, gdzie
filozofia, teologia, nauka o materii i spoleczna rewolta wydajq si¢ nierozdzielne. Mit Eliasza
nauk, dokladnie odwrotnie do powierzchownej interpretacji sekularyzacyjnej, jest jednym
z symptomow zachodzacego procesu ,,de-eschatologizacji” przez alternatywny kierunek
apokaliptyki — przenoszenia zainteresowania na przyrode i materi¢ jako dostepne eksploracji
obiekty religijne, co wytworzylo tez nowe, typowe dla nowoczesnosci konflikty o wladze, ale

1 laboratorium jako przestrzen odkrywania tego, co ukryte w przyrodzie.

Stowa kluczowe: wczesna nowoczesnosc, apokaliptyka przyrodnicza (kosmologiczna), mit
Eliasza Artysty, mistyka przyrody, alchemia paracelsjafiska, materia, panteizm, ontologia

wyrazania
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Gutman i Arndt: poreformacyjna mistyka czyta alfabet przyrody

Marzenie o ujawnieniu tajemnic przyrody i jej ukrytych zasad z elitarnego paracelsjanskiego
mitu ukazuje gwaltownie rosnaca fascynacj¢ badaniami przyrodniczymi i porenesansows
philosophia nova, zasilajac — zanim dla teologii hieroglif Natury stal si¢ enigma — ksztaltujacy si¢
w XVI wieku innowacyjny typ mistyki, ktory stusznie mozna nazywaé mistyka przyrody'.
Okreslenie to jest jedynie pozornie oksymoronem, a byloby bezsprzecznie, gdyby wzorcem
chrzedcijafiskiej mistyki byla katolicka, monastyczna mistyka sredniowieczna czy devotio
moderna, niemniej fenomen ten nie zostal chyba dostatecznie przekonujaco zbadany.
Chrzescijanski mistycyzm jest standardowo rozumiany jako taki typ doswiadczenia
religijnego, ktéry ignoruje lub nawet eliminuje role badz wrecz realnosé¢ przyrody: jest ona co
najwyzej tltem, obiektem uwznio$lajacych uczu¢ lub obcym elementem interferujacym
z bezposrednio$cia intymnej relacji miedzy dusza a Bogiem. Jednak tak rozumiany
ortodoksyjny mistycyzm przeszedl po renesansie i Paracelsusie transformacje, ktorg z trudem
da si¢ wyjasni¢ bez uwzglednienia glebokich przemian swiadomosci. Nowy stosunek do Boga
i do przyrody, jak dynamika reformacji w ogodle, byly wieloargumentowymi funkcjami
gwaltownej zmiany ukladu spolecznych sit w Europie i eksplozja millenaryzmu jest tylko
jednym z widocznych symptomow tej niestabilnosci. Paradoksalnie jednak to ezoteryczny mit
Eliasza nauk czy Traktat Sperbera moéwia zdecydowanie wigcej o tej niestabilnodci niz
Supputatio. .. Lutra czy proroctwa anabaptystow, poniewaz w grze byly nie tyle stare Ieki przed
finis mundi, endemicznie typowe dla $redniowiecznej Europy, lecz konstytuujaca si¢ zupelnie
nowa spoleczna konfiguracja dziatania, wierzenia 1 definiowania, wytwarzajaca nowe obrazy
przyrody. Kiedy nie nadchodzi koniec, na nowo trzeba mysle¢ poczatek; ale gdy dodatkowo
porzadek przyrody i sfera duchowa zostaly gwaltownie rozerwane przez reformowang
teologie, nowy punkt stabilno$ci moze leze¢ tylko w wyobrazeniu ich gl¢bokiego,
niewidocznego przecigcia albo skrzyzowania. Istotnie, poreformacyjna mistyka przyrody to
nowa posta¢ apokalipsy poczatku, ktora teraz angazuje juz materi¢ jako immanentng sife.
Mistyka ta to nie zadna adaptowana na potrzeby renesansu mistyka $redniowieczna, ale
kolejna nowoczesna hybryda, taka jak sam paracelsyzm, warunkujaca z ukrycia
$wiezy rozmach ,,filozofii naturalnej” zainteresowanej deszyfrowaniem ,,Natury”.

W niewielu miejscach — poza oczywiscie Khunrathem i Boehmem — tak wyraznie
ujawnia si¢ po Paracelsusie proba chrzescijanskiego zrozumienia przyrody jak w dziele
Aegidiusa Gutman|n|a (ok. 1490—ok. 1584). ,,Aegidius Gutman” to pseudonim (Robert Fludd

nazywa go ,,BEutychius Gutman”) — do dzis$ nie udalo si¢ ustali¢ tozsamosci tego autora, cho¢

1 Najdojrzalszymi i zarazem, co zaskakujace, wezesnymi wytworami tej nowej formy mistyki idacej sladem
Paracelsusa (Pagel 1979) sa z pewnoscia imponujace dzieta Heinricha Khunratha i Jakoba Boehmego, ale takze
mistyczna alchemia Gerharda Dorna i panteistyczna filozofia Valentina Weigela.
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z pewnoscig musial naleze¢ do paracelsjansko-hermetycznych kregéw Szwabii 1 poruszaé si¢
w tamtejszych kregach dworskich, mieszkajac przez pewien czas w Augsburgu. Gutmanowi
przypisano autorstwo monumentalnego dziela Offenbarung Gittlicher Mayestat, ktore
prawdopodobnie ukoniczyl w ostatniej fazie zycia (okoto 1575 r.) i ktére drukiem, w dwodch
czgéciach, ukazalo si¢ dopiero w Hanau w 1619 roku u Johannesa Discha z inicjatywy
wspominanego hermetysty i teozofa Melchiora Brelera (zmartego w 1627 roku lekarza
Augusta, ksiecia Brunszwiku-Liineburga), skrywajacego si¢ tu pod rézokrzyzowym
akronimem , M.B.M.F.C.1.”” (,, Melchior Breler Medicus Fraternitatis Christi Infimus”, tj. ,,Melchior
Breler, Unizony Lekarz Bractwa Chrystusa”), z dedykacjami dla Maurycego, landgrafa Hesji-
Kassel, i palatyna Fryderyka V, oraz z anonimowsa przedmows Juliusa Sperbera®. Wezesniej
przez cztery dekady krazylo ono w postaci rekopismiennych kopii w waskich kregach
zainteresowanych chrzescijanska ezoteryka. To ogromne dzielo w dwudziestu czterech
ksiegach, liczace w druku ponad tysigc stron, jest w calodci rozbudowanym teozoficzno -
kabalistycznym komentarzem do pierwszych pigciu wierszy Ksiegi Rodzaju. Kazda ksiega
zajmuje si¢ tylko jednym ze stow tekstu Genesis 1,1-5, dzielac si¢ na rozdzialy zawierajace
ezoteryczne objasnienia do probleméw sformulowanych w formie pytan, jakie uczen méglby
zadawaé medrcowi-kabaliScie. Gutman zaczyna wigc swoj komentarz od hebrajskiego
wBereshit” (,Na poczatku”) i ,,Bara” (,,Stworzyl”), przechodzac do ,,Elobin” (,,Bogowie”),
wSchamaiin?” (,Wody”) 1 ,,Aerez” (,,Ziemia”); ostatnie ksiggi poswigcone sg coraz bardziej
wyrafinowanej interpretacji stow: ,, lafdel” (,,Oddzielit”), ,,Kara” (,,Nazwal”), , lon” (,,Dzien”),
wLailah” (,,Noc”),,,Eref’ (,,Wieczor”) 1 w konicu ,,Boker” (,,Poranek”). Calo$¢ przypomina ni
mniej, ni wiecej tylko chrzedcijanisko-kabalistyczny midrasz, ktory pragnie odstoni¢ sekrety
przyrody ukryte w biblijnym opisie stworzenia. Autor wnika w sens poszczegélnych stow
oryginalu Genesis (ttumaczac na przykltad ,,Schamaiin?” doslownie jako Gewdsser, ,,wody”, a nie
zwyczajowo ,,niebo”), poniewaz jest przekonany — co wyraza juz w tytule swojego dzieta — iz
ksigga ta zostala dosltownie zapisana w takiej formie przez samego Boga, zupelnie jak

przykazania wyryte na tablicach ofiarowanych Mojzeszowi.

2 [Aegidius Gutman|, Offenbarung Gattlicher Mayestat, Darinnen angezeyst wird, Wie Gott der Herr Anfinglich, sich
allen seinen Geschapffen, mit Worten und Wercken geoffenbaret, und wie Er alle seine Werck, derselben Art, Eygenschafft, Krafft
und Wirckung, in kurtze Schrifft artlich verfaf§t, und solches alles dem Ersten Menschen, dem Er selbst nach seiner Bildnus
geschaffen, uberreycht, welches dann bif§ daber gelangt ist (Objawienie Bozego Majestatu, w ktorym ukaze sig, jak Bog
Pan na Poczatku objawit si¢ w Slowach i Dzielach wszystkim swoim stworzeniom, i jak cate Swoje Dzielo, tego
samego rodzaju, wlasnosci, mocy i dzialania, opisal picknie w krétkim Pismie, i to wszystko przekazal
Pierwszemu Czlowiekowi, ktérego sam On stworzyl na whsny obraz, ktéry odtad jest osiagany), Hanau
MDCXIX. Zob. Gilly (1995, 11; 1986, 30; 2000, 401). Dokladniejsze oméwienie tekstu daje np. Hermann
Geyer (2001, cz. 1L, t. 1, 5. 42 1 n.).
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Strona tytulowa pierwszego druku Offenbarung Gottlicher Mayestat Gutmana (Hanau 1619)

Dzielo to mogliby$my zaliczy¢ za Willem-Erichem Peuckertem do nurtu ,,panzofii”
gdyby nie pewna historyczna mglistos¢ tego pojecia (zob. Wollgast 1993, 104)°. Offenbarung. ..
jest jednak dzietem chrzescijanskiego teozofa inspirowanego zydowska tradycja midraszows
1 kabalistyczna, zatem mamy na jego przykladzie wglad w unikalny moment ponownego
ksztatltowania si¢ w XVI wieku chrzescijanskiej teozofii pod wplywem teozofii zydowskiej
i renesansowej kabaly (réwnolegle do rewolty paracelsjaniskiej), co o tyle zdumiewa, iz caly
czas pozostajemy w kregu wezesnej duchowosci protestanckiej, trzydziesci lat po $mierci
Lutra. Jednoczesnie egzegeza Gutmana jest pewnym projektem: pragnie odzyskac ,,madrosé
Adama” i utracony ,jezyk adamicki”, jezyk stworzenia, by w medium przyrody
nawiaza¢ na nowo bezposrednig facznos¢ czlowieka z Bogiem. W epoce, w ktérej norma sq
zerwania, schizmy 1 realne walki o rezimy prawdy, rowniez przyroda zdaje si¢ w nie wlaczona
jako strona poddana religijnej inspekcji: apokaliptyczny umyst, niezadowalajacy si¢ sama

historia, szuka pierwotnego jezyka przyrody, a wigc rezimu jej ,,nieskazonej” prawdy. Prawda

3 Termin ,,panzofia” wole zastapi¢ poreformacyjnym ,,ezoterycznym pietyzmem”, co neutralnie oddaje
charakter omawianego fenomenu drugiej polowy XVI w: i podkresla facznos¢ z pozniejszymi jego weieleniami
w XVII i XVIII w Standardowymi etykietami uzywanymi w XVI i na poczatku XVII w przez luteranskich
polemistow byli ,.entuzjasci” (Enthusiasten) 1 entuzjazm” (Enthusiasmus), ktérymi okreslano wszelkie
spirytualistyczne lub ezoteryczno-paracelsjafiskie odchylenia od ortodoksji, co bylo powszechna strategia
herezjologiczna (Heyd 1995, 11 in.; Wollgast 1993, 601 i n.). Niektérzy, na przyklad Khunrath, jak pietysci sto
lat p6zniej, zaczeli przekornie uzywacé tych okreslen, by odebra¢ im ich pietnujacy charakter.
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ta, co naturalne w tej sytuacji, okazala si¢ $miertelnym wrogiem scholastyki i fizyki
sredniowiecza.

Taka ezoteryczna spekulacja nie byta jednak wéwczas rzadkoscia i w pewnym sensie
ukazuje typowe dla radykalnie pietystycznego swiata protestanckiego napiecie, ktére usituje
ona rozwigza¢. Podobny, cho¢ o wiele krotszy komentarz do szeSciu dni stworzenia
opisanych w Genesis, tj. Heksameronu, znajdujemy w Liber Naturae (Ksiedze przyrody) Johanna
Arndta, czwartej ksiedze jego stynnego dzieta O prawdziwym chrzescijarisnvie (dalej: WCh, 1605—
10)*, ktéra w duzej mierze opiera si¢ na ideach Paracelsusa, zwlaszcza jego stynnej Astronomia
magna (z ok. 1537 r.), a takze na Ampbhitheatrum sapientiae aeternae (1595) Khunratha, ktére
Arndt podziwial. Ksigga rozpoczyna si¢ od powolania na ,,wielkiego proroka Mojzesza”,
ktory przedstawi¢ mial poprzez Genesis dwa Swiadectwa Boga (Zeugen Gottes): ,,duzy $wiat”
oraz ,,$wiat maly”, czyli cztowieka, po czym autor skiada obietnice, iz objasni to Swiadectwo,
pokazujac, jak wszystkie stworzenia §wiata sa ,,przewodnikami i postancami Boga™ (Handleiter
und Boten Gottes), ktére moga doprowadzi¢ chrzescijanina do wiedzy o nim, ,,z# Gort und
Christe> (WCh 1V, Vorrede, Arndt 17306, 638). Arndt zdaje sobie sprawe, ze wielu luteran moze
powaznie watpié, czy ,,Ksiega przyrody” nalezy w ogdle do ,,prawdziwego chrzescijanstwa”,
wigc na samym juz poczatku odwoluje si¢ do prologu Ewangelii Jana, a jako motto cytuje
1 Listdo Kolosan 1,16—17: ,,Poniewaz w Nim (tj. Chrystusie — podkr. i przyp. M.W.) zostalo
stworzone wszystko, co jest na niebie i na ziemi, rzeczy widzialne 1 niewidzialne, czy to trony,
czy panowania, czy nadziemskie wladze, czy zwierzchnosci; wszystko przez Niego i1 dla Niego
zostalo stworzone. On tez jest przed wszystkimi rzeczami 1 wszystko w nim jest
ugruntowane”. Wzmiankowane tu ,trony”, ,,panowania”, ,wladze” i ,,zwierzchnosci” to
hierarchie anielskie (Arndt 1736, 638). Nastgpne rozdzialy obejmuja kolejno omoéwienie
poszczegdlnych dni stworzenia, ktére rozpoczyna si¢ od kluczowego dnia pierwszego 1 watku
,»ukrytego §wiatla” przyrody. Powolujac si¢ na Pseudo-Dionizego Areopagite, Arndt mowi, iz
oprocz Swiatla widzialnego, stonecznego, istnieje tez ,,inne ukryte $wiatto (e anderes
verborgenes Lich?), poprzez ktore poznawalna jest wewnetrzna forma stworzeni przed ktoérym
nic nie moze si¢ ukry¢” — jest to nic innego jak ,,wieczna madros$¢ Boza”, ewige Weisheit Gottes
(WCh 1V, 1,5; Arndt 17306, 642) i zarazem sam Chrystus (] 8,12). Przywolujac wreszcie

4 Pierwsza ksiega ukazala si¢ w 1605 r. we Frankfurcie nad Menem, a pozostale trzy, z pi¢cioletnim
op6znieniem z powodu koscielnej cenzury, w 1610 r. w Magdeburgu. Przeklad polski Samuela Tschepiusa
wyszedl w Krélewcu w 1743 1. nakladem oficyny Jana Henryka Hartunga: Szesé ksiqgg o prawdzinym
chrzescijaristwie, o 3bawienney pokucie, serdeciney skrusze i galu a grech, prawey wierge, Swiqtoblimym dywocie i prystoynym
prawdziwych chrzesciandw obcowanin, oraz Informatorinm iego Biblicum i dziewieé listow tu nalekqcych. .. (znane jest tez inne
wydanie z 1870 roku, Cgzfery Ksiggi o Prawdzimym Chrzesciaristie. .., w tej samej oficynie). Ksigzka ta jest
z pewnoscia najwazniejszym i najczesciej czytanym dzielem calej luteraniskiej tradycji pietystycznej zaraz po
Biblii i Matym katechizmie Lutra (Trepp 2000, 44). Praktycznie wigkszo$¢ pietystow 2. polowy XVII i XVIII
wieku, od Spenera po Zinzendorfa, pozostalo wiernymi tej wizji chrzescijafiskiej poboznosci, wybierajac
poszczegdlne akcenty: ortodoksyjne czy ,,budujace” w ramach koscielnej pedagogiki lub heterodoksyjne, co
stanowilo ,Jlewe skrzydlo” (Schneider 20006, 154) recepcji Arndta w XVII i XVIII wicku.
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nowotestamentows scen¢ Przemienienia i blask bijacy z oblicza Mojzesza po jego spotkaniu

z Jahwe, méwi:

Jakze wielka bedzie wige chwala (jasnos$¢/ Klarbeif) w nas $wiecaca, gdy zamieszkamy
na wiecznos¢ w Bogu i bedziemy na stale u Niego! W Objawieniu Janowym 1,16
jasnieje jak stonice oblicze tego, ktdry dzierzy siedem gwiazd; i tak samo wieczne
swiatlo, ktérym jest Chrystus, uchwalebni (o$wieci/ wird verkliren — przyp. M.W.) nas
owego ostatniego dnia, tak ze cale cialo bedzie jasnialo jak blyskawica (Mt 6,22; L.k
11,36) (WCh 1V, 1,30-31; Arndt 17306, 646 i n.).

Najbardziej interesujace u Arndta wydaje si¢ Scisle powigzanie sofiologicznej teologii
stworzenia, apokaliptyki i zmartwychwstania za pomoca motywu $wiatla, phis: poznanie
ukrytych sfer §wiata to zarazem objawienie pierwotnej Madrosci Bozej-Chrystusa w duszy
1 zblizenie do zmartwychwstania, ktore jest regeneratio, odtworzeniem stanu rajskiego. A zatem
gnoza Ducha Swictego to faktyczne obudzenie w duszy $wiatla z poczatkéw sSwiata,
dostownie: regeneratio, ponowne narodzenie cztowieka. Ale niematerialne, kreacyjne ,,Swiatlo
przyrody”, [lumen naturae jako ukryte Swiatta (Luhter) wszystkich bytéw, to
jednoczesnie zgodnie z nauka Paracelsusa przedmiot badan studiujacej materi¢ alchemii oraz
medycyny, o czym byli przekonani ludzie tacy jak Dorn, Khunrath czy Croll. Arndt bez
watpienia uwazal siebie za dobrego luteranina, ale rownie niewatpliwe jest, ze taka
paracelsjanska apokaliptyka przyrody sytuuje go na kursie kolidujacym z calg teologia Lutra.
Samo pojecie ,,Swiatlta” nabiera tu typowo nowoczesnej ambiwalencji, ktoéra sygnalizuje
sejsmiczne przesunigcia w obrebie filozoficzno-teologicznej semantyki — ich poczatki siggaja
zapewne Roberta Grosseteste’a w pierwszej potowie XIII w., ktérego inspirowana zrédlami
arabskimi metafizyka $wiatla rozpoczyna te protonaturalistyczno-religijng trajektorie
prowadzaca do Bruna i Spinozy. U Grosseteste’a opiera si¢ ona na neoplatonskiej metaforyce
1 nicejskim wyznaniu wiary, nazywajacym Chrystusa ,,$§wiattem ze Swiatla”, @ax €k @wtoc, ale
jej wlasciwa fascynacja to juz arabska optyka geometryczna wraz ze spekulatywna fizyka albo
wrecz towarzyszaca astrologii kosmologia (Szulakowska 2000, 34 1 n.).

Arndt, podobnie jak i Gutman, skomponowal swoj kreacjonistyczno-paracelsjanski
Liber Naturae jako swoisty chrzescijanski midrasz do Ksiegi Rodzaju, chcac torowaé droge
realizacji jakiej§ przyszlej chrzedcijanskiej, antyscholastycznej teozofii natury. Nie byli
wyjatkami: proby tworzenia ,,fizyki mojzeszowej”, budowania calo$ciowej teorii przyrody w
oparciu o biblijny tekst Genesis, zaczely pojawia¢ si¢ w XVI wieku coraz cz¢sciej po Initia
doctrinae  physicae  (1549) samego  Melanchtona — majac  zreszta  precedensy
wezesnochrzescijanskie 1 zydowskie, poczynajac od tradycji naroslych wokét Sefer Yesirah 1
Zobarn, a koficzac na inspirowanych mysla arabska spekulacjach takich $redniowiecznych
uczonych jak Abraham ibn Ezra (Wollgast 1993, 104).
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Jednak Arndt, ktéry nie byl wyksztalconym teologiem (Schneider 2006, 138),
wezesnie stworzyl rowniez szerszy projekt teologiczny: jeszcze przed Prawdziwym
chrzescijarishvenr napisal lkonografie, niewielki traktat, w ktérym probowal w opozycji do
kalwinskiego ikonoklazmui opierajac si¢ w duzej mierze na ideach Paracelsusa z jego Liber de
imaginibus (Paracelsus 1931) stworzy¢ mistyczng teologi¢ obrazu (Arndt 1596; zob. tez zwigzle
ujecie W. Schmidta-Biggemanna 2004, 22-26). Podnosi tam obrazy i symbole do godnosci
przejawien archetypow-idei oraz wehikuléw prorockiej wiedzy, wyraznie zaznaczajac, iz
stanowia one madros¢ ukryta przez Boga w widzialnej przyrodzie. Charakterystyczne w jego
wywodzie jest to, iz prezentacje przyrody jako obrazu objawiajacego Boga prowadzi on
rownolegle do kwestii obrazu w Biblii, objawieniach prorockich czy marzeniach sennych, co
powroci u niemieckich romantykéw, od Nowvalisa i Schellinga po Gotthilfa von Schuberta.
»Znaki natury” albo litery Boga”, sygnatury czy characteres creationis, sa tu pismem
hieroglificznym zrozumialym dla odpowiednio przygotowanych umystéow, ktére ogladajac
gwiazdy, mineraly, roSliny i zwierzeta, sa zdolne badac ,,zywa ksigge Boga, ktéra zapisal On
swoim wlasnym wszechmogacym palcem” (Arndt 1596, fol. 337)°. Johann Valentin Andreae,

idac za Arndtem i parafrazujac ars signata Paracelsusa, stwierdza w swojej Theca Gladii Spiritus:

5Bogaty przeglad paracelsjanskiej literatury rozwijajacej teorie sygnatur w przyrodzie daja Kithlmann i Telle
(1996, 1-40).
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Bog sprawia, ze wszystko to, co odkrywa ludzki umyst, podlega boskiemu tajemnemu
pismu. Ksiega przyrody, rozpostarta przed oczami wszystkich, czytana jest i w ogdle
rozumiana przez niewielu. Bég umiescit swoje litery (characteres) 1 pismo (alphabetur)
w réznych miejscach Pisma Swictego, podobnie jak odcisnal je réwniez wyraznie
w godnym podziwu dziele stworzenia: na niebie, w ziemi i w zywych istotach
(Andreae 1616, 32 i n., nr 185-187; Andreae 2003, 82—-83).

Takie wyobrazenie stawia oczywiScie w centrum problem ontologii naturalnej
samego jezyka. Jak zwiezle ujal to Foucault (2000, 61): ,,Wielka metafora ksiegi, ktorg otwiera
sig, sylabizuje 1czyta po to, aby pozna¢ nature, jest tylko widzialng strona innej, o wiele
glebszej przenosdni, ktéra umieszcza jezyk po stronie Swiata, wsrod roslin, ziél, kamieni i
zwierzat”. Andreae odrzuca jednak, w duchu kabaly, dawne ,,astralne alfabety” Babilonu i

Persji jako nieaktualne juz czy zafalszowane: ,,Zanieczyszczone pomieszaniem jezyki
Babilonu nie maja juz wiele wspoélnego z tymi jezykami Adama i Henocha” (Andreae 1616,
33, nr 190; Andreae 2003, 82—83). Jest to istotny rys tej epoki: chce zaczynac¢ na nowo, siegac
do poczatkow (,,entuzjastyczny” moment regeneracii 1 odzyskania prisca sapientia) 1 zarazem
bardzo starannie przeswietla, krytykuje i selekcjonuje przeszlos¢, probujac zniszezy¢ jej
hegemoni¢ (rewolucyjna dyskontynuacja i usunigcie zdeformowanej wiedzy). Kto nie potrafi
porzuci¢ wiedzy teoretycznej podanej przez falszywa ortodoksje scholi, by czytac ,,signa
signata” w samej przyrodzie, jej alfabet, ten — jak do znudzenia podkresla Paracelsus — w ogdle
nie moze by¢ ani astronomem, ani filozofem, ani tym bardziej lekarzem®. Dla prawdziwych
nauk (scientiae) tak cata materialna przyroda, jak i rzeczywistos¢ niewidzialna (,,was spiritualisch
in allen dingen ligf> — Paracelsus 1929, 177)7 realnie stoja otworem, poniewaz nie taczy ich
zadna analogia ani niejasne platonskie podobienstwo (suzilitudo), stuzace moralnemu
doskonaleniu ludzi i oderwaniu ich od naturalnej immanencji®, lecz bezposrednia
ontologiczna wie¢z, relacja niezaburzonej ciaglo$§ci wyrazania i
wytwarzania. Nieistnieje wigc taka warstwa przyrody ani nieciaglo$¢, ktorej czlowiek nie
moéglby przeniknaé swoim poznaniem ,,sygnatur”. Foucault (2000, 53—55) dobrze uchwycil
ten splot szesnastowiecznej epistenze: jest to misterny ,,system podwojeft” opierajacy si¢

jednoczesnie na ukryciu, ,,mrocznej przestrzeni”, 1 uniwersalnym, jezykowym ruchu ciagltego

¢ Paracelsus (1929, 175). Zob. analogiczne uwagi w 1 Ksiedze Opus Paramirum: Paracelsus (1925, 41).

"W Paragranum Paracelsus wyraza wprost, iz ,,rzeczy zewnetrzne daja poznanie (erkantnus) wewnetrznych” i
ze ,zewnetrzne niebo jest drogowskazem (megweiser) nieba wewnetrznego”, co oznacza, ze nie znalaziby
minimalnego nawet szacunku dla kantowskich samoograniczen poznawczych, funkcjonujacych analogicznie do
scholastyczno-tomistycznych — Paracelsus (1924b, 97). Zob. tez przywolany przez Foucaulta (2000, 58) cytat z
Archidoxis magica (ok. 1570 r.) pseudo-Paracelsusa.

8 W sredniowieczu relacja miedzy réznymi poziomami bytu, w szczegdlnosci relacja podobienistwa, nigdy
niec byla rozwazana samodzielnie: byt przyrodniczy zawsze byl pochodny, a jego relacja do bytu
transcendentnego objasniana przez odwolanie do Pisma Swietego, co mialo zapewniaé wyzszo$é nad nauka
poganska.
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ujawniania (teoria sygnatur). Paracelsus (1928b, 393), ktérego cytuje tez Foucault (2000, 51),
oswiadcza: ,,Nie jest wola Boga, by to, co stworzyl na pozytek czlowieka i jemu ofiarowal,
pozostawalo skryte”.

Ale teozof Arndtidzie jeszcze dalej nawet niz Paracelsus przywiazany do oddzielania
Chrystusa i etyki ewangelii od metali i przemian przyrody, a takze wznioslej magia coelestis’ od
zwyklej magia naturalis. Odwoluje si¢ do Ksiggi Madrosci 12,1, méwiacej o tym, iz we
wszystkim obecny jest duch/tchnienie Boga (Ttvevua [Septuaginta] = Gottes Odens [Arndt])
1 dokonuje panenteistycznej reinterpretacji Pawlowej teologii: duch ten, tozsamy ze ,,Slowem
Boga” (Logosem) jest nie tylko najglebsza natura (Ker) kosmosu, ale przede wszystkim sitg
(Kraft = Arcana Paracelsusa) utrzymujaca istnienie przyrody, ,,zyciem wszystkim stworzent”
(Leben aller Creaturen)". Jest to semen divinum: ,,Stowo Boga jest najpierwotniejszym nasionem

11

tego, co wydaje ziemia”". Innymi stowy, luteranski pietysta Arndt pragnie przekonaé swoich

czytelnikéw, ze dynamika i porzadek przyrody, poznawalne jako tajemne , litery Boga™ ", t

o
sam ukryty w niej Chrystus! Widoczna jest w tym typie religijnosci, podobnie jak
w omawianym wczesniej protestanckim millenaryzmie, wyrazna niestabilno$¢: z zewnatrz
prezentuje si¢ ona jako typowy konfesyjny kreacjonizm ze sztywnym chrzescijanskim
antropocentryzmem (stworzenia maja stuzy¢ czlowiekowi), ale wprowadzenie materialnej
przyrody jako aktorki do teologii w wersji krypto-paracelsjaniskiej zaburza caly prosty model
dawnej mistyki, poniewaz sily natury zaczynajq wowczas zlewac si¢ z sitami Boga — jest tylko
kwestig czasu, gdy stang si¢ tym samym. Mutacja zaczyna si¢ od wewnetrznej deformacii;
w tym przypadku nowa medycyna i nauka o materii zaburzaja maszyne teologii.

Czy ta protestancka mistyka przyrody byla zdeterminowana swoja wewnetrzna
logika, by ewoluowa¢ w kierunku jakiej$§ formy pietystycznego panteizmu, tej ,,ukrytej religii
Niemiec” (Heine 1997, 79), ktérej echem jest panteizm spinozjanski? Odwazylbym si¢
odpowiedzie¢ na to pytanie twierdzaco. Poniewaz u podstaw wyobrazni paracelsjanskiej lezy
dynamiczna ontologia wyrazania, rodzenia 1 wytwarzania, a nie creatio ex nibilo, aktualizacji
1analogii, ani tez systemu globalnych korespondenciji, odbi¢ czy ,,zawojow” w stylu
barokowego racjonalizmu Leibniza, wczesniej czy pdzniej , litery przyrody” jako ,,moce
Boga” tworza rozrastajace si¢ bez kofica monistyczne uniwersum, gaszcz sil — prawie jak
odbicie 6éwezesnej politycznej mapy kontynentu — ktory juz na tym wczesnym etapie jest

poteznym orezem radykalnej polityki przeciwko hierarchii wladzy $wieckiej i koscielnej

9 Paracelsus (1929, 370): ,,.Also probirt sich magica coelestis in dem, was got wil, das geschicht durch das mittel, das der
glanben ist”.

10 WCh 1V, 6,10—11, Arndt (1736, 716 i n); zob. tez Geyer (2001, cz. 111, t. 2, 237-244).

WANWCh1V, 3,57, Arndt (1736, 670): ,,Und ist GOttes Wort der allererste Same der Erdgewichse”; zob. Geyer (2001,
cz. 111, t. 2, 102).

12 Arndt (1590, fol. 320): ,wiinderliche Schrifft und Buchstaben Gottes”.
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(Wollgast 1993, 601-676). Wielu paracelsystow posuwalo si¢ o wiele dalej niz Arndt. Na
przyklad eksjezuita Haslmayr uwazal, ze Stowa Boga nie da si¢ znalezé w ,,zewngtrznych
literach” Biblii, lecz jedynie w ludzkiej duszy i w wytworach przyrody, ktore sq ,, das lebendige
incarnirte Wort Gottes FLAT” (Amphitheatrum Chimzicum S acrum 1618; cyt. za: Gilly 1994, 466), co
na gruncie §cisle religijnym ostentacyjnie eliminuje nie tylko role Kosciolow,
ksiezy 1 pastorow, ale nawet jakakolwiek argumentacj¢ z autorytetu Biblii. Nic dziwnego, ze
gdyw 1621 roku Carl Widemann i Haslmayr prébowali nakloni¢ Augusta, zyczliwego ksigcia
Brunszwiku-Lineburga, by sponsorowal druk kolejnych paracelsjansko-mistycznych
manuskryptéw teologicznych ,,przeciwko bledom i falszom papistéw, luteranéw
1 kalwinistow”, ten polecil im przekazaé, ze ksigzki te ,,spowodowalyby w naszej teologii
wielkie zamieszanie” (cyt. za: Gilly 1994, 468).

Zamieszanie bylo jednak juz faktem 1 ani akademicka ortodoksja protestancka, ani
kontrreformacja  katolicka nie potrafily go powstrzymac. Paracelsjanskie —druki
1 heterodoksyjna literatura mistyczna (zwlaszcza pisma Valentina Weigela), ktore wychodzily
z oficyn Zetznera w Strasburgu, Jennisa we Frankfurcie, Knubera w Newenstatt czy
Franckego w Magdeburgu krazyly juz po Europie. Zaraz po $mierci Arndta, na poczatku lat
20. XVII wieku rozpoczely si¢ gwaltowne ataki na wydane przez Franckego Prawdziwe
chrzescijarishwo jako dzielo gleboko heretyckie 1 ,,entuzjastyczne”, a ich gléwnym osrodkiem
byla Akademia Teologiczna Tybingi. Swojego nauczyciela wytrwale bronit przede wszystkim
Breler — ten sam, ktéry doprowadzil do wydania Gutmana. Jest jasne, ze stawka to o wiele
wigcej niz tylko pewne artykuly katechizmu — ortodoksyjni krytycy, tacy jak Lukas Osiander
Mlodszy, wyczuwali atmosfere spolecznej rewolucji, co moze zaskakiwac, skoro mowa
o ,niewinnej” mistyce. Wyjasnienie tego stanu rzeczy jest calkiem proste: zmutowana
paracelsjaniska metafora ukrytego ,,$wiatla przyrody” istotnie funkcjonowala w ramach
ontologii niedajacej si¢ pogodzi¢ z teologia luteranska 1 umozliwiala nowe, antykoscielne
interpretacje Biblii (wzorem samego Paracelsusa), ale o wiele wazniejsze jest to, ze
sygnalizowala gl¢bokie przesunigcie catego ukladu odniesienia, w ktérym interpretowane sa
kluczowe spoleczne dzialania (takie jak nauczanie czy dyskursy moralne) i tworzone relacje

autorytetu”. Nie bez powodu zacz¢to w radykalnych kregach méwic o ,,martwym stowie”

13 Luteranski scholastyk z Wittenbergi Nicolaus Hunnius, analizujac mistyke Weigela w swoim Christliche
Betrachtung Der Newen Paracelsischen und Weigelianischen Theology (Wittenberga 1622), wyliczal na przyklad, co
heretyckiego przejela ona od Paracelsusa: ,,1. »Ksiggi papierowe« nie sa $rodkiem, poprzez ktéry mozna sig
czego§ nauczyC. 2. Z kazaf niczego nie mozna wynies¢. 3. Uniwersytetami i wyzszymi szkolami nalezy
pogardzac. 4. »Wywyzsza on bardzo $wiatlo przyrody / i robi z niego nauczyciela takze w sprawach ludzkiego
zbawienia«. 5. »Poszukuje zrédh swojej filozofii w owym $wietle przyrody, w ktérym powinno si¢ odnalez¢
podstawe calej nauki«. 6. Réwniez w boskim Objawieniu, ale bez nauczania ludzi. 7. »Uczy o podwéjnym ciele,
wewnetrzoym i zewnetrznym«” (cyt. za: Wollgast 1993, 526). Jest oczywiste, ze gléwnym zrédlem niepokoju sa
tu podwazane na kilku polach relacje whdzy i fakt, ze do gry spolecznej wchodzi nowy autorytet — Natura.
Zarzut nauczania o ,,podwéjnym ciele” jednoznacznie pokazuje, ze problematyczne stalo si¢ nawet pojecie
cielesnosci.
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Koscioléw 1 nadchodzacej apokaliptycznej ,,nowej reformacji”, co dla wladzy brzmi jak

permanentna grozba rewolty. P6Znym owocem tej fali nowych strategii intepretacji Biblii byta
zreszta na Wyspach biblijno-naukowa ideologia empirystyczna Bacona. Wskutek zbyt silnego
wigzania Bacona z pdzniejszym angielskim empiryzmem i niedoceniania Nowej Atlantydy jego
ideologia, w tym indukcjonizm, jest ex post klasyfikowana najczesciej nietrafnie. W Novum
Organum wyraznie stwierdza on, ze empirycy to po prostu mréwki, co ,,zbieraja tylko
1 uzywaja” (Bacon 1955, 125). Bacon nie byl w Zadnym razie empirysta w stylu locke’owskim,
ale modelowym apokaliptykiem zajetym sekretami przyrody. Tym, co réznilo go od
luteranskich apokaliptykow, byla jednak idea objecia tych sekretéw panstwowa kontrola

1 ograniczenia spirytualistycznych zrodel mozliwej rewolty spolecznej.

Fama Fraternitatis: arabsko-zydowska apokaliptyka kosmologiczna
I chrzescijanska religia laboratorium

Dla ortodoksyjnych, protestanckich czytelnikow spoza kabalistyczno-paracelsjanskiej
subkultury, tak zreszta jak 1 dla znacznie pdzniejszych czytelnikow literatury teologicznej,
$cisty zwiazek miedzy postulowanym teurgicznym prajezykiem, kosmologia, historig §wiata,
przeksztalcaniem materii 1 chrystologia pozostawal zupelnie nieczytelny albo wrecz
bluznierczy, jednak de facto byl on juz zarysowany jako cze$¢ korpusu porenesansowe;
chrzescijanskiej ezoteryki. Na przyktad osobliwe wyrazenia i sugestie z rézokr zyzowej Fama
Fraternitatis sa niezrozumiale bez tego zaplecza. W tekscie mowa na przyklad o tym, iz ,, Rozae
Mund?”, ,,Obroty/Kota Swiata”, znajduja si¢ w ,filozoficznej Bibliotece” bractwa
r6zokrzyzowego jako ,,najbardziej kunsztowne” (das kiinstlichste)", a zatem jest to pewna
ksicga albo zaséb wiedzy, ale w Zadnym razie nie s one jak ,trynitarne kregi” z Liber
Figurarum Joachima di Fiore. Jak wspomnialem, istniala w $wiecie arabskim wielka tradycja
tahawil sini’l-"dlam, koniunkcjonistycznej astrologii epok, ktéra wplynela na calg astrologie
zachodnia, w tym 1 zydowska, a wykoncypowane przez autora tekstu ,,Rotae Mundi’
niewatpliwie znajduja w niej swoj pierwowzor. Wiedza ta jest jednak osadzona w kontekscie
Scisle apokaliptycznym, stad nie chodzi tu o popularng indywidualna astrologi¢ prognostyczng
(autor deklaruje, iz ,,nie s3 nam ukazane ani nasze nieszczgscia, ani godzinka §mierci, ktére
nam wielki BOG przeznaczyl”®), ale o astrologie, ktéra studiuje bieg dziejéw w ramach

okultystycznej oraz biblijnej kosmologii'. Fama stwierdza: ,,nasze Rotae biora swoj poczatek

14R 150.22 / FFU, 86 / FFP, 56.
15R 149.27-29 / FFU, 86 / FFP, 55.

16 Jest to wigc znacznie rozwinigta, postperska wersja starozytnej astrologii apokaliptycznej, takiej jak ta
poswiadczona juz przez zydowskie astrologiczno-fizjognomiczne teksty z Qumran, ktére skupialy si¢ na
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w tym dniu, w ktérym Bég wyrzekl swoje Fiat, i skoficza sig, kiedy wypowie swe Pereas’",
zatem obejmuja one cale dzieje Swiata w wielkiej skali epok 1 zwigzane sa z sama struktura
kosmosu, ktéra ma by¢ w szczegélach 1 osobno oméwiona w ezoterycznym ,,Liber M.”,
zawierajacym madros$¢-Philosophia pochodzaca od Adama, Henocha, Abrahama, Mojzesza
i Salomona” (mimo ze odzyskana u arabskich uczonych in Arabia Felice). Innymi slowy,
astrologia epok opiera si¢ w ,,filozofii Bractwa” na jakiej$ teozofii biblijnej, stad ,, Liber M.”,

mimo ze tlumaczony z arabskiego ,,na dobra lacing”"

, jest w istocie kosmologia
kabalistyczna, ktora rozwingli Arabowie i do ktérej, zdaniem autoréw, mieli rowniez dostep
tacy wtajemniczeni jak ,, Theophrastus/ Theoph. B. ab Hob.” (tj. Paracelsus). W rekopisie
salzburskim (Biblioteka Uniwersytecka w Salzburgu, Cod. M 1463, 1~-137), pochodzacym
z prywatnej biblioteki Christopha Besolda i wykonanym prawdopodobnie reka paracelsysty
Johanna Christopha FEisenmengera (bratanka Samuela ,.Siderocratusa”), akronim

2220

M. wystepuje w pelnej dopelniaczowej formie jako ,,Mysteriorun”® — |, Liber M.” jest wigc
,,Ksiega Tajemnic” (lub ewentualnie ,,ksiega »Tajemnica«”,,,das Buch Mysteriun*"). Ksiega ta,
z jednej strony byta zdobyta i przektadana przez samego ,,Ojca Fr. R.C.” (gdy juz nauczyl si¢
arabskiego in Arabia), a z drugiej wciaz pisana ,,w magicznym jezyku”, Magische Spraache und
Schriff, przez samych cztonkéw bractwa, miataby wigc jakie$ swoje odpowiedniki w pismach
kabalistow z polnocnej Afryki, gdzie po powrocie z Arabia Felix autor przekladu mial
przebywaé, poznajac glebiej arabska magie, matematyke 1 fizyke — to, co i najbardziej
poganskie, i najbardziej fascynujace. Ksiege te ludzie maja 1 czytaé, 1 sami pisaé, co jest
typowa paracelsjanska ambiwalentna zasada zwigzang z nierozdzielnoS$cia praktyki i teorii.
Fama az dwukrotnie przywotuje motyw ,,Sphera” czy ,,Globus”, w ktérym wszystko

,»zbiega si¢ ku centrum”?

1 ktory stanowi tajemny klucz do Biblii oraz poznania przyrody.
Idea opieczetowanej literami i obracajacej si¢ sfery jako podstawy permutacyjnej konstrukeji
kosmosu stanowi rdzen najbardziej prawdopodobnego pierwowzoru ,,Liber M.” w Sefer
Yesirah, ktory luteranscy teozofowie musieli znaé¢ albo, co mniej prawdopodobne,

z plerwszego przektadu Postela z 1552 roku (Abrabami Patriarchae Liber Jezirab...), albo ze

rozpoznawaniu indywidualnego moralnego charakteru i przeznaczenia do zbawienia kandydatéw na czlonkéw

sekty, zob. np. Alexander (1996, 385-394).

17R 147.14-16 / FFU, 82 / FFP, 54. Rotae obejmuja cale epoki §wiata, poniewaz, jak deklaruje autor, ,,zegar
Boga bije co minuta, kiedy nasz zaledwie co godzing (R 147.17—18: da unsere kanm die gantze stunden)”.

18 Tak przedstawiany rodowdd wiedzy o przyrodzie, w szczegélnosci kosmologii, nie byl niczym
wyjatkowym — jeszcze pot wieku pdzniej w taki sam sposoéb o swojej fizyce myslat Newton: M cGuire 1 Rattansi
(1966, 122 i n.), Woszczek (2009, 151-170).

19 R 141.11-13 / FFU, 74 / FFP, 51.

20FFU, 86 (= R 149.25).

2IFFU, 80 (= R 146.28).

22 R 146.23-24 / FFU, 80 / FFP, 54. Zob. Andreae (1616, 33, nr 189; 2003, 82-83).

R 144.15-16, 159.17-19 / FFU, 78 1 98 / FFP, 52 i 60.
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stynnej antologii Pistoriusa Artis Cabalisticae z 1587 1. (Sefer Yesirah umieszczona tam byla pod
tytutem Lzber de Creatione), zawierajacej tez zreszta dwa gléwne dzieta Reuchlina. W Sefer
Yesirah, zwanej tez w niektorych starych rekopisach NN 790 (Kiiggy liter), czytamy na temat

konstrukcji wszech§wiata:

Dwadziescia dwie podstawowe litery powiazane sa ze sfera (Postel: /iterae fundamenti

compactae sunt cum Sfaera | Pistotius: litterae, Fundamenta, collocatae in sphaera) w 231

(bram), a koto obraca si¢ tam i z powrotem (Postel: revertitur circulus ante & retro /

Pistotius: sphaera directe rotata... retrograda econverso). Oto schemat do objasnienia tak

w odniesieniu do dobra i tego, co cnotliwe, jak i zta oraz tego, co przeklete. W ten

sposob (Bég) wywazal je i naprzemiennie je laczyl: Alef ze wszystkimi i wszystkie

z Alef; Beth ze wszystkimi 1 wszystkie z Beth. I (przez te obroty) kazda rzecz jest

sprowadzona do tych 231 bram, i z nich wyprowadzone tak wszystko, co mozna

wypowiedzieé, jak i kazde stworzenie w oparciu o nie formowane, wszelka forma

wywodzaca si¢ z jednego Imienia (Postel: sic res regreditur ad 231. portas, & invenitur ommnis

locutio & ommis creatura formatione procedens ex ipsis, & invenitur tota Formatia procedens ex

nomine nno | Pistotius: #ta rotando singulas per ommes, resultant lanuae ducentae triginta & una.

Et ommnia Ldiomata & ommnis creatura ex illis...) (Postel 1552, b. pag., i Liber de Creatione

1587, 870; thum. — M.W.)*
Opis ten odnosi si¢ do tworzenia wszystkich bytow i substancii, formatio mundi, poprzez
dwojkowe kombinacje czy permutacje 22 liter hebrajskiego alfabetu, co daje 231 ,,bram”,
DWW (= lac. portae/ iannae), a wigc oferuje klucz do kosmologii za pomoca spekulaciji na
temat prajezyka. Hebrajskie 73723 z oryginalu mozna przelozy¢ jako ,kolo, krag”
(rota/ circulus/ orbis), ,,sfera” (sphaera) lub ,,cykl, obtdt” (orbis/ revolutio), na przyktad planetarny
(sfaera in anno, jak Postel thumaczy we fragmencie 6.2 w odniesieniu do Slonca), i wszystkie te
znaczenia sq wykorzystane w oryginalnym tekscie. ,,Obroty”, ktére tu si¢ pojawiaja, to jednak
cos o wiele pierwotniejszego niz koniunkcyjne cykle planet rzadzace nastepstwem epok:
siedem hebrajskich liter podwojnych (duplices) symbolizuje siedem planet, sluzac do
formowania gwiazd, firmamentéw i ziem, za$ dwanascie prostych (simplices) — dwanascie
znakéw Zodiaku 1 miesigcy, a ich logika, ,,obrot (krag) 1 Srodek™ (Postel: orbis & cor), jak sig
wyraza Sefer Yesirah 6.1 (271 2393), to ukryta logika architekturyizarazem historii kosmosu.
Bog pieczetowal tymi literami-sitami i jedno, i drugie: ,wazyl je (12pW; podkr. — M.W.),

24 Nowa edycja krytyczna tlumaczenia Postela: Klein (1994). Tom Pistoriusa zawiera w tytule fraze ,tajemna
teologia i filozofia” (tzn. kabal), za§ Fama krytykuje rozdzielanie i przeciwstawianie filozofii i teologii (R
159.12-13 / FFU, 98 / FFP, 60), wicc jej autor moze tu nawet odwolywaé si¢ wprost do tej antologii jako
inspirujacego go Zrédla.
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przeksztalcal, taczyl, i tworzyl dusze (W91) kazdej rzeczy istniejacej i majacej zaistnied”>.

Pézniejsza Confessio w rozdziale 9. bez dwuznacznos$ci juz wyjasnia, iz chodzi tu o ,,characteres,

litery i alfabet, jakie Bog tu i dwdzie udzielit w Swietej Biblii, wdrukowat je takze cudownemu

9326
b

stworzeniu nieba i ziemi”, i ze jest to ,,jezyk naszych praojcow Adama czy Henocha
a zatem jezyk kreacji albo formowania §wiata to po prostu jezyk hebrajski, do ktorego klucz
ukryty zostal wraz z biblijnym pomieszaniem jezykéw. Ide¢ tg, wyrazona otwarcie przez
Paracelsusa (1928b, 397 i n.), glosil tez Postel, dla ktérego jezyk hebrajski byl jedynym
wlasciwym medium komunikacji migdzy Bogiem i stworzeniem, stad jego odzyskanie miato
by¢ wrecz koniecznym warunkiem odnowy $wiata i zbudowania uniwersalnej religii pokoju.
Inspirowany kabalg pézniejszy spekulatywny paracelsyzm, a w jego ramach Gutman,
Khunrath 1 Boehme, przejal t¢ doktryne, utozsamiajac stworcze ,, Fiaf’ zarazem ze Stowem-
Logosem i kosmiczna materig pierwsza (zob. np. Walton 2015, 194 i n.). To ostatnie nie bylo
zadna ekstrawagancja, lecz konsekwentnym rozwinigciem omawianego wczes$niej pomystu
teologicznego rzuconego w Opus paramirum przez samego Paracelsusa (i sredniowiecznej idei
Dawida z Dinant). Jest to tez kolejny przyklad — po micie Eliasza Artysty — zaproponowane;j
mimochodem idei, ktéra z czasem rozrasta si¢ w dojrzala hybryde, otwierajac droge do
chrzescijansko-panteistycznej teologii.

Nalezaca do tego samego nurtu Fama chrystianizuje te kabalistyczng kosmologie w
duchu Reuchlina, Postela i Khunratha, poniewaz poprzez aluzje do ,,lesus ex omni parte”
(,,Jezusa ze wszystkich stron”) i jego licznych ,,membra” (,,cztonkéw”) jako ,,obrazu Ojca”?
dobitnie zaznacza, iz owa ,filozofla Adama” jest wlasciwie niczym innym jak kosmiczng

chrystologia, jak na Postelowskiej, kabalistycznej rycinie Ukrzyzowania z druku slynnej edycji

25 [ iber de Creatione (1587, 870, cap. 2): ,,Viginti duas literas (...) ponderavit, transmutavit, composuit, & creavit cum
illis omnem animam creatam & creandam’. Zob. wiecej np. w: Schmidt-Biggemann (2004, 220 i n.).

26 Confessio Fraternitatis: R 218.3 / FFG, 73 / FFP, 70. Paracelsjafiska terminologia ,,characteres dem wunderbabren
Geschipff  eyngedrckt” pochodzi bezposrednio od Arndta, ktéry z kolei rozwinal ja pod wplywem lektury
Amphitheatrum... Khunratha (zob. np. Arndt 1596, fol. 32, gdzie ten ostatni nazywany jest ,,ein fiirtrefflicher
Phitosophus und Naturkiindiger”); na tej metaforze opiera si¢ tez cala Offenbarung... Gutmana. Na temat
kabalistycznych wyobrazeni przyrody jako zapisanej ksiggi, imperatywu jej ,.czytania” i ontologizacji liter-
elementéw zob. np. Geyer (2001, cz. 11, t. 1, 15-60), von Stuckrad (2010, 89-113) i Vickers (1984, 105 i n.);
zob. Foucault (2000, 50-70). Von Stuckrad (2010, 92) stusznie zauwaza, ze nawet tak wytrawny historyk idei jak
Blumenberg w swej slynnej Lesbarkeit der Welt (1979) ostentacyjnie ignoruje role kabaly i paracelsjanskiej
teozofii natury w ewolucji metafory ,czytania §wiata” w kierunku immanentystycznej apokaliptyki, co
wymownie ilustruje jednostronnoé¢ filozoficznych konstrukeji samej nowoczesnoéci. Ta kabalistyczna
metaforyka powraca jeszcze okazjonalnie nawet w XX wicku, na przyklad u wezesnego Waltera Benjamina
w jego Uber Sprache diberhanpt und iiber die Sprache des Menschen z 1916 r. (w: Benjamin 1991, 140-157), tekscie
zwréconym — w swoidcie paracelsjanisko-romantycznym duchu — przeciwko ,,mieszczanskiej koncepciji jezyka”.
Nic dziwnego, ze Benjamin, jak Gutman i Arndt trzy stulecia przed nim, zwraca sig, zarysowujac swoje
teologiczne przedsigwziecie, ku Ksiedze Rodzaju.

27 R 159.10-11 / FFU, 98 / FFP, 60.
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syryjskiego  Nowego Testamentu Postela—Widmanstadta® albo na analogiczne;j,

zdumiewajacej rycinie ,,r6zy Swiata” z Amphitheatrum ... Khunratha. Dekade po Famie ta

—
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Dwie strony z druku tacinskiego przekladu Sefer Yesirah autorstwa Postela, Abrabami
Patriarchae Liber Jezirah. .. (Paryz 1552). Po lewej u gory kosmologiczny fragment méwiacy o

obrotach sfery pieczetowanej binarnymi kombinacjami hebrajskich liter

réozokrzyzowa idea pojawila sic u Boehmego w jego monumentalnym komentarzu do Ksiegi
Rodzaju, gdzie ku zdumieniu czytelnika wspomina, iz drugie Swiadectwo otrzymane przez
Mojzesza na Synaju (Wj 34, 1-4; 27-29) nie zostalo mu dane ponownie na dwoch
kamiennych tablicach, 0*1aR NR%™1W, lecz w postaci pokrytej Pismem kamiennej kuli, ,,esne
andere Schrifft auff eine Kugel”, ,,0znaczajacej drugiego Adama (Chrystusa), ktéry winien
przywrocic tego pierwszego” (Bohme 1682, 108, cap. 18, pat. 20). Jest to zreszta oryginalna

2 Wraz z orientalista i kancletzem Dolnej Austrii Johannem Albrechtem Widmanstadtem Postel
przygotowal i opublikowal w Wiedniu w 1555 r. w nakladzie tysiaca egzemplarzy pierwsze drukowane,
przeznaczone do celéw liturgicznych wydanie syryjskiego tekstu Nowego Testamentu (z wyjatkiem Apokalipsy
i czterech listéw apostolskich), ktérego manuskrypty przywidzt ze soba wezesniej z Damaszku: Liber Sacrosancti
Evangelii De lesu Christo Domino & Deo Nostro, (...) characteribus et lingna Syra, lesu Christo vernacula, Divino ipsius ore
consecrata et a lob. Evangelista Hebraica dicta... Zob. np. Kuntz (1981, 115-117) oraz przede wszystkim
fundamentalne studium Roberta J. Wilkinsona (2007); tam na temat kabalistycznej ryciny Postela: s. 182-185.
Wiecej informacji na temat Widmanstadta i jego edycji réwniez w: Metzger (2001, 52 i n.).

2 Boehme méwi wprost, ze drugie objawienie Jahwe na Synaju, po potrzaskaniu pierwszych tablic, nie bylo
w istocie Prawem, lecz nowa wiedza — o Chrystusie, ,,chrystozofia”. Jeszcze przed nim autor Famy twierdzi, ze
wiedze te, chod znieksztalcona, posiadali takze Arabowie w postaci kosmologii i alchemii, ktére ciemna Europa
musiata ze Wschodu dopiero odzyska¢. Postel z kolei opisal wlasna mistyczna wizje hebrajskich liter
rozmieszczonych na sferze nicbieskiej i generujacych formy wszystkich rzeczy w swoim komentarzu
dolaczonym do Liber Jezirah.
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chrzescijafisko-kabalistyczna interpretacja $w. Pawla, ktory przeciwstawia w 2 Kor 3, stuzbe
$mierci, wyryta literami na tablicach kamiennych” i ,,umysly otgpiate” nowemu poznaniu
duchowemu, ktére oglada bezposrednio ,,chwale Pana” (2 Kor 4,6: yvaoig g 06&Eng tov
Oeov), bez zaslony. Ostra opozycja ,zywych liter” i calej przyrody jako ,,zywej
ksiggi/objawienia Boga” (tj. Chrystusa-Swiatla, ktérego rozproszone czlonki-membra

pieczetuja kosmos) oraz ,,martwych liter” i archaicznych ,,papierowych ksiag”*

jest nie tyle
zwyklag metafora, co manifestacja zachodzacego kryzysu i gwaltownego przesunigcia czy
ugiecia kierunkéw zainteresowan, wskazywanych przez religijne epitety ,,zywy” 1 ,,martwy’’.
Figulus nazywa na przyklad kosmos ,,wielka sferyczng ksiega przyrody” opisang ,,pieczecia
Tréjcy Swietej” i dostownie rozposcierajaca sie przed ludzkimi oczyma®. W kwestii tej
zgodziliby si¢ z nim bez wahania tacy uczeni ze Srodowiska tybingenskiego jak Kepler, ktory
dostrzegal $lad Tréjcy Swietej w calej organizacji kosmosu, gdzie sfera gwiazd
reprezentowata Chrystusa, a Stofice — Boga Ojca (Kepler 1596, 21). Okazuje sig¢, ze
,»objawienie tajemnicy” (Rz 16, 25: amok&Aviic pvotnoiov) 1 ,,tajemnej madrosci Boga” (1
Kor 2, 7: cogpia Oeov év pvomneiw), o ktorej pisal apokaliptyk Pawel, to nie tylko Chrystus
znany z ewangelii, ale niewidzialny dla zmystow ,,chymiczny (ognisty) Chrystus™ dzialajacy we
wszech$wiecie, co zmienia cala teologiczna kartografie 1 stanowilo na przyklad fundament
skrywanej arianskiej chrystologii Newtona.

Mozliwo$¢ przyswajania tej przyrodniczo-hermetycznej teozofii przez luteraniska
mistyke pojawila si¢ gtéwnie dzigki dyskretnemu wysitkowi paracelsjafiskiego pietysty Arndta,
ktérego w Tybindze podziwiali Andreae, Besold, Schickard i inni. W szczegdlnosci Besold,
korespondent Arndta, byt oredownikiem jego wizji mistycznej reformacji, czego wyrazem jest
zadedykowana Arndtowi filozoficzna rozprawa De verae Philosophiae fundamento Discursus,
wydana przez Celliusa w Tybindze w 1618 roku (zob. np. Gilly 1986, 134—138). Podobnie tez
Andreae, mniej wigcej od 1616 r., juz jako poczatkujacy diakon i pastor pomocniczy
w Vaihingen, propagowal idee z Prawdziwego chrzescijaristwa Arndta, swojego — jak sam mowit —
,duchowego ojca”, majac nadziej¢ na uksztaltowanie nowego typu ,,chrzescijanskiego
obywatela”, cwis christianus — pietysty prowadzacego eksperymentalne badania przyrody,
uprawiajacego matematyke 1 tworzacego nowy $wiat przysziosci. Bractwo takich cives

z marzenia Andreae’i jest luteransko-akademicka wersja miedzynarodowego chymicznego

30 Zob. np. w: Arndt (1596, fol. 337). Podobnie przyroda jako ,,zywa ksiega Boga” z ,,zywymi literami”
w opozycji do ludzkich ksiag 1 liter jako ,,martwych cieni” np. w: WCh IV, 3,14 (Arndt 1736, 658).

31 Figulus (1608a, b. pag; [fol. XXI)): ,,das grosse mdchtige Circkelrunde Buch der Natur (...) geschrieben (...) mit dem
Finger Gottes durch Sacrum Uni Trinitatis Signaculum”. W pierwotnej zydowskiej wersji apokalipsy z Hebrajskiej
Ksiegi Henocha, z pewnoscia wczesniejszej od Sefer Yesirah, ,literami stworzenia” opisywana jest ,,palcem
Boga jak pidrem ognistym” korona na glowie aniola Metatrona, ,Ksiecia Oblicza” — sa to , litery, przez ktore
stworzone zostalo wszystko, co konieczne w $wiecie i caly porzadek kosmosu” (3 Hen 13, 1). W wersji
chrzescijanskiej stojacego przy Bogu Metatrona zastepuje Chrystus.
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» Towarzystwa Filozoféw” ze Statutdw Michala Sedziwoja ,,Kosmopolity”. Waga
poznawanych sekretéw przyrody najwyrazniej miala tu jeszcze na poczatku wspolgraé
z elitarnos$cia stowarzyszen 1 wymagang glebig Zycia duchowego, o czym nie bylo juz
oczywiscie mowy w pierwszej potowie XVIII wieku. ,,Generalna reformacja” przez czytanie
»zywej ksiegi Natury” jest na tym etapie idealem w pelni apokaliptycznym. Poznanie
manatomii wszech§wiata” (anatomia Macrocosmi) Yaczy si¢ bezposrednio z chemicznym
badaniem metali w mikroskali laboratorium 1 jest to dzialalno$¢ wymagajaca najwyzszych

kompetencji naukowych:

... |Badanie przyrody jest prowadzone| przez ludz, ktérzy nie sa jak zwierzeta
pociagowe zaprzezone do bezsensownej roboty, lecz takich, ktérzy zostali uprzednio
wyuczeni precyzyjnej wiedzy fizycznej (rerum physicarum cognitione) 1 ktoérzy z tego
powodu znajduja przyjemno$é¢ w zanurzaniu si¢ we wngtrze [wnetrznosci
przyrody (iter naturae viscera). Jedh nie stuchasz argumentéw rozumowychinie
zgltebiasz anatomii wszech$§wiata,uwazajg oni, ze nie warto niczego ci
mowic ani niczego demonstrowac. Jesdli nie rozstrzygasz problemoéw eksperymentami,
ani nie naprawiasz niedostatkéw wiedzy naukowej za pomoca odpowiednio
dostosowanych instrumentéw, nie masz dla nich nic wartosciowego. Wierz mi, gdyby
jaki$ sofista chcial tu czego§ dowodzi¢, to chyba na prawach zartu — do tego stopnia
bardziej ceniag oni rzeczy niz [puste] stowa. Tutaj mozna poznaé¢ i postuchad
o prawdziwej, autentycznej chemii (...). Krétko moéwiac, oto jest praktyczna nauka

o matetii (Physica practica). (Andreae 1619, 41 i n,, thum. i podkr. — M.W))

A jednak literacki wybor Maroka jako zrédla wiedzy z zakresu matematyki, fizyki i
magii dla wielkiej odnowy-instauratio nauk i zarazem nowej (jeszcze glebszej — po pierwszej,
nieudanej) reformacji chrzescijanistwa™ jest jednym z zaskakujacych fragmentéw legendy z
Famy Fraternitatis. Przez dwa lata ,,Ojciec C.R.” mial przebywaé w Fezie i studiowac z
tamtejszymi uczonymi, cho¢ ,,ich Magia nie byla catkiem czysta, a réwniez ich Kabalg skalata
ich religia””, a nawet, jak sugeruje tekst, uczestniczy¢ w jakich§ praktykach rytualno-
magicznych™. Manifest szkicuje powrotna droge ,,C.R.”, przynoszacego jak Eliasz nauk
zapo6znionej, podzielonej Europie nowa wiedzeg (,,nowe artes, dzigki ktorym mozna by w petni

odnowi¢ wszystkie rzeczy”’, a nawet informacje o ,,nowych roslinach, nowych owocach

32 Na temat dwéch reformacii i trzeciej, paracelsjafiskiej, tak jak postrzegano je w 2 pol XVIiw 1 pok
XVII w (w opozycji do historiografii XX-wiecznej), zob. np. Gilly (1997, 60 i n.).

3 R 142.18-20 / FFU, 76 / FFP, 52.

3 R 142.11-14 / FFU, 76: ,,Zu Fessanum nun oder Feg machet er kundschafft zu den, wie man sie zu nennen pflegt,
Elementarischen Inwobnern, die ihme viel des ibrigen ergffneten...” Terminologia ,,mieszkanicéw swiatéw elementarnych
(sezl. zywiolow)” jest oczywiscie paracelsjanska.
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izwierzg¢tach”) z Maroka przez Hiszpani¢ do Niemiec, skad wyruszyl. Dla
uczonych europejskich — ,,pozornych medrcow”, Nafweysen — jednak ,byla to sprawa

$mieszna”, podwazajaca autorytet wielkiej tradycji (Arystotelesa, $w. Tomasza)

1 niebezpieczna, wedle konserwatywnej maksymy: ,,Niech reformuje si¢ ten, ktory kocha
niepokdj”*.

W istocie, fuzja astrologiczno-kosmologicznej oraz magicznej interpretacji Sefer
Yesirah nastapita wlasnie w $redniowiecznym Maroku w §rodowiskach kabalistow, ktorzy
studiowali ja razem z tekstami ze zbioru ?X°17 00 (Ksigg Raziela, pierwszego w Europie
ezoterycznego dziela zydowskiego skompilowanego po lacinie, by¢ moze w Toledo, jako
Liber Ragzielis Angeli w siedmiu ksiggach, znanego chrzescijanskim kabalistom m.in.
w renesansowej Florencji) 1 pozostawali pod wplywem tradycji arabskich, przede wszystkim
hermetycznych, neopitagorejskich i astrologicznych”. Sama Sefer Yesirah zostala zreszta
zredagowana bardzo pézno pod islamskim wplywem, najpewniej w VIII lub IX wieku na
Bliskim Wschodzie, i nalezy do dziel z najwczesniejszego etapu rozwoju nauki zydowskiej
przez inspiracj¢ i asymilacj¢ ze $wiata arabskiego (zob. np. dyskusj¢ w: Dan 1994, 8 i n,;
Wasserstrom 1993, 2002; Tzvi Langermann 2002; Fleischer 2002). Miedzy X a X1II wiekiem
czytana byla w $rodowiskach zydowskich przede wszystkim jako tekst naukowo-
kosmologiczny, choc¢ jej sens mistyczny i magiczny byl obecny jak towarzyszacy filozofii
przyrody ,,cien” (zob. Weiss 2013) — podobna ambiwalencja zwigzana z magiczno-
mistycznym podlozem 1 interpretacjami wczesnych koncepcji naukowych dotyczy tez
oczywiscie samego szesnastowiecznego paracelsyzmu. Pierwsze pokolenie jej czytelnikéw
iinterpretatoréw nalezalo do wspolnego intelektualnego $wiata arabsko-zydowskiego
1wczesna juz asymilacja Sefer Yesirah, zwlaszcza ismailicka z X wieku, dobitnie pokazuje
rozlegtos¢ tej miedzywyznaniowej wspolnoty™ (zob. np. Wasserstrom 2002, 206 i n.). Z tego
samego abbasydzkiego srodowiska pochodzi rowniez arabski jej odpowiednik o podobnym
tytule, Kitab Sirr al-khaliga (Ksigga tajemnicy stworgenia; Travaglia 2001), hermetyczno-
kosmologiczne dzielo zawierajace slynna alchemiczna Tablice szmaragdowq (Al-lawn al-

zumurrud), przypisane Apolloniuszowi z Tiany, ale w rzeczywistosci powstale w 1. polowie IX

35 R 143.28-32 / FFU, 78 / FFP, 52. W tym samym fragmencie zostaje zlozony hold ,,Theophrastowi”, tj.
Paracelsusowi, a wigc powigzanie pdzniejszej rewolucji paracelsjaniskiej z ta wyprawa ,,Ojca Fr. R.C.”” nie ulega
watpliwosci.

36 R 144.5-6: ,,Ein anderer, deme mit Unrube gedienet, mochte eben wohl reformiren’.

37 Zob. np. Idel (1990, 90 i n.). Pézniejszy etap magicznej recepcji Sefer Yesirah nastapit w kabalistycznym
srodowisku nadrefiskich pietystow (aszkenazyjskich chasydéw) w XII-XIII w i mozna go w zasadzie uznaé za
zydowska antycypacje pozniejszej o cztery wieki chrzescijanskiej recepcji w $rodowiskach ezoterycznych
pietystéw luteranskich.

3 Niektorzy zydowscy intelektualiSci tej pierwszej fali zainteresowania nauka pod wplywem arabskim,
w okresie péznego kalifatu umajjadzkiego i wezesnego abbasydzkiego, pisali po arabsku i tlumaczyli na arabski
(jak Masarjawayh z Basry czy Masza’allah), ale inni, jak autor Sefer Yesirah wybierali jezyk hebrajski, zwracajac
si¢ poczatkowo do wezszego kregu odbiorcéw (Langermann 2002, 175).
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wieku, prawdopodobnie w Bagdadzie (zostalo przelozone w Hiszpanii na lacing przez
Hugona z Santalli w XII w. jako De secretis naturae). Ta fuzja tradycji arabskich i Zydowskich
w dojrzalej postaci jest poswiadczona w polowie XIII wieku na przyklad u Jehudy ben
Nissim ibn Malki”; szybko promieniowala ona do arabskiej Hiszpanii, cho¢ trudno
precyzyjnie rozstrzygnaé, w jakim stopniu wiedzieli o tym autorzy Famy z pierwszych lat
wicku XVII". Z kolei kastylijski przeklad zbioru Sefer Razi’e/ zostal prawdopodobnie
przygotowany w trzynastowiecznej Hiszpanii z inicjatywy kréla Kastylii Afonsa X Madrego ™
1 nie zachowal sig, ale przetrwaly do dzi§ dwa manuskrypty z kompletnym facifskim tekstem
oryginatu kompilacji”. Odzwierciedlaja one dobrze charakter tych kabalistyczno-
apokaliptycznych tradycji, ktore docieraly na kontynent, do Hiszpanii i Niemiec: na przyklad
ksiega pierwsza (Liber Clavis, 17at. Reg Lat. 1300, fol. 1371 n.) jest poswigcona astrologii,
a kluczowa szosta, ktora krazyla rowniez osobno w odpisach, Ksigga niebios (Liber S amayn, fol.
96 i n.)¥ — ezoterycznej kosmologii, opisowi siedmiu niebios i ich aniotéw. Obecnie znanych
jest wiele hebrajskichi arabskich manuskryptow zrodta Liber Samayn, znanego jako 3177 790
(Ksigga Tajemnic), ktorego pionierska hebrajska edycje przygotowal w 1966 r. Mordecai
Margalioth*.

Mowiac krotko, intensywna osmoza religijno-filozoficzna w $wiecie arabskim,
zarowno bliskowschodnim, jak i pélnocno-afrykanskim, spowodowala, Ze starozytna
wertykalna apokaliptyka zydowska uzyskala nowa gwaltowna dynamike, rozwijajac si¢
jednoczes$nie w kierunku protonaukowym (tj. filozofii przyrody, kosmologii i chemii), a
takze mistyki przyrody oraz magii — wszystkie one sa juz implikowane przez te¢ oS
apokaliptyki, nie sq w zadnym razie ani wobec niej zewnetrzne, ani nie s do niej zbednymi
dodatkami, poniewaz wiaze je jeden religijny afekt — pragnienie poznania sekretéw kosmosu
wyrazajacych si¢ wjego strukturze, ktére czeSciowo podlegajg pragmatycznej logice
uzytkowania. Legenda z Famy o niemieckim zakonniku, ktéry szuka w $wiecie arabskim

nowej apokalipsy dla Euro czyli ujawnienia prawdy ,,zz Theologia, Physica unnd
] ap psy py, czyli uj p y % 7y

3 Na temat ibn Malki zob. klasyczng (jedyna monograficzng na jego temat) prace Georgesa Vajdy (1954).

40 Liber Ragielis, podobnie jak Ksigga Henocha 1 Picatrix, znajduje si¢ — jako najpopularniejszy w Europie
zydowski tekst magiczny —w spisie Catalogus continens libros chymicos, Magicos, Medicos, Astrologicos et Cabalisticos. ..,
sporzadzonym w 1598 r. wlsnorecznie przez Johanna Andrea’e (zm. 1601), radce ksiazgcego i pralata
w Koénigsbronn, ojca Johanna Valentina. Mlody student w Tybindze z pewnoscia dysponowal wiedza o tej
literaturze magicznej wyniesiong z biblioteki ojca, cho¢ pdzniej nie traktowal jej powaznie. Zob. Gilly (1995,
52).

4 Zob. Secret (1969) 1 Garcia Aviles (1997). Teza o alfontyniskiej redakcji ksiegi opiera si¢ na poéznej
wzmiance u teologa Johannesa Clericusa, ale niektérzy badacze podaja ja w watpliwosé.

4 Pelna wersja tekstu alfontyniskiego w Bibliotece Watykanskiej: 1@z Reg. /at. 1300, fol. 3—10; nieco
skrocona wersja znajduje si¢ w Universitdts- und Landesbibliothek Sachsen-Anhalt w Halle.

4 W niektérych lacinskich odpisach ksiega jest umieszczana na poczatku zbioru (Lzber primus angeli Razielis),
na przyklad w najbardziej znanym Cod. Mag. 40 (= Cod. /at. 745) Biblioteki Uniwersyteckiej w Lipsku.

4 Sepher ha-Ragim (1966). Zob. tez: Garcia Aviles (1997, 27 i n.).
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Mathematica” (R 140.4 / FFU, 72 / FFP, 50) wbrew papiezowi i jego wiernemu tlumowi w
akademiach, jest zgrabnym literackim ujeciem tego rzeczywistego historycznego splotu. Jest
catkiem prawdopodobne, Ze to wlasnie arabska wersja Ksiggi Tajemmnic albo Ksigga tajemnicy
stworzenia pseudo-Apolloniusza, wraz z Sefer Yesirah (= Liber Formationis Mundi/ de Creatione)

2945

»Arabow i1 Afrykanczykow”®, byly dla luteranskich ezoterycznych pietystow pierwowzorami
Liber M. (ysteriorum), ktora miata pomodc zniszezy¢ scholastyke — ,,bledy artinm (quadrivialium)” 1
ortodoksyjnej teologii, rozpoczaé teozoficzng hiper-reformacie i stworzy¢é nowa kosmologie
(wraz z ,,Rotae Mund?”, pomocnymi w ustalaniu nadejscia epoki mesjaniskiej*). Nawet
opowie$¢ z Famy o odkryciu krypty (Gewilb) ze zwlokami trzymajacego sekretny kodeks
Chrystiana Rosenkreutza jest kopia opowiesci o mumii medrea w odkrytym grobowcu pod
posagiem Hermesa z Sizrr al-kbaliga: jest to tradycyjny hermetyczno-apokaliptyczny emblemat
ukrytej wiedzy, ktéra jest ujawniana w opozycji do wiedzy publicznej lub uznanej (Eamon
1994, 43). Jako pierwszy zaraz po wydaniu Famy to arabsko-apokaliptyczne zadluzenie
pictnowal zreszta ortodoksyjnie luteranski, antyparacelsjanski alchemik i wrég wszelkich
kabalistycznych idei Andreas Libavius w swoim Examen philosophiae novae, atakujacy
rézokrzyzowcow 1 ich pochodzaca podobno od aniola Raziela zepsuta przez
,mahometanizm” Magia Cabalistica, rzekomo uzywana jego zdaniem do odkrywania wszelkich
praw natury i przys$pieszonego przeprowadzania przez czlowieka w laboratorium tego, co
przyroda realizuje stopniowo w czasie”. On tez juz wcze$niej protestowal przeciwko
paracelsjanskiej herezji utozsamiania Fiar-Chrystusa z materia prima 1 pierwotna natura,
rozpoznajac w niej ,,ciezki grzech” zaprzeczenia stworzeniu (Libavius 1610, 76 i n.; zob.
Pagel 1961, 120). Intuicja go nie mylita: Bég paracelsystow to chymik-Separator, a nie Creator,
za$ ich sakramentem moga by¢ operacje laboratoryjne nasladujace wulkany albo sady dzigki
znajomosci uniwersalnego ,,alfabetu tworzenia”, /ingua formationis.

Inni jednak nie bali si¢ inwazji takiej wiedzy, a wrecz przeciwnie. Arndt, ktory sam
zamierzal uruchamia¢ runde tej ,,reformacji reformacji” i nowej nauki w luteranskiej Europie,
zaraz po ukazaniu si¢ manifestow rézokrzyzowych pisal w liscie do swojego przyjaciela,

pastora z Eisleben i teologa Christopha Hirscha: ,,Nadchodzi, nadchodzi epoka Eliasza

4 R 142.1-2 / FFU, 76 / FFP, 51: ,.die Arraber und Africaner’. Niech za dobra ilustracj¢ rzeczywistej
symbiozy 1 hybrydycznosci ezoteryczaych tradycji w $redniowiecznej péinocnej Afryce postuzy choéby odkryty
w Egipcie w latach 70. XX w chrze$cijafski arabskojezyczny manuskrypt Sif Adam (Ksiggi Adama), zawierajacy
kompilacje trzech zy d owskich pism magicznych, m.in. arabska wersje Sefer ha-Razim 1 tekst Sefer ha-Yashar
(Ksiggi Sprawiedlinosei) z elementami astrologicznymi, zob. Fodor (2000).

4 Zydowskie, oparte na astrologii arabskiej spekulacje na temat zwiazku miedzy wielkimi koniunkcjami
Jowisza 1 Saturna a nadejSciem mesjasza mozna odnalezé explicite juz u ibn Malki — Idel (1998, 181).

47 Libavius (1615, 25, sect. V=VI): ,In /lib. de Sagace Philosophia (...) Magiae speciem (...) vocat (Paracelsus —
przyp. M.W) (...) Cabalisticam, qua in mense fiat id guod natura anno integro perficit, & qua possit cognosci id quod ultra
mare est, & longe dissitis in locis. (...) Et in fama fraternitatis specimen est Magiae talis, quo absentia cognoscuntur, & arcana’.
Zob. takze: Libavius (1616, 116, 120 i n.). Réwniez u Libaviusa widoczna jest obawa o ,,czystos¢” wiedzy
Arabéw
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Artysty, tak jak zapowiedzial Kr6l Filozofow 1 Lekarzy (tj. Paracelsus — przyp. M.W.). Watpieg,
czy sam bedg jeszcze przy zyciu, gdy si¢ to stanie. Winszuje nadchodzacej epoce tak wielkiego

swiatta...”*. Owa ,,epoka $wiatta”"

, nowoczesnos$¢ paracelsystow i teoalchemikow, zaczela
si¢ wiec jako naukowa phantasia clamosa: od ,nowych okazow z Afryki”, apokalupsis
kombinatorycznego jezyka przyrody i1 warsztatow doswiadczalnej chymii (,,Spagyrische
Philosophie”) eksplorujacej materi¢ oraz ,,przeprowadzajacej w miesiac to, czego przyroda
dokonuje w caly rok”. Cala Europa, ignorujac rzymskich katolikéw i scholastycznych
sofistéw, ma zrobi¢ to, co zrobiono jedynie wstepnie, dostajac si¢ do ukrytej krypty: wyjsé
szybko ku nowej epoce, to znaczy zburzy¢ mur i otworzy¢ drzwi, ,,ktére juz daja si¢ widzie¢”
(R 152.13-17 / FFU, 88 / FFP, 57). Realizujaca si¢ w laboratorium przyrodniczo -religijna
apokalipsa staje si¢ teraz sojuszniczka i taranem mlodej nowoczesnosci.

Mozna traktowaé z rezerwa t¢ historyczng faze¢ jako ekscentryczne marzenie
weczesnego protestanckiego parao§wiecenia, albo tez powazniej, jak na to chyba zastuguje: od
wielkiego naturalisty Jana Jonstona z Leszna (ktéry znal Andreae’e osobiscie i ktéremu
zawdzigczal fascynacje przyrodoznawstwem)™ wiedzie droga do Linneusza i Buffona, od
Sedziwoja, Eglina i Figulusa do Glaubera, Boyle’a i alchemicznych prac Newtona, od panzofii
Komenskiego i Hartliba do Royal Society i francuskich encyklopedystow™. Oczywiste, ze

4 Oryginalny lacifski fragment z niepublikowanego listu z ok. 1617 1. cyt. w: Gilly (1997, 65): ,, Veniet, veniet
seculum Heliae Artistae a Monarcha Philosophorum Medicorumaqne praedictum. (...) Gratulor futuro seculo de tanta luce”. Jak
na ironie, w niektérych kregach spirytualistyczno-weigelianskich sam Arndt byt prawdopodobnie uwazany za
Eliasza Artyste i trzeciego — po Husie i Lutrze — reformatora chrzescijanstwa (Wollgast 1993, 521).

49 Fama na przyklad, bolejac nad glebokim kryzysem swoich czaséw, zapowiada epoke oswiecenia i widzi juz
jej brzask: ,,... wiemy, ze po pewnym czasie nadejdzie powszechna Reformacja divina et humana, zgodnie
z naszym pragnieniem i oczekiwaniem innych. Albowiem jest rzecza stosowna, by zanim slofice wzejdzie,
rzucilo ono na niebo jasne lub ciemne §wiatlo” (R 158.1-7 / FFU, 96 / FFP, 59).

50 Foucault (2000, 174 i n.) slusznie sytuuje Jonstona jako kluczows postaé rozwoju gatunku historii
naturalnej w opozycji do kartezjanizmu i bez zwiazku z filozoficznym racjonalizmem, ale przemilcza
paracelsjaniskie i apokaliptyczne, zwlaszcza Baconowskie zaplecze jego myshi. W O statosei natury Jonston (1634)
zwrécil sie przeciwko zdziczalemu religiinemu millenaryzmowi, bronigc eschatologicznego optymizmu wiedzy
i praktyki, typowego wczesniej dla alchemoparacelsyzmu (zob. czeg$é pierwsza). Foucault pisze: ,,... [W epoce
klasycznej w historii] chodzi o to, aby po raz pierwszy obja¢ dociekliwym spojrzeniem same rzeczy, a nastgpnie
zapisa¢ to, co zostalo ujrzane, w bezbarwnych, neutralnych i wiernych slowach. Jasne jest, ze przy tej
‘puryfikacji’ pierwszaq forma historii, jaka powstala, musiala by¢ historia natury” (tamze, 177). Przyklad
Jonstona jest bardzo interesujacy whsnie jako ilustracja puryfikacji dzialjacej w obrebie samej formacii
apokaliptyki, calkiem niezaleznie od triumfu mechaniki, co sprawia, ze wytwory przyrody jako
wielowymiarowe obiekty ze swoja anatomia, fizjologia czy zmiennoscig staly si¢ fascynujace same w sobie,
w ich ,,nagosci”. Nie zgadzam si¢ jednak z Foucaultem, Zze powstanie wlsnie historii natury w XVII w, a nie
(ludzkiej) ,historii powszechnej”, jest oczywiste, skoro wick XVI obfitowal przeciez w millenarystyczne
kronikochronologie — raczej jest to kolejny argument za tym, ze whsnie poreformacyjna apokaliptyka
przyrodnicza i jej ewolucja byla rzeczywiscie kluczowa dla wczesnej nowoczesnosci. Zachodzaca na jej polu
puryfikacja polega na tym, ze slowa oddzielaja si¢ od ,,nagich rzeczy”, idea /linguae formationis traci site nosna
i paracelsjafiska ontologia wyrazania przestaje w koncu efektywnie funkcjonowaé, co od 2. polowy XVII
w. wymuszalo na mentalnosci apokaliptycznej glebokie rewizje, na przyklad nieudane sigganie do platonizmu
i rozdecie czysto religijnego symbolizmu jako typowy wehikutl konserwatywnych zwrotow:

51 Zob. np. Webster (2002; 1992, 62 i n.). Fundamentalna krytyka historiograficznych konstrukcji opartych

na procedurach oszyszczania i genealogicznego oddzielania archaicznych ,,nauk tajemnych” od ,,nowozytnej

193



Praktyka Teoretyezna 1(19)/2016

znajomos¢ konstrukeji i logiki kosmosu, a takze jego ,,alfabetu”, uniwersalnych elementow
konstrukcyjnych, otwiera mozliwo$é modyfikacji rzeczywistosci zgodnie z wola (,,magia” jako
»dziedzina/ars doswiadczalna”¥) oraz planowego przeksztalcania substancji (#ransmutatio
metallorum 1 chymiczna farmacja), zatem dylemat chrzescijanskich stronnikéw Eliasza nauk,
poboznych uczniéw ,,Rosenkreutza”, to dylemat wczesnonowozytnego apokaliptyka: jak
wykorzysta¢ w praktyce wiedz¢ o sekretach przyrody, jej materii i sitach (kryjacych si¢
w domniemaniu za dziwacznymi imionami anioléw i permutacjami elementéw-, liter”)? Fama
zabrania wykorzystywania jej do naduzywania wladzy (ma by¢ stosowana do leczenia,
poprawiania losuludzkosci), jest tez wrogo nastawiona wobec wulgarnej alchemii balansujacej
na krawedzi oszustwa czy jej karykatury jako Goldmacherkunst (nawet Paracelsus uwazal
przemiang metali za niemozliwa przed rozpoczeciem na dobre epoki Eliasza nauk, zob. Telle
1994, 157-172; Gilly 1997, 63). Konczy si¢ wiec ona, w zgodzie z tradycja Sefer ha-Razim,
manifestem apokaliptycznej mistyki przyrody:

(.)ten,dla kogo otwarta jest cala natura (wekben die gantze Natur offen),
nie cieszy sie tym, ze moze robi¢ ¥t (zloto), czy tez, jak powiada Chrystus, ze
postuszne sa mu diably,lecz ze widzi otwarte niebo, Anioléw Bozych
wstepujacych 1 zstepujacych (e siebet den Himmel offen und die Engel Gottes

anff und absteigen), i 7e jego imie zapisano w Ksiedze Zycia™.

Tajemnice przyrody, ktére majg by¢ odkrywane, nie dotycza juz tylko organizacji sfer
niebieskich, geografii ani polozenia ,zbiornikéw $niegu i gradu” (Job 38, 22), lecz

,»wnetrznosci  przyrody” (Andreae): ukrytych fizycznych potencji, immanentnych sit

nauki”: Hanegraaff (2012, rozdz. 3) i Moran (20006); zob. tez: Copenhaver (1990), oraz von Greyerz (1999,
415-432). Trzydzieici lat temu Herbert Breger (1984, 49) slusznie ubolewal nad catkowitym ignorowaniem roli
utopijnego mitu Eliasza Artysty przez historykéw wezesnej nauki.

52 Przyklad takiej redefinicji i rewaloryzacji renesansowej idei magii (pochodzacej w dojrzalym ksztalcie
przede wszystkim od Pico della Mirandoli) w pietystycznym kontekscie mozna znalezé u Andreac’i, gdy pisze,
ze ,,magia to nieustajace studium wielu nauk” (,,Magia est multarnm artium studium, illudque assidunn”’)y — Andreae
(1616, 79, nr 557; 2003, 194-5). Podobnie magi¢ jako ,,praktykowane poznanie” przyrody ujmuje w 1konografii
tez Arndt (1596, fol. 160): ,,... Magia / eine griindtliche Erkentnus ist aller Thiere | Gewechse | und der Sternen...”. Jest
to w ogble motyw paracelsjafiski — porenesansowy impuls odwagi i dociekliwosci dzialajacy na polu philosgphia
practica, zwhszcza w chemii i medycynie, tak by znalez¢ zupelnie nowy fundament ,,aus der philosophes, astronomes,
und alchimer” (Paracelsus 1924a, 37 i 41). Zgodnie z opinia Paracelsusa sama chymi¢ i magi¢ nalezy rozumieé
bardzo szeroko jako kazde celowe przeksztalcanie substancji (zob. np. Prinke 2014, 310), ktére daje
czlowiekowl nieograniczone w zasadzie mozliwosci zaréwno laboratoryjnej syntezy wszystkich substancji
wystepujacych w przyrodzie, jak i wytwarzania nowych. Jako$ciowo zajmuja sic one tym samym co
przeprowadza nieustannie sama przyroda — na przyklad ludzki Zoladek i jelita to dla Paracelsusa alchemiczne
laboratorium (zob. Wollgast 1993, 652). Na temat roli magii naturalnej w porenesansowym rozwoju praktyk
eksperymentalnych 1 oslabianiu tradycji arystotelesowskiej przez pragmatyczne zainteresowanie ,,ukrytymi
jakosciami/ przyczynami” (gualitates occnltae/ cansae abditae) i potraktowanie zjawisk ,,cudownych” jako w pelni
naturalnych zob. np. Henry (2008) i Hanegraaff (2012, 178 i n.). Na temat analogicznej wiedzotwdrczej roli
praktyk alchemicznych w XVI i XVII w zob. np. Moran (20006).

» R 160.10-15 / FFU, 98 i n. / FFP, 61; podkr. — M.W.
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(;archeuszy” 1 ,,wulkan6w”) natury i niekonczacych sig, subtelnych przemian materii,
przypominajacych niewyczerpywalne zycie, ktorego zroédla nie sa bezposrednio dostrzegalne
zmystowo. Dlatego emblemat XLII z rézokrzyzowej Atalanta fugiens (1618) lekarza Michaela
Maiera, arcydzieta alegorycznej literatury barokowej, przedstawia chymika w okularach,
z laskq 1 latarnia, idacego gl¢boka noca po §ladach Natury, stylizowanej na Flor¢ w zwiewnych
szatach, niosaca kwiaty 1 owoce, a komentarz Maiera brzmi: ,,Niech Natura bedzie twoja

przewodniczka i towarzyszka w tej wielkiej podrézy — idz jej sladami”

. Ta Natura-Bogini,
prowokujaca chymika do podrézy w §rodku nocy (niewiedzy) 1 realizacji,,celéw naturalnych”,
subjecta naturalia, wyraznie zast¢puje juz aniota starozytnych apokalips, ktory
unosil wizjonera w niebiosa i ukazywal mu ,,sprawy boskie”. Poznanie dynamiki kipiacej
ukrytym Zyciem materii ma by¢ prowadzone intimeé, ,,do glebi” — rzecz trudno wyobrazalna
w $wiecie scholastyki z jej plaskim pojeciem materii, ktére nie grozilo fascynacjq nig ani
,»herezja” materializmu. Ta chrzescijanska religia przyrody jest w calosci wytworem formacji
paracelsjanskiej, ale — jak juz podkreslalem — nie kontynuacja, lecz wyraznie nowoczesng
metamorfoza starozytnej apokaliptyki, ktéra wyrdznia teraz laboratorium chymiczne z jego
substancjamii procesami jako szczegolny obszar aktywnosci, fascynacji, a nawet mistycznego
afektu, $ciSle wiazacego zagadke materii z tworczos$cia, przemiang 1 zbawieniem.
Wezesnonowozytne laboratorium jest przestrzenia aktywnego ujawniania ukrytej strony
przyrody, ,,Naturae examen” (Andreae 1619, 41), ktére dopelnia tradycyjna rol¢ obserwatorium
astronomicznego, jak w jednym 2z pierwszych znanych szczegélowych projektow
z Uranienborga na wyspie Hven, w ktérym Tycho de Brahe pracowal w latach 1576-1597
iktéry réwniez gwaltownej krytyce poddal Libavius® PoézZniejszym o dwiescie lat
dopelnieniem tej wizji jest hipernowoczesna, postspinozjafiska mistyka Fausta Goethego,

zanurzonego od mlodosci w paracelsjansko-pietystycznej duchowosci wyznawcy religii

5 Maier (1618, 178, Disc. XLIL): ,,Prima itaque intentio est, naturam intimé contemplari guomodo procedat in suis
operationibus eo fine, ut subjecta Chymiae naturalia absque defectu ant superfluitate haberi queant: Unde natura fit dux & comes
tanti itineris, cujus vestigia sequenta sunt” (,,Plerwszym wigc zadaniem niech bedzie doglebna kontemplacja przyrody,
tego, jak przebiegaja jej dzialania, po to, by osiagnaé naturalne cele Chymii, bez niedostatku ani nadmiaru.
Niech Natura bedzie twoja przewodniczka i towarzyszka w tej wielkiej podrozy, idZ jej sladami”). Okulary sa
symbolem doswiadczenia, laska — rozumu, a latarnia — wiedzy pochodzacej z wezesniejszych studidw

55 W swoim waznym eseju Owen Hannaway (19806) argumentowal, Zze projekt laboratorium Libaviusa z 1606
r. odzwierciedla wezesnonaukowe odrzucenie paracelsjaniskiego, arystokratycznego etosu ,,tajemnych badan” na
rzecz humanistycznego, mieszczaniskiego ideatn wiedzy otwartej i uzytkowanej spolecznie, ale trafnej krytyce
poddal t¢ tez¢ Shackelford (1993), zob. Prinke (2014, 361 i n.). Laboratorium w piwnicy Uranienborga nie bylo
bynajmniej ani miejscem kontemplacji, ani zadnym sekretem (Shackelford 1993, 226 i n.). Tym niemniej
kampani¢ Libaviusa (motywowang tez przez jego antykalwinizm graniczacy z teoria spiskowa) i jego
wyobrazenia na temat modelowego ,,domu chemii” rzeczywi§cie mozna interpretowaé jako interesujacy przejaw
zachodzacego juz podzialu pracy miedzy religie a nauke i technike, jak w projekcie Andreae’i (1619, 411 n.). Ale
nawet laboratorium Libaviusa jest hybryda (Newman 1999). Z szerszej perspektywy dyskusji nad rola
apokaliptyki, istotng kwestia jest jednak nie obecno$¢ jakichkolwiek ezoterycznych (nie wspominajac
paracelsjaiskich) elementdw, ktora istotnie stawala si¢ marginalna, lecz raczej religijny konglomerat motywacji
do badan i mistyczny nimb wokél coraz skuteczniejszego odkrywania ,,tajemnic Natury”.
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przyrody: od dos$wiadczenia przez Fausta immanencji tworczej potegi Ducha Przyrody,

2956

»Szyjacego zywioly” w  kosmicznej ,,przedzalni czasu””, po magiczne wytworzenie
sztucznego czlowicka, Homunkulusa, zgodnie z paracelsjanskim marzeniem z traktatu De
natura rerum, opublikowanego w 1572 r. (Paracelsus 1928b, 313 i n.)”. Nowozytna
apokaliptyka jest immanentystyczng religia odkrywania sekretow przyrody, fascynacji jej
glebig oraz tworczymi sitami. Dla paracelsjanskiego mistyka otwarta przyroda to otwarte
niebo — sama mistyka staje si¢ tu powoli tym samym co magia naturalna i apokalupsis poczatku
jednoczesnie.

Ma to konsekwencje gleboko niepokojace z perspektywy chrzescijanskiej ortodoksji,
ale na tym zupelnie nowym napigciu, ktorego nie znato katolickie Sredniowiecze, buduje swoj
afektywny impet mlody religijny nurt nowoczesnosci. Kierunek, w ktorym podaza, dobrze
ilustruje rézokrzyzowy miedzioryt wykonany, gdy Boehme konczyt wlasnie swoje Mysterium
Magnumr: Tabula Universalis Abrahama von Franckenberga z Bystrego pod Olesnica, ucznia
i biografa Boehmego™. W samym centrum Tablicy znajduje si¢ postaé, ktéra ze wzgledu na
atrybuty: siedem gwiazd, ksi¢ge z alfa, omega i siedmioma pieczeciami oraz miecz w ustach,
zwykle interpretowano za W.-E. Peuckertem po prostu jako Chrystusa (Ap 1, 13—10), lecz
Carlos Gilly (2002, 231 i n.) slusznie zwrdcil uwage, ze w istocie jest to niewlasciwe, co
zreszta jako pierwszy z pogarda punktowal Libavius, jako alchemiczny hiperkonserwatysta
krytykujacy wszystkie ambiwalencje tekstu Famy”. Krag opisany jest jako ,,Theousia”
(Przebostwienie) poprzedzona przez ,, Theoria” (Oglad/Kontemplacja) i opréez loci z Ap 1, 13
119, 11-16, wskazane sa wokolo trzy cytaty ze §w. Pawla: 2 Kor 3, 18; Flp 3, 20—-21 oraz Rz
8, 29. Ludzie przysztodci, ,,z odslonietym obliczem, ogladajac jak w zwierciadle chwale
Pana”, maja zosta¢ w koficu ,,przemienieni w ten sam obraz (Tv avTV eikdvVa
Hetopoovpeda), z chwaly w chwale”, w podobizn¢ Chrystusa. Ujawnienie sekretow
wszech§wiata jest jak ponowne zwigzanie poczatku i1 konca — panowanie poprzez ,,stowo”
(ptomienny miecz wychodzacy z ust) nad materig i historia-czasem, czlowiek bedzie bowiem
u kresu jak Chrystus, Centrum Mundi. Jest to ten sam sposoéb myslenia, co w cytowanym
wezesniej fragmencie WCh IV, 1,30-31 Arndta. Jeszcze radykalniejsza, calkowicie

antykalwinska forme przyjmuje on u Bacona, u ktérego zgodnie z planem Boga ostatnia

56 Johann W. Goethe, Faust, cz. 1, w. 501-509. Zob. Woszczek (2007, 169).

57 Na temat przejecia motywu przez Goethego zob. klasyczny artykul Edmunda O. von Lippmanna (1920).

58 Franckenberg studiowal w Jenie i Lipsku w momencie, gdy ukazywaly si¢ manifesty rézokrzyzowe, ktore
wywarly na niego istotny wplyw (jak réwnolegle w przypadku Michaela Maiera i wielu innych), zanim jeszcze
poznat samego Boehmego w 1623 1. Miedzioryt Tabula Universalis, ktorej cala symbolika odwoluje si¢ do Famy

Fraternitatis, podarowal swojemu przyjacielowi Johannowi Danielowi von Coschwitz w Laskowicach kolo
Brzegu w $wigto Trzech Kroli 1623 r. Coschwitz byl centralna postacia kregu uczniéw Boehmego

w Strzegomiu.

59 Libavius (1616, 94): ,,Das Centrum solcher Sphaer sol der Mensch sey in welchem die ganze Welt verfasset gebalten
wirdt. Crollins nennet anch Gott das Centrum”; oraz Libavius (1616, 107 1 124).
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epoka to Regnum Hominis, Krélestwo Czlowieka — ,panowanie rodzaju ludzkiego we
wszechs§wiecie” (Bacon 1955, 159) na drodze odwrécenia upadku za pomoca nowych nauk.
Bacon rozumial to réwniez, podobnie jak Gutman, jako odbudowe $wiatyni Salomona —
obrazu kosmosu (Bacon 1955 147), czyli, zgodnie z tradycja bazujaca na ] 2,21 1 1 Kor 3,16,
przemienienie ludzkiego rozumu (intellectus) w ,cialo Chrystusa”! Epoke ,,Theoria”
umistycznych paracelsystow zwiastuje ,,trzeci Eliasz”, ktoéry jest jej symbolem
1 przewodnikiem, jest to wigc epoka ludzi dazacych przez poznanie i dzialanie do
przebostwienia — chymiczna religia przyrody to rzeczywiscie nowa apokalipsa. Centrum
miedziorytu Franckenberga jest wigc kolejna wczesnonowozytng religijng hybryda,
wyprodukowana przez paracelsjanska formacje — jak przywolana wezesniej chymiczna géra-

Golgota ze Speculum S ophicum Rhodo-S tauroticum.

Przebéstwiony cztowiek przysztosci (Eliasz nauk/Chrystian Rosenkreutz/,, homo purissinius”
Dorna jako archetyp?) w centrum miedziorytu Tabula Universalis Theosophica Mystica et

Cabalistica Christianismi Catholici Abrahama von Franckenberga (1623)

Mozna przekona¢ sie, jak gleboka zmiana w stosunku czlowieka do przyrody
musiala wéwczas zachodzi¢, czytajac na przyklad u Figulusa, Ze dokonujacy w laboratorium
operacji na materii chymik czasowo przeprowadza na metalach to, co Chrystus zrobil
wezesniej ,,swoja Tynktura” dla upadtych ludzkich dusz: ,,das Werck ist Gattlich”®. To samo
sladem Khunratha sugerowal w tym czasie Eglin, zaprzyjazniony z Figulusem wykladowca

teologii w Marburgu, we wspomnianej antyjezuickiej Disquisitio de Helia Artium (1606, 1608), a

6 Figulus (1608b, 46): ,,Unsere TINCTUR tingiert allein zeitlich die Corpora, das sie unbemackelt gesund erbalten
werden und gibt den unvollkonmenen Metallen Solis vel Lunae glantz. CHRISTI TINCTUR Aber tingiert Geistlich an der

Seelen zum ewigen Leben”.
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potem tez pozostajacy z nim w kontakcie Michael Maier i wielu innych teoalchemikow, nie
wspominajac juz nawet samego Boehmego. Eglin odwoluje sig, oczywiscie za Paracelsem, do

stéw Jezusa z Lk 12, 2: |, Bo nie ma nic ukrytego, co nie bedzie ujawnione”®

, 1 wskazuje rok
1600, swoje czasy, jako otwarcie rewolucji (Hapelius 1612, 138 1 n.) — rewolucji korzystania
z sit natury 1 dokonywania przemian przez experimentatores, mistrzéw fizyki i chymii, a nie
magii i cudéw, takich jak te demonstrowane przez starozytnych kaplanéw i Mojzesza®.
Paracelsus nie posuwal si¢ moze tak daleko jak pdzniej jego uczniowie-teoalchemicy, ale tez
nie mial watpliwosci, ze samo tylko Zumen naturae, nie moéwiac juz o magia coelestis, pozwala
ludziom samodzielnie wznie$é si¢ ze stanu poznawczego upadku (,,labiryntu §wiata”®) na
niebywale wyzyny wiedzy, nawet jesli nauka bedzie kiedys potrzebowaé swojego Eliasza, by
rozwiaza¢ mogla najtrudniejsze zagadki. Wiasnie to nastawienie, tak jaskrawo odmienne od
nastawienia katolickiej mistyki monastycznej, charakteryzuje paracelsjafiskq mistyke przyrody,
co pokazuje, w jakim stopniu prezentowanie jej jako ,,wciaz $redniowiecznej” jest
nieporozumieniem. W De imaginibus Paracelsus, po tym, jak fantazyjnie spekuluje na temat
tworzenia sztucznych ludzi, homunkulusow, stwierdza krétko, przywolujac jako przyklady
Eliasza 1 Henocha: ,,I gdyby$my my, ludzie, dobrze zrozumieli nasza dusze (geiif), nic nie
byloby niemozliwe dla nas na tej ziemi” (Paracelsus 1931, 383). Jest to hermeneutyczna
mutacja wczesnej nowoczesnosci, wynik przesunigcia osi i pol dzialania: zmiana
i reinterpretacja zdania z zakonczenia Pasistwa Bogego $w. Augustyna, ktére Bloch (1985b)
uczynil zreszta mottem swojego Ateizmn w chrescijaristie: ,,My sami bedziemy dniem

siodmym”* (zob. w kontekscie paracelsyzmu: Bloch 1985¢, 223).

Empirysci przeciw jezuitom. Wczesna nowoczesno$¢ jako religijna mutacja
I polityczny kryzys

Ta inflacja mistyczno-immanentystycznej wiary w czlowieka i aktywne poznanie oraz

dziatanie jako ,,nasladownictwo Chrystusa” wraz z dynamiczna wizja przyrody rzeczywiscie

o1 Hapelius (1612, 135): ,,N#bil est absconditum, quod non sit retegendum’; takze: Philochemicus (1608, 19 i n.).

02 Hapelius (1612, 206 1 n.): prawdziwa sztuka alchemiczna, vera ars chymiae, nie potrzebuje zadnych cudéw
ani sit nadprzyrodzonych, lecz tylko sil i materii przyrody, ,,guod natura generavit ac generat, adhibita mixtione &
debita praeparatione”, poniewaz to sama przyrodanieustannie przeprowadza przemiany substancji (Hapelius
1612, 113). Dokonuje si¢ tutaj — w odréznieniu od aksjologii $redniowiecza — czysto teologiczna rewaloryzacja
eksperymentalnej manipulacji materia.

0 Metafora Swiata-labiryntu jako konsekwencji ubezwlasnowolnienia umystu przez tradycje i niedorozwoju
umiejetnoscei niezaleznego ,,czytania przyrody” np. w: Paracelsus (1928a, 170).

¢ Oryginalne, ortodoksyjne sformulowanie sw Augustyna (De Civitate Dei, 22, XXX ,4) brzmialo: ,,dies enim
septimus etiam nos ipsi erinus, quando eius fuerimns benedictione et sanctificatione pleni atque refecti” (,Wszak réwniez
i my samibedziemy tym sibdmym dniem, kiedy przez jego (tj. Boga — przyp. M.W) blogostawienastwo
i uswigcenie osiagniemy swa pelnosé i odnowe” — thum. i podkr. M.W) — sw Augustyn (1977, 616).
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sa, jak chcial Blumenberg, skutecznym przezwycigzeniem opartej na poczuciu winy
i,chorobie skruputu” (Delumeau 1994, 5 i n.) s$redniowiecznej antropologii oraz
przygnebiajaco  statycznej, monarchicznej kosmologii — przezwycigzeniem zupelnie
niedialektycznym (nie 2zadna inwersja ani antyteza), to znaczy autonomiczng
formacja wynikajaca z nowego ukladu spolecznych sit, dziatan i form podmiotowosci,
ktére ja zasilaja. Obserwujemy tu przebiegajace szybko mutacje 1 hybrydyzacje,
nieprzewidywalne wylonienie si¢ samodzielnego kulturowo-materialnego uktadu odniesienia,
a nie pracujacy ,,dialektyke sekularyzacji” ani zadna domniemana ,,nowoczesng impietas’.
Symptomem tej mutacji jest na przyklad fakt, ze w duzej mierze neutralna ideologicznie do
czaséw Lutra alchemia i filozofia przyrody stala si¢ obszarem studidéw protestanckich
intelektualistow 1 lekarzy drugiej i trzeciej generacji, i nagle, od potowy XVI w., polem
gwaltownej walki o rezim prawdy, a wiec i nosnikiem kluczowych afektow 1 przemieszczen
relacji wladzy (Trepp 1999, 4851 n.). Przednowoczesny skruput zaczal ustepowac nie dlatego,
ze nagle padl ofiara jakiej§ nieuprawnionej hubris 1 wypaczenia, generujacych domniemane
sprzeczno$ci (w rodzaju ,mistyki przyrody”, ,,chemicznej chrystologii” albo ,,magii
laboratoryjnej”) albo niekonsekwencje (jak ,,religijna nowoczesno$¢”), lecz dlatego, ze nowe
spoleczne praktyki i zainteresowania uruchomily nieodwracalnie przesunigty 1 ,,ugiety” uktad
odniesienia, co sprawialo, ze wczesniejsze pojecia 1 cele nie znaczyly odtad i nie mogly
znaczy¢ tego samego. Na przyklad nowy rodzaj przyrodniczej apokaliptyki zarazem
i redefiniuje religijna eschatologie, i napedza jako motywacja kolene
eksperymentalne praktyki. Jak widzielismy, wygenerowala ona takze spontanicznie nowy typ
mistyki odpowiadajacy rekonfiguracji praktyk i zwiazanych z nimi obrazéw przyrody, to
znaczy immanentystyczny model religijnego dos$wiadczania przyrody, opozycyjny wobec
dualistycznego kartezjanizmu ante litem motam. Tej immanentyzacji nie nalezy jednak rozumiec
historiozoficznie jako jakiego$§ ,,dziejowego zwrotu”, co bezkrytycznie reprodukuje
wyobrazni¢ millenarystyczng na metapoziomie analizy i niczego nie wyjasnia, ale jako
rozproszony spoleczny efekt sprzegania wielu heterogenicznych czynnikéw: od masowego
druku konfesyjnych tresci i zindywidualizowanego kaznodziejstwa, przez popularyzacje
zmodyfikowanych metafor przyrody, po projektowanie nowej przestrzeni jako
»laboratorium” i eksperymentowanie ze skladem leczniczych masci. Jak podkreslalem w
czgécl pierwszej, w przypadku alchemoparacelsjaniskiego mitu jego otwarcie chiliastyczne
komponenty stosunkowo szybko zaczely stabna¢ i wulega¢ przeksztalceniom, w
przeciwienstwie do zasilajacej go szerokiej formacji wertykalnej apokaliptyki, ktora — wbrew
temu, co sadzil Blumenberg — dzialala nadal, sterujac przez caly XVII wiek rozmaitymi
praktykami naukowymi sondujacymi ,,zywa ksiecge przyrody”. Jednym z najbardziej
zaskakujacych tego efektéw byly rewolucyjne zmiany w rozumieniu sensu gromadzenia

wiedzy o przyrodzie, powszechnej ,,pedagogiki uniwersalnej” i pisania podrecznikow
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przyrodoznawstwa, czego pionierami byli w Lesznie Komenski 1 Jonston, obaj zainspirowani
programem Andreae’i®.

Nowoczesna apokaliptyczna mutacja motywacyjnej metafory /ber naturae nie miala
wiele wspolnego z jej sredniowiecznymi, ortodoksyjnymi wersjami, od $w. Augustyna po
Bonawenture: wlasciwa tym ostatnim rola poboznosciowo-formacyjna i teologiczno-
apologetyczna, ksztaltujaca religijny afekt w forme sztywnej uleglodci wobec politycznego
ordo creationis 1 KoSciola, jest marginalna albo bez znaczenia, za$ na pierwszy plan wysuwajq si¢
funkcje poznawczo-eksploracyjna, wytworcza i edukacyjna, nakierowujace ten afekt na
niezalezne poznawanie dynamiki (,,arkanéw”) przyrody i w efekcie stopniowo niszczace
relacje wladzy uksztaltowane na horyzontalnej osi eschatologii oraz jej politycznej logiki®.
Alchemoparacelsyzm i mistyka przyrody byly wiec po renesansowej filozofii przyrody
lokalnym medium tej immanentystycznej (wertykalnej) reorientacji, ktéra rozpoczela sie
przed wojna trzydziestoletnia i trwala pdzniej jako tworczy kryzys — stan normalny
nowoczesnosci” — w samym centrum Swiata protestanckiego. Zaréwno niesmaczne snucie
opowiesci w konserwatywnej manierze o linearnych, nieszczedliwych losach eschatologii
1 transcendencji, jak czynili to Lowith (,,irreligia postepu”) czy Voegelin, a takze cala rzesza
konserwatywnych epigonéw-moralistow tesknigeych za Sredniowiecznym ordo (w rodzaju C.S.
Lewisa)  albo  uznmaniem  polityczno-metafizycznej konieczno $ci nadnaturalnej
transcendencji ,,prawa Bozego” (R. Brague), jak i tez preparowanie zrédlowo funkcjonalnej,
antyreligijnej racjonalnosci idei postepu i nauki (Blumenberg), ignoruja bogactwo tej
kulturowo-spotecznej mutacji, wymazujac cale jej hybrydowo-religijne segmenty, nie
odrézniaja pierwotnej osi spekulatywno-kosmologicznej apokaliptyki od horyzontalnego,
plaskiego millenaryzmu (Sredniowiecznego w szczegolnosci, branego za modelowy), mylac

ich odmienne dynamiki i semantyki®, i wreszcie pracuja na zredukowanych albo wrecz

5 Niezastapione studium takiego zredefiniowanego przez apokaliptyke przyrodnicza, antyautorytarnego i
o$wieceniowego millenaryzmu (wraz z rola Komenskiego) w purytanskiej Angliit XVII wieku to Webster (2002).

 Por. np. Moran (2000, 187 i n.). Glebokos¢ tego przesunigcia mozna sobie uswiadomié, gdy poréwna si¢
perspektywe  szesnastowiecznych paracelsystow i ich Jumen naturae z przednowoczesnym, katolickim
rozumieniem /fber naturae u Bonawentury, odnoszacego si¢ z wrogoscia do arabskiej i zydowskiej filozofii
przyrody. Wykladajac w Paryzu na krétko przed slynnymi potepieniami z 1277 r, glosit w Collationes in
Hexaémeron (11, 7): ,,Najwyzsza, obrzydliwoscia jest, gdy najpigkniejsza céra kréla jest nam zaofiarowana jako
malzonka, a my wolimy uprawia¢ nierzad (copulari) z najpodlejsza stuzaca i i$¢ do prostytutki” (Bonawentura
1891, 337). Malzonka jest madro$¢ (sapientia) chrzescijaniskiej teologi, stuzaca 1 prostytutka — nauka i filozofia
przyrody pogan; przyroda to ksiega do kontemplacji wielkosci Boga, studia filozofii przyrody bez korygujacego
»Swiatla prawd wiary” to prostytucja. Do podobnej retoryki zbliza si¢ tez pdzniej Luter, co zreszta pokazuje
przepas$¢ miedzy nim a paracelsjaniskq mistyka i apokaliptyka przyrodnicza.

67 Podobnie widzg to Michael Hardt i Antonio Negri (2005, 90 i n.).

68 Nieusuwalne napiecie miedzy wertykalna apokaliptykq (genetyczna baza zydowskiej i chrze$cijaniskiej
mistyki) a horyzontalnym millenaryzmem istnieje w tradycji judeochrzescijariskiej od starozytnosci i nie jest
zadna jej deformacja. zob. np. wspaniale studium Rowlanda (1982, cz. IV 1V, 269-441). ,,Wiedza o tym, co juz
istnieje moze latwo dostarcza¢ samoistnej satysfakcji kosztem ziemskiego spelnienia w  przyszlosci.
Apokaliptyka zawiera w sobie ziarna zniszczenia historycznej eschatologii” (Rowland 1982, 445). Préba
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karykaturalnych obrazach nowoczesnosci XVI i XVII wieku. Z drugiej strony, nigdy nie
istnial tez zaden spojny ,,judeochrzescijanski mesjanizm”, ktory moglby stuzy¢ za podstawe
globalnej tezy o sekularyzacji” — bylo ich wiele i zawieraly, jak zreszta cata apokaliptyka,
rozmaite sprzeczne tendencje manifestujace si¢ spolecznie na skrajnie odmienne sposoby.
Kwestia poczatku nie ma, co oczywiste, tylko sensu teologiczno-kosmologicznego,
ale 10 wiele bardziej prozaiczny — historyczno-genealogiczny: od razu wyrazniej ujawnia
domeng polityki wiedzy. Impuls instauracyjny nowych nauk i nowej kosmologii jako mit
zalozycielski Famy Fraternitatis jest na przyklad ulokowany w odleglym Oriencie, $wiecie
arabskim, a nie w bezpiecznym mateczniku chrzescijanskiej Europy, ktory traktowany jest
bardzo krytycznie jako naukowo zacofany i fanatyczny: autorzy gardza ciemnota Kosciola
katolickiego, wySmiewaja ,,08li ryk papieza” zdeptanego w Europie przez reformacje, ale
wsréd kandydatow do ,,wytargania za kudly” i kopniaka sg nie tylko papiez w Rzymie i
Mahomet, ale i teologowie oraz akademiccy sofisci jako arystotelesowscy sztukmistrze™. Co
zdumiewajace, mtody ,,Chrystian Rosenkreutz” wyrusza jako pielgrzym do Ziemi Swigtej, ale
gdy juz dociera do Damaszku, rezygnuje z odwiedzin Grobu Panskiego w Jerozolimie (do

9571

ktérej nigdy nie trafia), ,,zawiera uklad z mistrzem Arabéw”™ i wybiera pobieranie nauk
u arabskich uczonych, co jest nie do pomyslenia w przypadku chrzescijanskich opowiesci
o pielgrzymach. Cala tradycja wynaleziona paracelsjafiskiej formaciji kontynuuje waleczng
trajektori¢ wczesnej nowoczesnosci w jej renesansowym zrywie jako odrzucenie via antigua,
scholastyki 1 katolickiej teologii, ale czyni to siegajac do glebszych i bardziej egzotycznych
rezerw symbolicznych niz znajomy juz Platon, Cyceron czy Epikur, ktorzy czesto réwniez sa
odrzucani. Robi przy tym uzytek z biblijnej genealogii, samodzielnie interpretujac jq na swoj

wlasny sposob 1 rewaloryzujac #odus operand: zmierzajacy do odkrycia najglebszych sekretow

celowego usunigcia tego napiecia jest typows taktykq oczyszczania, by historie tej tradyciji ex post uniesprzeczni,
zlinearyzowa¢ 1 przedstawi¢ jako monolit (Léwith) albo skrajnie ideologicznie skonstruowaé jako historie
upadku (Voegelin zafiksowany na postaci Joachima di Fiore oraz podstawiajacy swoje karykaturalne
i dyletanckie pojecie ,,gnozy” w miejsce calej wymazanej wertykalnej osi apokaliptyki). Z kolei pominigcie
specyficznej dynamiki tej kosmologicznej apokaliptyki w relacji do wczesnych dyskurséw naukowych, jak
cho¢by w przypadku Blumenberga, owocuje wyjsciowymi trudnosciami w zrozumieniu religijnych Zrédel
nowoczesnego immanentyzmu 1 tego, ze nie potrzebuje on szoku ,eschatologii strachu” ani ekscesu
absolutyzmu transcendencji, by si¢ uksztaltowaé — dysponuje wilasna, niemillenarystyczng semantyka, generujac
tez wlsne zasoby poznawczych motywacii i strategii dzialania. Weczesnonowoczesna ,,autoasercja czlowieka” z
1T czesci Die Legitimitit der Neuzeit (19606) nie byla tez ani areligijna, ani antyreligijna, a jej religijny charakter nie
mial jedynie naskérkowego, jezykowego charakteru — takie jej okreslenie mistyfikuje caly spoleczno-historyczna
zlozonosé jej materialnej genezy.

® Shisznie podkresdla to na przyklad w kontekscie dawnej debaty Lowith—Blumenberg Jayne Svenungsson
(2014). Filozofom bardzo latwo przychodzi wyizolowanie na potrzeby tezy pojedynczych elementéw historii
idei, wyrwanie ich ze spoleczno-materialnego kontekstu i przypisywanie im globalnej roli.

70 R 147.20-22, 209.1-10 1 217.26-28 / FFP, 54, 68, 70.
I R 141.2-3 / FFU, 74 / FFP, 51.
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przyrody (Jutte 2015, 30 i n.)?, jak w przypadku samego Paracelsusa, korzystajacego ze wzoru
wezesniejszych alchemikow, co powtarza si¢ przez caly XVI i XVII wiek, od Tychona de
Brahe i Keplera po Newtona wlacznie. Okazuje sig, ze patronem tej nowej religii przyrody
ichymii moze by¢ nie tylko Salomon, ale nawet sam Mojzesz, schodzacy z Synaju
z promieniejacy twarza i traktowany jak cztowiek-Bog, ,,drugi Adam” z ,,odzyskang chwaly”
(Meeks 1970, 354-371)7, jak na miedziorycie Franckenberga. Jest nim jednak przede
wszystkim wielki potomek Kaina, Tubal-Kain z Rdz 4, 22 — biblijny ojciec metalurgii, ,,ktory
wykuwal wszelkie narzedzia z miedzi i zelaza”, uznany za patrona chymii i badania materii,
nieprzypadkowo przedstawiony przez paracelsyste Dorna jako najwigkszy matematyk
i astrolog™. Jest to wspaniale nowoczesny, chciatoby si¢ powiedzie¢ — faustyczny, paradoks:
egipski kowal-inzynier, reprezentant upadlej ludzkosci, patronem nowych mistykdéw
1 kosmologow.

Fuk tych wylonionych mitycznych genealogii — od Tubal-Kaina przez Eliasza po
,,Chrystiana Rosenkreutza” — legitymizuje siebie jako wspornik nowego, jeszcze kruchego
ukladu odniesienia i wytwarza pozornie nieproporcjonalne spoleczne efekty
typowe dla nowoczesnych walk na polu polityki wiedzy, tak w $wiecie protestanckim, jak
1 katolickim, uruchamiajac tez tancuchy antynowoczesnych reakcji. Koscielne ortodoksje
1 jezuici intensywnie angazowali si¢ w calej Europie w kampanie herezjologiczne, odwolujac
si¢ do szerokiej palety argumentéw: od czysto teologicznych po oskarzenia o przesady,
glupote, moralne zepsucie 1 zagrozenie ladu, co sprawia, ze przedmiot krytyki zostal
calkowicie przesloniety ekranem insynuacji, znieksztalcen i agresji. Kampanie te, ktérym
towarzyszylo takze wylonienie si¢ walk o naukowo-akademicka ortodoksje¢™, mozna wlasnie
w tych aspektach widzie¢ jako w pewnej mierze bezradne reakcje na t¢ mutacje. Nie wszyscy,
jak wczesniej Bruno w Rzymie czy Vanini w Tuluzie, konicza publiczna, brutalna $miercia
z wyroku inkwizycji, ale jest jasne, ze trzeba bylo uwazac¢, na jakim dworze i w jakim miescie
si¢ naucza. Okreslenie ,, Paracelsista” zacz¢lo funkcjonowac jako inwektywa laczaca oskarzenie
o nienaukowo$¢ (odrzucenie akademickiego arystotelizmu) z zagrozeniem spolecznym

chaosem (Moran 2006, 80-83). W Tybindze urzadzono w 1622 r. proces wydawcy

2 Jeszcze w konicu XVII w Newton uwazal, Ze jedynie ponownie odkrywa musteria znane Orfeuszowi,
Pitagorasowi, M ojzeszowi czy Salomonowi, dlatego ogromna wage przywiazywal obok pracy matematycznej do
drobiazgowych studiéw nad starozytnymi tekstami jako cze$ci procesu deszyfracji sekretéw natury.

73 Ten zdumiewajaco nieortodoksyjny motyw jest dobrym przykladem hybrydyzaciji starozytnych tradycji
religijnych w sytuacii, gdy nie istnial jeszcze zaden normatywny judaizm.

" Dorn (1577, 8): ,,Vulcanicus ille Abraham Tubalchain astrologus & arithmeticns maximus...”. To samo powtarza
na przyklad Benedictus Figulus (1608a, fol. VIII) w swojej przedmowie do Pandora magnalinm naturalium.

75 W kwestii ideologicznych walk o ortodoksje medyczna nakladajacych si¢ na religijne napiecie w katolickiej
Francji zob. np. Lingo (1986). Przyklad wczesnych batalii wokél paracelsjaniskiej medycyny i oskarzen
wysuwanych wobec niej o heretycka chrystologie: Broer (2002). Przyklady teologicznych kontrowersji wokot
paracelsjafiskiej medycyny i jej niezgodnosci z arystotelizmem w kontekscie konsolidujacej si¢ luterafiskie;
ortodoksji we wezesno-siedemnastowiecznej Danii: Shackelford (2003).
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Eberharda Wilda (Donat 1970), w ktérego domu znaleziono bogaty ezoteryczny ksiegozbior
i ktoéry nie tylko drukowal Andreac’¢ i Besolda, ale skupil wokol siebie rozlegla siec
czytelnikbw mistycznej 1 paracelsjanskiej literatury (nalezeli do nich i Andreae, i Besold, co
wyplyneto podczas dochodzenia). Tybingenscy teologowie z Akademii, przodujacy juz
w atakach na Arndta, podniesli histeryczng wrzawe na temat grozacego widma rozszerzajacej
si¢ herezji” i rewolucji spolecznej, poréwnywalnej z rewolta chlopska z czasow Lutra czy
sukcesem takich spirytualistyczno-komunistycznych wspolnot jak hutteryci na Morawach.
Dwa lata p6zniej (i sto lat po tym, jak Paracelsus zalecal papiezowi, by si¢ douczal), rowniez
w atmosferze histerycznego leku przed rézokrzyzowcami z Niemiec, parlament katolickiego
Paryza wypedzil z miasta, za rada katolickiego wydzialu teologicznego Sorbony, trzech
mlodych alchemikéw-atomistéw: Antoine’a de Villona, Jeana Bitauda i Etienna de Clave’a,
chcacych  publicznie udowodni¢ za pomoca eksperymentow, iz filozofia przyrody
Arystotelesa jest falszywa. Zakazal takze pod kara $mierci gloszenia nowych doktryn
przyrodniczych podwazajacych teologiczne autorytety i sakrament Eucharystii — ,,cadowng”
realno$¢ transsubstancijacji (Kahn 2007, 500 1 n.). Ten sam wydzial teologiczny Sorbony rok
pozniej (1625) wydal gwaltowne potepienie 1 zakaz czytania teoalchemicznego Amphitheatrum
sapientiae aeternae Khunratha jako wyjatkowo groznego i heretyckiego dziela, ,,niebezpiecznego
dla wiary”, gwalcacego ,,najswigtsze tajemnice Religii Katolickiej” oraz profanujacego Pismo
Swiete przez pomieszanie go z alchemia i magia (zob. Kahn 2007, 569—593). Jest oczywiste,
ze katolicka ortodoksja zareagowala na przejmowanie jej pola przez nieprzewidziang hybryde:
jedne sekrety (,,zzysteria Catholicae Religionis”) zaczely by¢ wypierane przez inne sekrety (materii
i religii przyrody).

Daniel Garber stusznie argumentuje, ze histeria ta miata bardzo glebokie podloze
polityczne. Nowe paradygmaty wiedzy i praktyki zagrazaly posredniowiecznemu porzadkowi
spoleczno-politycznemu, otwarte zostaly nowe pola batalii wczesnej nowoczesnosci, ktorych
symptomem byly kolejne rundy polowan, rowniez pafnstwowych, na heretykéw, stad nie
powinno dziwié¢, ze paryskie wystapienie chymikéw rozpedzala policja, a ekspertyzy
w sprawie atomizmu na zamoéwienie parlamentu dokonywal oburzony wydzial teologii
(Garber 2002, 135-160). Juz ponad dekade wczedniej katolicki medyk i satyryk Thomas
Courval de Sonnet pohukiwal w Paryzu, ze paracelsysci, diaboliczna sekta laboratoryjnych
Lempirystow”, ktorzy sadza, ze Bog jest chymikiem, tak jak byt nim Tubal-Kain, ,,powinni

zosta¢ ugotowani w tych swoich destylowanych olejach i alembikach, jak gotuje si¢ kapuste

76 Zob. Bubenheimer (1993) oraz Geyer (2001, cz. I, t. 1, 63-78). Szerzej na temat cenzury
i wolnomyélicielstwa w tybingefiskiej Akademii Teologicznej: Franz (1977, 123-194). Katoliccy pisarze nie
whczyli si¢ poczatkowo do tego tropienia heretykéw, poniewaz traktowali fale ezoteryzmu jako wewnetrzny
problem ,herezji luteraniskiej”. Gilly (1994, 181) slusznie zauwaza, iz dopiero brukselski proces inkwizycyjny
Jana B. van Helmonta w 1634 r. sprawil, iz katolicy zaczeli powszechnie traktowaé Paracelsusa jako szczegdlnie
niebezpiecznego heretyka.
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w Dauphiné” (Sonnet 1610, 231-232 1 239). W tym samym czasie w Niemczech inny
wojowniczy, odznaczony przez papieza jezuita-kontrreformator Hipolit Guarinoni
bynajmniej nie satyrycznie grzmial w swoim rozwleklym Die Greuel der 1 erwiistung menschlichen
Geschlechts (Rzym 1610), ze powinno si¢ ich pali¢ na stosie jako roznoszacych choroby
trucicieli, podajacych chemiczne leki na bazie alkoholu zamiast stosowania uznanych metod
Galena i Awicenny. To on zadenuncjowal w Tyrolu paracelsyste Adama Haslmayra,
prekursorskiego propagatora i obronce idei Famy Fraternitatis (jeszcze przed jej drukiem), co
skonczylo si¢ dla tego drugiego prawie pigcioma latami katorgi na galerach (Soukup 2007, 279
i n). Podobny los spotkal Benedikta Figulusa, ktéry Scigany przez inkwizycje po
zaaresztowaniu Haslmayra i konfiskacie jego rekopiséw, spedzit w wigzieniu kilka lat,
najprawdopodobniej do listopada 1617 roku, ale wczesniej zdazyl przekazaé swoje
manuskrypty Eglinowi w Marburgu (by¢ moze ta droga tekst Famy Fraternitatis trafit do
drukarni w Kassel, wbrew woli Andreae’i).

Obserwujacy wydarzenia paryskie Mersenne, ambitny wychowanek jezuitow z La
Fleche, w pisanej wtedy i wydanej w 1625 r. La vérité des sciences, atakowal z kolei alchemikéw,
kabalistow i paracelsystow jako tych, ktérzy chca zglebia¢ sekrety przyrody, ignorujac
arystotelizm, ,,$wiatlo rozumu” (katolickiego) i tomistyczng nauk¢ o analogii. Jego
apologetyczne Questiones celeberrimae in Genesim (Paryz 1623), egzegeza Ksiggi Rodzaju
skierowana przeciwko porenesansowemu naturalizmowi i wszelkim heterodoksyjnym
filozofiom przyrody zblizajacym do siebie Boga i przyrode, mozna czyta¢ jako katolicki
odgromnik — przeciwny biegun wzgledem Gutmana, Khunratha i Liber Naturae Arndta
(Garber 2002, 139 i n.). Optyka geometryczna jest tam uzywana do arystotelesowskiej
rekonkwisty przeciw paracelsjanskiemu /Jumen naturae, by utrzymaé fizyke z dala od
apokaliptyki 1 dyskursu odkrywania tajemnic przyrody, gwarantujac zarazem, ze zdrowe
(,,geometryczne”) studium tej fizyki wspiera katolicka wiare i porzadek spoteczny. Mersenne
— dokladnie tak jak jego przyjaciel Kartezjusz — bierze z czasem na cel pojecie aktywnej czy
dynamicznej materii, a gléwna jego motywacjq jest wyeliminowanie go z filozofii przyrody,
tak by w grze pozostala tylko materia catkowicie bierna, ktorej ruch modelowany jest przez
mechanike matematyczna (zob. Shapin 2000, 44 1 n.). Jego wrogowie to wszyscy przyrodnicy-
ateiSci (w tym atomiSci), jak w Lzmpicté des déistes, athées et libertins de ce temps z 1624 1.
(Mersenne 1975), ale przede wszystkim twércy nowej alchemicznej religii przyrody, prorocy
niewyczerpanych transformacyjnych mocy przyrody — Paracelsus, Bruno, Khunrath czy Croll.
Mozna wigc uznaé ,,geometre” Spinozg za zrealizowany szybko koszmarny sen Mersenne’a,
pozniejszego kartezjanisty. Batalia od poczatku zataczala szerokie kregi — od skladu lekéw
1 natury metali przez mechanike 1 §wiatlo po transsubstancjacj¢ na katolickich ottarzach.

Wilasnie status materii ma fundamentalne znaczenie jako ontologiczny korelat

nowych praktyk eksperymentalnych i polityki, a wigc nie jest po prostu marginalnym
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problemem metafizyki po Kartezjuszu. Historia tego pojecia, wraz z pojeciem
przyczynowosci, jest jednym z kluczowych watkéw nowoczesnosci — wlasnie jako historia
prob systematycznej dezaktywacji albo pasywizacji materii w sojuszu z przednowoczesng
scholastyka. Fakt, ze paracelsysci radykalnie zlamali czy odwrocili jej schemat, robiac z materia
prima produktywng prasile generujaca nieprzebrany gaszcz dziatan natury, ostro kontrastuje
z pozornie rewolucyjnym krokiem Kartezjusza, ktory zrobil z materia prima stworzona,
geometryczna, calkowicie homogeniczng rozciagltos$¢ bez nawet §ladu wlasnej aktywnosci,
gwarantujac pobozno$¢ fizyki w mysl apologetyki Mersenne’a (Spinoza zniszczyl pozniej te
gwarancjg, uzywajac kartezjaniskiego schematu przeciwko niemu samemu, zob. np. Douglas
2015). Praca zostala czytelnie podzielona mi¢dzy teologi¢ i fizyke, a hybrydy przyrody i ducha
usuni¢te, ale to teologia ze swoim ,,zywym duchem” zawsze jest po cichu gora w delegacji
wladzy, co sprawia, ze wyrazenie ,,zywa przyroda/materia” brzmi odtad dziwacznie. Z tego
jednak powodu zwyczajowe kojarzenie paracelsjanskiego witalizmu 2z podzniejszym
filozoficznym idealizmem jest catkowicie bledne, poniewaz — w zgodzie z liniag podziatu tej
pracy — to nowoczesny radykalny idealizm odegrat kluczowa role w maksymalnej pasywizacji
i fenomenalizacji materii w rywalizacji ze swoim rewersem, mechanistycznym materializmem,
ktérych obu instynktownie tak nie znosil Goethe. Oba tez sa w tym sensie bezposrednim
przejawem typowych dla nowoczesnosci procedur puryfikacji, przemieszczajacych tylko
predykat ,,realnosci” miedzy jednym a drugim i ignorujacych hybrydy jako ,,sredniowieczny
animizm”. W kulminacyjnym momencie biskup Berkeley, sam i zainteresowany alchemia,
1 gardzacy scholastyka, odswiezyl s, przeciw ateistom i sceptykom”
przedparacelsjanski, sredniowieczny stownik ,liter” 1 ,,ksiegi przyrody” w funkcji
poboznosciowo-formacyjnej (Bradatan 2006, 57—80), eliminujac istnienie materii, zamieniajac
przyrode w bierng zjawe (,,cienki przezroczysty film”, jak napisal Bergson — Bradatan 2000,
71) 1 delegujac cala aktywno$¢ na Boga-Ducha. ,,Iingua naturae” pracuje tu w reakcyjnym
trybie mistyki §redniowiecznej, a filozofia przyrody na powrét staje si¢ sluzaca teologii
(Bradatan 20006, 76 i n.). Dla Fichtego z kolei ,,przyroda”, ktora nalezy u niego brac juz
w cudzyslow, to nawet nie jedynie zjawisko (Kant), ale raczej transcendentalny grobowiec,
hamulec dla zycia wybiegajacego w nieskoficzono$c¢ Ja: jest ,,martwa — bezwladny i zamkniety
w sobie byt” (Fichte 18006, 29 in.). Tylko Schellingowi, wystepujacemu w ostrej opozycji do
Hegla, udalo si¢ wyrwac z tej idealistycznej putapki przez porzucenie logicznej koncepcji bytu
na rzecz ontologii historycznej, co otworzylo droge marksowskiej dialektyce (Frank 1992).
W nowozytnej filozofii materia funkcjonuje wigc jako czuly obszar polityki metafizyki,
aktywowany po reformacji przez hybryde w postaci paracelsjanskiej religii, ktéra jako
plerwsza naruszyla lacznie wszystkie kluczowe pola wiladzy — Kosciola, filozofii,
uniwersytetu, medycyny i porzadku spolecznego.

Ta ukryta strona nowoczesnosci, apokaliptyczna religia przyrody, posiada oczywiscie
swoja wlasng dynamike, ale wewnetrzne napigcie migdzy wymiarem kosmologicznym

a tradycyjnie poboznosciowym nadal pozostaje. Prowadzony konsekwentnie projekt
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teoalchemii zawiera — na réwni z rywalizujacym z nim atomizmem — potencjal
rozmontowania doktryn Koscioléw, w ktorych przyroda i jej poznanie nie odgrywaja zadnej
podstawowej roli poza agresywna apologetyka w kreacjonistycznej formule. Ujawnia go juz
czysto literacka stylizacja postaci arcyreformatora ,,Chrystiana Rosenkreutza”, ktory wedle
mitu z Famy poznal wiedz¢ naukowo-przyrodnicza $wiata arabskiego 1 jednoczesnie, jako
chymik, lekarz i kosmolog, jest mistykiem zaktadajacym jakis zalazek ecclesia spiritualis, nowego
apokaliptycznego Kosciola $§w. Jana na ruinach zdegenerowanego Kosciola rzymskiego.
W nowym ukladzie odniesienia nie ma tu ani zadnej sprzecznosci, ani niekonsekwencji,
awrecz przeciwnie — widoczny ma byé nawet wspélny kontur ,prawdziwego
chrzedcijatistwa” 1 ,,nowych nauk”. Pdzniejsi chrzescijanscy alchemicy, dluznicy Dorna,
Suchtena, Khunratha czy Eglina twoérczo i bez wigkszych probleméw radzili sobie az po
Oectingera z tym napigciem, ale uniwersyteccy intelektualisci tacy jak Andreae, wychowany
w Tybindze (jak Kepler) na teologicznych wykladach konserwatysty Matthiasa Hafenreffera,
czy Besold, wciaz laczacy czysto spirytualistyczne idee Weigela i Schwenckfelda z dawna
monastyczng mistyka, nabierali watpliwosci, grawitujac ku swoim ortodoksjom.
Tradycjonalista Besold dokonal nawet okoto 1630 roku konwersji na rzymski katolicyzm, jak
dwiescie lat pdzniej niektorzy romantycy, najwyrazniej zmeczeni i nieskonczona natura
naturans, 1 gwaltowna nowoczesnoscia.

Oscylacja ta, dialektyka rosnacej po dekompozycji arystotelizmu glebokiej
niepewnosci 1 energicznych naukowych ambicji, religii koscielnych z jednej strony i apokalipsy
przyrody z drugiej, jest w ogodle charakterystycznym znakiem wezesnej nowoczesnosci. Zdaje
si¢ nawet, ze taka osobowos¢ jak Andreae sama jest w stanie tej oscylacji, jak gdyby mesjaniski
sen o Eliaszu Artyscie 1 ,,0jcu C.R.” zaczal mu si¢ wydawac ztuda, gdy juz zostal pastorem
1 koscielnym urzednikiem. Eliaszowego ,,Chrystiana Rosenkreutza” zastapil szybko skromna,
pietystyczna figura literacka ,,Chrystiana Cosmoxenusa” (,,Chrystiana Obcego Swiatu”), jak
gdyby chcial duszpastersko ogranicza¢ rozmiary antropologicznej inflacji teoalchemii.
Zakladane przez niego okolo 1618 r. z przyjacielem Wilhelmem van der Wense Bractwo
Chrzescijanskie (Societas Christiana), ktéremu patronowala postac starego Arndta i ktére nie
zdazylo si¢ nawet rozwinaé ze wzgledu na rozlewajaca si¢ w Europie wojng trzydziestoletnia,
mialo by¢ w zamierzeniu Andreae’s opozycja wobec ,,bezwartosciowej zabawy w fikcje
Bractwa Rozokrzyzowego” (,,fictiae Fraternitatis Rosecruciae indignum ludibriun”), jak potem sam
to ostro ujal w liscie do ksigcia Augusta Brunszwickiego z 27 czerwca 1642 r.”” Typowo
pietystyczny charakter Bractwa w duchu Hafenreffera widoczny jest w tekscie Imvitatio
Fraternitatis Christi Andreae’t z 1617 r.: odwoluje si¢ on tu do pierwotnego Kosciola,

pierwszych apostoléw i niechetnym juz okiem patrzy na eksperymentalng chymie i zbyt

77 Cyt. w: Dickson (1998, 41) — oryginat listu znajduje si¢ w Herzog August Bibliothek w Wolfenbiittel. Na
temat podejmowanych pézniej przez Andreae’s prob pietystycznej reformy luteranizmu zob np.: Brecht (1967,
53-82) i Dickson (1996).
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$miale idee najnowszej wloskiej filozofii przyrody, ktéra zamiast budowac chrzescijanska
poboznosé, pragnie poznawac sekrety materii bedacej ,,Matka” 1 ,,Boginia” (Vanini, Bruno).

Ale kosci zostaly rzucone 1 wlasnie materia zacz¢la wkraczac na sceng jako kluczowa
aktorka nowoczesnych batalii. Materia ta nie miala juz nic wspolnego z blada, pasywna
materia do zewnetrznego ksztaltowania jako mizernym ,,modus potentiae”  takich
neoscholastykéw jak Suarez, lecz z bogata, pulsujaca ukryta dynamika materia mineralna,
poddawana chymicznym badaniom w laboratoriach ludzi takich Eglin, Croll czy przepedzeni
z Paryza de Clave 1 jego uczen Bitaud. To ta druga byla przedmiotem mesjanskiej obietnicy
hybrydowego Eliasza nauk, pierwsza zas — zgodnie z hermetyczng ewangelia Giordana Bruna
(Bloch 1985a, 169) — politycznym odpadem ukladu wladzy starego §wiata.

Tlustracje pochodza ze zbioréw wlasnych autora.
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ABSTRACT: The myth of [H]Elias Artista (or ‘Elijah of the Arts’) is one of the most
interesting components of the rich 16th-century Paracelsian tradition from the margins of the
post-Reformation orthodoxy. It signals a surprising development within the Christian
apocalyptic tradition since ‘Helias artimm chymicarunr’, the messianic Experimentator as a human
Christ-like figure and an end-of-time counterpart of the biblical blacksmith Tubal-cain, is an
original transformation of the Jewish apocalyptic Elijahin a context of the early modernity on
the eve of the Thirty Years War. That figure is an example from the broader domain of the
Paracelsian ‘theoalchemy’ (Telle), which may be construed as a typically modern hybrid in the
Latourian sense. Furthermore, in order to understand the peculiar post-Reformation
phenomenon of the mysticism of nature (Dorn, Khunrath, Gutman, Arndt, Boehme, and
others), which is in stark tension with orthodox theologies, it is necessary to take into account
that it was a product of the new powerful intellectual formation which can be dubbed the

nature (or cosmological) apocalypticism.
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It is claimed that that ‘vertical’ (non-eschatological) apocalypticism of nature is an early
modern form of the ancient Jewish apocalyptic tradition transformed under the new social-
cultural conditions into a formula of the ‘learning the secrets of nature’ in a complex process
of renegotiating the power relations, and it produced the ample resource of the cognitive
motivations for experimental activity, quite independently of the gradually waning millenarian
affects. Thus, that transformation is important for understanding the religious early
modernity and its immanentist, activist attitudes and getting beyond the one-dimensional
discourses of the secularization paradigm, which obliterates or ignores the ‘vertical’ axis of
apocalypticism and fixes itself upon the horizontal (millenarian) dimension while
(re)constructing the criticized unpicturesque ‘irreligion of progress’ (Lowith). Early modernity
could be better understood as a diffused turn (effect) associated with the innovative material
(e.g. medical or chemical) practices and their new conceptualisations of matter and
knowledge, where philosophy, theology, science of matter and social revolt seem inseparable.
The myth of the Elijah of the Arts, contrary to a superficial secularization interpretation, is
one of the symptoms of the growing process of ‘de-eschatologization’ through the alternative
direction of apocalypticism, i.e., shifting an interest to nature and matter as the religious
objects available to exploration, which produced the new power conflicts typical of

modernity but also the ‘laboratory’ as a space of unveiling that which is hidden in nature.
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