Bog cyborgow

Technika i transcendencja







RAFAL ILNICKI

Bog cyborgow

Technika i transcendencja

Wy,
N Y,

Wi
\\\M I(I'/;', y,
IS

4



KOMITET NAUKOWY SERII WYDAWNICZEJ
MONOGRAFIE WYDZIAtU NAUK SPOtECZNYCH UAM

Jerzy Brzezinski, Zbigniew Drozdowicz (przewodniczacy),
Rafat Drozdowski, Piotr Orlik, Jacek Séjka

RECENZENT
Prof. zw. dr hab. Stanistaw Obirek

PROJEKT OKLADKI
Adriana Staniszewska
Obraz Gilberta de Berardis, G+ [6]

REDAKCJA | KOREKTA
Michat Staniszewski

© Copyright by Rafat llnicki, 2011

Rafat llnicki jest stypendystg Fundacji Uniwersytetu
im. Adama Mickiewicza w Poznaniu na rok 2012

Publikacja finansowana z funduszy Instytutu Kulturoznawstwa UAM
oraz Dziekana Wydziatu Nauk Spotecznych UAM

ISBN 978-83-62243-68-6

WYDAWNICTWO NAUKOWE WYDZIAtU NAUK SPOLECZNYCH
UNIWERSYTETU IM. ADAMA MICKIEWICZA W POZNANIU
60-569 Poznan, ul. Szamarzewskiego 89c

DRUK: ZAKtAD GRAFICZNY UAM
61-712 Poznan, ul. Wieniawskiego 1



SPIS TRESCI

Czg$¢ I: TRANSCENDENCIA W TECHNICE

I. Technika i transcendencja a hybrydyzacja...........................
Il. Teologia mediéw technicznych i Swieta technologia ..................

Ill. Ekrany Absolutu — maszyny platonskie — techgnoza.
Sakralny wymiar technologii ........ ... ... .. i

IV. Dusza w maszynie. Metafizyka soul uploading .......................

Czg$¢€ 11: TECHNIKA W TRANSCENDENCII

I. Od transcendencji do technologii — New Age i kontrkultura ............
Il. Od technologii do transcendencji — duchowa konwersja cybernetykéw ..
Ill. Cyberteologia i science fiction ...,
IV. Religijna utopia cyberkultury ...... .. .. .
V. Teodycea popkultury. Sztuczna inteligencja, zto i negatywna osobliwos¢ . .

Czg$€ 111: TRANSCENDENCIA | TRANSHUMANIZM

I. Religia, technonauka, teowirtualnos$¢ ............. ... ... iaa..

Il. Homo religiosus versus homo futurus. Kryptoreligijny charakter
posthumanizmu i transhumanizmu .............. ... ... ... .. ...

Ill. Laboratoria nie$miertelnosci — fatszywa emancypacja
kryptoteologii transhumanistycznej........... ... ... ...

IV. ,,Musisz zakoriczy¢ swoje zycie”. O tanatotechnologiach ...............
V. Technologiczna transcendencja ............coiiiiiiiinnenannnn..

17
25

43
57

71
79
89
95



Czes$¢ IV: BOG CYBORGOW

I. Bég cyborgdw. Technikaitranscendencja . ..................ioo... 187
II. Chrystus technologii ............c i, 205
IIl. Yijing — duchowy komputer do programowania ludzkiego losu ......... 213
ZAKONCZENIE. Duchowa hybrydologia ...........covvuiiniiiiinninns 217
BIBLIOGRAFIA . .o e e e e 223

SUMMARY 231



Cyborgom






WSTEP

Ksigzka stanowi autorskie ujecie zwigzku techniki i transcendencji w perspek-
tywie filozoficznej krytyki kultury. Do analizy poszczegélnych zjawisk postuzy
teoria-hybryda oparta na wprowadzanych przeze mnie pojeciach filozoficz-
nych oraz tych, ktére zostaty przejete z innych dyskurséw. Sg one podporzad-
kowane gtéwnym tezom, nie stanowig za$ prezentacji czyichs pogladdw.

Ta teoria-hybryda ma charakter ahistoryczny i wynika z uznania aktywno-
Sci techniki i transcendencji za podstawy dziatania kultury. Pojecia filozoficzne
potfaczone z pojeciami informatycznymi i cybernetycznymi stuzg zrozumieniu
przemian kultury. Dotyczy to tez rozumienia poszczegdlnych rozdziatéw ksigzki,
w ktorych hybrydy nie podlegajg danemu apriorycznie rozumieniu, ale i nie
prowadzg do sformutowania metod ich rozumienia. Mogg by¢ rozumiane i ttu-
maczone jedynie w okreslonych sytuacjach: w doswiadczeniu, w $ledzeniu
ich genezy i efektéw. Hybrydy techniki i transcendencji wydarzajg sie w spo-
s6b ahistoryczny, bowiem wynikajg z aktywnosci transcendencji pozbawione;j
wymiaru czasowego i dziatania techniki, ktéra emancypuje sie z kultury. Ta
teoria-hybryda powstaje w szybko zmieniajgcym sie srodowisku, dlatego nie
mozna ustali¢ zadnej ostatecznej wyktadni hybryd, ale wcigz ponawia¢ pré-
by ich zrozumienia, by méc je aktualizowac, poniewaz hybrydom przystuguje
immanentna nieokreslonos¢.

Ksigzka odwotuje sie do najbardziej aktualnych tendencji we wspotczesnej
kulturze (posthumanizm, transhumanizm), ktére odnoszg sie do transcenden-
cji, gdyz dotyczg mozliwosci przekraczania i zachowania przez cztowieka wtas-
nej kondycji (natury). Transcendencja jest wpisana w horyzont wspodfczesnych
przemian technicyzacyjnych, jednak nie jest dana w postaci ,,czystej”, czyli tak
jak dotad byfa pojmowana w kulturze w postaci idei filozoficznych, religijnych
czy kulturowych, lecz jest hybrydyzowana z techniky. Zwigzek transcendencji
i techniki stanowi hybryde, dlatego relacje miedzy tymi dwiema rzeczywistos-
ciami zostajg sprowadzone do poziomu kultury, gdzie manifestujg sie w réz-
nych tendencjach. S one rozpatrywane w wielu kontekstach i wzajemnych
powigzaniach, jakimi sg m.in. problemy zta, niesmiertelnosci, kryptoteologii,
mistyki, odnoszgce sie do myslenia o transcendenc;ji.
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Problem techniki i jej zwigzku z transcendencjg jest istotny dla wspodtczes-
nej kultury. Czesto marginalizowany i okreslany jako zbedny, wigze sie jednak
z konkretnymi praktykami i tendencjami kulturowymi. Podstawe tej pracy
stanowi przekonanie, ze jest to zwigzek wielowymiarowy, ktéry ma wiele kul-
turowych odniesien. Zrédtem probleméw jest sama technologia, ktéra wyko-
nuje prace metafizyczng lub przypomina jej wykonywanie.

Dotychczasowe analizy skupiaty sie raczej na separacji techniki i transcen-
dencji lub okreslaniu techniki jako skrajnie oddziatujgcej na transcendencje
(destruktywnie lub afirmatywnie). Podstawowg przestanke metodologiczng
ksigzki stanowi rezygnacja z apriorycznych rozstrzygnie¢ na rzecz badania
zwigzku techniki i transcendencji w metafizycznej aktywnosci jej hybryd,
to znaczy ujmowania go poprzez ich relacje i wptyw na organizacje kultury,
a takze zachowania uzytkownikdw. Ma to doprowadzi¢ do zrozumienia prze-
mian wspotczesnej kultury, ktdra jest interfejsem — miejscem styku techniki
i transcendencji.

Ksigzka nie ujmuje wszystkich proceséw hybrydyzacji techniki i transcen-
dencji, poniewaz w swej dynamice przemian sg one nieskoriczone. Przywoty-
wani autorzy stuzg prezentowanemu dyskursowi — pozytywnej wizji ztgczenia
techniki i transcendencji. Nawet jesli sg oni cytowani bez szerszego komen-
tarza wprowadzajgcego w ich twdrczosé, to zabieg ten ma uwrazliwi¢ czytel-
nika na proponowang konceptualizacje problemu. Wynika to z zatozenia, ze
myslenie o hybrydach techniki i transcendencji ma sie dokonywa¢ poprzez
sformutowanie nowego projektu filozofii. Filozofia hybryd oznacza dowar-
tosciowanie hybrydyzacji w samym centrum filozofii, tj. w odniesieniu do jej
pojec filozoficznych. Gilles Deleuze oraz Felix Guattari twierdzg, ze filozofia
jest tworzeniem pojec. Filozofia hybryd opiera sie zatem na tworzeniu hybryd
pojeciowych, ktérych sktadnikami sg pojecia pochodzace z réznych dyskur-
sow, zyskujgce status pojec filozoficznych. Pojawiajg sie wiec odniesienia do
poszczegdlnych myslicieli, ktére lezg u podstaw tworzonej tu pojeciowosci,
majgcej wyrazi¢ ztozonos¢ procesu hybrydyzacji techniki i transcendencji.
Formutowana przeze mnie pozytywna filozofia hybryd technikii transcenden-
cji nie odnosi sie do wiecznotrwatych idei, gdyz w swiecie chaosu wszystko
moze stac sie hybryda, pozbawiong statosci rozumianej jako wolnos¢ od hy-
brydyzacji. Przy czym sama hybryda nie oznacza ani zwijania transcenden-
cji w technice, ani rozwiniecia transcendencji przez technike. Nie wiadomo
bowiem, co, jak i z jakim skutkiem zostato skrzyzowane i jak sie to odnosi
do wymiaru transcendencji w ludzkim doswiadczeniu. Sama transcendencja
jest okreslana przez jej hybrydy z techniky. Stanowi ona duchowy wymiar,
ktérego nie mozna przekroczyc. Jest tozsama z Bogiem, ale poprzez hybrydy
z technika wyraza sie z rdzng intensywnoscia.
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Filozofia hybryd sprzeciwia sie ,,Smierci Boga”, uznajac j za wygodna dez-
interpretacje majgcg zmniejszy¢ wage problemu, jakim jestistnienie transcen-
dencji w stechnicyzowanej kulturze. Jest to jednak problem Zle postawiony.
Fryderyk Nietzsche, Martin Heidegger, Gilles Deleuze, Jean-Francois Lyotard
i Gianni Vattimo to mysliciele, ktdrzy w rézny sposdb starali sie oddzieli¢ filo-
zofie od tego, co nie jest filozofig. Przyznawali oni prymat hybrydom, ale loko-
wali je na poziomie doksy. Nawet jesli wchodzili na obszar techniki, najczesciej
w sposéb przypadkowy, to albo wypowiadali sie o niej w sposdb abstrakcyjny,
albo milczeli. Starali sie podZwigna¢ transcendencje i umiesci¢ j3 w imma-
nencji lub przygotowac jakas ostabiong jej forme, ktéra bytaby bardziej odpo-
wiednia dla wspdtczesnego Swiata. Filozofia hybryd zrywa z takim mysleniem
na rzecz uznania hybryd pojeciowych za istote praktyki filozoficzne;j.

Punktem wyjscia rozwazan jest stan stechnicyzowanej kultury, w ktérej na-
stepuje odciecie od historycznych form religijnosci, mistycyzmu, teologii. Nie
chodzi o to, ze s3 one nieaktualne, ale jako zawarte w hybrydach techniki
i transcendencji podlegajg dalszemu przetwarzaniu pojeciowemu w ramach
przyjetej filozofii hybryd.

Cztowieka funkcjonujgcego w stechnicyzowanej kulturze, ktéra produku-
je wcigz nowe hybrydy techniki i transcendencji, mozna nazwaé cyborgiem.
Jego religijnos¢ jest ubocznym efektem dziatania technicyzacji jako hybrydy-
zacji i zyskuje status teowirtualnosci. Wyzszg formg poznania jest przejscie
od teowirtualnosci do Boga cyborgdw, tj. w petni swiadome ukierunkowa-
nie cztowieka ku transcendencji. Dokonuje sie to za pomocg pojec¢ hybryd
techniki i transcendencji, ktdre nie odnoszg sie do doswiadczen znanych z do-
tychczasowych praktyk, ale do nowej sytuacji, w ktérej nawet doswiadcza-
nie Boga cyborgdw staje sie hybrydg. W ten sposéb transcendencja objawia
sie cyborgom, cho¢ moze to by¢ réwniez ukierunkowanie ku teowirtualnosci
lub fatszywej transcendencji, majgcej symulowac dziatanie transcendenc;ji.
Transcendencja zostaje wtgczona w proces réznicowania sie hybryd. Wyzsze
i nizsze formy poznania Boga s3 tu zbedne, gdyz powodujg oddzielenie tech-
niki i transcendencji, a ich produktéw nie mozna utrzymac w stanie czystym.
W stechnicyzowanej kulturze zaczynajg one tworzyé obwody hybrydyzacji
w postaci technologicznych uktadéw odniesienia dla transcendencji. Wedtug
Bruno Latoura, w wyniku pracy separacji nastepuje oddzielenie i brak ko-
munikacji miedzy réznymi sferami rzeczywistosci, podczas gdy hybrydyzacja
umozliwia nowe potaczenia. Transcendencja moze by¢ doswiadczana przez
cyborgi poprzez wprowadzanie hybryd. To, ze wszystko sie ze sobg tgczy lub
jest dzieki technicznym srodkom mozliwa do potaczenia, nie oznacza, ze zy-
jemy w stanie totalnego niezréznicowania, tj. w chaosie. Wrecz przeciwnie,
transcendencja jest tu rozumiana jako aktywna sita — Bog cyborgdéw. Technicy,
inzynierowie i cybernetycy odnajdujg kontakt z transcendencjq i starajg sie go
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przedstawic¢ innym. To, Ze nie tworzg z tego zadnej nauki czy dziedziny wiedzy,
nie oznacza, iz te wglady, przekonania, prototeorie nalezy traktowac pobtaz-
liwie, wymagajac pojeciowego i teoretycznego ugruntowania kwestii, przez
ktére wyrazajg oni doswiadczenie hybryd techniki i transcendencji.

Filozofia hybryd polega na akceptacji porzagdkéw dyskursywnych uznawa-
nych dotad za nieprawomocne, niedostatecznie wyrazone czy tez ,,niegodne”.
Nie oznacza to jednak sptaszczenia filozofii i przyznania, ze kazda wypowiedz
ma taki sam status, ani jej uniwersalizacji, gdyz obowigzuje ona w sposéb me-
tafizycznie ograniczony w efekcie taczenia i roztgczania konkretnych hybryd
techniki i transcendencji, nie zas symbolicznie i terytorialnie identyfikowanej
kultury. Nie mozna przy tym poming¢ intencji i Swiadomosci cyborgéw, kie-
rujacych sie ku Bogu cyborgéw. Cho¢ nie ma zadnej swietej ksiegi czy innego
artefaktu gwarantujgcego doswiadczenie hybryd techniki i transcendencji,
duchowo ukierunkowane cyborgi dotykajg transcendencji dzieki istnieniu
duszy i ezoterycznej intencjonalnosci. Zasada rzeczywistosci zostaje zastgpio-
na zasadg wirtualnosci, totez wszelkie pojeciowe obrobki wiasciwe filozofii
hybryd dokonujg sie w teowirtualnosci (uogdlnionej religijnosci), rozumianej
i wykorzystywanej na wiele sposobdw w zaleznosci od hybryd. Teowirtual-
no$¢ pozwala na aktualizacje mistycznego potaczenia z Bogiem cyborgéw
badz na kontakt z fatszywg transcendencjg (transcendencjg rynkowga) ofero-
wang przez ideologie transhumanistyczne. Mozliwe s3 takze formy posred-
nie. Dlatego chaos wydarzania sie hybryd i zasady ich réznicowania podlega-
ja zaréwno technice, jak i transcendencji, ktére stanowig dwa podstawowe
aspekty rzeczywistosci. Jednak tozsamos¢ przekonan oraz ich materialnych,
technicznych i metafizycznych odpowiednikdw nie jest gwarantowana zadng
,umowa” miedzy technikg i transcendencja, lecz odnosi sie do ich aktywnych
i pasywnych form. Tozsamos¢ miataby zapewniaé jakas wyrdznialnosé i iden-
tyfikowalnos¢, lecz ciggta zmiana rzeczywistosci, ktéra dokonuje sie przez kul-
turowe przyspieszenie, prowadzi do koniecznosci kierowania sie pojeciowg
intuicjg hybryd, tj. wyczuwania zmiany technologicznej i gotowosci na jej mo-
dyfikacje, odrzucenie badz jakas forme konwersji hybryd. Hybryda odnajdu-
je tozsamosc jedynie w procesie réznicowania sie jej elementow, ktére tgcza
sie z innymi i ponownie rdéznicujg. Mozna wiec mowi¢ o formach ustalania
zwigzku techniki i transcendencji, lecz w zupetnie inny sposdb niz w pracy
separacji wiasciwej dla myslenia historycznego. Myslenie ahistoryczne nie za-
ktada, ze zadna historia nie jest mozliwa, ale ze wcigz powstajg nowe formy
wydarzania sie hybryd, a procesy hybrydyzacji techniki i transcendencji dzia-
tajg zgodnie z regutami akceleracji. Bog cyborgdw takze oznacza zwiekszenie
predkosci, ktére pozwala na doswiadczanie hybryd techniki i transcendenc;ji.
Nie jest tak, ze cyborg (jako cztowiek w stechnicyzowanej kulturze) zostaje
ogotocony ze swego aparatu duchowego, gdyz technika opanowuje go i wy-
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recza, wprowadzajgc rozne formy materialnosci. Zostaje raczej dowartoscio-
wana aktywna postac transcendencji, ktdra nie odtacza sie od cyborgdw, lecz
instaluje w nich aktualne wersje duchowego oprogramowania pozwalajgcego
na doswiadczanie i tworzenie hybryd techniki i transcendencji. Dusza przesta-
je by¢ nieSmiertelng czastkg w oderwaniu od techniki, a staje sie elementem
systemu hybrydyzacji. Duchowe funkcjonowanie cztowieka nie zanikto ani
nie stanowi globalnej koniecznosci, lecz stato sie inne, zréznicowane przez
samohybrydyzacje techniki i transcendencji. Duchowa aktualizacja cyborgéw
dokonuje sie przez aktywnos¢ Boga cyborgdw — najwyzszej dostepnej czto-
wiekowi hybrydy techniki i transcendencji. Nie oznacza to jednak, ze filozo-
fia hybryd jest rodzajem instrumentalizmu, ktéry pozwalatby cyborgom na
wyznaczanie zasad i kontrolowanie transcendencji. Jest to filozofia potaczen,
a nie separacji. Prezentuje ona pozytywng przestrzen w kulturze dostepng
hybrydom techniki i transcendencji. Trudno jednak wskazaé przetomowy mo-
ment, w ktorym poprzez hybrydy techniki i transcendencji wytonit sie Bég
cyborgdéw. Teowirtualny stan kultury zostat na te przemiane przygotowany
przez cybernetyke. Jednak inicjowane technologicznie przeksztatcanie $wia-
ta i wyznaczenie paradygmatu cybernetyki przez Norberta Wienera nie wy-
starczajg, by nazwac ja momentem znaczacej ingerencji w transcendencje,
ktéra miataby prowadzi¢ do jej syntezy z hybrydami. Mozna podawac rdzne
daty tego przetomu badz szukac stopniowego objawiania sie Boga cyborgéw
w kulturze jako tej postaci transcendencji, ktéra jest dana cyborgom w formie
hybryd, a nie jako powszechne ustalenie, wyrazane tradycyjnymi srodkami.

Przejscie od Swiata separacji techniki i transcendencji do swiata ich hy-
bryd oznacza wejscie w $wiat filozoficznych mieszanin, w ktérym to, co do-
tad byto odrzucane i niemozliwe do potgczenia z jakimkolwiek odniesieniem
do transcendencji, zostaje pomyslane w zupetnie nowy sposdb. Nie ma wiec
roztamoéw, dzielenia, ale réznicowanie hybryd techniki i transcendencji. Moga
sie tgczy¢, dzieli¢, lecz nie rzadzi nimi inny imperatyw niz ten przynalezny
hybrydyzacji.
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I. TECHNIKA | TRANSCENDENCIA
A HYBRYDYZACIA

Zwigzek techniki i transcendencji jest w historii filozofii i kultury okreslany
w bardzo ztozony sposéb. Mozna jednak wyrdzni¢ pewne wzorce na podsta-
wie gtéwnych tendencji, w ktérych moze sie on przejawiaé. Zwigzek ten doty-
czy réznych form i schematéw opanowywania transcendencji przez technike
lub manifestowania sie transcendencji przez technologiczne zaposrednicze-
nie. W catej historii kultury nie osigga on jednak réwnowagi, ktéra pozwala-
taby na harmonijne, a przynajmniej stabilne trwanie techniki i transcenden-
cji. tatwiej o porozumienie czy odpowiednio$¢ na jednej z tych ptaszczyzn,
lecz powoduje to oddzielenie $wiata nastawienia teoretycznego (wtasciwego
transcendencji) od Swiata praktycznego dziatania (przynaleznego technice).
Technika i transcendencja pozostajg w stanie permanentnego potfaczenia, jesli
wezmiemy pod uwage rytmy Swiata, czyli dtugie cykle trwania idei, ktore znaj-
duja swa epokowg legitymizacje jako podstawy tworzenia sie kultury i stosun-
kéw miedzyludzkich, a takze majg swoj wyraz w dziedzinach rzeczywistosci
bedacych wynikiem kulturowych i technologicznych uzgodnien o charakterze
transcendentalnym lub transcendentnym. Najpierw transcendencja poprzez
symbole bedace nosnikami wartosci i regulacji kulturowych podporzadkuje
sobie technike!, a w okresie nowozytnosci technika podporzadkowuje so-
bie myslenie o transcendencji, eliminuje je badZ pozwala trwa¢ — myslenie
o transcendenc;ji jest wiec zalezne od wizji postepu. Wspdtczesnie zas trans-
cendencja intensyfikuje swa aktywnosé, juz nie uczestniczagc w dialektycznej
grze z technika polegajacej na rywalizacji, ale taczac sie z nig i tworzac hybry-
dy, w ktérych miesza sie aktywnosé i pasywnos¢ techniki i transcendencji.
Zwigzek techniki i transcendencji jest problematyzowany w wyniku tech-
nicyzacji. Jest to sytuacja dotad niespotykana, by technologia wykonywata
metafizyczng prace, co wiecej — by zadawata pytania dotyczace podstaw rze-
czywistosci, form jej przejawiania sie oraz sposobdw dziatania jednostek.

! Gilbert Hottois przeciwstawia manipulacje symboliczng manipulacji technicznej, twier-
dzac, ze mysl filozoficzna i religijna waloryzowata pozytywnie ,cztowieka naturalno-kulturo-
wego”. G. Hottois, Pour une éthique dans un univers techniciens, Editions de I'Université de
Bruxelles, Bruksela 1984, s. 29.
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Myslenie o zwigzku techniki i transcendencji odnosi sie takze do teologii
i jej ksztattu. Bog bez wzgledu na to, jak pojmowany w ramach podstawowych
wspétrzednych ontologicznych (immanencja — transcendencja), jest okresla-
ny jako byt, ktéry przekracza to, co mozliwe do wyobrazenia przez cztowieka.
Jednak dziatanie techniki nie ogranicza sie jedynie do sfery ludzkiego namystu,
lecz musi by¢ do niej odniesione jako do pewnej kulturowo ustanowionej pod-
stawy. Teologiczna praca techniki oznacza, ze technika robi to, co byto dotad
zarezerwowane dla teologii. Czy robi to gorzej, czy lepiej i jakich uzywa do
tego narzedzi, zalezy od sfer jej oddziatywania oraz kryteridw przyjetych za
podstawe analizy. Dlatego mdéwigc o technice, mam na mysli wptyw techni-
cyzacji na kulture jako jej wirtualizacje. Proces, w ktérym technika wykonu-
je metafizyczng prace teologii, nalezy rozpatrywaé szerzej niz jako redukcje
transcendencji do postaci epifenomenu technicyzacji, przyznajgc mu peten
wymiar metafizycznego funkcjonowania. Technicyzacja realizuje sie wiec po-
przez rézne tendencje technicyzacyjne, lokalne i globalne, polegajgce na nie-
réwnomiernej aktualizacji technologii, co pocigga za sobg okreslone efekty
metafizyczne. Trudno wiec mowic o wyksztatceniu sie jednej postaci transcen-
dencji odpowiadajacej wspdtczesnej kulturze. W zaleznosci od kulturowego
kontekstu zwigzku techniki i transcendencji bede odnosit sie do wyrdznionych
trybdéw, gdyz tylko w ten sposéb mozna odda¢ ztozonos¢ ich wptywu, czyli
okresli¢ poziom i zakres wykonywanej przez nie pracy metafizycznej, do ktérej
nalezg réwniez czynnosci teologiczne.

Cztowiek nie jest posrednikiem miedzy technikg a transcendencjg, ale cy-
borgiem, poprzez funkcjonowanie w stechnicyzowanej kulturze, i podlega
technicyzacji o réznym stopniu intensywnosci. Bég cyborgdéw oznacza za$ po-
sta¢ transcendenc;ji wtasciwg dla stanu, w jakim znajduje sie ludzka podmio-
towos¢, czyli postac transcendencji hybrydyzowanej, wynikajgcej z aktywnego
zwigzku technikii transcendencji dostepnej cztowiekowi w nastawieniu religij-
nym, filozoficznym i mistycznym. Hybryda to pofaczenie elementéw, ktérych
nie sposéb rozdzieli¢ do czystej, autonomicznej (w réznym stopniu) postaci.
Jest ona efektem hybrydyzacji, stanowi zatem zjawisko dynamiczne. Indywi-
duacja rozumiana jako powstawanie autonomicznych w swej unikalnosci by-
téw nastepuje w wyniku hybrydyzacji: poprzez zaposredniczenie w technice
i zaposredniczenie w transcendencji. Przy czym w mysleniu symbolicznym,
teologicznym i filozoficznym to wtasnie cztowiekowi przypisywano zakorze-
nienie w transcendencji, podczas gdy technika, jako nienalezaca Zzrédtowo do
Swiata cztowieka, nie podlegata zadnym transcendentnym wptywom czy ,,pra-
wom” w sensie relacji ze sferg Absolutu (Bogiem cyborgdw). Technika byta
wiec postrzegana jako co$ agresywnego zaréwno wobec cztowieka, jak i trans-
cendencji, a technicyzacja — jako napas¢ na kulture, dusze cztowieka, swiat
przyrody. Tymczasem technika przestaje by¢ czym$ nieludzkim, poniewaz
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wnika we wszystkie dziedziny zycia cztowieka. Przez okreslenie srodowiska
zycia cztowieka (jego Swiata zycia), technologie komunikacyjne, medycyne
czy transport technika jest obecna we wszystkich instytucjach symbolicznych,
wytworach kultury i okresla do nich dostep. Jesli zatem technika bytaby czyms
nieludzkim, to znaczy przeciwstawnym cztowiekowi i majgcym na niego de-
struktywny wptyw, to w wyniku tej mediacji technicznej wspotczesny cztowiek
bytby najsilniej poddany technicyzacji, a zatem w najwyzszym stopniu nieludz-
ki (jako byt, ktérego bycie zostato w perspektywie protoontycznej?, ontycznej
i ontologicznej stechnicyzowane poprzez kolejne tendencje technicyzacyjne).
Przejscie nad statusem cztowieka do powszedniosci bez uwzglednienia zmian,
jakim jest poddawany (i jakim poddaje sie z wtasnej woli), stanowi kolejny
aspekt nieludzkosci, czyli czynienia z cztowieka nieludzkiej abstrakcji — aksjo-
matu, ktdry nie znajduje juz swej przedmiotowo-podmiotowej materializacji®.
W tym kontekscie cztowiek jest cyborgiem, cho¢ nie w mniejszym stopniu niz
byt cyborgiem wczesniej. Dominique Janicaud twierdzi: ,,Cyborg jest zatem
mieszanym bytem: cztowiekiem i robotem jednoczesnie. Transformacja®, kto-
ra byta mu narzucona, przekracza proste protezy”®. Istota tego hybrydycznego
bytu nie ogranicza sie jedynie do modyfikacji dokonanych poprzez techno-
logie, lecz dotyczy paradygmatycznego przeformutowania ,podstawowego
sposobu egzystencji” cztowieka. To, co sie zmienito, zalezy od nowych auto-
regulacji wprowadzanych przez technike do kultury, ktére umozliwiajg coraz
bardziej radykalne i siegajace ,istoty” cztowieka przemiany, w wyniku ktérych
cyborg moze by¢ ekstremalnie rozszerzany i modyfikowany w poréwnaniu
z dotychczasowymi formami symbolicznej pedagogizacji. Bycie cyborgiem nie
oznacza ,zrzucenia skéry cztowieczenstwa”, czyli bycia robotem, bezdusznym
automatem, ktdry postepuje zgodnie z zainstalowanym w nim programem
doswiadczenia i dziatania. Wspodtczesnie cyborgizacja jest postrzegana jako
zagrozenie potwornoscig. Hybryda nie jest jednak tozsama z monstrum. Cho¢
kazde monstrum jest hybrydg, to nie kazda hybryda jest monstrum. W przy-
padku cyborgizacji i technicyzacji monstrualnosé nie jest podstawowa katego-
rig wyjasnienia, czesto wrecz zaciemnia podstawowe znaczenie tych proce-

2 Por. J. Garreli, Rythmes et monde: au revers de I‘identité et de I‘altérité, Millon, Grenoble
1991. Protoontycznosé to rzeczywistosé poprzedzajgca wszelka refleksje i indywidualne bycie
obiektow, proceséw, wydarzen (takze podmiotow), jest to jednak pierwotnos¢ ontologiczna,
a nie jedynie czasowa.

3 Zapominanie o cztowieku oznacza bierng akceptacje obrazu cztowieka wytworzonego
w toku technologicznej akceleracji postepu technicznego. Staje sie on podstawg kulturowego
dziatania jednostek, ktdre zyjg nie swoim obrazem siebie, ale danym jako aksjomat do przyjecia.

4 Nie mozna mowic o catkowitej transformacji w cyborga, gdyz cyborg oznacza bycie ,,po-
miedzy” — pomiedzy cztowiekiem i robotem (lub inng maszyna czy urzgdzeniem technicznym).

> D. Janicaud, On the Human Condition, ttum. E. Brennan, Routledge, Londyn — Nowy Jork
2005, s. 31.
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sow, odnoszac je do wyobrazni spotecznej i mitdw powracajgcych za sprawg
przemystu popkultury.

Totez myslac, doswiadczajgc i wyobrazajgc sobie Boga (jako postac trans-
cendencji), musimy mysle¢ o Bogu cyborgoéw, czyli Bogu ludzi-hybryd, ktory
takze jest hybrydga. Formuta Boga cyborgdéw stanowi wiec odpowiedz na po-
trzebe zachowania kontaktu cztowieka z transcendencja, ale w formach nie-
spotkanych dotad w filozofii czy kulturze, cho¢ nawigzujgcych do nich. Préby
oddzielenia czystego Boga od technologicznie modyfikowanych ludzi pogte-
bia tylko przepas¢ miedzy nimi i uniemozliwia afirmatywny i kreatywny stosu-
nek do zwigzku techniki i transcendencji. Zmiany w transcendencji zachodza
na wielu poziomach, powodujac, ze ztozonos¢ tych nowych, technologicznie
wprowadzanych relacji (jako ze technika zaposrednicza takze transcenden-
cje®) skutkuje pojawieniem sie wielu bytéw-hybryd. Zmienia sie Bég, mysle-
nie o Bogu, jego obraz. Do tego odnosi sie figura Boga cyborgow, ktdra staje
sie zarazem pojeciem filozoficznym. Bég cyborgdw nie jest czyms statym, nie
trwa jako hybryda w postaci, ktdra pozwalataby na uchwycenie jej w ramach
jednej wyrdznionej metafizyki.

Filozofia, teologia, religioznawstwo sg tu obecne pod postacig pojec¢ oraz
kulturowego kontekstu ich dziatania. Narzedzi tych nie mozna jednak zasto-
sowac bezposrednio, gdyz bytoby to przyktadanie form opisujgcych czyste
sposoby wydarzania sie’. W przypadku wszechhybrydyzacji konieczne jest
stworzenie filozoficznej teorii-hybrydy, ktéra za pomocg poje¢ oddawataby
charakter tych przemian.

W tym kontekscie watek magii, ponownego zaczarowania Swiata jest na
tyle istotny, ze znajduje bezposrednie przetozenie na zwigzek techniki i trans-
cendencji. Odnoszac sie do popkultury, powszedniego uzycia technologii oraz
pozostatych efektéw technicyzacji, ktére mozna odnalezé w codziennej eg-
zystencji, odwotuje sie do podstawowych pojeé, widzac w tym, co oczywiste
— czyli koniecznie zaczarowane, zdradzajgce przejawy fantastycznosci, cudow,
myslenia magicznego — raczej pewien epifenomen zwigzku techniki z trans-

% Trudno sobie wyobrazi¢ sytuacje, w ktorej Bég omija obwody autoregulacji technicz-
nych, by jawi¢ sie i dziata¢ jedynie w tym, co pierwotnie stworzyt, czyli w idealnej (w sensie fi-
lozoficznym) naturze. Akt stworzenia $wiata jest mediowany przez transcendencje, nawet jesli
rozumiemy przez nig jakas$ postac pierwotnego chaosu, a transcendentne jest to, co poprzedza
stworzenie (immanencje).

7 Mozna jednak méwié o hybrydach catych systemoéw filozoficznych czy innych formacji
myslowych. Na przyktad Elisabeth List pisze o cybernetycznym platonizmie, ktéry miatby by¢
realizowany poprzez zniesienie ciata w telematycznej kulturze. W ten sposdb powstaje hy-
brydoplatonizm, jednak nie jest on platonizmem w sensie historycznym, lecz jest mozliwy do
zrealizowania tylko dzieki technologii, zatem nalezatoby mu nadac¢ nowg nazwe, tak by staf sie
autonomicznym sposobem wyrazania wspotczesnej ontologii. E. List, Grenzen der Verfiigbar-
keit: die Technik, das Subjekt und das Lebendige, Passagen-Verlag, Wieden 2001, s. 143.
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cendencjg niz los kultury jako niemozliwg do przekroczenia determinacje.
Odnajduje filozoficzng gtebie w tym zestawieniu pojec, nie skupiajgc sie na
paradygmatycznym stosunku do kwestii magii, magicznosci kultury, kolejnych
cykldw zaczarowan sSwiata, ale wskazuje gtéwne mechanizmy ich dziatania,
sposoby uogdlnienia i przyktady majace posta¢ tendencji, lecz niebedace
podstawg wyznaczania zwigzkéw hybrydowych techniki i transcendencji.

Transcendencja nie jest tu odnoszona do zadnej postaci Jednego, nie jest
tez Innym czy Réznym, lecz stanowi hybryde. Technicyzacja oznacza tez spro-
wadzanie metafizycznej pracy do kultury, nawet jesli korczy sie ona eksterio-
ryzacja do jakiejs transcendencji czy jakiej$ postaci abstrakcji®.

Mediacja techniczna prowadzi do hybrydyzacji bycia. Hybrydyzacja jezyka
to separacja i puryfikacja®, polegajgce na oddzieleniu podmiotowego bycia
(w oparciu o przyjety jezyk) od niepoprawnego bycia (pozostate uzycia jezyka).
Odpowiada to tradycji platoniskiej. Jest to dtugowieczna perspektywa (na 2,5
tys. lat) potgczona z ideg racjonalnosci, ktérg cechuje odejscie od mitu i zmy-
Slenia poetyckiego, by filozofia nie stata sie kryptoteologig, lecz byta mitoscig
do madroscil®. Madros¢ zaktada myslenie o tym, co jest obecne, i przedsta-
wianie tego w stowie. Martin Heidegger, nawigzujac do dialogéw platonskich,
pisat o walce Platona z mysleniem mitycznym, ktére nie odréznia tego, co
zmyslone, od tego, co rzeczywiste — co odpowiada idei docierania do prawdy.
Idee platonskie pozwalajg na ustalenie relacji miedzy tym, co transcendentne,
a tym, co immanentne!’. Jednak nawet one w toku rozwoju kultury zmieniaja
sie pod wptywem nowszych ustalen, cho¢ zachowuja swe podstawowe odnie-
sienie — matryce idealnych relacji naktadanych na rzeczywistosé. Najwyzsze
idee, takie jak dobro, pozostajg niezmienne, inne natomiast sg modyfikowane
przez technologie. Gdy ich zmiennos¢ osiggnie punkt krytyczny, nizsze idee
mogq zosta¢ odtgczone od gtdwnych idei, co doprowadzi do degradacji ich

8 Badz niemozliwego przedmiotu wirtualnego, tj. takiego obiektu technicznego, ktory jest
tak konkretny, ze niemozliwy do uchwycenia w swej aktywnosci jakimkolwiek technologicz-
nym lub symbolicznym instrumentom poznania lub zaposredniczenia tego poznania.

9 Sato terminy, ktérymi postuguje sie Bruno Latour. Por. B. Latour, Nigdy nie bylismy nowo-
czesni, ttum. M. Gdula, Oficyna Naukowa, Warszawa 2011.

10 Ta madros¢ moze odnosic¢ sie do madrosci Bozej, ale w przypadku filozofii odnosi sie do
immanencji, poniewaz jest aktywnoscig przynalezng cztowiekowi, ktéry ustaliwszy podstawo-
we pojecia, moze kierowac swoje dociekania ku sferom transcendentnym. Przedmiotem za-
interesowania filozofii jest cztowiek, nawet jesli w perspektywie danej madrosci, czyli filozofii
(jako systemu), jest redukowany tylko do medium transcendentnego bytu.

1 Chodzi o takie opisanie bytu, w ktérym substancja transcendencji i immanencji nie ma
takiego znaczenia jak relacje miedzy nimi. Gilbert Simondon uwaza, ze wtasciwosci bytu nie sg
substancjalne, lecz relacyjne. Dlatego hybryda moze wynikac¢ z okreslonych relacji, a nie musi
jej towarzyszy¢ substancjalny korelat. Zaréwno w przypadku transcendenc;ji, jak i immanen-
cji liczg sie funkcje, struktury, procesy oraz wydarzenia relacyjne, nie zas substancjalne. Re-
lacyjnos¢ jest podstawg istnienia stechnicyzowanej kultury. G. Simondon, L’individuation a la
lumiere des notions de formes et d’information, Millon, Grenoble 2005, s. 90.
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metafizycznych efektéw. W ten sposdb technologia dokonuje reinterpretacji
platonizmu poprzez radykalne transformowanie rzeczywistosci.

Bruno Latour przyznaje nowoczesnosci aktualnos¢, doszukuje sie jej zro-
det w postepie technicznym i cywilizacyjnym?®2 Zrédet nowoczesnosci nalezy
jednak szukaé w pierwotnym oddzieleniu transcendencji od immanencji po-
przez filozoficzne abstrakcje, ktére mogty zarzagdzac bytem podczas nieobec-
nosci sit konkretyzujgcych relacje. Technika wprowadza taki rodzaj sit jako
wirtualno$é®3, czego efektem jest hybrydyzacja bycia. Nie mamy juz w uzyciu
platonizmu, ktdry by okreslat to, co jest, i to, czego nie ma. Idea Boga i trans-
cendencji ulega transformacji technologicznej. Dzieki mediacji mozliwa jest
komunikacja z bytami transcendentnymi, co wynika z hybrydyzacji bycia®. To
juz nie czysta mediacja tgczy nas zmystowo z tresciami programowanymi, kto-
re jako takie istniaty jako bycie samoobecne, zeby element transcendencji sie
wprowadzit, lecz proces hybrydyzacji jako immanentnie towarzyszacy tech-
nicyzacji i odpowiadajacy za kontakt z Bogiem cyborgdéw. Aby to zrozumie¢,
nalezy uznac kwestie hybrydyzacji bycia za najwazniejszg; omawiane relacje
s3 jej konsekwencjami w najbardziej podstawowym sensie — ona je umozli-
wia. Nie nalezy za kazdym razem sie do niej odwotywa¢é, wskazywac jg jako
proces zrédtowy, gdyz jest ona wydarzeniem-sie-hybryd. Trudno wyrdznic
czyste formy bytu, poniewaz to, co rozpatrujemy, nie jest ani podmiotem, ani
przedmiotem, ani fenomenem, ani noumenem. Jest to zawsze wynik tech-
nicznego wspomagania programu hybrydyzowania bycia, ktéry ma charak-
ter eugeniczny, bowiem wykracza poza to, co mamy przyrodzone, Zzrédtowo
dane. Nie oznacza to, ze usuwa on, eliminuje czy uznaje bycie techniczne za
wrogie, lecz przytgcza, zestawia, kompiluje, wprowadzajgc nowe formy, pro-
cesy, wydarzenia, ktére w mediacji miedzy technikg i transcendencjg dokta-
dajg coraz wiecej nowych relacyjnych hybryd i hybryd relacji. W ten sposéb
to, co jest hybrydyzowane, traci swa indywiduacje® i gatunkowos¢. Indywi-
duum jest nosnikiem indywiduacji*®, a w wyniku technicyzacji indywiduacja
zostaje podporzgdkowana autoregulacjom techniki, ktére jako mechanizm

12 Jednak odnosi sie takze do nauki Platona, wskazujgc na niemoznos¢ zaistnienia onto-
logicznej policji, ktéra strzegtaby matrycy idealnych relacji gwarantujacych odpowiedniosé
Swiata idealnego (czystych idei) z regulacjami na poziomie kultury i spoteczeristwa. B. Latour,
Polityka natury, ttum. A. Czarnacka, Wydawnictwo Krytyki Politycznej, Warszawa 2009.

13 Wirtualno$¢ jako pojecie filozoficzne (taki jest jego podstawowy i pierwszy sens) ozna-
cza mocg, site, zdolnos$¢ do wprowadzania zmiany i indeterminacji w okreslone relacje.

14 A takze do pewnego stopnia z hybrydyzacji transcendencji, choéby w sensie stabym jako
nadawanie mediacji technicznej wydarzajgcej sie transcendencji w stechnicyzowanej kulturze.

15 F. Del Lucchese, Monstrous Individuations: Deleuze, Simondon, and Relational Onto-
logy, , Differences” 2-3/2009.

16 Indywiduacja sie nie koriczy, poniewaz indywiduum wcigz ponawia proby réznicowania
wtasnej wyjatkowosci.
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zostajg zainstalowane w sferze poprzedzajgcej bycie, czyli w rzeczywistosci
protoontycznej. Technika wprowadza zatem urzgdzenia przed-bycia, ktore
ukierunkowujg indywiduacje (takze duchowg) cyborgéw?'’. Zwigzek techniki
i transcendencji indywiduuje wiec wszelkie bycie, bedgc podstawg nowych
metafizyk. Hybrydyzacja polega na zaniechaniu oddzielania, jednak nie na za-
sadzie negatywnosci, ale pozytywnej produkcji hybryd. Wyklucza to myslenie
dualistyczne, przeciwstawianie sobie odrebnych bytéw i sposobdéw bycia.

Idee béstwa, Boga, transcendencji tatwiej uchwyci¢ w praktykach me-
dialnych niz w praktykach jezyka, oprdcz jezyka religijnego, stosowanego do
okreslania bytu Boskiego. Taki jezyk pozostaje jednak zakfadnikiem danego
systemu metafizycznego, religijnego czy teologicznego i zawiera sie w jego
podstawowym stowniku. Nie odnosi sie to natomiast do hybrydyzacji techniki
z transcendencjg i transcendencji z technika. Tu uczucie religijne!® pojawia
sie pomiedzy mediacjg w sferze przekraczajgcej immanencje a jej technicy-
zacjg dokonujaca sie na wielu ptaszczyznach bytu. W ten sposéb dochodzi do
opanowywania techniki przez transcendencje i odwrotnie, a w konsekwencji
do wytaniania sie hybryd. WyobraZnia religijna pobudzana przez technike po-
zwala na przekraczanie ludzkich uposazen cztowieka, ktéry mysli o transcen-
dencji jako horyzoncie swego dookreslenia w Swiecie.

Bog cyborgdw to hybryda bytowa powstajgca ze zwigzku techniki i trans-
cendencji. Jest to hybryda na poziomie doswiadczenia cztowieka, na poziomie
jezykowym i wizualnym, ktéra nie ma w kulturze swego odpowiednika. Jesli
jednak nie zostanie ona wyrazona w sposéb pozytywny, a nie tylko apofatycz-
ny, to bedzie zapomniana i usunieta z horyzontu ludzkich rozwazan. Mdéwiac
o imago Dei*, trzeba by¢ Swiadomym, ze nie ma takiego obrazu, dlatego two-
rzone sg obrazy, ktére mogtyby sie do niego upodobnic, sg to jednak tylko
symulakry. Jest to realizacja ikonicznego Boga, a nie takiego, ktérego bycie
jest czysto idealne, myslowe. Jest to Bég do zmystowego poznania, istnienia
w symbolach, w swoich reprezentacjach?®.

7 To ukierunkowanie nie oznacza koniecznosci duchowego rozwoju, jest to raczej stan
zagrozenia indywiduacji mozliwoscig popadniecia cyborga w duchowg dezindywiduacje — ,wy-
taczenia” wewnetrznych ekrandw wyswietlania obrazéw Boga cyborgow.

18 Por. prace fenomenologdw religii, takich jak Rudolf Otto czy Gerardus van der Leeuw.

19 A. Jackelén, The Image of God as Techno Sapiens, ,,Zygon: Journal of Religion & Science”
2/2002.

20 Jest to mozliwos¢ wyzwolenia obrazu Boga zaréwno spod dyktatu przedstawienia, gdy
zndw zostanie on pomyslany jako hybryda, czyli Bog zaposredniczony w $wiecie (technologicz-
nymi $rodkami poprzez niemozliwg do usuniecia techniczng mediacje), jak i zagrozenia, gdyz
obrazy-symulakry Boga mogg stac sie ulepionymi cielcami. Jest to rozdroze, z ktérego jedna
Sciezka wiedzie ku filozoficznej refleksji oraz probom poddania procesu hybrydyzacji techniki
i transcendencji eksperymentom myslowym, teologicznym, religijnym, metafizycznym, a dru-
ga — ku batwochwalstwu, zgodzie na brak ustalenia obrazu Boga i postugiwanie sie jego suroga-
tami, ktdre zaczyna sie uznawac za prawomocne poprzez dowolnos¢ ich ikonicznej produkcji.
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Cztowiek staje sie hybrydg — ani podmiotem, ani przedmiotem, ani Boskim
stworzeniem, rozumianym jako czysty byt pochodzacy bezposrednio od Boga.
Nie tylko Bog nadaje cztowiekowi indywiduacje, ale i technika?!. Miedzy indy-
widuacjami powstaje hybryda jako byt mediujacy, zasada tworzenia relacji. Hy-
brydy faczg sie w kolejne hybrydy i tworzg warstwy hybryd. B. Latour twierdzi,
ze idea Boga nie jest oczyszczana, wiec ,,przyklejajg sie” do niej rézne hybrydy.
Nie moze ona przyjgé teologicznie wypracowanej ontologicznej postaci. Jest
guasi-przedmiotem, quasi-podmiotem i w tym sensie quasi-Bogiem, gdyz kaz-
da hybryda jest bytem o efemerycznej substancjalnosci — wirtualnosci, a nie
mocnym istnieniem. Zeby byto ono trwate i mogto odnosi¢ sie do siebie, po-
twierdzajgc w ten sposéb wiasng tozsamos¢, nalezatoby je oczyscié. Zaswiat,
czyli swiat kulturowo wyobrazonej transcendencji, powstaje z komunikacji
technomedialnych i jest Swiatem nieustalonym. To nieustalenie staje sie pod-
stawowg forma statosci. Postaricy Boga, mediatorzy transcendencji nie majg
ustalonego bytu, zwtaszcza w metafizycznych i stownych rozwazaniach. Istnie-
ja jednak tendencje przeciwne, uznajgce prace hybryd, np. teoria aniotéw ro-
zumianych jako posrednicy, sformutowana przez Michela Serres’a?’. Interpre-
tujac jego twierdzenia, mozna powiedzieé, ze hybrydy techniczne wspétpracu-
ja z transcendencjg, prowadzac do integracji bytu, jednak anioty sie zmieniaja.
Nie jest bowiem tak, ze jeden aniot wykonuje prace zwiastowania roztozong
w dtugim czasie, to raczej anioty krétkiego trwania dziatajg w $wiecie, momen-
talnie aktualizujgc swe postannictwo. Cata anielska sie¢ sktadajgca sie na sie¢
techniczng wykonuje prace hybrydyzacji.

To wszystko dokonuje sie w kulturze, ktérg staje sie rzeczywistos¢ medio-
wana technologicznie, we wszystkich jej sferach, zaréwno na poziomie in-
stytucjonalnym, jak i prywatnym. W ramach rynku dziata jako atrakcyjnos¢,
nieustanna religijna kompilacja obrazow Boga, ktére dajg poczatek ,religiom”
tworzonym przez przemysty popkultury. Jest to mozliwe, poniewaz nie ma
jasnego podziatu na to, co jest herezjg i co stanowi prawowitg i prawomocng
wyktadnie, nie ma podziatu na apokryfy i teksty autentyczne. Nie ma form

21 Bog cyborgdw nadaje indywiduacje w zwigzku z technicznym ugruntowaniem jednost-
kowej i kolektywnej indywiduacji. Te indywiduacje mogg by¢ zgodne lub rywalizowac ze sobg,
a stawka jest duchowe funkcjonowanie cyborgdéw.

22 M. Serres, Angels: A Modern Myth, trans. E. Cowper, Flammarion, Paryz — Nowy Jork
1995. Kazdy element rzeczywistosci moze by¢ aniotem (postaricem). Sam aniot jest hybryda
techniki (jako medium posytania czegos$) i transcendencji (zwazywszy na jego geneze). M. Ser-
res widzi anioty jako aktywna site. Natomiast B. Stiegler wigze kwestie wiary i zaufania medium
(jako jej podstawy) w biernych syntezach, ktére dokonuja sie poprzez teletechnologie bez swia-
domosci podmiotu. B. Stiegler, Denken bis an die Grenzen der Maschine, ttum. K. Wojtyczka,
E. Horl, Zurych — Berlin 2009, s. 142. Te dwie perspektywy odpowiadajg dwém rodzajom meta-
fizycznej pracy hybryd techniki i transcendencji, ktére mogg by¢ aktywne i Swiadome (Serres)
badz pasywne i dokonujgce sie w nieswiadomosci (Stiegler). Moze miedzy nimi dochodzi¢ do
syntezy, lecz jest ona zwigzana z wytonieniem sie kolejnej hybrydy.
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Religia istnieje tylko wtedy, gdy istnieje transcendencja®.
Gilles Deleuze i Felix Guattari

Poszukiwatem zawsze pejzazy wczesniejszych od Boga. Stad
moja stabos¢ do Chaosu?.
Emil Cioran

Jesli chodzi o to, co doprowadzito do zguby wspdtczesnosci,
mysle, ze odpowiedz podac fatwo: jest to rozwdj techniczno-
-naukowy. | nikt juz nie wie, dlaczego on trwa nadal®.

Jean-Francois Lyotard

Wprowadzenie

Obecng sytuacje teologii wyznaczajg préoby podporzadkowania rzeczywisto-
$ci jakiejs formie totalnosci w metafizyce Jednego.

Swiat zjawisk przestaje by¢ tym samym ,celowo powigzang catoscig”. Transcen-
dentalne pojecie Swiata nie moze wiec, jak byto w przypadku metafizycznego
pojecia $wiata, zaspokoié potrzeby stworzenia zawierajgcego sens systemu przez
sprowadzenie Wszystkiego do Jednego — systemu, ktéry by wytapywat kontyngen-
cje, ostabiat Negatywne, tagodzit strach przed Smiercig i wyobcowaniem, strach
przed Nowym?®.

Teologia staje dzi$ przed wyzwaniem, jakim jest pojawianie sie nowosci
technicznych w kulturze. Wyzywajace sg nie same artefakty, lecz ich globalny

! G. Deleuze, F. Guattari, Co to jest filozofia?, ttum. P. Pienigzek, Stowo/obraz Terytoria,
Gdansk 2000, s. 52.

2 E. Cioran, O niedogodnosci urodzenia sie, ttum. J. Ugniewska, ,Pismo Literacko-Arty-
styczne” 3/1989, s. 90.

3 J.-F. Lyotard, Powrdt do postnowoczesnosci, ttum. J. C. Kozak, ,,Pismo Literacko-Artystycz-
ne” 3/1989, s. 138.

4 J. Habermas, Jednos¢ rozumu w wielosci gtosow, ttum. E. tabno, ,,Pismo Literacko-Arty-
styczne” 2/1989, s. 93.
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sposdb produkgji, ktéry zmusza do przemyslenia ich relacji wobec cztowieka,
Swiata, a takze Boga. Na skutek technicyzacji teologia traci owo Jedno, o kto-
rym pisat J. Habermas. Traci je, gdyz nie ma srodkow, aby je wyrazié¢ — procesy
te nie poddajg sie bowiem logosowi, gwarantujgcemu dotad skutecznos¢ ar-
tykulacji relacji metafizycznych. Konieczne jest zatem wprowadzenie nowych
relacji, nowych sposobdéw wyrazania, nowych relacji pojeciowych dla tej no-
wej teologii — teologii mediéw®. Stanowi ona pozahistoryczny sposéb odno-
szenia sie do podstawowych problemoéw teologicznych powodowanych przez
konkretne zaposredniczenie medialne. Konieczne jest takze przeniesienie te-
ologii z poziomu metafizycznych abstrakcji ku technologicznemu konkretowi,
ktdry jest teraz ich dyspozytariuszem, wykonujgcym okreslone metafizyczne
czynnosci. Technologia wyrecza cztowieka w wykonywaniu metafizycznych
czynnosci, a cztowiek wyrecza technologie w wykonywaniu czynnosci tech-
nicznych. Realizuje sie on dzieki antropotechnikom i programowaniu antropo-
technicznemu. To nowy rodzaj symbiozy®, ktéremu towarzyszy przekonanie,
ze ,,ze zwiekszeniem mocy [techniki — R. I.] musi i$¢ w parze postep ducho-
wy”7. Synchronizacja postepu technicznego i postepu duchowego dokonuje
sie w sposodb nieciagty, paradoksalny, poniewaz prébuje ustali¢ to, co dzia-
ta bez ustalonego continuum, dochodzi wiec tu tylko do pozornej syntezy®
tych tendencji w ramach dwdch postepdw (technologicznego i hipotetycznie
sprzezonego z nim duchowego).

Kultura intensywnie technicyzowana wprowadza autoregulacje wyznacza-
jace podstawowy sposéb jej funkcjonowania-opanowywania®, ktére przejmu-

> Teologia medidw powstaje w wyniku zerwania kontaktu transcendencji z symboliczng
powtoka kultury. Odnosi sie do zaposredniczen, ktérymi sg hybrydy techniki i transcendencji.

6 Chodzi o biotechnosystemowa symbioze, czyli konieczng adaptacje cztowieka do wytwo-
rzonego przez niego i samoregulujgcego sie technicznego otoczenia jego egzystencji. W ten
sposob cztowiek moze przetrwac dzieki technologii, ale takze technologia moze przetrwac
dzieki cztowiekowi, ktérego potrzebuje, by mdc sie autonomizowac. Paradoksalnie bowiem
technologia pozbawiona cztowieka staje sie nieuzyteczna. Jest to stan nieuzytecznosci samej
w sobie, a nie wybrakowania jako widma negatywnosci, gdyz relacje sa ustanawiane jedynie
w sposob pozytywny, zas o ,,negatywnosci” i ,,pozytywnosci” decydujg sposoby pofaczen i cha-
rakter okreslonych czynnosci metafizycznych wykonywanych przez cztowieka i technologie.

7 C. Soucy, Technika a filozofia, ttum. AT, w: A. Podsiad, Z. Wieckowski (red.), Nauka i tech-
nika a wiara, PAX, Warszawa 1969, s. 136.

8 Jest to okreslenie Deleuze’a. G. Deleuze, Kino. 1. Obraz-czas, 2. Obraz-ruch, Stowo/obraz
Terytoria, Gdanisk 2009.

% Por. M. Heidegger, Uberlieferte Sprache und technische Sprache, Erker, St. Gallen 1989.
Heidegger wskazat, ze podstawowa czynnoscig techniki jest opanowywanie. Jest to szczegdlnie
istotne w kontekscie myslenia o teologii medidéw, bowiem Bdg rozpatrywany jako pewien byt
metafizyczny w swej totalnosci opanowuje takze rzeczywistos¢. W ten sposéb badamy me-
tafizyczne czynnosci techniki, odnoszac je do metafizycznych czynnosci Boga w ramach roz-
nych sposobdw i skutkdéw opanowywania. Zwigzek ten nie jest apriorycznie antagonistyczny,
lecz prowadzi do wyfonienia sie szeregu metafizycznych efektdw, ktére wykraczaja zaréwno
pozahistoryczne ujmowanie techniki, jak i historyczne rozumienie teologii. Nie oznacza takze
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jg instytucje symboliczne. Realizuje sie to jednak nie na zasadzie anihilacji, ale
poprzez ich towarzyszenie, wzmacnianie, ostabianie. Kazda tendencja tech-
nicyzacyjna®® ma swa kontrtendencje, réwnoczesng jej, towarzyszaca jednak
nie na zasadzie negatywnosci, lecz pozytywnego sprzezenia zwrotnego, kté-
re prowadzi do pojawienia nowosci i nieznanych dotad regulacji (negatyw-
ne sprzezenie zwrotne zachowywato dotychczasowe relacje). W ten sposdb
procesowi technicyzacji odpowiada rekulturacja; kultura jest podsystemem
techniki, ale takze technika staje sie zwrotnie podsystemem kultury. Inten-
sywnosci tych procesdw nie sg rOwnowazne — wspodtczesnie to technicyzacja
jest tendencjg o wiekszej intensywnosci dziatania w funkcji opanowywania
kultury. Tendencje technicyzacyjne bez wzgledu na skale ich obowigzywania
nie maja jednego wyrdznionego kierunku ani wptywu. Z tego powodu takze
kultura symboliczna nie jest przetwarzana w petni, to znaczy nie staje sie ona
integralng czescig techniki.

Teologia medidw powstaje na skutek tych wyrdznionych tendencji tech-
nicyzacyjnych, przyczyniajac sie do powstania nowych typdéw religijnosci oraz
sposobdéw kontaktu z sacrum. Staje sie ona konieczna, gdy zaposredniczajgca
kontakt cztowieka z Transcendencjg moc logosu®!, jako gwarancja kontaktu
z Bogiem, zostaje anulowana. Gilbert Hottois nazywa te tendencje inflacjg
jezyka®?, czyli wzrostem jego wartosci i obowigzywania przy jednoczesnym
spadku jego istotnosci jako medium — nos$nika kulturowego i metafizycznego

radykalnego zerwania, lecz ustalenie nowych relacji taczacych tendencje opanowywania rze-
czywistosci w celu wypracowania nowych strategii i taktyk, aktualizujgcych je w konkretnym
dziataniu i wreszcie — zupetnie inne funkcjonowanie cztowieka, ktéry musi przemysle¢ sytua-
cje, w jakiej sie znajduje, gdyz dotychczasowe kategorie opisu s podwazane przez zachodzace
W przyspieszajacym tempie zmiany.

0 Interpretujac w duchu Gilberta Simondona temat tendencji technicznych, mozna po-
wiedzie¢, ze czes$¢ z nich jest aktywna, a cze$¢ pozostaje w stanie ,uspienia”. Ta hibernacja
polega na przechowywaniu technicznych esencji w obiekcie technicznym, ktéry w fazie roz-
luznienia aktualnej tendencji (zgodnie z prawem technicznej relaksacji) bedzie mégt zostac
uznany za obowigzujacy i doprowadzi¢ do uruchomienia wtasnej indywiduacji. W ten sposéb
mozna takze rozpatrywaé sacrum w obiektach technicznych jako podstawe teologii medidw,
ktdre bytoby w nim ukryte i przejawiato sie tylko wtedy, gdy bedzie mogto potaczy¢ sie (a takze
podtaczyc sie pod) z jedna z gtdwnych tendencji technicyzacyjnych, stajgc sie jej sterownikiem,
tj. ukierunkowujac jej realizacje. Dlatego przesadzanie, czy sacrum zostato usuniete na skutek
technicyzacji kultury, nie przyczynia sie do rozwigzania problemu, jakim jest myslenie o teologii
czy myslenie o sacrum w stechnicyzowanej kulturze.

1 Ousiderzy nie majg juz jezyka, aby przekazac to, co dostrzegaja”. J. Habermas, Jednos¢
rozumu..., s. 102.

12 Analogicznie do maszyn dialogiczno-fenomenologicznych (koncepcja G. Hottois) moz-
na méwi¢ o maszynach teologicznych. Poznajemy Boga przez zapos$redniczenie w technologii.
Nie chodzi tu o utozsamianie Boga z tym, co techniczne, ale o zwrdcenie uwagi na to, ze im
bardziej rzeczywistos¢ jest dana cztowiekowi za posrednictwem instrumentdw technicznych,
tym bardziej staje sie konkretna (w perspektywie uzycia konkretnego instrumentu), a zarazem
abstrakcyjna (w perspektywie poznania tej rzeczywistosci bez zaposredniczonego poznania).
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sensu. Cztowiek odtad musi wierzy¢ dzieki pozostatosciom tradycji i kultury
symbolicznej oraz wtasnych ukierunkowan intencjonalnej religijnosci, a takze
reagowac na ciggte zmiany sSrodowiska, w ktérym zyje.

Rezygnacja z Jednego nie oznacza rezygnacji z jedynosci Boga pojmowa-
nego jako wszechmogacy byt metafizyczny, w rozumieniu jego transcendencji
i mocy ustanawiania immanencji. Technicyzacja wprowadza asymetrie w me-
tafizyczne spotkania transcendencji z innymi sferami rzeczywistosci (a takze
,konkurencyjng” wobec niej transcendencjg technologiczng).

Sprzecznosci teologiczne nie sg sprzecznosciami technologicznymi. Roz-
wigzania przychodzg same, to znaczy nie sg one celem sprzecznosci*. Miedzy
hybrydami moze dochodzi¢ do przypadkowych rozwigzan. Problematyzacja
dokonywana w wyniku technicznej mediacji nie sprowadza sie do czynnosci
metafizycznej'4, ktora bytaby zdecydowanie rézna od problemu w niej zain-
stalowanego (hybryda niesie wiec problem, jest jego medium).

Jakie zatem wartosci realizowane sg przy zastosowaniu multimedialnej wysokiej

technologii? Coraz powszechniejsze staje sie przeswiadczenie, ze ars electronica

tworzy nowe rodzaje sztuki, ze jest ona w stanie nie tylko realizowa¢ dotychczas
znane wartosci estetyczne, jak piekno, brzydota, tragizm, wzniostos¢ i trywial-

nos$¢, lecz nadto kreowaé nowe, jak uobecnianie niewyobrazalnego, strukturo-
wanie duchowosci, transcendowanie tajemnicy czy groza egzystencjalna. Czyz

Globalnie obowigzujgce technologie posredniczg w relacjach cztowieka z wszelkimi innymi
rzeczywistosciami.

13 Sprzecznosci hybryd sg celowe: majg one uwalnia¢ pewne efekty metafizyczne. Aktyw-
nos¢ transcendencji celowo prowadzi do sprzecznosci hybryd, do stanu radykalnego niedopa-
sowania, aby cyborgi mogty osiggngé stan duchowej kompatybilnosci z Absolutem.

% Teze o czynnosciach metafizycznych wykonywanych przez technike przedstawia: W. Chy-
ta, Szkice o kulturze audiowizualnej (w stulecie ekranu w kulturze), Wydawnictwo Fundacji Hu-
maniora, Poznan 1998. Takze Tim Casey o tym moéwi: ,metafizyka jest zawarta w konkretnej
praktyce technologii”. T. Casey, Technology and the Metaphysics of Technique, w: C. Mitcham
(red.), Technology and Social Action, Jai Press, Greenwich — Londyn 1997, s. 74. Te teze na plan
analizy cyberkultury przenosi Michel Heim, ktory twierdzi, ze problemy filozoficzne w odnie-
sieniu do technologii rzeczywistosci wirtualnej przestajg by¢ hipotetyczne, wymagajg jednak
nowego podejscia, ktére nosi nazwe ,techno-taoizmu”. M. Heim, The Metaphysics of Virtual
Reality, Oxford University Press, Nowy Jork 1993, s. XVIII. Por. H. L. Dreyfus, Why Heideggerian
Al Failed and How Fixing It Would Require Making It More Heideggerian, w: P. Husbands, O.
Holland, M. Wheeler (red.), The Mechanical Mind in History, MIT Press, Londyn 2008, s. 331.
Dreyfus mowi o konwergencji komputeréw i filozofii, jednak nie jako aplikacji czystej filozofii do
informatyki robotyki, ale zmodyfikowanej, tj. poddanej hybrydyzacji. Dochodzi zatem do ,,uwol-
nienia filozofii przez technike”. Zob. O. Wiener, Der bio-adapter, http://personal.georgiasout-
hern.edu/~hkurz/wiener/ow-1.htm (19.12.2012). To technika wyprzedza w postepach metafi-
zycznej pracy cztowieka, dlatego musi on korzysta¢ z bioadapterdw, by sie do niej dostosowac,
a takze odpowiednich bioadapteréw, aby mégt sie dostosowac do transcendenc;ji. Efektem tego
jest wprowadzenie idei-hybryd zgodnie z zasadg, ze ,technika jest realizacjg idei”, co stanowi
teze Friedricha Dessauera. Cyt. za: H. Poser, Perspektiven einer Philosophie der Technik, ,Allge-
meine Zeitschrift fir Philosophie” 1/2000, s. 100.
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nie jest obecnie mozliwe nie tylko pokazanie mitéw kosmicznych, jak czynig to
niektore filmy science fiction, ale takze np. filozoficznej koncepcji postepu w prze-
mianach bytu na skale kosmiczng (Teilhard de Chardin).

Kiedy kontakty z ars electronica stang sie powszechne, czyz nie wyda sie nam, ze
osiggnelismy w sztuce strefe nowego, wspaniatego Swiata; i tak zostanie zreali-
zowana archetypiczna utopia wkroczenia New Age, nowg ere nieograniczonych
mozliwosci gatunku ludzkiego®.

Kosmotwdrstwo dokonywane przez przemyst audiowizualny prowadzi do
ozywienia i emergencji nowych mitdw oraz catych mitologii, ktére nie funkcjo-
nuja jako metafory, lecz sy podstawg tworzenia systemow wiary i odnoszenia
sie do transcendencji. To, co okresdla sie tu jako forme mityczng, dla uzytkow-
nikdw medidéw jest figurg teologiczng, gdyz obrazuje, przedstawia, wizualizu-
je w réznych konfiguracjach transcendencje-hybryde, ktéra powstaje na styku
(interfejsie) i ze styku (interfejsu) mediéw technicznych. Nowe teologie sg
programami doswiadczenia — zapewniajg bezpieczeristwo ontologiczne, daja
nadzieje, przedtuzajg wiare w kosmiczny porzadek, sprawiedliwos$¢ i dobro¢
Boga (funkcja pozytywnej teodycei).

1. Teologia medidw technicznych

Technologie wykonujg takze czynnosci teologiczne poprzez maszyny teolo-
giczne!®, ktdre stanowig takie potgczenie elementdw spotecznych, technolo-
gicznych i kulturowych, ktére prowadzi do produkcji teologii mediéw tech-
nicznych. Maszyny teologiczne sg zatem rodzajem urzgdzen (dyspozytywdw).
Przetwarzajg one zastane relacje na te, ktére mozna okresli¢ mianem teolo-
gicznych, doprowadzajgc wyrdznione sfery rzeczywistosci do transformacji.
S3 one narzedziem technicyzacji, a zarazem rekulturacji, gdyz teologia, ktdra
powstaje w procesie ich dziatania (niekoniecznie jako jej efekt), jest hybry-
da taczacg rdézne porzadki myslenia o Bogu jako o pewnej postaci transcen-
dencji. Tak powstaje teologia medidow technicznych, ktéra jest silnie splura-
lizowana, odnosi sie tez do form monizmu. Jesli okreslone grupy religijne,
Swiatopoglgdowe czy kulturowe doprowadzajg do wyksztatcenia sie maszyn
teologicznych, to sg one zgodnie z nimi zaprogramowane i skonfigurowane,

5 M. Gotaszewska, Filozoficzny spér o multimedia. Szkic z pogranicza antropologii filozo-
ficznej i estetyki, w: B. Frydryczak (red.), Ekspansja obrazéw. Sztuka i media w Swiecie wspot-
czesnym, Wydawnictwo WSP, Zielona Géra — Warszawa 2000, s. 241.

16 Maszyny teologiczne mogg takze sta¢ sie megamaszynami, tj. maszynami totalnymi,
ktére nie tyle stuzg do produkcji teologii, ile do jej wchtaniania. Mechanizm zniewalajgcego
dziatania megamaszyny opisat L. Mumford, The Myth of The Machine, t. |: Technics and Human
Development, Harcourt, Brace & Word, Nowy Jork 1967, s. 194. Megamaszyna teologiczna
moze byc¢ agresywna, dazac do przechwycenia lub zniszczenia maszyn teologicznych produku-
jacych wiare i potgczenia z transcendenc;ja.
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tj. dziatajg w okreslony sposdb. Mogg rowniez sie zepsué, nie moc wykonac
dziatania, jakim jest np. przeprogramowanie innych maszyn teologicznych
lub ich zniszczenie. Mozna wyobrazic sobie ich dziatanie jako heterogeniczny
sposdb funkcjonowania dopuszczajgcy tgczenie sie maszyn. Teologie oparte
na stowie, ksiedze, objawieniu jako metodach dostepu do transcendencji bez
zaposredniczenia w mediach technicznych sg teraz poddane réznym pota-
czeniom, poniewaz technicyzacja wprowadza nowe metody opanowywania
symbolicznej warstwy teologii, tgczac te jej postaci, ktdre mogty wydawac sie
sprzeczne. Istnienie maszyn teologicznych odnosi sie do hybrydyzacji, gdyz
powstajg one z réznych elementdow (systemdw wierzen). Poszczegdlne grupy
moga dbac o puryfikacje i dziatanie maszyn teologicznych bez zewnetrzne-
go zasilania oraz produkowania czystych pojec teologicznych, ktére mogtyby
by¢ przyswajane przez wyznawcow. Nie jest to jednak mozliwe, poniewaz jej
konstrukcja jest zbyt ztozona, by mdc catkiem wyeliminowac hybrydy. Ryzy-
ko ekscesywnej puryfikacji stanowi monstrualnos¢ oraz awaryjnos¢ maszyny
teologicznej, ktdra moze staé sie jedynie maszyng produkujgcgy iluzje, symula-
kry Boga i bogdw, paradoksalne potfaczenia, ktére nie bedg wykonywaty pracy
metafizycznej.

Maszyny teologiczne nalezg do podstawowego wyposazenia egzystencjal-
nego cztowieka, bowiem jesli chce sie on odwotywac do transcendencji, bedzie
to czynit za pomoca okreslonej teologii, a wiec korzystat z wtasnej maszyny te-
ologicznej, spersonalizowanej, przyjaznej jego duszy. Towarzyszy jednak temu
ryzyko, ze stataby sie ona abstrakcjg drugiego stopnia, tj. abstrakcjg abstrakcji
jako dalszej abstrakcyjnej ,,obrébki” technologii, ktéra jest juz Zzrodtowo abs-
trakcyjnal’. Teologia medidw technicznych realizuje sie wiec przez maszyny
teologiczne. Stuzg one takze do produkcji stechnicyzowanych wers;ji teologii
(maszyny teologiczne sg to hybrydy technicyzujace historyczne formy teolo-
gii), ktore przyczyniajg sie do powstania nowych ich form. Wszystko zalezy od
programu dziatania takiej maszyny. Jesli go nie posiada, to moze przetwarzac
wszystko, prowadzgc do pojawienia sie pdl zgeneralizowanej religijnosci, kto-
rej brakuje odniesienia do transcendencji lub tez je zyskuje, ale przez przy-
padkowe dopasowanie. Teologia mediow technicznych wprowadza za pomo-
cg maszyn teologicznych nie tyle Boga, ile rézne narzedzia, obiekty, procesy,
wydarzenia odsytajgce do niego cztowieka lub zwodzgce go — wszystko zalezy

17 Dlatego by mowic o technice (jako wptywie wszystkich technologii sieci i programoéw),
nalezy odnosic sie do tej abstrakcji. Nie rozwigzuje to jednak problemu, bo mamy obecnie do
czynienia ze stopniowaniem abstrakcyjnosci bytu, wyznaczaniem jego intensywnosci pomie-
dzy technikg i technologig. Zwigzek ten nie odpowiada jednak prostemu podziatowi na to, co
ogolne i szczegdtowe, gdyz technika moze byc szczegétowa (uogdlniony jest wptyw jednego
urzadzenia czy technologii, np. nanotechnologii), zas technologie — ogdlne (jak w przypadku
technologii komunikacyjnych, gdzie istnieje fizyczna infrastruktura, lecz jest ona podporzadko-
wana jej efemerycznej i metafizycznej konstrukgcji).
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od tego, jak zostaty skonfigurowane, czyli w jakiej pozostajg relacji do trans-
cendencji. Bez wzgledu na te dwa podstawowe tryby funkcjonowania, nalezy
podkresli¢, ze nie stuzg one do produkcji Boga czy bogdw, oprécz wprowadza-
nia do kultury obrazéw bogéw. To, czy zostang oni uznani w okreslonym nasta-
wieniu duchowym, religijnym i intelektualnym spoteczenstwa, zalezy od jego
funkcjonowania. Nie znaczy to, ze teologie mediéw technicznych sg neutralne
w sensie aksjologicznym, lecz ze stanowig transcendentalne struktury stuzgce
do produkcji potgczen cztowieka z transcendencjg i w tym sensie mogg dziatac
wadliwie, nieprzewidywalnie, tgczgc cztowieka z surogatami transcendencji,
ze sztucznymi transcendencjami w ramach immanencji kultury techniczne;j.
Maszyny teologiczne nie sg tez neutralne, poniewaz ich pochodzenie jest ,nie
z tego Swiata”, to znaczy jako czesciowo pozostajgce w kontakcie z transcen-
dencja wykazujg (w sensie mozliwosci okreslonej prawdopodobierstwem ich
funkcjonowania) pozakosmiczne sposoby indywiduacji. Zgodnie z tym dawca
ich programu moze by¢ sam Bdg. Nie dotyczy to jednak metafizycznego syste-
mu, lecz stechnicyzowanej kultury, w ktérej maszyny teologiczne dziatajg. Dla-
tego ptaszczyzng odniesienia sg tu media techniczne jako obiekty techniczne
i techniczne wydarzenia wyposazone w programy wytwarzania kultury.

Sama teoria mediéw zaczyna przypominac teologie medidw, jesli znajdu-
je sie w niej Bog jako podstawowe odniesienie, ktdry nie stanowi juz prze-
ciwienstwa technologii. Nie mozna méwié o jakiejs formie kosmicznego za-
ktadu, w ktorym albo Bdg, albo technika zwycieza, podporzadkowujac sobie
to drugie. Tego rodzaju odniesienia stajg sie podstawg radykalnych zerwan
i separacji Swiata Boga i Swiata cztowieka — nie stuzg one zadnemu z nich,
prowadzac do rozwigzan na polu abstrakcji, ale znacznie innej niz ta dotyczg-
ca funkcjonowania transcendentalnych maszyn teologicznych, tj. abstrakcji
dogmatycznej, ktérag cechuje brak potgczenia z konkretem przez proces kon-
kretyzacji. Nie mozna po prostu zestawié ,czego$ abstrakcyjnego” z ,,czyms
konkretnym”, gdyz odnosi sie to do pozoru indywiduacji jako natychmiasto-
wego i argumentacyjnie niepoprawnego przejscia miedzy heterogenicznymi
ptaszczyznami egzystencji. Maszyny teologiczne jako skutek dziatania me-
diow technicznych mozna wiec rozpatrywac zaréwno na sposob otwarty, jak
i zamkniety, czyli w odniesieniu do paradygmatycznego ujecia taski, woli Bo-
zej, odpowiedzi ze strony transcendencji, a takze w perspektywie zamkniecia
tego horyzontu w warstwach stechnicyzowanej immanencji, symulujgcych
transcendencje w charakterze epifenomenu wadliwie dziatajgcych maszyn
teologicznych. Rozpatrujgc kwestie , poprawnosci” ich dziatania, biore pod
uwage rozne stopnie konkretyzacji potagczenia miedzy transcendencjg, ma-
szynami teologicznymi a cztowiekiem. Maszyny teologiczne mogg sie tgczyc,
zmieniac terytoria wtasnego funkcjonowania, mogg tez zostac zniszczone
i odbudowane. Poprawnosc ich dziatania oznacza jakos¢ potgczong, wyrazong
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przez metafizyczng intensywnos¢, wirtualnosc zaposredniczenia, ktéra jest na
tyle silna, by podtgczy¢ cztowieka do transcendencji bezposrednio (mistyczna
funkcja maszyn teologicznych) lub posrednio (funkcja transcendentalna®®).

Cztowiek jest tu rozpatrywany jako duchowy cyborg. Moze on zosta¢ tak
nazwany, poniewaz jest podtgczony do transcendentalnych maszyn teologicz-
nych. Bez takiego podtgczenia nie moze on realizowac sie w swojej sfragmen-
taryzowanej catosci (jako ciato bez organdw, czyli ciato otwarte na przytgcza-
nie i odtgczanie organéw?, takze organéw duchowych).

Trudno przesadza¢, co stanie sie w diuzszej perspektywie z relacjg cztowie-
ka i Boga. Tendencja technicyzacyjna nie pozwala na okreslenie jej sensu, przy-
najmniej jednego sensu, ktéry wigzemy z celem, znaczeniem, przewidywalnos-
cig. Co wiecej — nie mozna takze wyrdzni¢ jakiego$ dominujgcego bezsensu,
rozpuszczenia wszelkich kategorii, gdyz technologia rozpuszczajac i anulujgc
stabe relacje, wprowadza inne mocne, ktérych nie mozna fatwo anulowa, ze-
rwac czy odfaczyc¢. Dlatego nie mozna nawet zanegowac historycznych trybéw
wydarzania sie metafizyki, bo w kazdej chwili mogg one powrdci¢ w tendencji
technicyzacyjnej, znajdujac schronienie w maszynach teologicznych. Jest to
juz jednak wydarzanie sie hybryd — tgczenie sie heterogenicznych elementéw
technikii transcendencji poza intelektualng i teologiczng kontrolg. Tym samym
hybrydy nie sg efektami-produktami, ktére funkcjonujg jako byty statyczne,
lecz samoorganizujg sie w wyniku potgczenia techniki i transcedencji. Nie cho-
dzi tu o jakas postaé ontologicznego anything goes® (tj. teologicznego anar-
chizmu), ale o to, ze wszystko moze zosta¢ zaprogramowane do powrotu, ze
z pomocg maszyn teologicznych mozna nasladowac kazdg metafizyke. Wszyst-
ko wirtualnie moze powrdci¢ — jest to nie tyle mozliwos¢, ile opcja, ktéra moze
zosta¢ zaktualizowana, a dostepna jest jako wirtualna ,,chmura” otaczajaca
maszyny teologiczne (teowirtualnos¢), co oznacza migotanie mozliwosci wpro-
wadzanych do kultury poprzez technicyzacje transcendenc;ji i transcendencje
procesu technicyzacji.

2. Swieta technologia

Teologia mediow tworzy wyrwe w ,kurczacych sie przestrzeniach dziatania”?!
sacrum w stechnicyzowanej kulturze, wprowadzajac do niej heterogeniczne

8 Polega ona na wyznaczaniu cztowiekowi transcendentalnego horyzontu prowadzacego do
transcendencji, ktéry nie dziata jako imperatyw podtaczania do niej, lecz stanowi pewng propo-
zycje, immanentng ofertowos¢ w takim sensie, w jakim anioty sg systemami eksperckimi Boga.

19 Takze organdéw duchowych, ktére muszg wykazywac podstawowa kompatybilnosc z or-
ganami technicznymi.

20 Wszystko ujdzie”. Odwotuje sie tu do koncepcji metodologicznego anarchizmu Paula
Feyerabenda.

2 ). Habermas, Jednos¢ rozumu..., s. 103.
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Swiete technologie, ktére sg zaréwno elementami maszyn teologicznych, jak
i osobnymi artefaktami. Tej tendencji przeciwstawiona jest powszechna de-
sakralizacja, ktédra moze dokonywac sie wieloptaszczyznowo. Przyktadem jest
desakralizowanie swietych technologii, czyli obiektéw i wydarzen technicz-
nych juz po sakralizacji, stanowigce kontrtendencje do uznawania produk-
toéw maszyn teologicznych za nieprawowite, nieczyste, pozbawione kontaktu
z transcendencja. Inny przyktad stanowi sytuacja, w ktorej ,technika, opano-
wywanie $Swiata dokonane przez cztowieka dzieki potencjatowi techniczne-
mu, desakralizuje pewne dziedziny przedmiotéw naszego poznania i reakcje
naszej umystowosci”?%. W przeciwienstwie do pierwszego, ktéry mozna uznac
za powierzchowny, jest to proces dogtebny. Skupienie sie jednak na tym, jak
dziata i przejawia sie sacrum, pozwala pozytywnie mysle¢ o zwigzku trans-
cendencji z technika. Sacrum (Swietos¢) jest instalowane lub dezinstalowane
z fenomendw technicznych (jako uogdlnionego stanu obiektéw i wydarzen
technicznych?).

Mowienie o $wietosci w kontekscie technologii byto dotgd niemozliwe,
gdyz sfera ta nalezata do kategorii profanum (wytgczywszy sakralizacje tech-
nologii wynikajgcg z niezrozumienia sposobu jej funkcjonowania lub leku
przed jej dziataniem). Nawet jesli technika stuzyta realizowaniu boskich za-
mierzen, to byta podporzadkowana regulacjom instytucji symbolicznych.
Obiekt techniczny jest pewng gotowg cafoscia, ktérg mozna rozszerza¢ lub
zmienia¢ jej funkcjonalnosé — tezie tej towarzyszyto wtasnie to zatozenie,
ktére uniemozliwiato tgczenie obiektu technicznego ze spontaniczng krea-
tywnoscig, czynigc go zaleznym od dziatan podejmowanych przez cztowieka.
Wspdtczesnie mozna zaobserwowad drugg skrajnosé, polegajgcy na przypi-
sywaniu obiektom technicznym zdolnosci do wchodzenia we wzajemne rela-
cje, ktére prowadza do realizacji roznych postaci kreatywnosci. Miataby ona
realizowac sie poprzez btedy?, remiks, szumy, czyli podstawowe dziatania

22 M.-D. Chenu, Ku teologii techniki, ttum. A. T, w: A. Podsiad, Z. Wieckowski (red.), Nauka
i technika..., s. 136.

2 Czy tez wydarzen (dokonujgcych sie) z techniki.

24 Bfad jest pojmowany jako co$ twdrczego, gdy prowadzi do nowosci, jest zwiastunem
nieprzewidywalnosci, bedac aktualizacjg indeterminacji techniki, ktéra jest ograniczona wtas-
nym programowaniem. Technika wystepuje w hybrydalnych postaciach, rzadko w postaci czy-
stej, niepodatnej na zmiany i przygodne interakcje. Zapewnia to odnawianie sie kulturowego
zrédta kreatywnosci poprzez niemal religijng celebracje btedu jako podstawy jej ,wolnosci”, tj.
technologicznej zdolnosci do wprowadzania regulacji, ktore nie zostaty zawarte w kodzie jej
funkcjonowania. Btedy te wigza sie z pewng powtarzalnoscia i cyklicznoscia, czesto sg celowo
dokonywane, by uruchomi¢ ewolucje twdrczg (ewolucje immanentnej maszynom zdolnosci
do btednego funkcjonowania), ktdra jest podstawa kulturowych swigt. Podobnie gracze kom-
puterowi, ktérzy poznali wszystkie mechanizmy gry, szukajg w niej bteddw, ktdre byty przewi-
dziane przez jej twércéw lub stanowig efekt niekompletnego lub btednego zaprogramowania
Swiata gry. Kulturowa nobilitacja btedu jest zrédtem celebrowania technologicznej indetermi-
nacji w samym centrum determinizmu technologicznego. Dzieje sie tak, poniewaz aby btad
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techniki. Mozna w ten sposodb przeoczy¢ wszystkie tryby dziatania techniki,
ktére towarzyszg codziennej egzystencji, wychodzgc poza dwa zarysowane tu
ekstrema odpowiadajgce punktom szczytowym kulturowych paradygmatow.
Towarzyszy temu sakralizacja remiksu?® oraz spontanicznej kreatywnosci jako
podstawowej dyspozycji medidw technicznych.

Obiekt techniczny jako sacrum moze funkcjonowac na wielu ptaszczyznach
w zaleznosci do jego dopasowania do warunkdéw spoteczno-kulturowych. Je-
$li jego technologiczne zaawansowanie trafia do kultury, ktora nie postuguje
sie okreslonym kodem wyobrazni i wynalazczosci, to taki obiekt techniczny
zostanie nierozpoznany lub uznany za przedmiot kultu, bowiem jego funkcja
czy sposbéb wydarzania sie bedzie odczytywany jako analogiczny do sposobu
przejawiania sie bdstwa.

Obiekty techniczne coraz czesciej petnig funkcje przedmiotéw sakral-
nych. By¢ moze wspétczesny Swiety bedzie posiadat jako akcesorium popu-
larne urzadzenie elektroniczne. Sacrum zawarte w obiekcie technicznym jest
wiec czyms wiecej niz tylko powszednim przedmiotem z ,,metafizycznym roz-
szerzeniem”.

W ten sposéb dwie ptaszczyzny analizy zostaja uzgodnione. Swieta tech-
nologia jest wyrazona na poziomie tendencji technicyzacyjnej w formie abs-
trakcyjnego procesu (dazenia do wzrostu samoorganizacji w kulturze) oraz
konkretnego odniesienia (instalacja sacrum w poszczegdlnych technologiach
i obiektach technicznych). Mozliwa jest takze dezinstalacja sacrum w obre-
bie danej maszyny teologicznej, czyli maszyny produkujgcej teologie me-
diow technicznych, ktéra prowadzi do tego, ze dziata ona w sposdb pusty,
niekompletny. Jako odtgczona od transcendencji, stanowi maszyne ontolo-
gicznie wrogg maszynom teologicznym podtgczonym do transcendencji, do
sfery sacrum, gdyz pozwala na taki sposéb przejawiania sie rzeczywistosci,

byt btedem, musi odnosi¢ sie do jakiej$ prawidtowosci. Twierdzenie to zmusza do postawienia
pytania, w jaki sposdb i na jakich zasadach mozna méwic o planie czy programie Boga w od-
niesieniu do $wiata oraz jakiej jego sfery miatby on dotyczy¢. Pytanie o bfad jako nieoczeki-
wane wydarzenie kieruje ku cudowi — zaréwno w jego historycznej, teologicznej postaci, jak
i cudowi informatycznemu pojmowanemu jako btad. To btad umozliwia rozluznienie tendenc;ji
technicyzacyjnych, wprowadzajgc chwilowg lub trwatg indeterminacje. Moze on by¢ takze za-
programowanym wydarzeniem, by sprawia¢ wrazenie ,warstwy wolnosci” w technologicznie
uwarstwionej rzeczywistosci.

% L. Manovich, Software Takes Command, http://softwarestudies.com/softbook/mano-
vich_softbook_11_20_2008.pdf (19.12.2011). Autor traktuje remiks jako paradygmatyczny.
Mdwigc o roznych przewartosciowaniach w obrebie kultury, mozna wyrdzni¢ wszystkie te
aspekty, ktore pozwalajg wchodzi¢ im w interakcje. W ten sposob wszelkie dziatania i instytu-
cje symboliczne zostajg podporzgdkowane prawom remiksu, czyli sposobom faczenia sie tre-
Sci, form, struktur przez technologiczng mediacje. Jezeli zatem ,,oprogramowanie dowodzi”, to
steruje ono takze procesami wydarzania sie swietosci, bowiem w odpowiedni sposdb taguje
(etykietuje) obiekty rzeczywistosci.
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ktéry prowadzi do ostabiania i anulowania sacrum. Jest to jednak tylko jedna
z perspektyw, ktérej nie mozna przypisac totalnosci. Zawiera ona poglady,
ktére takze sg wynikiem pracy puryfikacji, na temat $mierci sacrum jako kon-
sekwencji technicyzacji.

Wedtug Jacques’a Ellula, technologia zniszczyta wszystko, co mozna okre-
$li¢ jako swiete i wprowadzita nowg swietos¢?®. Nie chodzi tu jednak o row-
norzednos$¢ obu sakralizacji (natury i technologii), lecz o to, ze sakralizacja
technologii zostata sprowadzona do samej ekstatycznos$ci?’, czyli powszech-
nego przezywania w formie ludycznej. Jest to zatem sakralizacja bez transcen-
dencji, bowiem technologiczna transcendencja sprowadza sie do kolejnych
innowacji, ktére przekraczajg byt techniczny na rzecz jego kolejnych wersji
wprowadzanych w ramach serii uaktualniajgcych i rozszerzajgcych. W ten
sposéb mozna odczytywad wiele zjawisk spotecznych, ktérych gtéwnym mo-
tywem jest oczekiwanie na pojawienie sie nowego produktu, co przybiera
forme pielgrzymek (jest to szczegdlnie widoczne na Zachodzie, gdzie kolej-
ki po nowa konsole czy inny sprzet elektroniczny tworzg sie na dtugo przed
sprzedazg). Takie oczekiwanie jest jak przygotowywanie sie do nadejscia
czegos swietego — technologiczna nowosc¢ (raczej innowacja niz wynalazek)
staje sie wéwczas przedmiotem spotecznego kultu konsumpcji?®. Natura zo-
stata zdesakralizowana, technologia zas$ jest sakralizowana jako nowa natura.
W tym sensie proces desakralizacji nadal sie dokonuje, jednak zdecydowanie
silniejszg tendencja jest pozytywny zwigzek techniki i transcendencji, ktérego
kontrtendencje stanowi desakralizacja tego zwigzku wraz z jego obiektami
i wydarzeniami, czyli dezinstalacja sacrum ze swietych technologii, tj. tech-
nologii, w ktérych zostato ono uprzednio zainstalowane. Nie oznacza to jego
zniszczenia, lecz wyprowadzenie z danego kontekstu jego funkcjonowania.

3. Urzadzenie techniczne jako amulet

Urzadzenie techniczne przestaje by¢ traktowane jedynie jako gadzet®, przyj-
mujgc postac i funkcje amuletu. Spetnia coraz czesciej doniostg role egzysten-

% Jest to teza wygtoszona podczas wywiadu: http://www.youtube.com/watch?v=0spPZxt
bix4&feature=related (19.12.2011).

27 Por. J. Ellul, Technological Society, ttum. J. Wilkinson, Vintage Books, Nowy Jork 1964.

2 Chodzi tu o degeneracje sacrum, nie usuniecie, o przeniesienie do sfery konsumpcji jako
transcendentalnej ramy wydarzania sie transcendencji.

2 Woijciech J. Burszta traktuje kulture gadzetu nie tylko jako wzrost obecnosci urzadzen
technicznych, ale przede wszystkim jako przyczyne instrumentalizacji przezyé. W. J. Burszta,
Psyche zinstrumentalizowana, ,Albo Albo” 4/2004, ss. 11-13. Sacrum obecne w obiektach
technicznych w postaci amuletéw miatoby przyczyniac sie do ukierunkowywania przezy¢ uzyt-
kownikéw kultury zgodnie z gotowym programem technologicznego i kulturowego wykorzy-
stania danego urzadzenia.
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cjalng, bedac potwierdzeniem i utrwaleniem tozsamosci uzytkownika kultury,
jak i zaposredniczenia oraz do pewnego stopnia posrednika sacrum.

»Amulet” jest nazwg klasy obiektéw i ornamentéw, artykutéw ubrania
i szat ozdobnych, zrobionych z réznych substancji, ktére byly wypracowane
przez Egipcjan, a pdzniej i przez inne narody, aby ochrania¢ ludzkie ciato, zy-
we lub martwe, przed ztowrogimi wptywami oraz przed atakiem widzialnych
i niewidzialnych wrogdéw?.

Takie podejscie do urzadzenia technicznego nie zmusza jednak do trakto-
wania go jako artefaktu po zaczarowaniu swiata, czyli takiego rodzaju obiek-
tu technicznego, ktéry odwotywatby sie do istnienia dziatajgcej w nim magii
czy ogdlnej formy magicznosci. Chodzi raczej o to, ze urzadzenia techniczne
petnig funkcje depozytariuszy zaufania, takze religijnego zaufania pokfada-
nego w transcendencji. Media techniczne znoszg rozréznienie na zewnetrze
i wnetrze. Totez o tym, czy jesteSmy w jakims systemie lub jego otoczeniu, de-
cyduje przetaczanie kanatdéw odbioru rzeczywistosci. Uzytkownik kultury, nie
chcac uczestniczy¢ w hatasie miejskiego krajobrazu dzwiekdw, moze zatozy¢
stuchawki na uszy i ,,odciac sie od rzeczywistosci”. Taki sposdb odseparowania
sie od naturalnie obecnego otoczenia dostepnego zmystom poprzez wprowa-
dzenie technologicznej mediacji moze prowadzi¢ do solipsyzmu, zagtuszenia
i dezorientacji, a takze odosobnienia. Aby jednak osiggnac stan mistycznego
odosobnienia, czyli kontaktu z Bogiem, urzadzenie techniczne musi stabilizo-
wac ten kontakt. Amulet®! ma zatem chroni¢ przed zewnetrznym Swiatem,
ktdry jest rozumiany jako drapiezna forma rzeczywistosci, atakujgca uzytkow-
nikdw kultury. Technologiczny amulet ma chronié nasz wewnetrzny Swiat, to
znaczy dostepng nam sfere sacrum. Wtasnie temu miatoby stuzy¢ odtacze-
nie sie od Swiata poprzez przytgczenie amuletu-urzgdzenia technicznego do
wtasnych zmystéw. Ta paradoksalna formuta odpowiada réznym sposobom
instalacji i konserwacji sacrum w obiektach technicznych. Swieta technologia,
jesli ma prowadzi¢ do transcendencji, musi by¢ stabilizowana przez dziata-
nia uzytkownika (poprzez dziatania rytualne®, np. dziatania konfiguracyjne,

30 E. A. Wallis Budge, Egyptian Magic, Dover Publications, Nowy Jork 1971, s. 25.

31 Kazimierz Krzysztofek okresla pendrive mianem amuletu plemion sieciowych. Wskazuje
to nie tylko na metaforyczne ujecie tematu, ale przede wszystkim na role, jakg petni on w spo-
tecznosciach, ktére traktujg urzadzenia techniczne jak Swiete przedmioty — obiekty magiczne,
sakralne, religijne.

32 Jaki rodzaj technologii jest najbardziej kompatybilny z modlitwg?”. P. Hans Sun, Notes
on How to Begin to Think about Technology in a Theological Way, w: C. Mitcham, J. Grote
(red.), Theology and technology: Essays in Christian analysis and exegesis, University Press
of America, Lanham 1984, s. 175. Mozna tez zapytac, jakie urzgdzenie-amulet w wiekszym
stopniu (tj. bardziej intensywnie i skutecznie) moze posredniczy¢ w kontakcie techniki i trans-
cendencji poprzez okreslone czynnosci rytualno-konfiguracyjne? Czynnosci rytualne zostajg
wbudowane w podstawowe wyposazenie urzgdzenia-amuletu — w ten sposéb dziatajg jak
amulet rozumiany jako obiekt mityczno-magiczny, tj. obdarzony mocg sprawczg, ktéra nosi na-
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majgce charakter puryfikacyjny, tj. oczyszczajacy, ale takze zapobiegajacy za-
nieczyszczeniu relacji z rzeczywistoscig transcendencji). Sacrum nie mozna
po prostu zainstalowaé w obiekcie technicznym, aby trwato bez wzgledu na
okolicznosci i procesy zachodzgce w rzeczywistosci, ktére majg na nie i jego
uzytkownika wptyw.

Jednak traktowanie urzgdzenia technicznego jako amuletu nie jest po-
wszechng czy dominujgcg tendencjg. Obiekty techniczne sg najczesciej trak-
towane jako przedmioty jedno- lub wielokrotnego uzytku, po ktérym zostajg
wymienione na nastepne. Sacrum nie jest efektem masowej produkcji w la-
boratoriach i fabrykach, cho¢ musi istnie¢ pewien element indeterminacji po-
zwalajgcy mu zaistnie¢, mozna sobie bowiem wyobrazi¢ obiekty techniczne,
ktére nie mogg funkcjonowac jako amulety. Sg to wszystkie narzedzia, ktére
zaburzajg prace duchowg, umystowg i fizyczng cztowieka, uniemozliwiajac
mu skupienie sie na ich jednej wyrdznionej funkcji. Dlatego znaczenie zyskuje
przemystowe projektowanie transindywiduacji*®* obiektéw technicznych, spo-
sob ich konkretyzacji i aktualizacji.

Sakralny obiekt techniczny nie jest zredukowany (ograniczony) do amule-
tu jako pewnej formy magicznej konkretyzacji. Amulet nalezy raczej rozumiec
jako fenomen zabezpieczajacy potaczenie uzytkownika z sacrum. W tym kon-
tekscie definicja religii Michela Serres’a pozwala na zrozumienie sposobdéw
egzystencji swietego obiektu technicznego, twierdzi on bowiem, ze religia
jest ,,przeciwienstwem zaniedbania”®*. Troska o obiekt techniczny na kazdym
poziomie czyni go Swietym, ale jednoczesnie powoduje zagrozenie jego fety-
szyzacja. Bruno Latour uwaza, ze nie jest negowany akt produkcji obiektéw
technicznych; pytanie o jego status wigze sie z jego jakoscig w wyniku pro-
cesu wytwarzania®. Troska jako metafizyczna dyspozycja staje sie wiec za-
ktadnikiem technologii produkcji. Prowadzi to do powstania autonomicznego
obiektu technicznego, ktéry przejawia cechy technicznej doskonatosci. tatwo
troszczy¢ sie o cos, co jest perfekcyjne, a do tego potrafi samo zatroszczy¢
sie o siebie: sygnalizuje konieczno$¢ wymiany jakiego$ elementu, przypomi-
na o réznych kwestiach swemu uzytkownikowi czy realizuje funkcje o réznym
poziomie zaawansowania, ktore egzystencjalnie wyreczajg posiadacza urzg-
dzenia. Podmiot zatem dba o siebie o tyle, o ile otrzyma wskazanie z ideal-

zwe teowirtualnosci. Wiara technologiczna realizuje sie zatem poprzez urzadzenia stuzgce do
modlitwy oraz wzmacniania ,sygnatu” modlitwy. Modlitwa jako aktywnos¢ rytualna przestaje
by¢ czyms$ swiadomym w tym sensie, ze wymaga podmiotowej przytomnosci podmiotu, gdyz
jego intencje sg pozapodmiotowo kierowane za posrednictwem urzgdzen w funkcji technologii
modlitwy ku transcendencji.

3 Transindywiduacja to indywiduacja kolektywow, ktére zyskujg kolektywng unikalnosc.

34 Za: B. Latour, On the Modern Cult of Factish Gods, Duke University Press, Durham — Lon-
dyn 2010, ss. 51-52.

35 |bidem, s. 64.
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nego obiektu technicznego. Dziatajgce w ten sposdb urzadzenia troski, usta-
lone w relacji podmiotu i przedmiotu, odpowiednio jg formatujg, gdyz nie
majg dostepu do catosciowego funkcjonowania cztowieka. Amulet w funkcji
fetysza moze wiec dotyczy¢ pewnych sfer egzystencji — waskich dziedzin zy-
cia, w ktérych zapewnia bezpieczeristwo. Amulet troski i amulet-fetysz sta-
nowig dwie formuty, z ktérych pierwsza wymaga wiekszego naktadu energii
i wiekszej skrupulatnosci w obserwowaniu wtasnych reakcji oraz otoczenia,
by nie przyjmowaé wskazan urzgdzenia bezkrytycznie jako parametrycznych
uniwersaliow (te bowiem majg dostep tylko do takiej formy klasyfikowania
ich uzytkownika®), a druga odnosi sie do pewnego automatyzmu ludzkiej
intencjonalnosci. To przedmiot dostawiony wywotuje efekt w swiadomosci
uzytkownika, nie odnoszac sie do troski jako podstawy relacji. Nie mozna jed-
nak uczyni¢ tych dwdch typdw swietych (na rézny sposdb) obiektow bytami
idealnymi czy modelami, ktére warunkujg nasze poznanie. Nalezy pamietac,
ze — jak wskazuje Bruno Latour — ,religia (...) nie mowi o rzeczach, ale z rzeczy
— bytow, dziatan, sytuacji, substancji, relacji, doswiadczen”*, to znaczy mowi
nie, jak te obiekty s3 produkowane, do czego stuzg, jak mozna je wykorzy-
sta¢, ale jak przejawiajg sie, jak realizujg zatozenia i ideaty danej religii, jak jej
pomagajg i jak szkodzg. Jest to podstawowy sposdb rozsgdzania, czy amulet
jest fetyszem nie tyle zaburzajagcym badz uniemozliwiajgcym religijne gesty;,
ile ostabiajgcym ich skuteczno$é, czy tez stanowi narzedzie troski pomocne
cztowiekowi w wykonywaniu czynnosci religijnych.

4. Czesciowa i totalna remediacja religii

Remediacja*® oznacza wystepowanie jednego medium w drugim. Ciggta reme-
diacja znosi historycznosé, bowiem nieustanny proces przenoszenia mediéw

36 Dotyczy to takze nawykow, ktore sg parametryzowane przez techniczne systemy zli-
czania i poddawania statystykom aktywnosci cztowieka. Uzytkownik, powtarzajgc okreslone
czynnosci, doprowadza do wyksztatcenia interaktywnych rytuatéw codziennego uzycia obiek-
tow technicznych. Te $ciezki wykorzystania zostajg zapisane w pamieci obiektéw technicznych
i przypominane uzytkownikowi. Nawyk nie ma wiec juz charakteru réznicujgcego, ale algo-
rytmicznego powtorzenia zgodnie z wyswietlong $ciezka i kolejnoscig podejmowania dziatan
na danym interfejsie. Przy czym w paradygmacie user friendly przyjaznos¢ wobec uzytkow-
nika realizuje sie nie przez przymus czy imperatyw, ale przez podpowiedz i sugestie zgodnie
z dziataniem interfejsow graficznych i dyskursywnych systeméw eksperckich. Dotyczy to takze
czynnosci religijnych, ktére sg algorytmizowane, a urzadzenie powiadamia o koniecznosci ich
wykonania. Programowanie religijne czyni wiec zycie wewnetrzne zaleznym od urzadzenia tro-
ski, ktére przejmuje funkcje kalendarza i innych mediéw sygnalizujgcych koniecznos¢ podjecia
okreslonych dziatan sakralnych.

37 B. Latour, On the Modern..., s. 101.

38 0 teorii remediacji pisza: J. D. Bolter, R. Grusin, Remediation: Understanding New Me-
dia, MIT Press, Cambridge 2000.
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miedzy sobg prowadzi do zatarcia wszelkiej historycznie mozliwej do zidenty-
fikowania genezy. Remediowac¢ oznacza wiec tyle, co przenosic. Istotne jest
jednak to, ze remediacja sama w sobie nie stanowi abstrakcyjnego procesu.
Aby jg zrozumieé, nalezy odnies¢ sie do konkretnych obiektéw technicznych.
Radio jest remediowane w telewizji, to znaczy telewizja moze petnic jego
funkcje na ptaszczyznie strukturalnej i kazdej innej. Dokonuje sie to jednak
inaczej, poprzez inny interfejs (mimo czesto zamierzonej stylizacji trudno
uzyskac efekt podobienstwa, takze dlatego, ze zmienia sie nie tyle obiekt,
ile tendencja technicyzacjna, ktéra wprowadza okreslony paradygmat urza-
dzenia¥®). Efekty remediacji sg zwigzane przenoszeniem jednego medium
w inne badZz medidw do jednego medium. Remediacje okresla sie zawsze
w odniesieniu do technicznej aktualnosci — temporalnosci wyznaczonej przez
tendencje technicyzacyjne. Podczas remediacji dokonujg sie czynnosci me-
tafizyczne, ale takze uruchamiajg sie maszyny teologiczne. Remediacja ozna-
cza proces odwrotnej indywiduacji, przechodzenia od konkretu do abstrakgji.
Temu witasnie odpowiada przenoszenie medium do medium (lub mediéw do
medium?*). CzesSciowa remediacja religii odpowiada mozliwosci implemen-
tacji religijnosci w artefakty techniczne. W ten sposéb dochodzi do instalacji
w nich sacrum lub instalacji jedynie sterownika tego ukierunkowania.

Totalna remediacja religii ma miejsce wtedy, gdy w relatywnie czystej po-
staci religia jest konkretyzowana przez $rodki technologiczne. Ta czysta po-
stac¢ odnosi sie do pewnego prawdopodobieristwa — niemozliwe jest myslenie
o zupetnosci tego procesu, gdyz sam proces remediacji zaktada brak ustalenia
danego medium w perspektywie jego dtugiego trwania*!.

W religii starozytnych Egipcjan cztowiek, ktéry chciat dostac sie do Swiata
podziemnego, musiat zna¢ poszczegdlne czesci korytarza prowadzacego do
Swiata zmartych*2. Teologia realizuje sie wiec przez dostep, a zmarty musi znaé

3% Albert Borgmann méwi o paradygmacie urzadzenia jako pewnej formie obiektu tech-
nicznego, ktéra dominuje w okreslonej fazie rozwoju kultury technicznej. Sadze, ze paradyg-
mat urzadzenia jest podporzadkowany tendencji technicyzacyjnej. Dlatego tak trudno jest go
odtworzyc¢ i powtdrzyé, nie wystarczy bowiem go skopiowac i wyprodukowaé, musi on takze
odpowiadac¢ formie egzystencji wtasciwej danej epoce. Dotyczy to zwtaszcza obiektéw tech-
nicznych, ktére miatyby petni¢ funkcje sakralng. Nie mozna ich jedynie powotac do zycia, uzy-
wajgc $Srodkow technologicznych. Nie bedzie to skuteczna remediacja (jako zamierzone przy-
wrdcenie ich sakralnosci), jesli dziatanie to nie bedzie sprzezone z tendencjg technicyzacyjng
w funkcji tendencji sakralizacyjnej (majgcej moc instalacji sacrum w obiektach technicznych).

40 Nie oznacza to takze Jednego medium jako uniwersalnego punktu odniesienia, czyli
ostatecznego skutku tej remediacji. Raczej wczesniejsze media (lub medium) sktadajg sie na
rozne poziomy aktywnosci, ktére wzajemnie na siebie wptywaja.

41 Dlatego paradygmaty urzgdzenia powinny by¢ rozpatrywane zaréwno w perspektywie
trwania technologicznego, jak i trwania kulturowego. Samo przetrwanie obiektow technicz-
nych (np. w muzeach czy innych instytucjach powotanych do ich konserwacji) nie gwarantuje
tego, ze bedg one wykonywaty historycznie ugruntowang metafizyczna prace.

42 E. A. Wallis Budge, Egyptian Magic, s. 163.



40 Cze$¢ |: Transcendencja w technice

odpowiednie ,hasta”, by kontynuowaé wedréwke. Droga wiodgca do krainy
zmartych przypomina gre komputerowg, gdzie nalezy wpisywac pewne hasta,
klika¢ na okre$lone postaci, a inne omijaé. Swietg technologia sg hasta, a spo-
s6b odbywania wedréwki (juz bez popkulturowych odniesien do labiryntéw
znanych z gier komputerowych) jest wtasciwy wspodtczesnym narracjom in-
formatycznym wchodzacym w sktad codziennej egzystencji zaposredniczonej
przez media techniczne. W podobny sposéb mozna uaktualniaé tradycyjne
religie, elementy religijnej inicjacji oraz kosmologii i mitologii, nie gubigc ich
esencji. Fenomenologia gry komputerowej nosi wiec znamiona fenomenolo-
gicznego podejscia do religii — stanowi jego analogie i paralele przezywang
przez gracza. Jednak gra w zaleznosci od réznych czynnikdéw (intencji twércow,
realizacji programistéw, egzystencjalnego otoczenia gracza, intencjonalnosci
gracza) moze prowadzi¢ do zastgpienia fenomenu religijnosci jego mityczno-
-informatyczng wersjg jako pewnym quasi-fenomenem scenariusza i zasad
gry, moze tez prowadzi¢ do religijnego ukierunkowania podmiotu. Zaréwno
czesciowa, jak i totalna remediacja religii zalezg od wielu czynnikdw — jedna
moze przechodzi¢ w druggy. Powoduje to jednak pomieszanie i niemoznosc
odrdznienia poszczegélnych fenomendw zycia religijnego od ogdlnych form
religijnosci, ale nie oznacza ich destrukcji, anihilacji czy jakiejkolwiek innej
formy usuniecia ich z egzystencjalnego horyzontu uzytkownikéw kultury.

Punkt widzenia jest takze punktem dziatania, poniewaz punkty widzenia
wyznaczajg spektrum podmiotowej aktywnosci. Taka interpretacja perspek-
tywizmu wprowadzanego przez media techniczne pozwala mysle¢ o nich z za-
chowaniem odniesien do poszczegdlnych warstw rzeczywistosci, czyli ich zto-
zonosci w wybranych planach egzystencji. Uzytkownik moze podlegac¢ wpty-
wowi sacrum, nawet pozostajgc podmiotem biernym, larwalnym?®. Szansg na
wydostanie sie z kokonu stworzonego przez media techniczne jest sposdb
uzywania urzadzen technicznych i wspétdziatania z innymi, podobnymi do
niego podmiotami larwalnymi*.

4 Pojecie ,podmiot larwalny” wprowadzit Gilles Deleuze. Rozpatrujac je w kontekscie te-
ologii medidow jako konsekwencji remediacji religii, nalezy pamietac, ze oznacza ono zaréwno
immanentne otwarcie na nowe tresci, jak i zamkniecie na inne. Jest to stadium rozwoju, ktore
bardziej cechuje biernos¢ niz aktywnosc¢, wigze sie wiec raczej z pasozytowaniem niz wspot-
uczestniczeniem. Podmiot larwalny nie jest forma przejsciowg, wrecz odwrotnie — moze stano-
wic ,,dojrzatg” posta¢ podmiotu ksztattowanego przez media techniczne. Problematyczne jest
to, jak mogtby by¢ aktywny (poza formami interpasywnosci jako selekcyjnego trybu interakcji
wedtug danego wzorca dostepnych dziatan), zwtaszcza w kontekscie sacrum. Stabe sacrum, tj.
takie, ktdrego taki podmiot nie moze przyjac, bytoby sacrum larwalnym, niepozwalajgcym na
peten kontakt, wymagajacy wyksztatconej podmiotowosci opartej na rozumie, jednosci czy in-
nych wtadzach umystu wskazujgcych na pewng dojrzatos¢ rozwojowa.

4 Pozniej ten specyficzny rodzaj podmiotu zostanie wyniesiony do modelu uzytkownika
cyborga. Cyborg jest podmiotem larwalnym, otwartym na modyfikacje i rozszerzenia wtasne;j
egzystencji (zamkniecie na technologiczne ingerencje jest kwestig dostepowg i opcjonalng).
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5. Wiara technologiczna

W kontekscie przemian transcendencji nalezy okresli¢ forme kontaktu z nig,
czyli wiare, realizowang poprzez ponawiane w codziennej egzystencji zapo-
$redniczonej przez media techniczne® czynnosci rytualne lub inne czynnosci
duchowe. Wiara technologiczna oznacza ukierunkowanie podmiotu na trans-
cendencje oraz aktywne eksplorowanie wtasnych pél egzystencji w poszu-
kiwaniu kontaktu z nig. Wiara technologiczna to nie tylko zaposredniczenie
wiary przez technologie, lecz okreslenie nowego jej typu, zawierajagcego nowe
sposoby duchowego istnienia cztowieka, co wynika ze zmiany catej architek-
toniki poznania pod wptywem technicyzacji kultury. Jednym z jej nastepstw
jest zmiana postaci tej wiary (jako ukierunkowania ludzkiej intencjonalnosci
ku transcendencji) na wiare technologiczng (jako zgode na ukierunkowanie
wiary przez urzadzenia techniczne, ktére dziatajg w polu transcendentalnym
maszyn teologicznych).

6. Instrumentalizacja swietej technologii
i wiary technologicznej

Teodycea na poziomie spotecznym odnosi sie do problemdéw tworzonych
przez technologie. Sakralizowane sg te aktywnosci oraz formy uczestnictwa
w kulturze, ktore prowadza do ztagodzenia problemdw. Zatem w przypadku
przeludnienia sakralizowana jest monogamia“®, a w przypadku niedostepno-
$ci zasobdw naturalnych — technologie, ktdre nie wykorzystujg ich do dziata-
nia. Wiara technologiczna zostaje zreifikowana, pozbawiona ukierunkowania
ku transcendencji.

Przyktad ten odnosi do wiary technologicznej w funkcji biopolitycznej
teodycei. Cztowiek usuwa szkody, katastrofy, straty, a wiec zto, ktére zostato
wprowadzone wraz z technicyzacjg spoteczenstwa i kultury. W ten sposdb
zyskuje przekonanie, ze bierze udziat w realizacji boskiego planu, programu
transcendencji dla tego $wiata.

Instrumentalizacja Swietych technologii pocigga za sobg klasyfikacje pozo-
statych jako neutralnych lub — by wzmocni¢ efekt sakralizacji — nalezgcych do
sfery profanum. Religia staje sie wiec cybernetyka dla ludu (juz nie opium),

Nie odnosi sie to tylko do ciata (biologicznego lub technicznych organéw czy ich potaczenia).
Larwalnos¢ oznacza takze duchowe otwarcie cyborga na hybrydy techniki i transcendenc;ji.

4 W réznych stopniach intensywnosci, ktore takze modulujg intensywnos$¢ wiary techno-
logicznej.

% Przyktad ten podaje H. Martins, Experimentum Humanum, Relégio D’Agua, Lizbona 2011,
s. 351.
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poniewaz jej podstawowym celem jest ztozone sterowanie masami, a nie ich
odurzanie. Tylko bowiem przytomne i hiperracjonalne jednostki, tj. postu-
gujace sie racjonalnoscig techniczng, moga rozpoznac wszelkie przejawy zta
i uczestniczy¢ w jego usuwaniu. Ten rodzaj teodycei mozna okresla¢ mianem
instrumentalnejipluralizowanej w toku technicyzacji. Hybrydy technikiitrans-
cendencji wprowadzajg wielo$¢ teodycei, takze pod postacig technodycei.



I1l. EKRANY ABSOLUTU — MASZYNY PLATONSKIE
— TECHGNOZA. SAKRALNY WYMIAR TECHNOLOGII*

Kazda wystarczajagco zaawansowana technologia jest nie-
odrdznialna od magii.
Artur C. Clarke

Tajemnicze jest zaledwie tym, co jeszcze nie zostato stech-
nicyzowane®.
Jacques Ellul

W mysl stow Artura C. Clarke’a niemal kazdy uzytkownik komputera skazany
jest na interpretowanie dziatania tego urzadzenia jako swoistej magii — elek-
tronicznego mechanizmu magicznego?. Nie oznacza to anulowania racjonali-
zmu czy roéznych postaci racjonalnosci, ale ich powrét w zmienionych, zmuto-
wanych technicznym postepem formach. Wchodzg one w interakcje zaréwno
z sakralizacjg, jak i umagicznianiem kultury — ciggtym pogtebianiem zaczaro-
wania potgczonym z nieustannym rozwojem racjonalnosci technologiczne;.
Zaczarowanie i odczarowanie swiata wspotwystepujg zatem jako rywalizacje
i wchodzgce ze sobg w relacje tendencje technicyzacyjne. Ich synteza odno-
si sie do metatendencji, w ktorej nastepuje rodzaj hybrydycznego ustalenia.
Taka hybryda instrumentalnej racjonalnosci (pozwalajacej jednak na ,,magicz-
ne” sprawstwo w postaci nagtych zmian organizacji oraz rynkowej spekulacji
zasobami) i myslenia magicznego (jest to myslenie magig technologii, ponie-

* Jest to rozszerzona wersja artykutu, ktéry zostat opublikowany w ,,Przegladzie Religio-
znawczym” 3/2010.

1 Za:S. Aupers, D. Houtman, Religions of Modernity. Relocating the Sacred to the Self and
the Digital, w: S. Aupers, D. Houtman (red.), Religions of Modernity. Relocating the Sacred to
the Self and the Digital, Brill, Leiden Boston 2010, s. 16.

2 Odwotuje sie tu do koncepcji ponownego zaczarowania $wiata, ktére manifestuje sie
gtéwnie w kulturze technicznej. Nie nalezy jednak tego upraszcza¢ do jakiej$ formy monizmu,
ktéry wprowadza do kultury regulacje wtasciwe dla myslenia magicznego. Mozna tu raczej
mowic o procesie stopniowego zaczarowywania $wiata. Oznacza to, ze nie osigga on ustalonej
postaci magicznosci, porownywalnej z historycznymi paradygmatami myslenia magicznego,
ale ze dzieki kulturze poddanej technicyzacji samoumagicznia sie.
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waz zostajg one utozsamione) moze prowadzi¢ do kontaktu z transcendencja.
Tworzy ona jednak na ptfaszczyznie kultury transtendencje, ktdra przekracza
samg siebie, nie bedac jednak gwarancja tego przekroczenia. W tym sen-
sie jest ona nieskuteczna, poniewaz zawiera jgdro zakitécen, ktére realizujg
sprzeczne tendencje w jej hybrydowej syntezie. Sg to jednak urzeczywistnie-
nia autoregulacji poza paradoksem wynikajgcym ze sprzecznosci w aktuali-
zacji, gdyz zostajg wigczone do podstawowego kognitywnego wyposazenia
uzytkownikow jako zmystu wspdlnego stechnicyzowanej kultury.

Co$ moze by¢ racjonalne i magiczne jednoczesnie, a proporcje, syntezy,
potfaczenia ciggle sie zmieniajg. Wynika to z niezrozumienia oraz pewnej nie-
racjonalnosci sSrodkéw przekazu zwigzanej z niekompetencjg cztowieka, trud-
no bowiem oczekiwaé, ze kazdy, kto obstuguje urzgdzenia techniczne, posia-
da kwalifikacje inzyniera. Mozna wiec powiedzieé, ze nieracjonalnos¢ techni-
ki ma dwa aspekty: jeden wynikajacy z zasad jej funkcjonowania — jest ona
autonomiczna, pewna i przewidywalna, a zarazem silnie zindeterminowana,
podatna na awarie i pojawienie sie bteddw; drugi wynikajacy z perspektywy
uzytkownika medidw, ktory nie moze analitycznie odnies¢ sie do catej tech-
nicznej infrastruktury wspotczesnego swiata, gdyz przekracza to jego zdolno-
$ci umystowe — nie jest w stanie wyrdznic¢ poszczegélnych proceséw, nadac
im nazw czy wskazaé zaleznosci miedzy nimi. Mozna wiec zastanawiac sie, na
ile $wiat globalnej techniki moze by¢ uznany za odczarowany w warunkach
silnej mediatyzacji, a na ile caty czas byt zaczarowany w warstwie kulturowej®.
Tym, co narzuca irracjonalizm, wywotujac koniecznos¢ ujmowania funkcjono-
wania techniki na zasadzie magicznej, jest jej ztozonos$é, ztozonosé technicz-
na. Tak jak dotad natura i kultura podlegaty sakralizacji czy panteizacji, gdyz
cechowata je ztozonosé, ktora wprawiata cztowieka w stan wzniostosci, tak
dzi$ technologiczna gtebia budzi podobng, nawet silniejszg reakcje, na ktérg
sktadajg sie przerazenie i fascynacja.

Stowa, ktérymi A. C. Clarke wyrazit stosunek magii i technologii, mozna
zestawié z ostatnim prawem Schermera (Schermer’s last law), ktore brzmi:
,kazda wystarczajgco zaawansowana forma pozaziemskiej inteligencji jest
nieodrdznialna od Boga”*. W tym wypadku pozaziemska inteligencjg jest
kazda forma inteligencji, ktérej nie mozna sprowadzié¢ do ziemskich kategorii
i typow inteligencji. Chodzi tu nie tylko o niezidentyfikowane obiekty latajgce

3 Tak mozna rozumie¢ ostrzezenie M. Heideggera, ze cztowiek moze popas¢ w stan stech-
nicyzowanego zwierzecia lub zyskac ratunek u innych ,,poganskich” bogéw. To technika zmu-
sza cztowieka do dokonania wyboru miedzy upodleniem i popadnieciem w stan animalny,
materialny, bezwolny wzgledem dyscyplinujacej wole kultury a gnostycznym wyzwoleniem,
ktére gwarantujg inne bdstwa, zstepujgce w ,ponownie zaczarowany $wiat”. Por. M. Heideg-
ger, Przyczynki do filozofii. Z wydarzania, ttum. B. Baran, J. Mizera, Wyd. Baran i Suszczynski,
Krakéw 1996.

4 Zob. M. Schermer, http://www.scientificamerican.com/article.cfm?id=shermers-last-law
(19.12.2011).
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czy pozaziemskie cywilizacje, ale rdwniez o sztuczng inteligencje. Porownu-
jac przywotane prawa, mozna stwierdzi¢, ze wyrazajg one pewien schemat
myslenia wiasciwego dla kultury zachodniej z podziatem na to, co magiczne
(ziemskie) i to, co boskie (pozaziemskie). Prezentujg przy tym rdzne podejscia
do transcendencji. Prawo Clarke’a bardziej jest kojarzone z transcendencjg
podlegty cztowiekowi, tj. spotecznie konstruowang technologia, ktorej ztozo-
nos$¢ przekracza ludzkie zdolnosci pojmowania. Z tej transcendencji wynika
przekonanie o przekroczeniu zdolnosci cztowieka przez jego wynalazki. Gdy
zyskajg one autonomie, polegajgcg chocby na tym, ze obiekt techniczny nie
podda sie sterowaniu/programowaniu, to zostang uznane za magie. Nie ma
tu mowy o obiektach magicznych, obiektach sakralnych, lecz magii, tak jakby
sama technologia tworzyta jakie$ szczegdlne pole, oddziatujac w nieuchwyt-
ny sposob. Prawo Schermera wskazuje z kolei, ze jakas obca transcendencja
ukazuje sie w Swiecie, co w praktyce niczym nie rdzni sie od kultéw cargo.

Oba te podejscia pokazuja, jak technologia wykonuje czynnosci metafi-
zyczne, inne sg jedynie ich Zrddto i sposoby przejawiania sie. W przypadku
prawa Clarke’a magicznos¢ tworzy sfery transcendencji — jesli istnieje wiele
technologii, to tworzg one sfery dla okreslonych porzadkéw ontologicznych
magii. W przypadku prawa Schermera myslenie o pluralizmie transcendencji
jest mozliwe, dopuszczalny jest bowiem scenariusz, zgodnie z ktérym wiele
cywilizacji pozaziemskich wchodzi w relacje z ludZzmi. Magicznos¢ i Bég odno-
szg sie wiec do pewnych wyobrazen technologii. Istotny jest tu sam mecha-
nizm apriorycznej sakralizacji poszczegdlnych technologii.

Konsekwencjg rozwoju technologicznego jest przenoszenie wielu aktyw-
nosci cztowieka do Srodowiska nowych technologii. Chodzi gtéwnie o nowe
media, w ktorych poprzez kolejne zaposredniczenia perspektywa narzedzio-
wa, odnoszgca sie do wykorzystania poszczegdlnych obiektéw technicznych,
staje sie perspektywg egzystencji. Nie powoduje to zniesienia myslenia o tech-
nice jako o zbiorze narzedzi, ale wprowadza szersze regulacje, ktére trwale
spajajg jg z byciem cztowieka.

Dokonujac analizy zwigzkdw srodkdéw przekazu, zwtaszcza rzeczywistosci
wirtualnej, z filozoficznymi koncepcjami duchowosci, chce wskaza¢ miejsca
ich styku, walki oraz uzgodnien. W technice, ktérg mozna okresdli¢ jako nie-
ludzka, pojawia sie sacrum?®. Nieludzko$¢ ta ma kilka znaczen:

— nieludzkos¢ samej techniki — jako brak istotowego zwigzku cztowieka
i techniki,

— nieludzkosc¢ techniki na pewnym etapie jej rozwoju — kiedy zaczyna in-
gerowac w zycie cztowieka; przekroczywszy pewien prég i poziom modyfi-

> Na temat problemoéw z rozumieniem nieludzkosci w perspektywie posthumanizmu zob.
Wstep, w: M. Bakke, Bio-transfiguracje: sztuka i estetyka posthumanizmu, Wydawnictwo UAM,
Poznan 2010.
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kowania ciata czy srodowiska cztowieka, zaczyna zagrazac¢ cztowiekowi, jego
istotowemu istnieniu,

— nieludzko$¢ jako efekt dziatania techniki — technika nie funkcjonuje we-
dtug kategorii tworzonych przez cztowieka; jest nieubtagana, algorytmicz-
na, schematyczna, podczas gdy cztowieka cechuje dynamizm, kreacjonizm,
spontanicznos¢,

— nieludzko$¢ jako stan, do ktérego prowadzi dziatanie techniki, czyli de-
humanizacja, odcztowieczenie.

Wszystkie te aspekty techniki nalezg do sfery powszedniej, profanum, ale
takze do sztucznego sacrum, ktore jest efektem tworzenia przez technike
sztucznej nieskonczonosci®.

Sacrum to przeciwienstwo profanum. , Doswiadczenie sacrum dzieki od-
kryciu bytu, znaczenia i prawdy w nieznanym, chaotycznymi budzgacym trwo-
ge Swiecie utorowato droge systematycznemu mysleniu”’. Jest ono zastrze-
zone dla myslenia o transcendencji. Jednak technologia wymusza ruch trans-
cendowania — samej siebie i cztowieka, co powoduje, ze nie jest wrogiem,
lecz kontynuatorem i, proteza” sacrum. Sakralizacja czyni technologie ludzka
badz znosi ludzko$¢ w imie pewnej gnostycznej lub mistycznej unii.

Technika powoduje powstawanie relacji, ktére nie byty dotad analizowa-
ne w filozofii czy religioznawstwie. We wspodtczesnej kognitywistyce, a takze
psychologii cztowiek jest traktowany jako komputer — maszyna komputacyjna
(przetwarzajgca), co w historii filozofii mozna wigza¢ z metaforg kalkulatora-
umystu w koncepcji Tomasza Hobbesa. Na gruncie kognitywistyki wyksztat-
cita sie nawet dziedzina zwana neuroteologig, ktérej problematyka dotyczy
nie tylko do poziomu software (kulturowego poziomu symbolicznego), ale
i hardware (biologicznych mechanizméw funkcjonowania) cztowieka®. Na-
wigzujgc do metafory A. C. Clarke’a, miernikiem zaawansowania jest zrozu-
mienie mechanizmu danej technologii. Tym, co czyni relacje religii i techniki
ztozonymi, jest ludzkie pragnienie sakralizacji, potrzeba sacrum. Gdy mamy
do czynienia z prostym przeniesieniem funkcji religii na technologie, mozemy
mowic o technicznym panteizmie czy mistycyzmie technologicznym, co wigze
sie z upatrywaniem we wspdtczesnych urzadzeniach elektronicznych zbaw-
cow oraz z dyskursami o elektronicznej nie$miertelnosci, wyzwoleniem od
ciat na rzecz postbiologicznej egzystencji w rzeczywistosci wirtualnej®. Banal-

5 Por. W. Chyta, Media jako biotechnosystem. Zarys filozofii mediow, Wydawnictwo UAM,
Poznan 2008, ss. 287-288.

7 M. Eliade, W poszukiwaniu historii i znaczenia religii, ttum. A. Grzybek, KR, Warszawa
1997, s. 6.

8 Jest to okreslenie pogladowe, gdyz relacje miedzy sferg symboliczng a biologiczng doty-
czg problemu ucielesnienia (embodiment).

° Problem znany jako mind uploading — wgrywanie swiadomosci do maszyny.
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nym, lecz znaczgcym powodem mowienia o sakralizacji technologii jest prze-
niesienie zachowan cztowieka do sfery wirtualnej, np. czynnosci dotyczgcych
sacrum do Srodowiska zaposredniczonego technicznie. Gdy ogladamy wiec
na ekranie msze Swietg, to — traktujgc medium jako McLuhanowskie przedtu-
zenie cztowieka'® — powinnismy wykonywac wszelkie rytualne gesty: klekaé,
zegnac sie do przedstawienia Chrystusa. Powstaje jednak problem: czy trak-
towac transmisje sacrum jako podrzedng (surogat wspdlnotowosci), czy nad-
rzedng (obowigzujacg postac sacrum) wzgledem medium transmisji przekazu
audiowizualnego? Nie mozna zgodzi¢ sie na takie rozumienie medium, gdyz
przesuwa ono na dalszy plan catg ptaszczyzne religijno-filozoficznych i religij-
no-mistycznych rozwazan. Przyktad ten ma zwrdci¢ uwage na podstawowy
problem zaposredniczenia. Nie tylko relacja cztowiek — $wiat — sacrum w swej
wariantywnosci okresla pozycje cztowieka, konieczne jest dodanie do tego
schematu zaposredniczenia w postaci odpowiedniego interfesju. Problema-
tyczne jest zatem jednoznaczne przypisanie dziatania medium oraz jego roli
jako przekaznika w zestawieniu ze sferami Swietosci.

Warto takze przypomnie¢, ze zwigzek sacrum i technologii zostat dostrze-
zony przez technologicznych maniakdéw stanowigcych kulturowe poktosie
kontrkultury i byt wyrazany w misteriach cyberprzestrzeni, zapoczatkowa-
nych przez guru amerykanskiej kontrkultury Timothy’ego Leary’ego??, ktory
widziat nie tylko spoteczny, ale i duchowy potencjat rewolucyjny technologii
rzeczywistosci wirtualnych.

Takie tendencje pozwalajg okresli¢ charakter wspotczesnej duchowosci
w zestawieniu z nowoczesnymi technologiami oraz wskaza¢ rézne motywy
resakralizacji technologii. Warto sie takze zastanowic, w jaki sposdb sakraliza-
cja technologii pojmowana jako kulturowy fenomen podejmuje podstawowe
pytania filozoficzne.

Sakralny wymiar nowoczesnych technologii wyrazajg trzy jego tryby:

— technologia jako przedmiot sacrum — bedzie sie w niej odbijat Absolut,
stajgc sie katalizatorem, a nie inhibitorem transmisji. Technika bedzie wiec
stanowita metafizyczne ekrany Absolutu, tj. ekrany o funkcji metafizycznej,
zdolne do posredniczenia w transmisji sacrum. Jako fenomen filozoficzno-
-kulturowy mozna rozpatrywac stosowanie owych metafor komputerowych
do opisywania mistycznych zwigzkdw miedzy cztowiekiem a Absolutem;

10 Armand Mattelart wskazuje na religijny charakter koncepcji globalnej wioski McLuhana;
za: P. Breton, Réseau et religiosité : le cas d’Internet, w: P. Musso (red.), Réseaux et société,
Presses Université de France, Paryz 2003, s. 67. Ekstensja zmystéw cztowieka oznacza takze
globalne przedtuzenie $wiata transcendencji (noosfery czy tez infosfery, globalnego mdzgu)
w technologicznym s$wiecie (globalnej wiosce).

1 Por. T. Leary, Chaos & Cyberculture, Ronin, Berkeley 1994.
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— technologia jako medium miedzy cztowiekiem a sferg sacrum — posred-
nika miedzy duszg cztowieka a ideami ujmuje idea maszyn platonskich. Sg to
symboliczne maszyny, ktore posredniczg w kontakcie cztowieka z transcenden-
cjg. Maja one jednak charakter przekraczajgcy zwykty symbol, poniewaz ich
dziatanie opiera sie gtéwnie na mechanizmie produkcji symboli znaczacych,
tj. symboli-portali, dzieki ktérym mozna przejs¢ do transcendencji. Oznacza
to inicjacje i dojscie do ukrytych wymiaréw symboli, do ich teowirtualnosci
pozwalajacej na kontakt z transcendencjg. Cho¢ maszyny platonskie dziatajg
w otoczeniu innych maszyn, to nie muszg by¢ pofaczone z transcendencja.
Dziatajg one w oparciu o idee, ktére mozna adaptowac do konkretnych wa-
runkéw technologicznych otoczenia cztowieka. Mozna tez wyrdzni¢ maszyny
same w sobie, ktdére nie opierajg sie o zadne idee.

— Srodowisko wirtualne jako swoiste miejsce osiggania gnozy, np. gnozy
informacyjnej, lub odwotujgce sie do gnostycyzujgcego ujecia medidw, czy-
li réznych przejawdw techgnozy, traktujgcej sposéb bycia jako przetgczanie.
Kazdy uzytkownik mediéw technicznych musi wiec ponawiac¢ pytanie o pod-
stawowy status Swiata, w ktérym sie znajduje. W ten sposdb wprowadzanie
nowych technologii prowokuje pytania natury filozoficznej lub problema-
tyzuje ich wytwory w filozoficzny sposdb, choé same mogg miec charakter
mizozoficzny.

Jakie ma to konsekwencje dla filozoficznej refleksji nad sacrum w per-
spektywie filozofii hybryd techniki i transcendenc;ji? Zaczynajac od analizy
ekranéw Absolutu, mozna powiedzie¢, ze relacja techniki i sacrum bytaby
doswiadczeniem mistycznym, gdzie Swiatto Boga odbijatoby sie od ekranu,
badz doswiadczenie mistyczne bytoby bezposrednio przekazywane poprzez
techniczne zaposredniczenie z transcendencji wprost do cztowieka w funkcji
cyborga jako duchowego automatu. Termin ,ekrany Absolutu” wskazuje na
korelacje doswiadczenia mistycznego z nowoczesnymi technologiami. Mozna
wiec zapytac, na ile takie postawienie problemu jest zasadne w perspektywie
zwigzku techniki z transcendencja, bowiem Absolut jest formg hybrydycz-
ng, to znaczy nie stanowi czystej postaci transcendencji znajdujgcej sie poza
Swiatem ludzkiego doswiadczenia danego w technicznym zaposredniczeniu.
To raczej cztowiek technologicznymi srodkami przybliza do siebie Absolut po-
przez wyswietlanie go na jego ,ekranach”, czyli umieszczenie na styku tech-
niki i transcendencji. Mistyczny kontakt cztowieka z Absolutem dokonuje sie
zatem przez interfejsy transcendencji2. W ten sposdb globalna swiadomosé
nabywa wtasciwosci standw zarezerwowanych dotad dla religii i doswiadcze-
nia mistycznego:

12 Takim interfejsem transcendencji moze by¢ maszyna platoriska produkujgca okreslone
symbole gtebokie wyposazone w pewng wirtualno$¢ pozwalajaca na zwigzek z teowirtualnos-
cig jako formga zgeneralizowanej religijnosci przynaleznej stechnicyzowanej (i wcigz technicy-
zujacej sie) kulturze.
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Playboy: Mowi Pan o globalnej telepatii?

McLuhan: Tak, oczywiscie. Komputery dajg mozliwos¢ przetozenia kazdego kodu
czy jezyka na jakikolwiek inny kod albo jezyk. Jesli zatem dane mogg by¢ wprowa-
dzane, przetwarzane i zwracane przez komputer, to dlaczego nie mozna by sprzac
mysli tak, aby Swiatowa Sswiadomos¢ tgczyta sie ze swiatowym komputerem.
Z pomocg komputera moglibysmy, logicznie rzecz biorac, przejs¢ od przektadania
jezykdw do omijania ich, z korzyscia dla integralnej kosmicznej podswiadomosci,
podobnej nieco do Bergsonowskiej podswiadomosci zbiorowej. W ten oto spo-
séb komputer zapowiada pojawienie sie technicznie uwarunkowanego stanu po-
wszechnego zrozumienia i jednosci, stanu wchtoniecia przez logos, ktory mogtby
potaczy¢ ludzkosé w jedng rodzine i zapewnic wieczng zbiorowg harmonie i poko;j.
Takie jest prawdziwe przeznaczenie komputera — nie usprawnianie sprzedazy ani
tez rozwigzywanie problemdw technicznych, lecz przyspieszanie procesu odkry-
wania i porzgdkowania ziemskich, a ostatecznie — wtasciwych tez galaktyce — $ro-
dowisk i energii. Zbiorowa psychiczna integracja, mozliwa wreszcie dzieki elek-
tronicznym mediom, moze przyczyni¢ sie do uniwersalizacji Swiadomosci, ktérg
przepowiadat Dante, piszac, ze ludzie bedga trwali jedynie jako oderwane frag-
menty, az zostang ztgczeni wszechobejmujgcg swiadomoscig. W chrzescijariskim
sensie nie jest to niczym innym, jak tylko nowg interpretacjg mistycznego ciata
Chrystusa; Chrystus zas$ jest przeciez najwyzszg forma przedtuzenia cztowieka.
Playboy: Czyz to wyobrazenie wywotanej przez elektronike Swiatowej Swiadomo-
Sci nie jest raczej mistyczne niz techniczne ?

McLuhan: Tak — réwnie mistyczne, co wiekszo$¢ zaawansowanych teorii we wspot-
czesnej fizyce jadrowej. Mistycyzm jest wszakze naukg jutra, o ktorej snimy dzisiaj*.

Zamiast komputerowo zaposredniczonej komunikacji (computer media-
ted communication) mozna méwi¢ o komputerowo zaposredniczonej komu-
nii (mistycznej) (computer mediated communion). Komputer jako urzadzenie
umozliwiajgce powszechng komunie bierze wiec aktywny udziat w procesie
zbawienia. Nalezy pamietaé, ze jest to wizja komputerdw przed pojawieniem
sie Internetu, ktdry stat sie zupetnie innym miejscem, niz to sobie wyobrazat
kanadyjski mediolog.

Analizujgc warstwe filozoficzng dzieta Marshalla McLuhana, mozna odkry¢
nawigzania do eschatologii Teilharda de Chardin®*. W tym wypadku punktem
omega jest mistyczna komunia — powszechny dostep do sacrum realizowa-
ny za posrednictwem technologii. Jednak to, ze ludzkos¢ nie zyje dzi$ w rze-
czywistosci, ktérg przepowiadat McLuhan, nie oznacza, ze jest to koncepcja
bezwartosciowa. Wyraza ona pewne nastawienie zwigzane z technologiami,

3 M. McLuhan, Wybdr tekstow, ttum. M. Rézalska, J. M. Stoktosa, Zysk i S-ka, Poznan 2001,
ss. 374-375.

14 T. de Chardin, Zarys wszechswiata personalistycznego, w: idem, Zarys wszechswiata
personalistycznego i inne pisma, ttum. zbiorowe, PAX, Warszawa 1985, s. 60. Nie dokonuje on
przeciwstawienia materii duchowi, lecz twierdzi, ze podstawowym skfadnikiem rzeczywistosci
jest duchomateria. Tezy T. de Chardin jako jedna z inspiracji M. McLuhana pozwalajg myslec¢
o transcendencji jako mozliwej do wprowadzenia do urzadzen technicznych.
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ktére miatyby odpowiada¢ na podstawowe religijne i mistyczne potrzeby
cztowieka, co wiecej — miatyby by¢ aktywng sitg Absolutu. Tezom McLuhana
towarzyszy zatozenie, ze cztowiek przygotowuje jedynie infrastrukture tech-
nologiczng, w ktorg miatby wecieli¢ sie Chrystus. W ten sposdb postep tech-
niczny zostaje wpisany w plan zbawienia. To zatozenie nie pozwala jednak
McLuhanowi dostrzec negatywnych stron rozwoju techniki, poniewaz sg one
podrzedne wzgledem metafizycznego planu dla tego swiata przewidzianego
przez Absolut i realizowanego przez jego interfejsy na globalng skale. Za spra-
wa interwencji Absolutu rdwniez media techniczne sg zamieniane w maszyny
zbawienia, jednak dziatajg one w sposdb automatyczny. Wynika to z zatoze-
nia, ze ludzie potaczeni w ,Swiatowg Swiadomos¢” w charakterze religijnego
ukierunkowania chcg sie komunikowaé, ze akceptujg oni regulacje Absolutu,
ktéry tak jak stworzyt Swiat, tak moze wecieli¢ sie dowolne urzadzenie lub siec¢
urzadzen w Swiecie. Postep techniczny zostaje tu zamieniony w rodzaj profe-
tycznego optymizmu i wpisany w historie duchowej ewolucji cztowieka, me-
tafizycznie pokazujac, jak potaczenie techniki i transcendencji zrealizuje sie
jako aspekt-korelat ogdlnej tendencji sakralizacyjnej.

Nawigzujgc do maszyn platonskich, mam na mysli doswiadczenie postsym-
boliczne — jak okresla Jaron Lanier autonomiczny jezyk rzeczywistosci wirtual-
nej, pozwalajgcy na spontaniczng i bezposrednig komunikacje. Nie wiadomo,
na czym miataby polegac jego realizacja techniczna, przywotuje je jednak jako
mozliwy projekt sakralizacji technologii. Mysle, ze stowa Hakima Beya kore-
spondujg z koncepcjg Jarona Laniera, a te z koncepcjg Swedenborga, gdzie
Anioty miatyby sie komunikowa¢ bez stéw. Hakim Bey uwaza, ze:

(...) mogg istnie¢ dwa rodzaje sieci (lub wrecz technologii komunikacyjnych) — jed-

na arystotelejska, oparta na tekscie, linearna oraz druga platoniska, oparta na
obrazie, nielinearna®.

Gdyby mozliwe byto programowanie bazujgce bezposrednio na obrazie, zamiast
na tekscie —zdaniem niektérych medrcéw jest to mozliwe — komputer moégtby byé
postrzegany po prostu jako maszyna platonska. (...) skutkiem tego komputer jest
maszyng hieroglificzng, sferg interakcji tekstu i obrazu, od kiedy jawi sie nieswia-
domosci jako magiczny?.

Zwraca w ten sposdb uwage na bezposrednig tgcznosé maszyny platon-
skiej ze sferg sacrum. Interakcja miedzy stowem, obrazem a umystem pozwa-
la spojrze¢ na interaktywnos¢ z perspektywy hermetyzmu. Wtasnie na styku
tekstu, obrazu i kodu poszukuje sie wspdtczesnie metody na rekontekstuali-
zacje zdekontekstualizowanego przez technike doswiadczenia.

15 H. Bey, Obelisk i inne eseje?, ttum. zbiorowe, Stowarzyszenie Viral & Miligram, Wroctaw
2009, s. 32.
1% |bidem, s. 33.
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Techgnoza to koncepcja zwigzku techniki i transcendencji znana z ksigzki
Erika Davisa'’, ktdra odnosi sie w duzej mierze do pewnego fenomenu kul-
turowego, ale i do fenomenu metafizycznego. Ukazuje alternatywng histo-
rie techniki zwigzang ze sferg sacrum (ta relacja jest czasem blizsza, czasem
dalsza — zalezy to od aktualnego rozwoju poszczegdlnych technologii). Warto
jednak zastanowi¢ sie, jak mozna osiggna¢ gnoze dzieki technologii. Pojecie
gnozy w najbardziej ogélnym sensie zaktada rézne stopnie poznania: ,,rozum
rozdzielit On pomiedzy wszystkich ludzi, lecz intuicje juz nie”*®. W tym frag-
mencie Asklepiosa mozna doszukiwac sie podstawowego zwigzku techniki
z sacrum, ktdry pozwala postawic¢ pytanie: jak mozliwa jest gnoza, jakie pozio-
my mozna osiggna¢ w wyniku takiego doswiadczenia? Istotna jest tu kwestia
intuicji, zwtaszcza gdy technika wigze sie z kalkulatywnoscia, gdyz ,,bez udziatu
intuicji dusza nie moze niczego wypowiedzie¢ ani uczynié. Czesto zdarza sie,
ze intuicja ulatuje z duszy. W takich godzinach dusza staje sie $lepa i gtucha,
podobna do nierozumnego zwierzecia. Tak wielka jest moc intuicji”*°.

Carl Gustav Jung twierdzi, ze ,symbole nigdy nie sg tworzone swiadomie,
lecz sg wytworem nieswiadomosci, przekazywanym za posrednictwem ob-
jawienia lub intuicji”?°. Czy zatem technologie rzeczywistosci wirtualnej nie
daza do takiej produkcji symboli? Analizujac spotecznosciowe aspekty Inter-
netu i mass medidow, mozna odnie$¢ wrazenie, ze sg one raczej przejawem
dziatania cienia, tj. tresci wypartych ze Swiadomosci, gdyz to symbole w swej
negatywnej postaci dziatajg jako sity aktywujgce ciemng zasade rzeczywisto-
Sci, przywodzgac skojarzenia raczej z gnostycyzmem niz gnozgy. Zwtaszcza gdy
odniesiemy ten tryb funkcjonowania technologii do jego spofecznego uzy-
cia, ,doktadniejsza analiza sktadajgcych sie na cien ciemnych czy tez gorszych
cech charakteru prowadzi do wniosku, ze majg one nature emocjonalng,
a raczej pewng autonomie i stosownie do tego mogg wywotaé co$ w rodzaju
obsesji lub — by lepiej rzecz okresli¢ — opetania”?t. Zatem ,,skutkiem projekcji
jest wyizolowanie podmiotu ze sSrodowiska, albowiem miejsce rzeczywistego
zwigzku podmiotu ze Srodowiskiem zajmuje zwigzek oparty na iluzji”?%. Tg ilu-
zja moze byc¢ rzeczywistos¢ wirtualna jako zaprzeczenie prawdziwej obecno-
$ci sacrum. Nadal widzimy jg jako ciel — proces oddzielania podmiotu od do-
Swiadczenia. Gdzie w tej relacji miedzy afektami a rzekomg intuicjg mozna
umiescic¢ gnoze?

17 E. Davis, Techgnoza: mit, magia + mistycyzm w wieku informacji, ttum. J. Kierul, Dom
Wydawniczy Rebis, Poznan 2002.

8 G. Quispel, Gnoza, ttum. B. Kita, PAX, Warszawa 1998, s. 94

¥ lbidem.

20 P, Handerek, Archetyp a wolno$¢ w koncepcji Junga, http://www.jungpoland.org/index.
php?option=com_content&task=view&id=55&Itemid=84&limit=1&Ilimitstart=1 (29.11.2010).
2 C. G Jung, Archetypy i symbole, ttum. J. Prokopiuk, Czytelnik, Warszawa 1976, s. 69.

2 |bidem, s. 70.
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To wtasnie technika uzmystawia nam otaczajacy nas cien — gnostyczny
wymiar technologii bytby wiec bezposrednio zwigzany z nieczystoscig swiata
materialnego. Istotne jest tu takze odkrywanie obliczeniowej dynamiki rze-
czywistosci i odniesienie jej do swoistej gnozy komputacyjnej. Poznanie ozna-
cza tu zrozumienie mechanizmoéw Swiata na poziomie najbardziej elemen-
tarnych procesdw, obliczen. Jest to zatem techniczna gnoza, czyli techgnoza.
Wedtug Erika Davisa:

Techgnoza jest ezoteryczng strong nowej ,informatycznej tozsamosci” powojen-
nego Swiata i jak w wypadku wszelkich takich sekretnych psychologii, jej oblicza
sg rzezbione zaréwno Swiattem, jak i cieniem?3,

Warto wiec zwrdcic sie ku najbardziej podstawowemu doswiadczeniu gnozy:

(...) w kontekscie gnostyckim tym przemieniajagcym cztowieka doswiadczeniem
twarzg w twarz jest gnosis, w najbardziej podniostym, a zarazem w najbardziej
paradoksalnym sensie tego stowa — jest to bowiem poznanie tego, co niepozna-
walne. Dotychczas spotkaliémy sie z nastepujgcymi znaczeniami ,,gnosis”: jako
opowiedzianej w gnostyckim micie wiedzy dotyczgcej tajemnic istnienia — dzie-
jow bdstwa, ktérych wynikiem byto powstanie swiata, kondycji cztowieka w Swie-
cie i natury zbawienia; nastepnie, w sensie bardziej intelektualnym, jako opra-
cowania tych wierzen w spdjne systemy spekulatywne; z kolei, w sensie bardziej
praktycznym, jako wiedzy na temat przysztej ,drogi” wstepowania duszy i przy-
gotowujgcego don wiasciwego zycia; wreszcie, w sensie najbardziej technicznym
czy magicznym, jako wiedzy na temat sakramentdw, skutecznych formut i innych
instrumentalnych $rodkéw, ktére moga zapewnié przeprawe i wyzwolenie?*,

Ktdre z tych rozumien stanowi podstawe poréwnania ze wspoétczesnymi
technologiami? Czy srodki masowego przekazu, wytwory techniki pozostajg
bez wptywu na sfere sacrum? Wszechobecnos$¢ techniki rodzi pytanie o jej
role w przemianach Zzycia religijnego i mistycznego. Pamietajac o stowach
Junga, trzeba podkresli¢, ze ,techgnoza jest sennikiem technologicznej nie-
Swiadomosci”?. Jest to wiec zakodowany w rzeczywistos$ci technomistycyzm:
»Swiat analogowy blizszy jest rowkom duszy — cieptym, falujgcym, noszgcym
$lady rys i zadrapan materialnej historii. Do swiata cyfrowego taduje sie chtod-
ng matryce ducha: swietlistg, abstrakcyjna, bardziej z kodu niz z ciata. Analo-
gowa dusza dziata w oparciu o analogie miedzy rzeczami; cyfrowy duch dzieli
$wiat na gline oraz informacje”?®. Harold Bloom twierdzi, ze ,,gnostycyzm byt
(i jest) czym$ w rodzaju teorii informacji. Materie i energie odrzuca sie lub co
najmniej umieszcza pod znakiem negacji. Symbolem zbawienia staje sie in-

2 E. Davis, Techgnoza: mit, magia..., s. 133.

24 H. Jonas, Religia gnozy, ttum. M. Klimowicz, Platan, Krakéw 1994, s. 301.

% E. Davis, Techgnoza: mit, magia..., s. 15. Pojecie technologicznej nieswiadomosci mozna
odnies¢ takze do Siegfrieda Zielinskiego i Regisa Debraya.

% |bidem, s. 16.
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formacja; fatszywe Stworzenie-Upadek dotyczyto materii i energii, lecz Plero-
ma, czyli Petnia, pierwotna Otchtan, jest samg informacjg”?’. Wirtualno$¢ jawi
sie jako wspodtczesna metafora, a nawet ucielesnienie gnostyckiego $wiata.
Nie mamy wiec do czynienia z prostym podstawieniem techniki pod sacrum,
lecz wielowatkowymi zwigzkami i ich wydzwiekiem filozoficznym.

Nalezy przy tym pamietaé, ze ,jakakolwiek bowiem nadejdzie w nowym
stuleciu odnowa — spoteczna, ekologiczna czy duchowa — bedzie sie ona roz-
wija¢ w otoczeniu technologii komunikacyjnych, ktére juz teraz opasujg Zie-
mie inteligencjg i wirtualnym Swiattem”?,

Tryby sakralizacji technologii odnoszg sie do remediacji wiary, czyli prze-
niesienia jej z jednego medium na drugie. Marshall McLuhan wiedziat, ze me-
dia techniczne ewoluujg szybciej niz wszelkie regulacje w obrebie systemdw
religijnych. Jego propozycja, choé¢ moze wydawad sie fantastyczna i przypomi-
nac z jednej strony reifikacje (masowe objawienie sie Boga w obiektach tech-
nicznych?), z drugiej — forme cybernetycznego panteizmu (wszyscy potaczeni
siecig ekrandw transmitujgcych Absolut), dotyczy koniecznosci uaktualnienia
religii, w tym przypadku jego interpretacji katolicyzmu. Towarzyszy temu za-
tozenie, ze skoro Bég jest wszechmogacy, to moze on ucielesniac sie w dowol-
nym materiale, przejawiaé zgodnie ze swg wolg. Nie jest ograniczony przez
technike. W tym sensie ekrany Absolutu nie sg formg teleewangelizacji, ani
probg zawarcia Boga w technice, lecz odnoszg sie do mistycznej pracy hybryd
techniki i transcendencji.

Préba przeniesienia religii z medium pisma na medium techniczne® wig-
ze sie takze z ,,archeologiag” sacrum, tj. poszukiwaniem sakralnych obiektéw
technicznych — fenomendw, w ktdrych zainstalowane jest sacrum. W ten
sposdb ekrany Absolutu wyswietlajg pewng tajemnice — skoro Bdg jest dla
wszystkich dostepny, to musi istniec jakis inny, ,jeszcze bardziej wewnetrzny”
Bog odpowiedzialny za taki sposdb przejawiania sie sacrum. Jest to przejscie
od wyswietlania do poszukiwania wiedzy o tym, jaki mechanizm jest za to
odpowiedzialny; to przejscie od ekranéw Absolutu do techgnozy przez ma-
szyny platonskie. Bég nadal stanowi cel poznania cztowieka, cho¢ moze on
zostac skorelowany i w konsekwencji trwale utozsamiony z samg technolo-

27 |bidem, s. 127.

2 |bidem, s. 417.

2 QObjawienie jest tu rozumiane jako efekt specjalny. Jego zrédtem nie jest transcenden-
cja, lecz programy i urzgdzenia edycyjne, ktére projektujg imago Dei w ekranowej przestrzeni
publicznej.

30 Ekrany Absolutu wyswietlajg na sposdb metafizyczny duchowym cyborgom obraz Boga
cyborgow, odchodzac tym samym od ujmowania doswiadczenia mistycznego w stowie na rzecz
jego nowego zapisu w materiale audiowizualnym.
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gig, co prowadzi do wytonienia sie réznych religii technokratéw, takich jak
transhumanizm3.,

Remediacja religii zachodzi wiec na réznych ptaszczyznach metafizycznej
ztozonosci, gdzie wyrdznione tendencje sakralizacji technologii: ekrany Abso-
lutu, maszyny platonskie i techgnoza wzajemnie na siebie wptywajg i faczg sie
w sposob nieznany dotgd w historii ruchdw religijnych, ktére takze musiaty
mie¢ charakter synkretyczny, gdyz nie wystepowaty w czystej formie. Tutaj
wptyw zachodzi w jeszcze inny sposéb. Trzeba bowiem uwzglednié role tech-
nologii jako czynnika sakralizujgcego byt, poniewaz poprzez wprowadzenie
okreslonych rytmoéw innowacji i wynalazczosci wywotuje ona pewne reakcje
w kulturze jako autoregulacyjnym systemie postsymbolicznym?3?.

Technologiataczy sie z maszyng platonska, wprowadzajac do ,,czystej relacji
sakralizacyjnej” (jako uogdlnienie tej tendencji w rozumieniu McLuhana) ele-
ment kodu dostepowego. Uzytkownicy kultury zaczynajg interesowac sie nim
jako kluczem dostepu do tajemnicy Boga*3. Wymaga to jednak pewnych kom-
petencji umystowych poszukujgcych i prowadzi do tendencji techgnostycznej
w granicach sakralizacji technologii lub gnostycyzmu, gdy gnostyk-informatyk
odkryje w jakim$ techgnostycznym wgladzie, ze Bég btednie zaprogramowat
sposdb wtasnego przejawiania sie, ze jest ,stabym programisty”, ktéry wpro-
wadza liczne btedy w kodzie Swiata. Bdg jest postrzegany przez niego jako de-
miurg-nieudacznik. Techgnoza wyrasta ze sprzeciwu wobec ,,dzieciecej wiedzy
o artefaktach®” — tak Marc J. de Vries podsumowat teze Gilberta Simondona
o zrodtowym niezréznicowaniu obiektow technicznych®. Simondon zaktadat

31 Bez wzgledu na to, czy zatozenia religijne sg wtgczone do podstawowej ideologii tego
ruchu, czy maja charakter kryptoreligijny. Obie te tendencje muszg znalez¢é swa manifestacje
w kulturze, a wtedy ich aspekt religijny i kryptoreligijny zostanie rozpoznany jako zestaw ukry-
tych i jawnych zatozen dotyczacych sakralizacji technologii.

32 postsymbolicznos¢ jako niepetne funkcjonowanie symboliczne, tj. koneksjonistyczne,
wynika z réwnoczesnego oddziatywania na siebie wielu symboli. Symbol nie moze osiggnac
kulturowej dojrzatosci wtasciwej dla jej postaci regulacyjnych — konseksjonizm dotyczy poje-
dynczych operacji technologicznych (na nizszym poziomie) i symbolicznych (na wyzszym pozio-
mie), taczac je w postsymboliczne (quasi-symboliczne) funkcjonowanie na powierzchni auto-
regulacyjnej kultury.

3 Przypomina to sytuacje w filmie Pi (rez. Darren Aronofsky, 1998). To technologia umoz-
liwia ludziom dotarcie do natury Absolutu oraz mechanizméw jego przejawiania sie, ,,praw cu-
déw”. Sciéle okreélony regutami wtasnego funkcjonowania technologiczny kod w postaci jezy-
ka programowania wraz z zawartymi w nim instrukcjami i regutami ma prowadzi¢ do poznania
czystej indeterminacji jako skrajnej opozycji (lecz nie negacji czy przeciwienstwa) determinacji
postepu informatycznego.

34 Mowa o artefaktach technicznych.

35 M. J de Vries, Gilbert Simondon and the Dual Nature of Technical Artifacts, ,Techné:
Research in Philosophy and Technology” 1/2008, http://scholar.lib.vt.edu/ejournals/SPT/
vl2nl/devries.html (19.12.2011). Simondon wskazuje takze takie sposoby istnienia bytow
indywidualnych, ktére sg niemozliwe do okreslenia przez przypisanie ich do immanenc;ji lub
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jednak, ze dorosta wiedza o obiektach technicznych, wprowadzajgc celowos¢
do ludzkich dziatan, stanie sie powodem rozwoju kultury technicznej. Tech-
nognostycy rezygnuja z tego przejscia, by transcendowac poza kulture, poza
aktualny porzadek. Nie interesuje ich ani wiedza w poczatkowym stadium
niezréznicowania, ani wiedza dorosta, lecz prawiedza — wiedza pierwotna,
ktéra paradoksalnie materializuje sie w tym, co nowe, czyli w technologii.
Na tym polega prawdziwe poznanie — wieczno$é, Absolut, transcendencja
w swym wieloptaszczyznowym dziataniu sg interfejsem, czyli miejscem styku
niewspodtobecnych rzeczywistosci: najdalszej do pomyslenia przesztosci $wia-
ta jako genezy kosmologicznej i najbardziej aktualnej terazniejszosci, zawsze
jednak przescigajacej technologicznymi srodkami wtasng zasade, kierujac sie
ku realizacji przysztosci. Odpowiada temu czas techno-kosmomityczny — czas
objawienia i zniesienia wszystkich opozycji, czas doswiadczenia transcenden-
cji. Stechnicyzowana kultura wprowadza jednak rowniez inne czasy funkcjo-
nowania, ktdre rozpraszajg jednostke, kierujac jg ku przesztosci lub przysztosci
jako dwom przeciwstawnym kierunkom, ktére caty czas zmieniane prowadzg
jg do dezorientac;ji®.

Co moze zosta¢ uznane za maszyne platoriskg? Odwotujgc sie do twier-
dzenia A. C. Clarke’a, mozna powiedzie¢, ze maszyng platonska moze byc
wszystko to, czego nie mozna opisac jedynie w kategoriach relacji cztowieka
z Absolutem. Kazdy ekran Absolutu dziata na jakiejs technologii — najczesciej
na technologii platonskie;j.

Ostatecznie remediacji podlega samo sacrum, ktére nie zostato anihilo-
wane przez technologie. Wcigz w kulturze obserwujemy jego powroty, ktore
stanowig jedne z podstawowych tendencji w ramach ogdlnej technicyzacji
kultury.

transcendencji. Mowa tu o rzeczywistosci preindywidualnej, tj. poprzedzajgcej indywiduacje.
G. Simondon, L’individuation psychique et collective: a la lumiére des notions de Forme, Infor-
mation, Potentiel et Métastabilité, Aubier, Paris 2007, 195 i n.

36 Por. B. Stiegler, Technics and Time, t. 2: Disorientation, ttum. S. Barker, Stanford Uni-
versity Press, Stanford 2009. Dezorientacja jest skutkiem technicyzacji kultury — jednostki nie
mogg zrozumiec zachodzgacych przemian, nie mogg tez na nie wptyna¢. Sg zagubione w sensie
ontologicznym, mogg odnalez¢ sie jedynie za pomocg protez technicznych, ktére wprowadzajg
nowe wspotrzedne, nowe czasy i temporalnosci egzystencji, nowe sposoby bycia. Technologia,
dezorientujgc, jednoczesnie ugruntowuje, zwodzac, kategoryzuje.






IV. DUSZA W MASZYNIE.
METAFIZYKA SOUL UPLOADING

1. Wprowadzenie do problemu inkarnacji duszy w maszynie

Dusza to niesmiertelny pierwiastek wszelkiej podmiotowosci. Systemy reli-
gijne i metafizyczne staraty sie dociec, jak dusza istnieje ijaki jest jej pod-
stawowy sposéb dziatania. NiesSmiertelnos$¢ duszy miata prowadzi¢ do unie-
Smiertelnienia cztowieka (w pewnych religiach). W tym sensie to osobowa
cze$é cztowieka jest transferowana do transcendencji jako przestrzeni nie-
Smiertelnosci. To, co robi technologia, mozna okresli¢ jako proces odwrotny —
uwigzywanie-instalowanie duszy w stechnicyzowanej immanencjil. Czynnos¢
metafizyczna dokonywana przez technike odwraca wiec ,przegrzane medium
inkarnacji”?, ale go nie niszczy. Musi wiec wprowadzi¢ odpowiednie interfejsy
pozwalajace na transfer, w technologiczny sposéb torujac droge do transcen-
dencji. Transcendencja protestuje wobec tego, bowiem nie utracita zdolnosci
do wykonywania czynnosci metafizycznych. Jej opér moze skutkowaé nie-
znanymi dotgd czynnosciami metafizycznymi. Wigzg sie one z rozsadzaniem
przez hybrydy techniki i transcendencji zastanych porzadkéw rzeczywistosci
(Bdg cyborgow jako haker), instalujgc sie w nich w postaci uspionej aktywno-
Sci transcendencji (Bog cyborgéw dziatajgcy jak wirus). Mozna spekulowac
na temat globalnego odtgczenia sie transcendencji od immanenciji, tj. Swiata
rozumianego jako kultura (technicyzacja dotyczy sytuacji kulturowej i w tym
sensie wszelka ontologia powstaje w obrebie lub w odniesieniu do kultury
jako rzeczywistosci wydarzania sie tendencji technicyzacyjnych®). Sg to jed-

1 W ten sposob dziata duchowy cyborg i mozliwa jest jego indywiduacja, poniewaz jego
egzystencja wydarza sie w silnej korelacji z technika.

2 0 przegrzaniu medium mowit Marshall McLuhan, ktory wigzat je z radykalng zmiang jego
dziatania. W tym procesie nie tyle chodzi o negacje, ile o ontologiczne odwrdcenie kierunku
jego dziatania. Przegrzane medium nie produkuje obrazu, lecz jest formg antyprodukg;ji, ktéra
nie dopuszcza do jego wytwarzania, aktualizujgc szum.

3 Trudno sobie wyobrazi¢ sytuacje, w ktdrej jakis rodzaj czystej technologii taczy sie z trans-
cendencja, ,,odkleiwszy” sie od kultury.
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nak takie metafizyczne reakcje, ktdrych nie mozna przewidzie¢. Technika nie
tyle wiec wymusza, ile wspotokresla horyzont istnienia swiata.

Problemem jest sama trudnosé myslenia w kategoriach duchowosci prze-
jawianej przez maszyny. Dotyczy to takich poje¢, jak: ponowne zaczarowanie
Swiata (tak jakby kiedykolwiek Swiat byt odczarowany?), wigzaca sie z nim ani-
mizacja technologii i jej wtérna antropomorfizacja. Takie postawienie prob-
lemu omija jednak podstawowy sens myslenia o duchowosci w kontekscie
przemian technicyzacyjnych. Aby méwic¢ o duchowosci, nalezy uwzglednié jej
podstawowy komponent lub medium — dusze. Dotad czynnosci metafizyczne
wykonywane przez technike byty podporzadkowane regulacjom kulturowym.
Dlatego rozwdj techniki jako podstawowego medium wydarzania sie rzeczy-
wistosci stat sie wezwaniem do zastanowienia sie i tworczego projektowania
technologii®. Jest to o tyle trudne, ze metafizyczna praca techniki czesto przy-
pomina historyczne formy magii i do pewnego stopnia religii. Problem zostaje
wiec przesuniety w granice swietosci, numinosum, sacrum, czyli tam, gdzie
nie moze by¢ analizowana jego autonomia i ztozonos¢. Praca metafizyczna
wykonywana przez technike ujawnia nie tylko to, jak jest skonstruowana rze-
czywistos¢, ale po raz kolejny zmusza cztowieka do przemyslenia przynaleznej
mu duchowosci i podstawowych tez dotyczgcych rzeczywistosci.

Proponuje mowi¢ o duszy w maszynie, a nie o duchu w maszynie. Jednak
ta druga perspektywa bedzie odsytata do pierwszej, jesli przez ducha bedzie-
my rozumiec¢ rzeczywistos¢ pneumy (pierwiastka duchowego). W ten spo-
s6b mozna uniknac fatszywego problemu, ktdry kwestie duszy odnosi nie do
transcendencji, lecz do umystu i zagadnienia Swiadomosci komputacyjnej lub

4 Powinno sie tu méwi¢ o pewnej tendencji, rezygnujac z wprowadzania dystynkcji mie-
dzy czystg racjonalnoscig (przed zaczarowaniem) i czystg irracjonalnoscia (po zaczarowaniu).
Nalezy raczej uwzglednic¢ zwigzek tych dwdch typdéw postaw, ktére okreslajg sposdb, w jaki
cztowiek odnosi sie do $wiata, jak go pojmuje i wykonuje rézne czynnosci: fizyczne, technolo-
giczne, symboliczne, metafizyczne. Kazda z nich moze zawiera¢ pewng ceche wtasciwg irracjo-
nalizmowi lub racjonalizmowi, dlatego wprowadzajac kolejne parametry i poddajgc problem
bardziej szczegétowej konceptualizacji, mozna dostrzec jego ztozonos¢, ktéra wykracza poza
wprowadzone tu dwa typy idealne. Sg one zasadne jedynie jako ekstrema, ktére odnoszg sie
do najwiekszych tendencji racjonalizacyjnych i irracjonalizacyjnych. Dlatego postulowanej me-
tafizycznej czystosci typu idealnego nie mozna bezposrednio przetozy¢ na doswiadczenie jed-
nostkowe i kolektywne.

5 Z tezy o wykonywaniu czynnos$ci metafizycznych przez technike wynika, ze cztowiek pro-
jektujgc urzadzenia techniczne (lub nimi sterujgc) na dowolng skale, przyczynia sie takze do
wykonywania tych czynnosci. W ten sposdb realizuja sie nie tylko poszczegdlne idee, ale cate
systemy filozoficzne (lub ich czesci). Jest to zupetnie nowa sytuacja dla filozofii i humanisty-
ki, ktéra musi taczy¢ oba bieguny refleksji: abstrakcyjny (nieobecnosé przedmiotow poznania
dostepnych w bezposrednim ogladzie, czyli oglgdanie za pomocg pojec) i konkretny. Chodzi
o takie ich potaczenie, ktére mogtoby miec charakter syntezy. Tylko taki sposéb stawiania i roz-
wigzywania probleméw pozwala na fgczne myslenie o technice (urzgdzeniach technicznych,
produkujgcych fenomeny techniczne) i duchowosci (duszy).
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Swiadomosci (a nawet przytomnosci) odnoszacej sie do komputacji. Przetwa-
rzanie danych nie wystarczy, aby méwic o jakimkolwiek poziomie duchowosci
w maszynie, jesli nie uwzgledni sie sposobu jej funkcjonowania. Ten problem
nie jest zupetnie fatszywy, lecz odsyta do podstawowych relacji miedzypoje-
ciowych, ktére oddajg sposoby wydarzania sie rzeczywistosci. Aby odpowie-
dzie¢ na pytanie, jak podtaczy¢ transcendencje do maszyny, trzeba odwotac
sie do sposobow indywiduowania sie duszy, czyli stworzenia metafizycznej
podstawy ujmujgcej procesy inkarnowania sie duszy w ciato cyborga. Musza
by¢ one jednak wyrazone w jezyku cybernetycznym lub mu pokrewnym, aby
mogt on zostaé przetozony na autoregulacje urzadzen technicznych. Mitolo-
gia w zrédtowym sensie nie odpowiada wiec pracy technologii, natomiast
podstawa inkarnowania duszy w maszyne, czyli przygotowywaniem maszyny
do instalacji w niej duszy, jest metafizyka. Paradoksalnie ujawnia sie tu me-
tafizyczna praca techniki, ktdra realizuje sie na wszystkich poziomach rzeczy-
wistosci i doswiadczenia, jednak nie na wszystkich dokonuje sie w takim sam
sposdb, poniewaz odmienne sg podstawowe reguty wydarzania sie i dostepu
ptaszczyzn egzystencji, do ktérych miataby sie ona odnosié. Humanizacja tech-
nologii jako kulturowo-spotecznego zabiegu przygotowujgcego dusze do in-
karnowania sie w technicznym nosniku sprawia, ze metafizyka w jej mocnym
sensie jest konieczna do orzekania o sposobie istnienia bytu w jego réznych
przejawach. To wtasnie z niej powstajg rézne mitologie, ktore niekoniecznie
odnoszg sie do procesow kosmogonicznych. W ten sposob miedzy metafizyka
i technika® (a takze poszczegdlnymi technologiami) dochodzi do powstania
sfery ,pomiedzy”, zamieszkiwanej poprzez hybrydy metafizyki i technologii
(w mocnych sensach tych terminéw). Mozna do nich zaliczy¢ takie fenomeny,
jak: ponowne zaczarowanie $wiata, animizacje, mitologizacje (szczegélnie jej
wersje realizowang przez kulture popularng), okultyzacje. Nie sg one jednak
zawieszone jako mieszaniny pomiedzy odseparowanymi dziedzinami rzeczy-
wistosci, ale stanowig ich tto, efekt dziatania, przestrzen pomiedzy, a takze
posiadajg moc (wirtualnosc), ktéra je zbliza lub oddala od siebie. Nie musza
by¢ podtagczone do jakiejkolwiek postaci transcendencji — wystarczg im po-
wszechnie dostepne emulacje (pozwalajgce wierzy¢ ,jak gdyby” za posred-
nictwem gotowych sposobdow aktywowanej technicznie wiary), zestawy do
wiary (technologicznie spreparowane ready made wiary) czy sposoby egzy-
stowania, ktére wigzg sie nieodtgcznie z wiarg zamknietg w granicach i war-
stwach immanencji.

% Pojecia ,technika” uzywam jako pojecia ogdélnego. Jest ona rozumiana jako technicyza-
cja, ktéra wydarza sie przez wielo$¢ tendencji technicyzacyjnych o réznej skali i stopniu le-
gitymizacji. Technologia za$ jest zaposredniczona w procesie technicyzacji (jako jej lokalnym
paradygmacie w odniesieniu do ograniczonej czasoprzestrzennie ontologii jej wydarzania sie),
zyskuje ona postac urzadzen i artefaktow.
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Za posrednictwem stechnicyzowanej immanencji dochodzimy wiec do
transcendencji, a o istocie tego potgczenia decyduje dostosowanie obu tych
ptaszczyzn. Jak przeszczepic transcendencje do maszyny? Czy transcendencja
sama chce sie inkarnowa¢ w maszynie? Technika opanowujgca’ immanencje
podstawia swe sobowtdry, rozne elementy maskujace, przebrania, ktdre spra-
wiajg, ze pochwycony zostaje sobowtdr, a nie ona sama.

Problemem jest sposéb przejawiania sie duszy®. Jak sprawdzi¢, czy ona
dziata? Jak moze nadal tozsamosc¢ egzystencji maszyn? Czy moze zostac
wszczepiona do maszyny i pozostawaé w niej niejako w uspieniu, to znaczy
nie nadajgc maszynie metafizycznego sposobu dziatania? Co dzieje sie z du-
szg wcielong w maszyne, ktora jest jedynie czescig wiekszej maszyny? Myslac
o duszy jako przynaleznej jednostce, nalezy tez uwzglednié jej oddziatywanie
na inne dusze. Technika, realizujgc czynnosci metafizyczne, nie odpowiada
w sposob bezposredni na wyzej postawione pytania.

2. Mind i soul uploading

Myslenie o przenoszeniu pamieci, umystu, duszy cztowieka do mediéw tech-
nicznych wigze sie bezposrednio z ludzkg potrzebg pozostawienia czegos po
sobie. Jednak samo przenoszenie umystu nie gwarantuje skutecznosci osigg-
niecia tego typu niesmiertelnosci. Raczej myslimy o stworzeniu zywej bazy
danych, ktéra mogtaby nas remediowac, lecz nie tylko w przesztosci, gdyz jej
zadaniem bytoby dziatanie w czasie rzeczywistym. Jesli relatywnie tatwo moz-
na zremediowac umyst, to znaczy wprowadzi¢ do danych rézne programy in-
terakcji z nimi oraz zainstalowad rozszerzenia, ktére do pewnego stopnia na-

7 Opanowywanie rzeczywistosci przez technike sygnalizowat Heidegger. M. Heidegger,
Uberlieferte Sprache und technische Sprache, Erker, St. Gallen 1989. Zaktadat, ze transcenden-
cja jest bierna, nie moze sie broni¢ — nie posiada systemu ochrony pozwalajgcego przeciwsta-
wi¢ sie autodeterminujgcemu sie postepowi technicznemu. Technika ucielesnia aktywnos¢,
podczas gdy transcendencja pasywnosé. Dziata ona tak, jakby sie poddata i zaakceptowata
zmiany wprowadzane przez technike. Nie mozna jednak przyja¢ takiego sposobu myslenia, po-
niewaz opiera sie ono na zatozeniu, ze transcendencja jest bezwolna. Diagnoza metafizycznej
kondycji Swiata nie moze sprowadzaé sie do wielokierunkowego pustoszenia transcendenc;ji
przez technike. Wspdtczesna technologia nie jest bezbronna i nie podporzgdkowuje sie tech-
nologicznym ingerencjom oraz probom jej zawtaszczenia.

8 S. D. Saurbier zastanawia sie, czy duchowg ,,zawarto$¢” mozna skopiowac do kompute-
ra, do maszyny Turinga. Przy czym boska czastka jest tu kojarzona z boskim oddechem. S. D.
Saurbier, Vom menschengemachten Menschen. Plastische und virtuelle Kérper der Bildenen
Kunst, w: R. Drux (red.), Der Frankenstein-Komplex: Kulturgeschichtliche Aspekte des Traums
vom kiinstlichen Menschen, Suhrkamp, Frankfurt am Main 1999, s. 113. Powracajg tu sposoby
indywiduacji zwigzane z wcielaniem duszy w ciato, jednak wcigz punktem wyjscia jest dusza,
a nie maszyna, ktéra pretenduje do tego, by dzieki swojemu zaawansowaniu zyska¢ kontakt
z transcendencja.



IV. Dusza w maszynie. Metafizyka soul uploading 61

Sladowatyby czynnosci jednostki, to w przypadku remediacji niesmiertelnego
pierwiastka, tj. duszy cztowieka, trudno sobie wyobrazi¢, jak miatoby to wy-
gladad na ptaszczyznie spotecznej czy kulturowej. Pytanie o przysztosc¢ duszy,
tj. sposoby jej przejawiania sie w dziataniu i zyciu cyborgdw, pozostaje gtow-
nym tematem dociekan. Gdy umyst stanie sie jedynym wyznacznikiem cybor-
gicznosci jako nowej postaci cztowieczenstwa, dusza ulegnie zapomnieniu.

Mozna takze méwic¢ o bezposredniej (niezaposredniczonej) remediac;ji®,
czyli instalacji duszy w nosniku technicznym. Jak jest to jednak mozliwe? Czy
mozna poddac taka operacje weryfikacji i testowaniu pozwalajgcemu stwier-
dzi¢, co jest tak naprawde przenoszone?

Warto sie takze zastanowic¢, czy mozna unikng¢ pomylenia operacji tech-
nicznej mind uploading z soul uploading? Trzeba tylko oddzieli¢ od siebie te
dwa tryby, co do konca jest niemozliwe, gdyz trudno sobie wyobrazi¢ funkcjo-
nowanie duszy bez umystu, czyli podstawowego interfejsu pozwalajgcego jej
na poruszanie sie w swiecie. Dlatego zamiast mowic o zgrywaniu umystu do
postaci danych nalezy raczej méwic o przenoszeniu duszy, jej remediacji z me-
dium biologicznego, biologiczno-technicznego do medium technicznego, ale
na sposéb mistyczny. Trzeba w tym celu wprowadzi¢ nowy kontekst w postaci
warunkéw kulturowych, teologicznych, religijnych i metafizycznych, ktére po-
zwalatyby na ocene dziatania takiej duszy i odréznienie jej od sztucznych form
nasladowania jej przez tworzenie elektronicznych agentdéw, czyli sztucznych
mediatoréw symulujgcych jej dziatanie. Nie mozna tego jednak czyni¢ na za-
sadzie spekulacji oderwanej od rzeczywistosci, wprowadzajgcej odpowiedni
kontekst jej funkcjonowania. Instalacja duszy w maszynie, czyli w konkretnym
nosniku technicznym, nie oznacza jeszcze mozliwosci zwigzanych z posiada-
niem przez maszyny duszy, z doswiadczeniem transcendencji, z okreslong hi-
storig indywiduacji jednostki, ktdra stanie sie teraz historialem (rejestrem)
duchowo indywiduujacej sie maszyny. Jest to raczej warunek wstepny, choc
trudno tu o ostateczne rozstrzygniecia, gdyz kolejne cykle zaposredniczen du-
szy przez media techniczne doprowadzg do ostabienia jej funkc;ji.

3. Zablokowanie transferu dusz

Technika tworzy bariery, ktére uniemozliwiajg przenoszenie sie duszy do
transcendencji (zrodta inkarnacji). Dusza moze zosta¢ wytgczona, poniewaz
wszystko juz uczynita, jej dziatanie nie jest potrzebne. Zna juz wszystkie moz-

9 Jest to paradoks, poniewaz w perspektywie istniejg czyste zaposredniczenia, ale wigza
one dusze z pewng postacia transcendencji. Dlatego nie mozna odrzuci¢ wszystkich mediéw
(jako posrednikdw tego mistycznego potaczenia), gdyz to one tworzg kontekst historyczno-
-medialno-kulturowy.
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liwosci bycia, dlatego nie uczestniczy w metafizycznym systemie wymiany
dusz administrowanym przez Boga cyborgdw. Co zatem uczyni transcenden-
cja z duszg, ktéra moze zostaé ograniczona przez stechnicyzowang kulture?
Dusza nie dziata (minat czas jej aktywnego dziatania), a jednak istnieje. To
nieskoniczenie prolongowane zycie (jako forme niesmiertelnosci) mozna przy-
réwnac¢ do wiecznej nudy. Wynika to z anulowania witalizmu na poziomie
metafizycznym, ktéry jest skupiony w duszy. Dusza nie poddaje sie woéwczas
aksjologii czy innym regulacjom symbolicznym, ale trwa zamknieta w wymie-
niajacych sie pojemnikach technicznych. Rodzi sie watpliwos¢, na ile mozna
w kategoriach powinnosci lub zakazu odnosic¢ sie do realnej mozliwosci wpro-
wadzania duszy w powigzane srodowisko technicznych mediéw.

4. Teleportacja duszy

Pole ejdetyczne to miejsce transferu ducha i teleportacji duszy. To, co byto na-
zywane inkarnacjg, dzieki technice zyskuje natychmiastowosé. Dlatego dusza
jest raczej natychmiastowo przenoszona niz stopniowo wcielana. W tym sen-
sie dziatanie techniki zaburza cykl inkarnacji dusz jako podstawowej regulacji
transcendencji. Wynikiem tego sg fenomeny, niespotykane dotad w mysli te-
ologicznej, religioznawczej i filozoficznej, takie jak inkarnacja duszy w maszy-
nie, oznaczajgca stan zawieszenia duszy pomiedzy technikg i transcendencja.
Taka dusza moze mie¢ w petni zindywiduowane ciato biologiczne lub jego
rozszerzong technologicznie wersje, lecz sama nie podlega indywiduacji. Jej
dziatanie moze wiec stanowi¢ ciggtg dysfunkcje, ktéra wynika z braku kompa-
tybilnosci duszy z technicznym obszarem jej wcielenia.

Fenomeny techniczne wyposazone w sterowniki duszy formujg takg ma-
szyne, z ktdrg dusza bytaby kompatybilna. Tylko wtedy mozliwy jest transfer
konczacy sie instalacjg. Dusza moze przemieszczac sie miedzy maszynami, nie
pozostawiajgc zadnych $ladéw swojego istnienia. Jest to zupetnie nowy tryb
jej funkcjonowania, gdyz nawet bedac nieaktywng, musiata ona znalez¢ swo-
je ucielesnienie. Teraz nieustannie sie teleportuje. Ten rodzaj teleportac;ji jest
na state zainstalowany w transcendencji poprzez maszyny teologiczne. Dzieki
temu staje sie podstawowym mechanizmem inkarnacyjnym. Sprawia to, ze
zwigzek techniki i transcendencji zostaje ustalony (w znaczeniu allostabilno-
$ci'?), bowiem dusza jest na state wpisana w tendencje technicyzacyjne, ktére
dziatajg takze jako zasady czysto metafizyczne.

10 Przez allostabilno$¢é rozumiem uzyskiwanie stabilnosci opartej na réznicy, w przeciwien-
stwie do stabilnosci wywiedzionej z koniecznosci utrzymania okreslonych parametréw i wtas-
nosci systemu na okreslonym poziomie.
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5. Maszyna o wielu duszach — duchowy cyborg

Skoro dusza przynalezy cztowiekowi, to poprzez jej obecno$s¢ mowimy nie
o robocie czy androidzie, ale o cyborgu. Jest to duchowy cyborg, duchowy
automat, ktory jest czyms$ zywym. Mozna go tak okresli¢ na podstawie jego
technicznej esencji'' oraz ograniczonej zdolnosci do nasladowania ludzkich
zachowan i czynnosci metafizycznych. Cztowiek, postepujgc w okreslony
sposdb, takze wywiera wptyw na transcendencje — utrzymuje z nig kontakt,
zwracajac sie do niej intencjonalnie lub bedac przedmiotem taski, objawienia.
Zycie duchowego automatu jest kwestiag pewnej tautologii, bowiem zycie wy-
nika z zycia'? (chodzi o podstawowe samouzasadnienie zycia). Dusza nie jest
mu czyms przynaleznym. Jesli juz jest obecna, to raczej zarzadzana przez cy-
borga (duchowa cybernetyka) niz dziatajgca w nim. Trudno bytoby orzec, czy
cyborg ma jedng dusze, czy tez wiele. Nie jest to jednak ,,zagadka” czy prob-
lem teologiczny lub religioznawczy, gdyz istniejg mozliwosci funkcjonowania
duchowego cyborga. Wiele kwestii musi jeszcze zostac¢ przemyslanych, gdyz
w problematyce postepujgcej cyborgizacji, rozumianej jako konieczna adap-
tacja rodzaju ludzkiego do dominujgcych tendencji technicyzacyjnych, nalezy
uwzgledni¢ nie tylko ontologiczny, ale i symboliczny wymiar tych przemian.
Bez wzgledu na to, w jaki sposéb stechnicyzowana kultura rozwigze prob-
lem wspodtistnienia symbolicznego i technicznego opisu jako podstawy wias-
nych regulacji, to bedzie sie mowic raczej o paradygmacie postsymbolicznym,
w ktorym powinna zosta¢ wyrazona podstawowa metafizyka cyborgow.

6. Dusza maszyny

Zatozenia ze maszyny majg dusze, nie mozna odrzucié. W rozwazaniach Plato-
na mowa jest o tym, ze narzedzia pozostajg w pewnych relacjach do idei, kté-
re do pewnego stopnia mogg odzwierciedlaé i ucielesnia¢®®. Podobnie uwaza
Gilbert Simondon, ktéry formutujgc koncepcje fenomenologii maszyn, zapro-
ponowat pojecie technicznej esencji przynaleznej obiektom technicznym. Jest
to myslenie o duszy (jako idei, esencji) bez uznawania jej za cos, co wchodzi
w interakcje jedynie z systemem moralnym cztowieka. Dusza jest podatna na
rozbudowe, rozszerzanie. Stanowi niezniszczalny dynamiczny byt.

11 Pojecie wprowadzone przez Gilberta Simondona — oznacza istote obiektéw technicz-
nych autonomiczng wobec pozostatych obiektéw, proceséw, wydarzen.

2 D, Wills, Automatisches Leben, also Leben, , Zeitschrift fir Medienwissenschaft” 1/2011,
s. 30.

13 Ppor. S. Blandzi, Henologia, meontologia, dialektyka: platoriskie poszukiwanie idei w Par-
menidesie, IFiS PAN, Warszawa 1992.
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Egipcjanie wyrdzniali siedem dusz, ktdre jednoczesnie zamieszkiwaty
w cztowieku (jako metafizycznie rozumianej podmiotowej przestrzeni). Po-
dobnie maszyna jest obiektem pracujacym na zasadzie nieciggtosci'*. R6znym
obiektom technicznym odpowiadajg rézne dusze. Postugujac sie klasyfikacja
(ztozonosci) obiektéw technicznych G. Simondona?®®, mozna sformutowac na-
stepujgcg propozycje metafizyczna:

— elementowi technicznemu odpowiada dusza prymitywna,

— indywiduum technicznemu odpowiada dusza jednostkowa,

— zespotowi technicznemu odpowiada dusza rozszerzona.

Podziat ten wigze sie z przyjeciem teorii funkcjonalnej i strukturalnej dzia-
tania maszynerii dusz technicznych. Mozna go tez poréwnaé do gnostyckiego
podziatu na hylikéw, psychikéw i pneumatykéw — typy podmiotowosci o réz-
nym poziomie rozwoju duchowego, pozwalajgcego w réznym stopniu uczest-
niczy¢ w transcendencji, lub podstawowych trybéw funkcjonowania réznych
typdw ludzi oraz maszyn. To wiasnie dusza zespotu technicznego w wiekszym
stopniu moze tgczyc sie z zasadg technicyzacyjng (jako jej transcendencjg).

Wyrdznione dusze nie sg redukowalne, to znaczy, ze dusza przynalezna
zespotowi technicznemu nie jest potgczeniem dusz mniej zaawansowanych
esencjonalnie. Przez zaawansowanie esencjonalne rozumiem mozliwos¢ po-
taczenia duszy z transcendencjg jako ogarniajaca jg tendencjg technicyzacyj-
ng. W ten sposdb tendencja technicyzacyjna zyskuje podwdjny sens — jako
metafizyczny efekt (pracy) technicyzacji kultury oraz ten sam efekt na ptasz-
czyznie funkcjonalnej i strukturalnej technicyzacji.

7. Reinkarnacja esencji technicznej

Techniczne elementy sktadajg sie na techniczne jednostki, ktére tworzg
techniczne zespoty. Poprzez przechodzenie od jednej fazy ztozonosci do ko-
lejnej nastepuje techniczna ewolucja wedtug G. Simondona. Gdy powstana
techniczne zespoty, takie jak fabryka lub laboratorium, to wytwarzajg one
elementy techniczne, ktére od nowa tgczg sie w techniczne jednostki i dalej
w techniczne zespoty, w wyniku czego ,w nowym cyklu techniczna przyczy-
nowos¢ przez proces produkcji cofa sie raz jeszcze do poziomu elementow
i tam reinkarnuje sie w nowe indywidua®®, a pézniej w techniczne zespoty”?’.

1 Odwotuje sie tu do koncepcji maszyny G. Deleuze’a. Por. G. Deleuze, A Thousand Pla-
teaus: Capitalism and Schizophrenia, ttum. B. Massumi, University of Minnesota Press, Min-
neapolis — Londyn 2005.

5 G. Simondon, On the Mode of Existence of Technical Objects, ttum. N. Mellanphy, Uni-
versity of Western Ontario, Londyn 1980.

16 Nadal chodzi o techniczne jednostki.

17" @G. Simondon, On the Mode..., s. 76.
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Tym, co podlega jednak procesowi reinkarnacji, jest nie sam cykl struktural-
no-funkcjonalny wzrostu ztozonosci obiektéw technicznych i ich potaczen, ale
przekazywanie technicznej esencji. Stanowi ona dusze obiektéw technicz-
nych, to znaczy zawiera ,nieSmiertelny” pierwiastek ich indywiduacji, ktory
pozwala odréznié je od innych bytéw (nie tylko technicznych). W ten sposdb
otoczenie powigzane (lub globalne otoczenie techniczne wigzace kulture)
staje sie miejscem, w ktérym dokonuje sie proces technologicznej reinkarna-
cji. Nie mozna jednak o nim myslec jak o analogii procesu opisywanego przez
metafizyczne systemy, ktéry miatby byc¢ realizowany jedynie w sferze materii.
Zawartos¢ technicznej esencji znajduje takze swoj wymiar transcendentny
wobec obiektu technicznego, w ktérym sie znajduje. To ona odnosi sie do
jego specyficznosci, a nie inne warunki jego produkcji.

8. Dusza techniczna i dusza ludzka

Jak to sie dzieje, ze dusza techniczna i dusza ludzka sg kompatybilne? Mozna
sobie wyobrazié, ze dusze techniczne bedg wypiera¢ dusze ludzkie, ponie-
waz tatwiej sie wcielajg w stechnicyzowang rzeczywistos¢, ktéra jest Srodowi-
skiem ,,przyjaznym ich inkarnacji”*2.

Modwigc o duszy technicznej, myslimy o wielu duszach technicznych, przy-
naleznych réznym technicznym obiektom. Jesli jakas tendencja technicyzacyj-
na jest na tle silna, ze zalezy od niej indywiduowanie i przejawianie sie Swiata,
to mozna powiedzied, ze przystuguje jej pewna dusza. W ten sposéb metafory
okreslajgce stan wspdtczesnego Swiata, takie jak globalna wioska, infosfera,
hiperrzeczywistos¢, biotechnosystem, zostajg ucielesnione w globalnej meta-
fizyce. Istniejg tez metafizyki lokalne zwigzane z tendencjami technicyzacyj-
nymi manifestujgcymi sie na danym obszarze, ktére nie legityzymizuja wyda-
rzania sie rzeczywistosci — skala ich obowigzywania jest ograniczona. Dlatego
esencja dusz technicznych moze w rézny sposdb sie manifestowac.

9. Mistyka obiektéw technicznych

Mistyka polega na ztgczeniu duszy obiektu technicznego z tendencja tech-
nicyzacyjng. Stanowi wiec ona pewng unie — potgczenie (o réznym stopniu
trwatosci) Zrodta esencji technicznej w tendencji technicznej jako transcen-
dencji z dusza lub duszami obiektu technicznego. Tego rodzaju mistycznos¢

18 Metafizyczny paradygmat user friendly (przyjazny uzytkownikowi) jest pojmowany na
sposdb gnostycki, zawiera bowiem opozycje pewnych uprzywilejowanych pierwiastkow (dusza
techniczna) i tych, ktérych indywiduacja oraz inkarnacja sg utrudnione (dusza ludzka).
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oznacza nabycie nowych wtasciwosci przez obiekty techniczne. Nalezy j3 jed-
nak rozpatrywac nie w kategoriach antropologicznych czy technoreligijnych,
ale jako pewng metafizyczng kompatybilnosé, ktéra sprawia, ze uktady, syste-
my i urzadzenia techniczne wzmocnione tym potgczeniem przejawiajg nowe
wtasciwosci odnoszace sie nie tylko do zwiekszenia ich osiggdw, ale przede
wszystkim do zmiany trybu ich metafizycznych czynnosci, ktére teraz stajg
sie czyste. W wyniku tego zostaje ograniczona liczba produktéw ubocznych
wytwarzanych przez taki uktad techniczny. Dzieje sie tak, gdyz ta indywidual-
na lub kolektywna mistyka pocigga za sobg najwyzszy stopien synchronizacji
w konkretyzacji dziatania tych proceséw i wydarzen sktadajgcych sie na mi-
styczng unie zrédta esencji technicznej z fenomenami technicznymi. Odpo-
wiada to sytuacji, w ktérej fenomeny techniczne pracujg w polu ejdetycznym.
Mistyczng unie fenomendw technicznych nalezy rozumiec jako potgczenie nie
obiektéw, ale wiasnie fenomendw. To przejscie jest bardzo istotne i wigze sie
z najwyzszymi stopniami ich automatyzacji.

Jesli technologia jest wyposazona w dusze (analogicznie do cztowieka), to
czy nadal mozna moéwic o sztucznej inteligencji? Czy nie nalezy uznaé jej auto-
nomii, skoro ma wtasne rejony funkcjonowania, rézne od tych zajmowanych
przez przedstawicieli ludzkiego gatunku? Bardziej zasadne wydaje sie wiec
mowienie o inteligencji techniczne;j.

Kompatybilnos¢ dusz ludzkiej i technicznej nie gwarantuje mistycznego
potgczenia. Taki rodzaj postgatunkowej mistyki umozliwia cztowiekowi wglad
w esencje techniczng, ale esencja ta nie ma dostepu do transcendenc;ji ludz-
kiej, moze jedynie adaptowac sie do ludzkich regulacji. Réznica miedzy tymi
dwoma sposobami potfgczenia mistycznego przypomina réznice miedzy po-
zytywnym (dusza ludzka wykorzystuje esencje techniczng do wzmocnienia
wtasnego potaczenia z transcendencjg) i negatywnym sprzezeniem zwrotnym
(esencja techniczna, stykajac sie z transcendencjg, reguluje sie zwrotnie).

10. Dwie transcendencje

Transcendencja obiektéw technicznych®® oraz transcendencja cztowieka nie
sg wytaczne, co wiecej — mogg funkcjonowaé wedtug pewnych zasad gwa-
rantujacych ich symbioze. Cztowiek ma dostep tylko do pewnego poziomu
transcendencji technicznych, choé najczesciej pozostaje w swej dziatalnosci
konstrukcyjnej na samej powierzchni — stechnicyzowanej immanencji. Jednak

19 Por. J.-H. Barthélémy, L’idée relativité philosophique chez Simondon et son rapport a la
théorie physique de la Relativité d’Echelle (TRE), w: J. Roux (red.), Gilbert Simondon. Une pen-
sée opérative, Publications de I'Université de Saint-Etienne, Saint-Etienne 2002, s. 254. Trans-
cendencja w obrebie obiektu technicznego jest rozumiana jako poprzednios¢. Obiekt tech-
niczny pochodzi z transcendencji, czyli z ptaszczyzny uprzedniej wzgledem jego konkretyzacji
W powigzanym otoczeniu.
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te dwie transcendencje krzyzuja sie. Czesto dochodzi do ich nieuprawnionej
wymienialnosci, polegajacej na tym, ze przypisuje sie istnienie duszy ludzkiej
obiektom technicznym, nie uwzgledniajac tego, co dzieje sie z duszg tech-
niczng w cztowieku. W cyborgu dusza techniczna (esencja techniczna) musi
przygotowac sie na instalacje duszy ludzkiej.

Maszyna ma dusze. Ludzka dusza, ktéra ma sie inkarnowaé w maszyne,
musi by¢ kompatybilna z techniczng esencjg. Moze wiec dojs¢ do uzgodnie-
nia lub odrzucenia badz do metastabilnego umocowania w sieci technicznych
relacji. Tworzy sie w ten sposéb duchowy automat, dziatajgcy na zasadzie
technologiczno-duchowej fgcznosci, ktéra jest utrzymywana miedzy wymia-
rami tej egzystencji. Uzgodnienie wyraza sie przez podstawowg zdolnosc
Srodowiska technicznego (technologicznego automatu), jaka jest wydolnos¢
inkarnacyjna. Oznacza to kompatybilnos¢ obu transcendencji. Przyktadem
jest transcendencja cztowieka, ktéra w postaci zasady indywiduacji na réz-
nych ptaszczyznach oraz inkarnowania duszy nie tylko krzyzuje sie, ale i t3-
czy ztranscendencjg tendencji technicyzacyjnej. Efektem tego potgczenia
jest duchowy cyborg — zywa hybryda tgczaca istote transcendenc;ji i techniki.
Moze on funkcjonowac autonomicznie, a obie jego dusze wspdlnie wykonuja
czynnosci metafizyczne.

Moze jednak dojs¢ do odrzucenia duszy ludzkiej cyborga przez dusze tech-
niczng (podobnie jak przy odrzuceniu organu przez ciato). W przypadku nie-
kompatybilnosci odmienne elementy pozostajg w separacji, ktéra zalezy je-
dynie od sity potaczenia. Stajg sie one przeszkadzajgcymi sobie zasadami lub
wzmocnieniem syntezy tego przeszkadzania w postaci kontrtendencji. Jej
skutkiem mogg byc¢ rézne formy dysfunkcyjnego dziatania hybrydy bez syntezy
(duchowy cyborg jest juz pewng syntezg).

Dusza odpowiednio rezonuje i wszystko w najblizszym otoczeniu podpo-
rzgdkowuje sie temu rezonansowi, takze urzadzenia elektroniczne. Powoduje
to powstanie sieci relacji tgczacych uzytkownika i jego urzadzenia techniczne.
Poprzez uzytkowanie przekazuje on im czes¢ swojej energii, pojmowanej nie
tylko jako sita, ale i zdolnos¢ jej wykorzystania. Energia na poziomie uzytkow-
nika to energia sferyczna, okreslona przez metafizyczny program funkcjono-
wania. Dlatego rytmy uzytkowania przedmiotéw elektronicznych, gadzetow,
a przede wszystkim komputera przekazujg energie cztowieka maszynie. Nie
prowadzi to do jej ozywienia ani nadania okultystycznych mocy, ale do transfe-
ru energii najbardziej zwigzanej z okreslonym poziomem dziatania Swiadomo-
$ci, podswiadomosci lub nadswiadomosci. Widac to szczegdlnie, gdy cztowiek
korzysta z urzadzen osdb rozwinietych duchowo, tj. cyborgéw, ktérych dba-
tos¢ o dusze materializuje sie w ich technicznym otoczeniu, majacych kontakt
z energiami pozwalajgcymi na pewien stopien realizacji duchowej wirtualnosci
(teorirtualnosci). Wrazenia osoby stykajacej sie z urzagdzeniem skonfigurowa-
nym do duchowego transferu energii w uktadzie cztowiek — maszyna mogg by¢
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okreslane jako swiezos¢, nieched lub inne uczucia. Dzieje sie tak, gdyz obstuga
urzadzen technicznych jest podporzadkowana nawykowi i pragnieniu. Elek-
troniczne obiekty sg dyscyplinowane przez naszg podswiadomos¢, ale takze
Swiadomosc¢ i nad$wiadomosé, chod te trzy poziomy swiadomosci rdznig sie
stopniem kontroli sprawowanej nad danym urzgdzeniem technicznym.

Programujemy nieSwiadomoscig urzadzenia techniczne, co jest prostym
transferem energii — urzagdzenie techniczne, podobnie jak kazdy obiekt, rea-
guje na zmiane czestotliwosci jego uzytkowania. Wystarczy poréwnac kom-
puter, na ktérym wyswietla sie pornografie, seriale, fora dyskusyjne, ztym, na
ktérym pracuje sie, komunikuje z rodzing czy realizuje sie rézne formy intym-
nosci. Po sposobie uzytkowania mozna bowiem poznac uzytkownika i okresli¢
dominujgce tendencje wykorzystania mediow technicznych na tle ogdlnych
ukierunkowan cyborga. W tym sensie zycie duszy jest skorelowane z zyciem
technicznym.

Nadswiadome programowanie komputera jest podobne do praktyk du-
chowych i intencjonalnosci, ktérg wykazuje sie wzgledem Absolutu. Zatem
ttumaczenie, ze mozna zawiesic¢ sagdy, dokonaé negatywnego epoche i przejsc
w tryb incognito Web-u, s3 tylko fantazjg, bardziej szkodliwg niz Swiadome
sieganie po materialne sposoby wykorzystania medidw elektronicznych. Uzyt-
kowanie jest programowaniem. Jesli nie programujemy nadswiadomoscia, to
pozostaje tylko programowanie nieswiadomoscia, ktére dokonuje sie ponizej
progu nieswiadomosci, a wynika bezposrednio z nawyku (reakcji) i pragnienia
(czesto przybierajgcego postac zadzy).

Wytgczajac policje duchowa, czyli mechanizm troski o dusze cyborga, da-
jemy przyzwolenie na wtargniecie autoorganizacji mass medidw do naszej
subiektywnosci, co moze prowadzi¢ do instalacji wirusow w duchowych ob-
wodach funkcjonowania cyborga, tj. destrukcyjnych esencji technicznych, kto-
re nie pozwolg na potaczenie z hybrydami techniki i transcendencji. Media
zaczng wtedy produkowac subiektywnos¢ bez naszej wiedzy, nie informujac
o kolejnych etapach programu doswiadczenia. Przestrzen dzielgca wzrok od
monitora nie chroni, lecz uwodzi — przycigga uwage pod pozorem zachowa-
nia wzglednej autonomii. Cyborg traci wiec indywiduacje w wyniku interakcji
majgcych miejsce w rzeczywistosci technicznej. Mozliwe jest tez elektronicz-
ne opetanie przez memy, czyli jednostki i nosniki informacji kulturowej, jeden
z podstawowych elementéw cyberprzestrzeni, nie mniej grozne niz te produ-
kowane przez magow czarnego chaosu. Dlatego higiena duszy jest potgczo-
na z higieng urzadzen i programéw technicznych. Dzieki temu odrzucane s3,
ale nie separowane (jako odtgczenie zasady) wszelkie tego rodzaju szkodliwe
treéci. Cwiczenia duchowe majace na celu utrzymanie aktywnego kontaktu
z transcendencjg bedg odnosity sie do tego hybrydycznego i wieloptaszczyzno-
wego sposobu przejawiania sie duszy w jej stechnicyzowanym otoczeniu.
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. OD TRANSCENDENCJI DO TECHNOLOGI!I
— NEW AGE | KONTRKULTURA

Wprowadzenie

Aby okresli¢ zwigzek transcendencji i techniki, nalezy odwotac sie do wza-
jemnych uwarunkowan New Age i kontrkultury. Wedtug Lewisa Mumforda,
kultura zglobalizowanego Swiata, oparta gtdwnie na organizacji spotecznej
zaposredniczonej w maszynach, przyczyni sie do ,wieku odnowy, gdzie pra-
ca, odpoczynek, nauka i mitos$¢ zostang zjednoczone, by produkowac swiezg
forme dla kazdego etapu zycia”!. Trzeba zatem na ten zwigzek spojrzec przez
pryzmat dziatan pewnych ruchéw spotecznych i kulturowych, a takze zwré-
ci¢ uwage na to, ze kultura techniczna przygotowata metafizyczny grunt pod
,Swieze uwolnienie duchowej energii, ktéra wprowadza nowe mozliwosci”?,
aby doprowadzi¢ do przebudzenia, oSwiecenia, podobnie jak czynita to ideo-
logia, praktyka i filozofia New Age. Obie te tendencje zmierzaty do osiggniecia
przez cztowieka petnej wolnosci, to znaczy szukaty takich drég, ktére znosityby
wiekszos$¢ ograniczen. Nie oferowaty przy tym alternatywy wobec ,,systemu”
i jego autoregulacji, ale odnosity sie do wirtualnosci jako zapowiedszi, ze kaz-
dy bedzie zyt ,we wtasnej katedrze”. Tak okreslony program zaréwno filozofii
i ideologii New Age, jak i kontrkultury jest dzi$ realizowany przez technologie.
Przejscie pomiedzy transcendencjg a technologig jest poszukiwaniem wolno-
Sci. W cyberkulturze prawie kazdy moze zy¢ w swej teleobecnie skonstruo-
wanej katedrze, ktérg moze by¢ bezposrednie otoczenie, dostosowujgce sie
do elektronicznej egzystencji, aby realizowac swe cele w srodowisku mediéw
technicznych.

Dorien Zandbergen twierdzi, ze ,,duchowe ruchy powrdcity na scene pub-
liczng przez krélestwo cyfrowosci”3. Zatem kontrkultura jako ruch spoteczny
i kulturowy zmierza do odnowienia transcendencji pod postacia New Age,

1 L. Mumford, Transformations of Man, Harper & Bros, Nowy Jork 1956, s. 191.

2 |bidem, s. 192.

3 D. Zandbergen, Silicon Valley New Age. The Co-Constitution of the Digital and the Sacred,
w: S. Aupers, D. Houtman (red.), Religions of Modernity. Relocating the Sacred to the Self and
the Digital, Brill, Leiden — Boston 2010, s. 161.
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czyli nowej ery duchowej ewolucji ludzkosci oznaczajgcej pewien sposob poj-
mowania i praktykowania duchowosci, ktdry narodzit sie w wyniku ruchow
kontestacyjnych XX wieku. ldeowych podstaw New Age nalezy jednak szu-
ka¢ w szkotach ezoterycznych, taczacych i interpretujgcych zjawiska, teorie
i praktyki duchowe réznych kultur. Przyktadem jest Annie Besant, ktéra tgczy-
ta mistycyzm wschodni i zachodni.

Jest w tym widoczna praca hybryd, gdyz New Age nie ma ustalonych re-
gut, stanowi czysty remiks, kompilacje réznych filozofii, pogladdw, technik
duchowych. New Age cechuje sie wiec dowolnoscig i otwartoscig na wtgcza-
nie do swego instrumentarium pojeciowego i praktyk wtasciwie wszystkiego.
Wyksztatca on przy tym witasne instytucje, okresla poziomy zaawansowania
i wtajemniczenia.

Podobnie kontrkultura jako ruch spoteczno-kulturowo-artystyczny wpro-
wadza pewne nowosci jako wtasciwg sobie pozytywnos$é, poniewaz nie jest
jedynie krytyczna wobec kultury, na gruncie ktérej powstata, ale wystepuje
przeciw ustalonym formom duchowosci i religijnosci. Kontrkulture bede wiec
rozumiat jako uogdlniong tendencje wolnosciowa”.

New Age przechodzi od transcendencji do technologii w fagodny sposéb,
nie przeciwstawiajgc tych dziedzin sobie. Duch, dusza swiata czy inne posta-
ci transcendencji mogg manifestowac sie przez wszystko. Jest to wyktadnia
przynalezna , ptaskim ontologiom”> duchowym.

Kontrkultura przechodzi od transcendencji do technologii takze w tym
sensie, ze ruch spoteczny, artystyczny, a nawet filozoficzny zostajg ograniczo-
ne poprzez teleobecne formy sprzeciwu. Takie zjawiska, jak haktywizm, life
hacking, Anonymousé, stanowig poktosie myslenia kontrkulturowego.

1. Permanentna transgresja (William S. Burroughs)

William S. Burroughs angazowat sie nie tylko w dziatalno$¢ pisarska, ale tak-
ze magiczng i okultystyczng. Nalezat do organizacji lluminaci Thanatherosa.

4 Przybiera ona najczesciej charakter anarchistyczny lub postanarchistyczny. Stara sie nie
tylko kontestowac przejawy prawa (rozumianego jako spoteczna akceptacja obowigzujgcych
norm kultury), ale i odnosi sie do pozytywnych programéw majgcych na celu zreformowanie
i przeksztatcenie kultury na zasadzie podporzadkowania jej woli poszczegdlnych spotecznosci
(lub spoteczenstwa w ogdlnosci), a nie narzuconym sposobom stanowienia spoteczenstwa.

°> Ptaska ontologia jest koncepcjg Manuela de Landy, ktérg przejat od Gilles’a Deleuze’a. Za:
http://enemyindustry.net/blog/?p=673 (12.10.2011).

& Haktywizm polega na wykorzystaniu technologii informacyjnych do wyrazania idei po-
litycznych metodami stosowanymi przez hakerdw; life hacking jest préba zaaplikowania ufa-
twien obecnych w rozwigzaniach informatycznych do codziennego zycia; Anonymous oznacza
grupe anonimowych uzytkownikéw-aktywistow, ktorzy wyrazajg swoj protest wobec mechani-
zmoéw dziatania wspoétczesnego Swiata.
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W ksigzce pt. Zachodnia kraina’ przedstawit wtasng interpretacje fragmentéw
mitologii egipskiej. Angazowat sie rowniez w dziatania grupy muzycznej Psy-
chic TV. Idee New Age i kontrkultury tgczg sie w rézne hybrydy i nie ogranicza-
jg jedynie do syntezy, lecz jako hybrydy-elementy i hybrydy-catosci przenikajg
do kultury popularnej i innych dziedzin zycia. Stanowito to podstawowa stra-
tegie egzystencjalng Burroughsa, ktéry ubierat sie w sposéb niewyrdzniajgcy
go z ttumué, twierdzac, ze tak moze wywiera¢ wiekszy wptyw. Podkreslat tym
samym, jak jednostka jest odbierana i jak ksztattowany jest jej wizerunek. Do-
prowadzito go to do analizy mediéw technicznych, gtéwnie medidéw elektro-
nicznych. Podstawowa aktywnos¢ subwersyjna miata polega¢ na podmino-
waniu istniejgcego medium okreslonymi tresciami i wysadzeniu go poprzez
odpowiednie nasycenie i symboliczng konfiguracje. Jest to wyrazne przejscie
od myslenia o transcendencji do przetozenia jej na Srodki technologiczne,
co wigze sie takze z synkretyzmem: cztowiek doswiadcza rzeczywistosci i nie
moze w zaden sposdb dokonywac jej podziatu czy selekcji, poniewaz zakté-
citoby to efekt poszczegdlnych dziatan. Nie ma wiec znaczenia, czy medium
praktyki religijnej lub innej pozwalajgcej na kontakt z transcendencjg jest te-
lewizor, kartka papieru czy drugi cztowiek. Liczy sie jedynie efekt operacji.

Obrazuje to metoda cut-up Burroughsa, polegajgca na cieciu wszelkiego
materiatu i dowolnego zestawiania go, ktéra byta tylez metodg artystyczng,
co okultystyczng, poniewaz miata na celu przeprogramowanie rzeczywisto-
$ci, zmiane w wyniku nieustannego remiksu. Sita jej dziatania miata tkwic
w zaburzaniu podstawowych relacji przestrzenno-czasowych, czyli niszczeniu
zastanego porzadku potgczen miedzy dowolnymi tresciami, obiektami i zda-
rzeniami w kulturze.

Cate zycie Burroughsa polegato na przekraczaniu granic, co wigzato sie
z okreslonym stylem zycia, a takze z ciggtym poszukiwaniem transcendencji,
rozumianej w duchu kontrkulturowym, jako koniecznosci ciggtego przekra-
czania zastanej rzeczywistosci. W ten sposoéb realizowat on ideat permanen-
tnej transgresji, czynigc ze swego zycia serie hybrydycznych eksperymentéw
taczacych technologie, sztuke i okultyzm.

2. Technoprofeta (Timothy Leary)

Przejscie od transcendencji do technologii jest najbardziej widoczne u Ti-
mothy’ego Leary’ego, ktory w komputerach dostrzegt medium wprowadzania
do kultury chaosu. Narkotyki i inne sposoby wywotywania efektéw psycho-

7 W. S. Burroughs, Zachodnia kraina, ttum. P. Lipszyc, Swiat Ksigzki, Warszawa 2009.

8 Byt to pewien gest magiczny, zapewniajgcy mu bezposredni transfer pomystéw zwia-
zanych z New Age, a zarazem chronigcy przed posadzeniem go o gtoszenie kontrowersyjnych
pogladow.
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aktywnych u uzytkownikéw kultury staty sie narzedziem pozwalajgcym wpro-
wadzi¢ nowe regulacje do kultury, oparte wtasnie na chaosie.

Chaos jest przeciwstawny wszelkim sposobom trwatego ustalenia. Tym
samym jest on transcendencjg. Technologie, a szczegdlnie cyberkultura, sg
sposobami wprowadzania chaosu do kultury, czyli chaotyzowania kultury.

Dziatanie cyberkultury opiera sie na niszczeniu wdrukow, czyli przekonan
powstatych w wyniku socjalizacji jednostki. Chaos dziata zdecydowanie de-
socjalizacyjnie, gdyz ostabia relacje rodzinne, wprowadzajac nieznane dotad
w kulturze przestrzenie indeterminacji. W tym sensie cyberkultura zostaje
zréwnana z chaosem. Przy czym wszelki nowy porzagdek ma powstawac z cha-
osu, gdyz jak méwit Leary: ,Chaos jest dobry”?.

Cztowiek miatby traktowac swoje ciato jak swego rodzaju kostium i korzy-
sta¢ z niego tylko wtedy, gdy zechce. Powinien wdéwczas opuscic¢ cyberprze-
strzen i zalogowac sie do ciata jako medium swego funkcjonowania. Interpre-
tacja tej funkcji, jakiej dokonat Leary, sprowadza sie do czysto uzytecznos-
ciowego traktowania ciata. Jest ona jednak obarczona powazniejszymi kon-
sekwencjami metafizycznymi. Takie korzystanie z ciata przypomina bowiem
cztowiekowi o jego dawnej formie, zanim stat sie danymi teleinformatycz-
nymi istniejgcymi w cyberprzestrzeni. Interpretujgc na sposdb metafizyczny
spekulacje Leary’ego, trzeba stwierdzi¢, ze cztowiek nie moze doprowadzi¢
do zupetnego roztopienia sie w chaosie (cyberkulturze), poniewaz musi caty
czas przypominac sobie, ze moze takze dziata¢ pod zupetnie inng postacia.
Leary staje sie wiec pionierem myslenia transhumanistycznego, w ktérym po-
zostaty elementy posthumanizmu — formutuje ono antropologie cztowieka
po konwersji do postaci danych. Jednak praca pojeciowa, jakg wykonuje, nie
pozwala na uznanie tej tendencji za obowigzujgca, poniewaz brakuje w niej
odniesienia do podstawowej kwestii sformutowanej przez Platona, to znaczy
relacji duszy i ciata. Ciato jest tu traktowane instrumentalnie — jako wehikut
duszy, jednak dziata ono w dwdch wersjach. Nie ma wiec znaczenia, jak ono
dziata, byle potaczenie ze Swiatem transcendencji, tj. ze Swiatem wieczno-
trwatych idei, zostato zachowane. Takie rozumowanie prowadzi do wniosku,
ze czynnosci metafizyczne dokonywane przez ten rodzaj transhumanizmu sg
czynnoS$ciami platonskimi®. Nie jest to jednak platonizm znany z historii filo-
zofii, ale przedstawiany na poziomie sztucznych idei wprowadzanych przez
technologie. Cztowiek moze ucielesnia¢ w tym chaosie (jako podstawie dzia-
tania cyberkultury) niemal catg swojg wole. Jesli jednak istniejg ograniczenia,
to prowadzg one do koniecznosci przepisania na nowo wszystkich dialogéw

° Wypowiedz z filmu pt. How to Operate Your Brain, w ktérym Leary wyktada swoje po-
glady m.in. na role cztowieka w perspektywie rozwoju cyberkultury.

10 Transhumanizm oznacza wyjscie cztowieka z jego form kulturowych i biologicznych; tu
odpowiadatby mu taki postgatunkowy rodzaj platonizmu.



1. Od transcendencji do technologii — New Age i kontrkultura 75

platonskich zgodnie z nowa teleinformatyczng konstytucjg rzeczywistosci, po-
niewaz chaos moze by¢ ustrukturyzowany, a zatozenie, ze wystarczy przeniesc
swojg Swiadomos¢ do postaci danych, to za mato, by uzasadni¢ osiggniecie
przez jednostke catkowitej autonomii. Przeciez wtedy jednostki, zaludniajac
rzeczywistos$¢ wirtualng tej cyberkultury, bedg wprowadza¢ do niej porzadek
i rozne formy organizacji, wyksztatcajgc w ten sposéb nowe formy spoteczne-
go funkcjonowania. Ucieczka przed cztowieczenstwem, rezygnacja z niego na
rzecz jako teleinformatycznej Swiadomosci nie stanowi realizacji utopii cyber-
kultury, dotyczy tylko zmiany pola dziatania cztowieka i nowych ustalen me-
tafizycznych. Jest to pewna mozliwos¢, ktdrej moze byc¢ przeciwstawiona inna
— cztowiek zostanie podporzadkowany regutom cyberprzestrzeni i nie bedzie
mogt opanowad ani wptyngc¢ na otaczajacy go chaos. Bedzie to skrajna postac
solipsyzmu, a cztowiek (a raczej jego pozostatos¢ w formie swiadomosci za-
pisanej cyfrowo) bedzie dziatat tak, by ogranicza¢ wtasne dziatanie, bronigc
autonomii swego porzadku. Stanie sie on podprogramem, ktéry na sposéb
cybernetyczny doskonale zrealizuje idee wiecznego powrotu. Dokona tego
poprzez czynnosci metafizyczne: opuszczenia i powrotu, krgzenia, powtarza-
nia tych samych cykli, poruszania sie po raz ustalonych obwodach wchodzg-
cych w skfad programu jego funkcjonowania i szerszego programu regulacji
cyberkultury jako wydarzajgcego sie chaosu.

3. Psychologia przesmiewczej bogini
(Robert A. Wilson)

Przesmiewcze religie, religie-parodie i myslenie o transcendencji jako o czyms$
,przebranym” w kostium spoteczno-kulturowych wyobrazen zawdzieczamy
Robertowi Antonowi Wilsonowi. Jako wspdtpracownik Timothy’ego Leary’ego
kontynuowat on i rozwijat jego mysli, wprowadzajgc wtasne rozwigzania.
Rdéznice miedzy nimi stanowi jednak stosunek do tematu. O ile Leary trakto-
wat swoje postannictwo powaznie, odczytujgc sygnaty i gtosy przekazywane
mu z Syriusza jako niepodwazalnie prawdziwe, tj. takie, ktére winny staé sie
podstawg jego funkcjonowania, o tyle Wilson formutowat swoje koncepcje
i opisywat wiasne doswiadczenie w sposdb bardziej zdystansowany. Efektem
tego odejscia od powaznego odczytywania wiasnej misji czy wyrdznionego
miejsca w Swiecie, w ktérym cztowiek miatby realizowac szczegdlny plan, byto
napisanie trylogii llluminatus* — kultowej dla kontrkultury, a dzi$ dla pop-
kultury. To w niej zostali przedstawieni lluminaci Bawarscy jako grupa spo-

11 Sktadajg sie na nig ksigzki: R. A. Wilson, R. Shea, Oko w piramidzie, ttum. K. Kartowska,
Rebis, Poznan 1994; Ztote jabtko, ttum. K. Kartowska, Zysk i S-ka, Poznan 1995; Lewiatan, ttum.
T. Tyszowiecka-Tarkowska, Zysk i S-ka, Poznan 1995.
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teczna dazgca do immanentyzacji eschatonu®?. Zamierzenia tego tajemnego
stowarzyszenia byty podstawg fabuty, ktéra stanowi jedng z podstawowych
syntez filozofii i ideologii New Age. taczy sie w niej bowiem kabata zydowska
z Yijingiem, thelemg, mistycznym doswiadczeniem psychedelicznym i innymi
aspektami Ery Wodnika. Nosnikiem podstawowych wartosci nowej ery jest
wiec cykl powiesci, ktory byt uzupetniany przez inne ksigzki (traktujgce o tych
sprawach bardziej bezposrednio), nagrania rozméw i wystgpienia. New Age
zostat zainstalowany w popkulturze nie tylko w sposdb przypadkowy, ale pa-
radygmatyczny.

Reminiscencjg tego podejscia sg wspodtczesne religie przesmiewcze, ktére
wywodzg sie z dyskordianizmu. Jest to propozycja ,jedynej stusznej religii”
wysunieta przez Grega Hilla i Roberta A. Wilsona (autora wybranych fragmen-
tow), ktdrzy w pracy pt. Principia Discordia, czyli jak znalaztem Boginie i co jej
wtedy zrobitem® opisali religie paradoksu, w ktorej mnozg sie sprzecznosci
i absurdy. Jest ona jednak czyms$ wiecej niz zartobliwym odniesieniem do in-
nych religii (gtdwnie monoteistycznych), stanowi zapowiedz pewnej postawy
duchowej witasciwej dla filozofii zen. Dzi$ elementy dyskoridianizmu (rytualna
gloryfikacja absurdu) s realizowane w popkulturze i w kulturze Internetu pod
postaciag memow, Smiesznych obrazkdédw czy wyimaginowanych koSciotow.
Kosciét Google, latajgcy potwor spaghetti, Raptor Jesus stanowig juz trwate
odniesienia do postawy wtasciwej New Age. Nie tyle niszczg czy dyskredy-
tujg religie (cho¢ nie mozna tego wykluczyc), ile prowadzg do jej powstania
w nowych formach. Zatem wszystkie bostwa powstate w wyniku prosump-
cyjnych dziatan uzytkownikdw znajdujg swa geneze w technice, gdyz to ona
umozliwia ich powstanie, przesytanie, jako ze ich moce i rodzaj wszechpotegi
bezposrednio odnoszg sie do mozliwosci technologii. Jest to szczegdlnie wi-
doczne w przypadku Kosciota Google, gdzie wyszukiwarka internetowa staje
sie obiektem religijnego kultu i ustanawia transcendencje w obrebie wtasne-
go technologicznego funkcjonowania na zasadzie: Google jest Bogiem, ponie-
waz wie wszystko. W ten sposdb dochodzi nie tylko do przeniesienia atrybutu
Boga na system informatyczny, ale i do myslenia o systemie informatycznym
jak o bycie wszechwiedzgcym. Mozna to interpretowac szerzej — ze wszelkie
pojecia opisujgce dotgd Boga, takie jak absolutna wolnos¢, niesSmiertelnosé,
wszechwiedza, sg bezposrednio realizowane przez technologie. PrzeSmiew-
cze religie, religie informatyczne sg préba odniesienia sie do nich i w tym
sensie sg powazne, gdyz zdradzajg pewng tendencje myslenia postmetafi-

2 |mmanentyzacja eschatonu oznacza $wiatowy tad wprowadzony przez lluminatow.
W wymienionych powiesciach jest on traktowany jako idea uzyskania catkowitej kontroli nad
Swiatem przez tajne stowarzyszenia.

13 Principia Discordia, czyli jak znalaztem Boginie i co jej wtedy zrobitem, ttum. D. Misiuna,
Fox, Wroctaw 2000.
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zycznego (tj. odrebnego wobec dotychczasowej metafizyki) wtasciwego dla
New Age. New Age moze sakralizowac wszystko, a ta sakralizacja jest realizo-
wana przez sposob tgczenia réznych elementdw przez metafizyczne spoiwa;
wystarczy dodac¢ elementy sakralne, by sakralizowac uktady potgczen. W ten
sposdb technika wnika do transcendenc;ji.

Przejscie od transcendencji do technologii jest zatem ugruntowane przez
New Age i kontrkulture. Te dwie tendencje wzajemnie sie warunkujg i okre-
$lajg, a ich kontynuacje stanowi cyberkultura.






I1.OD TECHNOLOGII DO TRANSCENDENCII
— DUCHOWA KONWERSJA CYBERNETYKOW

Wprowadzenie

Technologia stanowi portal — przejscie miedzy swiatami, a raczej umozliwia
do nich dostep. Roy Ascott komentuje to nastepujgco:

Praca w sieciach komputerowych (...) odpowiada na nasze gtebokiego pragnienia
transcendencji — by dosiegnac tego, co immaterialne, tego, co duchowe — zycze-
nia, by znalez¢ sie poza ciatem, poza umystem, przekracza¢ ograniczenia czasu
i przestrzeni, jako rodzaj biotechnologicznej teologii'.

Co jednak sprawia, ze cztowiek lokuje (loguje) swoje duchowe tesknoty
i potrzeby w technologii? Dlaczego ma by¢ ona wyposazona w takie wtasci-
wosci? Odpowiedz na to pytanie nie jest jednoznaczna, gdyz wigze sie nie
tylko z materialnym tworzywem technologii, ale przede wszystkim z czto-
wiekiem, ktéry zostat kulturowo przygotowany do okreslonego pojmowania
i uczestniczenia w transcendencji. Wspotczesnie zmienity sie jednak warunki
— wiekszo$¢ doswiadczen cztowieka jest zaposredniczanych elektronicznie,
wiec myslenie o przenoszeniu duchowych potrzeb w sfere technologii jest
uzasadnione. Jest to szczegdlnie widoczne w przypadku cybernetykéw oraz
cybernetyzujgcych filozoféw i myslicieli, ktérzy przechodzg konwersje, rozpo-
czynajgc swa duchowa odyseje, doswiadczajgc transcendenc;ji.

Podstawowym aktem religijnym lub duchowym jest odwracanie sie od fatszywej
i kierowanie ku prawdziwej jazni. To wtasnie na tym polega metanoia, konwersja?.

1 R. Ascott, Gesamtdatenwerk: Connectivity, Transformation, and Transcendence, w: idem,
Telematic Embrace: Visionary Theories of Art, Technology and Consciousness, University of Ca-
lifornia Press, Berkeley (i in.) 2003, s. 223.

2 P. Hans Sun, Notes on How to Begin to Think about Technology in a Theological Way,
w: C. Mitcham, J. Grote (red.), Essays in Christian Analysis and Exegesis, University Press of
America, Lanham (i in.) 1984, s. 190.
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Dotyczy ona tak cybernetykdw, jak i cybernetyki. Gerburg Treusch-Dieter
uwaza, ze Bog zostat zamieniony na kod3. W miejsce transcendencji zostaty
podstawione dane. Zmiana pozycji obserwatora pozwala cybernetykom zro-
zumieé, w jaki sposéb powstaje ,ja”. Richard Metzinger jest zdania, ze to zu-
petnie fikcyjny konstrukt. Cybernetycy jednak uwazaja, ze nie chodzi o rozwa-
zanie opozycji, takich jak prawda — fatsz czy powierzchnia — gtebia, lecz o usta-
lenie, jaki proces sterowania jest konieczny, by powstata okreslona jazn. Jest
to istotne, poniewaz zrozumienie, ze istnieje wiele porzadkdéw obserwacji,
wiele doswiadczen, ktére wptywajg na myslenie o jazni, sprawia, ze cyber-
netycy rezygnujg z wyznaczania trwatej podmiotowosci skupionej w jednym
obserwatorze. Cybernetyka jako ogdlna nauka o sterowaniu pozwala ujmo-
wac jazn w réznych stadiach jej powstawania. Jesli jest ona niestata, zalezna
od obwoddéw, sprzezen zwrotnych miedzy systemem a jego otoczeniem oraz
miedzy poszczegdlnymi jego sktadowymi w postaci obiektéw technicznych,
proceséw i wydarzen, to trzeba sie zastanowic¢, co sprawia, ze cztowiek ma
zdolnos$¢ do integracji wtasnej jazni, ustalania wtasnej tozsamosci. To pyta-
nie stanowi podstawe dociekan cybernetykow, ktérzy przechodzg od nauki
o sterowaniu, czyli konkretnych technologii, do nauki o duchowym funk-
cjonowania cztowieka i swiata. Czesto bowiem przypisujg nature duchowg
rzeczywistosSci, wskazujac, ze stanowi ona rodzaj uniwersalnego duchowego
sterownika, ktéry organizuje wydarzanie sie rzeczywistosci. Przechodzg oni
takze konwersje duchowg, poszerzajgc wtasne analizy o perspektywe trans-
cendencji, ktdra przekracza wszelkie ziemskie sterowanie.

Czym jest jednak fatszywa jazin? Z perspektywy cybernetyki cos fatszywego
moze oznaczac jedynie cos$ niefunkcjonujgcego zgodnie z planem (programem
wtasnego dziatania). Dlatego na fatszywg jazn sktadajg sie wszystkie te per-
spektywy, ktére sprawiajg, ze podmiot nie moze realizowac swych podstawo-
wych aktywnosci. Jednak i takie spojrzenie jest relatywizowane przez szerszg
perspektywe funkcjonowania systemdéw sterowania, bowiem nie mozna ujgc
catej ztozonosci procesdw sterowania z punktu widzenia jednego obserwato-
ra. Poszukiwanie ,fatszywosci” i ,prawdziwosci” (zaréwno w sensie logicznym,
jak i cybernetycznym) odnosi sie do transcendencji, gdyz tylko w takim ujeciu
ten podziat moze by¢ ustanowiony. Oznacza ona zatem ptaszczyzne uzgod-
nienia sterowania (kwestii technologicznej) oraz zycia duchowego cztowieka
(kwestii transcendencji). Prawdziwa jazn jest to wiec jazn dziatajgca zgodnie
z zasadami transcendencji, a fatszywa — to ta, ktéra nie moze funkcjonowac
w synchronizacji z transcendencjg. Dlatego duchowa konwersja cybernety-
kéw wigze sie nie tyle z konkretnymi nakazami, ile z dbatoscia o otoczenie, bo
w nim zachodzi wolnos$¢ sterowania (sterowanie jest kwestig wolnosci). Jesli

3 G. Treusch-Dieter, Virtualitdt: oder Die Verwirklichung der Wirklichkeit, w: E. Alliez, E. von
Samsonow (red.), Telenoia: Kritik der virtuellen Bilder, Turia und Kant, Wieden 1999, s. 49.
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Srodowisko jest zanieczyszczone (w wyniku katastrof ekologicznych czy zanie-
czyszczenia informacyjnego cyberprzestrzeni), to podmioty majg ograniczong
mozliwosc¢ realizowania wtasnej jazni. W tym aspekcie kwestia ekologii staje
sie domeng dbania o srodowisko jako takie (w sensie ogdlnym odniesieniem
jest tu sSrodowisko abstrakcji), Srodowisko na réznych poziomach organizacji
(Srodowisko mentalne, kognitywne, przyrodnicze, informacyjne).

Zwigzek technologii z transcendencjg siega starozytnosci, kiedy to mysli-
ciele starali sie doszukaé zwigzku miedzy doskonatoscig przyrody wyrazang
geometrycznie a doskonatoscia Boga. Przejscie od pitagoreizmu do innych
filozofii oraz dialektycznych form poznania rzeczywistosci zawsze dotyczyto
zwigzku poznania z Absolutem. Zwigzek ten przybierat rézne formy, lecz bez
wzgledu na to, czy to ,technologia” symboliczna, czy transcendencja stano-
wita w poszczegdélnych epokach tendencje dominujgcg, mozna méwic o ich
paralelnosci. Dopiero osiggniecia nauki XX wieku, np. mechanika kwantowa,
zaburzyty te relacje. Werner Heisenberg, Max Planck, David Bohm* i inni po-
szukiwali zasady jednosci przyrody i w fizyce odnajdywali bezposrednie przej-
Scie (na wzér portalu) do Swiata wiecznotrwatych idei. Zatem przez fizyke
kwantowa, ktéra nie bytaby mozliwa bez szczegdlnego rodzaju technologii,
dokonywato sie przejscie do transcendencji, ktore nie byto juz wstepowa-
niem (ku gorze), lecz zstepowaniem (ku dotowi). Bég przestat by¢ obecny je-
dynie w makroswiecie jako pewien nieograniczony byt, lecz stawat sie czescig
kazdej najmniejszej czastki®, ktérej cztowiek nie mdgt sobie wyobrazi¢, a in-
strument techniczny mdgt jedynie przybliza¢ w postaci wynikdéw odnoszgcych
sie do niepoznawalnych warstw rzeczywistosci. Dlatego laboratoria i placéw-
ki badawcze bardziej przypominaty swigtynie czy pracownie alchemikéw niz
tylko przestrzenie akademickie. Gtéwnym tego powodem byto traktowanie
badanej rzeczywistosci jako sfery sacrum, a nie tylko profanum — czegos, co
mozna nieskoriczenie obrabiac i co pozostaje jedynie materig, na ktérej moz-
na dokonywacd eksperymentéw.

1. Cybernetyczna kontrkultura

Studia poswiecone zwigzkowi nauki oraz mistycyzmu staty sie podstawa de-
baty nie tylko zwolennikdw filozofii i ideologii New Age, ale przede wszystkim
czotowych naukowcédw®. W ramach transdyscyplinarnych spotkan dochodzo-

4 Por. D. Bohm, Wolnos¢ od czasu: trzynascie dialogow, ttum. A. Sobota, Thesaurus Press,
Wroctaw 1994.

5> Zgodnie z twierdzeniem Williama Blake’a, ze nieskoriczono$¢ mozna dostrzec w ziarnku
piasku.

& R. Weber, Poszukiwanie jednosci. Nauka i mistyka, ttum. K. Sroda, Pusty Obtok, Warszawa
1990; M. Talbot, Mysticism and the New Physics, Routledge & Kegan Paul, Nowy Jork 1980.
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no do ustalenia zwigzkéw miedzy odlegtymi dyscyplinami, ,,naukamio duchu”
oraz ,naukami podstawowymi”.

Ten etap w kulturze wyznacza sposdb, w jaki tematyka tg zajeli sie cy-
bernetycy, ktérzy podobnie jak fizycy rozpoczeli swa koncepcyjng droge ku
transcendencji od wtasnego przedmiotu badan. Trzeba jednak podkreslié, ze
cybernetyka stanowi nauke ogdlng, doktadniej — ogdlng nauke o sterowaniu.
Zaskakujgce jest to, ze czotowi cybernetycy dokonali pewnej , konwersji”, czy-
li przejscia od technologii do transcendencji. Trudno jednak okresli¢, czy to
wtasnie technologia spowodowata zwrot w ich umystowosci i nastawieniu do
Swiata. Nie chodzi tu o jakies$ postaci wiary lub inne sposoby odnoszenia sie
do Absolutu, ale o to, ze zmiana, jaka sie w nich dokonata, najczesciej doty-
czyta catej sfery wewnetrznej i przektadata sie na widoczng zmiane zachowa-
nia, ktdre dostosowali do zasad uwazanych przez nich za transcendencje.

Cybernetyczna kontrkultura’ byta rozwinieciem tendencji nawracania sie
cybernetykéw i do pewnego stopnia jg nasilita. Mozna wiec raczej mowic
o falach przechodzenia od technologii do transcendencji niz o jakich$ posta-
ciach skrajnie deterministycznego dazenia do realizacji tego przejscia.

a) Cybernetyka i nicos¢ (Francisco Varela)

Francisco Varela byt buddystg. Po okresie intensywnej pracy naukowej i licz-
nych publikacji zaczat snu¢ rozwazania na temat istoty rzeczywistosci i powin-
nosci cztowieka. Wptyw buddyzmu jest widoczny w samej teorii autopoiesis®
(samowytwarzania) organizmow zywych, bo cho¢ bazuje ona na fenomeno-
logii, trudno jg odniesc do jej kontynuacji w filozofii zachodniej, np. Edmunda
Husserla, Martina Heideggera czy Maurice’a Marleau-Ponty’ego. Tezy w niej
zawarte sg nieintuicyjne, a warunki dziatania maszyn przypominajg raczej
,Cybernetyczny platonizm”? niz inzynieryjny opis.

Myslenie o transcendencji jest widoczne w podejmowanych przez Varele
zagadnieniach etycznych. Nauka dotyczgca ludzkiego zachowania i refleksja
nad moralnoscig okazujg sie zbiezne z podstawowymi metodami cybernetyki.
Transcendencja rozumiana na sposdb cybernetyczny odnosi sie do buddyjskiej
koncepcji nicosci (pustki), ktdra nie tyle wypetnia byt, ile stanowi podstawe
substancjalng wszelkiego sterowania.

7 Por. F. Turner, From Counterculture to Cyberculture. Stewart Brand, the Whole Earth Net-
work, and the Rise of Digital Utopianism, University of Chicago Press, Chicago — Londyn 2006,
s.41.

& H. Maturana, F. Varela, Autopoiesis and Cognition. The Realization of the Living, Reidel
Publishing Company, Dordrecht 1972

9 E. List, Kybernetische platonismus, http://www.aurora-magazin.at/gesellschaft/phil _list_
frm.htm (19.12.2011).



II. Od technologii do transcendencji... 83

b) Religia mitosci (Humberto Maturana)

W przeciwienstwie do Vareli, u Maturany trudno odnalezé bezposrednie od-
wotania do religii czy myslenia metafizycznego. Ten aspekt jest obecny w po-
staci metafizycznej interpretacji bytu, w tym przypadku dotyczacej biologii.
Humberto Maturana twierdzi, ze podstawg organizmdéw zywych jest biologia
mitosci®. Bez tego sktadnika cztowiek nie jest w stanie wtasciwie funkcjono-
waé, pozbawiony mitosci choruje. Mito$¢ moze go przywréci¢ do funkcjono-
wania. W tym sensie mitos¢ jest zaszczepiona w samym jgdrze maszyn au-
topoietycznych i stanowi podstawe ich istnienia. Biologia dziata tu jako me-
chanizm wiekszej maszyny metafizycznej (transcendencji), ktéra naprowadza
cztowieka na realizacje mitosci. Sfowa Maturany interpretuje jako odniesienie
do mitosci metafizycznej, ktéra znajduje swa realizacje biologiczng, a nie jako
catkowicie materialistyczny proces.

c) Gnostycy z laboratoriow (Raymond Ruyer i Henri Atlan)

Raymond Ruyer méwi o gnostykach z Princeton!, czyli naukowcach, cyber-
netykach i informatykach, ktérzy poznajgc i badajgc uktady elektroniczne, do-
chodza do form gnostycznego poznania. Henri Atlan podejmuje z kolei temat
gnozy, odwotujgc sie do mitu i kabaty zydowskiej'?. Kabate zydowska tgczy
z cybernetyka odniesienie do liczb jako ich podstawy. Gnostycy z Princeton
w jego wyktadni wykonywali czynnosci gnostyczne poprzez konstruowanie
okreslonych technologii, to znaczy kwestia osiagniecia wyzszego poznania bytfa
zalezna od artefaktéw, nie zas od idei wyrazonych w okreslonym dyskursie.

d) Poszukiwanie duchowosci w stechnicyzowanej kulturze
(Gilbert Hottois)

Gilbert Hottois moéwi o science fiction w kontekscie filozofii. To, co stara sie
oddac¢, to ponowny akt kreacji, Zzrédtowego genesis, ktéry daje poczatek no-
wemu $wiatu (czy nowym $wiatom). Filozofia jest tu niezbedna jako dziedzi-
na, ktdra nadaje aktom kreacji nowych swiatéw poprzez mediacje w technice
powage witasciwg mysleniu metafizycznemu. Odniesienia do religii, mistyki,
gnozy czy innych zwigzkéw z transcendencjg nie s3 wyrazone bezposrednio,
ale w catym dziele Hottois widac, jak stara sie on uratowa¢ dziedzictwo du-
chowe ludzkosci przed ekspansywng technicyzacja.

1 http://www.youtube.com/watch?v=0Cp1lJdEmeZc (19.12.2011).

11 R. Ruyer, La gnose de Princeton, Fayard, Paryz 1974.

2 Y, Atlan, A tort et & raison. Intercritique de la science et du mythe, Edition du Seuil, Paryz
1986, ss. 95-128. Autor ukazuje tendencje mistyczne w nauce (racjonalnos¢ mistyki) i wskazuje
na zwigzek kabaty i alchemii z narodzinami nowozytnej nauki. Ibidem, s. 124.
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e) Réznia i panteizm (Gilles Deleuze)

Trudno uzna¢ Gilles’a Deleuze’a za kogos, ktdry potrafitby mysle¢ w teolo-
giczny sposdb czy odnosi¢ sie do transcendencji. Jednak konwersja ducho-
wa tego francuskiego filozofa zaszta poprzez mediacje technologiczng. Cata
jego mysl wywodzi sie z doceniania maszyny jako elementu ontologicznego.
To nawigzanie pojawia sie w ksigzce Proust i znaki*®, gdzie sam mechanizm
przejawiania sie znakow dziata jak maszyna. Deleuze juz wtedy inspirowat sie
strukturalizmem, ktéry dotyczyt rozwigzan systemowych (tj. z zakresu teorii
systemdw), bedgcym odniesieniem do zmian, jakie wprowadzita cybernety-
ka. W Logice sensu** méwi on o maszynach, ktére nie sg juz zarezerwowa-
ne tylko do regulacji jezykowych, lecz stanowig pojecie ontologiczne. Rézni-
ca i powtdrzenie® nawigzuje m.in. do Gilberta Simondona. Deleuze walczyt
z maszynami, zwtaszcza bronit oddzielenia ich od filozofii. Podobnie tez, be-
dac metafizykiem, nie odnosit sie bezposrednio do kwestii Boga, raczej czynit
uwagi na temat transcendencji. Te dwa wyparcia — maszyn i transcendencji
— sktadajg sie na jego projekt filozoficzny. Maszyny zostaty ontologicznie za-
mkniete w jezyku i w mechanizmach odpowiedzialnych za procesy stawania
sie, a transcendencja — metafizycznie zamknieta w immanenc;ji. Jednak to
wiasnie synteza tych dwdch wyparé ukazuje religijne podtoze mysli Deleuze’a.
Dzieje sie tak dlatego, ze cigzg one na jego systemie jako wielkie pojecia nie-
obecne, ktére jednak manifestujg sie jako aktywnie dziatajgce, gdyz modeluja
cate myslenie francuskiego filozofa. Wtasnie maszyny i transcendencja odsy-
tajg do nieskonczonosci, lecz kazde na swdj sposéb. Teologia Deleuze’a jest
teologig wyparcia transcendencji. Jest w niej jednak obecny pewien nieredu-
kowalny demonizm. Skoro réznia ma byé Bogiem?®®, to nie jest to Bog ustalony,
nie zyskuje on nawet postaci hybrydy, bedgc czystg postacig chaosu.

Do demondw, ktore Deleuze starat sie poddaé egzorcyzmom i wygnaé je
ze swojego dyskursu, mozna zaliczy¢: Platona, Kanta, Heideggera, Husserla.
Sktaniali sie oni ku réznym formom myslenia o transcendencji, przy czym
trzej pierwsi wyrazali jg bezposrednio. Plan filozoficzny Deleuze’a nalezy wiec
uznac za nie do konca udang prébe przezwyciezenia wtasnych filozoficznych
demondw. Transcendencja cigzy nad mysleniem francuskiego filozofa. Huma-
nizm nie jest mozliwy bez transcendencji, gdyz cztowiek zawsze szuka jakie-
go$ ,,poza”, zwraca sie ku mozliwosciom przekroczenia wtasnej kondycji.

13 G. Deleuze, Proust i znaki, ttum. M. P. Markowski, stowo/obraz terytoria, Gdarisk 2000.

14 G. Deleuze, Logika sensu, ttum. G. Wilczynski, PWN, Warszawa 2011.

5 G. Deleuze, Réznica i powtdrzenie, ttum. B. Banasiak, K. Matuszewski, KR, Warszawa 1997.

16 Jest to teza Wiodzimierza Lorenca przedstawiona na konferencji ,Deleuze, Derrida, Fou-
cualt” (6-11.09.2011 w Olsztynie). Méwit on o filozofii Deleuze’a jako filozofii nieskoriczonosci,
przeciwstawiajac jej filozofie skoficzonosci, uznajgc tym samym, ze jest on myslicielem gteboko
religijnym czy tez kryptoreligijnym.
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f) Ekologia i Boska kreatywnos¢ (Felix Guattari)

W mniej wyrazny sposdb myslenie panteistyczne jest obecne takze u Felixa
Guattariego, ktéry piszac o autopoietycznym fatdowaniu, terytoriach egzy-
stencjalnych i innych pojeciach filozoficznych, starat sie uchwyci¢ rézne for-
my i przejawy transcendencji. Ekologie u Guattariego nalezy rozumie¢ na
sposdb ewolucji tworczej, czyli kreatywnej zasady rzeczywistosci. Te postawe
mozna okresli¢ mianem panteizmu (w podobnym sensie panteistg byt Hen-
ri Bergson), Guattari wierzy bowiem w transcendencje jako zasade rzgdzaca
Swiatem. Przypomina w tym Marshalla McLuhana, ktéry widziat w rozwoju
technologii realizacje globalnej Swiadomosci, ktérej powstanie miato sie wig-
za¢ z ogdlnoludzkg komunig. Guattari czesto odwotywat sie do cybernetyki
i wtasnie z pojec tej dziedziny wiedzy budowat wtasny dyskurs filozoficzny. Ta
kreatywnos¢ jest wiarg technologiczng francuskiego filozofa, ktory przepro-
wadzajac krytyke spoteczenstwa z perspektywy instytucjonalnej oraz metafi-
zycznej rzeczywistosci, sakralizuje kreatywnos¢, a przez to wynosi jg do pozio-
mu transcendencji — uniwersalnego procesu umocowujgcego Swiat.

2. Manifest nowej religijnosci

Wszystkie wymienione sposoby istnienia ukrytej, tj. nie zawsze wyrazonej
bezposrednio) wiary u cybernetykdw i cybernatyzujgcych filozoféw wskazujg
na to, ze ten wymiar, tak czesto niedoceniany i pomijany, zostaje w tych roz-
wazaniach dowartosciowany. Nie oznacza to, ze kazda filozofia musi znajdo-
wac swoje apriori w transcendencji jako poczatku i celu ludzkiej egzystenciji,
ale mozna zauwazy¢, ze tym myslicielom nie udato sie do korica pomysleé ab-
solutnej immanencji, to znaczy catkiem poming¢ transcendencji (im bardziej
byta ona odsuwana, tym bardziej powracata, ale nie pod postacig Boga cybor-
gbéw, lecz w réznych metafizycznych przebraniach). Dlatego szukali oni takich
form wyrazu, ktére pozwolityby im abstrahowac¢ od transcendencji, jednak
w ten sposdb popadali w jeszcze wieksze uwiktanie. Dzisiejsza perspektywa
pozwala ocenié, ze ich wrogiem byta nie transcendencja, lecz postep techno-
logiczny aktualizujacy sie w okreslony sposéb. Starajac sie go rozumieé, do-
chodzili oni nie tyle do materializmu i pragmatyzmu, ile do odkrycia réznych
form duchowosci. Deleuze starat sie zamkngé transcendencje w immanencji,
lecz mu sie to nie udato, gdyz rozsadzata ona taki porzadek, przejawiajac sie
jeszcze silniej. Filozofowie dochodzili do tych wnioskéw, poniewaz uznali, ze
transcendencja jest czyms statycznym. Im bardziej analizowali technike, tym
bardziej odkrywali, ze za nig takze cos stoi, ze nie stanowi ona wtasnego ugrun-
towania, lecz odsyta do czegos, cos jg przekracza. Jeszcze przed Deleuze’em
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Heidegger starat sie w swojej filozofii zawrze¢ horyzont tego przekraczania,
mowigc w Byciu i czasie, ze transcendencja oznacza ontyczne przekraczanie,
a nie zwrécenie cztowieka ku czemus ,absolutnie przekraczajgcemu”. On
takze nie uznawat hybryd techniki i transcendencji i do konca postugiwat sie
dychotomig bycia i bytu, nawet jesli jego projekt dotyczyt dowartosciowania
tego pierwszego wymiaru. Chodzi zatem nie o samg technike, ktéra bytaby
z zatozenia wroga transcendencji, lecz o sposéb jej aktualizacji. Trudno po-
wiedzie¢, ze technika wyraza transcendencje, ale z pewnoscig jej sprzyja, nie
dlatego, ze ma taki program, lecz z powodu aktywnosci samej transcendencji,
ktéra instaluje sie w technice, tworzac jej hybrydy. Nowa religijnos$¢ skupia sie
wtasnie na tej ptaszczyznie, dotyczy bowiem hybryd techniki i transcendencji.
Badacze, naukowcy, filozofowie, badajgc ,,martwy grunt” immanencji (tj. od-
taczony od transcendenc;ji), dochodzg do ozywczej aktywnosci transcendencji
wtasnie poprzez hybrydy. Niektdrzy nie decydujg sie na to, inni za$ starajg
sie to odkrycie zatuszowac, zanegowac, wyprzec lub opanowaé, zamykajac
transcendencje w rzeczywistosci technicznej. Nie moze sie to jednak powiesc,
o czym Swiadczy konwersja — to nie przypadkowe osoby zdradzajg zaintereso-
wanie transcendencjg (nawet pojetg jako wrég lub cos, co trzeba przezwycie-
zy€), lecz wnikliwi obserwatorzy przemian wspoétczesnego Swiata.

Nawet transhumanizm do nich powraca®’. Ukierunkowanie cztowieka ku
transcendencji jest czyms$ egzystencjalnie podstawowym, ale nie obligatoryj-
nym. Jesli zmuszamy cztowieka technologicznymi srodkami do realizacji jakiej$
wersji transcendencji bez przemyslenia, w sposdb Slepy, to skutkiem takiego
dziatania moze by¢ jedynie fatszywa transcendencja zyskujgca postaé techno-
logicznej transcendencji. Hybrydy techniki i transcendencji wymagajg zgody
i aktywnosci cztowieka. Nie mozna ich wymusi¢ ani sztucznie sprowokowac.
Widac to tez w przytaczanych przyktadach — zaden z myslicieli nie zostat ,,na-
wrdcony” przez technologie, jego konwersja nie dokonata sie w wyniku jakie-
gos narzuconego metafizycznego imperatywu realizowanego technologiczny-
mi $rodkami. Zadna technika w funkcji technologii przymusu nie jest w stanie
zbudowac fabryki do produkcji aniotéw czy ludzi duchowo oswieconych. Dzie-
je sie to w przeciwienistwie do oswieceniowych wariacji obecnych w ideolo-
giach transhumanistycznych, gdzie oswiecenie ma wymiar swieckich realizacji
idei metafizycznych. Jednak nawet wtedy metafizyka powraca w catej swojej
problematycznosci, tak ze transhumanisci nie mogg od niej uciec.

Hybrydy techniki i transcendencji umozliwiajg przezywanie tego, co jest
efektem tego dynamicznego ztgczenia. Nie jest nim jednak produkt w formie
obiektu technologicznego, ktéry mozna wykorzystac jako duchowy transfor-

7 Hans Moravec, zdeklarowany transhumanista i kognitywista, uzywa pojecia dusza, czyli
metafizycznego wyrdznika cztowieka. H. Moravec, Robot. From Mere Machine to Transcendent
Mind, Oxford Uniwersity Press, Nowy Jork 1999.
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mator, ale aktualizacja pierwotnego ukierunkowania cztowieka ku transcen-
dencji, ktéra dokonuje sie poprzez instalacje odbiornikow i nadajnikéw tych
hybryd oraz korelacje ich z cztowiekiem poprzez wymyslanie lub odkrywanie
nowych sposobow wiary. Nawet w przypadku pierwotnosci techniki pozwa-
lajacej na wydarzanie sie cztowieka, ktére geneze zyskuje w dziataniu nano-
technologii i biotechnologii, transcendencja nie zostaje wytgczona. Przybie-
ra ona forme hybryd, faczac sie z technika. Dlatego czesto tradycyjne formy
religijnosci i wiary nie wystarczajg, by jg odkry¢, poniewaz wystepuje ona
w innych niz znane obszarach. Nowa religijno$¢ wymaga takze nowej wraz-
liwosci i czujnosci na dokonujgce sie wraz z technicyzacjg przemiany. Niosg
one ze sobg zagrozenia, ale takze wprowadzajg hybrydy techniki i transcen-
dencji, ktdre pozwalajg cztowiekowi ukierunkowac sie ku Bogu. W ten sposéb
mozliwa jest petna realizacja religijnosci. Stabe chrzescijaristwo Gianniego
Vattimo stanowi rodzaj wymoéwki i zgody na globalng postac nihilizmu, ktéra
ostabia transcendencje. Jednak tak dzieje sie w przypadku patrzenia wstecz
i poréwnywania stanu transcendencji z pojeciami, z ktérymi byta ona kiedys
zwigzana. Dlatego problem odtgczenia transcendencji od immanenc;ji jest fat-
szywy, zle postawiony i powodujgcy chaos na ptaszczyznie ukierunkowania
cztowieka. Nowe formy religijnosci wynikajgce z hybryd techniki i transcen-
dencji dotyczg bowiem bardziej doswiadczenia niz pojeé. Heideggerowskie
stowa ,Tylko Bog moze nas uratowac”*® nalezy wyrazié przez ,Bog cyborgéw
caty czas na ratuje” —to Bég cyborgdéw udziela ratunku, instalujgc sie w hybry-
dach techniki i transcendencji. Rzeczywistos$¢ transcendencji moze przetrwac
w technice i to nie w wyniku metafizycznej decyzji, ale wymiany podstawy
Swiata, dotgd okreslanego mianem natury, nad ktérym byta nadbudowywana
kultura. Teraz kultura wyrasta bezposrednio z techniki, wiec i transcendencja
znajduje w niej swe zakorzenienie. Nie oznacza to jednak, ze s3 one podobne
czy tozsame, dlatego mowa tu o hybrydach; inaczej okazatoby sie, ze techno-
kracja jest kryptopanteizmem. Cztowiek ukierunkowuje sie ku transcendencji
przez hybrydyczne formy techniki i transcendencji, ktére sg podstawg wy-
najdywania i odkrywania nowych form religijnosci. Nie jest jednak tak, ze te
tradycyjne sg nieaktualne czy ze jedyna mozliwa religia przysztosci nalezy do
cybernetykdéw, robotykéw i naukowcdw, lecz odnosi sie do samego doswiad-
czania transcendencji. Bég cyborgdéw oznacza Boga, lecz wyrazanego zgodnie
z technicznie wytwarzang wspoéfczesnoscig. Powstajg przy tym i inni bogowie,
tacy jak Bég maszyn, ale takze w fatszywych formach technologicznej trans-
cendencji. Nowa religijnos¢ nie oznacza wiec, ze rozumienie hybryd, czyli ich
duchowe dekodowanie stanie sie prostsze, wrecz przeciwnie — jest ono wiel-
kim wyzwaniem dla teologdw, mistykéw, ale takze cybernetykdw i wszystkich
tych, ktdrzy doswiadczajg transcendencji w jej hybrydowych postaciach. Hy-

18 Wywiad udzielony przez Martina Heideggera tygodnikowi ,,Der Spiegel” 23.09.1966 r.
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bryda techniki i transcendencji moze by¢ tak autentyczna jak hybryda trans-
cendencji z przedtechnicznymi podstawami ludzkiej egzystencji. Mozliwe jest
wiec bezposrednie podtgczenie cztowieka do transcendencji przez jej tech-
niczne hybrydy, podobnie jak wczesniej kontakt z transcendencjg odbywat sie
przez zaposredniczenie ciata i kultury.

Trudno tu jednak méwic o swietych ksiegach, tradycji pisma czy jakichs ra-
dykalnie nowych urzadzeniach technicznych stuzgcych komunikacji z transcen-
dencjglubpodtgczeniadoniej. Nalezy raczejjejdoswiadczaé, przyjmowacdzcatg
metafizyczng wrazliwoscig. Cechg hybryd techniki i transcendencji jest to, ze
nie poddajg sie prostemu opisowi i nie mozna przewidzie¢ ich dalszego rozwo-
ju. Transcendencja jako aktywna sita z pewnoscig zaproponuje wtasne rozwia-
zania, czego efektem bedg nowe objawienia o nieznanych skutkach religijno-
-metafizycznych. Nie mozna ich jednak negowad ze wzgledu na niezgodnos¢
z dotychczasowymi ustaleniami, lecz trzeba dostrzegaé w nich to, co jest po-
twierdzeniem prawd towarzyszacych ludzkosci od zawsze. Hybrydy techniki
i transcendencji oznaczajg wzmozong aktywnos¢, ale takze pasywnosé. Czyn-
nik ludzki pod postacig zaangazowania i ukierunkowania bedzie decydujacy
dla ich aktualizacji, gdyz wcigz méwimy o sSwiecie ludzi-cyborgéw. We wspot-
czesnej stechnicyzowanej kulturze cyborgi oczekujg na objawienia dokonywa-
ne przez hybrydy techniki i transcendencji. Nie mozna o nich jednak méwic
w kategoriach aktualizacji — dezaktualizacji czy istnienia — nieistnienia. Po-
szczegdlne hybrydy technikii transcendencji moga sie tgczy¢, dzielié, wchodzic¢
w ztozone interakcje, tworzgc zupetnie nowy horyzont metafizycznej wrazli-
wosci cyborgdw, pozwalajgcy aktywnie ukierunkowac sie ku transcendenciji.
Hybryda techniki i transcendencji moze aktywowac¢ duchowos¢ cyborgow
w rézny sposob, tgczac ich formy religijne i mistyczne z ich technologicznymi
remediacjami. W ten sposdb kontakt z transcendencjg pozostaje w trwatym
zaposredniczeniu, a objawienie przybiera postac efektu wywotanego po okre-
$lonym czasie (niejawnie moze on by¢ uruchomiony w teowirtualnosci).

Nowe formy religijnosci bedg na powrdét inspirowaty sie doswiadczeniem.
Nie mozna ich traktowad jako niepowaznych tylko poprzez zestawienie ich
z historycznymi formami myslenia o transcendencji. Czesto okresla sie je jako
przeSmiewcze, poniewaz odnoszg sie do fenomendw techniki, takich jak Kos-
ciot Kopistow czy religia Google. Nie mozna jednak tego sprawdzi¢, co poka-
zujg cybernetycy. Hybrydy techniki i transcendencji majg rézne wymiary, nie
sg uniwersalne, podobnie jak tradycyjne religie nie byty uniwersalne w zna-
czeniu globalnym, lecz w ramach okreslonej kultury. Nalezy wiec dowartos-
ciowac wszystkie nowe zrddta religijnosci, ktdre skupiajg sie na odkryciu hy-
bryd techniki i transcendencji jako autonomicznych form religijnosci, ktére
mogg czerpacé z dotychczasowej tradycji, przeformutowywac jg lub od niej
abstrahowac. Bég cyborgdw jest uniwersalng postaciag transcendenc;ji global-
nie stechnicyzowanego swiata.
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Science fiction moze istnie¢ jedynie w atmosferze wolnej od
tradycyjnych restrykcji, a zwtaszcza religijnych ograniczen®.

Robert G. Pielke

Wprowadzenie

Mdwigc o science fiction, nalezy raczej myslec¢ o jego przezywaniu (bez wzgle-
du na forme, w jakiej jest ono przedstawiane) niz o czytaniu czy oglagdaniu.
Ta dziedzina dostarcza przedmiotéw wiary oraz ,wigze nas w okreslony ro-
dzaj doswiadczenia, ktéry posiada wtasciwosci uderzajgco podobne (jesli nie
identyczne) do doswiadczenia religijnego”?. Dla Roberta Pielke oznacza ono
odrzucenie wszelkiego dualizmu (m.in. umystu i ciata). Science fiction staje sie
domeng prohybrydyczng, poniewaz faworyzuje tgczenie rédznych elementéw,
co dodatkowo odbywa sie na sposdb religijny, to znaczy we wzniostej atmo-
sferze ukierunkowania ich ku transcendencji. Mowa tu o afektach, ktére stajg
sie surogatem, ale i alternatywg dla doswiadczen religijnych. Zmienia sie tym
samym myslenie o transcendencji — to juz nie dyskurs religijny ustala wyobra-
zenia i rytuaty, ale przemysty science fiction.

Filozofia, a takze filozofia religii i religioznawstwo, rezygnuje z opisywania
zwigzkéw techniki i transcendencji wynikajacych z ewolucji technicznej. Cata
praca koncepcyjna jest wykonywana przez przemyst audiowizualny. To wtas-
nie przez science fiction zostajg wyrazone tresci teologiczne. W ten sposdb
dzieta science fiction stajg sie laboratoriami filozoficznymi, ukazujgc zarazem
podstawowe pojecia, ktore dotyczg metafizycznej konstrukcji rzeczywistosci.
Te laboratoria rozpatrujgce samotworzenie w toku akceleracji technicznej
czesciowych metafizyk (praca metafizyczna wykonywana przez technologie
jest zawsze ograniczona przez prace hybrydyzacji — nigdy nie stanowi total-

1 R. G. Pielke, The Rejection of Traditional Theism in Feminist Theology and Science Fiction,
w: R. E. Myers (red.), The Intersection of Science Fiction and Philosophy, Greenwood Press,
Westport — Londyn 1983, s. 227.

2 |bidem, s. 229.
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nosci oprdcz paradoksalnej totalnosci hybryd) mogg wystepowac tylko dzieki
,Cyborgicznym rozrywkowym wydarzeniom”3, ktdre sprawiajg, ze popkultura
zawtaszcza dziedziny ludzkiego poznania stawiajgce fundamentalne pytania
na temat transcendencji. Dzieki nim pytania te sg stawiane z perspektywy
modyfikowanej przez technike, poniewaz duchowy cyborg (cztowiek) jest za-
nurzony w Srodowisku technicznym juz przed swojg egzystencjg (na planie
protoontycznym). Egzystencjalne logowanie sie do przemystéw programow
oraz przemystow audiowizualnych tworzy kolejne poziomy i warstwy immer-
sji. Dlatego gtebsza immersja jest kojarzona z powazniejszymi pytaniami,
w przeciwienstwie do immersji powierzchniowej, gdzie dominujg wydarzenia
o charakterze rozrywkowym.

Cyberteologia najczesciej nie jest prezentowana, lecz stopniowo odkry-
wana w trakcie rozwoju akcji, by zakonczy¢ sie metafizycznym finatem. Totez
koniec fabuty, rozwigzanie filmu zawiera watki eschatologiczne. Film tworzy
nie tyle fikcje, ile pewng kosmologie, ktdra moze byc zrealizowana za pomoca
Srodkéw technologicznych. Natomiast warstwa metafizyczna stanowi prezen-
tacje czynnosci metafizycznych wykonywanych przez technologie. W ten spo-
séb film i inne wytwory kultury popularnej zawierajgce odniesienia filozoficz-
ne czynig sobie fabute podrzedng. W filmach, takich jak Matrix, widzimy, ze
na rzeczywistosc sktada sie wiele swiatéw, ktére nie sg jedynie przestrzenia-
mi wygenerowanymi technologicznie, lecz stanowig konkretne przestrzenie
mozliwej aktualizacji metafizyk.

Tym, co charakterystyczne dla cyberteologii, jest szczegdlny stosunek do
Boga, polegajgcy na tgczeniu réznych systemdw metafizycznych. Wystarczy,
zeby Bdg raz interweniowat, raz stawat sie nieobecny, by wytworzy¢ efekt
metafizyczny pozwalajgcy uznac¢ dane dzieto audiowizualne za wyrazajgce
stosunek do transcendencji. Do tego aspektu przejawiania sie Boga odnosi
sie Martin Heidegger:

Przesuwamy sie w czas-przestrzen rozstrzygniecia o ucieczce i nadejsciu Bogow.

Jakze jednak? Jezeli jedno lub drugie bedzie dziejbg przysztosci, to czy jedno lub

drugie musi okresla¢ budujace wyczekiwanie? A moze rozstrzygniecie otwiera cat-

kiem inng czas-przestrzen dla pewnej, a nawet pierwszej ugruntowanej prawdy
Bycia, dla wydarzania?*

Te pytania tworzg podstawe cyberteologii, okreslajgc mozliwy horyzont
stosunku cztowieka do transcendencji. Odpowiedzi na nie nie stanowi tylko
jedna mozliwos¢, ale szereg mozliwych rozwigzan, zarezerwowanych dotad
dla szczegdblnego rodzaju poglagddéw oraz swiatopogladéw filozoficznych i re-

3 D. Haraway, Modest_Witness@Second_Millennium.FemaleMan_Meets_OncoMouse:
feminism and technoscience, Routledge, Nowy Jork — Londyn 1997, s. 13.

4 M. Heidegger, Przyczynki do filozofii. Z wydarzania, ttum. B. Baran, J. Mizera, Wyd. Baran
i Suszczynski, Krakow 1996, s. 373.
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ligijnych. Cyberteologia za posrednictwem kultury popularnej otwiera nowy
horyzont metafizycznego odkrywania prawdy Bycia, ktére jest nie tyle sukce-
sywnie odkrywane, ile na przemian odkrywane i zakrywane, gdyz transcen-
dencja pojawia sie i znika w tym ruchu, przyjmujac rézne formy. Warto wiec
przesledzi¢ konkretne rozwigzania w produktach popkultury, ktére starajg sie
nadac spdjnosc (przynajmniej w warstwie fabularnej) wspoétczesnej sytuacji
metafizycznej wprowadzonej przez technicyzacje kultury.

Gdy Bdg ucieka®, jego metafizyczng funkcje przejmujg bohaterowie, ktérzy
ratujg Swiat, czy tez nawet dziatajg jako demiurgowie, tworzac i niszczac $wia-
ty, tak jakby Bég nie mdgt do korica uciec, pozostawiajgc Sciezki kontaktu do
pustej transcendencji, ktérg wypetniajg ludzie.

1. Cyberteologia w kulturze popularnej

Pusta transcendencja zostaje ozywiona przez ludzi, ale nie tylko poprzez za-
trzymanie Boga cyborgdw w Swiecie, lecz poprzez aktywne konstruowanie hy-
bryd techniki i transcendencji, ktore wypetniajg pustg transcendencje, umoz-
liwiajac i zapowiadajgc powrdt Boga cyborgdw. Ponizsze scenariusze odnoszg
sie do realizacji wydarzen metafizycznych, religijnych i mistycznych w science
fiction. Ich prezentacja ma za zadanie jedynie zarysowac ich obecnos¢.

a) Gnostycko-cybernetyczna jain: Ergo Proxy

W filmie tym pojawia sie watek gnostycki. Gtéwny bohater odkrywa swojg
nature. Jednoczesnie, uzywajac terminu jungowskiego, konfrontuje sie on
z wtasnym cieniem, poznajgc swa ukrytg, ,,demoniczng” nature, ktora jest zu-
petnym przeciwienstwem jego codziennego funkcjonowania.

b) Technoeschatologia i technoapokalipsa:
Neon Genesis Evangelion

Znaczgce jest to, ze film posiada dwa zakoriczenia. Proponuje nie skupiac sie
jedynie na kontekscie spotecznym ich powstania, lecz zwréci¢ uwage na ich
metafizyczne przejawianie sie. W ten sposdb mozliwe jest uwzglednienie obu
scenariuszy metafizycznych naraz, to znaczy w perspektywie uznania obu
z nich. Dopiero z rdznicy, jaka pojawia sie miedzy nimi, mozemy wywniosko-
waé, do czego sie odnoszg oraz jakie przestanki i zatozenia lezg u podstaw ich
architektoniki.

> W terminach filozofii Heideggera oznacza to opuszczenie przez niego $wiata.
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¢) Uduchowiony cyborg: Ghost in the Shell

Pytanie o to, jak duch moze istnie¢ w maszynie, stanowi podstawowg ptasz-
czyzne fabuty tego filmu. Nawet jezeli poszczegdlne problemy nie zostang
wypowiedziane, to sam sposdb prowadzenia narracji zwraca uwage na ist-
niejgcego w stechnicyzowanej przestrzeni Swiata przysztosci Boga cyborgow,
ktéry poprzez hybrydy techniki i transcendencji wprawia cyborgi, ale takze
androidy, w stan metafizycznego niepokoju.

d) Matryce transcendencji: Matrix

Matrix jest filmem gteboko religijnym w tym sensie, ze nie tylko wyraza fabu-
te i akcje, ale i konstruuje pewng metafizyke®. Moze byé ona jednak wywie-
dziona poza postaci i zdarzenia pojawiajace sie w tym filmie, gdyz stanowi au-
tonomiczng propozycje myslowg, w ktérej to raczej film jest osadzony i ktdrg
musi poprzedzad. Jest to film o tym, w co mozna wierzy¢, o statosci, wreszcie
— o0 poszukiwaniu transcendencji wobec swiata symulacji i technologicznie
produkowanej iluzji sSrodowisk wirtualnych. Przy czym moze on by¢ wszyst-
kim innym’. Jest to specyficzna synergia metafizyk, ktére sg nie tyle impliko-
wane w dziele, ile mozliwe do rozwiniecia przez cyborgdw-widzéw. Thibaut
Garcia wskazuje, ze w metafizyce tego filmu nieobecna jest podstawa trans-
cendencji, co prowadzi do panowania ,intuicji ontologicznej”8, czyli prymatu
perspektywy subiektywnej i egocentrycznej (w tym kontekscie przywotuje
takze regresje narcystyczng, gdzie matryca bytaby jedng z mozliwych utero-
technik — technologia manipulacji narodzin, matryca bytaby macicg). Matrix
to film o metafizycznej regresji — probach przebudzenia sie z fantazmatéw
i ciggtym do nich powrocie jako niemoznosci jej podotfania, nieskutecznosci
w wypetnianiu zadania. W tym sensie wszelkie o$wiecenie (jako podmioto-

5 ,Matrix prezentuje wersje starej filozoficznej bajki: mézgu w naczyniu”. D. J. Chalerms,
Matrix as metaphysics, w: S. Schneider (red.), Science Fiction and Philosophy. From Time Trav-
el to Superintelligence, Wiley-Blackwell, Chichester — Malden 2009, s. 33. Warto zauwazyc,
ze w Matrixie mamy do czynienia z mocnymi wersjami podmiotowosci, ktére pozwalajg, by
mozg mogt zastanawiad sie, ,w jakim jest naczyniu”, to znaczy w jakiej egzystuje rzeczywi-
stosci. Jesli zrezygnowalibySmy z tej mocnej wersji podmiotowosci, to Matrix bytby niemozli-
wy, bo nie bytoby ciggtosci oraz pamieci zmiany w przypadku przetaczania sie miedzy réznymi
rzeczywistosciami-naczyniami.

7 Henry Jenkins uwaza, ze film Matrix nalezy do narracji synergicznych. Cechuje je to, ze
majg one tendencje do rozgateziania sie przy jednoczesnym ukierunkowaniu wszystkich wyda-
rzen ku znanej marce (aspekt technomerkantylny). H. Jenkins, Kultura konwergencji: zderzenie
starych i nowych medidw, ttum. M. Bernatowicz, M. Filiciak, Wydawnictwa Akademickie i Pro-
fesjonalne, Warszawa 2007, ss. 93-129.

8 T. Garcia, Qu-est-ce que le ,virtuel” au cinéma?, 'Harmattan, Paryz 2009, s. 151.
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wa autonomia skupiona w jednej perspektywie lub kilku wyrdznionych®) jest
réwnoznaczne z osiggnieciem swiadomosci przejawiania sie Boga cyborgéw
w hybrydach techniki i transcendencji.

Potaczenia w matrycy nie majg centrum. Perspektywy f3czg sie na mocy
taczenia zgodnie z metafizycznymi punktami orientacji. To, czy istniejemy,
zalezy od perspektywy przejetej z matrycy (to znaczy matrycy mozliwych
perspektyw). Matrix tworzy cybernetyczng metafizyke dostepu. To wtasnie
w niej wybory sg proste (wybierz pigutke), podczas gdy ich konsekwencje
sg ztozone. Ontologia dostepowa nie jest ptaskg ontologia, lecz warstwowg
ontologig potaczen. Matryca przebiera sie w rézne maski i stroje — zdaje sie
by¢ wszystkim, tylko nie transcendencja. Jesli przyréwnad prace metafizycznag
wykonywang przez film Matrix do jakiejs$ tradycyjnej religii, to bytby to rodzaj
cybernetycznego buddyzmu. W takiej interpretacji wszelka teologia bytaby
jedynie przebraniem nicosSci — nicosci potgczen. Wyrwanie sie z fona (matry-
cy) bytoby ostatecznym wyzwoleniem z kota wiecznego powrotu (w ktdrym
$ciga nas zawsze jakis Inny).

Zakonczenie

Z pewnoscig uproszczeniem bytoby odnosié filmy, komiksy, powiesci, opowia-
dania, gry komputerowe do juz istniejgcych form myslenia o transcendencji,
podobnie jak nieuprawnionym rozszerzeniem bytoby uznanie ich za jakies ra-
dykalne rozszerzenie konkretnych tradycji myslowych. Funkcjonujg one raczej
jako hybrydy techniki i transcendencji, przy czym nie mozna stwierdzi¢ wy-
raznego podziatu na sfery, do ktdrych przynalezg poszczegdlne rozwigzania
fabularne.

° Nalezy radykalnie obnizy¢ prog uznania podmiotowosci w przypadku teletechnologii.
W przeciwnym razie ludzka tozsamos¢ bedzie rozciggnieta miedzy nieskoriczong proliferacja
(pomnazaniem wirtualnych klonéw jazni) oraz ustaleniem (formg monopodmiotowosci). Kilka
wyréznionych perspektyw nie rozsadza podmiotu tak, by zatopit sie on w nieskoriczonej liczbie
perspektyw produkowanych przez media techniczne, pozostajac propozycja na tyle mocnej
podmiotowosci (w kwestiach pewnej immanentnie zawartej w niej niepewnosci i relatywno-
$ci), ze pozwala méwié¢ o wzglednym ustaleniu perspektyw i zapobiegaé ich mimowolnemu
przefaczaniu przez bierne syntezy jazni dokonujgce sie w podmiotowosci. Zaprogramowane
zdarzenia wynikajgce z dziatania technologii sieci i programoéw, ktére wprowadzajg wielos¢
perspektyw, ktérych podmiot nie jest w stanie przyja¢, w wyniku czego ulega on rozsadzeniu
—jazn eksploduje pod naptywem nowych bodzcéw, z ktérych kazdy wprowadza nowg perspek-
tywe, nowe mozliwosci bycia (jako quasi-synteze miedzyperspektywicznego przetagczania).
Dlatego prég podmiotowosci zostaje ograniczony do aktualnie dziatajgcych perspektyw, ktore
oznaczajg zarowno przynalezne im punkty widzenia, jak i punkty podtgczenia. Cyborg podtacza
wiec wiasng perspektywe do hybryd techniki i transcendencji, a jego podmiotowos¢ zyskuje
wzmochnienie i rozwiniecie.
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Technika nie odnosi sie tylko do robotdéw, najnowoczesniejszych tech-
nologii czy tworzywa $Swiatdw kreowanych w science fiction, podobnie jak
transcendencja nie jest wyrazona wprost, to znaczy nie wystepuje jako zbiér
cytatow wyniesionych z tradycji teologicznej, ktére pozwolityby odbiorcy zo-
rientowac sie, ze to jest wtasnie tematem danego dzieta. Stowo ,,dzieto” od-
nosze nie tylko do warstwy estetycznej poszczegdlnych utwordw, ale takze do
metafizycznych efektdw, jakie zawiera i jakie komunikuje odbiorcom. Czesto
w dzietach science fiction nie pada ani jedno stowo majgce ukierunkowac
mysli cyborgdéw ku transcendencji, mozna jednak odnies¢ wrazenie (co nie
jest zadnym imperatywem), ze jest to produkt poruszajgcy podstawowe dla
ich duchowego zycia kwestie.

Nie mozna wiec méwié o prostym zastgpieniu, o tym, ze skoro Bog umart,
to przemyst audiowizualny wchodzi w jego miejsce, dostarczajgc tym samym
teologie w obrebie samego dzieta audiowizualnego. Jest to mozliwe, ale nie
konieczne. Dziatanie hybryd techniki i transcendencji nie moze by¢ w petni
uchwycone, oddane za pomocg audiowizualnych srodkéw. Dlatego kwestig
zwigzku teologii i science fiction nie jest po prostu zmiana medium: rezyg-
nacja ze stowa jako wyraziciela Boskiej obecnosci na rzecz srodkdw elektro-
nicznych. Dzietfa science fiction raczej komunikujg pewne teologiczne intuicje
wyroste z doswiadczenia oraz przemyslenia hybryd techniki i transcendencji,
totez mimo wielu préb zarysowania spdjnych kosmologii i kosmogonii wy-
daje sie to niemozliwe. Nie chodzi tez o programowe niekoriczenie danych
wytwordw — to bowiem moze naleze¢ do rynku audiowizualnego i praw cyr-
kulacji dostarczanych tresci. Jednak sama intuicja zawarta w dziele odnosi
sie wprost do okreslonych hybryd: z zyciem codziennym bohaterdow taczg sie
nadzwyczajne, metafizyczne wydarzenia, ktére nie majg w sobie nic z ludycz-
nej cudownosci. Czesto mogg sprawia¢ wrazenie naiwnych, pojawiajacych sie
nagle, niestusznie pozostawionych nierozwigzanymi. Oddaje to takze ceche
hybryd techniki i transcendencji, jaka jest zwrot ku doswiadczeniu: w intuicji,
mysli, przezyciu spotecznym, objawieniu.

Science fiction petni takze tutaj forme korekty imago Dei, ktory zmienia
sie pod wptywem technicyzacji rzeczywistosci. Jest to swoiste uaktualnienie
istniejgcych teologii, ktore w konkretnych dzietach mozemy odnalez¢. Nie jest
ono jednak nigdy petne, lecz dotyczy pewnych intuicji przeniesienia watkéw
i motywdéw w zupetnie nowy kontekst. Z pewnoscig Bég cyborgdéw nie jest
w nich obecny jako dany bezposrednio gtdwny temat, ale przejawia sie przez
konstruowane w wyobrazni science fiction hybrydy techniki i transcenden-
cji, ktore produkujg wtasng teowirtualnosé, ktora w zaleznosci od intencjo-
nalnosci cyborgdéw oraz ich mocy ukierunkowania przechodzi w inne formy
myslenia teologicznego lub rozwija (przezywa, doswiadcza, kontempluje) te
istniejgce w konkretnych dzietach.



IV. RELIGIJNA UTOPIA CYBERKULTURY

Paul Virilio odniést sie do mozliwosci zaistnienia religijnej utopii cyberkultury
w nastepujgcy sposob:

Wilson: Czy istnieje transcendencja ciata?

Virilio: Trudno powiedziec. Po pierwsze, przedmiotem rozwazan jest nie tylko cia-
to, ale takze sSrodowisko ciata. Pojecie transcendencji nalezy do ztozonych, ale jest
prawdg, ze istnieje co$ boskiego w tej nowej technologii. Badania nad cyberprze-
strzenig sg poszukiwaniem Boga. Bycia Bogiem. Bycia tu i tam. Na przykfad kiedy
mowie: ,Patrze na ciebie, widze cie”, to znaczy ,Widze cie, poniewaz nie widze,
co jest za tobg: widze cie przez ramke, ktorg sporzgdzam. Nie widze wewnatrz
ciebie”. Jesli mogtbym cie widzie¢ ponizej i od tytu, bytbym Bogiem. Moge cie
widzie¢, poniewaz moj tyti moje boki sg slepe. Nie mozna sobie nawet wyobrazic,
jak to bytoby widzie¢ wewnatrz ludzi.

Technologie rzeczywistosci wirtualnej probujg sprawié, zebysmy widzieli od spo-
du, od wewnatrz, od tytu... jakbySmy byli Bogiem. Jestem chrzescijaninem i nawet
mimo ze mdéwie o metafizyce, a nie o religii, musze powiedzie¢, ze cyberprze-
strzen zachowuje sie jak Bog i dotyczy idei Boga, ktdry styszy i widzi wszystko?.

Technologie rzeczywistos$ci wirtualnej starajg sie zrealizowac idee Boga cy-
borgdw jako tto wirtualnosci (mozliwosci aktualizacji hybryd techniki i trans-
cendencji), na ktdrg sktadajg sie wszystkie mozliwe perspektywy. Te perspek-
tywy nie sg juz domeng Boga, lecz skoriczonego i Smiertelnego bytu, jakim
jest cztowiek. Uzytkownik cyberkultury moze podtaczyc sie do perspektyw
i manipulowa¢ punktami widzenia w ich obrebie wedtug ich dostepnosci
w programie obstugi. Moze on widzie¢ wewnatrz ludzi, $ledzac informacje,
ktore zamieszczajg na portalach spotecznosciowych, moze wtamac sie do ich
kont pocztowych, moze takze obserwowac ruch uliczny za posrednictwem
kamer czy $ledzi¢ kazdy ruch danej osoby. To, co kiedys$ byto podgladaniem,
voyeuryzmem, staje sie teraz forma religijnosci. Jesli cztowiek przyjmuje jed-
ng z ,boskich” perspektyw, ktdrg oferuje dany teletechnologiczny interfejs, to
tym samym wciela sie w Boga. Nie jest to jednak Bdg cyborgdw, ale maszyna
teologiczna, ktdra produkuje mozliwe do przyjecia zsakralizowane perspekty-
wy. To wcielenie dokonuje sie w przypadku przetgczenia kazdej perspektywy.

1 L. Wilson, Cyberwar, God and Television, An Interview with Paul Virilio, w: A. Kroker,
M. Kroker (red.), Digital Delirium, St. Martin’s Press, Montréal 2001, s. 44.
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Maszyna teologiczna dziata, operujgc w srodowisku teowirtualnym i modyfi-
kujac zastane perspektywy. Nie ma znaczenia, czy inne podmioty korzystajg
z tej samej perspektywy, czy pasozytujg na tym samym teleobecnie dostep-
nym obiekcie pragnienia. Istotne jest, ze podmiot ma dostep do danej per-
spektywy, lecz nie musi jej w petni przyjmowacd.

Tareligijna utopia cyberkultury jest jednak ograniczona ekonomicznie, po-
niewaz wszystkie perspektywy sg technologicznie dostepne, a uzytkownik nie
moze sie do nich podtgczy¢, jesli nie spetni okreslonych wymagan: spotecz-
nych, instytucjonalnych, finansowych. W ten sposdb dochodzi do stratyfika-
cji, dzielenia i hierarchizowania perspektyw wedtug réznych kryteriow. Kazdy
moze by¢ Bogiem, to znaczy przyjac jedng z nieograniczonej liczby perspek-
tyw sktadajacych sie na wyobrazenie Boga, jednak nie jest Bogiem cyborgow,
a jedynie symulacjg Boga w danej perspektywie. Transcendencja jest wiec
nieobecna w swej petnej postaci, jest byciem nieobecnym teowirtualnosci,
poniewaz suma wszystkich uzytkownikéw podtgczonych do boskich perspek-
tyw nie przektada sie w prosty sposob na aktywnie dziatajgcego Boga; nie
zachodzi tu synergia perspektyw cyborgéw i Boga cyborgéw. W ten sposéb
perspektywy zostajg pozbawione mocy sprawczej i sg tylko symulacjg Boga
w jego biernosci.

Ten sposéb regulacji stat sie podstawg rozumienia cyberprzestrzeni jako
pewnej utopii religijnej, gdyz przyjmowanie biernosci zaktada wiare w Boga,
wiare w to, ze jest sie Bogiem, z czym wigze sie to, ze nic juz nie trzeba ro-
bi¢, gdyz kazda aktywnos¢ zostaje sprowadzona do przetgczania perspektyw
w maszynie teologicznej, czyli do wykorzystania teowirtualnosci w przemy-
Sle zsakralizowanych perspektyw. Jest to wiara technologiczna w interfejsy
oferujgce perspektywy, bowiem sg one boskimi postaricami — technologiczng
aplikacjg transcendencji.

Jesli cyberprzestrzen jest Bogiem, to cyberkultura jest religia — aktywnym
czczeniem Boga poprzez czynnosci religijne i metafizyczne, takie jak przyjmo-
wanie ,boskich” perspektyw. Inaczej méwiac, cyberkultura jest utrzymywa-
niem boskosci cyberprzestrzeni, dlatego przypomina kultowg forme religijnej
utopii, ktéra stara sie realizowac. Przypomina nie dlatego, ze jest nieprze-
konujaca, ale ze nie moze w petni sie zrealizowac, poniewaz wcigz docho-
dza nowe perspektywy, powstajg nowe urzadzenia i interfejsy. Cyberkultura
musi reagowac na inflacje Boga, czyli nieskoriczone pomnazanie perspektyw
technologicznymi $rodkami. Rodzi to paradoks, ze Bég jest nieograniczony
i cyberprzestrzen takze dazy do uzyskania postaci nieskoriczonej, lecz towa-
rzyszy temu brak ustalenia Boga w jakiejs podstawowej hybrydzie techniki
i transcendencji, brak wyrdznionej perspektywy. Inflacja Boga prowadzi do
panteizmu realizowanego technologicznymi srodkami. Cyberkultura wpro-
wadzajgca do stechnicyzowanej kultury cyberprzestrzen jako podstawowe
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i jedyne Srodowisko jej funkcjonowania oznacza, ze kazda aktywnos¢ pod-
miotowa i technologiczna staje sie czynnoscig metafizyczng, gdyz perspekty-
wa ludzi i urzadzen zawsze pochodzi od Boga cyborgdw, a wszystko staje sie
Bogiem produkowanym w maszynach teologicznych, oferujgcych teowirtual-
ny perspektywizm.

Bog cyberprzestrzeni jest jednak Bogiem politeizmu oraz pluralizmu i re-
latywizmu religijnego.

Fenomeny i doswiadczenia religijne nie sg jedynie ograniczone do miejsc
oraz instytucji symbolicznych, lecz w cyberkulturze sg wzbudzane przez tech-
nologie:

»Mozna by sadzi¢, ze przezytem rodzaj religijnego nawrdcenia” — przyznaje Lickli-

der, wspominajac swoje odczucia sprzed dwudziestu pieciu lat, kiedy to dostat

w swoje rece pierwszy komputer konwersacyjny?.

Stowa te wskazujg na mozliwo$¢ przezycia metafizycznego z powodu wej-
$cia w posiadanie nowego urzgdzenia technicznego. Towarzyszy mu podnio-
stos¢ jako odpowiedz na wynalazek, ktéry moze istotnie wptynac na zycie
uzytkownika. Pojawienie sie nowego urzadzenia jest przezywane jako ol$nie-
nie, rodzaj iluminacji, nawet jako objawienie. Podobnie jest z cyberprzestrze-
nig bedacy srodowiskiem nowosci. Podmiotowe doswiadczenie zwigzane
z logowaniem sie do niej po raz pierwszy jest intensyfikacjg , spotkania” z no-
wym obiektem technicznym. Tym, co wyrdznia cyberprzestrzen, jest to, ze
,hawrdcenie religijne” dokonuje sie nie jeden raz, lecz jest ciggle ponawiane.
Tu uzytkownicy spotykajg sie z innowacjami wprowadzanymi przez produ-
centow oprogramowania®, a takze przez innych uzytkownikéw. W ten sposéb
sg poddawani wptywowi innowacji w ramach religijnego przezywania cyber-
przestrzeni. W miare rozwoju cyberprzestrzeni religijny i duchowy charakter
(bez wzgledu na sposdb ujecia) jest wyrazany wprost. Sensem podtgczania sie
do cyberprzestrzeni jest wiec poznawanie réznych form rytualnej interakcji
miedzy uzytkownikami, miedzy programami wiary (aplikacjami umozliwiajg-
cymi wprowadzenie do cyberprzestrzeni wiary technologicznej).

Cyberprzestrzen tworzy ,,monumentalne architektury metafizycznej i lo-
gicznej mozliwosci z cybernetycznie intensywnymi potencjatami”4. W tym
sensie wszystko, w co wierzymy, moze sie w niej manifestowac, kazdy aspekt
podmiotowe] egzystencji moze by¢ umieszczony w odpowiednim programie
doswiadczenia tworzgcym srodowisko religijne. Jednak cyberprzestrzen nie
jest tozsama z teowirtualnoscig jako formg zgeneralizowanej religijnosci, wta-

2 H. Rheingold, Narzedzia utatwiajgce myslenie. Historia i przysztos¢ metod poszerzania
mozliwosci umystu, Wydawnictwa Naukowo-Techniczne, Warszawa 2003, s. 155.

3 Rozumianych takze jako producentéw wydarzen i obiektéw umozliwiajgcych konwersje
religijng.

4 N. Land, Fanged Noumena, Urbanomic, Falmouth — Nowy Jork 2011, s. 403.
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Sciwg stechnicyzowanej i eksploatowanej przez technonauke kulturze. Nick
Land, piszgc o doswiadczeniu transcendencji, jakiemu zostaje poddany jej
uzytkownik, tak odnosi je do istnienia Boga: ,Jestes$ prowadzony przez symu-
lacje Boga jako hipermasywnego konstruktu ochrony ROM® na koncu $wia-
ta”®. W ten sposdb Bdg i mozliwos¢ jego objawiania sie i dziatania jako sy-
mulacji sg ograniczone pamiecig komputera. Jest to wiec préba zamkniecia
transcendencji w immanencji teleinformatycznego programu stuzgcego do
indukowania doswiadczen religijnych. ROM oznacza READ ONLY MEMORY,
czyli pamiec tylko do odczytu. Koniec $wiata moze wiec oznacza¢ koniec cy-
berprzestrzeni, tj. wyczerpanie sie mozliwosci przetwarzania spowodowane
niedostepnoscig kolejnych zasobdw. W ten sposdb uzytkownik zostaje wpro-
wadzony w rzeczywistos¢ symulacji transcendencji polegajacej na zwinieciu
jej do postaci interaktywnej teleinformatycznej immanencji. Podstawowym
mechanizmem symulacji Boga jest wiec tylko mozliwos$¢ jego odczytania. Od-
powiada to podmiotowi podtagczonemu do interfejsu, ktory stara sie co$ za-
pisa¢, wywotaé nowe doswiadczenie, lecz moze korzystac tylko z zapisanych
form objawienia i iluminacji. Cyberkultura jako srodowisko zycia cyberprze-
strzeni blokuje wiec metafizyczny dostep do teowirtualnosci — jest on nadal
mozliwy metafizycznie, lecz technologicznie odciety. Relacja techniki i trans-
cendencji wymaga pewnej operacyjnej wzajemnosci i kiedy jest anulowana,
a dostep niemozliwy, to bez technologicznej mediacji transcendencji uzyt-
kownik zostaje zamkniety w Swiecie, jaki oferuje mu program doswiadczenia
oparty na komutacji technicznej pamieci, z ktérej powstaje transcendencja
lub bogowie-symulakry, z ktdrym wchodzi w interaktywne relacje.

Bogowie nie mogg by¢ obecni w ,,zwyktych” przedmiotach — tak podsumo-
wuje Heideggerowskie myslenie Bruno Latour’. Przedmiot techniczny nigdy
nie jest zwykty. W proces jego produkcji-indywiduacji wigczona jest pewna
tajemnica, ktdra nie wyczerpuje sie w jego specyfikacji technologicznej.

Na poczatku traktatu O sztuce kombinatoryki Gottfried W. Leibniz w pierw-
szej definicji méwi: ,Bog jest bezcielesng substancjg o nieskoriczonej mocy

>, Infrastruktura mocy ROM jest neurooprogramowaniem kompatybilnym z cztowiekiem”
(ibidem, s. 451). Moc rozumiana jako wirtualno$¢ pozwala na programowanie cztowieka w réz-
nych aspektach jego funkcjonowania. Istotne jest to, ze programowanie jest zaposredniczone
w pamieci jako srodowisku wtasnego wydarzania sie. W ten sposob zgodnos¢ pamieci ludz-
kiej i technicznej wyznacza mozliwos¢ jego programowania. Zatem symulacja Boga w cyber-
przestrzeni zamyka pamie¢ ROM w $rodowisku przetwarzania, ktére pozostaje zamkniete na
transcendencje.

5 lbidem, s. 397. Bdg petni tu funkcje programu zapewniajgcego cyborgom dostep do pa-
mieci. Jest to pamieé¢ ROM, czyli tylko do odczytu. W ten sposdb Bdg cyborgdéw chroni wtasne
istnienie w hybrydach techniki i transcendencji, umozliwia cyborgom anamneze, czyli odczyta-
nie zapisu (danych) transcendencji.

7 B. Latour, Nigdy nie bylismy nowoczesni, ttum. M. Gdula, Oficyna Naukowa, Warszawa
2011, s. 95.
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(virtus)”®, wprowadzajgc pojecie wirtualnosci, kojarzone z nieskoriczong mo-
3, tj. nieskonczong mozliwoscig wprowadzania tej mocy w zycie, czyli wtas-
nie wirtualnoscig. W drugiej precyzuje: , Nieskoriczona moc jest pierwotna
pojemnoscig (potentia) poruszajgca nieskonczone. Dla mocy jest ta sama jak
pierwotna pojemnos$¢; wiec mowimy, ze wtdrne przyczyny dziatajg poprzez
skutecznos$é (virtus) podstawy””.

Religijnos¢ wynika bezposrednio z utopijnego myslenia o cyberkulturze,
gdyz zaktada bezgranicznos$¢ i nieskoriczonosc teleobecnego Swiata, ktory zo-
staje przyréwnany do przestrzeni wiasciwych mysleniu o transcendenc;ji.

Cyberkultura to miejsce, w ktérym moze sie realizowa¢ duchowa wirtu-
alnos¢ cztowieka, poniewaz nie jest on ograniczony spotecznie, terytorialnie
czy geograficznie. Jest to teza dtugo dominujgca w dyskursie o cyberkulturze,
a obecnie stanowi istotng tendencje mdéwigca o tozsamosci podmiotu. Jesli
cztowiek moze przyjac jakgkolwiek postac i w dowolny sposéb okreslac siebie
za pomoca stéw i srodkdéw audiowizualnych, to projektuje siebie w przestrzen
mentalng, w ktorej mogag sie urzeczywistnic jego duchowe wtasciwosci.

W ten sposdb powstaty w cyberkulturze instytucje religijne. Przyczynity sie
do tego zaréwno dziatania zinstytucjonalizowanych religii, nowych ruchéw
religijnych, jak i pojedynczych uzytkownikéw. W $wiatach, takich jak Second
Life, powstajg koscioty, miejsca kultu. Uzytkownicy poprzez swoje awatary
moga w nich odbywac praktyki religijne i duchowe — wystarczy klikngé, by
rozpoczg¢ medytacje. Mogg tez swa postaé wyposazy¢ w akcesoria religijne.

Trudno przypisac utopii cyberkultury jeden sposdb funkcjonowania. Moze
ona bowiem zamykac¢ transcendencje w immanencji wtasnej przestrzeni obli-
czeniowej i w ten sposdb symulowac Boga doswiadczanego teleobecnie przez
jej uzytkownikéw, moze tez by¢ srodowiskiem, w ktdrym ,informatyczne wie-
zy” wyznaczajgce cybernetyczng zasade racji — podstawe istnienia cyberprze-
strzeni, zostang od wewnatrz przeprogramowane, zmienione, poddane sub-
wersywnym operacjom przez agentow transcendencji, czyli hakeréw Boga
cyborgdéw. Dziata ona takze jako przestrzen mityczna, zarazem protoreligij-
na i postreligijna. Nie oznacza to, ze religijnos¢ (a takze transcendencja) jest
poddana radykalnemu regresowi do postaci danych w srodowisku cyfrowym
jako konsekwencji ludycznego funkcjonowania tej zaposredniczonej elektro-
nicznie sfery rzeczywistosci, ale raczej to, ze jej dziatanie niewiele wyjasnia.
Erik Davis twierdzi: ,Jak wszystkie obrazy mityczne, cyberprzestrzen wiecej
sugerowata, niz wyjasniata i pomimo ukrytej ironii pojeciowej, przeoczone;j
przez wielu entuzjastow, dostarczata pojeciowego uchwytu dla wytaniajgcej

8 G. W. Leibniz, Dissertation on the Art of Combinations, w: idem, Philosophical Papers and
Letters, red. i ttum. L. E. Loemker, Kluwer Academic Publishers, Dordrecht — Boston — Londyn
1989, s. 73 (tac. tytut: De arte combinatoria z 1666 r.).

° lbidem.
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sie hiperprzestrzeni komunikacji cyfrowej”°. Mitem moze by¢ zatem kazdy
rodzaj wyjasnienia, ktory nie opiera sie jedynie na racjonalnych przestankach.
Oznacza to quasi-paralogiczne sposoby dowodzenia, argumentowania, od-
noszenia sie do cyberprzestrzeni, ktére wymagajg, by uznac je za mityczne.
Mogg one jednak dotyczy¢ najbardziej zaawansowanych technologii zwigza-
nych ze wszystkimi sposobami doswiadczania Swiata juz po kolejnych jego
,odczarowaniach”, tak aby by¢ mitami w wersji high-tech.

taczenie réznych przejawdéw tych tendencji, czesciowa dominacja jednej
z nich nad innymi przyczyniajg sie do utrzymywania cyberprzestrzeni jako $ro-
dowiska utopijnego w sensie religijnym, tj. miejsca, gdzie wszystko moze sie
zrealizowad, kazde religijne pragnienie moze zosta¢ zaktualizowane dotych-
czasowymi metodami osiggania duchowego spetnienia. Utopia religijna tak-
ze nie jest dominujacg tendencjg, lecz statym elementem cyberprzestrzeni.
Trudno w niej cokolwiek uzasadnic, nie odwotujgc sie do mitycznych opowie-
$ci — powstawanie foréw internetowych, ustug i innych aplikacji czy serwiséw
internetowych mozna w tym kontekscie traktowac jako powotywanie nowych
Swiatdéw. Wytaniajg sie z tego nowe kosmologie, uzytkownicy tworzg wtasne
mitologie, ktére z czasem przeradzajg sie w filozofie, gdyz nastepuje kolek-
tywne pojeciowe przepracowanie tych tendencji przez uzytkownikéw cyber-
kultury, co skutkuje wytworzeniem catych systeméw pozwalajgcych opisac
wszystkie elementy i wydarzenia danej gry komputerowej, strony interneto-
wej czy innych obiektéw i interfejsdéw cyberprzestrzeni. Sytuacja odwrotna,
polegajaca na przypisaniu cyberprzestrzeni pewnych witasciwosci religijnych
bezposrednio przejetych z systemdw pojeciowych tradycji, jest nieskuteczna,
bowiem na cyberprzestrzen naktadane sg znane kategorie, ktére czesto maja
swoje zrodto w ustaleniach historycznych, systemach filozoficznych czy teorii
kultury. Cyberprzestrzen zdaje sie wiec tworem religijnym realizujgcym jakas
duchowg utopie, nowym sSwiatem, niedostepnym dotychczasowym kulturo-
wym wyobrazeniom, poniewaz kategorie te nie mogg by¢ w takiej postaci
stosowane do jej opisu i analizy.

Cyberkultura ujmowana jako utopia religijna jest wynikiem wielu préb jej
konceptualizacji. Przy czym jest to kwestia nieSwiadomej pracy pojeciowej
uzytkownikéw cyberprzestrzeni i badaczy starajgcych sie dociec jej podstaw.
Cyberkultura pozwala wierzy¢ w swiat, w ktérym cztowiek ma site sprawczg,
moze dowolnie sie kreowaé, jest do pewnego stopnia wyzwolony, do pewne-
go zas ograniczony nowymi warunkami okreslajgcymi podstawowe sposoby
realizowania sie jego egzystencji. Cyberkultura poprzez odpowiednie zapro-
jektowang cyberprzestrzen oferuje realizacje utopii religijnej w okreslonych

10 E. Davis, Techgnoza: mit, magia + mistycyzm w wieku informacji, ttum. J. Kierul, Dom
Wydawniczy Rebis, Poznan 2002, s. 245.
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stylach zycia uzytkownikéw. Mogg oni sta¢ sie medrcami na forach interne-
towych, mistykami czy magami przemierzajgcymi nieskoriczone (generowane
algorytmicznie) obszary srodowisk aplikacji i gier tréjwymiarowych, ducho-
wymi terapeutami na czatach. Innymi stowy, mogg oni w dowolny sposéb
realizowac¢ wtasng duchowos¢ w granicach oferowanych przez dany program
doswiadczenia. W ten sposob cyberkultura zapewnia im autentyczne do-
Swiadczenia, bedac realizacjg utopii (co samo w sobie jest paradoksalne). Co
wiecej, z technicznego punktu widzenia jest to niemozliwe, poniewaz jed-
nostki biorgce w niej udziat s3 od poczatku w pewnym teleobecnie dostep-
nym ,,nigdzie”, to znaczy nie majg dostepu do witasnych przedmiotéw mysli.
Nie podlegajg one komunikacji, nie mogg zosta¢ przekazane, dlatego cyborgi
korzystajg z podstawowych mechanizmdw cyberkultury, starajgc sie wyrazic¢
najpetniej wtasne bycie.

Utopia zostaje wyrwana ze swojego Srodowiska i zainstalowana w Swie-
cie, nie bedac juz ograniczong przez interfejsy technologiczng egzystencja.
Wprowadza ona ,elementy nowej religijnosci”!* w postaci kultu informacji
(perspektywy dostepne w pakietach danych) i interaktywnosci (perspekty-
wy oddziatujgce na siebie) oraz teleobecnosci (perspektywy wydarzajgce sie
poza obecnoscig).

11 P, Breton, Réseau et religiosité : le cas d’Internet, w: P. Musso (red.), Réseaux et société,
Presses Université de France, Paryz 2003, s. 66.






V. TEODYCEA POPKULTURY.
SZTUCZNA INTELIGENCIJA, ZtO
| NEGATYWNA OSOBLIWOSC

Wprowadzenie

Popkultura jest przezywana przez miliony ludzi w przemystach audiowizual-
nych i przemystach komunikacyjnych?, gdyz programujac ludzkie doswiadcze-
nie, okresla warunki doswiadczenia i ich kontekst dla dominujgcej czesci spo-
teczenstwa. Jednak ten rodzaj ,,transcendentalizmu” nie wywodzi sie z ustalen
Immanuela Kanta i myslicieli kontynuujgcych te tradycje filozoficzng, ale do-
tyczy mozliwosci zakupu perspektyw?, na ktére sktadajg sie punkty widzenia
zbiorczo instalowane w programach doswiadczenia. Horyzont wydarzania sie
moze wiec zostac przetgczony wraz z nabyciem nowej perspektywy, to znaczy
rzeczywistos$¢ dziata wéwczas w zupetnie odmienny sposdb. W sktad mozliwych
perspektyw wchodzg takze te wtasciwe religii, mistyce i innym formom kon-
taktu z transcendencja. Ten nowy rodzaj transcendentalizmu staje sie kwestig
ekonomiczng i taki jest jego podstawowy sposéb funkcjonowania, gdyz obo-
wigzuje tylko to, co zostato bezposrednio pozyskane od producenta danych
perspektyw lub co powstato w wyniku prosumenckiego konstruowania per-
spektyw ze wspdlnotowo syntetyzowanych punktéw widzenia, ktére moze
kompilowaé kazdy uzytkownik kultury®. Popkultura jest zatem przemystem

! To pojecie wprowadzone przez B. Stieglera rozumiem jako przemyst stuzgcy do przeka-
zywania przezy¢ nabytych w drodze korzystania z przemystu audiowizualnego popkultury. Por.
B. Stiegler, Technics and Time, t. 2: Disorientation, ttum. S. Barker, Stanford University Press,
Stanford 2009.

2 Perspektywa nie jest juz zwigzana z doswiadczeniem, obecnoscig, reprezentacja, lecz
z urzadzeniami technicznymi jg umozliwiajgcymi. Cyborg moze przejac¢ perspektywe, ktéra
nie bedzie z nim kompatybilna na réznych poziomach, poniewaz jest ona wzgledem niego ze-
wnetrzna jako program, ktdry mozna wykupic.

3 Cyborgi uzywaja kulture, nie sg zas jej uczestnikami. Ta zmiana wigze sie z przewartoscio-
waniem kultury przez media techniczne. Odmienne sposoby jej uzytkowania wynikajg z per-
spektyw danych w programach doswiadczenia. Intencjonalnos$¢ cyborgdéw jest warunkowana
przez interfejsy dostepu do rzeczywistosci.
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transcendentalnym?®, za$ religia jest wobec niego zaréwno immanentna, jak
i transcendentna. Wynika to z tego, ze popkultura nie jest w stanie zarzadzad
perspektywami, sktadajgcymi sie na nie punktami widzenia ani samg trans-
cendencjg. Stanowi ona wiec wyraz stabego transcendentalizmu, ktéry moze
by¢ ograniczony do jednego medium, produktu, ustugi, wizji, wyobrazenia.
To, co sie dzieje, nalezy do porzadku permanentnej destabilizacji, poniewaz
popkultura reaguje na wszelkie zmiany spoteczne, kulturowe i ekonomiczne,
podobnie jak na zmiany wiodacych idei w ramach technicyzacji. W ten spo-
sob religia jest przeksztatcana przez transcendentalne przemysty popkultury,
co moze zardwno wzmacnia¢, jak i ostabiaé potgczenie z transcendencja.

Z jednej strony popkultura jako przemyst perspektyw (przemyst nabywa-
nia perspektyw i przetagczania w nich punktéw widzenia) jest w petni mate-
rialna, przenikajac do codziennej egzystencji w postaci filmow, ksigzek, ga-
dzetow, czyli stabilizujgcych jej regulacje przedmiotow (takze przedmiotéw
wirtualnych?). Odsytajg one do swoich kontynuacji w kolejnych , odstonach”
i ,wersjach” produktéw kina czy muzyki.

Z drugiej strony popkultura jest abstrakcyjna, poniewaz rzadzi sie logika
snu — to, co prezentuje, nie nalezy do rzeczywistosci, lecz stanowi projekcje
wyobrazonego doswiadczenia, ktérego nikt nie przezyt. Gdy analizujemy po-
czynania superbohateréw czy innych postaci, ktorych nie mozna odnies¢ do
codziennego doswiadczenia, jawig sie oni jako abstrakcje, mity dalekie od cie-
lesnych form. Mozna tu raczej méwicé o sennym (ale tez wysnionym) imagina-
rium popkultury niz o konkretnosci jej wytwordw. Przedstawiane w popular-
nych filmach przeksztatcenia dotychczasowych form kultury, a takze nowe jej
formy sg w duzej mierze abstrakcyjne: bohaterowie ratujgcy ludzkosé, swiat
gier komputerowych pozwalajgcych na wcielenie sie podmiotu w dowolng
wykreowang przez interaktywny program doswiadczenia role.

Wszystko to sprawia, ze popkultura wykonuje prace metafizyczng, ponie-
waz spekuluje konkretem i abstrakcjg, jest pozorem pracy filozoficznej, cho¢
mogtaby ja wykonywac lepiej, wprowadzajgc rozwigzania pewnych proble-
mow i formutujgc wiasne. Popkultura rozumiana w ten sposéb odpowiada
na podstawowe pytania dotyczgce zycia cztowieka — poprzez obiekty bedga-
ce produktami przemystéw audiowizualnych oraz przemystéw programdw

4 Jest to widoczne w ideach przekazywanych na ptytach rockowych. Pisze o tym Robert
Calvert, przywotujac koncepcje uprzemystowienia religii przez Pantranscendentalne Przemy-
sty. Por. ptyta Hawklords zespotu Hawkwind: http://aural-innovations.com/robertcalvert/wor-
ds/pantranscendental.htm (1.11.2011).

> Przedmiot wirtualny pojawia sie i znika, wchodzac w interakcje z przedmiotami mysli cy-
borgdéw — otacza je, a nawet zastepuje. Jego istnienie nie ogranicza sie jednak do jednorazowo-
Sci, gdyz moze on by¢ odpowiednio skonfigurowany na powracanie — aktualizacje w obiektach
mysli cyborgéw. Teowirtualnosé stanowi szczegdlna sfere produkcji przedmiotéw wirtualnych,
ktdre realizujac sie zwracajg uwage cyborgdw ku hybrydom techniki i transcendencji.
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wprowadza gotowe rozwigzania, schematy postepowania, wnioskowania,
formutowania i wyrazania mysli. Czyni to dzieki swojej podwdjnej obecnosci,
poniewaz znajduje sie zarowno w konkrecie, jak i w abstrakcji. Czesto ten
drugi sposdb jej przejawiania sie odpowiada na podstawowe metafizyczne
tesknoty cztowieka. Przejmujgc role transcendencji, popkultura odpowiada
na podstawowe kwestie ontologiczne. Orzeka, co jest dobre, a co zte i co waz-
niejsze — czym jest zto i dobro. Dotyka, formutuje, a nawet w pewnej mierze
rozwigzuje problem teodycei. Pewnym schematom wydarzania sie zta, jego
obecnosci odpowiada szczegdlny, niespodziewany sposdb, w jaki wnika ono
w $wiat. Najczesciej zostaje wprowadzone zto, ktorego dotad nie byto, czyli
takie, ktéremu moze zaradzi¢ jakis superbohater lub pewna grupa ludzi. Teo-
dycealnym modelem staje sie wéwczas scenariusz, ktory odpowiada sytuacji
wzglednego spokoju i kulturowej stabilnosci, zaburzonej przez zto, ktére zo-
staje (lub nie) zazegnane. Geneza zta jest bardzo ztozona i zalezy od czynnikéw
fabularnych i metafizycznych sktadajgcych sie na obiekt produkowany przez
przemysty popkultury® dla ludzkiego doswiadczenia. To zto ma postac abs-
trakcyjng, nawet gdy jego geneza jest ukazana co do szczegdtu, i jest czyms
wiecej niz sumg elementow.

Jacques Derrida wskazuje na potgczenie zta i abstrakcji, ktére wigze sie ze
wspotczesnym mysleniem o religii:

Ostatecznie chcielibysmy pofaczy¢ pytanie o religie z pytaniem o zto abstrakcji,

z radykalng abstrakcjg. Nie z abstrakcyjng postacig Smierci, leku przed Smiercig

czy choroby na $mier¢, ale z tymi postaciami zta, ktére tradycyjnie wigze sie z ra-

dykalnym oderwaniem, a wiec z wykorzenieniem abstrakcji’.

Wskazuje tym samym na pewne miejsca abstrakcji, ktore sg technologia:
,miejsca abstrakcji, jakimi s maszyna, technika, technonauka, a zwtaszcza
transcendencja tele-technologiczna. »Religia i mechane, »religia i cyberprze-
strzen«, »religia i numerycznos$cé«, »religia i cyfrowosc«, »religia i wirtualna
czasoprzestrzen«”® sg przyktadami realizacji tego zta.

Takie postawienie problemu jest wynikiem historycznego i logocentrycz-
nego spojrzenia, uwidaczniajgcego skrywane zatozenie, ze religia styka sie
z czyms$ ztym — z abstrakcyjnym ztem, ktére jest technologia. Jednak przypisy-
wanie zta abstrakcji, cyfrowosci czy innym fenomenom technicznym wynika
z btednego zatozenia, ze przedtechniczne zto byto lepsze (w sensie metafi-
zycznym) od tego wprowadzanego przez technologie. Stanowisko J. Derridy

8 Popkultura produkuje programy doswiadczenia sprawiajace, ze rzeczywisto$¢ jest odbie-
rana przez cyborgi jako epifenomen przemystow popkultury. W tym sensie bezposrednio wpty-
wa na egzystencje cyborgdw, nie bedac czescia aktualizowanej podczas odbioru popkultury.

7 ). Derrida, Wiara i wiedza, ttum. P. Mrowczynski, w: J. Derrida, G. Vattimo i in., Religia.
Seminarium na Capri, Wydawnictwo KR, Warszawa 1999, s. 8.

8 lbidem.
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mozna jednak rozumiec jako probe obrony dotychczasowego spojrzenia na
historie metafizyki (jako nastepstwa form dziejowych). To tak jakby technolo-
gia wprowadzata zto, jakiego dotad na swiecie nie byto.

Cztowiek tez mu sie poddaje, poniewaz korzystajgc z technologii, czyni
abstrakcyjna (tj. technologiczng) wiasng egzystencje, a takze religie. Btedne
koto Derridy polega wiec na cyklu powtdrzen, ktdre mozna sobie wyobrazic¢
W hastepujacy sposdb: w centrum siedzi skulony podmiot panicznie i kur-
czowo obejmujgcy dotychczasowe dzieje bycia zawarte w logocentrycznych
wyktadniach — ksigzkach jako uzasadnieniu jedynej prawowitej abstrakcji
najbardziej zblizonej do konkretu religijnego doswiadczenia. Zto popkultury
znajduje sie poza doswiadczeniem, nawet gdy sg podejmowane préby jego
nasladowania, odgrywania, stosowania. Majg one na celu sprowadzenie abs-
trakcji do konkretu doswiadczenia. Temu tez stuzg spoteczenstwa fanowskie,
ktére poprzez zrzeszenia, festiwale i zebrania manifestujg swoje przywigzanie
do okreslonej wizji Swiata, gdyz wytwory kultury popularnej sg dla nich wy-
darzeniami egzystencjalnymi, a nie zwykfa rozrywka.

Nie wolno jednak zapominaé, ze zto mozna stopniowac i ze technologia
otwiera je na nowe interpretacje. Nie musi juz ono by¢ rozumiane jako zto
punktowe, momentalne czy jako forma dtugiego trwania, lecz jako zto samo
w sobie. Niechec¢ do rewizji fundamentéw wtasnej mysli prowadzi popkulture
(popkultura mysli do tego stopnia, do jakiego realizuje czynnosci metafizycz-
ne) do skupiania pamieci i zachowania jej w ustalonych porzadkach, ktére
pozwalajg przeciwstawié religii tendencje technicyzacyjne i ich produkty.
Z pewnoscig istnieje zto wiasciwe technologii, tak jak istnieje zto przynalezne
cztowiekowi, a nawet naturze (przy odpowiedniej metafizycznej kwalifikacji).

Z takim abstrakcyjnym ztem mozna sobie poradzié, tylko je przetwarzajac.
Teodycea popkultury ma charakter konfesyjny — abstrakcyjnego zta nie mozna
przezy¢ bezposrednio, gdyz jest ono dostarczane jedynie w postaci programu
doswiadczenia, ktéry dziata przez okreslony czas. Dlatego podmioty starajg sie
wszelkie zto oddaé za pomoca dostepnych im srodkéw i sposobdéw. Technolo-
gie dziatajg bowiem w samej podmiotowosci, znoszac rozrdznienie na to, co
wewnetrzne i zewnetrzne, widzialne i niedostepne dla wzroku: ,Swiatto lase-
ra jest tak przenikliwe, ze dociera do jadra intymnego wnetrza cztowieka, film
zmienia naszg $wiadomos¢ w nieustajgcg spowiedz, dokonywang za nas przez
artystow multimedidéw”°. Teraz jest to spowiedZ prosumentéw, ktorzy wyko-
rzystujg popularne portale internetowe do umieszczania w nich wtasnych tre-
$ci. Okazuje sie jednak nieskuteczna, poniewaz sprowadza sie do powielania
zastanych wytwordw audiowizualnych i tworzenia nowych. Dlatego abstrak-

° M. Gotaszewska, Filozoficzny spér o multimedia. Szkic z pogranicza antropologii filozo-
ficznej i estetyki, w: B. Frydryczak (red.), Ekspansja obrazéw. Sztuka i media w Swiecie wspot-
czesnym, Wydawnictwo WSP, Zielona Géra — Warszawa 2000, s. 233.
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cja zta przeniesiona do sfery kulturowej dostepnosci dla wiekszosci uzytkow-
nikdw staje sie programem doswiadczenia wyznaczajgcym to, co podmiot
widzi i styszy, jednoczesnie samo zto zostaje zamkniete w pewnej abstrakcji,
a jego metafizyczna praca dociera do uzytkownika przez warstwowa mediacje
audiowizualnych interfejséw. Teodycea popkultury realizuje sie wiec za pomo-
cg pewnych filtréw, ktérymi moga by¢ zaréwno inne podmioty, interfejsy, jak
i sposoby przekazywania tresci. Zto zostaje wpisane w logike stechnicyzowa-
nej kultury jako rodzaj towarzyszacej jej abstrakcji, ktdra wcigz dziata, jednak
robi to w sposéb teleobecny, co nie znaczy, ze mniej intensywny.

Ze spowiedzi wyreczajg nas awatary nieobecnego bycia — artysci. One ma-
nipulujg wnetrzem jednostki i dostosowujg je do danego obrazu. Spowiedz
polega na przechwytywaniu intymnosci, ktéra jest pdzniej wyswietlana na
interfejsach, to znaczy z pominieciem intencjonalnosci cyborgéw, zgodnie
z interpasywnymi imperatywami wizualizacji. SpowiedzZ polega na umieszcze-
niu zta w obiektach technicznych — wiernych i relatywnie bezawaryjnych po-
wiernikdw, ktorzy nie wymagajg zadoséuczynienia i nie oferujg rozgrzeszenia
w jakiejkolwiek postaci. W ten sposdb zto zostaje zamkniete w multimedial-
nej abstrakcji, a zatem wytgczone ze Swiata zycia, z doswiadczenia podmiotu,
ktéry mégtby je przetwarzaé duchowo. Poprzez to przenoszenie (kopiowanie)
zta realizuje sie gnostycyzm. Dlatego wigzana jest z nim abstrakcja jako ptasz-
czyzna rzeczywistosci, na ktorej dokonuje sie proces puryfikacji i oddzielania.
Zto nie zostaje przepracowane w sposob estetyczny — przystuguje mu miejsce
jedynie w sztucznej transcendencji rozumianej jako teodycealna sie¢ obiek-
téw technicznych, to znaczy urzadzen, ktdre sg w stanie magazynowac zfo.

Prowadzi to do uzaleznienia uzytkownikow kultury od zta. Proces ten przy-
biera narkotyczng postac:

Zrealizowany projekt ekspansji dziata jak narkotyk; cztowiek uzaleznia sie od tej

potrzeby instynktowej, a nadto konieczne staje sie dla niego zwiekszenie daw-

ki — uzyskiwanie coraz wiecej, w coraz wiekszym zakresie. | wtasnie mass media

petnig we wspodtczesnym Swiecie coraz wiekszg role w szerzeniu sie abstrakcyjnej
narkomanii ,,ekspansji za wszelkg cene” .

Abstrakcyjna narkomania oznacza takze dekontekstualizacje wszystkiego.
Mozliwe staje sie zalogowanie uzytkownikdéw do sztucznych rajéw, gdyz ,,skoro
nic nie jest prawdziwe, to wszystko jest dozwolone”*!. Sg to narkotyki ducha,
ktére utrzymujg jednostke w stanie bezmownosci (tj. niemoznosci wypowie-
dzenia sie poza automatyzmem ekspresji z programu mowy) i ostupienia. Zto
wpisane w logike technicyzacji prowadzi wiec do tego, ze ,,abstrakcyjna narko-
za mass mediami”*? staje sie trudna do przezwyciezenia, bowiem skupienie sie

1 Jbidem.
11 Stwierdzenie przywddcy asasyndw Hassana Ibn-Sabbaha.
12 M. Gotaszewska, Filozoficzny spor o multimedia..., s. 234.
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na abstrakcyjnym ztu uniemozliwia spojrzenie na jego substancjalne postaci.
Dochodzi zatem do teodycealnej inwersji — abstrakcyjne upostaciowienie me-
tafizycznego zta zamienia sie z konkretnym, stajgc sie technodycea®®.

Multimedia wyreczajg poszczegdlne dziedziny egzystencji cztowieka, w tym
religijne. Jest to oczekiwanie, ze z postepem technonauki wszystko bedzie
prostsze, ze zto zostanie zwyciezone, a jesli nie, to przynajmniej odsuniete od
Swiata powszechnego doswiadczenia®. Interfejsy bedg redukowaty dystans
pomiedzy nimi a ciatem cyborgdw az do ich zniesienia. Technologia wykonu-
je takze prace teodycei w tym sensie, ze stara sie zto w jego podstawowych
przejawach zawrze¢ w sobie (technologia rozumiana jako istota techniki) jako
formie technodycealnej®, a pozostate zto wytgczyé z wtasnego dziatania, two-
rzac hierarchie abstrakcyjnego zta'¢, zta po technicznej puryfikacji.

1. Technodycea jako teodycea popkultury

Technodycea oznacza teodycee tendencji technicyzacyjnych, czyli docieka-
nie, czym jest zto. Manifestuje sie ona w popkulturze, a takze innych sferach
stechnicyzowanej kultury. Jean Baudrillard uwaza, ze zta nie da sie wypowie-

13 Dla Friedricha Dessauera technologiczne przeksztatcanie Swiata jest realizacjg boskiego
planu stworzenia. Postep technologiczny staje sie kwestig teodycei. Por. C. Mitcham, Think-
ing through Technology. The Path between Engineering and Philosophy, University of Chicago
Press, Chicago — Londyn 1994, s. 110. Tu jednak technodycea poprzedza postep technologicz-
ny, gdyz jest globalnym skutkiem technicyzacji, a nie tylko epifenomenem, ktéry mozna zredu-
kowa¢, usunac i zapobiec negatywnym efektom jego oddziatywania.

14 Skutkiem tego jest oddalanie cierpienia jako konsekwencji stykania sie podmiotowo-
Sci ze ztem. Zastepuje je cierpienie dostepowe, ktére towarzyszy przekonaniu tkwigcemu we
wspdlnym zmysle stechnicyzowanej kultury, ze wszystko mozna rozwigzadé, trzeba tylko znalezé
odpowiednie srodki.

% Jak zauwaza Dominique Janicuad, zto nie jest zawarte w technice, lecz w samym sobie,
istnieje ze wzgledu na wtasne istnienie. D. Janicuad, On the Human Condition, ttum. E. Bren-
nan, Routledge, Londyn — Nowy Jork 2005, s. 34. Przyczyng zfa jest niemozliwosc¢ jego uzasad-
nienia i odniesienia do ludzkiej egzystencji. Zto abstrakcyjne jest zawarte w nieludzkosci, lecz
rozumianej na sposob moralny, to znaczy monstrualnej postaci wartosci. Felix Guattari méwi
0 Wszechswiatach Wartosci, przez co wytacza mozliwos¢ teodycei, wpisujac zto w perspekty-
we spoteczng. Janicuad i Guattari wprowadzajg pozytywne zasady metafizyczne, dzieki ktorym
instalacja zta nie jest nigdy kompletna. Dzieje sie tak, poniewaz zto jest nadal zamkniete. Tym,
co jednak wprowadza teodycea pod postacig technodycei, jest podszycie sie pod dziatanie
technologii. Co istotne — substancjalne zto nadal moze zachowywac¢ swe podstawowe wtasci-
wosci, lecz przejawiac sie jako cos fikcyjnego, nierzeczywistego, zmiennoforemnego.

16 Dochodzi tu do odwrdcenia zrédta abstrakcji — to nie doswiadczenie lezy u jej podstaw,
lecz przemystowe uogdlnienie daje poczatek doswiadczeniu cyborgéw. Popkultura ukazuje naj-
czesciej filozofie, metody namystu i refleksji przynalezne jakiejs abstrakcji, podczas gdy wszelkie
dziatanie jest dobre; co$ musi sie dziaé, musi sie wydarzac. Przemysty popkultury wprowadzajg
wiec irrealng abstrakcje w miejsce filozoficznej abstrakcji jako uogdlnionego doswiadczenia.
Czynnosci metafizyczne mogg by¢ juz odtagd wykonywane bez zaposredniczenia w filozofii.
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dzie¢, wiec do problemu zta dochodzi sie nie wprost, ale drogg okrezng, np.
gdy pojawia sie pytanie o etyke danej sfery kultury techniczne;j.

Dzieje sie tak, gdyz zto rozumiane substancjalnie jest najczesciej kojarzo-
ne z technologia, przez co bywa ona okreslana jako demoniczna, szatarska,
piekielna. Jej dziatanie polega na tym, ze sprowadza do rzeczywistosci coraz
wiecej zta pod kazdg postacia.

Kolejng mozliwoscig wydarzania sie zta jest przeniesienie go do podmiotu,
w wyniku czego staje sie kwestig odpowiedzialnosci cyborgdéw. Etyka staje
sie wiec teorig dziatania. Sg to najczesciej etyki, ktore dostosowujg sie do
regulacji technicznych, to znaczy nie istniejg globalne reguty synchronizacji
zachowania cyborgdéw poza technicznymi sferami ich doswiadczenia. Ich rola
polega na reagowaniu na innowacje techniczne. Mogg one zostac przyjete
lub odrzucone. Etyka staje sie instrumentem obstugi urzadzen technicyza-
cyjnych. Uniwersalnos¢ etyki jest mozliwa tylko w przypadku uniwersalizacji
okreslonych medidw technicznych.

Poza tymi sposobami wyrézniania i reagowania na zto technodycea reali-
zuje sie najpetniej w popkulturze. Dziata ona na zasadzie pharmakonu — tago-
dzi zmiany technicyzacyjne (w tym zto ptynace z technicyzacji), a jednoczes-
nie epatuje ztem (radykalizujgc wszelkie tresci metafizyczne). W ten sposdb
realizuje sie wspotczesna technodycea — zbiér wyobrazen, imaginatywnych
reakcji ttumoéw, kolektywny sen spreparowany technologicznymi srodkami.

Kultura popularna tagodzi zto, wprowadzajgc gnostyckie opozycje. Zto-
czynca znajduje przeciwnika w superbohaterze, ktory go pokonuje. Triumf
dobra nad ztem wpisuje sie na state do ikonografii happy endu i czesto ma
wymiar metafizyczny — nie chodzi o konkretne postaci, zdarzenia czy sytua-
cje, ale o to, ze , kolejny raz zto zostato pokonane”. Mozna wiec zapytac, czym
postuguje sie bohater, ktéry przynosi widzom i Swiatu, w ktérym walczy, ulge?
Odpowiedz? jest prosta: licznymi technologiami. Musi on dysponowac co naj-
mniej tak zaawansowanymi i $miercionosnymi wynalazkami, jak jego prze-
ciwnicy. Technodycea traci wtedy na jednoznacznosci, stajac sie areng walki
0 panowanie na danym terytorium. Pozostate osoby — zarowno w filmie, jak
i w sali kinowej — muszg wierzy¢ w istnienie superbohatera, ktéry ma spetnié
ich oczekiwania. Spodziewajg sie oni, ze gdy zto bedzie sie rozszerzac, znikad
(lub z doktadnie ustalonego miejsca swej metamorfozy) wytoni sie gotowy
nies¢ pomoc superbohater.

Gdy publiczno$¢ oswoita sie juz z gnostyckg opozycjg dobra i zta, wyraza-
ng przez czystg postaé ztoczyncy i czystg postac¢ superbohatera, w kulturze
popularnej zaczety pojawiac sie odniesienia do niejednoznacznych wyboréow
bohateréw. Rozwdj kultury popularnej przebiega wiec od jasno wyrazonego
audiowizualnie realizowanego gnostycyzmu do indyferentyzmu jako stadium
audiowirtualnego nihilizmu. Atrybucja zta, , ztego postepowania”, a takze kla-
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syfikacja takich zdarzen, jak wojna, poswiecenie, lojalnos¢, przyjazn, zostajg
poddane w watpliwos¢, gdyz biegun zta zmienia sie i raz przynalezy do ar-
chetypu ztoczyncy, raz do superbohatera. Popkultura tgczy wiec wiele meta-
fizycznych zatozen i ciggle je przemieszcza. W efekcie zostajg tylko bohatero-
wie audiowizualnych przedstawien, ktérzy powracajg w kolejnych ,wersjach”
i ,odstonach”: zapowiadani jako Zli (gdy przedtem byli dobrzy) i jako dobrzy
(jesli weczesniej czynili zto). Zto jest zatem przedmiotem marketingowej spe-
kulacji, staje sie nierozrdznialne.

Analizie problemu zta w kulturze popularnej poswiecit uwage Jean Bau-
drillard, ktéry krytycznie odnosit sie do mozliwosci wypowiedzenia zta. Jezyk,
utraciwszy moc orzekania o metafizyce, znajduje swe miejsce jako fragment,
logos popkultury— w dymkach komiksowych, w rozmowach na czacie, w do-
niesieniach telewizyjnych. Jezyk wskazuje jedynie na tresci audiowizualne.
W ten sposdb stajg sie one uniwersalnym punktem odniesienia, ale takze
zasadg regulacji globalnych przemystéw komunikacyjnych. Jednak gdy spoj-
rzymy na przekazy medialne, mozemy pas¢ ofiarg ztudzenia, ze wszystko jest
transmitowane, przetwarzane multimedialnie, a zatem sprowadzone do sy-
mulacji. Tymczasem jest to celowa praca technicyzacji, majgca wprowadzic¢
do kultury hybrydy, surogaty i zamienniki istniejgcych w jezyku metafizyk.
Symulakry nie odnoszg sie do wizji szczesliwosci, ale ksztattujg wrazliwosc¢
dotyczacg metafizycznych i ontologicznych zagadnien. Symulowanie oznacza
aktywne projektowanie przestrzeni egzystencjalnych réwnoczesnie tagodza-
cych i zaostrzajgcych doswiadczenie zta przez uzytkownikéw kultury. Dlate-
go teodycea popkultury (technodycea), czyli proces dochodzenia do istoty
zta i jego rozumienia, odbywa sie za pomocg $rodkéw, jakimi ta dziedzina
dysponuje, np. ludycznych srodkéw, stuzgcych przepracowaniu modernizmu
zta (audiowirtualny paradygmat zfa), jakim byty zbrodnie XX wieku. Obawa
przed technologiami oznacza nie tylko eskalacje technoprymitywistycznych
tendencji, ale przede wszystkim przepracowanie przez popkulture przeobra-
zen wspotczesnego Swiata w wyniku coraz wiekszej ingerencji techniki w zycie
cztowieka. Trauma kulturowa zostaje wpisana w logike dystrybucji obiektéw
technicznych: filmow, gier czy tych, ktore przedstawiajg gotowe lub w formie
potproduktéw odpowiedzi na temat istoty i sposobdw przejawiania sie ztfa.

Technika jako narzedzie przewartosSciowywania wartosci, z ktdrymi sie sty-
ka, jest zrodtem zta. Ta postac audiowirtualnego nihilizmu polega na tym, ze
wprowadzane wartos$ci wcigz sg przezwyciezane. W toku tego procesu, z kto-
rym skorelowana jest tendencja wydarzania sie zta, nie dochodzi do zadnego
ustalenia, nie wytania sie synteza, ktéra mogtaby odpowiedzie¢, a co wiecej —
przeciwstawi¢ sie ztu wynikajgcemu z technicyzacji kultury. Pytanie o techno-
dycee pozostaje bez rozwigzania (przezwyciezenie nie oznacza rozwigzania).
Przezwyciezenie realizuje sie poprzez dostarczanie uzytkownikom ,,papki” au-
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diowirtualnej do przyswojenia i przetworzenia. Kolejne odcinki, sequele, za-
powiedzi przezwyciezajg istniejgce zto, jednak wprowadzajg nowe. W koricu
Sledzenie jego historii przestaje by¢ mozliwe, a jego substancja ,rozlewa sie”
w kulturze. Spekulacja ztem nie umozliwia jego wypowiedzenia, gdyz utrzy-
muje jednostki w stanie interpasywnego oczekiwania, czyli zwrécenia sie ku
nowosciom, ktére majg odpowiedzie¢ na ich pytania. Spekulacja to takze
przenoszenie — zto jest bowiem przenoszone z jednych obszaréw na inne.

Istotna dla remediacji zta jest postawa uzytkownikéw, ktérzy nasycajg sie
nim tak, ze stajg sie jego mediami. Obcujg z radykalnymi postaciami substan-
cjalnego zta: gwattami, torturami, morderstwami, smiertelnymi wypadkami,
majgcymi charakter rozrywki. Zagladajg $Smierci w oczy z bezpiecznej pozycji
,Sprzed monitora”, ktdry zawsze mozna wytgczyé. Transmisja tej technodycei
jest wiec zalezna od przycisku. Zto staje sie funkcjg technologii, lecz nie jej
zasadg, ile jednym z mozliwych parametréw. Ten sposdb nasycania sie ztem
jest jednak konieczny, poniewaz pozwala poznad¢, jak funkcjonuje zto (w prze-
ciwienstwie do jego tagodniejszych przedstawien w powszechnie dostepnych
wytworach i produktach popkultury). Jest ono stopniowane intensywnoscig
perceptéw i afektéw — im bardziej drastycznie jest ukazane, tym bardziej jest
ztem. Tak powstajg cate kultury zta, ktére nie majg na celu gloryfikacji jego
substancjalnej postaci, ale doswiadczenie, jak ono dziata. W ten sposéb uzyt-
kownicy konstruujg wtasne porzadki metafizyczne. Zto pozostaje jednak nie-
okreslone — nie wiadomo, czy jest sprawnie przygotowanym produktem, czy
rodzajem ,autentycznego” przedstawienia. Staje sie ono dla cyborgdéw wtor-
ne wobec kultury afektow — obecne dla zmystéw o tyle, o ile wywotuje afekt,
ktéry jest uniwersalnym uzasadnieniem takiego porzadku rzeczywistosci.

Taka organizacja kultury, w ktdrej zto jest uprzedmiotowione poza meta-
fizyka, dazy do wyksztatcenia nowych metafizyk z przynalezgcymi im tech-
nodyceami. Wszystkie cele i pragnienia uzytkownikéw zostajg przeniesione
w strone metafizycznych surogatéw zwigzanych z archetypami rozwoju ludz-
kosci. Superbohaterowie i superztoczyricy sg nadal aktualni, jednak to w kul-
turowym imaginarium dochodzi do wytonienia obrazéw zta (nie tylko jako
przejawow dziatania zmystu wspdlnego).

2. Sztuczna inteligencja

Sztuczna inteligencja stanowi wspoéfczesny paradygmat rozwoju technologii,
jednak trudno okresli¢, czym wtasciwie jest'. Daje to wiele mozliwosci wpro-
wadzania wyobrazen w miejsce ustalen cybernetyki, robotyki i technologii

7K. Warwick, Artificial Intelligence. The Basics, Routledge, Londyn — Nowy Jork 2011,
s. 13.
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informacyjnych, ktére podejmujg i rozwijajg jej temat. Trudno sobie wyob-
razi¢ urzadzenia, ktére wcigz bytyby w petni koordynowane przez cztowieka.
Jednak ten automatyzm (o réznych poziomach) budzi tez liczne obawy, skta-
dajace sie na kulturowg paranoje.

W opowiadaniu I Have no Mouth and | Must Scream Harlan Ellison ukazat,
jak doszto do wyksztatcenia ztej sztucznej inteligencji (zte jest to, czego czto-
wiek nie moze kontrolowac). We wszystkich diabolicznych przedstawieniach
cybernetycznych powstan, buntéw robotéw czy podobnych motywdéw obec-
nych w wyobrazni uczestnikdw popkultury mozna dopatrzy¢ sie gtebszych
zwigzkéw z podstawowymi zagadnieniami filozoficznymi.

Sztuczng inteligencje jako zrédto substancjalnego zta mozna odnies¢ takze
do wyobrazen buntu robotéw. Robot nie dziata jako byt technologiczny, po-
zbawiony jakiegos rodzaju inteligencji. Dlatego wszystkie scenariusze rozwoju
cywilizacji dotyczace utraty kompetencji cztowieka, a za tym utraty ludzkosci
na rzecz robotéw (czy maszyn) wigzg sie z wyobrazeniem sztucznej inteligen-
cji jako reifikacji zta. Robot jako ten, ktéry pozbawia cztowieka jego metafi-
zycznych wiasciwosci, jest przedmiotem analiz wielu filméw i innych produk-
tow popkultury. W tego typu scenariuszach sztuczna inteligencja jest przed-
stawiana jako zta®®. Science fiction jest nowg metafizykg wchodzgcg w sktad
futurologii filozoficznej. Substancjalne zto zostaje uciele$nione w konkretnej
technologii.

3. Zto

Substancjalne zto zawsze jest na granicy — miedzy jedng tendencjg a druga,
miedzy jednym wyobrazeniem a drugim. Substancjalne zto mozna rozpa-
trywac jedynie w odniesieniu do jego abstrakcji. Wéwczas zostaje ono za-
pomniane, dziata, lecz jako niewidzialna sita — podswiadomos¢ popkultury.
Uzytkownicy kultury starajg sie ja opanowacd przez rdzne instytucje i rytuaty
symboliczne, lecz nie moze to przyniesé dtugotrwatego efektu, poniewaz sub-
stancjalne zto zostato oddzielone od jego abstrakcyjnej postaci.

8 Inaczej to wyglada w serialu Outer Limits, ktérego kolejne odcinki sg poswiecone zagad-
nieniom sytuujgcym zto po stronie cztowieka, po stronie cztowieka i sztucznej inteligencji lub
tylko po stronie sztucznej inteligencji. Problem technodycei jest tu przedstawiony w bardziej
ztozony sposdb, gdyz uwzglednia inne czynniki niz tylko te odnoszace sie do rzeczywistosci
cztowieka. Inaczej mowiac — istnieje zto cztowieka i zto sztucznej inteligencji, ktére moga wy-
stepowac w charakterze gnostyckiego zfa, tj. wielu zasad zta oddzielonych, wrogich lub two-
rzacych nowe rodzaje zasad poprzez interakcje konczace sie synergia efektéw teodycealnych.
H. Ellison, I Have No Mouth, and | Must Scream, ,,IF” 3/1967. Outer Limits (1995-2002) — serial
po raz pierwszy byt emitowany w sieci kablowej Showtime.
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4. Negatywna osobliwos¢

Zto polega nie tylko na zamianie przyrodniczych krajobrazéw w ogromne me-
tropolie, ale przede wszystkim w formy pozwalajgce na globalng kontrole. Na
podstawie profetycznych stwierdzen Raya Kurzweila'® mozna uznaé, ze osob-
liwos¢ okaze sie negatywng osobliwoscig?, ucielesniajgc wszelkie destrukcyj-
ne dziatania, do jakich zdolny jest cztowiek.

Problematyczne jest zatozenie Kurzweila, ze osobliwo$¢ bedzie jedna.
Zdradza on potrzebe obecnosci jakiej$ postaci monizmu. Réwnie prawdopo-
dobne jest jednak to, ze wraz z pojawieniem sie dostatecznie zaawansowane;j
mocy obliczeniowej komputerdw na zasadzie emergencji powstang niemoz-
liwe do objecia osobliwosci, ktére nie beda sterowane jednym programem
ewolucji (jako rozwoju przez akceleracje), ale mogg one by¢ ,$lepe” i stano-
wic ucielesnienie Schopenhauerowskiej woli.

Negatywna osobliwos¢ nie polega na tym, ze jest wyraznym przeciwien-
stwem pewnej pozytywnej osobliwosci, ale ze wprowadza ona rodzaj pozy-
tywnosci destrukcyjnej.

19 Dotyczg one mozliwosci pojawienia sie osobliwosci autonomicznej wzgledem ludzkiej
formy inteligencji, powstatej w wyniku globalnego dziatania systemdw przetwarzania danych.
R. Kurzweil, The Age of Spiritual Machines: when Computers Exceed Human Intelligence, Viking
Penguin, Nowy Jork 1999.

20 D. Brin, Singularities & Nightmares: the Range of Our Futures, ,,Nanotechnology Percep-
tions: A Review of Ultraprecision Engineering and Nanotechnology” 2/2006.
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I. RELIGIA, TECHNONAUKA, TEOWIRTUALNOSC*

Wprowadzenie

Wspdtczesny Swiat jest strukturyzowany technologicznie. Skutkiem tych prze-
mian jest to, ze religia jako dziedzina myslenia i dziatania symbolicznego stara
sie nie tylko kwestionowac rozwdj, ale i poszukiwac wiasnej podstawy istnie-
nia w stechnicyzowanym swiecie, gdyz rozwigzania z zakresu technonauki
odbieraja jej gtdwne cele i funkcje dotyczace wierzen i praktyk. W sfery te
wnika myslenie technonaukowe z wtasnymi rozwigzaniami, ukazujac cztowie-
kowi rézne scenariusze zycia, w ktérych moze on osiggna¢ takie same efekty
egzystencjalne bez wykonywania ¢éwiczen religijnych. Nie chodzi tu o podkre-
$lanie opresywnego charakteru technonauki wobec religii czy odwrotnie, lecz
0 zwrdcenie uwagi na to, ze religia jest zmuszona reagowac na technicyzacje,
ale takze technonauka, technologicznie rozszerzajgc ,,umeblowanie Swiata”,
odnosi sie do zmian w religii. Religia i technonauka tworzg wiec hybrydy,
zwigzki, asamblaze, ktére tgcza swobodnie wtasne nastawienia. Warto takze
odwotad sie do racjonalizacji i irracjonalizacji obu tych sposobdw myslenia, by
zrozumiec nieoczywistos¢ powigzan miedzy nimi oraz wskaza¢ ukryte prze-
stanki i fragmenty myslenia filozoficznego®.

Celem jest pokazanie, ze hybrydy? religijno-technonaukowe jako pewne
nie zawsze wyrazone nastawienia mogg przybierac rézne postaci wtasnej le-

* Jest to rozszerzona wersja artykutu, ktdéry zostat opublikowany w ,,Przegladzie Religio-
znawczym” 1/2011.

! Interfejsowego myslenia filozoficznego na styku réznych pojec filozoficznych, ktére moga
sie wykluczad.

2 Hybryda jest tu rozumiana w sensie, jaki jej nadat B. Latour, jako pewna heterogeniczna
sieciowa mieszanina elementéw podtrzymywana przez prace mediatorow i procesy stabiliza-
cyjne. W przypadku zwigzku religii i technonauki mozna méwic o syntezie elementéw racjonal-
nych i irracjonalnych utrzymywanych w technologiczno-instytucjonalnej infrastrukturze, w kto-
rej miesza sie praca racjonalnosci i irracjonalnosci pod wzgledem nastawienia teoretycznego
i dziatania. Por. B. Latour, Nigdy nie bylismy nowoczesni, ttum. M. Gdula, Oficyna Wydawnicza,
Warszawa 2011.
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gitymizacji metafizycznej i terytorialnej, nie ograniczajac sie do pewnych grup
spotecznych (naukowcdw, inzynieréw, osoéb religijnych). Prowadzi to do wielu
pytan typu, czy mozna by¢ nieSwiadomym wtasnej religijnosci, czy jesli korzy-
stam z technologii, ktéra w jakims$ dyskursie jest uznawana za $wietg?, to czy
nie dziatam jak osoba, ktéra wykonuje rytuat wtasciwy dane;j religii?

Religie rozumiem jako aktywng postawe cztowieka wobec transcendenc;ji
wyrazajgcg sie w okreslonych czynnosciach rytualnych, fizycznych, mental-
nych, ukierunkowujgcych poszczegdlne zasoby (takze te metafizyczne) czto-
wieka na kontakt z transcendencjg. Transcendencja zas to wymiar egzysten-
cji, ktérego nie mozna przekroczy¢ (nie moze tego dokonac takze innowacja
technologiczna), co nie znaczy, ze jest ona niepodatna na dziatanie techniki.
Technonauka funkcjonuje wiec jako immanencja, w ktérej zawarte sg liczne
transcendencje (przekraczania immanencji)® w ramach jej wtasnej innowacyj-
nosci (jako metody wyodrebniania kolejnych poziomodw i warstw immanencja
— transcendencja z wtasnej ptaszczyzny egzystencji).

Technonauka wchodzi w relacje z religig, rozumiang jako ukierunkowanie
ku transcendencji, ktére nie ograniczajg sie do zatrzymania jej metafizycznej
pracy na poziomie izolacji od transcendencji. Dominique Janicuad uwaza, ze
przejscie od monstrualnosci technonauki do faktéw nie jest proste, poniewaz
innowacje w ramach technonauki ciggle destabilizujg jej obraz, czyli sposéb
jej funkcjonowania®. Ich rozumienie czesto wiec polega jedynie na podkresla-
niu mitycznego charakteru technonauki hybryd, ktére sg od niej oddzielne.
Efektem pracy separacji jest wydzielenie produkcji monstrualnych artefaktéw
od towarzyszacych im dyskurséw. Przy czym okreslenie ,mityczny” moze do-
tyczy¢ dowolnej sfery rzeczywistosci i sposobu jej przejawiania sie, nie wpisu-
jac sie w zadng znang postaé mitologii. Religia cierpi, gdyz nie znajduje miej-
sca dla siebie jako autonomicznej formy kontaktu z transcendencja, gdyz ta
funkcja zostata przejeta przez dyskursy mityczne (transcendencja wzgledem
produkcji monstrualnych hybryd’) i racjonalizacje technonauki (wskazujgce

3 Pozostajgcg w zwigzku z sacrum.

4 Abstrahuje tu od problemu technologicznej transcendencji. Jest on bardziej ztozony niz
jego mozliwe odniesienie do technonauki jako pewnego oczywistego uzupetnienia.

5> Gilles Deleuze i Felix Guattari wskazujg na ten paradoksalny aspekt immanencji w ksigzce
Co to jest filozofia? , ttum. P. Pienigzek, Stowo/obraz Terytoria, Gdarisk 2000.

8 D. Janicuad, On the Human Condition, ttum. E. Brennan, Routledge, Londyn — Nowy Jork
2005, s. 35.

7 |stotne jest to, ze samoprzezwyciezenie cztowieka, tj. rodzaj samotranscendencji, bedzie
dokonywato sie na sposéb mityczny. D. Janicuad pokazuje, jak dochodzi do uzgodnienia przez
mit relacji ludzkie — nieludzkie. Technologia, zwtaszcza technologia transformacyjna (jak okre-
$la jg B. Stiegler, wskazujac na transformacyjng zdolno$¢ nanotechnologii i biotechnologii), zo-
staje oddzielona od cztowieka, podana w kulturze jako mitologia transformacji (zestaw obietnic
technologii, ktére radykalnie zmienig ludzkie funkcjonowanie na kazdym poziomie). Jej ideowe
przepracowanie prowadzi do nadbudowy nad mitycznoscig réznych form religii i parareligii,
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na transcendencje wtasnej monstrualnej produkcji w postaci czystych produk-
cji). Nastawienie ku transcendencji zwigzane z jaka$ praktyka religijng i du-
chowa jest utrudnione wskutek organizacji stechnicyzowanej kultury. Miejsce,
jakie zajmuje religia, jest paradoksalne, poniewaz omija ona dyskurs mityczny
i mitologie technonauki (mitem jest juz dualny podziat na twory zupetnie czy-
ste i te zdeformowane), by zintegrowac sie z technonauka.

1. Technonauka

Za tworce technonauki mozna uzna¢ Martina Heideggera — filozofa, ktéry
w sposOb najbardziej czytelny podkreslit, ze technologia stanowi nie tylko
uzupetnienie nauki, ale co najmniej rownowazng jej dziatalnosé. Mozna po-
wiedzie¢, ze wytworzony przez technonauke Swiatoobraz wypiera i usuwa
imago Dei®, czynigc go podrzednym wobec technonaukowych machinaciji.
Jednak szukajac zrodet myslenia o technonauce, nalezy odwotac sie do Ary-
stotelesa oraz Platona — myslicieli, ktérzy zarysowali relacje pomiedzy epi-
steme i techne. Wyraznie oddzielali oni ,czyste” dziedziny poznania — czystg
nauke i czystg technike. Arystoteles przypisywat nauce wiecznosc i pewnosé,
a technike rozumiat jako wytwdrstwo®.

Martin Heidegger'® wskazat, ze metafizyka konczy sie wraz z zapanowa-
niem techniki. Nie utozsamiat techniki i nauki, zwracajac jednak uwage na ich
wzajemne przenikanie sie dzieki obecnemu w obu tych dziedzinach mysleniu
zestawiajgco-kalkulatywnemu. Te sytuacje metafizyczng mozna odczytywac
jako nieodwotywalng. Cornelius Castoriadis podkresla, ze nie jest to przyczy-

zawsze jednak beda one efektem podwdjnego zaposredniczenia technologii w ontologicznie
wyroznionej ptaszczyznie jej mitycznego wydarzania sie (tj. wchodzenia do kultury) i w czescio-
wo zracjonalizowanych formach religijnosci wtérnych wobec tej mitologii. Por. D. Janicuad, On
the Human Condition, s. 41.

8 Nie jest to do korica mozliwe, poniewaz obraz Boga jest zainstalowany w wielu hybry-
dach, utrzymujacych potaczenie z transcendencjg. Oznacza to, ze nie mozna wymazac obrazu
Boga, gdyz jest to obraz wirtualny, znajdujacy swoj azyl w hybrydach, ktére go modyfikujg,
zmieniaja, ale tez kopiujg. Jest to wiec obraz syntezy, integracji wirtualnego materiatu. Por.
|. Rieusset-Lemarié, La société des clones d I'ére de la reproduction multimédia, Actes Sud,
Arles 1999, s. 186 nn.

9 Zdaniem Arystotelesa, mogg one odnosi¢ sie do tego samego przedmiotu w przypadku
medycyny. Jednak nawet tutaj wiedza, ,technika” jest tylko aproksymacjg tego, co wie ,,nauko-
wiec”. Istotne jest to, ze i nauka, i technika byty dyspozycjami rozumowymi, to znaczy zaktadaty
koniecznos¢ podjecia refleksji nad poszczegdlnymi dziataniami. Pézniej relacja nauki i techniki,
obecna w metafizycznej i spotecznej filozofii Arystotelesa, bedzie stopniowo zubazana, czy-
nigc z techniki dziedzine podporzadkowana nauce jako nauke stosowana. Dotyczy to przede
wszystkim ludzkiego doswiadczenia.

10 M. Heidegger, Koniec filozofii i zadanie myslenia, w: Ku rzeczy myslenia, ttum. K. Michal-
ski, Aletheia, Warszawa 1999, s. 81.
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ng refleksyjnej zmiany dokonujacej przez deliberacje w spoteczenstwie, lecz
stanowi odwotanie do jedynego mozliwego scenariusza, w ktérym technolo-
gia staje sie przeznaczeniem bytu!l. W tym sensie twierdzenia M. Heideggera
zdajg sie byc¢ zbyt ostateczne, jednak ich znaczenie polega na ukazaniu, ze nie
istnieje inny sposdb poruszania sie w Swiecie niz poprzez zaposredniczenie
w technonauce.

Technonauka jako pojecie wyksztatcita sie w drugiej potowie XX wieku.
Za jej autora nalezy uznac filozofa techniki Gilberta Hottois. Uzywali go takze
Don lhde i Bruno Latour. Wszyscy podkreslali, ze nie mozna juz méwic o tech-
nologii jako nauce stosowanej, poniewaz jest ona konstytutywna dla samej
nauki i niemozliwa do pomyslenia bez niej. Co wiecej, to wtasnie technologia
stanowi motor przemian naukowych, wyznaczajgc poszczegdlne cele, a prze-
de wszystkim jej mozliwosci.

Technonauka jest tylez paradygmatyczna, co syntagmatyczna, poniewaz
trudno powiedzie¢, ze wprowadza jeden jasny i czytelny paradygmat okresla-
jacy ramy jej istnienia. Mamy wiec wiele technonauk, ktére wymykaja sie po-
dziatom na dyscypliny badawcze, poniewaz ich obszar i narzedzia nie pozwa-
lajg jednoznacznie okresli¢, czym jest technonauka. Mozna moéwic o niej jak
o pewnej tendencji technicyzacyjnej, gdzie nauka i technika zostajg potfaczo-
ne, w wyniku czego w nowy sposdb ujmowane sg rozwazane przez nie proble-
my. Jako konkretng technonauke mozna rozumieé pojedyncze aplikacje nauki
i techniki, ktére wykraczajg poza podziat na te dziedziny. Technonauki stano-
wig wiec osobne podejscia skupiajgce sie na rozwigzaniu danego problemu,
ale podporzadkowane globalnej tendencji technonaukowej. W ten sposdb,
poprzez odsytanie jednych do drugich, ujawnia sie problemowy charakter tej
dyscypliny, ktdra jest niejednoznaczna i niemozliwa do opisania w katego-
riach ogdlne — szczegdtowe, abstrakcyjne — konkretne, naukowe — techniczne.
Rodzi to mozliwos¢ przedostania sie do niej religii, ktéra korzystajgc z luki
w technonauce, wnika do niej pod réznymi postaciami.

2. Religia i technonauka

Religia jako historycznie poprzedzajgca technonauke staje przed koniecznos-
cig zgody na jej autoregulacje bgdz wyzwolenia sie z jej ram. W konkretnych
religiach mozna obserwowac rézne reakcje religii na wspoéfczesne przemia-
ny naukowo-techniczne — od bardzo skrajnych, polegajacych na odrzuceniu
technologii jako takiej (teologiczny luddyzm oraz teistyczny anarchoprymity-
wizm), przez negocjacje (chrzescijaristwo), az do petnej akceptacji i asymilacji

1 C. Castoriadis, Philosophy, Politics, Autonomy, ttum. D. A. Curtis, Oxford University Press,
Nowy Jork — Oxford 1991, s. 23.
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(buddyzm). Relacje te sg oczywiscie uproszczone i czesto zalezne od konteks-
tu spoteczno-ekonomiczno-kulturowego. Cho¢ nalezg one do tendenc;ji silnie
heterogenicznych, to warto podkresli¢ istnienie pewnych schematdéw reago-
wania poszczegdlnych religii na przemiany technonaukowe.

Jaka jest rola religii w transformowaniu technonauki? Czy ogranicza sie
jedynie do wyrdzniania sfer wptywu, ktore nie podlegajg technonaukowej
modyfikacji, czy tez zwigzek religii i technonauki dotyczy takze innych ptasz-
czyzn i dziedzin rzeczywistosci? Wzajemne oddziatywanie religii i technonau-
ki jest bardzo silne i wykracza poza tworzenie opozycji miedzy progresywna
technonauka i reakcyjna religig. Myslac o zwigzku tych dziedzin, trzeba doko-
nac analizy ukrytego programu racjonalnosci stojgcego za tymi tendencjami.
Ujawniwszy go, mozna dostrzec, ze racjonalnos¢ religijna i technonaukowa
nie stajg w niemozliwej do przezwyciezenia opozycji, lecz wzajemnie sie wa-
runkujg i tgczg w rézne rodzaje irracjonalizmu w zaleznosci od zatozen i reali-
zacji poszczegdlnych religii oraz wizji rozwoju i stosowania technonauki.

3. Skopiowa¢ obraz Boga'?

Sakralizacja technonauki opiera sie czesto na naiwnych zatozeniach, ktére hi-
postazujg i reifikujg byt. Nie sg one wyrazane w jezyku filozoficznym, lecz sta-
jg sie sloganami, hastami, aforyzmami, skrétowo odnoszgcymi sie do zwigzku
religii i technonauki. Bruno Latour méwi o oddzielonym Bogu, ktéry pozostaje
w stuzbie natury i kultury, bedac jednoczesnie od nich oddzielonym?®2. Jest to
efekt pozornego rozdziatu religii i technonauki, poniewaz mozna obserwowac
powrdt myslenia religijnego w réznych postaciach.

Przez technonauke nauka moze stac sie science fiction, rzeczywistoscig wy-
petniong obrazami, modelami i symulacjami, ktore staty sie realne —mozna je
nazwac ,chimerami” — ontologicznymi przynetami, ktére muszg byé postrze-
gane przez pluralizujaca sie w dyskursie kulturowym dokse jako diaboliczne
rzeczywistosci. Prowadzi to do uprzemystowienia trzeciorzednych retencji
w przemysle kulturowej produkcji symboli.

W ten sposob religia staje sie religion fiction — maszyng produkujgcg obraz
Boga, a zarazem petnigcy funkcje marketingowe w rozumieniu maksymali-

2 Imago Dei staje sie elementem kopiowalnym jako obiekt technonauki oraz religii, bo-
wiem obie produkujg obraz Boga jako tego, ktory miatby oddziatywaé na sfere publiczng. To
kolejny paradoks zwigzku religii i technonauki — religia zostaje sprowadzona do zestawu ry-
tuatéw i instrukcji postepowania, podczas gdy technonauka staje sie Swietg czynnoscia. Jesli
udatoby sie skopiowac obraz Boga, to mozna bytoby go przesytac. Bytaby to globalna komunia
Swiadomosci potgczonych z nadajnikiem duchowym — Chrystusem.

13 B. Latour, Nigdy nie bylismy..., ss. 52-53.

14 B. Stiegler, Technics and Time, t. 3: Cinematic Time and the Question of Malaise, ttum.
S. Barker, Stanford University Press, Stanford 2010, s. 67.
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zacji rozpowszechniania wyprodukowanych symulakréw. Symbole religijne
ulegaja uprzemystowieniu ontologicznemu i egzystencjalnemu, wpisujac sie
w logike techno-religio-nauki. Jednak religion fiction nalezy odczytywac nie
tyle jako postulowany przez cztowieka w wyniku zmian technologicznych stan
rzeczywistosci, ale proces podmieniania i instalowania obrazéw Boga w teo-
logicznych maszynach, ktére maja petnié funkcje Boga, mimo swej fikcyjnosci.
Morfologicznie Bdg jest inny, funkcjonalnie zas przypomina niegdysiejszego
Boga, ktory nie byt archiwizowany na cyfrowym nosniku.

Pragnienie skopiowania obrazu Boga wyptywa z jeszcze innej tendencji
metafizycznej, bedacej efektem rozwoju technologii sieci i programoéw. Cho-
dzi bowiem nie tyle o kopiowanie jakiejs reprezentacji, fikcji, audiowizualnego
odniesienia czy artefaktu, ile o sporzadzenie kopii zapasowej Boga, zgodnie
z powszechng obecnie w kulturze potrzebg krétkotrwatej archiwizacji. ,,Go-
ragczka danych” polega na tym, ze wszyscy zapisujg dane na mozliwie wielu
nos$nikach i dbajg o ich przechowywanie. Kopia zapasowa Boga ma zosta¢ wy-
korzystana w postaci , powtdrnej instalacji”, gdy Bog nie bedzie juz widoczny.
Zatem wspotczesne spoteczenstwo cyfrowe moze odpowiedzieé na stwierdze-
nie Nietzschego ,,Bég umart”: ,Nie szkodzi, mamy kopie zapasowg Boga, kté-
rg mozemy w kazdej chwili zainstalowa¢”. Ujawnia sie tu pewien mechanizm
kryptoteologiczny dotyczacy historii, ktéra moze by¢ odtwarzana z nosnikow.
Skoro historia jest takze opowiescig o dziejach Boga — metafizyczng narracjg,
to instalujgc zapisane dane, przywotuje sie wraz z nimi,,dawnych Bogoéw”. Za-
tem Bég jako transcendentny byt zapisany w historii (cho¢by w formie imago
Dei) jest mozliwy do reinstalacji ze sporzgdzonej wczesniej kopii zapasowe;j
lub ekstrakcji z zapisanej historii i przeszczepienia go do zywej terazniejszo-
Sci technicyzacji, czyli wirtualizacji kultury. Jest to jedna z reakcji na techni-
cyzacje kultury oraz technicyzacje religii i transcendencji jako horyzontu jej
wydarzania sie, jaka jest pojawienie sie fundamentalizmow religijnych. Fun-
damentalizm religijny jest efektem instalacji nieaktualnej wersji obrazu Boga
w stechnicyzowanej kulturze. Dochodzi wéweczas do ,,odrzucenia programu”
i niekompatybilno$ci wgrywanego imago Dei z obecnym oprogramowaniem
i osprzetem kultury. Inaczej méwiac, obraz Boga jako transcendencji nie spet-
nia swej funkcji metafizyczne;.

4. Irracjonalnos¢ jako ukryty wymiar religii i technonauki

,Radykalna opozycja wiaczytaby to, ze utopijne zadanie, ze kapitalistyczna
»techno-nauka« moze by¢ po prostu wyrzucona razem z kapitalistyczng poli-
tyka i ideologig”®® — twierdzi Andrew Feenberg, streszczajac filozoficzny pro-

5 A. Feenberg, Critical Theory of Technology, Oxford University Press, Nowy Jork (i in.)
1991, s. 65.
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jekt Herberta Marcuse. Skoro chodzi o zniesienie technologicznej racjonalno-
$ci jako czegos wbudowanego w porzadek polityczny i spoteczny, to odstania-
my irracjonalno$¢ technologii. Irracjonalizacja nastepuje poprzez utrate do-
minujacych form technologicznych racjonalnosci, ich zniesienie, a nie przez
pozytywne dziatania, wprowadzajgce technologiczny irracjonalizm. W ukta-
dzie technologii i nauki jedna podlega wptywowi drugiej i przejmuje od niej ir-
racjonalizacje. Technologiczna irracjonalnos¢ zajmuje miejsce technologicznej
racjonalnosci, stajac sie rozszerzajgcg siecig obowigzywania i legitymizacji.

Irracjonalizacja technonauki przypomina dziatanie banki spekulacyjnej,
poniewaz ,wartos¢” komponentéw religijnych w technonauce jest zawyzana
w stosunku do ich wartosci okreslanej przez nauki o religii. Dochodzi wiec do
spekulacji religig (jej symbolami), ktora zostaje wyniesiona ponad wtasny po-
ziom. Ta irracjonalizacja prowadzi do ekstatycznosci jako zjawiska charaktery-
stycznego dla ttumu, poniewaz spekulacja najczesciej jest kwestig zbiorowa.
Moze pojawiac sie w indywidualnym dziataniu, projekcji umystu, wyobraze-
niach, ale jej wptyw nie bedzie tak widoczny. Reguty spekulacji sg dzi$ na tyle
ogolne i powszechne, ze mozna je odnosi¢ do réznych dziedzin, przywotujgc
przyktady historyczne oraz cybernetyczne zasady ich poznawania.

Podobienstwo do ekonomii widoczne jest tez w tym, ze technonauka jest
rozumiana jako sita natury (analogicznie do stwierdzenia Roberta J. Schillera:
,Wiekszos¢ inwestoréw takze postrzega rynek akcji jako site natury samg w so-
bie”*®). W zwigzku z tym przypisuje sie wyzszg wiedze tym, ktérzy osiaggaja suk-
cesy, np. w przypadku inzynieréw i naukowcéw mowi sie o tym, ze posiadaja
oni wiedze przekraczajgca ludzkie zdolnosci pojmowania.

5. Automatyzacja jako zrodto irracjonalizacji technonauki

Martin Heidegger stowami: ,,Dopdki nie bedzie wiadomo, czym wtasciwie sg
ratio i racjonalno$¢, dopdty zarzut irracjonalizmu bedzie bezpodstawny”?’,
wyraza pewng trudnosc¢ okreslenia podstaw. Pisze takze:
Racjonalizacja techniczno-naukowa, dominujgca dzi$, usprawiedliwiana jest wpraw-
dzie co dzien coraz bardziej niespodziewanie przez swoj nie dajacy sie juz ogarngc
efekt. Efekt ten nie méwi jednak nic o tym, co daje dopiero mozliwos¢ racjonalnosci
i irracjonalnosci. Efekt dowodzi odpowiedniosci racjonalizacji techniczno-naukowej®,

Technoracjonalnos¢ jest efektem rozwoju technonauki, ktéry dokonuje sie
automatycznie — nie mozna wskazac¢ na inne jego przyczyny poza nim samym.
Postep techniczny jest zatem automatem irracjonalizacji wszelkich technore-

16 R. J. Schiller, Irrational Exuberance, Princeton University Press, Princeton 2000, s. XV.
7M. Heidegger, Koniec filozofii..., s. 98.
8 |bidem.
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ligijnych potgczen (nie mozna wskaza¢ podstawy procesow, ale mozna je do-
skonale opisa¢ i badac).
By¢ moze istnieje mysl bardziej trzezwa niz niepowstrzymany ped racjonalizacji,
bardziej trzezwa niz porywajacy prad cybernetyki. Zapewne wtasnie on jest w naj-
wyzszym stopniu irracjonalny?®.

Stowa te Swiadczg o tym, ze racjonalnos¢ przechodzi w irracjonalnosé
(cho¢ wciaz jest okreslana jako racjonalnosc). Irracjonalizacja przechodzi tak-
ze w sakralizacje, stanowigc najwyzszy efekt irracjonalizacji, w ktérym prze-
staje odnosic sie do jakiejkolwiek formy racjonalnego myslenia.

Andrew Feenberg, prezentujgc tezy Jeana Baudrillarda, wskazuje, ze au-
tomatyzacja jest mitem epoki technicyzacji’®. To, co automatyczne, nie jest
racjonalne, nie musi nim by¢. Automatyzacje mozna uznac za sprzezenie ele-
mentdw, czego skutkiem jest samopowtarzalna sekwencja operacji technicz-
nych zachodzaca zgodnie z okres$lonym programem ich istnienia i dziatania.
W ten sposdb automatyzacja jako podstawowa tendencja technicyzacji opie-
ra sie dyskursywnym i filozoficznym rozréznieniom.

W zwigzku religii i technonauki brakuje wielu stopni mediacji. Najczesciej
cztowiek w otoczeniu ksztattowanym przez technologie w wyniku nagtej ilumi-
nacji lub ukrytej pracy technologii zostaje przeniesiony do ekstatycznej rzeczy-
wistosci snu, przypominajgcej przestrzenie znane z wizji religijnych. Automa-
tyzm technologii przeniesiony na religie dziata jako automatyzm (przymusowe-
go) zbawienia, wtrgcania do sztucznej nieskoriczonosci?!. Dlatego trudno jest
wyrodznié jakgkolwiek forme eschatologii technologicznej, poniewaz procesy
irracjonalizacji technonauki produkujg jedynie mity i spoteczne fantazje, kto-
re po technonaukowej puryfikacji zyskujg status nowej racjonalnosci — racjo-
nalnosci technonaukowego postepu. Pomiedzy kolejnymi szczeblami praktyki
powstajg pojeciowe i dyskursywne wyrwy, ktore wtérnie sakralizujg pojecie
automatyzacji??, a takze pojecia jej pokrewne: samowytwdrczos$¢ (autopoie-
sis), samoorganizacje, samoprogramowanie. W ten sposdb cztowiek techno-
religijny zrzeka sie autonomii wtasnego dziatania na rzecz zobowigzan wobec
danego systemu religijnego, fantazmatycznego automatyzmu dyspozytywoéw
technicznych, ktére produkujgc pewne obrazy, obiekty, relacje, nieustannie
prowadzg do ich irracjonalizacji przechodzacej w sakralizacje. Spetnienie obo-

¥ Ibidem.

20 A. Feenberg, Critical Theory..., s. 110.

2L Por. W. Chyta, Technokoneksjonistyczne zdarzenie jako Zrddto ,sztucznej wzniostosci
i, sztucznej nieskoriczonosci”, w: J. Grad, J. Séjka, A. Zaporowski (red.), Nauka — kultura — spofe-
czenstwo. Ksiega jubileuszowa dedykowana Profesor Krystynie Zamiarze, Poznan 2010. W tym
kontekscie termin ,,sztuczna nieskoriczonos¢” odczytuje jako wskazujgcy na sfere doznan reli-
gijnych (nie musi ono traci¢ nic ze swojego wzniostego — w sensie estetycznym — charakteru).

22 Wtdrnosc sakralizacji odnosi sie do sposobu, w jaki sie ona realizuje, przechwytujac hy-
brydy techniki i transcendencji. Tego typu obrazy sg taczone z ideg automatyzacji, ktéra stano-
wi podstawe dziatania maszyn teologicznych.

”
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wigzku przynosi wowczas automatyczng gratyfikacje w postaci przeniesienia
do krainy szczesliwosci, choc jej przyczyna nie jest znana. Moze ona pozostac
nieodkryta, co nie zaburza mechanizmu irracjonalizujgcego poprzez automa-
tyzacje technologii zbawienia (duchowego dyspozytywu).

6. Poza irracjonalng siecig technonauki

Pytanie o ,poza” technonauki — jej wymiar transcendentny — kieruje ku pod-
miotom, ktére miatyby znajdowac sie poza nig, a zatem prowadzi do speku-
latywnych badan metafizycznych. Wigze sie z tym pytanie o charakter wiary
jako podstawowego intencjonalnego ukierunkowania aktywnosci religijnej.
Wszyscy, ktdrzy znajdujg sie w danej sieci potgczen, muszg jej wierzyé —sama
sie¢ stanowi centrum wiary?3, Powstajg zatem laboratoria-koscioty, ktore sg
na tyle dobrze osadzone w strukturach spotecznych, ze nie mozna zagtuszyc
ich przekazu, poniewaz jak twierdzi Bruno Latour: ,Kilku dobrze wypozycjo-
nowanych_ludzi nauki moze rozgromic biliony innych”?*, wskazujac, ze nie jest
juz konieczne argumentowanie — wystarczg dowody?. W ten sposdb zaczy-
najg panowac ,irracjonalne umysty”. Latour twierdzi tez, ze badanie przeko-
nan nienaukowych z perspektywy socjologii wiedzy nie ma sensu, poniewaz
wszystkie one zostaty wytworzone wewnatrz danej sieci i tylko w niej?®. Po-
zwala to zupetnie inaczej spojrzec na zagadnienie irracjonalnosci technonauki
— jest ona irracjonalna tylko w ramach potgczen tworzonej przez siebie sieci,
a wszystko poza nig moze mieé¢ dowolny status epistemiczny. Religia jako sie¢
spoteczno-instytucjonalno-symboliczna, wchodzgc w relacje z siecig tech-
nonauki, musi takze przyjmowac jej logike, ktorg jest technologia tworzenia
relacji i potgczen. Przy czym dochodzi tu do wzajemnej wymiany i mieszania
sie logiki funkcjonowania obu sieci. Nie wystarczy wiec stwierdzié, ze irracjo-
nalizm technonauki wptywa na irracjonalizm religii i odwrotnie lub wskazac
na odmienne podtoze epistemiczne obu tych tendencji, lecz nalezy zwrdcic¢
uwage na to, jak niepostrzezenie obie sieci sie przenikaja.

7. Technoreligijna racjonalnos¢

To tgczenie prowadzi do pojawienia sie technoreligijnej racjonalnosci wtas-
ciwej zaréwno technonauce (technonaukowcom), jak i religii (osobom reli-
gijnym). Jest ona ztozona ze ,swobodnie potgczonych wymiaréw z réznymi

2 B. Latour, Science in action: How to Follow Scientists and Engineers through Society,
Harvard University Press, Cambridge Mass. 2003, ss. 181-182.

% |bidem, s. 182.

% |bidem, s. 186.

% |bidem.
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implikacjami spotecznymi”?. Wymiary oznaczajg zréznicowane spektra ra-
cjonalnosci i irracjonalnosci w ich dowolnych rozumieniach odnoszacych sie
jednak do réznych postaci wiary. Technoreligijna racjonalnos¢ opiera sie na
wierze w dowody wtasnego dziatania, cho¢ nie musi do nich dochodzi¢, anali-
zujac argumentacje zgodne z danym typem racjonalnosci. Jest to racjonalnos¢
zintensyfikowanej heterogenicznosci, gdzie nie nastepuje synteza elementéw
racjonalnych i irracjonalnych, lecz ich swobodne przenikanie sie, ograniczone
tylko przez dang sie¢ potaczen technonaukowego zarzadzania.

Trudno nawet okresli¢, czy rozpatrywana jest racjonalnosé, irracjoaninosc
czy tez quasi-postac ich zwigzku. W réznych okresach moga realizowac sie
odmienne technoracjonalnosci: raz przybierajgc posta¢ pragmatyczng, ma-
terialistyczng, gdzie cel bedzie rozumiany jako efekt skutecznej produkcji
i wymiernych osiggdw produktu w okreslonym dziataniu, innym razem czystg
forme metafizyczng, gdy technoracjonalnosé¢ odnosi sie do celu stworzenia,
indywiduacji, istnienia cztowieka, zawieszajac tymczasowo wtasne pragma-
tyczne dziatanie. Los, nieSmiertelno$é, dusza jako podstawowe zagadnienia
racjonalnosci moga jednak nagle zostac przetgczone w tryb instrumentalnej
racjonalnosci, tak ze los bedzie utozsamiany z historig osiggdw, niesmiertel-
nosc¢ z fabrycznie gwarantowang trwatoscig, dusza — z mechanizmem odpo-
wiedzialnym za funkcjonowanie bardziej ztozonych aplikacji umystu (sterow-
nikiem koordynacji aplikacji umystu). W ten sposéb horyzont metafizyczny
jest jednoczesnie odkrywany i chowany — technoracjonalnos¢ nie jest stata,
gdyz w rézny sposéb podejmuje kwestie transcendencji, raz odnoszgc sie do
niej jak do podstawowego horyzontu odniesienia, innym razem — zupetnie
ja negujac, poprzez wprowadzanie technologicznych rozwigzan na poziomie
immanenc;ji ich autoregulacji (odfaczenia od transcendenc;ji).

8. Rytuat jako wzor
technonaukowo zoptymalizowanego dziatania

Za sprawg przerwanej syntezy (racjonalnosci przez irracjonalnosc i odwrotnie)
zachodzi ,rytualne podtrzymywanie technologicznego kosmosu”?. Rytuat nie
jest zwigzany z konkretng rolg spoteczng, lecz dotyczy socjoekonomicznego
strukturalnego uporzadkowania $wiata?°. Technonaukowa, quasi-religijna wi-
zja Swiata jest podtrzymywana przez rytuaty, ktére przypominajg mityczne
ceremonie, takie jak ogtaszanie odkry¢ w mediach masowych, fetyszyzacje

27 A. Feenberg, Critical Theory..., s. 178.

28 S, DeHart, Ritual in Technoscientific Medicine, w: C. Mitcham (red.), Technology and So-
cial Action, Jai Press, Greenwich — Londyn 1997, s. 107.

2 |bidem, s. 109.
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laboratoriow jako wspdtczesnych swigtyn, sakralizacje pracy technonaukow-
cow. Pewne mityczne struktury dziatania funkcjonujg w charakterze prowad-
nic — przewodza, koordynujg i weryfikujg, by technonaukowy rytuat zostat
spetniony, a zatem w sposéb ukryty, a przynajmniej niejawny, wprowadza sie
element rytualnej celowosci do idei niepohamowanego i nieograniczonego
przez kulture postepu technologicznego. W samym centrum technonauko-
wych autoregulacji rozgrywa sie teatr mityczny, ktérego podstawowg funkcjg
jest optymalizacja infrastruktury technologicznej. Jego pobocznymi funkcjami
sg z pewnoscig proby oswojenia zachodzgcych w technologicznym kosmosie
zmian — przyzwyczajenie sie ludzi do nich, relatywnie bezstresowa adaptacja.
W ten sposdb rytuat jako uniwersalna forma dziatania paradygmatu techno-
naukowego staje sie podstawg funkcjonowania zaréwno cztowieka, jak i syste-
mu organizacji infrastruktury technicznej — porzgdek mityczny jest odnawiany,
tak jak kolejne cykle pracy urzadzen technicznych. Jednostka zyskuje uzasad-
nienie swoich dziatan w kosmosie technologicznym. W tej perspektywie Scott
DeHart podkresla:

[...] nie moze istniec Sciste rozréznienie stereotypowych praktyk pomiedzy rytual-

nym i nierytualnym zachowaniem. Podwdjnie aspektowa natura przedstawione-

go rytuatu (instrumentalne lub kosmiczne porzadkowanie) pozwala przyjac kon-

kretnym praktykom rdézng postac zgodnie z tym, jak odnoszg sie one do innych
elementéw wewnatrz ich $wiata znaczenia®.

Pozwala to ,rytualnie konstruowacd technologiczny kosmos”3!. Rytuat moze
przybieraé posta¢ sakralizujgcego wykonywang czynno$¢ automatyzmu, moze
by¢ takze zwigzany z zaniechaniem dziatania.

9. Maszyny zbawienia

Parafrazujgc teze Jeana Baudrillarda, ze sztuczna inteligencja odnosi sukces
dzieki temu, ze odcigza ludzkg inteligencje®’, mozna stwierdzié, ze to rytuaty
podtrzymujgce technonaukowy kosmos wykonywane zardwno przez cztowie-
ka, jak i maszyny zwalniajg niezaposredniczong, a wiec i niekoordynowanga
technicznie prace religijnego rytuatu. Wystarczy zatem ustawi¢ algorytm od-
powiedniej modlitwy, przypomnienia o wykonaniu danej czynnosci religijnej,
by z systemdw eksperckich uczynié elektroniczne maszyny do zarzgdzania re-
ligijnymi rytuatami. Automatyzm wprowadzany przez postep technonaukowy
odcigza zatem religijne antropotechniki na rzecz programowania rytuatéw
— prostych czynnosci wykonywanych przez ,wierzacych”. Wszystkie one pro-

30 |bidem, s. 111.
31 |bidem.
32 ), Baudrillard, Przejrzystos¢ zta, ttum. S. Krélak, Sic!, Warszawa 2009, s. 67.
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wadzg do kontaktu z transcendencja, przynajmniej w zatozeniu. W ten spo-
s6b ostabiona i odcigzona jest praca instytucji symbolicznych, ktére prowa-
dza jednostke do zbawienia (czyli do transcendencji) poprzez technologiczng
mediacje, ktdra tworzy mocne potgczenia z transcendencjg, zdecydowanie
mocniejsze niz te przynalezne dziataniom symbolicznym. Méwigc o maszy-
nach zbawienia, nalezy je odczytywac zaréwno dostownie, czyli jako rodzaj
abstrakcyjnych i konkretnych maszyn do doswiadczania transcendencji przez
cztowieka, jak i metafizycznie, gdy maszyny te przyjmujg postaé boskich po-
Srednikéw za pomocg komunikacyjnych zdolnosci (dyspozycji zwiastowania)
ukierunkowujgcych metafizyczne czynnosci cztowieka. Jesli jednak maszyny
zbawienia zostang zainstalowane jako maszyny teologiczne w stechnicyzowa-
nej kulturze, to bede one wzmacnia¢ wtasne dziatanie, a tym samym potg-
czenie z transcendencja. Bedzie to jednak wcigz rodzaj hybrydy, a nie czystej
formy wzmacniajgcej potgczenie technologicznej mediacji. W ten sposdéb doj-
dzie do wyksztatcenia sie i kontrolowanej poprzez media techniczne emer-
gencji nowych postaci religijnosci odpowiadajgcych konkretnym maszynom
zbawienia. Mozna tym samym uznac¢ spoteczenstwo za system technologicz-
ny lub biotechnosystem, za globalng maszyne zbawienia. Technologia staje
sie wiec gwarantem i uniwersalnym posrednikiem kontaktu z Bogiem.

10. Zaczarowanie drugiego stopnia

Zaczarowanie $wiata nie polega na rewitalizacji magicznego sposobu mysle-
nia, lecz wskazuje na gtebokga irracjonalizacje technonaukowego kosmosu®.
Gianni Vattimo tak komentuje mysl Karla Lowitha: ,,cztowiek nowoczesny jest
odczarowany, o ile wie, ze $wiat nie posiada »obiektywnego« znaczenia”*.
Zaczarowanie przez nauke polega na nadaniu ludzkiej egzystencji wymiaru
technoeschatologicznego. Poczatek zycia i jego koniec sg wyznaczone przez
eksperymenty technonaukowe, ktérym jest poddawany cztowiek w kazdym
stadium wtasnej indywiduacji. Jest to niekonczacy sie ,eksperyment ludzki”,
tj. eksperyment na ludzkosci dokonujgcy sie poprzez media techniczne. Jego
wynik pozostaje nieznany. To zaczarowanie drugiego stopnia nie oznacza po-
wrotu magii i magicznego myslenia, tylko ciggta implementacje zaczarowania

3 Technika poprzedza temporalnosé, a wiec zmiana w obrebie techniki zmienia najgtebsze
struktury bytowe swiata — tak odczytuje podglady Bernarda Stieglera referowane przez Ste-
phena Barkera. Zatem ponowne zaczarowanie $wiata to nie tylko powrét neomagicznych try-
béw myslenia (stanowig one raczej epifenomen tej tendencji), ale raczej totalne przeobrazenie
na ptaszczyznie ontologicznej. Por. S. Barker, Transformation as an Ontological Imperative: The
[Human] future According to Bernard Stiegler, ,Transformations” 17/2009.

34 @. Vattimo, Spofeczeristwo przejrzyste, ttum. M. Kaminska, Wydawnictwo Naukowe Dol-
noslaskiej Szkoty Wyzszej Edukacji TWP, Wroctaw 2006, s. 99.
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w kulture jako podstawowego sposobu funkcjonowania i uzasadniania tech-
nonauki. Legitymizacja eksperymentéw ludzkich nie dokonuje sie na podsta-
wie argumentowania, przekonywania, debaty publicznej (sg to puste i kontro-
lowane formy kolektywnego uczestnictwa), lecz za posrednictwem maszyn
technomerkantylizmu, ktére z kazdego eksperymentu przeprowadzonego na
cztowieku czynig magiczng wartos¢ dodang, to znaczy kapitat metamorfozy,
ktory moze zosta¢ umasowiony w produkcji przemystowej. W ten sposdb
magicznos¢ jako wirtualnos$¢ — zdolnos¢ do metamorfozy technonaukowymi
instrumentami — stanowi podstawowe odniesienie dla ludzkiego istnienia.
Wyniki eksperymentéw sg prezentowane spoteczenstwu jako audiowizualne
i audiowirtualne show.

11. Wyscig zbawienia i permanentna innowacja

Prawem technonauki jest permanentna innowacja*. Religia musi za nig nada-
zy¢, inaczej stanie sie nieaktualng formg praktyki — pustg strukturg. Nie ozna-
cza to, ze religia staje sie podsystemem techniki. Wystarczy, ze technonauka
wprowadzi odpowiednig predkosé dziatania oraz przyspieszy rytmy innowacji,
by religia byta zmuszona do uczestniczenia w ,,nieswoim” wyscigu. Zbawienie
dokonuje sie juz nie poprzez akumulacje zasobow, lecz uzyskiwanie doste-
pow. W ten sposéb stechnicyzowana kultura jest dzielona podtug immaterial-
nych (nieznajdujgcych swego materialnie obecnego centrum we wspotrzed-
nych geograficznych i spotecznych) pol dostepu. Biorgce udziat w wyscigu
zbawienia podmioty muszg przyjgé strategie i taktyki graczy, czyli wpisac sie
w logike uzyskiwania dostepu do okreslonych zasobdéw. Te zasoby s3 jednak
stale dezaktualizowane przez innowacje powodujaca przyspieszenie postepu
technicznego. Cztowiek musi sie podporzadkowa¢ temu wyscigowi zgodnie
z ideologiami spotecznymi, ktére powstaty jako epifenomen dziatania ma-
szyn teologicznych. Wyscig zbawienia jest w tym sensie ,,oczywistg” pomytka,
btednym i dysfunkcyjnym zaprogramowaniem maszyn teologicznych. Inaczej
mowigc — to maszyny technomerkantylizmu instalujg sie w maszynach teo-
logicznych na tyle, ze sg w stanie programowac ich dziatanie. Skutkiem tego
,przejecia”, ontologicznego hackingu, jest wyscig zbawienia prezentujacy fik-
cjonalng mete — koniec niemozliwy do osiggniecia, bowiem sie¢ dostepdéw
jest ciggle reorganizowana.

Maszyny zbawienia dziatajg na réznych predkosciach, przy czym sg to pred-
kosci zbawienia, a nie tylko predkosci definiowane fizykalnie czy technolo-
gicznie. Réznym formom technoreligijnos$ci towarzysza rézne predkosci zba-
wienia oraz racjonalizujgce je dyskursy. W ten sposéb dochodzi do zmiany

35 B. Stiegler, Technics and Time, t. 3, s. 191.
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podstawowych sposobow doswiadczania kontaktu z transcendencjy. Ludzie
z najszybszymi maszynami zbawienia jako szczegdlng postacig maszyn teolo-
gicznych (produkujgcych wiare i Sciezki kontaktu z transcendencjg) sg szybciej
i skuteczniej podtgczani do transcendencji. Zbawienie polega na instalacji ich
duszy w transcendencji za pomocg maszyn zbawienia.

Biblia jest unikalna w perspektywie progresywnego rozwijania historii zbawienia do

tego stopnia, ze nowoczesna idea postepu jest nieznana poza chrzescijanskim oto-
czeniem. Technologia buduje i intensyfikuje takie rozumienie temporalnosci®.

Nowoczesna idea wyscigu duchowego polega na tym, ze duch dostosowu-
je sie do rytmow i tempa zbawienia dyktowanego przez postep techniczny.
W ten sposdb trening duchowy prowadzacy do zbawienia zostaje na state
wpisany w chrzescijafiskg idee postepu technicznego, z ktdrym jest zwigzana
technologiczna akceleracja. Dusza otrzymuje wiec doping — jest poddawana
terrorowi osiggdw duchowych, aby sprosta¢ aktualnym wymaganiom.

12. Tworzenie mozliwosci wiary

Wola mocy objawia sie dzi$ gtdwnie jako wiara — to technonaukowe wyznanie
wiary naukowcow i inzynieréw prowadzi do paralelizmu. Rdwniez bowiem
mysl racjonalna przecina sie ze wszystkim, co wykracza poza racjonalnosc
technonauki. Nie mozna tego jednak nazywad irracjonalizmem. ,Tworzenie
mozliwosci woli”?’ to konstrukcja nowych religii przybierajgcych rézne postaci
praktyki spotecznej i kulturowej. Kazda postac¢ woli mocy modulowana przez
media techniczne skutkuje pojawieniem sie audiowizualnych i audiowirtu-
alnych, a w konsekwencji teowirtualnych form zwracania sie cztowieka ku
religijnej transcendencji i fatszywej transcendencji technonauki (rozumianej
jako seria innowacji jg tworzgcych). Tutaj tez realizujg sie rézne postaci jako
odmienne ukierunkowania wiary technologiczne;j.

Technonauka opiera sie na produkcji wiary, ktora zostaje zainstalowana
w wytworzonych przez nig obiektach i wydarzeniach. Jest to mozliwe do
przewidzenia w ramach prognoz i analiz, jednak zawsze cechuje je pewna
indeterminacja — nie jest mozliwe petne zautomatyzowanie wydarzen, czyli
wprowadzenie za pomocy srodkéw technologicznych idealnego technicznie
wydarzenia, poniewaz znajduje ono rdznice technologiczng we wtasnej pro-
dukcji. Technonauka nie moze wyprodukowaé Tego Samego, pomimo wielu

36 W. E. Fudpucker, Through Christian Theology to Technological Christianity. w: C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology. Essays in Christian Analysis and Exegesis, University
Press of America, Lanham (i in.) 1984, s. 63.

37 M. Heidegger, Powiedzenie Nietzschego ,Bdg umart”, ttum. J. Gierasimiuk, w: idem,
Drogi lasu, Aletheia, Warszawa 1997, s. 196.
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programoéw, ktdre starajg sie tego dokonaé — programdw akceleracji, wyzna-
czajacych kierunki jej postepu. Produkcja Tego, co Rdzne, nie jest przewidzia-
na jako podstawowa aktywnos¢ technonaukowego opanowywania swiata,
jednak nie moze zosta¢ pominieta ani usunieta, poniewaz wprowadza takie
regulacje, ktére nie znajdujg idealnej syntezy. Jest to istotne takze w per-
spektywie zapisu obrazu Boga na nosnikach — cyfrowych nosnikach, ktdre nie
przekazujg Tego Samego, lecz To, co Rézne. Dlatego fundametalizmy religijne
i inne préby przywracania zapisanego w postaci technopamieciowych danych
obrazu Boga muszg zakoriczy¢ sie instalacjg Tego, co Rdzne, gdyz nie jest moz-
liwe idealne odzwierciedlenie, wymagajgce idealnego kontekstu dla wtasne;j
realizacji. Wiara technologiczna nie jest wiec jedynie duchowg kompetencja
prowadzacg cztowieka do transcendenc;ji, ale jest relatywizowana na wiele
strategii i taktyk wierzenia® w obrebie danej technoracjonalnosci.

13. Teowirtualnos¢ jako technonaukowy horyzont religii

Technoreligijna racjonalnos¢ zwraca sie ku teowirtualnosci jako uogdlnione-
mu stanowi teologicznemu. Teowirtualnosc jest przeswitywaniem transcen-
dencji przez techniczne dyspozytywy; przedostaniem sie pierwiastka ducho-
wego przez zastony globalnego zestawienia, rozumianego jako podstawowa
praca techniki. Mozna zatem wierzyé we wszystko, przewazajg jednak prze-
konania religijne o charakterze irracjonalnym (jesli mozna go okresli¢ w danej
sieci przekonan) lub pozaracjonalnym (w przypadku zupetnej lub czesciowej
niemoznosci okreSlenia ich charakteru). Bezcelowe jest wiec wskazywanie
na konkretng religie jako efekt technonaukowej racjonalizacji, bowiem nie
chodzi o jej symboliczne czy zinstytucjonalizowane postaci. Zamiast tego
technonaukowe i religijne sieci ¢wiczg nas w wierze, utrzymujac jednostki
i spoteczeristwa w stanie teowirtualnosci — gotowosci do zarliwej wiary w co-
kolwiek.

Teowirtualnos¢ oznacza tez wirtualne istnienie religii przy technologii jako
niezbywalnego komponentu i procesu. Poziom wirtualnosci moze by¢ wymie-

38 W przeciwienstwie do Michela de Certeau (silne rozréznienie na taktyki i strategie) oraz
Lva Manovicha (brak rozréznienia na taktyki i strategie w perspektywie uzytkowania mediow)
w kwestii interpretowania technologicznych mozliwosci produkcji wiary skupitbym sie raczej
na okresleniu taktyk i strategii w perspektywie koordynacji poszczegdlnych dziatan nakierowa-
nych na cel. W tym przypadku nie jest istotna struktura, ktéra wyznacza pole strategii i pole
taktyk, ale efekt koricowy. W mysleniu o teleologii dochodzi do syntezy obu tych podejs¢,
bowiem strategie wedtug de Certeau sg strukturg nadang regulacjom kulturowym, a taktyki
stanowig obszar podejmowania dziatan w tej strukturze; ponadto dochodzi do ich unifikacji,
poniewaz trudno wyznaczy¢ przestrzenie strategii i dziatan. Synteza taktyk i strategii dziatan
znajduje swoéj wyraz w produkcji wiary technologicznej przez maszyny teologiczne zainstalo-
wane w podstawowych mechanizmach wydarzania sie technonauki.
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niany miedzy technonaukg i religig. Bytby on wiec metastabilizowany poprzez
synteze tego zaposredniczenia w mediach technicznych przez transcenden-
cje. Poziomy i intensywnos¢ stechnicyzowanej wirtualnosci moga byé w rézny
sposéb dystrybuowane pomiedzy technonauka a religig, raz znajdujac wyraz
w postaci dominujacej tendencji w technonauce, innym razem w religii. Teo-
wirtualnosc jako stan religijnosci wtasciwy technonaukowej organizacji rzeczy-
wistosci jest zatem wirtualnoscig wiary. Teowirtualnosé trzeba rozpatrywad
raczej jako wspotczynnik teowirtulnosci zawarty w danej tendencji technicyza-
cyjnej niz typ idealny nastawienia religijnego. Mozliwe jest jego wspofistnienie
oraz ewolucja twdrcza rozumiana cybernetycznie jako kreatywna adaptacja
do okreslonych mechanizmoéw wydarzania sie rzeczywistosci.

14. Religia technokratow

W ramach teowirtualnosci powstajg takze inspirowane technologig wyzwa-
nia, ktére mozna okresli¢ jako poganskie. Polegajg one na sakralizacji konkret-
nych obiektéw i proceséw technicznych, dlatego mozna méwié o sztucznej
wzniostosci oraz fatszywym numinosum totemoéw — budowli technonauki.
Religig technokratdw jest technologia — jest to postac transhumanistycznego
ateizmu, ktéry Georges Bataille okreslat mianem ateistycznego mistycyzmu,
religii bez Boga. W tym wtasnie najsilniej manifestuje sie tendencja, ktora
w absolutnej technicyzacji $wiata widzi jedyng droge ludzkosci. Technolo-
giczna apokalipsa religii nie dojdzie do skutku, bowiem $mieré Boga oznacza
paradoksalne istnienie ,Boga bez Boga”. Religia technokratéw to najczesciej
wiara w mocny typ futuryzmu, ktdry przysztos¢ stawia ponad wszelkg moz-
liwg terazniejszo$¢. W technokracji religia nie zostanie wyeliminowana, lecz
przeksztatcona®. Bedzie wolna od ,mistycyzmu pienigdza”*, co jest jednak
watpliwe, zwazywszy na dzisiejszy mistycyzm technomerkantylizmu pod po-
stacig kosciotdw spekulacji, ktore jako przemysty programoéw dostarczajg tech-
nokratycznej parareligijnej rozrywki — religiontainmentu®!. Religia techno-
kratéw oznacza ludyczne przeprogramowanie maszyn teologicznych. Jest to

39 B. Hunnicut, Work without End, Philadelphia 1988, s. 284, za: P. Hyde, For the Techno-
cracy Curious, http://www.timesizing.com/2tecnocy.htm (2.09.2011).

4 lbidem.

4 Por. T. Meyer, Die Ironie Gottes: Religiotainment, Resakralisierung und die liberale De-
mokratie, VS Verlag fiir Sozialwissenschaften, Wiesbaden 2005. ,Religiontainment staje sie
prekursorem resakralizacji przestrzeni publicznej” (ibidem, s. 65), czyli wprowadzanie rozrywki
religijnej i rozrywki w funkcji religii ma takze teologiczne i filozoficzne konsekwencje dla sfery
publicznej infekowanej technologicznie, bowiem drogg transmisji przez media techniczne do-
konuje sie teowirtualizacja sfery publiczne;j.
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najwyzsze zagrozenie wiary technologicznej, ktéra moze popas¢ w dorazng
i przygodng gloryfikacje pseudoreligijnych technorozrywek*.

Religia technokratéw ujmuje technonauke w perspektywie wiary techno-
logicznej. Jest to najbardziej podstawowy sposdb wydarzania sie teowirtual-
nosci, ktéry polega na utozsamieniu techniki z transcendencjg bez nadawania
tej syntezie w warstwie ideacyjnej i jezykowej rangi metafizycznej. Religijny
technokrata wierzy, ze tworzy nieSmiertelng infrastrukture stechnicyzowanej
kultury, czyli taki sposdb jej funkcjonowania, ktory jest bezposrednia realiza-
cjg platonizmu — platonizmu wprowadzonego tylnymi drzwiami, tej postawy
metafizycznej, ktéra powraca po przewartosciowaniu sie materializmu. Moz-
na wiec méwic o réznych stadiach religijnosci odpowiadajgcych odmiennym
etapom tworzenia sie technologicznego systemu. Technoreligijnos¢ zawiera
takze stadia ateistyczne, tj. przerwy w nastawieniu religijnym. Zamiast synte-
zy religii technokratow dochodzi do synergii jej taktyk i strategii technoreligij-
nej racjonalnosci. Jest to synergia bez syntezy, totez religia technokratéw jest
zarowno religig, jak i tendencjg kryptoreligijng w stadiach rozwojowych sku-
pionych raczej na materialno-pragmatycznym funkcjonowaniu. Synergia ta
oznacza wzmochienie teowirtualnosci, ktora zyskuje nastepnie postaé ukie-
runkowania racjonalnego lub irracjonalnego. Praca metafizyczna technologii
jest zatem w wiekszym stopniu synergiczna niz syntetyczna®.

Religia technokratdw jest inwestycjg technologicznej wiary w technicyza-
cje, ktdra moze rozwigzac problemy cztowieka. Nalezy bowiem pamieta¢, ze
w tym aspekcie obietnica jest bezposrednio realizowana. Technokraci dyspo-
nuja narzedziami miernicznymi, ktére mogg ocenia¢ dokonany postep, badaé
i parametryzowac wszelkie czynnosci metafizyczne. W ten sposdb inwestycja
wiary staje sie réwniez inwestycjg ekonomiczna.

Wiara technologiczna jest ukierunkowywana tylko ku tym tendencjom
i obiektom technicznym, ktére dziatajg, to znaczy wykazujg wyrazalny w ko-
dzie alfanumerycznym wspdtczynnik efektywnosci czynnosci metafizycznych.
Technokraci nie sg wierni swoim , religiom”, czyli obiektom inwestycji wiary
technologicznej, lecz mozliwie czesto je zmieniajg, by warunkowaty ciggty roz-
woéj. Celem nie jest jednak utozsamienie religii z technologig, lecz zachowa-
nie tych dwadch sfer rzeczywistosci w jednym typie dziatania. Dlatego wszelka
transcendencja i immanencja musi by¢ zogniskowana wokoét jego podmiotu.
Ma sie wyraza¢ w podejmowanych przez niego czynnosciach metafizycznych.

42 Do ich wzmocnienia prowadzi reklama, ktdrg Siegfried Schmidt nazywa teologiczng
technika, gdyz przejmuje ona jej funkcje (podobnie jak funkcje sztuki). S. Schmidt, Die Wel-
ten der Medien. Grundlagen und Perspektiven der Medienbeobachtung, Vieweg und Sohn,
Braunschweig — Wiesbaden 1996, s. 175.

4 Synteza jest konieczna do zaistnienia do pewnego poziomu, jednak nie moze ustali¢
zadnej trwatej catosci — dotyczy to zaréwno autoregulacji transcendenciji, jak i techniki.
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15. Bostwienie technonauki

Zeby méwi¢ o béstwieniu nauki, warto przypomnieé tezy Martina Heidegge-

ra, ktére wyznaczajg horyzont odbdéstwienia stechnicyzowanej kultury:
Pigtym zjawiskiem nowozytnosci jest odbdstwienie [Entgdterung]. Wyrazenie to
nie oznacza po prostu usuniecia bogdw, prostackiego ateizmu. Odbdstwienie jest
procesem o dwdch aspektach, jako ze z jednej strony obraz Swiata chrystianizu-
je sie w tej mierze, w jakiej podfozu Swiata przypisuje sie nieskoriczonos¢, bez-
warunkowosc i absolutnos$é, z drugiej natomiast chrzescijaristwo reinterpretuje
swdj chrystianizm, czynigc z niego $wiatopoglad (Swiatopoglad chrzescijanski)
i w ten sposéb przystosowuje sie do nowozytnosci. Odbdstwienie jest stanem
nierozstrzygania o Bogu i bogach. W doprowadzeniu do niego chrzescijaristwo
ma najwiekszy udziat. Lecz odbdstwienie wcale nie wyklucza religijnosci; do tego
stopnia, ze raczej dopiero wskutek odbdstwienia stosunek do bogdéw przeksztatca
sie w przezywanie religijne. Kiedy do tego dochodzi, wowczas bogowie juz uciekli.
Powstatg pustke zastepuje historyczne i psychologiczne badanie mitu®.

Dzi$ jednak mit przestaje by¢ mitem. Jest wszedzie — staje sie oczywisty,
logika mitu przenika do racjonalnosci technonaukowej, ktérej jedynym kryte-
rium jest uzyskiwanie osiggéw, wydajnosc i efektywnosc. Osobliwe jest jednak
to, ze jest to wcigz efektywnos¢ do pewnego stopnia mityczna, bowiem jej
produkt pozostaje czesto fantazmatyczny — nie znajduje on swego odpowied-
nika w rzeczywistosci innej niz wykreowana w trakcie béstwienia technonau-
ki. W ten sposdéb ,religia »w swej singularnosci« towarzyszy, a nawet poprze-
dza krytyczny i tele-technonaukowy rozum, przyglagda mu sie jak cien”*. Sg
to zatem liczne ekspresje czgstkowe*® bez centrum ekspresji. Religia bedaca
efektem bdstwienia technonauki nigdy nie jest wyrazona w catosci. Sktadajg
sie na nig implicytne i eksplicytne ekspresje czgstkowe manifestujgce sie na
rézne sposoby.

16. Czy artefakty technonauki ,maj3” religie?

Langdon Winner na pytanie: ,Czy artefakty majg polityke?” odpowiedziat
twierdzgco*’. Podobnie mozna moéwié o obiektach, ktére sg zaprogramowa-
ne na realizacje czegos, nawet jesli ich cel pozostaje niejasny lub zmienia sie

4 M. Heidegger, Czas swiatoobrazu, ttum. K. Wolicki, w: idem, Drogi lasu, s. 68.

4 ). Derrida, Faith and knowledge, ttum. S. Weber, w: idem, Acts of Religion, ttum. G. Ani-
djar, Routledge, Nowy Jork — Londyn 2002, s. 79.

4 Jest to pojecie uzywane przez H. Bergsona. Zob. H. Bergson, Mys! i ruch, ttum. P. Beylin,
K. Bteszynski, PWN, Warszawa 1963, s. 31.

47 L. Winner, The whale and the reactor: a Search for Limits in an Age of High Technology,
University of Chicago Press, Chicago 1986, ss. 19-39.
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w wyniku rozwoju technologicznej infrastruktury kultury i techniki. Hubert
L. Dreyfus i Charles Spinosa przywotujg teze Martina Heideggera, ze réznym
rzeczom przystugujag odmienne typy odkrywania®. Produkcja artefaktéw
przez technonauke, skoro jest w pewnym stopniu irracjonalna, dotyczy prze-
de wszystkim nasycania ich okreslong wizjg swiata, czyli takze ideami reli-
gijnymi. Umberto Eco pokazat, w jaki sposéb oprogramowanie moze petnic
funkcje religijng na poziomie funkcjonalnym*, przyréwnujgc oprogramowa-
nie do konkretnych systemow religijnych (nie jako dostowne utozsamienie,
ale metafore fenomenologiczng). Artefakty technonauki odkrywajg wiec ukry-
ta w niej technoracjonalnos¢, tj. czesciowe religijne ukierunkowanie mysli
i dziatan cztowieka.

Religijny obiekt techniczny to juz nie tylko obiekt swiety, czyli odnoszacy
sie do sacrum, ale posiadajacy religie, to znaczy wbudowany komponent od-
powiedzialny za religijne funkcjonowanie. Jesli technologia wykonuje prace
metafizyczna, mediujac miedzy transcendencjg i technika (tj. technologicznie
hybrydyzujgc ich relacje), to wiara technologiczna moze zostaé zainstalowana
w obiektach technicznych. Mogg wiec one wykonywac nie tylko czynnosci
metafizyczne, ale takze czynnosci wiary, bezposrednio wysytajgc odpowied-
nie tresci do transcendencji.

Rézne religijne obiekty techniczne mogg ucielesniac idee religijne w zmien-
ny sposob pod wzgledem intensywnosci ich przejawiania sie. Cztowiek, a wia-
Sciwie juz duchowy cyborg, staje wiec przed koniecznos$cig wzmacniania wtas-
nego pofaczenia z transcendencjy poprzez instalowanie w swym otoczeniu
oraz w sobie w charakterze duchowych organdéw (czy tez organéw ducho-
wosci) religijnych obiektéw technicznych wzmacniajgcych produkcje wiary
technologicznej, synergizujac w ten sposéb hybrydyczne potaczenie techniki
z transcendencja.

17. Religia jako zastona zmian technicyzacyjnych

Religia ,tuszuje” irracjonalnos¢ techniki — jest jej zastong, dzieki ktérej jest
zawsze dostepna i oczywista jako pewien rodzaj uzasadnienia. To wtasnie po-

* H. L. Dreyfus, C. Spinosa, Highway and Feasts. Heidegger and Borgmann on How to Af-
firm Technology, w: D. Moran, L. E. Embree (red.), Phenomenology. Critical Concepts in Philoso-
phy, t. IV: Expanding Horizons of Phenomenology, Routledge, Londyn — Nowy Jork 2004, s. 74.

4 U. Eco, Holy War: Mac vs. Dos, http://www.themodernword.com/eco/eco_mac_vs_
pc.html (6.09.2011). Wedtug Vilema Flussera, w perspektywie projektowania obiektéw uzytko-
wych zaplecze kulturowe i filozoficzne ma znaczenie. Nie mozna przeszczepic¢ bez zmiany natury
zachodniego rozumienia nauki i technologii na grunt orientalnego designu. V. Flusser, Design as
Theology, w: idem, The Shape of Things. A Philosophy of Design, ttum. A. Matthews, Reaktion
Books, Londyn 1999, s. 73. Nie mozna wiec unikng¢ hybrydyzacji techniki i transcendencji, na-
wet jesli ich zwigzek jest obecny w przedmiotach (jako odniesienie) jedynie implicytnie.
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przez religie w jej funkcji racjonalnej i irracjonalnej wprowadzane sg coraz
nowsze innowacje technonauki do spoteczenstwa. Naukowcy przejmuja role
kaptandéw i religii jako strukturalno-funkcjonalnej zasady organizacji spote-
czenstwa, uzywajac ,mowy Boga” (God talk)*®, by przekonaé spoteczenstwo
do wtasnych racji, czyli do koniecznosci intensyfikacji postepu technicznego.
Jest to instrumentalny sposéb wykorzystania teowirtualnosci, ktéry prowa-
dzi do jej wycienczania. W ten sposob religia wpisuje sie w filozofie racjo-
nalistyczne, dialektyczne i oswieceniowe, wprowadzajgc postep pod réznymi
przebraniami i imperatywami, ktére same sie uzasadniajg, nie odnoszac sie
juz do niczego poza sobg. Religia zostaje wykorzystana jako motor postepu,
ktéry dziata nie w kierunku teowirtualnosci, ale przeciwnym, wrogim, kté-
ry wykorzystuje jedynie jej tendencje, starajac sie przekierowac i przejac nie
jej cel, lecz energie. Religia jest wiec traktowana jako zdeterytorializowany
sktadnik postepu, czyli zbiér tendencji zasilajgcych realizacje technonauko-
wych zamierzen i wytwordow. Technicyzacja i instrumentalizacja rzeczywisto-
Sci w konsekwencji tej zmiany zostajg przeniesione na niewidoczny plan wy-
darzania sie. Dochodzi takze do nieSwiadomej technicyzacji kultury poprzez
religijnie ukierunkowane tendencje rozwojowe. Nie znajduje to jezykowego
wyrazenia, okreslenia w jakiejkolwiek materialnej postaci, bowiem technicy-
zacja wydarza sie na mocy wtasnej legitymizacji w byciu nieobecnym — proto-
ontycznosci dziatan cztowieka.

18. Ratio i chaos

Religia pod wptywem technonaukowej tendencji zamienia sie najczesciej
w forme okultyzmu®!, poniewaz wiara, przekonania, czynnosci sakralne s3
dobierane tak, by osiggngc¢ zamierzony cel. Nurt ten jest okreslany mianem
magii chaosu, czyli filozoficznie ujmujgc — samoprogramowania sie cztowieka,
by funkcjonowaé w okreslonych warunkach mozliwie efektywnie. Na przy-
ktad naukowiec moze wierzy¢ w to, co sprzyja mu w badaniach — kwestia
racjonalnosci lub irracjoanalnos¢ jego przekonan nie jest istotna, poki stuzy
to jego celom. Podobnie osoba religijna nie kwestionuje zastanego porzadku
Swiata ani nie wnika w jego logiczng strukture, poniewaz nie jest to konieczne
do codziennej egzystencji. Mozna te postawe okresli¢ jako fikcjonalny prag-

%0 Naukowcy mowig jak bogowie, to znaczy korzystajg nie tylko z argumentacji wtasciwej
teologii, ale takze z pewnych zabiegéw retorycznych, aby stworzy¢ dla siebie wiasciwe role
spoteczne. Por. D. Nelkin, God Talk: Confusion between Science and Religion, ,,Science, Tech-
nology, & Human Values” Vol. 29, 2/2004, s. 139.

1 Technonauka bytaby tu kierowaniem pragmatycznych sit, sterowaniem tym, co nalezy
do sfery sacrum.
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matyzm?®? lub neofikcjonalizm®. Wedtug teorii decyzji nie istnieje racjonalizm
ani irracjonalizm, lecz skutki lub znaczenia powstajgce w konsekwencji po-
dejmowanych przez ludzi dziatan. Jest to podejscie skrajnie utylitarystyczne,
znajdujgce swe analogie w ekspansji technonauki, gdzie nie liczg sie zakazy
i nakazy symboliczne obecne w prawie czy szerzej — kulturze, ale sam skutek,
ktéry nie musi oznacza¢ niczego ani wpisywac sie w zadng ideologie postepu
— wystarczy, ze jest mozliwy. To wiasnie sprawia, ze nalezy go zrealizowad®.
W perspektywie osiggdw nie ma znaczenia, czy cos jest racjonalne, czy irra-
cjonalne. Pojecia te sg nadal stosowane w filozoficznym sensie, lecz ich kon-
tekstualizacja i zaleznos$¢ od uktadu odniesien tworzgcych wzajemne relacje
o charakterze acentrycznych sieci sprawiajg, ze w przypadku religii i techno-
nauki nie mozna wskazac jednego centrum racjonalnosci.

W religii i technonauce istnieje wiele centréw racjonalnosci i irracjonal-
nosci (klasycznie rozumianych), ktére wchodza ze sobg w rdzne interakcje.
Mozliwe zatem, ze racjonalnos¢ danej metody technonaukowej wystepuje
tylko z zasady, natomiast przestanki wyraznie wskazujg, ze nie ma ona oparcia
w racjonalnej argumentacji zgodnej z danym paradygmatem myslenia. W ten
sposdb dochodzi do powstania hybryd uniemozliwiajacych dialog, ktéry mog-
tby doprowadzi¢ do koegzystencji religii i technonauki. Eskalacja przemocy,
terroryzmu oraz wszelkie zaburzenia na planie spoteczno-kulturowym sg wy-
nikiem niedopasowania ich dyskursow. Zatarg religii i technonauki bywa tak-
ze zupetnie pozorny, powstaje w nawigzaniu do historycznych kategorii, ktore
dzieki wyraznym opozycjom pozwalatby na klasyfikacje zjawisk.

Podsumowanie

Technonauka staje sie , przetrwalnikiem” religii, ktéra w sposéb implicytny
przenosi swoje zatozenia i cele do tego typu aktywnosci. Religia nadaje forme
chaosowi wprowadzanemu przez technonauke. W tym sensie petni funkcje
porzadkujacg rzeczywistos¢ i wytaniajgce sie kosmologie oparte na technolo-
gicznej infrastrukturze.

Racjonalnos¢ wtasciwa religijnej technonauce odnosi sie do wszelkich form
postracjonalnych, czyli zawierajgcych elementy racjonalizmu i irracjonalizmu

52 Nie jest istotne, w co sie wierzy, ale jak sie wierzy. Ocenie nie podlegajg przestanki, cele,
dziatania, lecz wymierny skutek.

% Odwotuje sie do interpretacji mysli Fryderyka Nietzschego, ktére doprowadzity Hansa
Vaihingera do wytozenia wtasnej teorii — fikcjonalizmu, zgodnie z ktéra nie jest istotny status
epistemiczny, tylko dziatanie danej teorii w przestrzeni spoteczne;j.

5 Tak mozna stresci¢ obawy Ericha Fromma, ktory wskazuje na slepy rozwdj technicyza-
cji nieuwzgledniajgcej zadnych kryteridow racjonalnych i niepodejmujacej szerszej refleksji nad
skutkami wtasnego dziatania.
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swobodnie zestawianych ze sobg. Jest to racjonalnosé stosowana, czyli uzy-
wana jako narzedzie stuzgce do osiggania pragmatycznych celéow.

Teowirtualnosc¢ jako zgeneralizowany stan interakcji technonauki i religii
staje sie ,ostatecznym systemem znaczenia”*>® — uniwersalnym odniesieniem,
a przez to srodowiskiem egzystencji podmiotow, ktérych ratio jest protezo-
wane i destabilizowane przez ciggte innowacje zmieniajace ,,spoteczne obra-
zy racjonalnosci”.

Religia zndw staje sie sprawg prywatng, bo przezywang w teowirtualnym
stadium technonauki, jednak zawsze we wnetrzu jednostki, ktére moze by¢
takze jej zewnetrzem i to najbardziej odlegtym — protezowang, czyli usztucz-
niang transcendencja. Prowadzi do wyksztatcenia sie ,,mistyki »nowego wspa-
niatego $wiata«”*%, zupetnie odcietej od Swiata, zamknietej w przezywajgcym
ekstaze podmiocie.

%5 Chodzi tu nie o podkreslenie roli transcendencji, lecz konstrukcji jej spotecznego obra-
zu. Por. R. E. Stauffer, Civil Religion, Technocracy, and the Private Sphere: Further Comments
on Cultural Integration in Advanced Societies, ,Journal for the Scientific Study of Religion”
4/1973,s. 423.

%6 G. Hottois, Species Technica : suivi d’un Dialogue philosophique autour de Species Tech-
nica vingt ans plus tard, Libraire Philosophique J. Vrin, Paryz 2002, s. 248.



Il. HOMO RELIGIOSUS VERSUS HOMO FUTURUS.
KRYPTORELIGIJNY CHARAKTER
POSTHUMANIZMU | TRANSHUMANIZMU

Posthumanizm i transhumanizm — dwie gtéwne tendencje technicyzacyjne
— majg podtoze kryptoreligijne!. Oznacza to ukryte ukierunkowanie techni-
ki w strone religii i z niej wyptywajace, co sprawia, ze 0$ metafizyczna jest
jednoczesnie punktem odniesienia zmian technologicznych skorelowanych
z przemianami religijnosci. Tendencje te przybierajg formy jawne, tgczg sie
z dominujgcymi kierunkami rozwoju globalizacji technicznej lub przyczyniaja
sie do powstania nowych, nieznanych dotad zjawisk religijnych czy zachowa-
nia istniejacych.

1. Horyzont rozwazan — Narodziny religii z ducha techniki

,Ernst Jinger napisat, ze technologia jest prawdziwg metafizykg XX wieku”?.
Dodatbym, ze technologia petni takze funkcje religii XXI wieku. Jacques Ellul
pyta: ,W co technika przeksztatcita ludzkie starania ku duchowosci?”? i odpo-
wiada, ze po pierwsze, zmiana ta dotyczy przede wszystkim dziatan* w naj-

1 Do kryptoreligijnosci techniki zaliczam takie pojecia, jak: religia, gnoza, sacrum, ducho-
wosc. W réznym stopniu manifestujg sie one przez posthumanizm i transhumanizm, nadajac
tym tendencjom technicyzacyjnym charakter kryptoreligijny.

2 J. Wilkinson, Translator’s Introduction, w: J. Ellul, The Technological Society, Vintage
Books, Nowy Jork 1964, s. IX.

3 ). Ellul, The Technological Society, s. 418; S. Breuer, Technika i nauka jako hierofania,
w: Kultura techniki: studia i szkice, ttum. . Sellmer, S. Sellmer, Wydawnictwo Poznanskie, Po-
znan 2001, s. 497.

4 ,Dla Ellula stowo technique odnosito sie nie tylko do maszyn, ale takze do logiki manipu-
lacji i zysku, jaka za nimi stoi”. E. Davis, Techgnoza. Mit, magia + mistycyzm w wieku informacji,
ttum. J. Kierul, Dom Wydawniczy Rebis, Poznan 2002, s. 187. Dziatanie religijne ma takze ukry-
ty zysk, ale nie dla cztowieka, a dla techniki, ktéra ,, mistycznie wigzac” jednostke, wzmacnia
autoregulacje wtasnego systemu technologicznego. Ekstatyczne fenomeny techniki nie sg wiec
nigdy czyste, gdyz nie spetniaja jedynie religijnych funkcji. A system technologiczny nie staje sie
dzieki udziatowi w tych operacjach religijny.
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bardziej podstawowej formie, nie ograniczajgc ich jedynie do czynnosci rytu-
alnych. Obecnie kazde dziatanie cztowieka jest zaposredniczone przez tech-
nike®, poniewaz zyjemy w otoczeniu, na ktdore technologia wywiera ogromny
wptyw. Zaréwno operacje mentalne dokonywane przez uzytkownikéw kultu-
ry, jak i poruszanie sie w medialnie zaposredniczonym srodowisku swiadcza
o tym, ze ptaszczyzna ta stanowi podstawowe odniesienie.

Po drugie, Ellul porusza przy tym problem ekstatycznosci® techniki: ,Nie-
trudno zaobserwowac rozprzestrzenianie sie ekstatycznych fenomendw pro-
porcjonalnie do technicyzacji spoteczenstwa”’, wyrazajgc w ten sposob pod-
stawowe ,,prawo” egzystencji technicznej. Jednostki osiggajg sztuczng wznio-
stos¢, ktéra moze by¢ odbierana jako estetyczna i religijna. Wojciech Chyta
twierdzi, ze towarzyszy jej sztuczna nieskoriczonosc jako efekt technokonek-
sjonistycznego zdarzenia, czyli emergencji fenomendw rzeczywistosci nie z ich
naturalnego stawania sie, ale z dyspozytywéw technicznych®. Jednostki od-
bierajg ten rodzaj bezmiaru, nieograniczonosci mozliwych przezyé jako reli-
gie, gdy ekstaza religijna oznacza proces urzeczywistniania nieskoriczonych
mozliwosci bycia, tatwe konwersje, bezproblemowg zmiane tozsamosci oraz
mistyczne uniesienia. Oznacza to emancypacje cztowieka z biologicznego cia-
ta na rzecz tego, co wyswietla sie na interfejsie oraz emancypacje® mysli, kto-
ra nie jest zalezna od przedmiotéw materialnej obecnosci, lecz ma dostep do
niczym nieograniczonego imaginarium, ktére jest ,fantasteonem, tzn. trans-
cendentalnym wyobrazaniem, a zarazem tez wspominaniem i uobecnianiem
zawsze przedtem nieobecnego bycia”*°. Odpowiada to stwierdzeniu Ellula, ze
,jak tylko pojawi sie techniczna akceleracja, wraz z nig pojawi sie mistyka”?.
Nieskonczonos¢ danych, mozliwosci modyfikacji i podtgczen cztowieka do
,Sztucznych rajow” jest przez uzytkownikow kultury odbierana jako Absolut

5> Staba definicja medialnego zaposredniczenia brzmi: wystarczy zyé w stechnicyzowanym
otoczeniu (np. miasta lub w zasiegu danej sieci teletransmisji). Zyjemy w biotechnosystemie
z koniecznosci, nie z wyboru. Interaktywne gesty wtasciwe dla religii s3 wykonywane przez
cyfrowe reprezentacje cyborgdéw — ich awatary. Wydarzenia religijne sg transmitowane przez
media techniczne.

5 Wedtug A. Krokera i M. A Weinsteina, cztowiek skazany jest na adaptacje do technotopii,
czego konsekwencjg jest ,znikniecie (cztowieka) w czystych wirtualnosciach jego ekstatyczne-
go przeznaczenia”. A. Kroker, M. A Weinstein, Data Trash. The Theory of the Virtual Class, New
World Perspectives, Montreal 2001, s. 7.

7 ). Ellul, The Technological Society, s. 420.

8 W. Chyta, Technokoneksjonistyczne ,zdarzenie” jako Zrédto ,sztucznej wzniostosci”
i ,sztucznej nieskoriczonosci”, w: J. Grad, J. Sojka, A. Zaporowski (red.), Nauka — kultura — spote-
czenistwo. Ksiega jubileuszowa dedykowana Profesor Krystynie Zamiarze, Wydawnictwo UAM,
Poznan 2010, s. 321.

° Problemem jest tu zastosowanie stowa emancypacja, ktére powinno odnosi¢ sie do za-
gadnienia wolnosci.

10 W. Chyta, Technokoneksjonistyczne ,,zdarzenie”..., s. 331.

1), Ellul, The Technological Society, s. 422.
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— niepodwazalna podstawa bytu??, co jest paradoksem, zwazywszy na zmien-
nos$¢ immanentng autoregulacji technicznych®.

Dodam trzecig odpowiedZ na pytanie postawione przez Ellula, ktéra wy-
raza zupetnie nowg jakos¢ myslenia o duchowosci, religii i sacrum w per-
spektywie radykalnej technicyzacji kultury, akcentujgc kryptoreligijnos¢ tych
tendencji. Religia przebiera sie w technike®. Skoro religie sg antropotechni-
kami®®, czyli zestawami ¢wiczen stuzgcymi do ,hodowania”® cyborgow, to
technika zaréwno zaburza wykonywanie czynnosci religijnych, jak i je prowo-
kuje, motywuje oraz sprzyja ich wystepowaniu i rozpowszechnianiu. Jest to
»,bezprzewodowy mistycyzm”, ktory polega na tym, ze wszedzie zabieramy ze
sobg przenosng religie, bo z kazdego miejsca mozemy swobodnie podtgczy¢
sie do zasobdw sztucznej nieskoriczonosci. Utrzymywanie mentalnego kon-
taktu, religijna tesknota zainstalowana przez media techniczne zostaje uru-
chomiona, pozwalajac na przezywanie catej gamy gotowych, zaprogramowa-
nych doswiadczen religijnych mozliwych do odtworzenia. Takie formatowanie
uniemozliwia do pewnego stopnia powtarzanie przedtechnicznych rytuatow.
Sprowadza jednak wszelkie dziatanie cztowieka do nacisniecia przycisku®’.

12 Zbiezng tendencja do sztucznej nieskoriczonosci jest utozsamienie cyberkultury z punk-
tem omega rozwoju ludzkosci, w ktérym dojdzie do wprowadzenie zupetnie nowego porzadku,
,raju” za pomoca Srodkéw technicznych.

13 Gnoza biotechnosystemu wyraza sie w ambiwalencji techniki — z jednej strony cechuje
jg materialna determinacja zwigzana z pojmowaniem obiektéw technicznych jako ciezkiego
sprzetu, przemystu, a z drugiej — dziatanie samej techniki — jej efekt kulturowy i spoteczny kaze
o niej mysle¢ w kategoriach sztucznej nieskonczonosci, indeterminacji pojmowanej jako spi-
rytualizacja. Gilles Deleuze uwaza, ze cybernetycznym maszynom kontroli odpowiada metafi-
zyczny symbol weza. Wyraza on ten paradoks gnostyckiego nastawienia do techniki, ktéra jest
jednoczes$nie materialna i spirytualna w zaleznosci od interfejsu przejawiania sie, nastawienia
oraz sieciowego pozycjonowania podmiotu. Por. G. Deleuze, Postscriptum o spoteczeristwach
kontroli, w: Negocjacje: 1972-1990, ttum. M. Herer, Wydawnictwo Naukowe Dolnoslaskie]
Szkoty Wyzszej Edukacji TWP, Wroctaw 2007, s. 186.

14 Technicyzacja moze by¢ odczytywana jako nieustanny proces powtarzania autoregula-
cji danych urzadzen. W miare jego intensyfikacji i czasu trwania religia zostaje wmontowana
w mechanizm powtdrzenia. Same obiekty techniczne sa tutaj réznicg — one ukrywajg instalacje
religijnego phylum w sercu technologii. Por. G. Deleuze, Roznica i powtdrzenie, ttum. B. Bana-
siak, K. Matuszewski, KR, Warszawa 1997.

5 p, Sloterdijk, Du muft dein Leben dndern: Uber Anthropotechnik, Suhrkamp, Frankfurt
am Main 2009, s. 151. Religia jest tu pojmowana jako antropotechnika, ,system ¢éwiczen”.

16 Rozumianego jako usystematyzowane ¢wiczenie i formatowanie wedtug okreslonego
programu. Podobnie jak w przypadku aplikacji komputerowych, liczy sie efekt, ktéremu pod-
porzadkowany jest proces ¢wiczenia.

7 por. H. Blumenberg, Swiat Zycia a technicyzacja w perspektywie fenomenologicznej,
w: idem, Rzeczywistosci, w ktdrych zyjemy, Oficyna Naukowa, Warszawa 1997, s. 37. Niemiecki
filozof w tej tatwosci obstugi urzadzen technicznych widzi zagrozenie dla rozumienia rzeczywi-
stosci. Podmiot wykonuje rézne czynnosci, lecz nie kwestionuje podejmowanych operacji. Jest
ono Slepo postuszne technicznemu urzadzeniu $wiata, ukierunkowujgc sie na wykorzystanie
mozliwosci z pominieciem refleksji. Jest to przeciwienstwo postulowanej przez M. Heideggera
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Myslenie o religijnosci zostaje uproszczone, poniewaz indywidualne starania
sprowadzajg sie do poszukiwania sfer dostepu z odpowiednimi przyciskami
prowokujgcymi wznioste i ekstatyczne zdarzenia®®. Czesto jest to jednak ,po-
ganskie”?® odtworzenie rytuatdéw — naciskanie przycisku ma charakter bez-
refleksyjny, wynikajacy z pierwotnego automatyzmu maszyn?. Jednoczesnie
poprzez klikniecie, uruchomienie programu rzeczywistos¢ religijna, przynaj-
mniej w swej najbardziej podstawowej formie — obrazu, jest bezposrednio
dostepna i mentalnie osiggalna. Mozna do niej w kazdym momencie sie pod-
taczy¢, zagtuszy¢ chdérami anielskimi, muzykg medytacyjng, odcigé od reszty
Swiata poprzez projekcje na danym interfejsie, czyli zaktualizowaé potacze-
nie z technicznym imaginarium na poziomie ,zawsze dostepnego na zada-
nie uzytkownika”?! przezycia®2. Tak wspétczesnie dokonuje sie Eckhartowskie
odosobnienie?. Podmiot, odtgczajgc sie od Swiata, podtgcza intencjonalnosé
do rzeczywistosci elektronicznej, stajgc sie ,masowym eremitg” w ttumie
podobnych mu eremitéw-anonimoéw. Trzecia odpowiedz jest wiec podkresle-
niem paradoksu technologicznie torowanego dostepu do religii. Automatyzm
moze by¢ zaréwno sprzymierzericem, jak i wrogiem przejawiania sie tej sfery
ludzkiej egzystencji. To, jakg postac przybierze, zalezy od konkretnego uzy-
cia zasobow uzytkownika, czyli programowania poganskiego lub religijnego,
a takze konkretnej kultury uzytkowania i styléw egzystencji. Technicyzacja,
prowadzac do eskalacji mistycyzmu, tj. ukierunkowania bycia cyborgéw ku
bezposredniemu podtaczaniu sie do hybryd techniki i transcendencji, wpro-
wadza jednoczesnie konfuzje, ktéra nie pozwala na jednoznaczne kwalifikacje

poboznosci myslenia polegajacej na cigglym zapytywaniu, ktére wymaga skupienia i troski.
Por. M. Heidegger, Pytanie o technike, w: Kultura techniki..., s. 410.

18 Przyktadem moga by¢ digital drugs (cyfrowe narkotyki), muzyka stuzgca do wprowadza-
nia w trans (np. Monroe Institute), angazowanie technologii w praktyke rytualng (Temple ov
Psychic Youth).

¥ Uzywam tego terminu w znaczeniu, jakie przypisat mu J.-F. Lyotard, utozsamiajgc go
z postmodernizmem. Technologiczny poganizm jest paralelny wobec matych narracji, opowie-
Sci i legend miejskich, forow internetowych. Realizuje sie w lokalnosci — jest zréznicowany. Jego
heterogenicznos¢ wprowadza problematycznosé z jego okresleniem, gdyz trudno dopasowadé
jeden rytuat do drugiego i orzec, czy s to w ogdle rytuaty w funkcji religijnej, czy zaledwie
nawyki (automatyzm).

20 W filmie Pi gtdwny bohater przed naci$nieciem przycisku, ktéry miat spowodowac uru-
chomienie programu udostepniajgcego zasade dziatania sSwiata, zatrzymat sie w medytacyj-
nym skupieniu i dopiero po chwili, bez gorgczkowosci i z kontemplacyjnym spokojem nacisnat
palcem przycisk. Nie twierdze, ze automatyzacja musi pocigga¢ za sobg redukcje wszystkich
czynnosci cztowieka do poziomu zaprogramowanych dgznosci, ale sfera religijnosci zostaje
przeniesiona i znajdzie inne ujscia wtasnej ekspresji oraz technopochodne formy artykulacji.

21 On demand — dost. na zgdanie.

22 Jest ono sprogramatyzowane do postaci okreslonego rozszerzenia, przedmiotu wirtual-
nego w funkcji czasowego obiektu przemystowego.

2 Zob. M. Eckhart, Traktaty, ttum. W. Szymona, W Drodze, Poznan 1987, ss. 153-166.
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poszczegdlnych fenomendw w perspektywie ich religijnego znaczenia?*. Za-
tem religia, jej ,neoarchaiczna odmiana w postaci kultury audiowizualnej”?,
jest poganska wtasnie w sensie wprowadzania niezréznicowania, ktérego nie
mozna sprowadzi¢ do prostych opozycji.

2. Wspoétczesna technicyzacja
i odpowiadajgca jej zgeneralizowana kryptoreligijnos¢

Nie ulega watpliwosci, ze wspdtczesne modele wiary cztowieka zmieniajg sie
takze pod wptywem technologii. Powstajg zaréwno nowe, technocentryczne
religie, ktore sg prze$miewcze, np. kosciét Google, jak i ,,powazne”? koscioty
nawigzujgce do UFO, konstruujgce twierdzenia metafizyczne zogniskowane
wokot oczekiwania przybyszow z innych planet lub sfer duchowych. Wreszcie,
poprzez technologie zostajg odnowione podstawowe wiezi cztowieka z Bo-
giem. Stefan Breuer twierdzi:

Religia umocnita niegdy$ swa potege wobec pierwotnej przyrody, wyznaczajac
bogom state siedziby na obszarze swietych miejsc, w Swiatyniach i katedrach; po-
dobnie teraz, w Swiecie wtdrnej przyrody, novum sacrum konsoliduje sie wraz
z powstaniem kazdego laboratorium, kazdego pierscienia akumulacyjnego czy
komputera?.

Nie jestto jednakrelacja oczywistegoibezproblemowego przeniesienia. In-
stalowanie religii w stechnicyzowanym swiecie przebiega etapami, wiasciwy-
mi dla tego typu transmisji. Cykl rozpoczyna sie od ogtoszenia technologii re-
wolucyjng, ,,$wietg”, a koriczy sprowadzeniem jej do narzedzia powszedniego
uzycia®. Nawet jesli wspotczesnie kryptoreligijnos¢ wynikajgca z technicyzacji

24 Kryptoreligijnos¢ tendencji technicyzacyjnych wyraza relacje nieoczywistosci i nieprze-
zroczystosci wzgledem nich. Przywotane przyktady maja wskazaé, ze ekstatycznos$¢ samej tech-
niki, prowokowanie psychodelicznej wrazeniowosci prowadzi do przerodzenia sie kryptoreligij-
nosci w ,religie oficjalng” wyrazang wszelkimi dostepnymi audiowizualnymi srodkami.

% W. Chyta, Kultura audiowizualna (w stulecie ekranu w kulturze), Wydawnictwo Fundacji
Humaniora, Poznan 1999, s. 124. Autor twierdzi, ze ,liturgia postania unowoczesniona symu-
lakrem przez kulture audiowizualng jest skutecznym ramieniem kazdej religii i kazdej wtadzy”.
Dzi$ mozna powiedzieé, ze to liturgia transferu, ciggtego przesytania, ktéora ustanawia pota-
czenia z fantazmatycznym sacrum. , Spektakl to urzadzenie optyczne stuzgce do wytwarzania
nam »wiecznego powrotu« do magicznej mozliwosci widzenia za posrednictwem ponadindy-
widualnego spojrzenia”. W. Chyta, Kultura w stadium spektaklu, w: E. Rewers (red.), Pojednanie
tozsamosci z réznicq?, Wydawnictwo Fundacji Humaniora, Poznan 1995, s. 156.

% Chodzi o ich instytucjonalng i pragmatyczng legitymizacje. Co innego bowiem ,wierzy¢
w Google”, co innego zas ,,podazac zgodnie z wiarg Google”.

27 S, Breuer, Technika i nauka jako hierofania, w: Kultura techniki..., s. 497.

2 Por. K. Pdrna, Believing in the Net. Implicit Religion and the Internet Hype 1994-2001,
Leiden University Institute for Religious Studies, Leiden 2010, s. 165.
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czy przez nig umozliwiona manifestuje sie w jawnych postaciach, to wyrazajg
one jedynie jej charakter, ktéry maskuje sie i przebiera w przeSmiewcze oraz
skrajnie irracjonalne, fantastyczne formy skupione wokét Boga-techniki®.
Sergey Brin stwierdzit: ,Doskonata wyszukiwarka bytaby jak umyst Boga”*.
Zwigzek religii i technologii nie polega tylko na utozsamieniu jednego porzad-
ku z drugim, ale na nasladowaniu za pomocg technicznych srodkéw wtasci-
wosci bytéw ponadnaturalnych. Jest to przyktad technologicznej realizacji
idei sztucznej nieskoriczonosci oraz sztucznej wzniostosci, gdyz uzytkownik
wpisujgcy poszukiwang fraze do wyszukiwarki moze sie czué, jakby znajdo-
wat sie w nieograniczonym umysle, ktéry odpowiada na jego pytania z takg
samga powagg jak Bég na modlitwy3!. Dlatego ulubiong figurg teoretykdw jest
aniot*2. Symulacyjny charakter religii przestaje miec¢ znaczenie w przypadku
tak pojetej wiary. Obawy o realno$¢ sg bez znaczenia, pdki cybernetyczne
modlitwy sg spetniane. Dopiero w trakcie awarii, problemdw z potgczeniem
moze pojawic sie moment zwatpienia, ktory zwykle znika po usunieciu uster-
ki. Max Bense twierdzi: ,Prezentacja tradycji techniki bytaby rownoczesnie
badaniem dziejow ducha, studium socjologicznym, ekonomicznym, politycz-
nym, estetycznym, etycznym i religijnym”33. Odnositaby sie wiec do wszyst-
kich form uobecniania zawartej w technologii kryptoreligijnosci.
Wspodtczesnie to sie¢ techniczna jako medium prezentowania tradycji du-
chowej jest ,Swigtynig swiatowej religii komunikacji”*. Wiekszo$¢ dziatan
uzytkownikéw odnosi sie wiec bezposrednio do sfery sacrum, ktdra zostaje
utozsamiona czy tez skorelowana z podstawowymi sposobami uczestnictwa
w globalnej sieci. Stephen Breuer twierdzi: ,Swieto$¢ rozszerza sie zatem na
drodze obiektywizacji”3>. Oznacza to, ze postugujac sie okreslonymi technolo-
giami sieciowymi, w sposdb ukryty wykonujemy czynnosci i rytuaty medialnej
postreligii w stadium archaicznym, takim jest bowiem poganskie naciskanie

2 Technologiczny panteizm jest czesto wykorzystywanym watkiem (T de Chardin, M. Mc-
Luhan). Cztowiek wierzy w technike lub technika po uzyskaniu samoswiadomosci dgzy do wtas-
nego przebdstwienia i walczy o uznanie jej jako Boga — to motyw pojawiajgcy sie w tworczosci
science fiction.

30 Cyt. za: K. Becker, Potega klasyfikacji — kultura, kontekst, komenda, kontrola, komunika-
¢ja, komputer, ,Rita Baum” 18/2011, s. 13.

31 |stotno$¢ nie ma kryteriéw odniesienia.

32U Michela Serres’a anioty funkcjonujg jako ,czyste wielosci”, idealne $rodki takiej ko-
munikacji, ktéra nie polega jedynie na przekazywaniu informacji, lecz dotyczy funkcjonowania
cztowieka we wszystkich dziedzinach zycia. Rzeczywistos¢ zaludniona przez ,,techniczne” anio-
ty staje sie anielskim komunikatorem — pasem transmisyjnym czystych wielosci. Por. M. Serres,
Angels. A Modern Myth, ttum. E. Cowper, Flammarion, Paryz — Nowy Jork 1995.

3 M. Bense, Egzystencja techniczna, w: Kultura techniki..., s. 371.

34 P, Musso, A filosofia da rede, w: A. Parente (red.), Tramas de rede. Novas dimensées
filosdficas, estéticas e politicas da comunicagdo, Sulina, Porto Alegre 2004, s. 36.

35S, Breuer, Technika i nauka jako hierofania, w: Kultura techniki..., s. 498.
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przycisku, ktére trudno nazwac kryptoreligijnym bez przypisywania uzytkow-
nikom odpowiednich intencji. Procesy te nie przebiegajg po linii prostej, totez
trudno wyrdzni¢ doktadne momenty wydarzania sie kryptoreligijnosci, czyli
jej jawne i ukryte przejawy.

Hans Blumenberg twierdzi, ze wedtug mechanicystycznego paradygmatu
L, Wszystko jest technikg. Samoswiadomos¢ jest wzorem technicznego poste-
powania”. Wydaje sie ona strukturalnie sprzezona z ludzka duchowoscig. Po-
wodem jest kontrola obrazu ludzkosci, ktéry jest wytwarzany przez technike
— dlatego procesowi jego powstawania towarzyszy ukrycie zaimplementowa-
nej religii. Obraz nigdy nie jest obecny jedynie w sferze abstrakcyjnej — ucie-
lesnienia sie i uruchamia sfere sacrum w zachowaniu i mysleniu cyborgéw
oraz we wiasnej samoorganizacyjnej samozrozumiatosci, ktérej im udziela
i porecza. Nie chodzi o to, ze obiekty i systemy techniczne nie myslg w jakims
mocnym sensie®’. One nie s3 zdolne do wiary, do samokrytycyzmu, do asce-
zy, ktdra przekraczataby ramy funkcjonalnej samoadaptacji, tj. efektywnosci
wtasnego dziatania. W kulturze zwykto sie mylnie nazywa¢ mysleniem wyko-
nywanie logicznych i mentalnych operacji®®. Podziwiamy maszyny, poniewaz
sg ascetyczne — odpowiednio zaprogramowane w nieskonczonosé przetwa-
rzajg dane w okreslonej petli, nie , potrzebuj3” niczego wiecej do sprawne-
go funkcjonowania. Jednak tyle, ile jest sposobdw i typdw programowania
maszyn, tyle tez mozna wyrdzni¢ odpowiadajacych im tendencji kryptoreligij-
nych. To, ze media techniczne stuzg jako podstawa okreslania boskiego swia-
toobrazu, jest znaczace. Zrzeczenie sie czego$ to utrzymanie organizmu przy
zyciu — oto religijnos¢ maszyn, ktéra polega na prolongowaniu autoorganiza-
cyjnego trwania i wyraza sie w mechanizmie autopoiesis (samowytwaorczo-
$ci)*. W efekcie ,,Dochodzi do absurdu, ze ludzie konstruujg zywe maszyny
i duchowg gtebie, ktérg mogtyby posiadac”°. Ta symbolika jest odniesieniem
nie tylko do aniota jako uniwersalnego medium, ale takze do demonicznych
wyobrazen podsumowujgcych ten tryb jej zautomatyzowanego funkcjono-
wania, zgodnie z twierdzeniem Gottharda Glinthera, ze ,maszyna w zyciu
ludzi odgrywa role Belzebuba”*!. Demoniczni technokraci sg wystannikami

% H. Blumenberg, Hohlenausgdnge, Suhrkamp, Frankfurt am M. 1996, s. 394.

37 Por. M. Heidegger, Co zwie sie mysleniem?, ttum. J. Mizera, PWN, Warszawa — Wroctaw
2000; H. Dreyfus, What Computers Can’t Do, a Critique of Artificial Reason, Harper & Row,
Nowy Jork 1972.

38 Za Heideggerem uznaje, ze nalezy ono do porzadku egzystencji cztowieka i w tym sen-
sie jest zrédtowo techniczne, gdy przyjmiemy pewien stopien zrédtowego stechnicyzowania
cztowieka.

3% H. Maturana, F. Varela, Autopoiesis and Cognition. The Realization of the Living, Reidel
Publishing Company, Dordrecht 1972.

40 G. Gunther, Beitrdge zur Grundlegung einer operationsfihigen dialektik, Felix Mainer
Verlag, Hamburg 1980, s. 218.

41 |bidem, s. 232.
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diabta, a Swiat rzadzony przez zaprogramowane urzgdzenia techniczne staje
sie piektem i podstawg do kreslenia dystopicznych scenariuszy upadku cywi-
lizacji, kultury, cztowieka i humanizmu. Metaforycznie ten proces kryptoreli-
gijnosci demonicznej zawartej w technice mozna oddad przez odniesienie go
do sytuacji, w ktérej zmieniamy obiekt techniczny na inny. Podpisujemy nowy
,cyrograf”, gdy jakiejs urzadzenie stato sie przestarzate —abonament, umowa
wyrazajg formy diabolicznej koniecznosci, technologicznego zdeterminowa-
nia, ktéra pozbawia ludzi autonomii*?. ,Apostotowie cyfrowej modernizacji”
nekaja nas telefonami, przypominajac o zawartym , pakcie”, to znaczy umo-
wie zobowigzujgcej do kolejnego wyboru w zamian za kolejne przedtuzenie
uktadu. W takim otoczeniu technicznym cztowieka wytaniajg sie dwie gtéwne
tendencje kryptoreligijne — posthumanizm i transhumanizm. Kazda z nich za-
wiera heterogeniczne wierzenia, rytuaty, propozycje i odnosi sie do realizacji
catkiem odmiennych postulatéw metafizycznych®.

3. Préba ratowania homo religiosus (posthumanizm)

Posthumanizm jest przedtuzeniem humanizmu. Jego gtdwnym zatozeniem
jest zachowanie cztowieka w jego istotowe]j postaci, to znaczy w jego bio-
logicznych, kulturowych i metafizycznych ustaleniach, ktére moga by¢ tech-
nicyzowane tylko do pewnego stopnia. Z powodu technicyzacji niemozliwe
jest kultywowanie humanizmu w jego niezmienionej postaci. Posthumanizm
zawiera postulat maksymalnej humanizacji technicznego otoczenia cztowie-
ka. Ma ono stad sie przestrzenig egzystencjalng, w ktérej bedzie realizowata
sie kultura. Technologie majg by¢ tak projektowane, by sprzyjaty rozwojowi
cztowiekowi. Nie ograniczajg sie one do bycia przyjaznymi uzytkownikom,

42 Niklas Luhmann twierdzi, ze pienigdz jest diaboliczny, poniewaz wprowadza tak wiele
dodatkowych zaposredniczen, ze uzytkownik jest zdezorientowany — nie moze poswieci¢ uwagi
temu co istotne, gdyz wszedzie podtgcza sie autoregulacyjny mechanizm pienigdza (kapitaliza-
cji lub technomerkantylizmu). Niemiecki teoretyk odnosit ten proces do komunikacji — pienigdz
podszywa sie pod kanaty komunikacyjne, by je przejmowac i by stuzyty one nie dziataniom
komunikacyjnym, przez ktére realizujg sie wartosci, lecz procesowi akumulacji kapitatu z towa-
rzyszacymi mu reakcjami emocjonalnymi podmiotéw. Pienigdz wprowadza zatem dodatkowe,
niepotrzebne zaposredniczenia, ktére zaburzajg istniejace relacje symboliczne gwarantujace
utrzymanie kulturowej homeostazy. Por. B. Kuzniarz, Pienigdz i system. O diable w gospodarce,
Nomos, Krakéw 2006. W przypadku religii technika podktada swoje obwody, lecz nie rezygnuje
z religijnosci, czynigc jg wiasng nieswiadomoscig (kryptoreligijng nieswiadomoscig techniczng,
czyli teowirtualnoscig). Technika spekuluje religijnoscig, stara sie osiggng¢ maksimum eksta-
tycznosci, by¢ bardziej mistyczng od Boga.

4 Nawet w przypadku transhumanizmu mozna mowic¢ o metafizyce, ktéra zostaje zniesio-
na przez technike, by technika mogta sama znies¢ siebie. Trudno tu o logike, poniewaz transhu-
manisci jako materialisci i pragmatycy nie odwotuja sie do kwestii ontologicznych poza wyraza-
niem ufnosci w moc obliczeniowag maszyn oraz wynikajgce z niej korzysci dla cztowieka.
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ale prowadzg do wytworzenia takich autoregulacji, ktére wiaczg w nie czto-
wieka, czynigc z niego co najmniej autonomiczny komponent, jednak jest to
autonomia realizowana zawsze w odniesieniu do danego biotechnosystemu.
Jacques Derrida twierdzi, ze metafizyka jest humanizmem?*, dlatego posthu-
manizm stara sie zachowac ciggtos¢ pomiedzy wczesniejszymi formami peda-
gogizacji cztowieka a tymi wynikajacymi z technicyzacji, dlatego tez posthu-
manizm kontynuuje i rozwija metafizyke w obliczu zmian wyniktych z poste-
pu technologicznego. Homo religiosus posthumanizmu stara sie zachowac
dotychczasowy humanizm z dostepnymi formami religijnosci, otwierajac sie
jednoczesnie na nowe formy powstajgce w wyniku strukturalnego sprzeze-
nia cztowieka z mediami technicznymi. Zatem wazny jest nie tyle okreslony
system utrzymywania kontaktu z transcendencjg, co samo projektujgce na-
stawienie wzgledem postulowanego Swiatoobrazu majgcego objac catg roz-
maitos¢ form przejawiania sie ludzkiej duchowosci. Posthumanizm dopusz-
cza powstanie nowych form religijnosci, lecz nadal punktem odniesienia jest
cztowiek, ktéry do pewnego stopnia (tj. ptynnej granicy) moze by¢ cyborgizo-
wany i robotyzowany.

Tendencje kryptoreligijne posthumanizmu tak mocno akcentujg swa obec-
nos¢, ze muszg zosta¢ wyodrebnione, nazwane, zinstytucjonalizowane, czyli
metafizycznie sformatowane. Taka humanizacja ma zapobiec przechodzeniu
posthumanizmu w innego typu tendencje technicyzacyjne negujace koniecz-
nosc¢ istnienia cztowieka, jak to ma miejsce w przypadku transhumanizmu.
Zagrozenie stanowi sztuczna nieskonczonosé, ktéra wprowadzajac nieograni-
czone mozliwosci bycia, zdaje sie funkcjonowac poza wszelkimi mozliwoscia-
mi humanizowania. Jest to prdoba zatrzymania humanizmu wolnych predko-
$ci, obejmowalnych ludzkich poznaniem®. Zagrozeniem dla posthumanistéw
sg wiec nieskoniczone predkosci technologii mikroswiata“®, ktére radykalnie
zmieniajgc to, czym jest cztowiek, doprowadzajg go do anihilacji.

W posthumanizmie Bég cyborgdw jest rozumiany jako uniwersalne odnie-
sienie stechnicyzowanego cztowieka humanizujgcego swoje ekstensje. Od-
powiada mu obraz aktualnej dziejowosci technicznej. Jest to Bég odpowied-
nio dostosowany i zoptymalizowany, by wpisywac sie w aktualne pola doste-
pu. W aspekcie kryptoreligijnym cztowiek nadal stara sie podtrzymac wiez

4 ). Derrida, Kres cztowieka, ttum. P. Pienigzek, w: idem, Pismo filozofii, Inter Esse, Krakdéw
1992, s. 136.

% Humanizm zawsze dotyczyt powolnosci ksztattowania sie kulturowych form cztowieka.
Technicyzacja wprowadza takze cyborgizacje (technicyzacje podmiotowosci), zmuszajgc cy-
borgi do szybszego funkcjonowania i utrudniajgc im utrzymanie sie w symbolicznych ramach
jezyka i kultury.

4% Mam na mysli takie technologie, jak biotechnologia, nanotechnologia, bioinformatyka,
ktére sprawiaja, ze jedna molekuta moze natychmiast zastgpi¢ drugga, zmieniajac kontekst bio-
logicznego funkcjonowania cztowieka.
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z sacrum, transcendencjg, Bogiem, Absolutem, nawet jezeli funkcja ta nie
zostata udostepniona w danej technologii. Wéwczas préby utrzymania kon-
taktu dokonywane sg przez specyficzne uzycie technologii polegajace na jej
nastawieniu i dostrojeniu. Medytacyjna obstuga interfejsu polega na uzywa-
niu medidw technicznych z odpowiednim religijnym ukierunkowaniem, ktére
jest programowane przez inzynieréw jako funkcja kryptoreligijna. Posthuma-
nistyczne dazenia zmierzajg do nasycenia okreslonych technologii pierwiast-
kiem duchowym, uczynienia ich przyjaznymi religii. W tym humanistycznym
programowaniu wyraza sie kryptoreligijnos¢ posthumanizmu. Wiara posthu-
manistow wspiera sie technologia, lecz zawsze zwraca sie ku religii. Nie stara
sie zastgpié, ograniczy¢, zagtuszy¢ tej sfery ludzkiej egzystencji, lecz odpo-
wiednio do transformacji, jakim podlega cztowiek, stopniowo dostosowywac
metafizycznie obraz Boga cyborgéw do cyborga jako reprezentatywnej dla
posthumanizmu figury cztowieka. Przyktad pedagogiki humanistycznej ozna-
cza osigganie podstawowej kontroli nad przekazem:
W swiecie techniki klasyczne pojecia edukacji chrzescijarisko-humanistycznej wy-
magajg uzupetnienia, a moze nawet korekty, korzystajac z pojecia edukacji tech-
niczno-spotecznej; to pierwsze jest na tyle estetyczno-religijne, na ile ostatnie
bedzie etyczno-racjonalne. Kazde pogtebienie przedstawionej tutaj rozbieznosci
pomiedzy istnieniem funkcjonujgcym a produkujgcym zamieni sie w sekularng
katastrofe w momencie, w ktérym inteligencja produkujaca pozostanie w tyle za
funkcjonujaca®’.

Jest to humanistyczne programowanie cztowieka, ktdrego religia jest za-
réwno paradygmatycznym celem, jak i skutkiem ubocznym w przypadku kryp-
toreligijnosci. Te dwa typy przejawiania sie tej dziedziny ludzkiej aktywnosci
pozostajg ze sobg w statej wspotzaleznosci i stanowig gwarancje skutecznej
humanizacji zglobalizowanego technicznie swiata zycia cztowieka.

Homo religiosus dokonuje czynnosci rytualnych oraz postuguje sie religij-
nym stownictwem, unikajgc batwochwalstwa i tworzenia technologicznych
idoli. W tym sensie posthumanizm przeciwstawia sie tendencjom ponowne-
go zaczarowania Swiata, ktdre nie odnoszg sie do pedagogiki ani wartosci,
lecz do ludycznych sposobdw wyrazania stosunku cztowieka do technologii.
Homo religiosus zaktada wiec szczero$¢ i sensownos¢ okreslonych praktyk
i rytuatéw, nie dopuszczajac, by jego umyst zostat zdominowany przez tech-
nologie ludycznej antypedagogiki, polegajgce na trwonieniu i rozpraszaniu
dziedzictwa humanizmu. Myslgc o kryptoreligijnosci posthumanizmu, nie
mam na mysli powrotu wyzszych form kontaktu cztowieka ze sferg sacrum,
raczej refleksyjne proby integracji cztowieczenistwa nieustannie rozprasza-
nego przez technike. Celem jest takie sterowanie kryptoreligijnoscia, by byta
wyrazana, praktykowana, celebrowana i nie pozostawata ukryta mimo swej

47 M. Bense, Egzystencja techniczna, w: Kultura techniki..., s. 370.
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niejawnosci. Jej charakter ma zosta¢ ujawniony i zobiektywizowany w sensie
humanistycznym, to znaczy intersubiektywnie dostepny dla wiekszosci ludzi.
Strategie posthumanistyczne przeciwstawiajg sie wiec ludycznym i trybalnym
technologiom ponownego zaczarowania $wiata, odcinajgc sie od bezreflek-
syjnego gloryfikowania niezréznicowania bedgcego sztuczng nieskonczono-
$cig — technicznym umozliwieniem wszystkiego w ramach ekstatycznych do-
znan. Posthumanizm w swej kryptoreligijnosci zdradza cechy kryptoplatoni-
zmu, odwotujac sie do statych potaczen, ktére powinny by¢ w miare postepu
technicyzacji uaktualniane. Relacje miedzy poszczegdlnymi ideami winny by¢
rekonfigurowane, aby dac cztowiekowi podstawe funkcjonowania i okresli¢
wspotrzedne egzystencjalne, dzieki ktorym bedzie mégt realizowac¢ swéj po-
tencjat.

Jednak nie wszystko, co wydaje sie sprzeczne z posthumanizmem, musi na-
leze¢ do transhumanizmu. Mdwigc o sakralizacji technologii, mozna dostrzec
wiele odniesien, powierzchownych rozwigzan, ktdre nie zdradzajg zadnych
cech globalnego programowania rozwoju ludzkosci. Nie sg to wiec jedyne al-
ternatywy, ale w przypadku posthumanizmu stajg sie formami marginalnymi.
Mozna tez odwrdcic¢ perspektywe, twierdzac, ze wszelka religijnos¢ jest dzis
posthumanistyczna, lecz bytoby to duzym uproszczeniem. Posthumanizmowi
odpowiada pozytywna teowirtualnosé, tj. afirmatywne wykorzystanie kryp-
toreligijnej nieSwiadomosci technicznej.

4. Nadejscie homo futurus (transhumanizm)

Transhumanizm jest zaprzeczeniem humanizmu®. Wyraza niecheé¢ wobec
wszelkiej metafizyki. Wigze sie on z porzuceniem istotowo rozumianego czto-
wieka na rzecz spetnienia odwiecznych marzen ludzkosci o niesmiertelnosci

4 Abstrahuje od historycznego rozumienia transhumanizmu na rzecz jego metafizycznej
krytyki. Transhumanizm rozpatruje pozytywnie jako na ruch dazacy do poprawy egzystencji
cyborgéw dokonywany technologicznymi srodkami. Nawet pewien rodzaj postgatunkowosci
i rezygnacji z istotowo pojetego cztowieka jest mozliwy, ale tylko wtedy, gdy towarzyszy jej
model przeniesienia istotowych wtasciwosci cztowieka zwigzanych z posiadaniem przez niego
duszy i mozliwosci ukierunkowania jej ku transcendenc;ji przez hybrydy techniki i transcenden-
cji, co wigze sie takze z koniecznoscig zaprojektowania przysztych form bycia. Transhumanizm
wykonuje czynnosci metafizyczne, lecz brak kontroli nad nimi powoduje, ze stanowig one efek-
ty uboczne i towarzyszgce dziataniu technologii, fatszywa teowirtualnosé technonauki, sztucz-
ng transcendencje osobliwosci. Aby transhumanizm byt metafizycznie kompletny, musi uznaé
daznosci wtasciwe dla posthumanizmu (metafizycznych préb ustalenia cyborga), dokonujac
z nimi czesciowej syntezy. Punktem wyjscia jest tej krytyki jest sytuacja, w ktérym transhu-
manizm autonomizuje zasade akceleracji postepu technologicznego, odfaczajgc sie od hybryd
techniki i transcendencji, cho¢ takze do pewnego stopnia powracajac do nich w nieSwiadomo-
Sci whasnego ukierunkowania.
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(osigganej technicznymi Srodkami). Cybernetyczna nie$miertelnos$¢* ozna-
czataby brak choréb i uwolnienie sie od ograniczen ciata. Kryptoreligijnemu
charakterowi transhumanizmu odpowiada negatywna teowirtualnosé, ktéra
polega na utozsamieniu ducha z technologia. Transhumanizm przyjmuje me-
todyke inzynieryjnej refleksyjnosci, gdzie wszystko jest projektowane i oce-
niane z perspektywy efektywnosci. Porzucenie cztowieka nie jest programo-
we, lecz wydarza sie niepostrzezenie. Stelarc twierdzi, ze ciato jest zbedne®.
Nalezy pamietaé, ze cztowiek w wiekszosci sktada sie z ciata. Wymiana orga-
néw na techniczne komponenty spowoduje, ze jesli nie zostang wprowadzo-
ne metafizyczne regulacje, to cztowiek nie bedzie mdégt funkcjonowad. Ste-
larc takowych nie wprowadza, zatem po ostatecznej technicyzacji nie istnieje
cztowiek. Cechg transhumanizmu jest proponowad rozwigzania radykalnego
przedtuzania zycia, poprawy komfortu egzystencji, lecz nie ujmujacich w szer-
szym paradygmacie. Poprzez skupienie sie jedynie na sferze technologicznej
transhumanizm staje sie materializmem i pragmatyzmem. Kryptoreligijnos¢
wzbudza ludzkie marzenia, obawy, leki, ale tylko po to, by sprzyjac¢ przemia-
nom technicyzacyjnym.

Sztuczna Pleroma®! to sztuczna nieskoriczonos¢, osiggniecie technologicz-
nymi $rodkami Punktu Omega®?. Jest to nie tyle realizacja ostatecznej eman-
cypacji, ile pograzenie sie w absolutnym regresie tego-co-zostato-z-cztowieka
po jego robotyzacji®®. Nie wiadomo, w jaki sposdb cztowiek miatby utrzymy-
wac relacje z sacrum®. Jak odrdznic ,,Swiete dane” od tych, ktdre nie majg ta-
kiego statusu? Trudno tez wyobrazi¢ sobie organy duchowe cztowieka ,wgra-
ne” na nosnik techniczny. Transplantacja i transfer duszy (soul uploading), po-
dobnie jak transfer umystu (mind uploading), stanowig jedynie imaginacyjny
postulat i nie majg metafizycznego ani nawet technologicznego uzasadnienia.

4 D. F Macher, C. Mercer, Living for 1,000 Years — or Longer, w: D. F Macher, C. Mercer
(red.), Religion and The Implications of Radical Life Extension, Palgrave Macmillan, Nowy Jork
2009, s. 6.

%0 Wyrazenie ,the Body is Obsolete” stato sie kanoniczne dla tego performera i artysty
multimedialnego. Nieswiadomie realizuje on projekt transhumanistycznej kryptoreligijnosci,
ktérego celem jest osiggniecie ateistycznego zrobotyzowanego ciata, ktére nie potrzebuje
wsparcia ani symbolicznej gwarancji istnienia.

1 Rozumiana jako Absolut.

2 Pierre Teilhard de Chardin utozsamit Punkt Omega z mistyczng unig ludzkosci. Mdwigc
o transhumanizmie, myslimy o ateizmie, o ostatecznym odtgczeniu sie cztowieka od kreatyw-
nej i stworczej mocy transcendenciji.

%3 Przez robotyzacje rozumiem szczegdlny typ technicyzacji polegajgcy na implementacji
technologii automatycznych do wszystkich sfer egzystencji, w ktérych nie ma miejsca dla ludz-
kich (w sensie metafizycznym) komponentdw. Jest ona pragmatyzacjg i materializmem.

5 Przyktadem mogg by¢ scenariusze science fiction (z serii Ghost in the Shell), w ktérych
dusza zostaje wgrana do w petni cyborgicznego ciata. Jest to jednak wizja zdecydowanie bar-
dziej posthumanistyczna niz transhumanistyczna, gdyz ta instalacja duszy stuzy okreslonemu
celowi, nie jest kaprysem, nie jest tez niezbedna, by dana istota mogta funkcjonowac.
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Zatem transhumanizm to ateizm i materializm, ktéry zrywa kontakt z trans-
cendencja, zastepujac go sztuczng nieskonczonoscig. Tak nalezy odczytywac
anihilacje gatunku ludzkiego, ktéry prawdopodobnie przeniesie sie do sfery
wirtualnej.

Kryptoreligijny charakter transhumanizmu polega tez na natychmiastowej
realizacji obietnic religii. NieSmiertelnos$é, wskrzeszanie zmartych®®, bezpo-
Sredni kontakt z wszelkimi formami inteligencji, przebdstwienie, transmuta-
cja jednej formy w drugg. Wszystko sprowadza sie do uruchomienia okreslo-
nego programu, nacisniecia przycisku. Konwersja, uzyskanie kontaktu z isto-
tami bezcielesnymi stanowi, wedtug obietnic transhumanistow, wirtualnosc,
ktérg mozna technologicznie aktualizowac. Nie trzeba w nic wierzy¢, trzeba
tylko wykonywac instrukcje, ktére zmaterializujg formy sztucznej nieskonczo-
nosci. Unia mistyczna transhumanistycznego homo futurus polega na rozto-
pieniu go w sztucznej nieskoriczonosci. Dazenia te sg jednak paradoksalne,
gdyz taczg nieistniejgcego (zrobotyzowanego lub zredukowanego do postaci
technopamieciowych danych) cztowieka z réznymi formami zycia duchowe-
go, do ktdrego ma on uzyskac dostep. Wyraza sie w tym postulatywny cha-
rakter transhumanistycznej kryptoreligijnosci, wedle ktérej sztuczna nieskon-
czonosc jest réwna Bogu. Zostata ona stworzona przez cztowieka, lecz gdy stata
sie warunkiem uzyskania dostepu do otaczajgcego go Swiata, jej status onto-
logiczny sie zmienit, zaktualizowat o ,,poprawke” (patch) Boga. Myslenie o Ab-
solucie jest wiec sprowadzone do wyrazen ze stownika informatycznego.

Programowanie transhumanistyczne polega na takiej hipertrofii poszcze-
gblnych zmystéw, komponentow i wtasciwosci cztowieka, ktdre pozwolg mu
na nieskrepowane realizowanie wtasnych pragnied. W tym ma sie realizowac
boskos¢ cztowieka. Poprzez kryptoreligijnos¢ uzyskane w wyniku technolo-
gicznych modyfikacji mozliwosci pozwalajg cztowiekowi ostatecznie wyzwoli¢
sie od siebie samego. Staje sie on wéwczas rowny Bogu, gdyz nie ma juz zad-
nych ograniczen. Sztuczna wzniostos¢ to stale przezywana od nowa sztuczna
nieskonczonos¢, ktdra jest najwyzszg realizacjg regresu — regresu do perma-
nentnej spekulacji ekstaza. Nasze ograniczenia zostajg zniesione przez techni-
ke, lecz poza czysto manipulatywna moca nie zyskujemy zadnych nadludzkich
wtaéciwosci, poniewaz istotowo pojety cztowiek juz nie istnieje. Swiat bez
ograniczen jest forma negatywnej pustki.

W paradygmacie transhumanistycznym mieszczg sie wszystkie wyobraze-
nia Smierci cztowieka. Porzucenie cztowieka polega nie tylko na rezygnacji
z ciata jako uniwersalnego nosnika ludzkosci, ale takze na radykalnym zerwa-
niu z humanizmem, z podstawowymi wartosciami, z metafizykg. Max Bense
twierdzi: ,Cztowiek bez przerwy tworzy ideologie, majace wyeliminowac ne-

%5 Nikotaj Fiodorow juz w XIX wieku proponowat wskrzeszanie zmartych za pomocg odpo-
wiednich technologii, wyznaczajac tym samym podstawy mizozofii transhumanistyczne;j.
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dze, i nieustannie okazuje sie, ze ideologie te zagrazajg humanitaryzmowi”>®.
W tym wypadku gtéwne idee technicyzacyjne przyczyniajg sie do unicestwie-
nia ludzkosci.

Jest w tym zawarty paradoks, ktéry Ginther Anders okreslit nastepujgco:
,Swiat jest przegrany, a uksztattowana przez programy postawa cztowieka
staje sie »idealistyczna«”*’. Wcigz wierzymy w cztowieka, bedac u progu jego
anihilacji. Nie mozna odmowi¢ transhumanistom zarliwosci wiary, lecz nie
jest to wiara cztowieka. Wierzymy w opowiesé, w ktorej stopniowo przestaje-
my istnie¢ w imie idealistycznie pojetego postepu, tj. przekonania, ze zmiany
te sg dla nas, a nie przeciw nam. Daje nam to poczucie, ze ,jesteSmy wtad-
cami apokalipsy. JesteSmy tym, co nieskonnczone”® Transhuma-
nizm pragnie zaprogramowac sfery kultury na anihilacje cztowieka dokonang
poprzez jego nieskoniczone ulepszanie, ktére w rzeczywistosci jest wyciencza-
niem i stopniowym odbieraniem czysto ludzkich wtasciwosci. ,,Aby zapobiec
niebezpiecznemu wotaniu sumienia, skonstruowano twory, na ktére mozna
zrzuci¢ odpowiedzialnos$é, czyli zmechanizowane wyrocznie, zautomatyzowa-
ne i elektroniczne sumienia”*®. W kulturze zostajg rozmieszczone takie apa-
raty, dzieki ktérym transhumanistyczne transformacje bedg zachodzity bez
kulturowych oporéw. Przejawia sie w tym ich kryptoreligijny charakter, gdyz
petnig one funkcje sakralng — orzekajg o tym, co konieczne, o przysztosci,
o zadaniu cztowieka. Obiekty techniczne podejmujg za nas moralne decyzje,
okreslajg sfere duchowosci wedtug algorytméw, bo stanowig forme przej-
Scia do kolejnych etapdéw technicyzacji. Cztowieka w utracie cztowieczenstwa
wspomagajg i ,,pocieszajg” maszyny.

W przypadku tendencji transhumanistycznych mozemy moéwic o zerwaniu
z mysleniem o emancypacji cztowieka z techniki. Cyborg wybiera lub przyjmu-
je narzucony mu kierunek rozwoju technicznego, staje sie wiec zintegrowany
z tendencjamitechnicyzacyjnymi. Herminio Martins méwi o transcendencjach
sieci®. Liczba mnoga zaktada albo wiele sfer transcendencji, oddzielonych lub
wspotzaleznych, albo potencjat sieci do samoprzekraczania siebie. Gtéwne
zainteresowanie Martinsa stanowi cyberteologia. Wymienia on podstawowe
podejscia do technicyzacji: chrzescijanskie, gnostyckie, protestanckie, atei-
styczne. Technologia ukierunkowuje uczucia metafizyczne poprzez ich pro-
gramowanie i realizuje je w kulturze mediéw technicznych. Transcendencja
stanowi cel dziatan posthumanistycznych, bedgac stabilizatorem i podstawa

%6 M. Bense, Egzystencja techniczna, w: Kultura techniki..., s. 380.

57 G. Anders, Staroswieckosc¢ cztowieka, w: Kultura techniki..., s. 434.

8 |bidem, s. 440.

5% |bidem, s. 445.

8 H. Martins, Transcendences of the Net. Metaphysical Intimations of The Cyberworld,
w: idem, Tecnologia e configuragbes do humano na era digital. Contribuigées para uma nova
Sociologia da Técnica, Edig6es Ecopy, Ermesinde 2010, s. 23.
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umocowania humanizmu. Transhumanizm staje sie wirusem transcendencji,
ktéry odcina cztowieka od mozliwosci kontaktu z bytami, ktdre przekracza-
ja ptaszczyzne immanencji. W ten sposdb moze realizowac rdzne strategie
w polu sztucznej nieskoriczonosci, oferujgc uzytkownikom gotowym porzucié
swoje cztowieczeristwo dostep do krain metafizycznych wchodzacych w sktad
podstawowego imaginarium religii.

Materializm transhumanizmu najpetniej objawia sie w tym, ze technolo-
gicznie unieSmiertalniane jest ciato, nie dusza. Dusza nie jest istotna. Unie-
Smiertelniane sg fizyczne komponenty cztowieka. Nie jest to przedtuzanie
»Swietosci” zycia dla realizacji duchowego postannictwa, lecz zatrzymanie
niesmiertelnej duszy w stechnicyzowanym ciele az do jej usuniecia lub pomi-
niecia w przypadku przenoszenia cztowieka na inny no$nik funkcjonowania.
To rodzaj anihilistycznego monizmu, gdzie nic nie ma, ale ,,jakby co$ byto”®.
Szczescie, zrealizowana utopia, jest przeciwstawiona technicznym manka-
mentom, ktére odwodza od radykalnego unie$miertelniania. Vernor Vinge
twierdzi: ,Umyst, majgcy wcigz te same zdolnosci, nie moze zy¢ wiecznie, po
kilku tysigcach lat bedzie wygladat bardziej jak zapetlona tasma niz osoba”®.
Transhumanisci technicyzujg byt bez zadnego projektu, nadrzednego sensu,
prowadzac go ku wiecznej petli.

5. Teowirtualnos¢ jako konsekwencja
tendencji kryptoreligijnej technicznosci

Aby méwic o teowirtualnosci®, warto najpierw zwrdci¢ uwage na teologie
medidw dnia powszedniego, w ktérej realizuje sie kryptoreligijna nieswiado-
mos¢ globalnych tendencji technicyzacyjnych. Bég nie zostaje wyparty czy
zastgpiony przez technike, lecz przenosi sie na aktywnosci uzytkownikéw kul-
tury. Rytuaty, gesty, stowa nawigzujg do podniostej atmosfery towarzyszacej
spotkaniu z sacrum. Hans Blumenberg uwaza, ze:

51 Podobnie wypowiada sie G. Anders o formule Janusa, wedtug ktdrej wszystko jest $rod-
kiem do realizacji innych srodkéw (brak tu jakiejkolwiek celowosci). Wyraza ona amoralny ni-
hilizm prowadzacy do anihilacji cztowieka, ktéry nie ma juz zadnych oporéw przed wykorzy-
staniem technologii masowej zagtady. Anders uzywa stwierdzenia, ze ,wszystko jest jednym”
i jest to [technologiczny — R. I.] ,,monizm w akcji”. G. Anders, Die Antiquiertheit des Menschen.
Uber die Seele im Zeitalter der zweiten industriellen Revolution, Beck, Monachium 1961, ss.
300-301.

2 V. Vinge, Osobliwos¢, ,Rita Baum” 18/2011, s. 31.

8 Platonizujacy efekt komputera jest juz widoczny nie tylko w samym ukazywaniu sie
obrazéw na ekranie, ale takze w psychologicznej naturze ekranu jako obrazu. Skutkiem tego
komputer jest maszyng hieroglificzng, sferg interakcji tekstu i obrazu, od kiedy jawi sie nie-
Swiadomosci jako magiczny”. H. Bey, Obelisk i inne eseje, ttum. zbiorowe, Stowarzyszenie Viral
& Miligram, Wroctaw 2009, s. 33.
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,Teologia” procesu technicyzacji ujawnia sie w tym, ze podporzadkowuje on sobie
Swiat zycia jako wielkos¢ zalezna, produkujac nie tylko rzeczy i ustugi, lecz takze
to, co pozornie jest nieprodukowalne, mianowicie zrozumiato$¢ sama przez sie®.

Objawienie ,z techniki” jest zawsze odczytane, zdekodowane, jasne. Epi-
fanie techniki, nowszych interfejséw trafiajg bezposrednio do rak uzytkowni-
kéw, ktdére sg automatycznie adaptowane do obstugi. Nie wymaga to czytania
instrukcji, podrecznika uzytkownika czy dodatkowego ttumaczenia. Wszyst-
ko jest w petni zrozumiate. Czekanie na nowy model konsoli ma w sobie co$
z teologicznie rozumianego oczekiwania — odtwarzania caty czas nowego, bo
zastepowanego kolejnym innowacyjnym urzgdzeniem, $wieta. Ono nigdy nie
moze sie znudzi¢. Koczownicy pod centrami handlowymi oczekujacy na ot-
warcie sklepu i zakup nowego urzadzenia majg w sobie co$ z pielgrzymow,
mieszczanskich nomaddw. Nic tak nie cieszy jak odpakowanie interfejsu i jego
uzytkowanie. Do pewnego stopnia wiemy, czego sie spodziewaé, reszta zo-
staje zaktualizowana przez interfejs gwarantujacy zrozumienie zasad obstugi.
Sacrum potaczone z innowacyjnoscig objawia sie podczas odkrywania no-
wosci technicznych. Cyborgi wymieniajg urzadzenia, ktére nie wptywajg na
poprawe komunikacji. Rezygnujg ze starszych modeli, poniewaz te najnowsze
gwarantujg lepsze odwzorowanie transmitowanych przez nie proceséw. Jest
to jednak gwarancja w ofercie zakupu, nie odnosi sie ona do transformacji
egzystencji, lecz przenosi nadzieje na kolejne interfejsy pojawiajgce sie na
rynku. W codziennym uzytkowaniu krzyzujg sie dwie tendencje: posthumani-
styczna i transhumanistyczna. W swiecie zycia wyraznie widac kryptoreligijne
aspekty tych dyspozycji technicyzacyjnych. Procesy te, mimo jawnych zwigz-
kéw z fetyszyzmem technologicznym, w gtebi pozostajg zjawiskami krypto-
religijnymi. Poprzez unowoczesnianie, patchowanie uzytkownicy wymuszaja
epifanie — ekstatyczng egzystencje. Béstwa sg pokazywane w telewizji, jednak
tylko w odpowiednim odbiorniku, a cuda cyfrowe sg lepsze niz analogowe. Sg
to przyktady transhumanistycznej idolatrii. Stanowig one negatywng teowir-
tualnos¢, w ktorej materia dominuje nad duchowoscia, az do jej eliminacji.

Teowirtualnos$é, quasi-religijna wiasciwos¢ wspotczesnej techniki, przenika
do wszyskiech aktywnosci ludzkich. Przejawia sie ona w szczerym i wyzwala-
jacym uzytkowaniu oraz w sztucznym powtarzaniu czynnosci. Automatyzm,
ktéry wprowadza technika, moze zostaé przeprogramowany na rytualng czyn-
nosc i przetozy¢ sie na dostep do sacrum. ,,Sprzety nie sg »Srodkami«, a »pre-
decyzjami« [Vorentscheindungen], czyli decyzjami dotyczacymi nas i podej-
mowanymi, zanim przyjdzie kolej na nas”®. Przeprogramowanie sacrum od-

& H, Blumenberg, Swiat Zycia a technicyzacja w perspektywie fenomenologicznej, w: idem,
Rzeczywistosci, w ktorych zyjemy, Oficyna Naukowa, Warszawa 1997, s. 38.
% G. Anders, Staroswieckosc¢ cztowieka, w: Kultura techniki..., ss. 413-414.
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bywa sie przez wybor okreslonych sprzetdw. Zatem relacje przyczynowo-skut-
kowe wcigz wyznaczajg kierunek dziatania. Stajemy sie mistykami i Swietymi,
kiedy funkcjonalno$¢ naszej egzystencji sprowadza sie do rytualno-automa-
tycznego sposobu zycia. Jest to teowirtualny stan, ktéry moze sie rozwingc
w sakralizacyjng tendencje posthumanistyczng lub transhumanistyczng, pro-
wadzac jednak podmiot do wzmocnienia tozsamosci, by otoczony ,,chmurg”
wirtualnosci mogt sie realizowac jako duchowy.

Martin Heidegger nakreslit wizje rozdroza w niemal futurologiczny®® spo-
séb na wzor rozwidlajgcej sie drogi rozwoju®’. Regresywna sciezka prowadzi
do popadniecia cztowieka w stan stechnicyzowanego zwierzecia, a progre-
sywna — do oczekiwania na ,,innego”, gnostyckiego, Boga lub Bogéw. W takim
samym stopniu technika jest istotna jak teologia, poniewaz technika wykonu-
je czynnosci religijne. Oczekiwanie odbywa sie zawsze w sytuacji osuwania
sie cztowieka w byt techniczny, to znaczy wsparty na globalnej technicyzacji.
To wtasnie technika prowadzi cztowieka do dehumanizacji, co moze by¢ jed-
noczes$nie wyzwoleniem®, mozliwoscig innej, nowej ewangelii rodzace;j sie
w srodku zagrozenia. Te dwie mozliwosci zastepujg teowirtualnosé, oferujac
religijno-techniczny sposdb bycia, tak ze cztowiek nie musi wybiera¢ jednej
z opcji, ksztattujac swa przysztosé. Stechnicyzowane zwierze zostaje zastgpio-
ne przez cyborgicznego swietego, a inny Bog — przez wypracowanie w stech-
nicyzowanym podmiocie potaczenia z transcendencja.

Technika jest zaczarowaniem Swiata, co podkresla Heidegger, lecz nie do-
strzega demonizmu sytuacji. Zaczarowanie, neomagicznos¢ techniki odnosi
sie do powrotu mitu, okultyzmu, a nie tylko religijnego i intelektualnego ezo-
teryzmu. Obie te Sciezki opisujg transhumanizm — oczekiwanie technicyzu-
jacego sie zwierzecia na jakiegos$ Boga jest jedyng mozliwoscig wyzwolenia.
Zwierze-cztowiek jest zaczarowane, poniewaz w magiczny sposéb moze ucie-
le$nia¢ rézne wirtualne formy i swobodnie sie przeksztatcad®. Wirtualnosé
jako zdolnos¢ do tej aktualizacji, podporzgdkowana projektowi osuwania sie
cztowieczenstwa w byt techniczny, oznacza myslenie transhumanistyczne.
Cztowiek wprost z zagrazajacych jego egzystencji technicznych terytoriéw by-
cia zostanie przeniesiony do nieba. Heidegger uczynit technike ostateczng
ptaszczyzng odniesienia ludzkiej egzystencji. Dlatego nie mogt pomyslec o ta-

% W tym sensie filozofia jako przewidujaca i projektujgca pewne stany rzeczywistosci nie-
mal od poczatku swego istnienia byta futurologiczna.

57 M. Heidegger, Przyczynki do filozofii. Z wydarzania, ttum. B. Baran, J. Mizera, Wyd. Baran
i Suszczynski, Krakow 1996.

% M. Heidegger, Identycznosé i réznica, ttum. J. Mizera, Aletheia, Warszawa 2010. Technika
jest jak postannictwo bycia, ktére ma wybudzi¢ cztowieka. Idem, Pytanie o technike, w: Kultura
techniki... Wzrost zagrozenia powoduje pojawienie sie ratunku.

% Jest to trywializacja alchemicznej idei transmutacji (uszlachetnienia), ktéra niegdys wy-
magata wysitku, teraz staje sie kwestig odpowiedniego przetgczenia.
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kim sposobie bycia cztowieka w Swiecie, ktéry uwzgledniatby ,drobiny” trans-
cendencji unoszgce sie wokot jego stechnicyzowanego jestestwa. Nie mogt
przewidzie¢ teowirtualnego stadium stechnicyzowanej kultury.
Posthumanizm i transhumanizm jako dwie kryptoreligijne tendencje maja
doprowadzi¢ do zaktualizowania duchowej transindywiduacji’®, polegajacej
na instalacji programdw transcendencji w bycie technicznym. Tym jest teo-
wirtualnosé, rozumiana nie jako spirytualizacja maszyn lub poszukiwanie du-
chowej wtadzy cztowieka odpowiedzialnej za taczenie sie z transcendencja,
lecz otoczenie bytéw technicznych umozliwiajgce doswiadczanie duchowych
»chmur” wirtualnosci. Duchowa atmosfera jest wiec ukierunkowana na okre-
$lone doswiadczenia. Oznacza to przypisanie cztowiekowi mocy sprawcze;j.
Wirtualnos¢ zrédtowo oznacza sprawczosé, skutecznosc. Ten stan pozwala
wyjs$¢ poza sytuacje, ktdrg opisuje Giintar Anders:
Rzeczywiscie przetomowym dokonaniem radia i telewizji jest bowiem,
poza wytwarzaniem masowych pustelnikéw i przeksztatcaniem rodziny w minia-
turowg publicznosé¢, to, ze wydarzenia — mecze pitkarskie, msze sSwiete, wy-
buchy atomowe — odwiedzajg nas, ze to gora przychodzi do Mahometa, Swiat
do cztowieka, nie odwrotnie’.

Stechnicyzowane zwierze przestaje oczekiwac, by jaki$ inny Bég odpowie-
dziat na wotania swiata i zstgpit na ziemie. Samo ogtasza sie Bogiem, kazde
z osobna, czy tez z wtasciwym sobie oddaniem sktada w ofierze swoje czto-
wieczenstwo, by przetopic je w ,elektronicznej retorcie” dostepow, kont, ha-
set. Kapitalizm to alchemia XXI wieku, zdolna przetopi¢ wszystko we wszystko.
Oznacza to, ze réwnia pochyta jest teraz wyposazona w zabawki zapewniajace
efekt przyjemnego staczania sie w otchtan sztucznej nieskonczonosci, eksta-
tycznego pograzania idei cztowieczestwa w negatywnych oparach transhu-
manistycznie zaprogramowanej teowirtualnosci.

Teowirtualnos$¢ oznacza takze wirtualno$¢ samego Absolutu, jego zgode
na transindywiduowanie sie z technikg — wspdtistnienie z automatami po-
$redniczgcymi w spirytualnej transmisji’2. Teowirtualnos$¢ pozbawiona logosu

70 Pojecie uzywane przez G. Simondona i B. Stieglera oznacza tworzenie obwodow kultury
miedzy podmiotami a obiektami technicznymi, instytucjami spotecznymi oraz procesami indy-
widualnej i zbiorowej indywiduacji. Jest to proces kulturotwdrczy, pozwalajacy na zachowanie
stabilnosci regulacji symbolicznych, poniewaz okreslone predkosci stawania sg zsynchronizo-
wane i tworzg spdjny system indywiduacji, prowadzac do wyksztatcenia sie potaczern mate-
rialnych, psychicznych i duchowych. Por. B. Stiegler, I. Rogoff, Transindividuation, http://www.
e-flux.com/journal/transindividuation/ (19.12.2011).

71 G. Anders, Staroswieckosc¢ cztowieka, w: Kultura techniki..., s. 432.

72 Warto uwzglednic i takg perspektywe, gdyz nie mozna zaktadac (jak czynili Heidegger,
Blumenberg i inni), ze Absolut pozostaje statyczny (,bezczynny” i, bierny”) i tylko obserwuje
wydarzenia rozgrywajace sie na ziemi. Bog jest programisty, ktéry moze aktualizowac potg-
czenia i instalowac teowirtualnos¢ w obwodach globalnej infrastruktury technicznej, tak jak
wedtug starych gnostyckich opowiesci ,instalowat” perte (symbol duszy) w cztowieku. Bytby to
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wskazuje na irracjonalnos¢ Boga — rozregulowanego, btednego, gnostyckie-
go Boga transhumanistéw. Stowo i jego stwdrczg moc zastepuje wirtualnosé
— nieskonczona moc kreacji sterowana technicznymi srodkami. Programowa-
nie-zaklecie stanowi podstawowg operacje na rzeczywistosci. Jednak ta kon-
trola nie jest catkowita, zawsze podporzgdkowana jest technologii.

Technologia wywotuje wrazenia duchowe, ktére sg ulotne i zastepujg od-
czucie totalnosci mistycznej unii. Duch nie jest nigdy do korica kompatybilny
z technologia, wiec dochodzi do przerwania transindywiduacji, tj. zerwania
potaczen miedzy hybrydami techniki i transcendencji odpowiedzialnych za
duchowg induywiduacje cyborgéw. Posthumanizm i transhumanizm sg ten-
dencjami, ktére nie stanowig wyraznych pradéw intelektualnych’?, ale odno-
szg sie do form krypotechnicyzacji, jej skutkdw ubocznych i jako takie stano-
wig ich wzmocnienie (transhumanizm) lub opér (posthumanizm). Jednak po-
jawia sie sprzecznos¢, gdy homo religiosus staje sie docelowym homo futurus
w dostownym znaczeniu cztowieka przysztosci czy tez przysztego cztowieka.
Wazne jest, by nie identyfikowaé posthumanizmu z prébg zachowania form
historycznych pojmowanych jako ostateczne odniesienie dziatan pedagogi-
zacyjnych i instytucjonalizacyjnych. Historia pozostaje w stuzbie humanizmu,
ktéry dostosowuje sie do zmian technicyzacyjnych, projektujac jednak pewne
wizje przysztosci. W ten sposdb wymusza i egzekwuje modyfikacje historii,
w odpowiednich miejscach zastepujac jg futurologig. Projektuje cztowie-
ka w okreslonym ksztatcie, wyprzedza paradygmaty humanizmu, zalezy od
zmian technicyzacyjnych kultury”.

Teowirtualnos¢ oznacza takze trwate zainstalowanie tendencji kryptore-
ligijnej w ,,obwodach” rzeczywistosci. Jest ona syntezg tendencji posthuma-
nistycznej i transhumanistycznej. Nie jest formg ziszczenia sie, lecz kryptore-
ligijnej wirtualnosci jako ukrytym fundamencie. Nie jest ostatecznym celem
obu tych tendencji, lecz stanowi wyraz ogdlnego postania bycia w erze inten-
sywnej technicyzacji.

Teowirtualnosc jako synteza kryptoreligijnosci posthumanistycznej i trans-
humanistycznej oznacza ich zwalczenie, ,czyste przezwyciezenie”, polegajace

pakiet reinstalacyjny duchowosci pozostawiony przez Boga dla przysztych ludzi. Gnostyk wy-
stepowatby jako haker transcendencji. Jego zadaniem bytoby przebijac sie, przedziera¢ przez
elektroniczne ktgcza, by uwalniaé zaprogramowang w technice teowirtualnosc.

3 Moga istniec¢ jako prady polityczne, ekonomiczne, technologiczne, jednak ich dziatanie
odnosi sie do ogdlniejszych tendencji.

74 Jest to futurologia krotkiego trwania. Michat Ostrowicki uwaza, ze jest ona konsekwen-
cjg stawiania okreslonych tez metafizycznych i z racji szybkiego rozwoju techniki nie moze
trwac dtuzej niz ok. 5 lat. W tym czasie ma sie dokonywac¢ projektowanie ludzkiej egzystencji
w Swiatach elektronicznych. Teza wygtoszona na wyktadzie pt. Ontoelektronika Michata Ostro-
wickiego w Poznaniu (16.05.2011 r.) w ramach seminariow otwartych Instytutu Kulturoznaw-
stwa UAM.
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na realizacji dowolnych idei w dowolnej liczbie Swiatéw w serii aktywnych syn-
tez.,Gdy ludzkos¢, czyli zatoga statku kosmicznego Ziemia, zaczeta funkcjono-
wac on-line, $miertelnicy zyskali mozliwos¢ uzyskania jednosci duchowej””.
Wizja transhumanistyczna moze wystepowac jako ideologia komunistyczne;j
wszechzamienialnosci, bowiem chip, w ktérym zamieszkiwata (pomieszkiwa-
ta) moja swiadomos¢ moze zostac zastgpiony przez inng Swiadomosé. Kwe-
stia ,,cybernetycznej goscinnosci” zostanie rozwigzana, poniewaz wszedzie
bedzie dostatecznie duzo miejsca (jako przestrzeni dyskowej), by kazdy mogt
sie przeksztatcac¢ i dysponowac algorytmami modyfikujagcymi wspdlnotowg
(wspotdzielong) egzystencje. Drapiezny kapitalizm tez bedzie mozliwy, gdy
kilka osobliwosci opanuje elektroniczne terytoria stawania sie innych inteli-
gencji. W tym wydaniu transhumanizm nie musi wiec oznaczac¢ radykalnego
nicosciowienia cztowieczenstwa, a zawarta w nim tendencja kryptoreligijna
moze przybierac rézne formy przed ostatecznym ,wygasnieciem” — dezakty-
wacjg cztowieka. Mozliwy jest btad, pomytka w przypadku tego ukierunkowa-
nia tak, by przeszedt on w posthumanizm. Ztozonos¢ wypiera wszelkg dialek-
tyke autoregulacjami tgczgcymi sie z kolejnymi autoregulacjami na zasadzie
sprzezenia zwrotnego o tak wysokim poziomie skomplikowania, ze trudno je
zrozumieé. Mozemy jednak zatozy¢, ze Bog cyborgdw’® moze je przewidzieé
— nawet nie jesteSmy w stanie dostrzec, kiedy wcisnagt odpowiedni klawisz,
ktéry zresetowat dusze Swiata, aktualizujgc hybrydy techniki i transcendencji
przewartosciowujgce transhumanizm w posthumanizm.

Interfejsy duchowe, czyli potgczenia dusza — dusza lub dusza — dusze, prze-
stang by¢ fantazjg, a stang sie leibnizjanizmem stosowanym (applied leibni-
zianism). Cztowiek czerpie (zapozycza) site mysli z ducha. Gdy duch zostanie
strzaskany lub zamkniety w jakiejs cybernetycznej skrzynce, to mysl umrze.
Smieré Boga byta zapowiedzig obumierania mysli — jego przeciagajacej sie
agonii jako wydarzenia spotecznego, nie metafizycznego. Technologia przy-
wrdcita moc mysli (futurysci zainicjowali ten ruch mysli, lecz technologie ko-
munikacji zatrzymaty go, wprowadzajgc automatyczne sekwencje powiado-
mien). Boga, ktérego Smier¢ skonstatowat Nietzsche, ,wskrzesita” technika.
Kryptoreligijna tendencja posthumanistyczna pozytywnie programuje teo-
wirtualnosé, aby znéw umozliwi¢ ruch mysli — przenoszgc autonomie pod-
miotu w stechnicyzowane sfery ludzkiego bytowania. ,Céz by to byt za Bdg,
ktéry ginie wraz ze $wiatem!””” Nie mozna wiec uznad, ze samodestrukcja czy
odgrodzenie sie cztowieka od Boga sprawi, ze przestanie on istnie¢, popada-
jac w stan metafizycznej izolacji od hybryd techniki i transcendencji. Rzeczy-

75 R. Barbrook, Przysztosci wyobrazone. Od myslgcej maszyny do globalnej wioski, ttum.
J. Dzierzgowski, Warszawa 2009, s. 327.

76 Jako pozgdany Bog posthumanistéw bedacy uniwersalnym obrazem.

7). G Fichte, Odwotanie sie do opinii publicznej, ,Kronos” 1/2011, s. 43.
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wisto$¢ staje sie teowirtualna, poniewaz ludzie czynig ,,odwierty”, potaczenia,
kanaty transmisji w elektronicznych skorupach wtasnego krzemowego rozu-
mu, aby zaktualizowac¢ teowirtualng potgczeniowos¢. W teowirtualnosci nie-
Swiadomy uzytkownik wykonuje czynnosci religijne bezwiednie, mogac takze
zaprogramowac sie na podgzanie danym skryptem kryptoreligijnym, zawiera-
jacym instrukcje ukierunkowania ku Bogu cyborgéw, wedtug ktérego realizo-
wane s jego zachowania. Programowanie nie jest przeciwstawne mysleniu
w kryptoreligijnej tendencji posthumanistycznej. Emancypacja mysli dokonu-
je sie w zupetnie inny niz dotad sposéb i bedzie efektem eksperymentalnego
namystu, a nie restrykcyjnych i ograniczajgcych dogmatdow. Teowirtualnosc
staje sie ,now3a”, technicznie umozliwiong transcendencjg — wyjsciem cybor-
géw na hybrydy techniki i transcendencji.






I1l. LABORATORIA NIESMIERTELNOSCI
— FALSZYWA EMANCYPACJA
KRYPTOTEOLOGII TRANSHUMANISTYCZNE)

Bytoby to, catkiem dostownie, wskrzeszenie ciata, tak ze
wszystkie cuda zostatyby wykonane przez nauke?.

E. Regis
Laboratoria sg dzi$ na tyle potezne, by definiowaé rzeczy-
wistos¢?.
B. Latour
Wprowadzenie

Prezentowane przyktady praktyk religijnych sg konsekwencjg przyjecia pew-
nych zatozen ideologii transhumanistycznej. Dotyczg one interioryzacji form
technonauki, okultyzmu, ekonomii, biotechnologii oraz wszelkich sposobow,
ktére majg doprowadzi¢ do osiggniecia przez cztowieka niesmiertelnosci. Sg
to praktyki ekscesywnego eksperymentowania z obiektami ludzkimi, ktore sg
modyfikowane i biotechnosystemowo konfigurowane. Posiadajg one aspekt
teologiczny, bowiem transhumanizm obiecuje to, co dotad gwarantowata
religia, i w odrdéznieniu od niej realizuje je natychmiast. Teologiczny aspekt
transhumanizmu nie ma jednak statego charakteru, przypomina raczej kra-
z3cq referencje, ktdra wirusowo zagniezdza sie i samoreplikuje we wszystkich
technologiach wzbudzajgcych w uzytkownikach kultury emocje zwigzane
z rychtym doswiadczeniem transcendencji.

Artysci, twoércy kultury szukali dla siebie ,,pojemnika”, przetrwalnika (me-
tafizycznego, nie biologicznego), czyli osoby, w ktérej mogliby zy¢ po $mierci
i ktéra dbataby o ich dorobek, takze intelektualny. Nie jest to materialistycz-
na czy estetyczna koncepcja niesmiertelnosci, ale spojrzenie na ludzi jak na

1 Za: N. Land, Fanged Noumena, Urbanomic, Falmouth — Nowy Jork 2011.
2 B. Latour, Science in Action: How to Follow Scientists and Engineers through Society, Har-
vard University Press, Cambridge Mass. 2003, s. 94.



162 Czes¢ lI: Transcendencja i transhumanizm

nosniki naszych mysli. Gdy patrzymy na kogos, zastanawiamy sie, czy on nas
zapamieta (czy zdota nas odtworzy¢, czy tez przez jakies deformujgce przypo-
mnienie uczyni kim$ obcym). Wedtug ateistycznej koncepcji nieSmietelnosci
Andrzeja Nowickiego, niesmiertelnos¢ w rzeczach to kultura. Mistrz poszuku-
je ucznia tak jak uczen mistrza — jest to nieSmiertelnos¢ krotkotrwata, trwa-
jaca tyle co transfer egzystencji z jednego ludzkiego pojemnika do drugiego.
Ma na celu przekazanie wiedzy duchowej.

George W. Schields pisze: ,mozliwe, ze technologia pewnego dnia przynie-
sie wirtualnej transcendencji fizyczne zagrozenie, ale psychologiczne zagroze-
nia majg bardziej zdradzieckg intensywno$¢”? i wymienia wsrdd nich lek przed
porazky, stres, spoteczne odrzucenie. Wirtualna transcendencja oznacza
realng site przezwyciezania zagrozen, zaréwno tych fizycznych, jak i psycho-
logicznych. Technologia pozwala funkcjonowaé cztowiekowi w srodowisku,
ktére jest wyposazone w wiele technologicznych zabezpieczen egzystencji
w postaci systemdéw immunologicznych. Dzieki temu choroba zostaje wirtual-
nie przezwyciezona, czyli zachodzi pewna transcendencja wynikta z dziatania
technologii, ktéra zostaje podjeta i kontynuowana przez organizacje spotecz-
ng i kulturowg. Choroba, czy szerzej cielesnos¢, staje sie domeng technonau-
ki, ktéra oferuje réznego rodzaju ,transcendencje od”, w przeciwienstwie do
,transcendencji do” (np. hybryd techniki i transcendencji umozliwiajgcych
dostep do Boga cyborgow).

Transhumanizm stanowi propozycje zniesienia wszelkich zagrozen, jednak
wigze sie to z pojawianiem sie nowych zagrozen. Uwolnione spod dotych-
czasowej determinacji biologicznej ciato staje sie zalezne od indeterminacji
dziatajgcych na nim technologii. Dzieki tej ideologii (mizozofii, zwazywszy na
niezdolnos$¢ tego ruchu do projektowania przysztosci cztowieka w jego isto-
towych ustaleniach*) tworzone sg rozwigzania podstawowych kwestii metafi-
zycznych, w tym nieSmiertelnosci.

3 G. W. Schields, Process Theology and Technology, w: C. Mitcham, J. Grote (red.), Theo-
logy and Technology. Essays in Christian Analysis and Exegesis, University Press of America,
Lanham (i in.) 1984, s. 281.

4 Transhumanizm wybiega w bliska i dalekg przysztos¢. Pierwsza dotyczy realizacji podsta-
wowych zamierzen zwigzanych z poprawg dtugosci i komfortu zycia cztowieka, druga — reali-
zacji przez technologie potencjatéw metafizycznych: niesSmiertelnosci, wolnosci, nieograniczo-
nych mozliwosci wptywania na rzeczywistos¢, w tym zdolnosci do autokreacji oraz modyfikacji
wtasnego ciata technologicznymi srodkami. Przy czym te dwie wizje przysztosci nie sg ze sobag
potaczone. Widoczny jest ich religijny charakter, bowiem cztowiek przechodzi z bytu ,,stworzo-
nego” do ,stwarzajgcego” w sensie absolutnym, gdyz posiada absolutng kontrole nad zmiana-
mi zachodzgcymi na réznych poziomach bytu i bycia. Odpowiada temu paradygmat uniwersal-
nego manipulowania i planowania. Te dwie przysztosci nie wynikajg z siebie, nie ma bowiem
przejscia miedzy doraznymi rozwigzaniami, perspektywy dtugiego trwania oraz, co istotne dla
myslenia o transcendencji, jakiej$ formy eschatologii.
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1. Cybernetyczna niesmiertelnos¢

Technologiczne rozwigzania wymuszajg filozoficzne przewartosciowania. Czy
nieskoiczone podtrzymywanie funkcji zyciowych mozna uznac za nieSmier-
telnos¢, skoro nie ma gwarancji, ze zasoby niezbedne do uzupetnienia nie-
Smiertelnego bycia cyborgdw nie ulegng kiedys wyczerpaniu? Z tego powo-
du transhumanizm nalezy takze odczytywad jako projekt postulatywny, ale
i technomerkantylistyczng utopie

Cybernetyczna nieSmiertelnos¢ moze by¢ takze przenoszeniem, ,zgrywa-
niem” cztowieka do jakiego$ wiecznotrwatego nosnika, inskrypcjg w Absolu-
cie, hackowaniem i przeprogramowywaniem Boga.

Mozna moéwi¢ o metafizycznej cybernetycznej nieSmiertelnosci i to zarow-
no maszyn, jak i cztowieka. Niesmiertelnos¢ maszyny polega na podtrzymy-
waniu jej dziatania. Moze wiec by¢ niesmiertelnos¢ wolna od wspomagania,
ale i wspomagana przez cztowieka. Wéwczas maszyna nie dziata samodziel-
nie, nie moze za pomocg wtasnego programu funkcjonowania pobierac ener-
gii z otoczenia.

Jak nalezatoby wiec jg zaprogramowaé, by kontaktowata sie z transcenden-
cjg automatycznie? Jak w przypadku cztowieka majgcego postaé niesmiertel-
nego bytu podtrzymywad te nieSmiertelnos¢? Nie mozna bowiem przetrans-
ferowaé cztowieka bezposrednio do transcendencji, a j3 obudowaé techno-
logicznie (co moze by¢ jednak tylko kwestig czasu i wdrozenia odpowiednich
innowac;ji®).

Cybernetyczna niesmiertelnos¢ jest kwestig ekonomiczng. Metafizyka ka-
pitatu stechnicyzowanej kultury dotyczy mozliwosci wykupywania dostepow,
nawet jesli nie mysli sie kategoriami zysku i pienigdza®. Nie oznacza to elimi-
nacji pieniedzy, bowiem nadal sg one ,najwyzszg wartoscig i celem ducha

5 Zrealizuje sie wowczas inna wersja mitu o wiezy Babel, gdyz ludzie bedg chcieli juz nie
tylko poznac¢ Boga, ale i ukras¢ mu zycie, ostabi¢ go, odbierajagc mu niesmiertelnos¢. W ten
sposob transcendencja miataby zostaé podtgczona do technologii, ktéra by jg modyfikowata,
aby stuzyta ona cztowiekowi. W tym sensie wszystkie préoby budowania technologicznej trans-
cendencji wyrazajg pragnienie osiggniecia niesmiertelnosci wszelkimi mozliwymi srodkami
(media techniczne najlepiej odpowiadajg zamierzeniom transhumanistéw jako budowniczych
transcendencji technologicznie spetanej i okablowanej).

& Termin ,,metafizyka kapitatu” w rozumieniu kapitatu bytowego (np. sprzedaje sie czas)
wprowadzit J.-F. Lyotard (The Inhuman: Reflections on Time, ttum. G. Bennington, R. Bowlby,
Polity Press, Cambridge 1991). Natomiast kategorie dostepu jako podstawowego sposobu ist-
nienia w swiecie ekonomii zglobalizowanego $wiata zastosowat J. Rifkin, Wiek dostepu: nowa
kultura hiperkapitalizmu, w ktdrej ptaci sie za kazdqg chwile Zycia, ttum. E. Kania, Wydawnictwo
Dolnoslgskie, Wroctaw 2003. t3cza sie one w ideologii transhumanistycznego zysku, jakim jest
zyskanie na czasie. Nie dotyczy ono juz kumulacji ddbr, ale tego, ze kupujgc urzadzenia, mozna
wejs¢ w posiadanie metafizycznego atrybutu zarezerwowanego dotad tylko dla religii, tj. ,,abo-
namentu” niesSmiertelnosci.
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rzgdzgcego spoteczenstwem sieciowym”’, ale dostrzezenie kontynuacji We-
berowskich analiz etyki protestanckiej w transhumanizmie, poniewaz meta-
fizyka dostepowego kapitatu oznacza dostep do niesmiertelnosci juz teraz,
w konkretnej rzeczywistosci kulturowej. Nie trzeba wiec czekac ani wykonywac
zadnych czynnosci religijnych czy mistycznych. Wszystkie one zostang zrealizo-
wane podczas finalnego aktu implementacji urzadzen unie$miertelniajgcych
cztowieka, czynigcych go wzglednie niezaleznym od $mierci, od mrocznego
zwiastuna® komunikujgcego mu koniec egzystencji. Cybernetyczna nieSmier-
telnos¢ jest wiec produktem, a nie spetnieniem metafizycznej obietnicy, co
wiecej — quasi-produktem, ktory tylko przypomina niesmiertelnos¢, zakorze-
niong w transcendencji, lecz wymagajaca ciggtego odnawiania.

2. Olimp i produkcja teologicznych symulaciji

Spoteczenstwo ludzi uniesmiertelnianych poprzez procesy technicznego roz-
szerzania mozna porownac do mitologicznego Olimpu. Uniesmiertelnione cy-
borgi beda jako bogowie, ale bogowie wymagajacy ciggtego zasilania, dotado-
wywania, czyli podtrzymywania ich w nieSmiertelnosci. Polem ich doswiad-
czen i zrédtem powstania nowych mitologii bedzie programowanie przez nich
nieskoriczonej liczby swiatéw. W nich wtasnie rézne istoty bede pisaty piesni
na ich temat. Tak powstate istoty bedg $miertelnymi jednostkami kodu. Re-
lacja zostanie odwrdcona, bowiem $Smiertelno$é bedzie lezata w kwestii bo-
gow. Nikt nigdy nie bedzie wiedziat, kiedy zostanie wyfaczony. Przebdstwione
technologicznie cyborgi inspirowane klasycznymi mitami dokonajg ich cyber-
netycznej egzegezy. Mechanizm nieskoriczonej petli interpretacyjnej jest naj-
bardziej widoczny w przypadku Prometeusza i Syzyfa. Promenteusz wydziera
ogien zycia (nieSmierlenos¢) Bogu cyborgdw, dokonuje jego syntezy w oparciu

7 P. Himanen, The Hacker Ethic and the Spirit of Information Age, Random House, Nowy
Jork 2001, s. 124.

8 Gilles Deleuze pisze o mrocznym zwiastunie jako zapowiedzi pojawienia sie roznicy, czyli
pracy rézni. Por. G. Deleuze, Réznica i powtdrzenie, ttum. B. Banasiak, K. Matuszewski, KR,
Warszawa 1997. Transhumanizm dazy do dezaktywacji mrocznego zwiastuna, zamiast ktérego
majg zosta¢ wprowadzone metafizyczne oferty, takie jak okresowe przedtuzanie zycia czy nie-
Smiertelnos¢. Nie sg one tylko abstrakcyjne, poniewaz zostajg wpisane w logike stechnicyzo-
wanej kultury. Pragnienie nieSmiertelnosci zostaje uzasadnione technologicznie i ekonomicz-
nie (w paradygmacie technomerkantylizmu), a dopiero pdzniej metafizycznie (chod ta warstwa
jest obecna, jednak ,pdzniej” odnosi sie nie do nastepstwa czasowego, lecz motywu, kwestii
podejmowania decyzji przez uzytkownikéw kultury). W ten sposdb jedna oferta zapowiada
kolejna, ktéra moze jawié sie jako czysta réznica. Smieré nie jest rodzajem negatywnej oferty,
ale ofertg jej przezwyciezenia. Smier¢ zwiastowana przez urzadzenia technomerkantylizmu po-
zostaje jedynie opcjg, ktérag mozna dzieki kolejnym ofertom przemystu transhumanistycznego
przezwyciezyc.
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o hybrydy techniki i transcendencji, natomiast Syzyf oznacza wiecznie pona-
wiana prébe unie$miertelnienia cztowieka, staje sie symbolem niekompletno-
$ci prometejskich operacji.

3. Biotechnosystem
— infrastruktura laboratoriow niesmiertelnosci

Biotechnosystem to nie abstrakcyjna dystopiczna fantazja, lecz nasze otocze-
nie zyciowe, w ktérym projektujemy swa egzystencje. Budzimy sie, a wraz
z nami budzga sie urzadzenia techniczne pierwszej potrzeby: budziki, telefo-
ny komoérkowe, komputery, zegarki, inteligentne maszyny zarzadzajace nasza
przestrzenig, systemy eksperckie zainstalowane w obwodach scalajgcych nasz
mikrobiotechnosystem — dom czy jakiekolwiek inne otoczenie. Wszystko be-
dzie dostosowane do potrzeb uniesmiertelnionych cyborgdw, tak aby mogty
one przedtuzaé wtasng egzystencje. Biotechnosystem bedzie oznaczat inte-
gracje robotyki z przestrzenig kulturowg, gdyz bedzie ona musiata by¢ wypo-
sazona we wszelkie narzedzia stuzgce cztowiekowi do przedtuzania egzysten-
cji. Kultura wynikajgca z potaczenia elementéw biologicznych, technicznych
i systemowych bedzie podporzagdkowana zasadom automatycznej aktualiza-
cji wydarzen — stanie sie ona zestawem laboratoriéw nieSmiertelnosci.

W nich bedg realizowane prototypy oraz gotowe rozwigzania dotyczace
nieSmiertelnosci, ktdra nie bedzie podporzagdkowana metafizycznym formom
jednosci. To wtasnie tu znajduje sie niedokoriczony projekt transhumanizmu,
ktéry wprowadza ideologie nieSmiertelnosci. W rzeczywistosci niesmiertel-
nos¢ bedzie kwestig ekonomiczng — bedzie na nig sta¢ jedynie wybranych, co
wiecej — tak jak wspdtczesnie mozna stopniowac poziom zycia pod wzgledem
wyposazenia i udogodnien, tak tez bedg wystepowaty rézne formy ekono-
micznie dostepnej nieSmiertelnosci.

4. Kryptoteologiczny charakter
transhumanistycznej tendencji technicyzacyjnej

Podstawowym zatozeniem transhumanizmu jest przekroczenie stanu ludzkie-
go. Bez wzgledu na to, co jest projektowane przez futurystéw, technologow,
technonaukowcow, nalezy uwzglednié¢ podstawowy efekt, jakim jest wymaza-
nie gatunkowego cztowieka w jego symbolicznej i genetycznej formie. W ten
sposdb ma zrealizowac sie zbawienie. Nie wiadomo jednak, co bedzie sie
dziato potem. Eschatologia transhumanistyczna urywa sie w momencie spet-
nienia, oferujac jedynie pustke sztucznej nieskoficzonosci, w ktorej wyeman-
cypowane podmioty bedg w dowolny sposéb realizowaé wtasne pragnienia.
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5. Laboratoria nieSmiertelnosci

Instytuty nieSmiertelnosci poza swa funkcjg popularyzatorsko-informacyjna
petnig role laboratoridw. Stanowig one prébe wprowadzenia idei transhuma-
nistycznych poprzez stosowanie antropotechnik — cztowiek staje sie przed-
miotem eksperymentow, w wyniku ktérych, wedtug transhumanistéw, smierc
ma zostac nie tyle przezwyciezona, tj. metafizycznie obalona lub przewartos-
ciowana, ile anulowana przez technologie. W laboratoriach niesmiertelnosci
chodzi o to, by sprawic, ze Smier¢ bedzie niepotrzebna, nieuzyteczna, zbedna
dla funkcjonowania cztowieka. To, co zndw bedzie sie liczy¢, to podtrzymywa-
nie zycia. Cztowiek bedzie mdgt by¢ niesmiertelny tylko w danym otoczeniu.
Metafizyczna praca technologii nigdy nie jest kompletna. Smier¢ zostaje usu-
nieta (lub tymczasowo odsunieta) poza horyzont wspotczesnej egzystenc;ji,
lecz w przypadku awarii laboratoriéw nie$miertelnosci moze sie znéw uak-
tywnié jako ostateczny wymiar ludzkiego istnienia. Bycie-ku-Smierci zostaje
wiec zastgpione przez unieSmiertelnianie-przez-technologie.

6. Ludzkie czesci zamienne

Banki wymiennych organdow: gotowych, preparowanych to kwestia tylez ety-
czna, co metafizyczna. Czy mozna takze dokonywac wymiany metafizycznych
organéw?

Banki organdéw, podobnie jak banki danych, to kwestia ekonomiczna, wpi-
sujaca sie w ramy metafizyki kapitatu®. Andrew Kimbrell méwi o ,uniwersal-
nym sklepie z ciatem”1°, czyli o globalnym rynku organdéw. Na laboratoria nie-
Smiertelnosci bedg sktadaty sie instytucje i quasi-instytucje: sklepy, gietdy or-
gandw, rynki nieSmiertelnosci. W ten sposdb perspektywa ludzi, ktorzy beda
zy¢ jak bogowie, nie zostanie nigdy zrealizowana, gdyz transhumanizm, zno-
szgc jedne, wprowadzi inne ograniczenia i przeszkody na drodze cyborgdéw do
ich petnej duchowej aktualizacji. Fatszywa kryptoteologia transhumanizmu
bedzie odnosita sie raczej do starozytnych form znanych z mitologii, petnych
afektéw, konkurencji oraz postaci rywalizacji, takze tych teologicznych.

7. Thanatoliberalizm

Pole Thanathosa jest wyznaczane przez biotechnomerkantylizm. Dopéty je-
stesmy niesmiertelni, dopdki ptacimy. Ta emancypacja polegajgca na prze-
kroczeniu stanu ludzkiego, czy tez w stabszej wersji — prolongowaniu funkcji

9 Okreslenie J.-F. Lyotarda stosowane w The Inhuman...
0 Cyt za: E. Martins, Experimentum Humanum, Reldgio D’Agua, Lisboa 2011, s. 107.
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zyciowych ponad zestandaryzowane genetycznie gatunkowe kryteria, jest
mozliwa do osiggniecia jedynie przez ludzi dysponujgcych okreslonym kapita-
tem. Jest to powrdt metafizyki, ale metafizyki kapitatu nieSmiertelnosci.

8. Raje prosumentow, czyli prosumencka eschatologia

Ci, ktérych nie sta¢ na komory kriogeniczne, budujg na sposéb prosumencki
komory deprywacji sensorycznej. Wykorzystujg przy tym wszelkie pomysty
kontrkultury, ktdra w cyberkulturze pokfadata nadzieje absolutnego wyzwo-
lenia spod symbolicznego panowania systemu kultury. Uzytkownikom Inter-
netu, popularnych gadzetdw, kultury audiowirtualnej pozostaje jedynie korzy-
stac z fantazji, inwestujgc wtasng uwage w produkty biotechnosystemowego
fantasteonu — maszyny do produkcji metafizycznych ztudzen.

Odnosza sie one do zarliwej wiary, jak ma to miejsce w przypadku neome-
sjanskiego oczekiwania na osobliwos¢ — Chrystusa obwodéw elektrycznych
i sztucznej inteligencji, ale tez do konkretnych praktyk zwigzanych z tak poje-
tym technologicznym adwentem. Do najwazniejszych nalezg automodyfikacje
ciata i czynienie z nich matych, ,przenosnych” laboratoridw. Jest to biohack
— préba odtworzenia na wtasnym ciele tego, co robig naukowcy w ogromnych
laboratoriach. Realizuje sie to oczywiscie ubozszymi srodkami.

Innym sposobem uniesmiertelniania sie jest archiwizacja pamieci. Skoro
Internet stanowi baze danych, ,sie¢ sieci”, to wykupienie dozywotniego miej-
sca na serwerze moze uchodzi¢ za prosumencka realizacje metafizycznej idei
niesmiertelnosci. Uzytkownicy z religijnie ukierunkowang intencjonalnoscia
zapisujg wszelkie dane, aby nikt o nich nie zapomniat. Tak sg pochtonieci tymi
czynnosciami, ze nie wiedza, ze ich praktyka zyciowa — docelowo duchowa
praktyka uniesmiertelniania sie za pomocg medidéw technicznych —jest aktyw-
nym zapominaniem, bowiem poswiecajac czas i uwage na ,aktualizowanie”
i rejestracje terazniejszosci, nie przezywaja jej, a jedyne, co zostaje na serwe-
rze, to $lad aktywnego zapominania nieobecnego w swej istocie bycia.

9. Fatszywa emancypacja teologii transhumanistyczne;j

Transhumanizm zawiera w sobie manichejska opozycje dobra w postaci idei
biotechnomerkantylistycznych i zta w postaci idei prosumenckich. Te pierw-
sze przyczyniajg sie do rozwoju tendencji technicyzacyjnych, drugie stanowig
dla nich alternatywe. Nie dojdzie wiec do spotecznej konstrukcji niesmier-
telnosci, bo po prostu nie bedzie to optacalne. Rynki producenckie oferujg
takie maszyny teologiczne, ktére majg przekonac¢ uzytkownikéw do afirmacji
wprowadzanych przez nie zmian. Stanowig one wiec preprogramy ludzkiego
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doswiadczenia, ktore dystrybuujg ontycznos¢ w postaci gotowych pakietéw
zachowan oraz ideologicznych reakcji. Wszystko po to, by ograniczy¢ idee pro-
sumenckie zwracajace cztowiekowi zdolnos¢ do dziatania i wspdtokreslania
wtasnej przysztosci. Gtdwnym hastem ideologii i teologii transhumanistycz-
nej jest koniecznosé rewolucji pofaczona z obietnicy realizacji wszystkiego
— wszelkich mozliwych pragnien i zamierzen jednostek. Jest to oczywiscie po-
stulat fatszywy z powodu niewykonalnosci. Dlatego ateistyczne formy trans-
humanizmu wprowadzajg na rynki maszyny teologiczne, by wzmocnic¢ wtasne
funkcjonowanie.

10. | nie chcemy zy¢ wiecznie... B6g w laboratorium

Bdg bedzie funkcjonowat jako haker krzyzujacy plany transhumanistéw.
W takiej postaci stanie sie on odniesieniem dla prosumentéw, ktérzy zgodnie
z Heideggerowskim wskazaniem bedg oczekiwaé innego Boga. Tranhumani-
styczna kalkulacja sztucznej nieskoriczonos$ci majgca prowadzi¢ do uzyskania
nieSmiertelnosci nie moze sie powies¢, poniewaz ludzka egzystencja zostaje
wystawiona na prébe wiecznosci, to znaczy nieskonczonego zycia. Maszyny
teologiczne konstruowane przez prosumentéw bedg wiec stanowity odpo-
wied? na te fatszywg ideologie.

11. Instalacja tymczasowych programéw niesmiertelnosci

Instalacja tymczasowych programoéw niesmiertelnosci to kwestia pamieci.
Wgrywamy pamie¢, ktéra po wyczerpaniu przywraca nas do stanu poczatko-
wego gry, jaka jest symulacja reinkarnacji technopamieciowych wcielen. Od
gier jezykowych powracamy do gier metafizycznych o ksztatcie gier kompu-
terowych z gatunku przygodowych science fiction. Los jest serig wcielei do
poszczegdlnych tozsamosci, interfejsow oraz serig logowan do tych wcielen.

12. Ostateczna dezaktywacja

Ostateczna dezaktywacja oznacza smierc¢. Jest ona paradoksalna, bowiem
wskrzeszenie do zycia, przywrdcenie cztowieka do funkcjonowania jest mozli-
we, poki istnieje dostepna po nim pamiec informacyjna i biologiczna. Nawet
Smier¢ nie przesgdza definitywnie o losie cztowieka, bowiem na réznych eta-
pach technologicznych transformacji cyborgdw przez przemysty transhuma-
nistyczne sa one mozliwe do wskrzeszenia-odtworzenia.
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13. Czesciowa niesmiertelnos¢

Protezy i implanty sg zapowiedzig niesmiertelnosci, lecz tylko czastkowe],
realizowanej w ramach danego fragmentu rzeczywistosci, bowiem nie moz-
na wszystkiego zapisa¢ i odtworzy¢ zgodnie z modelem (oryginatem). Jezeli
wykupimy abonament i odpowiednie polisy ubezpieczeniowe, to bedziemy
mogli wymienia¢ na nowsze wybrane tkanki, organy, czesci ciata. Catoscio-
wa nieSmiertelnosé bedzie sktadac sie z sumy nieSmiertelnosci czgstkowych.
Protezowane i implantowane ciato zostanie w ten sposéb uniesmiertelnione
przez zmiane, bowiem zadne organy, koficzyny nie bedg idealnymi powtoérze-
niami wczesniejszych organdw, czyli nie bedzie mozliwy identyczny implant
i proteza. Niesmiertelnos¢ oka, serca, nogi mozna uzyskaé, a przynajmniej
jaka$ forme niesmiertelnosci funkcjonalnej. Sztuczna nieskoriczono$¢ jako
nieSmiertelnos¢ jest konsekwencjg protezowania ludzkiej egzystencji. Trans-
humanizm jest konsekwencja tych fantazji o implantowaniu — osiggniecie sta-
nu sztucznej nieSmiertelnosci stanowi jego ostateczny cel. W zasadzie nie jest
istotne to, co bedzie dziato sie pdzniej. Paradoksalnym sensem jest projek-
towana w prognozach futurologicznych sztuczna nieSmiertelnos¢, ktora jest
ponawianiem préb uniesmiertelniania cyborgdw.

Czagstkowa niesmiertelno$¢ oznacza tez, ze ta réznicowana implantowa-
niem i usuwaniem organdw nieSmiertelnos¢ bedzie wymagata ciggtych uzu-
petnien. Taki sposdb osiggania przez jednostki wiecznego zycia bedzie ozna-
czat, ze w wyniku modyfikacji oraz zamiany jej organdw nie bedzie juz ona
sobg, to znaczy przetrwajg pewne jej wersje, ale jej tozsamos¢ nie bedzie
zachowana. Nawet jesli zostanie zapisana na jakim$ nosniku i stanie sie for-
ma danych, to bedg one musiaty (przynajmniej do czasu zrealizowania idei
mind i soul uploding) zostac¢ zainstalowane. W tym sensie tozsamos¢ wynikta
z potgczenia technologicznych organdw petnigcych funkcje podtrzymywania
nieSmiertelnosci sprawi, ze jednostka bedzie stawata sie swoimi kolejnymi
awatarami, a wraz z postepujg implantacja i intensyfikacja zabiegdéw techno-
logicznych kolejne awatary beda rdznic sie od siebie. Mozna wiec zapytac, kto
wiasciwie bedzie niesmiertelny?

W ten sposdb niesmiertelnosé bedzie zyskiwac swojg historie, co jest pa-
radoksalne, zwazywszy na ahistoryczny tryb dziatania technicyzacji. Jednak
nie bedzie to linearna historia postepu od mniej do bardziej zaawansowa-
nych form osiggania nieSmiertelnosci, ale rejestr innowacji — ciggu ulepszen
i awarii.

Niesmiertelnosc jest takze czastkowa, poniewaz rezygnuje z pewnej me-
tafizycznej wtasciwosci. Quentin Meillassoux twierdzi: ,Niesmiertelnos¢ jest
filozoficznym pragnieniem Zzycia, pragnieniem, ze to ludzkie zycie i zadne
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inne powinno by¢ ponownie i zawsze przezywane”'!. Taki rodzaj witalizmu
jest ,,immanentng nie$miertelnoscig”? przeciwstawiong ,transcendentnej
niesmiertelnosci”. Czesciowa nieSmiertelnosé jest prototypem niesmiertel-
nosci transcendentnej. Jednak nie ma miedzy nimi ciggtosci. Pierwsza nie
jest zapowiedzig drugiej, a druga nie jest konieczng konsekwencja pierwszej.
W ten sposdb zwigzek techniki i transcendenc;ji jest hybrydyzowany poprzez
okreslone stadia stawania-sie-niesmiertelnym. Czesciowa nie$miertelnos¢ to
,prawie niesmiertelnosc¢”s.

14. Protezy i implanty transcendenc;ji

Protezy i implanty sg zaréwno uzupetnieniem, jak i rozszerzeniem cztowieka.
Cztowiek programowany ma wejscia i wyjscia jako system biotechniczny, czyli
interfejsy (punkty styku) stuzgce do podtgczania technologii idei. Odpowied-
nie rozszerzenie jest materializacjg pewnej idei. Bernhard Irrgang uwaza, ze
idealny robot jest realizacjg czystego rozumu, a monadologia — cybernetycz-
nym mysleniem platonizmu®*. W tym kontekscie Bernard Stiegler zauwaza:

1 Q. Meillasoux, Appendix: Excepts from L’inexistence Divine, ttum. G. Harman, w: G. Har-
man, Quentin Meillasoux. Philosophy in the Making, Edinburgh University Press, Edynburg
2011, s. 188.

12 Okreslenie to wskazuje na ograniczong niesSmiertelnos¢. Polega nie tylko na zamknieciu
jej w postaci tendencji witalistycznej, ale i odniesieniu do czegos$ zwyczajnego i oczekiwanego:
,to oczekiwanie nie jest wiara, od kiedy wydarzenie, ktére stuzy za obiekt nadziei jest wyraznie
determinowane jako mozliwosé, ktéra moze by¢ produkowana albo nie by¢ produkowana”
(ibidem, s. 192). Immanentna niesmiertelnos¢ realizuje sie technologicznymi $rodkami, ale
towarzyszace jej czynnosci metafizyczne sg abstrakcyjne, to znaczy odnoszg sie do przygoto-
wan na wydarzenie, jakim jest nieSmiertelnos¢, czyli oczekiwanie na realizacje dotychczasowej
funkcji transcendencji w stechnicyzowanej kulturze bez przypisywania temu procesowi swie-
tosci. W ten sposéb transhumanizm staje sie nihilizmem, gdyz wiara technologiczna jest op-
cjonalna, nie jest czyms koniecznym i co wazniejsze — nie jest warunkiem powodzenia operacji
unie$miertelniania cztowieka, a mimo to odnosi sie do mitéw, wyobrazen, idei dotyczacych
i wigzacych sie z nieSmiertelnoscia.

13 D. Janicuad, On the Human Condition, ttum. E. Brennan, Routledge, Londyn — Nowy Jork
2005, s. 32. Te prawie niesmiertelnos¢ nalezy interpretowac jako osiggniecie przez cztowieka
(cyborga) stadium odpowiadajgcego technologicznej perfekcji, doskonatemu dziataniu, ktére
moze zostac przyréwnane do niesSmiertelnosci, jednak jej nie realizuje. Podobnie czynnosci
metafizyczne wykonywane przez technologie moga nie by¢ tak doskonate jak te przynalez-
ne metafizyce przed ,zwrotem cybernetycznym” (wydarzeniem wstrzgsajgcym podstawami
metafizyki), lub mogg takze by¢ doskonalsze i lepiej realizowac pewne idee (jak w przypadku
wszelkich form treningu i ¢wiczen, czyli antropotechniki, dzieki ktérym transfer kultury w po-
staci zdolnosci do uzyskiwania osiggéw mentalnych i duchowych przewyzsza wszelkie ideaty
paidei na przestrzeni wiekow).

14 B. Irrgang, Posthumanes Menschsein? Kiinstliche Intelligenz, Cyberspace, Roboter, Cy-
borgs und Designer-Menschen — Anthropologie des kiinstliche Menschen im 21. Jahrhundert,
Franz Steiner Verlag, Monachium 2005.
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Niesmiertelnos¢ duszy jest ekranem — mylac percepcje i wyobraznie, doxe i epi-
steme, zmystowe i inteligibilne, ktére musi zawsze zosta¢ wyrdznione bez ustawia-
nia w opozycji — na ktdre ta struktura bedzie pdzniej projektowana i zatajana: jako
ekran projekcji ,,nieSmiertelnos¢ duszy” jest otwarciem wielkiego , filmu”, metafi-
zyki, przedstawiajgc ekstrawaganckiego Sokratesa granego przez Platona®®.

Nie$Smiertelnos$é¢ duszy znajduje swdj implant w postaci hybryd techniki
i transcendencji. Najwiekszym wrogiem niesmiertelnosci jest wieczny powrét,
robienie tego samego, pozostawanie w tych samych relacjach, strukturalne
dechaotyzowanie rdznicy. Jest to panowanie ucigzliwej powszedniosci, gdzie
nie wszystko jest przewidywalne, lecz kazde wydarzenie mozna przyblizy¢
poprzez jego kalkulacje, tj. zawarcie w rzeczywistosci danego interfejsu, z od-
powiednim prawdopodobieistwem. Uzupetnienie, modyfikowanie, transfe-
rowanie tworzg wielo$ci elementarnych powtdrzen, ktére sktadajg sie na
wiecznos¢: sztuczng nieskonczonosé, protezowang w laboratoriach. Taka nie-
Smiertelnos¢ nie jest warta przezycia.

15. Transhumanizacja jako kryptopanteistyczny przymus

Ray Kurzweil twierdzi, ze jego wizja transcendencji cztowieka opiera sie na za-
tozeniach najwiekszych religiie. Wielokrotnie powtarzana w réznych okolicz-
nosciach zmusza do przemyslenia stosunku cztowieka do stale przyspiesza-
jacej technicyzacji, ktéra wymusza przemiany w jego funkcjonowaniu. Skoro
technologia realizuje boskg strategie stworzenia niesmiertelnych istot ludz-
kich, to transhumanizm jako ruch wzmacniajacy te tendencje nalezy uznac
za wprowadzajacy kryptopanteistyczny przymus, czyli sytuowanie cyborgéw
w perspektywie globalnej mocy przebdstwienia bytu wtasciwej technologii.

16. NieSmiertelnos¢ w aktywnej pamieci sztucznego agenta

Z pamieci tworzone sg agenty, ktére dziatajg na zasadach sztucznej inteligen-
cji. Ray Kurzweil w ten sposéb pragnie nie tylko zachowaé pamiec po swoim
ojcu, ale ozywié go, przetwarzajgc wszystkie dane, ktdre zostawit po sobie.
Jednak gdy cztowiek bedzie egzystowat jedynie w postaci danych, moze
zapragnac ciatal’. Takie ponowne ucielesnienie nie bedzie mozliwe, poniewaz

15 B. Stiegler, Technics and Time, t. 3: Cinematic Time and the Question of Malaise, ttum.
S. Baker, Stanford University Press, Stanford 2010, ss. 24-25.

16 Teza pochodzi z filmu Transcendent Man, rez. R. B. Ptolemy, 2009.

17 E. List, Grenzen der Verfligbarkeit. Die Technik, das Subjekt und das Lebendige, Passa-
gen-Verlag, Wieden 2001, s. 156.
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przejscie z cyfrowego do analogowego (biologicznego) nosnika bedzie zbyt
ztozone. Ciato bedzie traktowane jako sprzet dla umystu i duszy (sterownikéw
jazni) zgodnie z religijng mitologia.

17. Technologiczna transcendencja i eschatologia

Transhumanistyczna eschatologia nie daje mozliwosci wyboru. Pojecia kon-
ca, celu, skonczonosci, ustalenia, pewnosci nie sg podstawg projektowane;j
przez ten ruch przysztosci. Eschatologia oznacza niemoznos$é podjecia metafi-
zycznych decyzji, oprdcz przetgczania mozliwosci bycia cyborgdw w sztucznej
nieskoficzonosci, gdyz kryptoreligijna tendencja transhumanizmu projektuje
sens, w ktérym , koniec juz nastgpit”. Eschatologia z ptaszczyzny metafizycz-
nej zostaje przeniesiona na ptaszczyzne fizyczng, technologiczng, spoteczna
i kulturowa. W ten sposdb technologia nadal wykonuje czynnosci metafizycz-
ne, a transcendencja jest przez nig kontrolowana, to znaczy nie kontaktuje
sie bezposrednio z quasi-podmiotami jako produktami transhumanistycznych
l[aboratoridéw. Inaczej méwiac — nie znika z horyzontu doswiadczenia jedno-
stek. Zamiast tego zyskuje posta¢ pewnej mozliwosci, grozby. Transhumani-
Sci zatem filtrujg i modulujg transcendencje, by nadac jej okreslony ksztatt
w umystach wyprodukowanych przez technonauke jednostek. Technologicz-
na transcendencja, polegajaca na kolejnych aktach transcendencji jako post-
metafizycznej innowacji prowadzacej do wynalazczosci pozwalajacej na ulep-
szanie metod utrzymywania nie$miertelnosci uzytkownikéw kultury, oznacza
wiec czesciowe zamkniecie transcendencji w obszarze stechnicyzowanej kul-
tury. Eschatologia stanowi proces kontroli transcendencji technologicznymi
Srodkami. Eschaton nie jest nigdy osiggany (chyba ze jako globalna awaria,
kataklizm czy katastrofa), lecz oddalany i przyblizany podmiotom, ktdre sta-
rajg sie do niego nie dopuscic. To, co kiedys zaburzato system, teraz stanowi
jego podstawowg funkcje. Potrzebne sg wiec dziatania quasi-eschatologicz-
ne, ktére spowodujg, ze jednostki bedg dbaty o wtasng nieSmiertelnosé i nie
porzucg zabiegdw przedtuzajgcych zycie.

Zycie staje sie jedynie perspektywg ekonomiczng — kazda czynno$é prze-
dtuzajaca zycie, czyli kazdy technologiczny zabieg jego podtrzymania, oznacza
wartos¢ dodang, rozumiang jako seria czynnos$ci metafizycznych podlegaja-
cych kumulacji. W ten sposdb powstajg banki niesmiertelnosci — mozna nie
tylko wykupi¢ okreslone technologie, ale takze technologie ducha pozwa-
lajgce sterowaé wtasng troskg o catg egzystencje. Przemysty transhumani-
styczne zamiast ,technik siebie” oferujg ,sterowniki siebie”, czyli urzgdzenia
pozwalajgce tak ukierunkowywac intencjonalnos¢, aby wykonujac okreslone
czynnosci metafizyczne, uruchamiata ona procesy technologiczne. W ten
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sposdéb metafizyka zostaje trwale wmontowana w podstawowe instrumenta-
rium, ktdre wykonuje operacje zmierzajgce do przekraczania ludzkiej kondy-
cji. Transcendencja dotyczy teraz wymiaru antropologicznego czy tez raczej
— antropotechnicznego. To, co dzieje sie z cztowiekiem, odnosi sie juz nie do
istoty gatunkowej i symbolicznej jako pewnej wyindywiduowanej catosci, lecz
do antropotechniki jako systemu ¢wiczen, treningu utrzymujgcego organizm
w stanie niesmiertelnosci.

Transhumanizm wprowadza takze fatszywa eschatologie jako fatszywa
emancypacje ,konca smiertelnosci”. Paradoksalnos¢ jego dziatania polega na
tym, ze to nie fatszywa emancypacja jest znoszona przez jakas$ postac escha-
tologii, ale wprowadzanie fatszywej eschatologii zapowiada mozliwos¢ fatszy-
wej emancypacji, przy czym ta odwrotnos¢ sprowadza sie do technologicznej
wiary, dowolnie ukierunkowywanej przez sterowniki siebie.

George W. Shields uwaza, ze przezwyciezenie biologicznych ograniczen czto-
wieka skutkuje jedynie osiggnieciem ,wirtualnej nieSmiertelnosci”®®. Ta wir-
tualnosé nie oznacza negacji mozliwosci osiggniecia nieSmiertelnosci przez
cztowieka, ale to, ze ,kosmiczne przeznaczenie jest skoriczone”?, czyli ze ist-
nieje rodzaj transcendencji w postaci kosmicznego losu, ktory obejmie nawet
nie$miertelnych. Transhumanizm dokonuje wiec hybrydyzacji techniki i trans-
cendencji, czynigc eschatologie formg metafizycznego zastraszenia, ktére ma
rozpoczg¢ wyscig ku nieSmiertelnosci.

Technologiczna transcendencja jest przeciwieristwem teowirtualnosci, na
ktérej pasozytuje. Odwraca ona uwage od teowirtualnosci jako horyzontu
znaczacych wydarzen o charakterze religijnym i metafizycznym. Ma postac
cybernetycznego witalizmu, polegajgcego na tym, ze uzytkownicy kultury,
transhumanisci, traktujg zycie jako transcendencje. W takim sensie wszyst-
ko zyje, bowiem caty byt jest wtgczony do globalnego systemu autoregulacji
stechnicyzowanej kultury.

18 G. W. Shields, Process Theology..., s. 281.
¥ lbidem.






IV.,MUSISZ ZAKONCZYC SWOJE 2YCIE”.
O TANATOTECHNOLOGIACH

Technologie zmieniajg zaréwno myslenie o Erosie (dawcy i sile podtrzymujgcej
zycie), jak i Tanatosie (sile konczgcej zycie). Ten sposdb myslenia o egzystencji
ludzkiej zostaje zastgpiony przez nowy rodzaj ich technologicznych regulacji.
Technologicznie bardziej wzmacniany jest Eros jako podstawowa zasada zy-
ciowa. Smierci nie da sie jednak pomina¢, nie mozna jej usuna¢ z ludzkiego
horyzontu oczekiwania. O zakonczeniu zycia nie przypomina juz $mieré znana
z ikonografii i wyobrazen kulturowych czy dos$wiadczen religijnych i ducho-
wych, lecz przebrana w technologiczne regulacje. Dlatego zdanie ,,musisz za-
konczy¢ swoje zycie” moze wypowiedzie¢ dowolny program przypominajacy
uzytkownikowi, ze jego egzystencja nie jest konieczna, ze zostata ona wyczer-
pana, zuzyta. Powodem $mierci nie jest wiec biologiczna, lecz informacyjna
i cybernetyczna staros¢, rozumiana jako niemoznos$é partycypacji w danym
programie doswiadczenia. Smier¢ spoteczna jest konsekwencjg $mierci me-
tafizycznej realizowanej technologicznymi srodkami. Wystarczy bowiem, by
uzytkownicy uznali kogo$ za zmartego, to znaczy usuneli kontakt do niego
i ta osoba przestaje istnie¢. Prég spoteczny stanowi wiec forme transcenden-
cji, gdyz pozwala na przekroczenie stanu protoontycznosci. Ontyczno$é moze
sie realizowadé, gdy podmiot zyje interaktywnie w mediach technicznych. Gdy
zostanie usuniety z jakiej$ grupy, umiera i zostaje przeniesiony do otchfani
protoontycznosci rozumianej jako brak kontaktu z zasadg cybernetycznego
witalizmu, na ktérej nadbudowana jest stechnicyzowana kultura.

Horyzont $mierci jest dany technologicznymi srodkami przed zyciem. To juz
nie bycie-ku-$mierci, lecz bycie-prolongowana-technicznie-Smier¢, poniewaz
ostatecznos¢ zostaje teraz zastgpiona przez poziomy i warstwy Smierci, mie-
dzy ktérymi interaktywnie przetaczajg sie cyborgi w toku zmediatyzowanej
technologicznie egzystencji. Oznacza to nie tyle jej odwlekanie, co lekcewaze-
nie, gdyz Smier¢ jest wszedzie, tak ze koniec zycia moze by¢ realizowany jako
koniec zycia w okreslonym interfejsie lub programie doswiadczenia. Technika
lekcewazy cztowieka na tyle, na ile cztowiek na to pozwala. Natomiast gdy
stanie sie ona totalnie nieludzka wskutek catkowitej detanatologizacji, to
opozycja zycie — $mier¢ straci sens.
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Istoczymy sie ze $Smierci do wytworzonych technicznie obwodéw nie-
Smiertelnosci, po ktorych $mier¢ jest transferowana. W tym sensie techni-
ka to $mier¢ na kazdym mozliwym poziomie. Smier¢ jest wszedzie, co wida¢
w wiadomosciach, ale jednoczesnie przestrzen zyciowa cztowieka jest z niej
oczyszczana. Smier¢ jest usuwana poza horyzont powszedniego do$wiadcze-
nia. Dlatego, aby cyborg mdgt odzyska¢ horyzont Smierci, potrzebuje odpo-
wiedniego programowania na dezaktywacje podstawowych programéw do-
Swiadczenia dostarczanych mu przez przemyst programéw, wytgczania tych
opcji, ktére destabilizujg metafizyczna ekonomie Smierci.

Ludzie wszystko uprzemystawiaja, dlatego i Smierc zostata uprzemystowio-
na. Nie zostata ona usunieta, tylko po prostu sie nie optaca. Przepracowa-
nie $mierci jest bolesne i zajmuje lata, nieraz cate zycie, a przy tym zmienia
cztowieka i towarzyszy mu w kazdej chwili. Uprzemystawianie $mierci polega
na redukcji tego przepracowania do gotowych ofert sztucznego rozumienia
Swiata oraz rzadzacych nim praw. Dokonuje sie to poprzez tanatotechnolo-
gie, poczawszy od aparatury medycznej, poprzez zaktady pogrzebowe (ktére
przygotowuja ciato, co kiedys byto zadaniem rodziny i pozwalato oswoic sie
ze $miercig), az po dyskursy, ktére eliminujg Smierc (albo jest ona zbywana
milczeniem, albo redukowana do kwestii ekonomicznych). Smier¢ zostaje
uprzemystowiona przez tanatotechnologie, czyli aparature stuzgcg do tego,
by nig zarzadzac. Ped do konsumpcji, zdobywania pieniedzy, robienia kariery
to nic innego jak manifestowanie braku $mierci. Ludzie sgdzg, ze sq w sta-
nie przescigng¢ ponurego zniwiarza, bo bedg czyms$ wiecej niz ludZzmi. Stad
obietnice techniki: scigaj sie cztowieku z innymi, a zostaniesz zapisany wysoko
w rankingu. W takim spoteczenistwie nie ma miejsca na smierc¢. Nikogo ona
nie obchodzi. | to nie z powodu ludzkiej niewrazliwosci, ale nieoptacalnosci.
Tanatotechnologie zarzgdzajgce $miercig majg otworzyé horyzont ludzkie-
go doswiadczenia na wszystko, tylko nie na $émier¢. Smieré¢ jednak caty czas
sie manifestuje, wyziera spod popkulturowego makijazu naszej cywilizacji,
jednak nawet patrzac w jej w oczy, ludzie widzg tylko banalne koniecznosci
i nieznaczace zagrozenia. Najwiekszym sukcesem infrastruktury tanatotech-
nologicznej jest odtgczenie cztowieka od bycia-ku-$mierci na rzecz bycia-ku-
czemukolwiek-pozgdanemu. W ten sposdb usunieta smierc staje sie zasadg
rzeczywistosci — wbrew cywilizacji, wbrew technice, wreszcie wbrew samym
ludziom. Jej praca polega na znikaniu, ktére dokonuje sie przez substytucje
i maskowanie —im mniej wida¢ smier¢, ktéra jest wszedzie, tym wiekszy suk-
ces uprzemystowienia smierci.

Problemem w niesmiertelnym spoteczenistwie bedzie nie unikniecie, lecz
wskrzeszenie $mierci. Smier¢ nie musi oznacza¢ korica. Bedzie to inna $mier¢
od tej rozumianej jako nieodwracalne przerwanie! — Smierc¢ oznaczajgca przej-

! Nawet jedli ma ona charakter przerywania i wybudzania podmiotu. Smieré, pozbawiona
mitologicznych przedstawien, ludycznych alegorii czy religijnych wyobrazen, jest przedstawia-
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Scie z jednego poziomu na drugi, a wiec degradacje lub awans w hierarchii.
W ten sposdb ludzie sg jak bogowie — takimi uczynita ich rewolucja protezowa-
nia egzystencji, dokonana za posrednictwem technologii transformacyjnych:
robotyki, nanotechnologii, biotechnologii, nanoinzynierii, bioinformatyki czy
technologii sterowania klimatem. Wskrzeszenie $mierci nie bedzie oznaczato
przywrdcenia ontologicznego statusu eschatologii. Eschatologia wcigz bedzie
gra realizowang zgodnie z instrukcjg technomerkantylistycznego rozumu, lecz
unie$miertelniane podmioty bedg mogty cos stracié¢: komponenty i urzgdzenia
wtasnej niesmiertelnosci. Smiertelno$é/niesmiertelno$¢ oznacza mozliwoéé
przetaczania miedzy konkretnymi urzgdzeniamii terytoriami egzystencjalnymi
w obrebie biotechnosystemow, tj. wskrzeszenie w funkcji uaktywnienia.

Niesmiertelnos¢ cztowieka bedaca w czesciowym kontakcie z transcen-
dencja bedzie odnosic sie do realizacji pewnych idei i wizji zwigzanych z po-
liteizmem. To, ze kazdy bedzie wtasnym bogiem, oznacza, ze bedzie tworzyt
wtasne otoczenie. Bedzie jednak ograniczony przez innych bogow, ktérzy
na réwni z nim bedg zabiegac¢ o spetnienie wtasnych mocy i zdolnosci kre-
acyjnych. Ludzie w roli bogéw bedg zarzadza¢ smiertelnymi lub maszynami.
Smieré stanie sie widowiskiem, najwyzszym dobrem biotechnosystemowej
logiki spektaklu, poniewaz bedzie czyms nieosiggalnym w kulturze niesmier-
telnych cyborgodw.

Przysztos¢ cztowieka i podstawowe sposoby jego egzystencji mozna od-
nies¢ do zaawansowanych filozoficznych eksperymentéw myslowych, ktére
pozwalajg zrozumie¢, jakie zatozenia, idee, ideologie tkwig w projektowaniu
przysztosci pozbawionej Smierci. Moze sie okazaé, ze ludzie nie bedg chcie-
li zy¢ wiecznie, czyli usungé Smierci z horyzontu wtasnej egzystencji. Zdanie
,Musisz zakonczy¢ swoje zycie” oznacza konieczno$¢ zakoriczenia zycia jako
podmiot nie$miertelny, inaczej nie dojdzie do jakosciowej zmiany w mental-
nosci spoteczerstwa. Smier¢ stanowi przypomnienie o tym, co czeka ludzko$¢
po rewolucji posthumanistycznej i transhumanistycznej, jesli zostang zreali-
Zowane pewne scenariusze jej rozwoju.

Dotad ludzie pytali, jak powstat swiat, dzis$ pytajg juz tylko o jego koniec.
Odsuwany poprzez technologie eschatologiczny wymiar ludzkiej egzystencji
tylko zagtuszyt ich oczekiwanie. Ludzie oczekujg od Boga cyborgéw realnej
interwencji, ingerencji transcendencji w stechnicyzowang kulture, w ktorej
Bog-smierc¢ bedzie petnit funkcje przerywania nieSmiertelnosci.

na jako czysta funkcjonalnos$¢. Thanathos jest czystg funkcjg przerywania zycia (na chwile, ale
i na zawsze), transcendentalnym polem ewolucji tworczej — areng zycia. Por. G. Deleuze, Roz-
nica i powtdrzenie, ttum. B. Banasiak, K. Matuszewski, KR, Warszawa 1997. Smier¢ wybudza
podmiot z jego indukowanego technologicznymi srodkami snu zycia, na ktére sktadajq sie ak-
tywnosci dokonywane w ramach ofert medialnych.
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,Politeizm technologii”?, czyli ich wielo$¢ realizujgca rézne funkcje, cele
i powodujaca heterogeniczne efekty eschatologiczne, bedzie prowadzi¢ do
politeizmu metafizycznego, wielobdstwa ludzi, wielobdstwa-w-ludziach. Gra
ryzykiem $miertelnosci dostarcza afektow i zapobiega wiecznej nudzie, nu-
dzie wiecznosci pozbawionej szansy na ostateczna dezaktywacje cyborgow.

Prowadzi to do tego, ze cztowiek zrzuci na maszyny odpowiedzialnos¢ za
wtasng (nie)biotechnosmiertelnosc. Obiekty techniczne obdarzone inteligen-
cja bedg mogty tagodzi¢ , skandal $miertelnosci”3. Smier¢ przestaje by¢ ludzka
— cztowiek marzy i fantazjuje o $mierci maszyn (o ich autodestrukcji), Wedtug
Thomasa Koebnera: , Takze maszyny »przezywajg« »$miercé«”4—sg to automa-
ty zaprogramowane na zycie i Smieré w cieniu technologicznej transcenden-
cji. Cyborgi, nie moggc doswiadczy¢ wtasnej Smierci, przezywajg jg u maszyn.
Obserwujg, programujg, wyobrazajg sobie ich destrukcje, co stanowi forme
anamnezy — metafizycznego przypomnienia o byciu-ku-$mierci, teraz zapo-
Sredniczonego w programach wydarzania sie czesciowych dezaktywacji za-
sobdw biotechnicznych. Bycie-ku-Smierci cyborgdw zostaje zastgpione przez
programowanie wydarzen smierci w maszynach.

Tanatotechnologie realizujg sie bez wiedzy o $mierci. Nicholas Agar uwa-
Za, ze zgranie umystu do technologicznej postaci, przypisywane silnej sztucz-
nej inteligencji (strong Al), oznacza smier¢, jesli okaze sie, ze jej zatozenia byty
btedne. W przeciwnym wypadku nastgpitaby adaptacja umystu do technolo-
gicznego otoczenia, a wiec stan technologicznej nieSmiertelnosci. Nie bytaby
ona co prawda petna, gdyz elektroniczne nosniki — odpowiedniki neuronéw
czy inne urzadzenia pozwalajgce na zgranie, zapis i odtwarzanie umystu (lub
pierwotne odtworzenie bez straty czasu, czyli deportacja umystu z rzeczywi-
stosci biologicznej do technologicznej) nie dokonujg tych operacji w sposéb
idealny, nie mogg by¢ zatem odpowiedzialne za doskonatg kopie umystu. Co
sie jednak dzieje z rzeczywistoscig duchowg — transcendencja? Niestusznie
sie jg pomija te rzeczywistos¢ metafizyczng, gdyz to ona bedzie stanowita
podstawe oceny transhumanistycznych eksperymentow mind uploadingu.
Gdy bedzie mozna siebie dowolnie klonowac, poprzez wymiane zuzytych lub
zepsutych nosnikow, nosniki Swiadomosci zapewnig cztowiekowi sukcesje.
Czy jednak ,po zgraniu”, czyli bioelektronicznej $mierci i technologicznych
narodzinach z transferu, dusza ulegnie podziatowi? Czy bedziemy mieé¢ mniej
dusz, czy tez kolejne dusze (w domysle takie same) zaludniajgce kolejne klo-
ny? By¢ moze dusza zostanie zagubiona lub bedzie zyta tylko w jednym klonie.

2 H. Martins, Experimentum Humanum, Reldgio D’Agua, Lisboa 2011, s. 175.

3 T. Koebner, Herr und Knecht. Uber kiinstliche Menschen im Film, w: R. Drux (red.), Der
Frankenstein-Komplex: Kulturgeschichtliche Aspekte des Traums vom kiinstlichen Menschen,
Suhrkamp, Frankfurt am Main 1999, s. 124.

4 lbidem.
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Do uzyskania tej wiedzy konieczna bytaby konsultacja z Bogiem — jednak tej
transhumanisci z pewnoscig nie bedg chcieli przeprowadzi¢. Czy powstang
testy pozwalajgce okresli¢ zawartos¢ umystu w jakiejs postaci elektroniczne-
go umystu? Czy cyborg sie przystosuje do tych przemian? Wedtug jakich kry-
teriéw nalezatoby oceniac takie eksperymenty?

Tanatotechnologie wprowadzajg smieré nie jako co$ oczekiwanego czy
ostatecznego, lecz jako eksperyment. Wyobrazmy sobie, ze w oprogramowa-
niu i sprzecie niezbednym do zgrywania naszych umystow wystgpit gdzies
btad, ktéry powoduje nie tylko atak wirusow i destabilizacje systemu tech-
nologicznie potgczonych umystéw jako nowej formy uzyskiwania intersubiek-
tywnosci, ale uruchomienie programu samoanihilacji. W ten sposéb moze
dokonac sie eksterminacja ludzkosci. Kreslenie scenariuszy apokaliptycznych
zmusza do zastanowienia sie nad scenariuszami postapokaliptycznymi, to
znaczy po katastrofie, po globalnej biotechnosystemowej awarii. Czy trans-
humanisci przewidujg jakas kopie bezpieczenstwa ludzkosci? Mogtaby ona
przybraé postac globalnej bazy danych, w ktérych zostatyby zapisane wszyst-
kie umysty cyborgdéw. W razie awarii lub kataklizmu stuzytyby do odtworzenia
cyborgicznej ludzkosci. Czy nasze ciata bedg gotowe znowu przyjac i wgrac
Swiadomos¢ przekonwertowang do postaci technologicznej? Czy konsekwen-
cjg tego bedzie jakas nowa postac traumy transferu? Czy ludzki umyst i psy-
chika bedg stabilne po takiej operacji? Takie eksperymenty myslowe sg prze-
prowadzane w dzietach science fiction, a za sprawa technologii staja sie udzia-
tem rzeczywistosSci cyborgow.

,Musisz zakonczy¢ swoje zycie” staje sie nakazem etycznym. Tanatotech-
nologie mogg prowadzi¢ do dezaktywacji egzystencji. Cztowiek odtworzony
z danych poprzez uploading staje sie roznymi wersjami cztowieka i jest aktua-
lizowany na interfejsach w formie biologicznej (jako robot) lub w postaci da-
nych. Tanatotechnologie w silnie stechnicyzowanej kulturze to takze dziatania
i operacje, ktore majg przeciwdziata¢ Smierci w kazdej postaci. Tworzg one sy-
stem zabezpieczen, ktéry nie pozwala jednostkom na zakonczenie zycia. Jesli
komus uda sie zabi¢, to bedzie wskrzeszany z danych: czy to w formie biologicz-
nej, czy technicznej. W ten sposdb tanatotechnologie realizujg niesmiertel-
nos¢ mimo woli, nieSmiertelnos$¢ niechciang, bo nadang przez technologiczng
tendencje globalizujacej sie technicznie kultury. S3 one amplifikatorami leku
przed smiercig — wzmacniajg mechanizmy wyparcia, nie pozwalajac cztowie-
kowi na aktywne przezywanie $mierci. Catkowite usuniecie ostatecznego wy-
miaru $mierci moze prowadzi¢ do tego, ze bedzie ona gra, a ludzkie jednostki
zostang wiezniami biotechnosystemow, z ktérych nie bedg mogty uwolnic sie
ich dusze. Maszyny do prowadzenia reinkarnacyjnej gry bedg uruchamiane
poprzez wymazanie pamieci jednego klona jako te, ktére aktualizujg dane wir-
tualne Srodowisko bycia, w ktorym smier¢ oznacza ,game over”, lecz po wrzu-
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ceniu monety do reinkarnacyjnego automatu mozna rozpoczgé gre w nowym
wcieleniu lub reaktualizowac zastane. Zarzadzanie Smiercig bedzie wiec pole-
gac na realizacji réznych scenariuszy bycia. NieSmiertelno$¢ bedzie oznaczata
nieskonczong w czasie hibernacje podmiotéw w symulacyjnych swiatach ofe-
rujacych rézne doswiadczenia, a jesli tanatotechnologie zaktualizujg sie w tej
wersji, bedzie oznaczata takze brak moralnosci i etyki, gdyz kazda aktywnos¢
zostanie sprowadzona do gry. W kazdym programie doswiadczenia aktuali-
zowanym w rzeczywistosci technologicznie skonstruowanej symulacji bedzie
miata miejsce inna wersja etyki gry sprowadzonej do algorytmicznych regut
postepowania w danym $wiecie nieobecnego zycia (bedgcym takze Swiatem
nieobecnej, bo niemozliwej do doswiadczenia $mierci). Ten lek przed sSmier-
cig i przezywaniem utraty powodujg, ze transhumanisci w swoich postulatach
i dziataniach (a stoi za nimi infrastruktura technologiczna i ekonomiczna tego
ruchu) tylko czesciowo aktualizujg marzenia ludzkosci o rewolucji i wyzwoleniu
z dotychczasowych ograniczen, ,boskim ogniu” danym im przez Prometeusza.
Trzeba jednak pamietaé, ze Prometeusz chciat umrzeé, lecz nie mégt i w nie-
skonczonos¢ doznawat tego samego. TO SAMO, bedace gtéwnym wrogiem
Nietzschego, a takze Heideggera i Deleuze’a, staje sie czystym produktem po-
stepu technologicznego. NiesSmiertelnos¢ oznacza TO SAMO, lecz realizowane
w heterogenicznych aktualizacjach — grach nieobecnego zycia i $mierci, czyli
nieobecnego bycia w technologicznie skonstruowanej nieSmiertelnosci.

Jednak TO SAMO bedzie dotyczyto tylko wybranych ludzi. Smieré przestaje
by¢ egalitarna (dostepna wszystkim zywym stworzeniom), a staje sie techno-
merkantylistycznie elitarna jak produkt rynkowy. Tylko ludzie dysponujgcy od-
powiednimi zasobami mogg kupié , pakiet tanatotechnologiczny”, ktéry ma
ich chroni¢ przez smiercia. Jesli jednak ktos zmieni zdanie i zechce zndw staé
sie Smiertelny, to urzadzenia mogg do tego nie dopusci¢. Taka osoba pozosta-
nie wiezniem witasnych zabezpieczen tanatotechnologicznych. W spoteczen-
stwie postsSmiertelnym gtdwnym dobrem stanie sie Smier¢. Podobnie jak mi-
tologiczni bogowie zazdroscili ludziom $miertelnosci, tak niesmiertelne elity
bedg zazdrosci¢ Smiertelnym ich ,dobra”, jakim bedzie mozliwos¢ zakoncze-
nia egzystencji.

Tanatotechnologie odnoszg sie do metafizyki. Nawet ruch transhumani-
styczny, ktéry wywodzi sie z materializmu i pragmatyzmu, musi w pewnym
momencie stawi¢ czoto kwestiom metafizycznym. Od tego, jak to uczyni, be-
dzie zaleze¢ powodzenie kolejnych rozwigzan tanatotechnologicznych, gdyz
na pewnym etapie globalizacji technicznej, gdy kultura osiggnie krytyczne na-
sycenie technologig, nie bedzie powrotu do dawnego porzadku kultury.
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Wprowadzenie

Najbardziej podstawowg formg technologicznejtranscendencji jest efekt dzia-
tania pozytywnego sprzezenia zwrotnego, polegajgcy na tym, ze rzeczywi-
stosc¢ zostaje obudowana kolejnymi warstwami techniki, miedzy ktérymi re-
alizujg sie technologiczne transcendencje w funkcji przetaczania. Negatywne
sprzezenie zwrotne zachowuje istniejgcy stan, natomiast pozytywne zmierza
do poszerzenia zakresu dziatania obiektu czy systemu. Dlatego kazde przekro-
czenie dotychczasowego stanu moze byé okreslane mianem transcendencji
i dokonywac sie na ptaszczyznie organizacyjnej, strukturalnej, funkcjonalnej
czy innej. W ten sposéb odpowiednio ustawiona maszyna (np. by mogta sie
uczy¢, do czego niezbedny jest mechanizm pozytywnego sprzezenia zwrotne-
go) moze przekraczaé wtasne stany, parametry i wtasciwosci.

Mizozoficzna futurologia transhumanizmu zdradza ukrytg niechec tej ideo-
logii do przysztosci, co jest paradoksalne, gdyz wszystkie jej postulaty dotyczg
czasu przysztego?. Jaki jest wiec jej cel? Zamyka ona transcendencje we wtas-
nej technologicznej zasadzie funkcjonowania.

Technologia ma doprowadzié do tego, ze cztowiek przekroczy wiasny stan,
wchodzgc w rzeczywisto$é pozaludzka oraz przyjmujac niewyobrazalne dotgd
formy transcendencji. Z procesem tym zostaje skojarzona transcendencja, bo-
wiem nawet transhumanisci nie moga zrezygnowac z idei przejscia stanu ludz-

1 Mizozofia transhumanizmu nie wynika z celowosci, lecz z pomytki. Vilem Flusser twier-
dzi: ,Im bardziej kto$ jest cztowiekiem i mniej zwierzeciem, tym wiecej pozyskanych informacji
przechowuje i dystrybuuje”. V. Flusser, Humanizations, w: idem, Writings, ttum. E. Eisel, Uni-
versity of Minnesota Press, Minneapolis — Londyn 2002, s. 188. Ideologia transhumanizmu
przekonuje, ze im szybciej staniemy sie danymi (genetycznymi, informatycznymi lub innymi),
tym bardziej bedziemy ludzcy, bowiem zwierzeta i inne byty nie sg w stanie przetwarzac tak
ogromnej liczby informacji, z czego ptynie wniosek, ze rozszerzanie cztowieka jest drogg do
jego humanizacji, uczynienia bardziej ludzkim. Technologiczna transcendencja oznacza koniec
(eschaton) tego procesu. Pojawia sie jednak problem okreslenia nowej antropologii, ktéra mia-
taby sie dokonaé po transhumanistycznej technicyzacji. Jak miatby ten cztowiek wygladaé, nie
wiadomo, co $wiadczy o mizozoficznym charakterze przemian, ktdre nie sa w stanie symbolicz-
nie odniesc sie do zachodzacych procesow.
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kiego ku technologicznie ksztattowanej postgatunkowosci. Transcendencja
wtasciwa dla transhumanizmu oznacza dionizyjskg przestrzen metamorfozy,
poniewaz nie moze ona juz nawet zosta¢ pomyslana jako Bog.

1. Transcendencja cztowieka

Cztowiek zamierza wyjs$é poza wtasny gatunek, co wynika z powszechnego pa-
nowania technologii sieci i programéw. Ta transcendencja jest efektem wpro-
wadzania potgczen miedzy stechnicyzowanymi bytami technicznymi — dzi$
elektronicznymi komponentami wyposazenia cztowieka i biotechnosystemo-
wego otoczenia — i konsekwencjg réznych predkosci technicyzacji.

Wyjscie poza gatunek oznacza zmierzch antropologii oraz poczatek antro-
potechnicznego programowania cztowieka. Musi byé ono antropotechnicz-
ne, gdyz cztowiek nie zostat jeszcze przetworzony do postaci danych, ktérymi
mozna zarzgdzac jak systemem informatycznym. Dlatego antropotechniczne
programy testujgce wszystkie mozliwe do aktualizacji rozszerzenia techniczne
stanowig podstawowe wyposazenie cztowieka. Technologiczna transcenden-
cja polega na zwiekszaniu osiggdw, a nie na kontakcie z Bogiem, poniewaz
nie jest on parametryzowalny. W ten sposdb transhumanizm przerywa pra-
ce hybryd — nie dazy jednak do oczyszczenia relacji techniki i transcendencji,
ale do wprowadzenia systemu ¢éwiczen, realizujgc w ten sposéb mistycyzm
biotechnosystemu.

2. Antropotechniki hybryd

Programowanie antropotechniczne transhumanizmu oznacza poddanie sie
wszelkim rygorom technologicznym az do momentu pojawienia sie osobliwo-
$ci. ,W tym wspdtczesnym momencie nie zadowalamy sie juz mysleniem im-
manencji w tym, co transcendentne, chcemy myslec¢ transcendencje w obre-
bie immanetnego i to po immanencji spodziewamy sie, ze dokona zerwania”?.
Hybrydy zrzekajg sie wtasnej transcendencji na rzecz immanencji dowolnego
rozszerzania siebie. Brakuje metafizycznego potgczenia miedzy nimi a $wia-
tem. Technologiczna transcendencja jest fatszywga transcendencjg, poniewaz
jest postulowang realizacjg idei materialistycznych i pragmatycznych. Jednak
nawet jej wprowadzenie — realizacja pod jakgkolwiek postacig — nie musi
zmierzac do jej totalnego ugruntowania. Nie wystepuje ona w izolacji, nie jest
takze czyms$ jednolitym. Poszczegdlne transhumanistyczne laboratoria bedg

2 G. Deleuze, F. Guattari, Co to jest filozofia?, ttum. P. Pienigzek, stowo obraz/terytoria,
Gdansk 2000, s. 56.
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oferowaty wtasne designerskie wersje transcendencji. Doprowadzi to do kon-
fliktu i wojny transcendencji, powodujac kolejne odrodzenia metafizyk.

W tej samej przestrzeni kultury mogg funkcjonowac zaréwno hybrydy
transcendencji i techniki, jak i rozne formy technologicznej transcendencji.
Antropotechniki hybryd techniki i transcendencji otwierajg horyzont do-
Swiadczenia cyborgdw na Boga cyborgdéw. Same antropotechniki hybryd, ro-
zumiane jako kolejne warstwy technologicznych transcendencji, oznaczajg
¢wiczenie sie cyborgdw w izolacji od Boga cyborgdw, a wiec sprowadzenia
ich egzystencji do czystej opozycyjnosci. Ten rodzaj wspdtistnienia moze mieé
charakter antagonistyczny, co spowoduje konflikty lub zrodzi nowe metafizy-
ki. Powodem jest indeterminacja wynikajgca z braku ostatecznego ustalenia
relacji. Bez wzgledu na to, jak technika bedzie autonomizowata sie w toku
wtasnego rozwoju, nie bedzie mogta catkowicie oderwac sie od innych sfer
rzeczywistosSci, poniewaz nie jest ona transcendencjg, a jedynie probg jej opa-
nowania i wprowadzenia — technologiczng transcendenc;ja.
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1. BOG CYBORGOW.
TECHNIKA | TRANSCENDENCJA

Filozofia powinna stanowi¢ wysitek wyjscia poza kondycje
ludzka®.
Henri Bergson

1. Zrédta myslenia o technice i transcendencji

Technologia zawsze pozostawata w gtebokim zwigzku z podstawowa (religia)
i rozszerzong (mistyka) aktywnoscig duchowg cztowieka.
Jako cztonkowie zlaicyzowanego spoteczenstwa, w ktérym kult sztuki zastgpit
bezposrednie biblijne objawienie, zwracamy sie do tworéw wyobrazni, aby do-
wiedziec sie, w jaki sposob nasze wcigz zywe pragnienie wiary w transcendentng
rzeczywisto$¢ przetrwato poza obrebem naszej Swiadomosci®.

To przeniesienie myslenia o transcendencji z ustalonych historycznie dys-
kurséw do popkultury przysparza wielu probleméw filozoficznych i teologicz-
nych. Przy czym nie jest to rezygnacja ani zerwanie z historycznymi formami
kultywowania duchowosci. Na przecieciu tych dwdch ptaszczyzn znajduje sie
cyborg jako najbardziej prawdopodobna postac cztowieka (lub tego, co z niej
przetrwa) przysztosci. Cyborg nie jest istotg jednolitg pod zadnym wzgledem.
Whpisana w niego hybrydowosc¢ i zdolno$¢ do ciggtego rozszerzania sprawia,
ze jedyne, co mozna o nim powiedzie¢, to to, ze stanowi on efekt rozszerza-
nia cztowieka o elementy maszynowe. Trzeba takze okresli¢, czym jest czto-
wiek i jaka jest zasada jego funkcjonowania. To rozréznienie miedzy dwoma
formami istnienia odnosi sie do ich zwigzku z transcendencjg wyznaczajgca
najwyzszy horyzont doswiadczenia duchowego i bedaca tozsamg z Bogiem
(Absolutem). Cyborg nie jest wiec rozumiany jako obiekt technologiczny, kto-
ry wedtug wielu scenariuszy miatby pozbawia¢ ludzi cztowieczenstwa (a tak-

1 H. Bergson, Pamiec i zycie, ttum. A. Szczepanska, Instytut Wydawniczy PAX, Warszawa
1988, s. 107.
2 V. Nelson, Sekretne zycie lalek, ttum. A. Kowalcze-Pawlik, Universitas, Krakow 2009, s. VIII.
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ze duchowosci), lecz jako istota, ktéra stara sie wykorzystaé¢ swéj potencjat
kontaktu z transcendencjg prowadzacy do jego duchowej ewolucji. Chodzi
tu nie o cyborga redukowanego do poziomu ciata, jego poszczegdlnych orga-
néw i funkcji korporalnych, w zwigzku z rozwojem protetyki i implantologii,
ale do cyborga w wymiarze duchowym na tle przemian technicyzacyjnych,
co pozwala pokazac zaréwno mozliwosci, jak i bariery w kontakcie cztowieka-
maszyny z Absolutem.

Wspdtczesnie zmienia sie nie tylko kontekst tego kontaktu, lecz takze jego
charakter. To juz nie cztowiek, a przynajmniej nie w czystej (niemodyfikowanej)
postaci?, tylko ,marionetka, ktéra powraca jako poszukujacy cztowieczenstwa
i nie$miertelnosci robot-android-klon-cyborg”4, prébujacy takze odnalez¢ du-
chowos¢ i kontakt z Bogiem. Jak jednak cyborg bedacy potgczeniem cztowie-
ka i maszyny moze podtaczyc sie do transcendencji? Choc¢ cyborg ontologicz-
nie bardziej przypomina ciato bez organdéw czy maszyne bez komponentéw
(pozbawiong urzadzenia sterujgcego i nadzorujgcego caty organizm), to bar-
dziej jest jednak cztowiekiem niz maszyng. Zmienia sie znaczgco sposob jego
funkcjonowania, przede wszystkim nastepuje modyfikacja zmystéw. Trudno
bytoby wiec okresli¢, na ile cztowiek pozostanie cztowiekiem, jakie sg warunki
jego cztowieczenstwa, co zdecyduje o jego unifikacji z maszyng, ktdéra go roz-
szerza i jakie sg granice tego zespolenia? Jak jest zatem mozliwe, ze cztowiek
nie stanie sie rozszerzeniem maszyny, ktérg pierwotnie tworzy i rozszerza?
Cyborgizacja wigze sie bowiem z podtgczaniem cztowieka do maszyn zaréw-
no na mikro-, jak i makropoziomie. W pierwszym przypadku mozna méwic
o nanorobotach, mikroimplantach i innych rozszerzeniach, ktére niepostrze-
zenie dokonujg zmian w swiecie, w drugim natomiast o technicyzacji ludzkie-
go otoczenia zyciowego: robotycznych pokojach, mocno zmediatyzowanych
przestrzeniach mieszkalnych, ubicomp, augmented reality, architekturze za-
leznej od elektroniki. Pozwala to dostrzec, ze cyborgizacja to proces, ktory do-
konuje sie juz na wielu ptaszczyznach. Cyborg nie jest oddzielony od kultury
barierg lekéw czy spotecznych wyobrazen, lecz jest aktywnie wprowadzany
jako prototyp przysztego cztowieka. Nie stanowi on zatem spekulacji filozo-
ficznej z dziedziny science fiction, znajdujgc ucielesnienie i technologiczne
istnienie w przestrzeni spotecznej i kulturowej. Istotne jest wiec rozpoznanie,
jak wszystkie te dziatania wptywajg na duchowos¢ cyborga, ktérej najwyzsza
aktualizacjg jest kontakt z transcendencjg przez jej hybrydy techniczne.

3 Cztowiek jako taki jest techniczny, poniewaz jest wyposazony w szkielet i nieustannie
rozszerza swoje dziatanie za pomocq narzedzi, wychodzgc poza swe biologiczne wyposazenie.
Mozna wiec sadzi¢, ze cztowiek jest cyborgiem od poczatku swojego istnienia z racji ciggtego
rozszerzania wtasnej egzystencji albo tez robotem z racji automatyzmu podstawowych proce-
séw zyciowych.

4 V. Nelson, Sekretne Zycie lalek, s. 69.
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Technologia zmusza wiec do rozwazenia podstawowych probleméw fi-
lozoficznych i teologicznych, cho¢ nie daje na to zbyt wiele czasu, wprowa-
dzajgc imperatywy cyborgizacji w przestrzeni pracy, stuzbie zdrowia i innych
dziedzinach aktywnosci cztowieka, ktéry musi reagowaé natychmiast, nie za-
stanawiajac sie nad konsekwencjami dokonywanych wyboréw. Problemy te
znacznie wykraczajg poza sfere biologicznej oraz kognitywnej autonomii, be-
dac w istocie kwestiami metafizycznymi, kierujgcymi cztowieka ku refleksji na
temat egzystencji. Pytanie o relacje techniki i transcendencji wymaga takze
rozwazenia podstawowych pojec¢ ontologicznych; zmusza do przeformutowa-
nia tego, czym jest cztowiek, jaka jest jego rola, w jaki sposdb moze sie wyzwo-
li¢ z whasnych ograniczen. Rezygnacja z namystu nad tymi kwestiami skutkuje
wybieraniem odpowiedzi zaprojektowanych spotecznie, tj. bezrefleksyjnej
akceptacji zachodzacych zmian lub ich odrzucenia. Reakcje te odpowiadajg
przesztosci i przysztosci jako dwdém typom temporalnosci, ku ktérym cztowiek
moze sie zwrdci¢. Tymczasem terazniejszos¢ okresla, jak modyfikowany przez
technologie cztowiek (juz cyborg) zmienia swdj stosunek do transcendencji
i na ile jest to kwestia woli, a na ile efekt technicyzacji. Bog cyborgéw jest
Bogiem stechnicyzowanego cztowieka.

Z pewnoscig jest jeszcze za wczesnie, zeby mowic o systemach filozoficz-
nych i teologicznych cyborgow, ale jesli wezmiemy pod uwage technologie
implantowania, nanotechnologie, biotechnologie, eksperymentalng medycy-
ne, robotyke spoteczng, bioinformatyke, urzadzenia elektroniczne i chirurgie
plastyczng, to stanie sie widoczne, ze cyborgizacja dotyczy catej kultury, gdyz
wynika z powszechnej technicyzacji. Jednostki zmieniajg swdj wyglad: popra-
wiajg go, eksperymentuja, rozszerzajg funkcjonalnosé wtasnego organizmu,
takze na poziomie molekularnym. Takie dziatania nie pozostajg bez konse-
kwencji filozoficznych, poniewaz zmianie ulega sposéb postrzegania siebie
(kwestia tozsamosci), innych ludzi (zagadnienie interakcji) i swiata (wymiar
filozoficzny i $wiatopogladowy). Totalnos¢ ludzkiego doswiadczenia staje sie
zaktadnikiem przemian technicyzacyjnych, poniewaz wymaga badz rozszerza-
nia wtasnego ciata — cyborgizacji, badz zaniechania modyfikacji lub wprowa-
dzenia normujgcych regulacji. Pocigga to za sobg konsekwencje kulturowe,
gdyz dochodzi do przeformutowania organizacji spotecznej i podziatu na sfere
0s6b modyfikujgcych wtasne ciato technologicznymi srodkami oraz sfere tych,
ktére tego nie czynig. Dotyczy to terytorialnego obowigzywania i podstawo-
wej stratyfikacji spotecznej, ktdra nie musi prowadzi¢ do wytonienia sie réz-
nych klas ludzi (scenariusz postapokaliptyczny), ale raczej do symbolicznego
i metafizycznego przepracowania tych podziatow, ktére bedg skutkowac two-
rzeniem nowych wersji systemow filozoficznych i systemdéw duchowosci, uka-
zujacych miejsce cztowieka w stechnicyzowanym swiecie. Cyborgiczna trans-
formowalnos¢ staje sie imperatywem, ktéremu przeciwstawiajg sie dazenia
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do zachowania cztowieka w jego przedcyborgicznej postaci. Dlatego kwestia
cyborgdw i cyborgizacji stanowi wazny problem wspotczesnych spoteczenstw
i domaga sie wprowadzania regulacji spotecznych i kulturowych, ktére po-
zwolg na zarzadzanie i kontrolowanie zmian zachodzacych w tej rzeczywi-
stosci. To takze pytanie o konstrukcje spoteczenstwa, w ktérym ludzie bedg
sie roznic nie tylko pod wzgledem wieku, rasy czy pfci, ale przede wszystkim
pod wzgledem stosowanego implantowania i technologii cyborgizacyjne;j. Jak
w kontekscie spoteczno-kulturowego funkcjonowania cyborga ksztattuje sie
nastawienie cztowieka-maszyny® wzgledem transcendencji?

Rodzajem aktywnosci, ktéry bezposrednio wigze cztowieka z Bogiem- jest
mistyka. Technologia wykonuje prace mistyczng (umozliwiajgc ten kontakt)
i dzieki hybrydom techniki i transcendencji cyborgi podtaczajg sie do Absolu-
tu®. Bez wzgledu na postac hybryd cztowiek musi przekroczy¢ wtasne cztowie-
czenstwo, bowiem transcendencja jest wymiarem przekraczajgcym wszystkie
postaci jego istnienia. Rodzi sie wiec pytanie, czy nowa techniczna postac czto-
wieka jako cyborga utatwia, czy utrudnia doswiadczenie mistyczne (skuteczne
podtgczenie sie do transcendencji)? O ile magia’ jest srodkiem doraznym, sto-
sowanym zaleznie od potrzeb, o tyle mistyka oznacza trwate (pamiec staje sie
podstawg odnawiania tego przezycia) lub ekstatyczne (krétkotrwate i powta-
rzalne) potaczenie z Absolutem. Magia oznacza ponadto wywieranie wptywu,
podczas gdy tu dochodzi do mistycznego potfaczenia cyborga z Absolutem.
Mistyka umozliwia to potgczenie, zjednoczenie. Najwazniejsza jest bowiem
sama mozliwosc takiego kontaktu poprzez technologiczne zaposredniczenie.

2. Dusza - sprzet do doswiadczenia transcendencji

Marvin Minsky zastanawia sie nad funkcjg duszy i jej metafizycznym statusem
W nastepujacy sposdb:

> Uzywajac tego okreslenia, abstrahuje od jego mechanistycznego znaczenia.

5 Pojeé Bdg, Absolut, transcendencja, sacrum uzywam jako synoniméw. Zyskuja one jed-
nak specyficzne zabarwienie w zaleznosci od kontekstu, natomiast odsytajg do jednej rzeczywi-
stosci. Tam, gdzie nie mam na mysli transcendenciji, ktéra bytaby ostateczng i nieprzekraczalng
warstwa rzeczywistosci zaposredniczonej przez hybrydy techniki i transcendencji produkujgce
teowirtualnos¢, stosuje pojecie sztucznej transcendencji jako ptaszczyzny, ktérg wprowadza
technika, dajac cztowiekowi poczucie aktywnego kontaktu z nieskoriczonoscia.

7 Jest to pewne uproszczenie — magia oznacza tu zdolno$¢ do manipulacji relacjami
w Swiecie. Magia jako taka nie jest podporzadkowana jedynie ogdlnej zasadzie zaczarowania
Swiata (jak gtosza interpretacje ponownego zaczarowania $wiata, gdzie wszystkie postaci magii
zmierzajg do Jednego). Przy czym magia ma wyzsze (magia duchowa) i nizsze postaci (magia
demoniczna). Por. C. Webster, Od Paracelsusa do Newtona. Magia i powstanie nowozytnej
nauki, ttum. K. Kopcinska, A. Zapatowski, IFIS PAN, Warszawa 1992, ss. 53-103.



1. Bg cyborgdw. Technika i transcendencja 191

Ludzie pytajg, czy maszyny mogg miec¢ dusze. Pytam ich, czy dusze mogg sie uczy¢.
[...] Czym s3 te stare i srogie wierzenia w duchy, dusze i esencje? Wszystkie sg in-
synuacjami, ktérymi beznadziejnie staramy sie ulepszac®.

Celem istnienia duszy jest wiec poprawa ludzkiej egzystencji, o czym
podobnie mdwig rézne systemy filozoficzne i teologiczne. Peter Sloterdijk®
wskazuje, ze religie nie sg niczym wiecej niz zestawami antropotechnik, czyli
systemami ¢wiczen. Nalezy przyznaé temu stusznos¢, ale tylko w kontekscie
cybernetyki, ukazujacej poziom sterowania i organizacji, z pomieciem tego,
kto jest odpowiedzialny za korygowanie ludzkiego funkcjonowania, oraz an-
tropotechnik, poprzez ktdre sie ona przejawia. Mistyka pojmowana jako sy-
stem ¢wiczen (antropotechnik) nie musi jednak przektadac sie na spoteczny
zysk w jakiejkolwiek sferze zycia cztowieka czy cztowieka-maszyny (cyborga).
Antropotechniki oraz inne technologie zwiekszania osiggdw realizujg sie na
planie zewnetrznym, jednak to, co najbardziej interesujgce, dokonuje sie we-
wnatrz cztowieka — w jego duszy.

Dusza jako nie$miertelna cze$é cyborga, czy tez duchowe urzgdzenie, sta-
nowi pole dziatania transcendencji, zaktadajac, ze dusza i transcendencja po-
zostajg w statej zaleznosci. Nie oznacza to jednak, ze potgczenie to nie moze
zostac przerwane. Transcendencja moze sie odtgczy¢ od duszy za sprawg in-
wazji technologicznych zaktécen, ktére zamykajg dusze w krétkich obwodach
materialistycznej cyrkulacji. Transcendencja nie pozostawia jednak takich au-
toregulacji bez odpowiedzi, wprowadzajgc na rézne sposoby wtasne istnienie
do swiata ,odtgczonego od Boga” i instalujgc w Swiecie hybrydy tgczace j3
z technika.

Pytanie o cyborgizacje ciata dotyczy takze technicyzacji duszy. Mozna za-
stanawiad sie, na ile obecnos¢ niematerialnego i niesmiertelnego pierwiastka
ludzkiego funkcjonowania reaguje na technologiczne protezowanie i rozsze-
rzanie zmystéw w ramach autonomii autoorganizacyjnej cyborga. Czy moz-
na takze cyborgizowad ludzka dusze? Czy technologie treningu i zwiekszania
0siggdw mogg zostac¢ wykorzystane do ¢wiczenia duszy? Czy mistyczne éwi-
czenie duszy wedtug zautomatyzowanych procedur bytoby czyms$ wiecej niz
tylko torturg przeniesiong z jakiego$ diabolicznego science fiction? Mistyk,
¢wiczac wthasng dusze w odosobnieniu, poddaje sie wptywowi sit, ktére go
przekraczaja. Cyborga sta¢ na takie odosobnienie, zblizone do Eckhartowskie-
go, ktdre polega na wytgczeniu zmystéw. W przypadku posiadania zupetnie
sztucznych organdw kontemplatywne odosobnienie staje sie kwestig nie lat
praktyki, lecz nacisniecia przycisku lub uruchomienia ,mistycznego” progra-

8 M. Minsky, The Society of Mind, Simon & Schuster, Nowy Jork (i in.) 1986, s. 41.
9 Por. P. Sloterdijk, Du muft dein Leben cndern: Uber Anthropotechnik, Suhrkamp, Frank-
furt am Main 2009.
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mu doswiadczenia, ktéry odcina bodZce z zewnatrz. Problem ten pojawit sie
juz w czasie rewolucji kontrkulturowej i byt zwigzany z uzywaniem srodkdéw
psychoaktywnych majgcych posredniczy¢ w kontakcie z sacrum. Czy pigutka
moze jednak zastgpi¢ lata praktyki, jesli wywotuje ,, podobny” efekt? Dla cy-
borga istotne bytyby raczej nowe ¢wiczenia duchowe, ktdre w kontekscie jego
nadsprawnosci czy zdolnosci do manipulacji zmystami bytyby na tyle wyma-
gajgce, by wywota¢ odpowiedni efekt. Bowiem to, co fatwo osiggniete, tj.
kazde potaczenie z transcendencjg, jest efektem technologicznej taski, ktérej
moze dostgpi¢ kazdy byt technologicznie rozszerzony. Kazde doswiadczenie
mozna sprowadzi¢ do aktywacji lub dezaktywacji obwoddéw funkcjonowania
cyborga, przez co operuje on na swym wnetrzu i zewnetrzu jednoczesnie.
Nalezy jednak w tym potgczeniu technologii z zywym organizmem odnalezé
mozliwe siedlisko duszy, nie tylko jako metafizycznego atrybutu, ale jako mi-
stycznego treningu prowadzgcego do otworzenia sie i pofaczenia z transcen-
dencja. Technika zyskuje tym samym podwadjny sens: jako technika mistyczna
i jako ogdt technologii fundujgcych ontologie.

Dusza stanowi sprzet do doswiadczania transcendencji. Musi ona wcho-
dzi¢ w interakcje z ciatem cyborga, czyli z technika. Jest ona takze ,,wykonana”
w technologii transcendentnej, tj. w metafizycznych obwodach sprzezonych
zwrotnie z technologicznymi. Bog cyborgdéw jawi sie tu jako duchowy inzy-
nier. Jednak nie ogranicza sie on juz do wtasnej egzystencji, poniewaz to, co
dotad byto diaboliczne, to znaczy prowadzito do rozdzielenia transcenden-
cji i techniki, teraz przyjmuje postac infrastruktury technologicznej. Rodzi to
mozliwos¢ innych Bogéw?, lokalnych demiurgodw, z ktérych kazdy tworzy wias-
ng immanencje i transcendencje, czyli sztuczng transcendencje.

Dusza zyskuje nowy rodzaj cybernetycznego pojemnika. To, co nalezato do
Boga — modelowy cztowiek, ktdry moégt byé poprawiany, ale poprzez techno-
logie siebie, roztaczanie troski nad wtasnym jestestwem oraz metody peda-
gogizacji, teraz moze zostaé zrekonstruowany, zdekonstruowany i ponownie
skonstruowany za pomocg technologii sieci i programéw. W ten sposéb zosta-
je przerwana ciggtos¢ stworzenia na rzecz wprowadzenia paradygmatu ma-
nipulacji i transformac;ji jednostki oraz catych spoteczenstw poprzez global-
ng technicyzacje. Bég cyborgdéw staje sie odniesieniem wszelkich aspektow
cyborgizacyjnej biopolityki globalnych systeméw technicyzacji i modulacji.
Dusza musi dozna¢ szoku w takich warunkach, poniewaz zostata zaprogra-
mowana, to znaczy ukierunkowana na realizacje pewnego zadania, a w wyni-
ku tych przemian jej istnienie radykalnie sie zmienia. Z duszg jako residuum
indywidualnosci cyborga wigze sie nieodwotalnos¢ i pojedynczosé ludzkiej

10 W sensie, w jakim o innych Bogach méwi Heidegger. Por. M. Heidegger, Przyczynki do
filozofii. Z wydarzania, ttum. B. Baran, J. Mizera, Wyd. Baran i Suszczynski, Krakow 1996, ss.
236, 247, 377.
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egzystencji oraz jej niepowtarzalnos$¢ w innej egzystencji. Cztowiek staje sie
sobg, tj. odrebnym i autonomicznym bytem wtasnie w odniesieniu do swego
duchowego wyposazenia. Na ile prowadzi to do sakralizacji cyborga, biorgc
pod uwage catosé jego egzystencji, a na ile duchowos¢ staje sie elementem
ukrytym pod technologicznym wyposazeniem cyborgizowanego ciata? Obie
te mozliwosci krzyzujg sie, tworzgc ztozong i niejednoznaczng relacje techniki
i transcendencji.

Dusza nie moze jednak dziata¢ tak jak miato to miejsce w kulturze sym-
bolicznej, poniewaz cyborg nie posiada instrukcji jej obstugi. Cwiczenia pod
postacig kulturowego programowania antropotechnik nie spetniajg swojej
roli z powodu réznego rodzaju automatyzmow, ktdre stajg sie podstawowymi
rytmami egzystencjalnymi cyborga. W ten sposéb cyborg wykonuje pewne
czynnosci tatwiej, poniewaz ma nad nimi wiekszg kontrole, mogac wptywac
nie tylko na swg ogdlng kondycje, ale i monitorowac stan swych technolo-
gicznych ekstensji. Z tego powodu myslenie o duchowosci cyborgdéw i mozli-
wej postaci Boga nastrecza wielu trudnosci spekulatywnych (jako teoretycz-
nego poszukiwania) oraz praktycznych (dotyczgcych konkretnych czynnosci
religijnych i duchowych). Powraca wiec pytanie, czy cyborg jest duchowym
automatem — czy poprzez rozszerzanie swojej autonomii biotechnicznej nie
sprawia on, ze jego dusza (najwyzszy wymiar autonomii jednostki) staje sie
wiezniem cybernetycznych rozszerzen? Kosmologia gnostycka kaze poszuki-
wac zrédet tego uogdlnienia w nauce o eonach, czyli ptaszczyznach egzysten-
cji, ktére oplatajg swiat. Jednak technika, choc jest w tym sensie gnostycka,
poniewaz wprowadza sfery zaposredniczen, tworzgc coraz trudniejsze do
przenikniecia emanacje (efekty zestawiania rzeczywistosci jako zglobalizo-
wanego i eksploatowanego technologicznie zasobu), to wychodzi poza pro-
ste ograniczenie swobody pracy duszy. Wrecz przeciwnie — zdawatoby sie, ze
po zdjeciu ,fabrycznych” ograniczen cztowieka, odebraniu metafizycznych,
jezykowych i kulturowych ram funkcjonowania na rzecz postgatunkowych®!
trybdéw jego istnienia dusza zyskuje absolutng wolnos¢, wcigz bowiem moze
wecielaé sie w nowe, generowane za posrednictwem mediéw technicznych,
terytoria i ciata.

Cyborg, pomimo ze wciaz jest cztowiekiem, stanowi potgczenie cztowieka
z maszyng, a tym samym postgatunkowgq hybryde dwdch proceséw stawania

1 W. Chyta, W strone filozofii mediow: media jako biotechnosystem, ,Przeglad Kulturo-
znawczy” 1/2010, s. 32. Uwaza on tryb postgatunkowy za podstawowy dla biotechnosyste-
mowej organizacji kultury. Termin ten odnosi sie do gatunku jako sposobu klasyfikacji istot
zywych. ,Staba postgatunkowos¢” jest konsekwencja technicyzacji i prowadzi do pojawienia
sie cyborga — gatunku biologiczno-technologicznego, przy czym cyborg pozostaje gatunkiem
wirtualnym — otwartym lub zamknietym na rozszerzenia. W tym wyraza sie jego funkcja, ktéra
sprawia, ze przystuguje mu bycie przejSciowe, jakie jeszcze nie wyszto poza gatunek ludzki, nie
rozpadto sie takze w postgatunkowosci.
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sie, odpowiedzialnych za jego indywiduacje (tgczy w sobie indywiduacje bytu
technicznego z indywiduacjg cztowieka). Jako taka istota zwrdcony jest ku
technowirtualnosci jako Zrédtu wtasnego istnienia. Odnajduje sie jednak tak-
ze w teowirtualnosci (duchowosci wtasciwe] stechnicyzowanej wirtualnosci)
— atmosferze metafizycznej wyprodukowanej przez narzedzia technicyzacji.
Mozna w tym upatrywac dalszych loséw ludzkiej duszy, ktdra z racji przerwan,
jakie wprowadza technologia w swym podstawowym zakresie dziatania, nie
mogac sie przedosta¢ do transcendencji, rezonuje dopodty, dopdki nie do-
prowadzi do wyksztatcenia sie sfery egzystencji, w ktorej bedzie mogta funk-
cjonowaé. W tym sensie Bog cyborgéw zamieszkuje w technowirtualnych
,chmurach”??, ktore sg zaktualizowang teowirtualnoscig. Cyborg zestawiatby
zatem na sposéb duchowy rézne fragmentaryczne sposoby wtasnej egzysten-
cji i tym samym tworzyt srodowisko teowirtualne wtasnego bytowania. Nie
oznacza to mistycznej unii, roztopienia sie w nim duszy, a tym bardziej ja-
kiegos duchowego holizmu. Prowadzi to tylko do aktualizowalnej mozliwosci
(wirtualnosci) osiggniecia takich stanow. W ten sposéb teowirtualnos¢ staje
sie duchowym protezowaniem duszy cyborga. Wskazuje jedynie na fakt, ze
technologia wykonuje (takze za posrednictwem duszy cyborga) prace ducho-
wa, prowadzac do wyksztatcenia sie wirtualnego Srodowiska duchowego,
ktére umozliwia duszy na jej aktualizacje nieograniczajacg sie do programow
istnienia zawartych w technologicznych rozszerzeniach cyborga.

Wehikutem duszy nie jest jedynie ciato, lecz takze maszyna, co niesie wiele
mozliwosci oraz zagrozen. Maszyna dziata w sposéb zautomatyzowany — po-
wtarzalnosé proceséw zalezy od jej aktualnego statusu, nie ma ona nastrojéw
bedacych odpowiednikiem pozadliwej czesci duszy, kierujgcej sie instynktami
i pragnieniami zamiast rozumem. Na ile otwarcie sie biologicznego ciata naim-
planty w postaci maszyn (np. nadrobotéw) bedzie skutkowato ograniczeniem
pozadliwosci duszy, a na ile doprowadzi do nasilenia popeddéw? Zwrdcenie sie
ku przedmiotowi woli oznacza automatyczne ukierunkowanie woli zgodnie
z danym programem sterowania (sterownikiem). Popedliwo$¢ bedgca formg
nietrwatg zastepuje cybernetycznie indukowana monomania — skupienie sie
na jednym przedmiocie pragnienia. Moze tu dojs¢ do rozregulowania i desta-
bilizacji tego obiektu, w wyniku czego pojawig sie wydarzenia powodujgce
ontologiczne awarie cyborga, polegajgce nie tylko na niemoznosci spetnienia
pragnienia, ale przede wszystkim na patologii jego wyrazania. Taka awaria czy
tez lezacy u jej podstaw btad moze mie¢ wptyw na sytuacje egzystencjalng
duchowego cyborga. W tradycyjnej metafizyce wszelkie utomnosci, niezdol-
nosci podmiotu do dziatania zgodnie z przyjetym programem symbolicznym

12 W znaczeniu chmury ,wirtualnego” otaczajgcego ,,aktualne”. Nie mam tu na mysli zad-
nego odniesienia teologicznego. Por. G. Deleuze, C. Parnet, The Actual and The Virtual, ttum.
R. E. Albert, w: Dialogues II, Columbia University Press, Nowy Jork 2002.
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kultury stuzyty korygowaniu wtasnego zachowania, cho¢ catkowita poprawa
nie byta mozliwa. Nie mamy juz do czynienia z prostymi ukierunkowaniami,
lecz z ich ztozong siecig. Sg one interaktywne, relacyjne. Duchowy cyborg?
rozszerza wiec nie tylko obszar wtasnego funkcjonowania o urzgdzenia zyska-
ne w trakcie protetyzacji. Otrzymuje on liczne ekstensje, ktdre mogg przybrac
ksztatt zaréwno medidw popeddw, jak i mediéw duszy. W ten sposdb na-
stepuje radykalne otwarcie duchowego cyborga na nowe typy mistycznego
i religijnego doswiadczenia oraz pewne zamkniecie na historyczne formy jego
istnienia, mimo ich czesciowej remediacji w sztucznej transcendencji. Ta re-
lacja uwidacznia sie w mistyce, gdy cztowiek modyfikowany technicznie stara
sie uzyskac i utrzymac bezposredni kontakt z Bogiem — Bogiem cyborgdw.

3. Interakcja dusza — maszyna

Dusza odpowiednio rezonuje i wszystko w najblizszym otoczeniu podporzad-
kowuje sie temu rezonansowi, takze urzadzenia elektroniczne. Prowadzi to
do powstania sieci relacji taczacych uzytkownika i jego urzadzenia techniczne
— teowirtualnej sieci potaczen, czyli remediacji transcendencji do jej imma-
nentnych form, nie jako bezposrednich odniesien, lecz pewnych mozliwosci,
ktore mogg zostac¢ aktualizowane w duszy cyborga jako urzgdzeniu duchowe;j
potgczenia z Absolutem. Poprzez uzytkowanie przekazuje on im cze$é swo-
jej energii, pojmowanej nie tylko jako sita, ale i zdolnos$¢ jej wykorzystania.
Energia na poziomie uzytkownika to energia sferyczna, okreslona przez me-
tafizyczny program funkcjonowania i dzielgca sie na antropotechniki duszy
cyborga. Dlatego rytmy uzytkowania przedmiotéw elektronicznych, gadze-
téw, a przede wszystkim komputera przekazujg energie cztowieka maszynie
i w ten sposdb teowirtualnosé wyrazajgca stosunek cyborga do mistyki zosta-
je zwrdcona powszedniosci jako jej laboratorium testowemu. Nie prowadzi
to do jej ozywienia ani nadania okultystycznych zdolnosci, ale do transferu
energii najbardziej zwigzanej z okreslonym poziomem dziatania swiadomo-
Sci, podswiadomosci lub nadswiadomosci. Wida¢ to, gdy cztowiek korzysta

13 Tak okres$la dziatanie duchowego cyborga Erik Davis: ,Maszyna zaczyna wiec w ten spo-
s6b stuzyc jako interaktywne zwierciadto, jako dwuznaczny Inny, w ktérym mozemy nie tylko
rozpoznac siebie, ale i wzgledem ktérego mozemy siebie zmierzy¢. Jest to droga duchowego
cyborga, na ktdrej buczgce obwody i sprzeczne komendy reprezentuja i niebezpieczenstwa,
i obietnice techgnozy”. E. Davis, Techgnoza: mit, magia + mistycyzm w wieku informacji, ttum.
J. Kierul, Dom Wydawniczy Rebis, Poznar 2002, s. 172. Sciezka inicjacyjna duchowego cybor-
ga nie rézni sie od form inicjacji bedacych podstawa dotychczasowego doswiadczenia. Tutaj
jednak maszyna jest wcigz rozumiana jako zwierciadto — co$, w czym cztowiek moze sie ogla-
daé. Duchowy cyborg jednak sam jest maszyng, widzi on swoje odbicie w kolejnych wersjach
siebie.
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z urzadzen oséb rozwinietych duchowo, ktére majg kontakt z energiami po-
zwalajgcymi im na realizacje swej duchowe] wirtualnosci — teowirtualnosci.
Mato prawdopodobna jest wymiana urzgdzen duchowych miedzy cyborgami,
musi by¢ zachowana autonomia duchowa cyborga w rozumieniu zabezpie-
czenia jego aparatu duchowego, tj. gwarancji istnienia duszy w aktualnym
ciele. Czy przechodnio$¢ organdow nie spowoduje deterytorializacji duszy? Czy
cyborg jest wyposazony w dusze, ktdra stanowi jego integralng czes¢, a nie
co$ w rodzaju duchowego implantu? Wrazenia osoby stykajacej sie z urzadze-
niem nawyktym poprzez organizacje do duchowego transferu energii w ukta-
dzie cztowiek — maszyna mogg odnosic sie do nowosci takiego doswiadczenia
(nowa postac technopneumatycznego materializmu), niecheci (do podjecia
dziatania) i catej gamy innych uczu¢ zaburzajgcych funkcjonowanie duchowe-
go aparatu. Dzieje sie tak, poniewaz obstuga urzadzen technicznych jest pod-
porzagdkowana nawykowi i pragnieniu. Tym samym dyscyplinujemy elektro-
niczne obiekty naszg podswiadomoscig, ale takze Swiadomoscig i nadswiado-
moscig (chod te trzy poziomy Swiadomosci réznig sie poziomem kontroli nad
aparatem duchowym). W czasie uzytkowania urzgdzen sg one przez cyborga
nieSwiadomie konfigurowane, to znaczy pozarefleksyjnie adaptowane eg-
zystencjalnie. Ta nieSwiadomos¢ przechodzi bez posrednictwa swiadomosci
w nadswiadoma kontrole obiektéw technicznych, ktére sg podporzgdkowane
hybrydom techniki i transcendencji zycia duchowego cyborga. Dzieki istnie-
niu duszy cyborg odzyskuje autonomie doswiadczania transcendencji, co wig-
ze sie z koniecznoscig pilnowania witasnej duszy, bowiem jej operacyjne usu-
niecie, przetransferowanie wydaje sie mozliwe, technologia nie gwarantuje
trwatosci obwodom duchowym wytworzonym w srodowisku teowirtualnym.
Cyborg-mistyk programuje nieSwiadomoscig urzadzenia technicznie, co jest
prostym transferem teowirtualnej energii duchowej — urzadzenie techniczne,
podobnie jak kazdy obiekt, reaguje na zmiane czestotliwosci jego uzytkowa-
nia. Nie chodzi tu o historie uzycia, lecz dominujgce tendencje wykorzystania
medidw technicznych. Dostosowuje on je do czestotliwosci wtasnego teowir-
tualnego rezonansu.

Nadswiadome programowanie komputera przypomina praktyke duchowg
i intencjonalnos¢ ukierunkowana na Absolut. Ttumaczenie, ze mozna zawiesic¢
sady, dokonaé negatywnego epoche i przejs¢ w tryb incognito, przybierajac
postac czystego ducha, jest bardziej szkodliwe niz Swiadome sieganie po hy-
liczne sposoby wykorzystania mediow elektronicznych. Jesli nie programuje-
my nad$swiadomoscig, pozostaje tylko programowanie nieSwiadomoscig, kté-
re dokonuje sie ponizej progu Swiadomosci i wynika z nawyku (reakcji) oraz
pragnienia (przybierajgcego postac zadzy). Podstawowym sposobem obstugi
stechnicyzowanej duszy jest wiec programowanie, czyli ustawienie jej na rea-
lizacje okreslonych celéw w srodowisku jej dziatania.
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4. Duchowy cyborg

Cyborg jako pofaczenie cztowieka i technologii nadal jest w wiekszym stopniu
cztowiekiem niz maszyng, przy czym dusza ludzka pozostaje bardziej dusza
niz jej technologicznym odpowiednikiem — esencjg techniczng. Duchowy cy-
borg, czyli cyborg aktywujacy swojg dusze i wykorzystujacy jej teowirtualnosé
(rozumiang jako stechnicyzowane $rodowisko jej zycia) moze wiec aktywo-
wac petnie swojego ,,cztowieczenstwa”. Ideatem kazdej epoki jest typ postaci,
ktéry najpetniej realizuje pewne cechy i wiasciwosci duchowe. W jaki sposdb
mozna jednak odrézni¢ uduchowionego cyborga od nieuduchowionego? Czy
mozna w tym celu stosowac znane kategorie, czy trzeba stworzy¢ nowe? Nie
ma podstaw, by sadzié, ze cyborg bedzie tracit metafizyczne wtasciwosci, po-
niewaz dusza jest podstawowym urzgdzeniem duchowym. Nastawienie ku
trenscendencji bedzie sie odbywato poprzez pewne formy mediacji teowir-
tualnej jako uzgodnienia technologii i duchowosci — wymiarédw sktadajacych
sie na cyborga. W tej teowirtualnosci powstanie impuls pozwalajacy potgczy¢
dusze cyborga z transcendencjg (omijajgc putapke sztucznej transcendencji,
w ktorg moze wpasc¢ dusza).

5. Trzy tryby mistyki

Mistyka takze zmienia sie pod wptywem technicyzacji. Podreczniki opisuja-
ce ¢wiczenia prowadzgce do zjednoczenia z Absolutem zostajg zastgpione
przez instrukcje wyrazajgce w kodzie cybernetycznych jezykdw kolejne kroki
prowadzace do kontaktu z Bogiem cyborgédw. Mozna to nazwac ekstensjo-
nalizacjg, czyli modyfikacjg procesu mistycznego pod wptywem technicyza-
cji, ktéry wciaz jest ukierunkowany na potaczenie duszy cyborga z transcen-
dencja w srodowisku teowirtualnym. Istniejg trzy tryby mistyki, ktére oddajg
charakter tych przemian. Pierwszy znamionuje przedtechniczne podejscie do
mistyki, drugi — techniczne, trzeci natomiast jest hybrydg — syntezg relacji mi-
stycznej wiasciwej dla Boga cyborgdw. Rownoczes$nie funkcjonuje podstawo-
wy tryb mistyki w jego catej historycznie uwarunkowanej wariantywnosci.

Mistyka przedtechniczna pozbawia cztowieka wehikutu jego duszy (czyli
ciata), zawiesza wszelkie zaposredniczenia, ktdre uniemozliwiajg mu potacze-
nie z transcendencjg. Wymaga ona odosobnienia, izolacji od spoteczerstwa
i Swiata w celu oczyszczenia umystu z wyobrazen, namietnosci. Wymaga cza-
su na przepracowanie duchowych prawd i ¢wiczenia technik medytacyjnych
i kontemplacyjnych.

Mistyka posttechniczna dostarcza coraz wiekszej liczby ekstens;ji, ktére
majg potaczyé cyborga z transcendencja. Cyborg-mistyk caty czas otrzymuje
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nowe dane etykietowane jako mistyczne, bezposrednie potgczenia z trans-
cendencjg. Oznacza ona zerwanie z tradycja, tj. mistyka przedtechniczng,
jako kulturowo ustalonym wzorem. Odpowiadajg jej synkretyczne systemy
mistyczne oparte na dzietach science fiction (dyskordianizm czy inne misty-
cyzujace popreligie jak kosciot Google) oraz oswiecenie instant (psychoak-
tywne substancje halucynogenne, praktyki T.O.PY wykorzystujgce telewizory
i magnetofony majace prowadzi¢ do przetadowania sensorycznego, komory
deprywacji sensorycznej Johna Lilly’ego, algorytmizacja praktyk religijnych
— modlitw i innych czynnosci, ktére zyskujg teleobecny wymiar, realizujgc
nieobecne bycie). W tym sensie wszelka mistyka po cybernetyce zwraca sie
ku technologii jako jednemu z mozliwych srodowisk funkcjonowania. Mistycy
poznawali rzeczywisto$¢ niezaposredniczong, natomiast technika wprowadza
coraz nowe zaposredniczenia, ktére oddalajg cztowieka od jego naturalnej
obecnosci.

Mistyka cyborgéw taczy elementy obu tendencji. Odbywa sie poprzez ogo-
tocenie duszy ze ,,znamion ludzkich” technologicznymi srodkami, duchowymi
protezami teowirtualnosci. W ten sposdb zyskuje ona metastabilnos¢ — prze-
staje by¢ podatna na reifikacje, ale i na przebywanie w sztucznej transcen-
dencji. Wynikiem aktywnego taczenia sie cyborga z transcendencjq jest jego
trwanie. Zostajg wypracowane nowe antropotechniki, ktére taczg poziom
technologiczny i duchowy. Petnig one funkcje ¢wiczen zaréwno wnetrza, jak
i zewnetrza (nawet jesli to rozréznienie nie obowigzuje w mocnym sensie).

6. Sztuczna transcendencja
jako efekt estetyzacji

Victoria Nelson tak wyraza deterytorializacje duchowosci do poziomu sztucz-
nej transcendenc;ji:
Jako cztonkowie zlaicyzowanego spoteczenstwa, w ktérym kult sztuki zastgpit
bezposrednie biblijne objawienie, zwracamy sie do tworéw wyobrazni, aby do-
wiedzied sie, w jaki sposéb nasze wcigz zywe pragnienie wiary w transcendentng
rzeczywistos¢ przetrwato poza obrebem naszej Swiadomosci®®.

Nie bytoby to zagrozeniem, gdyby poza popkulturowym imaginarium ist-
niat poziom, ktéry umozliwiatby potaczenie techniki i transcendencji. Sztucz-
na transcendencja to estetyka pozbawiona wzniostosci — ograniczona do
obrazowosci, do kultury popularnej zastaniajacej transcendencje. Trwa ona
we wiasnych ekstatycznych reprezentacjach.

4 V. Nelson, Sekretne Zycie lalek, s. VIII.
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7. Demiurg jako mechanizm autoregulacyjny

Gnostyckie wyobrazenie demiurga odnosi sie do Boga nieudacznika, fatszy-
wego Boga. Dzis$ technika steruje nie tylko materia, ktérej wedtug gnostykéw
odpowiadata najnizsza forma poznania (Swiat materialny to ciato gnijacego
demona), ale takze psyche (naszg swiadomoscig) oraz pneuma (duchem, isk-
rg bozg). Stoicy twierdzili, ze pneuma nie da sie zarzadzaé, ale dzi$ kazdy in-
zynier podda to w watpliwos¢, poniewaz mozna zarzadzaé, sterowac wszyst-
kim, tylko jeszcze nie znamy regut — jak mogtby powiedzie¢ demon Wienera?®
(per analogiam do demona Laplace’a). Demiurg ma moc kosmotwadrczg, moc
tworzenia technologicznych sfer egzystencji. Jest on sprawny oraz wadliwy
na tyle, na ile pozwalajg reguty jego funkcjonowania. Przy czym nie jest do
konica jasne, czy to, ze dziata on na przestarzatym kodzie (zawierajgcym bte-
dy i nieskutecznym), czy jest bardziej zaawansowang technologicznie maszy-
ng (mniej awaryjng), jest podstawg do pozytywnej badz negatywnej oceny.
Demiurg techniki tworzy oraz odtwarza swiat lub swiaty, jednak sam musiat
zostac stworzony lub powstat w wyniku ,katastrofy programowania”, zysku-
jgc autonomie poza laboratorium czy innym terytorium dziatania. Ludzkos¢
tworzy kolejne bariery, pozwalajgc, aby powstawaty swiaty kreowane przez
technologicznych demiurgdéw, bedgce kolejnymi zastonami transcendencji.
Mistyka cyborgdw zwraca sie takze ku gnozie stechnicyzowanych ludzi, po-
niewaz nie wystarczy wierzy¢ i praktykowad, tj. wykonywac okreslone rytuaty,
lecz nalezy widzie¢, czyli umiec¢ rozrézniac to, co stanowi zastone transcen-
dencji w teowirtualnym srodowisku i co moze zostac rozwiniete w hybrydach
techniki i transcendencji, od tego, co odnosi sie do teowirtualnosci eksploa-
towanej przez technonauke prowadzgca do produkcji fatszywych technolo-
gicznych transcendencji.

8. Technodycea cyborgéw

Teodycea pierwotnie byta nauka o sprawiedliwosci bozej, dzi$ jest nauka
o pochodzeniu zta, a staje sie nauka o probie artykulacji zta. Jean Baudrillard
uwaza, ze dzi$ nie mozna wypowiedziec zta, podobnie jak wspdtczesnie moz-
na stwierdzi¢, ze nie mozna wypowiedzie¢/doswiadczy¢ transcendencji. Wig-
ze sie to z panestetyzacjg rzeczywistosci, ktéra stanowi rodzaj znieczulenia,
sztucznego ukojenia, jakim jest pharmakon technicznie dostawianych obiek-
téw estetycznych, ktére zastaniajgc transcendencje, pozwalajg zapomnieé

5 Chodzo o tworce cybernetyki Norberta Wienera.
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o skonczonosci ludzkiej egzystencji. Cyborg zapomina, ale nie dlatego, ze pa-
miec zostaje mu odebrana lub skasowana, ale ze techniczna pamie¢ staje sie
podstawg jego funkcjonowania i tgczenia ze sztuczng transcendencjg — zréd-
tem efektow mistycznych majgcych charakter estetyczny. W konsekwencji
nie mozna wypowiedziec¢ zta, gdyz przedmiot, zdarzenie, proces moze miec
charakter nieprzyjemny, jednak mozna go na tyle oddali¢ od doswiadczenia
cyborga za posrednictwem mediéw technicznych, ze nie wchodzitby w in-
terakcje z duszg odbiorcy, ktére powodowatyby cierpienie czy obejmowaty
mysla serie wydarzen, ktére mogtyby by¢ odniesione do teodycei, bowiem
ta wymaga wstepnej ciggtosci, umozliwiajgcej badanie aktywnosci transcen-
dencji w swiecie. Zto moze jedynie wypowiedzie¢ klgtwa, przeklinanie.

Technika pozornie znajduje sie poza dobrem i ztem, czyli poza niesSmiertel-
ng dusza teowirtualnego srodowiska i technologicznym demiurgiem. Miarg
sprawiedliwosci Boga cyborgdéw sg fenomeny technologicznej unifikacji rze-
czywistosci — tak przebiegajg linie ewolucji techniki, ktére majg prowadzi¢ do
wytonienia sie Swiadomosci zbiorowej, ponadludzkiej (i ponadcyborgicznej)
inteligencji. Problem zta staje sie problemem ,ztego programowania” — skoro
organizacja rzeczywistosci zalezy od technologii, to znaczy, ze gdzie$ ,zostat
popetniony” btgd. Zto moze zostac¢ potraktowane jako element systemu lub
wirus w zaleznosci do tego, jak sg programowane poszczegdlne relacje we-
wnatrz Swiata.

Takie myslenie prowadzi do sztucznej transcendenc;ji jako residuum zmian
technicyzacyjnych. Osigga ono zadziwiajgcg jasnos¢, nie dajac sie zrelatywi-
zowac czy sprowadzi¢ do stabej ontologii. Dzieje sie tak dlatego, ze zto, kto-
re staje sie przedmiotem poszukiwan mistykdw-cyborgdw, nie moggac zostac
odnalezionym, zostaje przeniesione na proces programowania dusz cybor-
géw w funkcji urzadzen mistycznych stuzgcych do kontaktu z transcenden-
cjg. W ten sposoéb realizuje sie technodycea — postac zta jest remediowana
i uzgadniana pomiedzy terytoriami empirycznymi a tymi nalezgcymi do du-
chowej infrastruktury rzeczywistosci.

Technodycea oznacza zto wynikajgce z autonomizacji techniki, ktéra nie
jest juz podporzadkowana regulacjom transcendencji. Jej rozwdj nie wynika
z boskiego planu czy instrukcji transcendencji. Wilhelm E. Fudpucker uwaza,
ze technologie zta, takie jako obozy nazistowskie, czy technologie odpowie-
dzialne za skazenie srodowiska ,Sg aberracjami, ktére powstajg, gdy techno-
logia jest zdeformowana przez szkodliwe polityczne i ekonomiczne intere-
sy”1¢. To nadal cztowiek i jego decyzje, a nie maszyny, sg odpowiedzialne za

16 W. E. Fudpucker, Through Christian Theology to Technological Christianity. w C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology. Essays in Christian Analysis and Exegesis, University
Press of America, Lanham (i in.) 1984, s. 59.
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metafizycznie pojmowane zto. Takie rozumowanie zwalnia transcendencje
z odpowiedzialnosci i obarcza nig technike. Prowadzi to jednak do coraz wiek-
szej separacji techniki i transcendencji, zwtaszcza w przypadku katastrof eko-
logicznych, wojen czy innych zdarzen, ktdre stanowig spoteczng demonstracje
metafizycznego zta. Przyznanie tej tendencji innego zrddta tez prowadzitoby
do takiej separacji, tyle ze bytaby ona rozumiana na sposdb manichejski — to
nieudany Bég-Demiurg jest odpowiedzialny za niemoznos¢ kontrolowania za-
soboéw technicznych, a wiec za cate zto, ktére wynika z jego wadliwej i btedne;j
dziatalnosci. Aby zrozumie¢, czym jest technologiczna teodycea (technody-
cea), nalezy odnies¢ sie do hybrydycznego zwigzku techniki i transcendencji.
Tylko w ten sposéb mozna dochodzi¢ natury i sposobow przejawiania sie zta,
ale takze postawi¢ pytanie dotyczace sprawiedliwosci bozej (w tych katego-
riach Leibniz okreslat podstawowe zadanie teodycei). Czy sprawiedliwy Bég
dopuscitby do tego, by technologia opanowata swiaty zycia cztowieka i by
autonomizowata sie, by mdc zajac jego miejsce? Pokazuje to nie tylko, jak
mato wiemy o technice i jej planie dla tego Swiata, ale takze o dziataniu Boga
cyborgéw.

Odpowiedzi na te pytania musi poprzedzi¢ przedstawienie dwéch stano-
wisk (konfiguracji wspdtczesnego ducha na poziomie kulturowym): proklamo-
wanie Smierci Boga, ktéry ginie na technologicznym krzyzu badz niestrudzone
gtoszenie optymizmu co do planu Boga. W obu przypadkach cztowiek sytuuje
sie po jednej ze stron, ktére go w sensie ontycznym paralizujg, bowiem s3
dobierane jako fakty — Smier¢ Boga zaistniata w zbiorowej wyobrazni, zatem
teraz nalezy nie doprowadzi¢ by po niej nastgpita Smierc¢ cztowieka. Drugie
rozwigzanie natomiast odnosi sie do afirmowania Boskiej potegi i ufnego
patrzenia w przysztos¢. Obie te tendencje dotyczg przysztosci, ktéra jest juz
ustalona i niezmienna. Cztowiek nie ma mozliwosci reagowania na otaczajgce
go zto. Zto, bedace juz problemem technodycei, zostaje wszczepione w porza-
dek spoteczny i kulturowy. Staje sie namacalne, gdyz jest efektem produkcji
maszyn. Zagrozenie ze strony technodycei polega na tym, ze moze ona byc¢
traktowana jako rodzaj metafizycznej inzynierii, bo jesli zrédtem zta jest dzia-
tanie techniki, np. btedna konfiguracja maszyn, to wystarczy je usprawnic,
zaktualizowaé ich program dziatania oraz wprowadzi¢ nowe regulacje, tak
aby zto znikto z horyzontu mozliwego doswiadczenia. Takie zto nie jest trwate,
nie moze zostac zapisane do postaci transcendencji, wiec ulega zapomnieniu
w projektach opanowywania zta w przysztosci. Jest ono trudne do ustalenia
na poziomie przejawow, bedac jednoczesnie czyms trwatym jako wpisanym
w metafizyczng prace techniki.
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9. Obraz Boga jako cybernetycznego Absolutu

Klaus Mainzer zastanawia sie, na ile mozna méwic¢ o Heglu jako wizjonerze
cyberprzestrzeni i rzeczywistosci wirtualne;j:
Rzeczywistos$ci wirtualne techniki cyberprzestrzeni miaty swoje historyczne po-
przedniki. Nalezg one do przesztosci obiektywnego ducha, w ktdrych znajdujg sie
techniki wspomnien ksigzek i bibliotek, kultow religijnych i swigtyn, dziet sztuki
i muzedw, w ktérych duch sam sie pojmuje, przedstawia lub oglada?’.

Cyberprzestrzen to duch absolutny, poniewaz tgczy totalnos$¢ i nieskon-
czonos¢. Obraz Boga to obraz Boga cyborgéw, ktéry zostat stworzony przez
zcyborgizowanych wyznawcdow. Bog cyborgdw nie traci wtasciwos$ci metafi-
zycznych, czego nie mozna powiedzie¢ o jego obrazie. Bég w toku poste-
pujgcej technicyzacji zyskuje nowe atrybuty, podobnie jak technika staje sie
przedtuzeniem transcendencji, zyskujgc kontynuacje swego dziatania w teo-
wirtualnosci i sztucznej transcendencji. Jesli cztowiek sie zmieni, to Bég hi-
storycznie przestanie by¢ do niego podobny. Dlatego Bég cyborgdw nie jest
Absolutem spreparowanym przez cyborgi, aby zaspokoié¢ ich metafizyczne
tesknoty, lecz aktywng postacig transcendencji, ktora przez swoje hybrydy
z technika dostarcza cyborgom witasnego obrazu. Zatem mistyk-cyborg czy
tez cyborg pograzony w sztucznej transcendencji bedzie produkowat od-
mienne obrazy Boga.

W przypadku sztucznej transcendencji Bég cyborgdw bedzie sie jawit jako
cybernetyczny Absolut, zyskujgc witasciwosci przypisywane technologii. Po-
wstaje pytanie, na ile obraz Boga staje sie domeng wspdlng, na ile indywi-
dualnym wyborem cyborgéw, a na ile bedzie stanowi¢ znieksztatcony obraz
narzucony przez technologicznych demiurgdéw — kreatoréw fatszywych trans-
cendencji? Popkultura instaluje obrazy Boga cyborgéw w zmystach wspél-
nych, stajgc sie ewangelig stechnicyzowanego Swiata i zastepujac prace tech-
nologicznych demiurgéw. Znieksztatcona wersja cybernetycznego Absolutu
jawi sie wowczas na ekranach®®. ,Media identycznosci i separacji reprezen-
tujg jeden swiat w swej najbardziej religijnej formie — strukturyzacji spotecz-
nych wyobrazen”*. Skoro w najblizszym otoczeniu nie znajduje sie nic, czyli
znajduje sie wszystko jako mozliwe do wprowadzenia w te pustke, to znaczy
kazda mozliwos¢ jest wirtualnie aktualizowana ze sztucznej transcenden-
cji, to spotecznym wyobrazeniom odpowiadajg technologiczne desygnaty.
W ten sposdb Bdg cyborgdw przyjmuje postaé cybernetycznego Absolutu,

7 K. Mainzer, Computer — Fliigel des Geistes, Walter de Gruyter, Berlin — Nowy Jork 1994,
s. 762.

18 Zob. seriale Ergo Proxy, Neon Genesis Evangelion, ktére petne sg gnostyckich odniesien.

2 H. Bey, Millenium, thum. K. Szlendak, Inny Swiat, Mielec 2005, s. XXXVIII.
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aktywnie przeciwstawiajac sie ugruntowanemu w technologii nihilizmowi po-
przez hybrydy techniki i transcendencji wykorzystywane do produkcji teo-
wirtualnosci.

Podsumowanie

Konsekwencje zwigzku techniki i transcendencji, ktéry prowadzi do powsta-
nia Boga cyborgdéw jako uniwersalnego odniesienia teowirtualnosci, moga
by¢ nastepujace.

1. Zarysowane tendencje bedg intensyfikowaty sie w ruchach neome-
sjanskich i apokaliptycznych, ktére przyjmg zupetnie nowe formy zwigzane
z powszechnym panowaniem techniki. S3 one reakcjg na szok, ktéry przezy-
wa dusza doswiadczajgca trudnosci w kontakcie z transcendencjg i niemoga-
ca go przezwyciezy¢ bez nowych instrukcji tgczenia. Mozna ten stan okresli¢
mianem ciemnej nocy duszy cyborgdw. Zostanie ona zniesiona przez te sama
technologie, ktdra byta odpowiedzialna za jej zaistnienie.

2. Transcendencja wcigz jest otwarta na duchowe dazenia cyborgdw, lecz
jej dostepnosé okreslajg teowirtualne pola jej stawania sie. Nie znaczy to, ze
cyborgi sg od niej oddzielone, lecz ze jest ona zaposredniczona w technolo-
giach, pozostajgc jednoczesnie w pewnej odlegtosci. Przywotujgc dawng mi-
styczng formute przyréwnujgcg Boga do okregu®’, mozna powiedzie¢, ze Bog
cyborgdéw jest obwodem. Natomiast my jako cyborgi eksperymentujemy ze
sposobami doswiadczania mistycznego, a technika eksperymentuje z nami.
Relacja techniki i transcendencji nie jest zatem stata, lecz ciggle sie zmienia
wraz z ewolucjg cyborgdw, czego efektem jest powstawanie nowych.

3. Gdy transcendencje zastania technika, rozpoczyna sie proces sakralizacji
immanenc;ji, w ktéry zwiniete zostajg sztuczne transcendencje. Hybrydy tech-
niki i transcendencji sa zamykane w technologicznych obwodach fatszywych
transcendencji, co powoduje, ze Bég cyborgdw jest odtgczany od Swiatéw
zycia cyborgdéw. Sakralizacja immanencji to tworzenie sztucznych obszaréw
duchowosci pojetej jako instrumentalnie eksploatowana teowirtualnosé.

4. Istotne w przypadku projektowania przysztych teologii jest to, ze syste-
my duchowe beda musiaty zajg¢ stanowisko nie tylko w sprawie biezgcych
regulacji etycznych i prawnych dotyczacych technologicznego modyfikowania
i rozszerzania cztowieka, ale tez wprowadzi¢ niezbedne aktualizacje przeko-
nan, doktryn, rytuatdw, by byty zgodne ze wspodtczesng konstrukcjg i duchowa
konstytucjg cyborga.

20 Bog jest kotem, ktérego Srodek jest wszedzie, a obwdd nigdzie” (Voltaire).
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5. Relacja techniki i transcendencji zmienia sposdb myslenia o cyborgu,
poniewaz bycie ku $mierci — eschatologiczny impuls w zyciu podmiotéw — zo-
staje zastgpione przez obietnice nieSmiertelnosci, czyli wiare w nieSmiertelne
bycie techniki, sztuczng transcendencje techniki.



Il. CHRYSTUS TECHNOLOGII

Wprowadzenie

Chrzescijanstwo nigdy nie byto neutralne wobec technikil. Pierwotnie to
kulturowe chrzescijaristwo zawierato w sobie techniczny charakter kultury?.
Weraz z autonomizacjg techniki, kulturowe chrzescijanstwo zostato zamkniete
w obrebie autoregulacji technicznych. Nie oznacza to jego korica, apokalipsy,
,Smierci Boga” czy jakiegokolwiek innego symptomu wyczerpywania sie jego
spotecznego i metafizycznego potencjatu. Zostaje ono jednak tak przefor-
mutowane, ze Chrystus — kluczowa figura chrzescijaristwa, historyczna i ahi-
storyczna zarazem — musi zosta¢ wpisany w nowe warunki wspoétczesnego
chrzescijanstwa z racji zaposredniczenia w stechnicyzowanej kulturze. W ten
sposdb Chrystus jako postac¢ historyczna i metafizyczna zyskuje takze postac
kulturowa, zwang Chrystusem technologii. Technologiczny Chrystus ozna-
cza odwrdcenie porzadku metafizycznego wprowadzanego przez Chrystusa
kulturowego (Chrystusa technologii), poniewaz to nie posta¢ Chrystusa jest
obecna w kulturze za posrednictwem stowa, lecz dana w technice.

Btedem Marshalla McLuhana byto traktowanie Chrystusa jako przedtuze-
nia ciata cztowieka (a takze jego zdolnosci umystowych, duchowych i komu-
nikacyjnych). Warto zastanowi¢ sie, jakie przestanki i zatozenia towarzysza
mysleniu o sposobie wcielenia sie Chrystusa w $Srodowisko mediéw technicz-
nych. Chrystus stanowi czes$¢ transcendencji (jej emanacje), a jednoczesnie
jest posrednikiem — medium majgcym umozliwié¢ kontakt ludzi z transcen-
dencjg. Zatem jest on wcielony w hybrydy techniki i transcendencji.

Carl Mitcham i Jim Grote? twierdzg, ze relacja miedzy Chrystusem a kultu-
ra przybiera kilka form: integracji (Chrystus, ktéry wspoétdziata z technologia),
wycofania (Chrystus, ktdry nie jest w niej obecny) oraz transformac;ji (Chry-

1 0O zwigzku techniki i chrzescijanstwa: K. Hubner, Philosophische Fragen der Technik,
w: H. Lenk, S. Moser (red.), Techne. Technik. Technologie. Philosophische Perspektiven, Verlag
Dokumentation, Pullach bei Minchen 1973, s. 133 nn.

2 Por. G. Seubold, Heideggers Analyse der neuzeitlichen Technik, Verlag Karl Alber, Freiburg
— Monachium 1986, s. 260.

3 We wstepie do: C. Mitcham, J. Grote (red.), Theology and Technology. Essays in Christian
Analysis and Exegesis, University Press of America, Lanham (i in.) 1984.
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stus, ktory dokonuje transformacji kultury). Nie sg to jednak jedyne sposo-
by przejawiania sie Chrystusa, ale teoretycy nie sg w stanie przewidzie¢, jak
chrzescijanstwo bedzie sie realizowac za pomocg technologii.
Wilhelm E. Fudpucker twierdzi:
[...] doktryna chrzescijanska zawiera nieodfgczne technologiczne predyspozycje.
[...] chrzescijanstwo (w przeciwienstwie do innych religii) zyje zaréwno przesztos-
Cig (to znaczy jest historyczne), jak i spoglada w przysztosé (to znaczy jest escha-

tologiczne). Historia i futurologia [...] sg dwoma produktami kultury pokrewnymi
chrzescijanskiemu swiatopoglgdowi*.

W sredniowieczu ,wynalezienie i zastosowanie technologicznych instru-
mentow byto postrzegane jako gtéwny element chrzescijanskiej duchowosci”®
— pisze W. E. Fudpucker w nawigzaniu do ustaler Lynn White. Emanuel Mou-
nier uwaza, ze ,postep techniczny [jest] podstawowym aspektem inkarnacji
i dopetnia on, na pewnym poziomie, samo Ciato Chrystusa”®. Natomiast Pier-
re Teilhard de Chardin utozsamia punkt Omega z Uniwersalnym Chrystusem
z objawienia’. Punkt Omega jest koricem technologicznie wspomaganej ewo-
lucji wszechs$wiata, czyli wzrostu ztozonosci duchowo-technicznej cztowieka.

1. Technologiczny Chrystus

Chrzescijanstwo ujmowane w perspektywie historycznej i futurologicznej nie
odnosi sie do tego samego Chrystusa. Nawet jesli méwimy o jednym Chry-
stusie, to moze on przejawiac sie w rdzny sposob, zmieniajgc swojg forme.
Jesli ma by¢ dostosowany (i samemu dostosowac sie) do warunkoéw stech-
nicyzowanej kultury, to musi przejs¢ transformacje. W ten sposdb powstaja
symulakry Chrystusa, bowiem wspdtczesny Chrystus cyborgdw nie przypo-
mina Chrystusa historycznego w sensie podstawowego podobienstwa, lecz
ucielesnia pewne jakosci metafizyczne wtasciwe dla Chrystusa, takie jak pod-
taczenie ludzi do transcendencji i utrzymywanie ich w tym potgczeniu, uru-
chamianie konwersji duchowej. Pierwszy jest ucielesnieniem funkcji futuro-
logicznej, a zarazem wprowadza rdozne efekty eschatologiczne, drugi oznacza
symboliczny regres do poczatku.

Technologiczny Chrystus nie jest Chrystusem historycznym, lecz stanowi
teowirtualnos$¢ bezposrednio potgczong z Bogiem cyborgéw, przez co moze
aktualizowac sie w wielu hybrydach techniki i transcendencji jednoczesnie.

4 W. E. Fudpucker, Through Christian Theology to Technological Christianity, w: C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology..., s. 53.

5 |bidem, s. 55.

6 Za: ibidem, s. 59.

7 Ibidem, s. 60.
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Scenariusze metafizycznej opery, takie jak pojedynek technologicznego Chry-
stusa z historycznym Chrystusem nie muszg zostac zrealizowane, co wiecej
— nie s3 one wpisane w dziatanie, w zadng dziejowa konieczno$¢, poniewaz
pozostajg ze sobg w nieantagonistycznej korelacji.

Technologiczny Chrystus wyzwala ludzi, ukazujgc im nowe, dotad niezna-
ne mozliwosci bycia. Jest technologig, ale majacg postac szczegdlnej instalacji
— homuzji, czyli wcielenia w ciato technologiczne.

2. Chrystus cyborgow

Chrystus moze przypominac cyborga, czyli cztowieka-cyborga, tak aby jego
aktualizacja zostata rozpoznana. Teza W. E. Fudpuckera, ze ,Technologia jest
anonimowym chrzescijanstwem, czekajgcym, by je nazwac”®, domaga sie roz-
winiecia w kontekscie technologicznego Chrystusa, czyli Chrystusa cyborgdw.
Nie jest to Chrystus-maszyna czy Chrystus-program doswiadczenia, ale moc
metafizyczna wchodzgca w relacje z technikg. W ten sposdb rowniez persona-
lizm chrzescijanski jest hybrydyzowany. Nie moze dojs¢ do petnego wcielenia
sie Chrystusa w technologie, poniewaz technologia jako zrédtowo nieludzka
nie moze zosta¢ sprowadzona do postaci organu duchowego. Stad tez , ocze-
kiwanie na nazwanie”, bowiem technologia jest ukrytg tendencjg chrzescijan-
ska. Nie moze on jej kontrolowaé, tylko na nig reagowac — poprzez inwencje
techniczng, a takze inwencje duchowa. Jednak wszelkie préby nadania imie-
nia (czyli nazwy) tej anonimowej tendencji muszg prowadzi¢ do uznania jej
za hybryde, ktdra przybiera zmienne formy niepozwalajace na jednoznacz-
ne okreslenie zwigzku techniki i transcendencji. Dochodzi tu paradoksalnie
do wzmocnienia chrzescijaristwa i wzmocnienia Chrystusa technologicznymi
srodkami, poniewaz technologia jest ukrytg tendencjg chrzescijariskg, a trans-
cendencja jawng, wyrazong w tradycji ksiegi i stowa, metafizyczng tendencja
chrzescijaniska. Co sie wiec dzieje, ze dopiero te relacje trzeba nazwac? Wtas-
nie to, ze Chrystus technologii wykonuje inng prace metafizyczng niz Chrystus
historyczny, bedac jednak tym samym Chrystusem w perspektywie transcen-
dencji, to znaczy tg sama aktywng sitg transformacji $wiata.

Czym jednak metafizyczna praca technologii rézni sie od metafizycznej
pracy wolnej od tej mediacji? Aby na to odpowiedzie¢, nalezy siegngé nie tyle
do kategorii poczatku (genezy) i konca (eschatologii), ile zwréci¢ uwage na
aktualno$é, czyli jak w stechnicyzowanej kulturze realizuje sie plan zbawienia,
a takze jak manifestuje swag obecnosé Chrystus, w jakim zakresie moze dzia-
tac i jak wykorzystuje dostepng technologie? Jesli bowiem technologia jest

8 |bidem, s. 63.
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wyposazona w ukryte wtasciwosci metafizyczne, dzieki ktdrym przyczynia sie
do realizacji duchowych wartosci, i chrzescijanskie ukierunkowania dziatania,
to jak mozna interpretowac zto? Jako btedng konfiguracje i produkt uboczny
wynikajgcy z niemoznosci poradzenia sobie przez ludzkos¢ z dzietem stwo-
rzenia? Wygnanie cztowieka z ziemi bytoby wiec mitycznym powrotem do
motywu wygnania pierwszych ludzi z raju. Tym razem ostatni ludzie zostali-
by wygnani przez technologie. Jakkolwiek na to nie spojrzeé, zmierzamy do
uznania techniki za tendencje realizujgcg metafizyczne (pochodzace z trans-
cendencji) postannictwo.

Plan zbawienia pozostaje jednak nieodgadniony, niemozliwy do poznania,
co nie przeszkadza twierdzi¢ W. E. Fudpuckerowi, ze ,Technologia nie tylko
wywodzi sie z chrzescijanstwa, ale przenosi nas do chrzescijaristwa w nowym
i petniejszym sensie”®.

André Malet uwaza, ze ,nauka i technika sg projektem, ktéry jak kazdy
projekt jest unifikujgcy oraz totalizujgcy”?® i jest traktowany ,jako projekt,
ktéry obiektywizuje i ustawia”!'. Wedtug niego, zaréwno technika i nauka, jak
i wiara sg projektem. Miedzy tymi dwoma sposobami ustawiania jest jednak
réznica: ,Bog jest par excellence bytem, ktdry nie moze zostac¢ zobiektywi-
zowany albo ustawiony”*2. Wiara technologiczna oznacza jednak takg mozli-
wos¢, ktéra powstata w wyniku hybrydyzowania zwigzku techniki i transcen-
dencji technologicznymi srodkami. Bog nie jest konfigurowany i zarzadzany
przez technike, jednak musi dojs¢ do ustalenia pewnych relacji pomiedzy
autonomia Boska (absolutng wolnoscig) a autonomig techniki (absolutng au-
toregulacjg). Hybryda techniki i transcendencji polega na ustawieniu relacji.
Zostaje ona zaposredniczona w osobie technologicznego Chrystusa, ktéry jest
efektem tego uzgodnienia. Wprowadza on bowiem zupetnie nowg regulacje,
polegajacag na tym, ze chcac osiggnagcé dany efekt — co rozumiemy jako efekt
zbawienia — musi wykonac te metafizyczng prace za posrednictwem techniki.
W tym sensie musi ustawic sie do czestotliwosci i rytmoéw technicznych swia-
tow. Stanowi on byt nie tyle protoontyczny jako transcendentny wzgledem
ludzkiej rzeczywistosci, co postontyczny w sensie metafizycznej trwatosci,
ktéra adaptuje sie do zmian i tendencji technicyzacyjnych. Zatem wiara tech-
nologiczna, bedac w immanentnym srodowisku stechnicyzowanej kultury,
dazy do jej przekroczenia, gdyz projekt wiary, wedtug Maleta, nie dopuszcza,
by ,,cztowiek nauki i techniki” stat sie ,wiezniem nauki i techniki”*3.

° Ibidem, s. 65.

10 A. Malet, The Believer in the Presence of Technique, ttum. J. Grote, w: C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology..., s. 98.

1 lbidem.

12 A. Malet, The Believer in the Presence...

3 |bidem, s. 103.
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Ludzie sg zatem zwigzani z technologicznym Chrystusem przez technolo-
gie. A. Malet zauwaza: ,,PrzeszliSmy od planu obiektywnych hierarchii do pla-
nu fundamentalnych nastawien”4, czyli nastawien wobec hybrydyzowanej
w wyniku technicyzacji transcendencji. Wiara technologiczna ,Praktykowana
pod sgdem Bozym, obiektywizacja i ustawianie powinna by¢ prawdziwa i bar-
dziej powazna od niewiary”?>.

3. Chrystus technologii jako zwiastun
cybernetycznego Krélestwa Bozego

Chrystus technologii ustanawia wtasny porzadek w stechnicyzowanej kultu-
rze zgodnie z programem pochodzgcym z transcendencji. Nadejscie Krdle-
stwa Bozego zaktada wspétistnienie techniki i transcendencji jako hybrydy
umozliwiajacej realizacje planu Chrystusa technologii. Egbert Schuurman pi-
sze: ,fakt, ze Krdlestwo Boze jest w trakcie realizacji, oznacza, ze w kazdym
momencie ludzie mogg by¢ przeksztatceni i raz jeszcze poprowadzeni do po-
szukiwania Krélestwa — nawet w spoteczenstwie technologicznym”?®,

Myslenie o transcendencji i myslenie o technice bedzie sie wiec dokony-
wato poprzez konkretne urzgdzenia technologiczne oraz globalne ustawie-
nie spoteczenistwa technologicznego (biotechnosystemu), ktére pozwoli na
wytonienie sie Chrystusa technologii. Moze on nie przybrac postaci znanej
z historii, lecz dowolng inng posta¢, nierozpoznawalng dla wierzacych. ,Je-
steSmy wezwani do tego, by uczci¢ Pana w technologii, tak jak w kazdej sfe-
rze zycia”?.

Trudno przewidzieé ksztatt technologicznego Krélestwa Bozego, poniewaz
hybrydyzacja oznacza ciggtg zmiane, zatem to, co jest zwiastowane przez tech-
noprofetdw, nie musi nastgpic¢ lub pojawi sie, ale pozostanie niezauwazone.
Instalacja teologicznego systemu inkarnacji nie musi oznaczaé jednej global-
nej ptaszczyzny Swiadomosci osigganej przez ,wiernych”. Raczej bedzie przyj-
mowacé postac sieciowych hybryd. Przyszte technologiczne Krélestwo Boze
bedzie siecig hybrydyzujacych sie ztgczen techniki i transcendencji, obecnych
pod postacig hybryd techniki i transcendencji, ktérych instalacja oznacza mi-
styczny ruch (jako transfer) od transcendencji do stechnicyzowanej kultury.

4 lbidem.

5 |bidem, s. 105.

16 E. Schuurman, A Christian Philosophical Perspective on Technology, w: C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology..., s. 111.

7 |bidem, s. 118.
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4. Inzynieria odwrotna chrzescijanstwa

Technologia realizuje plan inzynierii odwrotnej chrzescijanstwa poprzez jego
technicyzacje. Chrystus technologii jest produktem dla technologii, ktéra nie
wiedzac, jak on dziata, stara sie do niego dostosowac zgodnie z okreslonymi
hybrydami techniki i transcendencji. Moze sie on wytoni¢ tylko w przypadku
,poznania” przez technologie ,planu zbawienia” i przetworzenia tej idei na
technologicznie realizowane czynnosci metafizyczne. Plan zbawienia staje sie
zadaniem do wykonania, a poznanie oznacza ciggta kontrole czynnikéw za-
pewniajacych realizacje tak pojetego programu zbawienia.

Chrzescijanstwo zostaje wchtoniete przez tendencje technicyzacyjne,
przez co staje sie formg przetrwalnikowa, gdyz do pewnego stopnia zacho-
wuje autonomie metafizyczng wyrazong w symbolach. Uwalnia sie poprzez
technologicznego Chrystusa, ktérego z racji tendencji technicyzacyjnych moz-
na nazwac zwiastunem religii przemystowej, czyli religii uniwersalnej: ,religii
komunikacji doskonatej, transparentnej, to znaczy uwolnionej od wszelkich
mediacji instytucjonalnych”*®. Nie jest ona jednak wolna w tym ,, przemysto-
wym monoteizmie”?® od , kultycznych gier”?. Mediacje instytucjonalne zosta-
jg zastgpione przez rytuaty spoteczne sktadajgce sie na zasady technomer-
kantylistycznej logiki wydarzania sie hybryd techniki i transcendencji, ktére
podlegajg procesowi produkcji-uwalniania (w wyniku czego dochodzi do syn-
tezy miedzy technika i transcendencjg) oraz antyprodukcji-zamykania (gdzie
dochodzi do separacji transcendencji od techniki). Ich indywiduacja nie jest
wiec petna ani utrwalona w jakiej$ praktyce czy rytuale, lecz rozproszona na
rézne tendencje, ktére sg synchronizowane przez rynkowe autoregulacje by-
tu (rynki wyznaczajg lokalne ekonomie wydarzania sie rzeczywistosci i indy-
widuacji).

Dlatego z ogromng sitg powraca motyw cierpienia, bolu, $mierci w for-
mie rozrywania potaczen, ich krotkotrwatosci, ktéorym moze zaradzi¢ Chrystus
technologiczny jako posta¢ metafizyczna nieredukowalna do postaci histo-
rycznej. Wiara technologiczna kieruje intencje ku hybrydyzowanym technicz-
nie efektom transcendencji, ktére zostajg ucielesnione w aktualnym otocze-
niu cztowieka, czyli biotechnosystemowej kulturze. Chrystus technologiczny
jest bio-adapterem transcendencji, czyli metafizycznym urzgdzeniem-hybry-
da, wieloscig wirtualnych Chrystuséw.

18 Tak wizje Saint-Simona przedstawia P. Musso, La religion du monde industriel. Analyse
de la penseé de Saint-Simon, Edition de 'Aube, La Tour d’Aigues 2006, s. 269.

1 Wyrazenie Henninga Eichberga przywotane za: K. Erlach, Technotop. Die technologische
Konstruktion der Wirklichkeit, LIT Verlag, Stuttgart 1998, s. 81.

20 QOkreslenie Klausa Erlacha.
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5. Chrystus technologii

Chrystus technologii nie jest po prostu Chrystusem kultury, oznacza on auto-
nomiczny sposdb realizacji metafizycznych wtasciwosci Chrystusa. Skoro hy-
brydy technikiitranscendencji radykalnie zmieniajg rzeczywistos¢ poprzez ak-
tywne przetwarzanie rzeczywistosci technologicznej w rzeczywisto$¢ ducho-
w3 (teowirtualnosc), to dokonuje sie to takze na ptaszczyznie metafizyczne;.
Chrystusa technologii mozna rozumiec na kilka sposobdw, np. jako technolo-
gie definiujgcy, technologie zbawczg, technologie ratujgcy cztowieka przed
globalnym kataklizmem (pojmowanym zaréwno fizycznie, jak i metafizycznie).
Chrystus przybiera forme hybrydowa, nie tracgc metafizycznych wtasciwosci.
Cud dokonany przez Chrystusa —hybryde techniki i transcendencji moze reali-
zowac sie w laboratoriach technonauki i przejawiac sie w formie hybrydowe;j.
Oznacza to otwarcie zupetnie nowych horyzontéw metafizycznych. Hybrydy
techniki i transcendencji powodujg, ze nie mozna mowic o jakimkolwiek cu-
dzie czy innym zjawisku metafizycznym jako spowodowanym tylko przez jed-
ng cze$¢ hybrydy. Problematyczne wydaje sie to, ze cud zostat sprowokowany
przez technologie i przez nig zrealizowany. Aktualizacja myslenia cyborgéw
polegajaca na ontologicznej i ontycznej legitymizacji akceptacji hybryd jako
podstawowej rzeczywistosci wydarzania sie hybryd techniki i transcendencji
prowadzi do zupetnie nowej wersji chrystologii. Istotna jest tu nie tyle rein-
terpretacja Nowego Testamentu, ile technologiczna aktualizacja Jezusa Chry-
stusa w hybrydach techniki i transcendencji, np. poprzez przyjecie technolo-
gicznego ciata, ktére moze, lecz nie musi by¢ podobne do Chrystusa kultury.
Chrystus cyborgéw z pewnoscig takze bedzie cyborgiem. Hybrydy techniki
i transcendencji prowadzg ludzkos$¢ ku nowemu typowi chrystologii otwartej
na nowe hybrydy techniki i transcendencji, ktéra bedzie musiata uwzglednic
wspotczesne przemiany technicyzacyjne. Nie chodzi o to, by Nowy Testament
zreinterpretowaé do postaci science fiction, ale by uwzglednié¢ aktywne do-
stosowywanie sie transcendencji do techniki, ktére przybiera postaé zaréw-
no uzgadniania, jak i opozycji. Chrystologia technologiczna moze mie¢ rdzne
wymiary metafizyczne, ktore cyborgi bedg mogty odczuwaé, poprzez dostro-
jenie metafizycznych aparatéw (dusz) ludzkich przez Boga cyborgéw do cze-
stotliwosci wydarzania sie hybryd techniki i transcendencji.

Aktualizacja Chrystusa technologii moze zostaé przerwana lub poprzedzo-
na wprowadzeniem jego fatszywych form. Proces ten bedzie wymagat ludzkiej
Swiadomosci —sama technologia, nawet w postaci hybryd techniki i transcen-
dencji, nie bedzie mogta nieswiadomie ukierunkowac cztowieka ku transcen-
dencji. Chrystus nadal bedzie stanowit podstawe dociekann metafizycznych
i doswiadczen mistycznych, ale jego forma jako Chrystusa technologicznego
pozostaje nieznana. Gtéwny dogmat chrzescijanstwa jest wiec reinterpreto-



212 Cze$¢ IV: Bog cyborgdw

wany nie przez samg technike, ale przez jej hybrydy z transcendencja. Nie
wiadomo, dokad ona bedzie prowadzi¢, ku jakiej teologicznej futurologii, lecz
Z pewnoscig przybierze takg forme, w ktérej cyborgi bedg mogty uczestni-
czy¢, gdyz zostang wyposazone w dodatkowe witasciwosci duszy lub ich du-
sza zostanie skonfigurowana odpowiednio do nowych czestotliwosci odbioru
Chrystusa technologicznego.

Bedzie on miat takze swoich prorokéw — poprzedzajace go byty duchowe
zrodzone z hybryd techniki i transcendencji. Dogmaty chrzescijanstwa zosta-
ng wowczas przeformutowane poprzez cyborgédw-prorokdw. Chrystus tech-
nologiczny moze by¢ réwniez zapowiadany przez zmiany zwigzane z wpro-
wadzaniem nowych technologii do kultury. Materializujgc sie w cyborgach,
moze on dziata¢ bez koniecznosci przybierania innej formy. Jego nadejscie
moze by¢ wydarzeniem metafizycznym, a nie historycznym, to znaczy moze
on by¢ zaktualizowany do postaci Chrystusa technologicznego przez Boga. Ta
materializacja bedzie kolejnym przyjsciem Chrystusa technologicznego do du-
chowo oswieconych cyborgdéw. Nie wiadomo, kiedy ten proces sie rozpocznie
i jakg bedzie miat forme, poniewaz hybrydy techniki i transcendencji caty czas
sie zmieniajg i nie prowadzg do ostatecznych ustalen, dlatego wszelkie nowe
sposoby istnienia Chrystusa technologicznego sg wirtualnie dostepne, lecz
niezaktualizowane. Znajdujg sie one w stanie przedindywidualnym, poprze-
dzajgcym petng aktualizacje. Ich aktualizacje dokonujg sie poprzez odnajdy-
wanie teowirtualnosci cyborgdw w innych cyborgach Chrystusa technologicz-
nego na zasadzie intuicyjnej reinterpretacji Chrystusa kultury jako pewnego
odniesienia w rzeczywistosci myslowej. Chrystus technologiczny dzieki wtas-
nej aktywnosci w hybrydach techniki i transcendencji bedzie zapisywat swe
istnienie, konkretyzujac sie ze sfer teowirtualnosci poszczegdlnych hybryd.



. YIJING — DUCHOWY KOMPUTER
DO PROGRAMOWANIA LUDZKIEGO LOSU

Wprowadzenie

Yijing, zwany tez Ksiegg Przemian, jest starozytng ksiegg filozoficzng, ktérej
podstawowymi elementami sg linie yin i yang, uktadajgce sie w tréjelemen-
towe ciggi — trygramy, a dwa trygramy w heksagram. Skfada sie ona z 64 hek-
sagramow, ktdére opisujg wszystkie zmiany zachodzgce w rzeczywistosci. taczy
w sobie filozoficzng spekulacje z praktykg zyciowa, czyli madroscig (odpowied-
nikiem phronesis). Jest takze wykorzystywana jako ksiega wrdzebna. Moze
wiec by¢ pewng futurologia filozoficzng, polegajaca na przewidywaniu zmian
w rzeczywistosci, lub teorig podejmowania decyzji. Dla swych uzytkownikéw
stanowi uniwersalng maszyne do odczytywania konkretnej sytuacji zyciowe;j.

Yijing zajmowali sie zaréwno przedstawiciele kontrkultury, jak i cyberkul-
tury), o czym pisze Erik Davis:

Prawdopodobnie najbardziej wzniostym z tych proroczych mediéw byt I Ching,
klasyczna starozytna Ksiega Przemian, ktdrej angielskie przektady podjeli w latach
pieédziesigtych jungowscy i bitnikowcy poecil. Sam jej tekst jest gtebokga, lecz cze-
sto zagadkowg mieszankg szamanicznego taocizmu, symbolizmu natury i konfu-
cjanskiego zargonu prawnego. Korzeniami systemu sg stojgce w opozycji sity yin
i yang, jedna tworzaca, druga przyjmujaca; ich statystyczne permutacje zorganizo-
wane sg w szescdziesieciu czterech heksagramach —w uktadzie dwdjkowym na tyle
imponujacym, ze mogt zafascynowaé Gottfrieda Leibniza, siedemnastowiecznego
metafizyka racjonaliste, ktérego osiggniecia w logice przyczynity sie do potozenia
podwalin nauki o komputerach. Rzucajac monetg lub dzielac stos todyg krwawnika,
uzytkownik odnajduje odpowiednie do swojej sytuacji heksagramy. W ten sposéb
| Ching funkcjonowat jako rodzaj kontrkomputera osobistego [pod-
kredlenie — R. I]: binarna ksiega symboli organicznych, ktéra mogta by¢ wyzwaniem
dla wrogiego wobec tao Systemu. Lecz cho¢ | Ching otwierat analogowe schematy
duszy, byt w istocie systemem cyfrowym, ktérego schematy liczbowe znane sg kaz-
demu hakerowi?.

1 Yijing byt takze ttumaczony przez sinologéw, m.in. Jamesa Legge i Richarda Wilhelma.
Stowa Davisa sprowadzajg Ksiege Przemian do sfery informacyjnej (wirtualnosci) umozliwiaja-
cej programowanie ludzkiego losu. Por. E. Davis, Techgnoza: mit, magia + mistycyzm w wieku
informacji, ttum. J. Kierul, Dom Wydawniczy Rebis, Poznan 2002.

2 Ibidem, s. 191.



214 Cze$¢ IV: Bog cyborgdw

Przedstawiciele kontrkultury i cyberkultury poréwnywali Yijing do kom-
putera. To przejscie od kosmologii chinskiej do technologii informatycznych
jest mozliwe dzieki pewnym uzgodnieniom w rozumieniu tej ksiegi, a takze
okresleniu relacji techniki i transcendencji w perspektywie technologicznej
(inzynieryjnej) oraz technologii ducha, ktéra wynika z tych dwdéch podejsc.

Ksiega Przemian jest przyktadem hybrydy, a jej heksagramy sg hybrydyczny-
mi formami, poniewaz taczg transcendencje z immanencjg poprzez odniesie-
nie do Tao — zasady regulujgcej rzeczywistosc i nadajgcej ruch przemianom.

1. Yijing jako komputer

Symbole yin i yang odnoszg sie do systemu binarnego. Te analogie rozwinat
Gottfried W. Leibniz, widzgc w niej realizacje wtasnych koncepcji filozoficz-
nych. Myslenie systemowe dokonywato sie u niego pod postacig kombinato-
ryki, tj. systemu kombinacji pomiedzy elementami $wiata, ktére mozna wyra-
zi¢ w uniwersalnym jezyku matematyki.

Poréwnanie Ksiegi Przemian do komputera kaze zastanowié sie nad moz-
liwoscig przeniesienia jej zasad na inny obszar. Jej podstawg bytyby uwarun-
kowania geograficzne, kultura i zasady filozoficzne. Czy mdéwiac, ze Viijng pro-
gramuje ludzki los, mozna odnies¢ zawarte w nim obrazy przyrody do krajo-
brazéw stechnicyzowanej kultury? Odpowiedz na to pytanie moze przyniesc
uzywanie go, gdyz jest to ksiega eksperymentu, taczaca stowo i obraz w do-
Swiadczeniu. Ma okreslong strukture, ale jednocze$nie jest uniwersalny.

Yijing jest komputerem, ktéry dokonuje obliczen na sposdb kosmiczny, to
znaczy tgczy transcendencje i immanencje (zaréwno w sensie ontologicznym,
jak i antropologicznym, gdyz odzwierciedla sie w zyciu cztowieka), a przy tym
stuzy do przetwarzania zmiany. Wszystko, co wyraza, odnosi jednak do pod-
stawy wtasnych obliczen, czyli do aktualnosci. W tym sensie aktualnos¢ jest
ontologicznie réwna wirtualnosci. Utozenie heksagramow wyznacza podsta-
wowe metafizyczne sytuacje.

Jaka jest technologiczno-metafizyczna architektura tego komputera? Jak
kazda maszyna liczgca, ma on wejscie i wyjscie. Jednak z perspektywy me-
tafizyki nie dziata jak uniwersalna maszyna transmutacyjna, przeksztatcajgca
dowolne ,,co$” w inne ,,co$”. To cztowiek decyduje o precyzji dziatania tego
komputera, bedac ograniczonym jedynie przez wiasng wrazliwosé.

2. Protokomputer vs. kontrkomputer

Yijing mozna rozumie¢ jako system metaprogramowania, poprzedzajacy ist-
nienie komputerdw (takze duchowych komputeréw, majgcych stuzy¢ do ,,ob-
liczania” ludzkiego losu), a takze jako kontrkomputer, wystepujacy przeciw in-
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nym komputerom (E. Davis kojarzy go z hakerem). Podstawowa rdznica mie-
dzy nimi wynika z przejscia kultury symbolicznej do kultury stechnicyzowanej.
Pierwszej odpowiada protokomputer, drugiej — kontrkomputer. W przypadku
protokomputera symbole sg jawne i powszechnie dostepne. Ksiedze Przemian
odpowiadajg jednostkowe i spoteczne zmiany, dlatego moze ona petnié role
matrycy (powszechnie dostepnej), ktorej uniwersalne wspotrzedne sg sym-
bolicznie zapisane w regulacjach kultury. W przypadku kontrkomputera trze-
ba siegna¢ po symbole ukryte, gdyz stechnicyzowana kultura dziata w trybie
postsymbolicznym (symbole tracg swg moc jako regulatory kultury, dlatego sg
tworzone ich surogaty w postaci tresci audiowizualnych i audiowirtualnych)
oraz subsymbolicznym (symbole sg wynikiem mikrooperacji dokonywanych
na danych i sg rozumiane jako efekt wielu réwnoczesnych operacji). Poniewaz
porzadek stechnicyzowanej kultury nie jest jasny, jedynie haker jest w sta-
nie go rozpoznad i zrozumiec. Wykorzystywany przez niego kontrkomputer
jest jednak wymierzony przeciw temu, kto programuje go niezgodnie z jego
duchowg naturg. Lezace u jego podstaw zatozenia konfucjanizmu i tacizmu
sprawiajg, ze moze on programowac¢ wtasny los w funkc;ji Yijingu jako proto-
komputera, poniewaz dusza, nawet majgc forme cyfrowg, potrzebuje ana-
logowego Srodowiska pojawiania sie, sSrodowiska wyrazonego w symbolach.
Protokomputer jest zawarty w kontrkomputerze — obie te wersje sprzetu sg
bardziej nadbudowami niz zantagonizowanymi organami technicznymi. Ha-
ker stanowi zas$ uogdlnienie uzytkownika poszukujgcego duchowosci, pragng-
cego potaczyc sie z teowirtualnoscig — dostepng w stechnicyzowanej kulturze
postacig transcendencji.

Jego zdolnosci filozoficzne (ujmowanie zjawisk w rzeczywistosci, tworze-
nie pojec¢ i rozumienie wewnatrzswiatowych relacji) s3 uzupetniane przez
kompetencje technologiczne, pozwalajgce zaprogramowac starozytny proto-
komputer jako kontrkomputer. Poszukujgc odpowiedzi na pytania dotyczace
swego losu, podejmuje on duchowo-technologiczne aktywnosci zmierzaja-
ce do poznania wtasnego przeznaczenia i ,,hackowania” go, czyli zmieniania.
Dlatego Ksiega Przemian rozumiana jako duchowy komputer w stechnicyzo-
wanej kulturze to nie tylko metafora, ale réwniez odniesienie do komputera
indeterministycznego. Nie chodzi jedynie o przetwarzanie zasobéw ducho-
wych, lecz o przestrzen teowirtualnosci jako zwigzek techniki i transcenden-
cji. Haker wtamuje sie do teowirtualnosci jako ,$Srodowiska informatyczne-
go” i bedac do niej podtgczonym, moze programowac wtasny los duchowym
komputerem?, jakim jest Ksiega Przemian.

3 Duchowy komputer (Yijing) jako synteza protokomputera i kontrkomputera.
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3. Ksiega Przemian jako ksiega hybryd

Jedng z najwazniejszych cech Ksiegi Przemian jest to, ze wskazuje ona na pod-
stawowy dla cztowieka element zaposredniczenia. To zmienna rzeczywistos¢
jest zaposredniczona w Tao. Tao — kosmiczna sita zapewniajgca rzeczywistosci
tad — jest wpisana w system przemian, ktérym odpowiadajg kolejne transfor-
macje heksagramow. Tao rozumiane jako transcendencja jest zrédtem hybryd
— jest transcendentne, gdyz z perspektywy hybryd nie mozna o nim nic powie-
dzie¢, jak gtosza stowa Lao-Tse pochodzgce z Ksiegi Drogi i Cnoty. Obserwujac
przemiany zachodzgce w Swiecie, cztowiek moze doswiadczy¢ dziatania Tao.
Nie musi go werbalizowad, lecz internalizuje je w jego zachowaniu. Zatem to,
co najbardziej zaposredniczone i co odsyta do kolejnych przemian-zaposred-
niczen, odnosi sie do czystej postaci harmonii-transcendencji, ktdra znajduje
sie poza ludzkim horyzontem, ale zZrédtowo do niego przynalezy. Daje sie takze
poznac¢ w 64 podstawowych przemianach. Ta liczba odnosi sie do symboliki
nieskoriczonego réznicowania immanencji — wprowadzajac rézne kombinacje
przemian w otoczeniu cztowieka, otrzymujemy bardzo zaawansowany system
réznicujacy — juz nawet nie protokomputer, lecz superkomputer, czyli prawdzi-
wa maszyne do kontaktu z transcendencjg, ktdra wyraza podstawowe zasady
etyczne: harmonii ze sobg i innymi ludZmi, miedzy wnetrzem i zewnetrzem,
miedzy podstawowymi cnotami. Ksiega Przemian wykorzystywana do ztych
celéw, szkodzgcych innym nie zadziata, nie uruchomi sie. Nie ma tu uniwer-
salnego hasta-przedmiotu, ktéry mdgtby zmusic transcendencje do dziatania,
drogg dostepu jest moralnos¢. Yijing stanowi wiec podrecznik do programo-
wania losu oparty na zasadach etycznych.

Chcac przeniesc te ksiege ze startowego poziomu natury do startowego
poziomu technologii, nalezy nie tyle na nowo wymysli¢ zywioty czy sktadniki
Srodowiska naturalnego, ile odnalez¢ ich analogie i rozszerzenia w Swiecie
technicznym. Mozna bedzie wtedy jg wykorzysta¢ w obszarach silnie stech-
nicyzowanych, by je metafizycznie ozywié i pokazac¢ cyborgom, ze technika
takze rzadzi sie swoimi przemianami. Trzeba jednak pamieta¢, ze Ksiega Prze-
mian byta rozwijana przez wieki, jest efektem dtugiej tradycji hermeneutycz-
nej i komentatorskiej. Miata rézne wersje zaleznie od czaséw historycznych,
charakteru komentatora czy aktualnych pradéw filozoficznych. Moze i dzis$
czeka na kolejne odkrycia, by dowies¢ swej aktualnosci, a przede wszystkim
aktywnej mocy ukierunkowywania cztowieka ku transcendencji. W toku tych
przemian moze stac sie ksiegg hybryd religijno-metafizyczno-technologicz-
nych, zawierajgcg wskazania, jak harmonijnie egzystowac z przemianami tech-
nicyzacyjnymi.



ZAKONCZENIE.
DUCHOWA HYBRYDOLOGIA

Hybrydyzacja techniki i transcendencji umozliwia cyborgom potgczenie sie
z Absolutem, czyli faczy stechnicyzowang immanencje (jako stechnicyzowa-
ng kulture) z transcendencjg. W ten sposéb dochodzi do powstania zupetnie
nowych potaczen, w wyniku ktdrych powstajg nowe metafizyki. Ciggta hybry-
dyzacja wymusza rozwazanie zmian technicyzacyjnych w filozoficzny sposdb,
by za pomoca pojec¢ oddac to, jak technika wykonuje czynnosci metafizycz-
ne, a tym samym jak je w wiekszej skali wykonuje kultura. Prowadzi to do
pograzenia sie stechnicyzowanej kultury w stanie teowirtualnosci, przez co
formy taczenia sie i odtgczania transcendencji od stechnicyzowanej kultury
sg od nowa problematyzowane. Praca hybrydyzacji zatem nigdy sie nie kon-
czy. Nawet wrogi transcendencji transhumanizm pozostaje jedynie tendencja
wprowadzang na ograniczong skale. Moze ona powracaé¢ w réznych trybach,
przybierac historyczne lub zupetnie nowe formy. Zmianom tym towarzyszy
nieprzewidywalnosé, ktéra nie oznacza niemoznosci badania relacji miedzy
technika i transcendencjg, ale koniecznosé znalezienia nowych pojeé pozwa-
lajgcych na systemowy opis zachodzgcych w tej relacji zmian oraz odkrycia
nowych sposobéw doswiadczania transcendencji przez cyborgi. Technika
bowiem nie opanowuje w petni transcendencji ani nie podporzgdkowuje sie
jej. Relacja miedzy hybrydami jest dynamiczna, nie odnosi sie do zadnego
modelu dtugiego trwania, ktéry mégtby byé matrycy lub kontrolerem za-
chodzacych zmian. Hybrydyzacja zwigzku techniki i transcendencji oznacza
tworzenie wielu pdl i przestrzeni pomiedzy, pdl trwalszych lub tymczasowych
uzgodnien, ktére odwotujg sie do metafizycznej ptaszczyzny teowirtualno-
Sci. Okresla charakter zaposredniczenia transcendencji w technice i techniki
w transcendencji w kulturowym kontekscie tgczenia i odtgczania. Nie mozna
wiec mowic o roztgczeniu poszczegdlnych sfer rzeczywistosci jak w przypadku
separacji bytu i bycia, o ktérej pisat Martin Heidegger, czy unifikacji techniki
i transcendencji jako bezproblemowego potaczenia, jak ujmowat jg Teilhard
de Chardin. Hybrydy powstajg na roznych ptaszczyznach i warstwach rze-
czywistosci, taczac poglady, ustalenia, metafizyki, ktére dotad pozostawaty
W sprzecznosci, a teraz sg przepracowywane, zmieniajgc swojg postac.
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Technika i transcendencja tworzg hybryde. Ta hybryda moze by¢ nada-
wana w konsekwencji zliczania cztowieka, uduchowionego cyborga i to nie
tylko przez utensylia spoteczenstw kontroli, ale rejestry i bazy danych Boga
cyborgdéw. Synonimem hybrydy jest dividuum? jako co$ podzielnego, co dazy
lub jest ukierunkowane na faczenie, a nie zyskuje jakie$ ustalenie. Duchowy
cyborg moze by¢ dzielony w wyniku technologicznej dywiduacji, ale nie sta-
nie sie on przez to cyborgiem odtgczonym od transcendencji. Bég cyborgéw
(aktywna posta¢ transcendencji) znajduje zaposredniczenie w teowirtualno-
$ci, dzieki czemu cyborg moze utrzymac religijny, sakralny i mistyczny kontakt
z dostepnymi mu formami transcendencji. Nie oznacza to wiec osuwania sie
w technomedialng otchtan zamieszkiwang przez hybrydy, ale nowe sposoby
pofaczen techniki i transcendencji, ktére wykraczajg poza znane formy.

Hybrydyzacja techniki przez transcendencje i transcendencji przez techniki
wskazuje, ze sama hybryda nie jest mechanizmem transcendentnym wzgle-
dem techniki transcendencji.

Jednym z pierwszych wyrazicieli duchowej hybrydologii byt sw. Augustyn,
ktéry okreslit cztowieka jako byt ,,pomiedzy” (w sensie ontologicznym i egzy-
stencjalnym) — pomiedzy zwierzeciem a aniotem; takim byciem przejsSciowym
jest cyborg. Niemozliwe jest bowiem wyeliminowanie ciata, pozadliwosci,
podobnie jak niemozliwe jest usuniecie elementu anielskiego w cztowieku.
Wspdtczesnie technicyzacja kultury, ktéra wprowadza duchowa hybrydolo-
gie jako metode uzgodnienia techniki i transcendencji, znacznie modyfikuje
status kondycji ludzkiej. Stany, postaci, figury, w jakich moze znalez¢ sie czto-
wiek, sg powiekszane przez technologie. Tym samym cztowiek przestaje by¢
odnoszony do dwdch ekstremdw — zwierzecia i aniofa, znajduje sie bowiem
pomiedzy zwierzeciem, aniotem a maszyng. Maszyna oznacza dominujacy
czynnik hybrydyzujacy, natomiast cztowiek-zwierze i cztowiek-aniot to aktyw-
ne aspekty tego zwigzku zmieniajgce relacje techniki i transcendencji. Czto-
wiek-maszyna jest pewng opcjg pozwalajaca spojrzeé z wewnatrz i z zewnatrz
na proces hybrydyzacji. Podstawowe wspoétrzedne ontologiczne: wewnatrz
—zewnatrz, immanencja — transcendencja, kultura — natura zostajg przetwo-
rzone przez duchowg hybrydologie w interakcje techniki i transcendencji.
W ten sposdb powstaje ztozonos¢ oparta na zgieciach, zakrzywieniach, prze-
gieciach?, ktéra przejawia sie w sieciowym ustrukturyzowaniu rzeczywistosci.

1 Dividuum to byt przypisany jednoczesnie do rzeczywistosci nietechnicznej i technicznej.
Por. G. Deleuze, Poststriptum o spoteczeristwach kontroli, w: idem, Negocjacje: 1972-1990,
ttum. M. Herer, Wydawnictwo Naukowe Dolnoslgskiej Szkoty Wyzszej Edukacji TWP, Wroctaw
2007.

2 Taki typ rzeczywistosci Christine Buci-Glucksmann przyrownuje do estetyki wirtualnosci,
wywodzac j3 z baroku: C. Buci-Glucksmann, Barock und Komplexitdt: Eine Asthetik des Virtuel-
len, ttum. G. llletscho, w: P. J. Burgard (red.), Barock: Neue Sichtweisen einer Epoche, Bohlau,
Wieden (i in.) 2001, ss. 207-209.
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Duchowy cyborg bedzie wyposazony w ,bio-adaptery”?, ktére pozwolg mu
panowad nad witasng egzystencjg i by¢ w zgodzie z rzeczywistoscig duchowg
i technologiczng. Bedg one dziataty dzieki znajdujgcym sie w nieSwiadomosci
programom ukierunkowania ludzkich zasobéw. Dzieki temu zwigzek techniki
i transcendencji staje sie wielowarstwowy, a czynnosci metafizyczne wykony-
wane na interfejsie techniki i transcendencji bedga sie mieszaty, rywalizowaty,
naktadaty na siebie. Wydarzanie sie bytu opiera sie na hybrydach, nie ma
relacji przedmiotowo-podmiotowej. Nie istnieje bowiem dostep do czystego
bycia, ktdre nie podlegatoby hybrydyzacji — kazde doswiadczenie jest progra-
mowane przez wydarzanie sie hybryd. Jesli jest to programowanie duchowe,
to otwiera sie ono na horyzont teowirtualnosci, jesli nie — sprowadza sie do
postaci technologicznych transcendencji. Oznacza to zaréwno wzmocnienie
cyborga (figury cztowieka i cztowieczenstwa stechnicyzowanej kultury), jak
i jego ostabienie, ktére Derrida odnosi do celu (telosu) i korica (eschatonu)?.
Uniemozliwia to wspotprzynalezenie® cyborga i hybryd, rozumianych jako
procesy, a nie obiekty (chyba ze obiekty w ruchu, dziataniu, aktywnosci). Ak-
tualnosc zwigzku techniki i transcendencji polega na tym, ze mimo katastrof,
koncéw czy globalnych zmian zawsze wytaniajg sie nowe hybrydy, odnawiajac
i modyfikujac te relacje.

Transcendencja nie zawsze jest obecnym procesem i wptywa na bycie,
moze miec takze nieobecna, dostepna tylko za posrednictwem teletechno-
logii postac. Zwigzek cztowieka-zwierzecia-maszyny w tej perspektywie moze
przyczynic sie do produkcji monstréw, czyli bytéw nieodpowiadajgcych nor-
mie. Sg one ponad cztowiekiem-zwierzeciem-maszyng, przez co upodabniaja
sie do transcendenc;ji. Jest to jednak technologiczna transcendencja wtasciwa
dla transhumanizmu, poniewaz produktem jest ,technologiczny potwor, re-
zultat systematycznych manipulacji gatunkiem ludzkim”®. Wreszcie powstaje
mozliwos¢ najnowszej hybrydy w postaci aniota-maszyny — stechnicyzowane;j
transcendencji.

Czysta postac cztowieka, to znaczy cztowiek na wejsciu i na wyjsciu, czyli
cztowiek-cztowiek-cztowiek, nie moze byé¢ symbolicznie zwielokrotniany. Du-

3 K. Erlach, Technotop. Die technologische Konstruktion der Wirklichkeit, LIT Verlag, Stutt-
gart 1998, s. 150. Jest to pojecie stosowane przez Oswalda Wienera.

4 ). Derrida, Pismo filozofii, ttum. B. Banasiak, Inter Esse, Krakow 1992, s. 141.

> M. Heidegger, Identycznosc¢ i réznica, ttum. J. Mizera, Aletheia, Warszawa 2010, s. 37.
Heidegger mowi o wspotprzynalezeniu cztowieka i bycia. Jednak takie myslenie wprowadza
czyste relacje, nie uwzglednia wszystkiego, co znajduje sie pomiedzy byciem hybrydyzujacym
sie z technikg a cyborgiem wchodzacym w relacje tego (takze duchowego) hybrydyzowania.
Bycie jest wiec wielokrotnie zaposredniczane, w wyniku czego jego przynaleznosci do cyborga
(cztowieka), lecz o rozproszeniu bycia cyborgdw na hybrydy techniki i transcendencji.

5 D. Janicaud, On the Human Condition, ttum. E. Brennan, Routledge, Londyn — Nowy Jork
2005, s. 22.
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chowa hybrydologia wprowadza nieznane dotad indywiduacje’, ktére mogg
przybraéformwtasciwg sukcesjielementow pochodzacychzréznychindywidu-
acji: cztowiek-maszyna-zwierze-aniot-aniot-aniot-cztowiek-maszyna-zwierze-
-maszyna-aniot-cztowiek. Posthumanizm polegatby na ochronie metafizycz-
nie pojetego cyborga przy zgodzie na czeSciowg hybrydyzacje, jednak nie
takg, ktéra uniemozliwiataby mu podtaczenie sie do transcendenc;ji lub trans-
cendencji do niego. Osiggniecie tego stanu jest mozliwe tylko przez czesciowe
ukierunkowanie indywiduacji, aby miescita sie w niej ludzka i anielska forma.
Transhumanizm oznaczatby zas transformacje cztowieka w kierunku zdobycia
totalnej kontroli nad indywiduacjg. Fatszywa transcendencja oznacza tech-
niczng kontrole nad transcendencjg, ktéra zgodnie z racjonalnoscig transhu-
manistyczng moze okazac sie przydatna, gdy zostanie przeksztatcona do po-
staci technologicznej transcendencji. Ani posthumanizm, ani transhumanizm
nie wyznaczajg wiec ostatecznych form duchowej hybrydologii, nie wskazuja
jednoznacznie na jej przezwyciezenie lub afirmacje, pozostajgc otwartymi na
hybrydyzacje, gdyz wszelkie potgczenia techniki i transcendencji ,,bezantago-
nistycznie hybrydyzuje kosmiczny logos”?, tj. tworzone sg warstwy hybryd.
Kosmiczny logos oznacza globalne programowanie stechnicyzowanej kultury,
a zyskiwanie poreczenia w transcendencji jest opcjonalne. Hybryda wydarza
sie — to jest sposéb jej aktualizacji, poniewaz wydarzenie oznacza wprowa-
dzenie nowosci — a tym samym rozsadza dotychczasowe ustalenia, zaleznie
od jej mocy jako wirtualnosci. Dlatego nie jest mozliwe catkowite otwarcie
sie na transcendencje ani zamkniecie rzeczywistosci w stechnicyzowanej im-
manenc;ji kultury, poniewaz zawsze moze wydarzy¢ sie hybryda, ktéra zmieni
uktad relacji i zapoczatkuje proces samohybrydyzacji bytu i bycia. Sytuacja
wydarzen hybryd trwale modyfikuje sposéb przejawiania sie rzeczywistosci.

Pomiedzy indywiduacjami sg mozliwe przerwy, ktéry majg charakter on-
tologiczny, a nie tylko czasowy. Mozliwe jest takze zatrzymanie indywiduacji
gdzies pomiedzy, cofniecie jej i przeskoczenie w czasie.

Formg przetrwalnikowg transcendencji sg hybrydy — moze ona trwac jako
wirtualnosé, ale dziatajgca z opdznieniem. W tym sensie transcendencja moze
dziata¢ w cztowieku-zwierzeciu i cztowieku-maszynie, bedgc w nich zainstalo-
wana, lecz nieuruchamiana. Dlatego duchowa hybrydologia wymaga zupetnie
nowej metafizyki. Choc jej praca sie nie koriczy, to nie odnosi sie do cyklu prze-
zwyciezania hybryd kolejnymi hybrydami az do petnej aktualizacji transcen-
dencji (Krélestwo Boze) lub petnej aktualizacji techniki (biotechnosystem).

7 Ich pochodng jest monstrualna indywiduacja, wynikajaca z potgczenia elementoéw, ktére
zdecydowanie réznig sie od dotychczasowych form kulturowych.

8 W. Chyta, Media jako biotechnosystem. Zarys filozofii mediéw, Wydawnictwo UAM, Po-
znan 2008, s. 325.
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Duchowa hybrydologia, badajgca zwigzek techniki i transcendencji w od-
niesieniu do praktyk cztowieka, sprowadza sie wiec do poszukiwania zasady
transcendencji w cztowieku, a takze w stechnicyzowanej kulturze. Nie trak-
tuje ona tych sfer rzeczywistosci jako odrebnych. Poszukiwanie transcenden-
cji oznacza takze poszukiwanie nowej formuty antropologii technicyzacji. To
potaczenie wymiaru ludzkiego i technicznego (nawet jesli wpisany jest wen
komponent antropologiczny) podkresla Dominique Janicuad:

Jakiz istnieje kontrast pomiedzy nieobecnoscig uniwersalnie dzielonej Transcen-

dencji i ciggta komunikacjg tak zwanej prymitywnej ludzkosci z boskimi mocami,

ktére pomagaja jej lub zagrazaja®.

Mimo hybrydycznie obecnej transcendencji jest ona traktowana jako sze-
reg mniejszych transcendencji. Nie ma ona statusu transcendencji uniwersal-
nej, ktéra mogtaby prowadzi¢ do ustalenia stosunku ludzkosci do niej. Wpi-
suje sie wiec w ten sposob w pluralizm = monizm?*® stechnicyzowanej kultury,
ktéra poprzez afekty i zbiorowg konfiguracje intencjonalnosci cyborgéw kie-
ruje jg ku transcendencjom lokalnym. Dopiero doswiadczenie teowirtualno-
$ci pozwala w tych licznych formach odnalezé monizm, ktéry jest jednoscig
bez uniwersalnosci (kulturowo akceptowanej). Nie istniejg uniwersalne hy-
brydy-protezy techniki i transcendencji, ale rézne formy religijnej i ducho-
wej popularnosci, zalezne od skutecznosci faczenia jednostek i kolektywdw
z transcendenc;ja.

Hybrydy i wykonywana przez nie metafizyczna praca faczg technike i trans-
cendencje w rézne, czesto nieprzewidywalne konfiguracje. Metafizyczng kon-
kurencje stanowig dla nich tendencje technicyzacyjne odtgczajgce transcen-
dencje od stechnicyzowanej kultury. Duchowa hybrydologia stara sie badad te
niemozliwe do zatrzymania i ustabilizowania zmagania metafizyczne. Podsta-
w3 dziatania stechnicyzowanej kultury w odniesieniu do transcendencji jest
bowiem ciggty proces hybrydyzowania, ktéry wymusza na jej uzytkownikach
wyksztatcenie nowej wrazliwosci. Wigze sie to z rekonfiguracjg cztowieka na
najbardziej podstawowych poziomach jego funkcjonowania:

Co jest pewne (osiggneliSmy tego prawde), to, ze ludzka tozsamosc¢ zostata znisz-

czona i ze mozemy sie spodziewac zadziwiajgcych symbioz pomiedzy cztowiekiem

i maszynami, nowych form kontroli i manipulacji zycia i radykalnego przejscia do

globalnego przeznaczenia ludzkosci'®.

Przeznaczeniem ludzkosci sg hybrydy techniki i transcendencji, ktére réw-
noczesnie otwierajg horyzont metafizyczny i zamykajg go w odizolowanym

° D. Janicuad, On the Human Condition, s. 44.

10 Por. G. Deleuze, F. Guattari, A Thousand Plateaus: Capitalism and Schizophrenia, ttum.
B. Massumi, University of Minnesota Press, Minneapolis — Londyn 2005.

1 D. Janicuad, On the Human Condition, s. 56.
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i zautomatyzowanym Srodowisku funkcjonowania techniki, ktérej gtdwnym
imperatywem jest nieustanne technologiczne, kulturowe i metafizyczne hy-
brydyzowanie.

Twierdzenie Lewisa Mumforda®?, ze kazda transformacja cztowieka bedzie
opierata sie na metafizycznej i ideologicznej podstawie, nalezy uzupetnié,
ze tym fundamentem bedzie proces wydarzania sie hybryd stechnicyzowa-
nej kultury, polegajgcy na réznych formach taczenia techniki i transcenden-
cji, ktére sg nieprzewidywalne w perspektywie dtugiego trwania tendencji
technicyzacyjnych i towarzyszacych im zdarzen. Mutacja, zmiana, przeksztat-
cenie bedzie odbywacd sie nie na podstawie scenariuszy, lecz ,,mutacji tech-
nologicznej” dokonywanej ,na cztowieku przez cztowieka”*®. Technicyzacja
nie bedzie oznaczata determinizmu technologicznego w klasycznej postaci,
tj. redukcji wszystkiego do technologii i mechanizmow jej dziatania, ale ra-
czej zawierata ,zarysy projektéw”, intuicyjnie wyczuwalne i znajdujgce pew-
ng dyskursywng i technologiczng artykulacje, cho¢ wprowadzenie ,czystego
projektu” jako scenariusza hybrydyzowania nie bedzie mozliwe. Kazda taka
préba bedzie spekulacja, poniewaz wprowadza nowe autoregulacje réznico-
wania-hybrydyzowania. W ten sposdb przysztos¢ zwigzku techniki i transcen-
dencji bedzie zaleze¢ od przeprowadzanych na wielkg skale eksperymentéw
biotechnonauki, ktéra bedzie powotywata do zycia kolejne hybrydy zwrotnie
ja hybrydyzujgce®.

12 L. Mumford, Transformations of Man, Harper & Bros, Nowy Jork 1956.

13 G. Hottois, Species Technica : suivi d’un Dialogue philosophique autour de Species Tech-
nica vingt ans plus tard, Libraire Philosophique J. Vrin, Paryz 2000, s. 77.

4 W, hybrydycznych rzeczywistosciach spotecznych”. Por. M. Heim, Virtual Realism, Nowy
Jork 1998, s. 1. Przetgczanie miedzy nimi bedzie sie wigzac ze zmiang i hybrydyzacja czynnosci
metafizycznych, do ktérych cyborg bedzie musiat sie dostosowac. Przyktadem jest wprowadze-
nie organizacji spotecznej przez technologie, a wraz z nig sprowadzenie skorelowanych z nig
bogoéw. Por. L. Mumford, The Myth of The Machine. The Pentagon of Power, Brace & World,
Londyn 1971, ss. 28-29. Hybryda techniki i transcendencji powstaje w wyniku aktualizacji ahi-
storycznej formy organizacji spotecznej dokonanej technologicznymi srodkami. Hybrydyczna
rzeczywistos¢ spoteczna ucielesnia wiec aktywny zwigzek techniki i transcendencji.



BIBLIOGRAFIA

Anders G., Die Antiquiertheit des Menschen. Uber die Seele im Zeitalter der zweiten
industriellen Revolution, Beck, Monachium 1961.

AscottR., Gesamtdatenwerk: Connectivity, Transformation and Transcendence, w:idem,
Telematic Embrace: Visionary Theories of Art, Technology and Consciousness, Uni-
versity of California Press, Berkeley (i in.) 2003.

Atlan H., A tort et d raison. Intercritique de la science et du mythe, Edition du Seuil,
Paryz 1986.

Aupers S., Houtman D., Religions of Modernity. Relocating the Sacred to the Self and
the Digital, w: S. Aupers, D. Houtman (red.), Religions of Modernity. Relocating
the Sacred to the Self and the Digital, Brill, Leiden — Boston 2010.

Bakke M., Bio-transfiguracje: sztuka i estetyka posthumanizmu, Wydawnictwo UAM,
Poznan 2010.

Barbrook R., Przysztosci wyobrazone. Od mysilgcej maszyny do globalnej wioski, ttum.
J. Dzierzgowski, Muza, Warszawa 2009.

Barker S., Transformation as an Ontological Imperative: The [Human] future Accor-
ding to Bernard Stiegler, ,Transformations” 17/2009.

Barthélémy J.-H., L’idée relativité philosophique chez Simondon et son rapport d la théo-
rie physique de la Relativité d’Echelle (TRE), w: J. Roux (red.), Simondon, une pensée
opérative, Publications de I'Université de Saint-Etienne, Saint-Etienne 2002.

Baudrillard J., Przejrzystosc zta, ttum. S. Krélak, Sic!, Warszawa 2009.

Becker K., Potega klasyfikacji — kultura, kontekst, komenda, kontrola, komunikacja,
komputer, ,Rita Baum” 18/2011.

Bense M., Egzystencja techniczna, w: Kultura techniki: studia i szkice, ttum. I. Sellmer,
S. Sellmer, Wydawnictwo Poznanskie, Poznan 2001.

Bergson H., Mysl i ruch, ttum. P. Beylin, K. Bteszyriski, PWN, Warszawa 1963.

Bergson H., Pamiec i zycie, ttum. A. Szczepanska, Instytut Wydawniczy PAX, Warsza-
wa 1988.

Bey H., Millenium, ttum. K. Szlendak, Inny Swiat, Mielec 2005.

Bey H., Obelisk i inne eseje, ttum. zbiorowe, Stowarzyszenie Viral & Miligram, Wroc-
taw 2009.

Blandzi S., Henologia, meontologia, dialektyka: platoriskie poszukiwanie idei w Par-
menidesie, IFiS PAN, Warszawa 1992.

Blumenberg H., Héhlenausgdnge, Suhrkamp, Frankfurt am M. 1996.

Blumenberg H., Swiat zycia a technicyzacja w perspektywie fenomenologicznej, w: idem,
Rzeczywistosci, w ktdrych zyjemy, Oficyna Naukowa, Warszawa 1997.



224 BIBLIOGRAFIA

Bohm D., Wolnos¢ od czasu: trzynascie dialogow, ttum. A. Sobota, Thesaurus Press,
Wroctaw 1994.

Bolter J. D., Grusin R., Remediation: Understanding New Media, MIT Press, Cam-
bridge 2000.

Breton P., Réseau et religiosité : le cas d’Internet, w: P. Musso (red.), Réseaux et so-
ciété, Presses Université de France, Paryz 2003.

Breuer S., Technika i nauka jako hierofania, w: Kultura techniki: studia i szkice, ttum.
I. Sellmer, S. Sellmer, Wydawnictwo Poznanskie, Poznan 2001.

Buci-Glucksmann C., Barock und Komplexitit: Eine Asthetik des Virtuellen, ttum. G. II-
letscho, w: P. J. Burgard (red.) Barock: Neue Sichtweisen einer Epoche, Bohlau,
Wieder (i in.) 2001.

Burroughs W. S., Zachodnia kraina, ttum. P. Lipszyc, Swiat Ksiazki, Warszawa 2009.

Burszta W. J., Psyche zinstrumentalizowana, ,,Albo Albo” 4/2004.

Casey T., Technology and the Metaphysics of Technique, w: C. Mitcham (red.), Tech-
nology and Social Action, Jai Press, Greenwich — Londyn 1997.

Castoriadis C., Philosophy, Politics, Autonomy, ttum. D. A Curtis, Oxford University
Press, Nowy Jork — Oxford 1991.

Chalmers D. J., Matrix as metaphysics, w: S. Schneider (red.), Science Fiction and Phi-
losophy. From Time Travel to Superintelligence, Chichester — Malden 2009.

Chardin T. de, Zarys wszechswiata personalistycznego, w: idem, Zarys wszechswiata
personalistycznego i inne pisma, ttum. zbiorowe, PAX, Warszawa 1985.

Chenu M.-D., Ku teologii techniki, ttum. A. T, w: A. Podsiad, Z. Wieckowski (red.), Na-
uka i technika a wiara, PAX, Warszawa 1969.

Chyta W., Kultura audiowizualna (w stulecie ekranu w kulturze), Wydawnictwo Fun-
dacji Humaniora, Poznan 1999.

Chyta W., Kultura w stadium spektaklu, w: E. Rewers (red.), Pojednanie tozsamosci
z réznicq?, Wydawnictwo Fundacji Humaniora, Poznan 1995.

Chyta W., Media jako biotechnosystem. Zarys filozofii mediow, Wydawnictwo UAM,
Poznan 2008.

Chyta W., Szkice o kulturze audiowizualnej: (w stulecie ekranu w kulturze), Wydawni-
ctwo Fundacji Humaniora, Poznan 1998.

Chyta W., Technokoneksjonistyczne zdarzenie jako Zrédfo ,sztucznej wzniostosci”
i ,,sztucznej nieskoriczonosci”, w: Nauka — kultura — spoteczeristwo. Ksiega jubi-
leuszowa dedykowana Profesor Krystynie Zamiarze, Wydawnictwo UAM, Poznan
2010.

Chyta W., W strone filozofii mediow: media jako biotechnosystem, ,Przeglad Kulturo-
znawczy” 1/2010.

Cioran E., O niedogodnosci urodzenia sie, ttum. J. Ugniewska, ,,Pismo Literacko-Arty-
styczne” 3/1989.

Davis E., Techgnoza: mit, magia + mistycyzm w wieku informacji, ttum. J. Kierul, Dom
Wydawniczy Rebis, Poznan 2002.

DeHart S., Ritual in Technoscientific Medicine, w: C. Mitcham (red.), Technology and
Social Action, Jai Press, Greenwich — Londyn 1997.

Del Lucchese F., Monstrous Individuations: Deleuze, Simondon, and Relational Onto-
logy, , Differences” 2-3/2009.



BIBLIOGRAFIA 225

Deleuze G., A Thousand Plateaus: Capitalism and Schizophrenia, ttum. B. Massumi,
University of Minnesota Press, Minneapolis — Londyn 2005.

Deleuze G., Kino. 1. Obraz-czas, 2. Obraz-ruch, Stowo/obraz Terytoria, Gdarisk 2009.

Deleuze G., Logika sensu, ttum. G. Wilczynski, PWN, Warszawa 2011.

Deleuze G., Réznica i powtdrzenie, ttum. B. Banasiak, K. Matuszewski, KR, Warszawa
1997.

Deleuze G., Guattari F., Co to jest filozofia?, ttum. P. Pienigzek, Stowo/obraz Terytoria,
Gdansk 2000.

Deleuze G., Parnet C., The Actual and The Virtual, ttum. R. E. Albert, w: Dialogues Il,
Columbia University Press, Nowy Jork 2002.

Deleuze G., Poststriptum o spoteczeristwach kontroli, w: idem, Negocjacje: 1972-1990,
ttum. M. Herer, Wydawnictwo Naukowe Dolnoslgskiej Szkoty Wyzszej Edukacji
TWP, Wroctaw 2007.

Derrida J., Acts of Religion, ttum. G. Anidjar, Routledge, Nowy Jork — Londyn 2002.

Derrida J., Kres cztowieka, ttum. P. Pienigzek, w: idem, Pismo filozofii, Inter Esse, Kra-
kéw 1992.

Derrida J., Wiara i wiedza, ttum. P. Mréwczynski, w: J. Derrida, G. Vattimo i in., Reli-
gia. Seminarium na Capri, ttum. M. Kowalska i in., KR, Warszawa 1999.

Dreyfus H. L., Spinosa C., Highway and Feasts. Heidegger and Borgmann on How to
Affirm Technology, w: D. Moran, L. E. Embree (red.), Phenomenology. Critical Con-
cepts in Philosophy, v. IV: Expanding Horizons of Phenomenology, Routledge, Lon-
dyn — Nowy Jork 2004.

Dreyfus H. L., What Computers Can’t Do; a Critique of Artificial Reason, Harper & Row,
Nowy Jork 1972.

Dreyfus H. L., Why Heideggerian Al Failed and How Fixing It Would Require Making
It More Heideggerian, w: P. Husbands, O. Holland, M. Wheeler (red.), The Mecha-
nical Mind in History, MIT Press, Londyn 2008.

Eckhart M., Traktaty, ttum. W. Szymona, W Drodze, Poznan 1987.

Eco U., Holy War: Mac vs. Dos, http://www.themodernword.com/eco/eco_mac_vs_
pc.html.

Eliade M., W poszukiwaniu historii i znaczenia religii, ttum. A. Grzybek, KR, Warszawa
1997.

Ellul J., The Technological Society, ttum. J. Wilkinson, Vintage Books, Nowy Jork
1964.

Erlach K., Technotop. Die technologische Konstruktion der Wirklichkeit, LIT Verlag,
Stuttgart 1998.

Feenberg A., Critical Theory of Technology, Oxford University Press, Nowy Jork (i in.)
1991.

Fichte J. G., Odwotanie sie do opinii publicznej, ,Kronos” 1/2011.

Flusser V., Design as Theology, w: idem, The Shape of Things. A Philosophy of Design,
ttum. A. Matthews, Reaktion Books, Londyn 1999.

Flusser V., Humanizations, w: idem, Writings, ttum. E. Eisel, University of Minnesota
Press, Minneapolis — Londyn 2002.

Fudpucker W. E., Through Christian Theology to Technological Christianity, w: C. Mi-
tcham, J. Grote (red.), Theology and Technology. Essays in Christian Analysis and
Exegesis, University Press of America, Lanham (i in.) 1984.



226 BIBLIOGRAFIA

Garcia T., Qu-est-ce que le »virtuel« au cinéma?, 'Harmattan, Paryz 2009.

Garreli J., Rythmes et mondes : au revers de I'identité et de I'altérité, Millon, Grenoble
1991.

Gotaszewska M., Filozoficzny spor o multimedia. Szkic z pogranicza antropologii fi-
lozoficznej i estetyki, w: B. Frydryczak (red.), Ekspansja obrazow. Sztuka i media
w Swiecie wspdtczesnym, Wydawnictwo WSP, Zielona Géra — Warszawa 2000.

Gunther G., Beitrdge zur Grundlegung einer operationsfihigen dialektik, t. 3: Philo-
sophie der Geschichte und der Technik: Wille, Schépfung, Arbeit, Strukturanalyse
der Vermittlung, Mehrwertigkeit, Stellen- und Kontextwertlogik, Kenogrammatik,
Theorie der Zeit, Felix Mainer Verlag, Hamburg 1980.

Habermas J., Jednos¢ rozumu w wielosci gtosow, ttum. E. tabno, , Pismo Literacko-
-Artystyczne” 2/1989.

Hans Sun P., Notes on How to Begin to Think about Technology in a Theological Way,
w: C. Mitcham, J. Grote (red.), Essays in Christian Analysis and Exegesis, Univer-
sity Press of America, Lanham (i in.) 1984.

HanderekP.,Archetyp, awolnosé¢wkoncepcjilunga, http://www.jungpoland.org/index.
php?option=com_content&task=view&id=55&Itemid=84&limit=1&limitstart=1.

Haraway D., Modest_Witness@Second_Millennium. FemaleMan_Meets_OncoMou-
se: feminism and technoscience, Routledge, Nowy Jork — Londyn 1997.

Heidegger M., Co zwie sie mysleniem?, ttum. J. Mizera, PWN, Warszawa — Wroctaw
2000.

Heidegger M., Czas swiatoobrazu, ttum. K. Wolicki, w: idem, Drogi lasu, Aletheia,
Warszawa 1997.

Heidegger M., Identycznosc i réznica, ttum. J. Mizera, Aletheia, Warszawa 2010.

Heidegger M., Koniec filozofii i zadanie myslenia, w: idem, Ku rzeczy myslenia, ttum.
K. Michalski, Aletheia, Warszawa 1999.

Heidegger M., Powiedzenie Nietzschego ,,Bog umart”, ttum. J. Gierasimiuk, w: idem,
Drogi lasu, Aletheia, Warszawa 1997.

Heidegger M., Przyczynki do filozofii. Z wydarzania, ttum. B. Baran, J. Mizera, Wyd.
Baran i Suszczynski, Krakéw 1996.

Heidegger M., Pytanie o technike, w: Kultura techniki: studia i szkice, ttum. |. Sellmer,
S. Sellmer, Wydawnictwo Poznanskie, Poznan 2001.

Heidegger M., Uberlieferte Sprache und technische Sprache, Erker, St. Gallen 1989.

Heim M., The Metaphysics of Virtual Reality, Oxford University Press, Nowy Jork
1993.

Heim M., Virtual Realism, Oxford University Press, Nowy Jork 1998.

Himanen P., The Hacker Ethic and the Spirit of Information Age, Random House,
Nowy Jork 2001.

Hottois G., Pour une éthique dans un univers technicien, Editions de I'Universite de
Bruxelles, Bruxelles 1984.

Hottois G., Species Technica : suivi d’un Dialogue philosophique autour de Species
Technica vingt ans plus tard, Libraire Philosophique J. Vrin, Paryz 2002.

Hlbner K., Philosophische Fragen der Technik, w: H. Lenk, S. Moser (red.), Techne.
Technik. Technologie. Philosopchische Perspektiven, Verlag Dokumentation, Pul-
lach bei Miinchen 1973.



BIBLIOGRAFIA 227

Hunnicut B., Work without End, Philadelphia 1988, za: P. Hyde, For the Technocracy
Curious, http://www.timesizing.com/2tecnocy.htm (2.09.2011).

Irrgang B., Posthumanes Menschsein? Kiinstliche Intelligenz, Cyberspace, Roboter,
Cyborgs und Designer-Menschen — Anthropologie des kiinstliche Menschen im 21.
Jahrhundert, Franz Steiner Verlag, Monachium 2005.

Jackelén A., The Image of God as Techno Sapiens, ,,Zygon: Journal of Religion & Science”
2/2002.

Janicaud D., On the Human Condition, ttum. E. Brennan, Routledge, Londyn — Nowy
Jork 2005.

Jenkins H., Kultura konwergencji: zderzenie starych i nowych medidw, ttum. M. Berna-
towicz, M. Filiciak, Wydawnictwa Akademickie i Profesjonalne, Warszawa 2007.

Jonas H., Religia gnozy, ttum. M. Klimowicz, Platan, Krakéw 1994.

Jung C. G., Archetypy i symbole, ttum. J. Prokopiuk, Czytelnik, Warszawa 1976.

Koebner T., Herr und Knecht. Uber kiinstliche Menschen im Film, w: R. Drux (red.), Der
Frankenstein-Komplex: Kulturgeschichtliche Aspekte des Traums vom kiinstlichen
Menschen, Suhrkamp, Frankfurt am Main 1999.

Kroker A., Weinstein M. A, Data Trash. The Theory of the Virtual Class, New World
Perspectives, Montreal 2001.

Kurzweil R., The Age of Spiritual Machines: when Computers Exceed Human Intelli-
gence, Viking Penguin, Nowy Jork 1999.

Kuzniarz B., Pienigdz i system. O diable w gospodarce, Nomos, Krakow 2006.

Land N., Fanged Noumena, Urbanomic, Falmouth — Nowy Jork 2011.

Latour B., Nigdy nie bylismy nowoczesni, ttum. M. Gdula, Oficyna Naukowa, Warsza-
wa 2011.

Latour B., On the Modern Cult of Factish Gods, Duke University Press, Durham — Lon-
dyn 2010.

Latour B., Polityka natury, ttum. A. Czarnacka, Wydawnictwo Krytyki Politycznej,
Warszawa 2009.

Latour B., Science in Action: How to Follow Scientists and Engineers through Society,
Harvard University Press, Cambridge Mass. 2003.

Leary T., Chaos & CyberCulture, Ronin, Berkeley 1994.

Leibniz G. W., Dissertation on the Art of Combinations, w: idem, Philosophical Papers
and Letters, red. i ttum. L. E. Loemker, Kluwer Academic Publishers, Dordrecht
— Boston — Londyn 1989.

List E., Grenzen der Verfiigbarkeit. Die Technik, das Subjekt und das Lebendige, Pas-
sagen-Verlag, Wieden 2001.

List E., Kybernetische platonismus, http://www.aurora-magazin.at/gesellschaft/phil_
list_frm.htm.

Lyotard J.-F., Powrdt do postnowoczesnosci, ttum. J. C. Kozak, ,,Pismo Literacko-Arty-
styczne” 3/1989.

Lyotard J.-F., The Inhuman: Reflections on Time, ttum. G. Bennington, R. Bowlby, Poli-
ty Press, Cambridge 1991.

Macher D. F., C. Mercer, Living for 1,000 Years — or Longer, w: D. F Macher, C. Mercer
(red.), Religion and The Implications of Radical Life Extension, Palgrave Macmil-
lan, Nowy Jork 2009.



228 BIBLIOGRAFIA

Mainzer K., Computer — Fliigel des Geistes, Walter de Gruyter, Berlin — Nowy Jork 1994.

Malet A., The Believer in the Presence of Technique, ttum. J. Grote, w: C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology. Essays in Christian Analysis and Exege-
sis, University Press of America, Lanham (i in.) 1984.

Manovich L., Software Takes Command, http://softwarestudies.com/softbook/ma-
novich_softbook_11_20_2008.pdf.

Martins H., Experimentum Humanum, Relégio D’Agua, Lisboa 2011.

Martins H., Transcendences of the Net. Metaphysical Intimations of The Cyberworld,
w: idem, Tecnologia e configuragées do humano na era digital. Contribuicées
para uma nova Sociologia da Técnica, Edig6es Ecopy, Ermesinde 2010.

Maturana H., Varela F., Autopoiesis and Cognition. The Realization of the Living, Rei-
del Publishing Company, Dordrecht 1972.

McLuhan M., Wybdr tekstow, ttum. M. Rézalska, J. M. Stoktosa, Zysk i S-ka, Poznan
2001.

Meillasoux Q., Appendix: Excepts from L’inexistence Divine, ttum. G. Harman, w: G. Har-
man, Quentin Meillasoux. Philosophy in the Making, Edinburgh University Press,
Edynburg 2011.

Meyer T., Die Ironie Gottes: Religiotainment, Resakralisierung und die liberale De-
mokratie, VS Verlag fir Sozialwissenschaften, Wiesbaden 2005.

Minsky M., The Society of Mind, Simon & Schuster, Nowy Jork (i in.) 1986.

Mitcham C., Thinking through Technology. The Path between Engineering and Phi-
losophy, University of Chicago Press, Chicago — Londyn 1994.

Moravec H., Robot. Mere Machine to Transcendent Mind, Oxford University Press,
Nowy Jork 1999.

Mumford L., The Myth of The Machine. Technics and Human Development, Harcourt,
Brace & World, Nowy Jork 1967.

Mumford L., The Myth of The Machine. The Pentagon of Power, Brace & World, Lon-
dyn 1971.

Mumford L., Transformations of Man, Harper & Bros, Nowy Jork 1956.

Musso P., A filosofia da rede, w: A. Parente (red.), Tramas de rede. Novas dimensées
filosdficas, estéticas e politicas da comunicagdo, Sulina, Porto Alegre 2004.

Musso P., La religion du monde industriel. Analyse de la penseé de Saint-Simon,
Edition de I’Aube, La Tour d’Aigues 2006.

Nelkin D., God Talk: Confusion between Science and Religion, ,Science, Technology
& Human Values” Vol. 29, 2/2004.

Nelson V., Sekretne zycie lalek, ttum. A. Kowalcze-Pawlik, Universitas, Krakéw 2009.

Parna K., Believing in the Net. Implicit Religion and the Internet Hype 1994-2001,
Leiden University Institute for Religious Studies, Leiden 2010.

Pielke R. G. The Rejection of Traditional Theism in Feminist Theology and Science
Fiction, w: R. E. Myers (red.), The Intersection of Science Fiction and Philosophy,
Greenwood Press, Westport — Londyn 1983.

Poser H., Perspektiven einer Philosophie der Technik, , Allgemeine Zeitschrift fiir Phi-
losophie” 1/2000.

Principia Discoridia, czyli jak znalaztem Boginie i co jej wtedy zrobitem, ttum. D. Mi-
siuna, Fox, Wroctaw 2000.



BIBLIOGRAFIA 229

Quispel G., Gnoza, ttum. B. Kita, PAX, Warszawa 1998.

Rapp F., Analytical Philosophy of Technology, ttum. S. R. Carpenter, T. Langenbruch,
Reidel, Londyn 1981.

Rheingold H., Narzedzia ufatwiajgce myslenie. Historia i przysztos¢ metod poszerza-
nia mozliwosci umystu, Wydawnictwa Naukowo-Techniczne, Warszawa 2003.
Rieusset-Lemarié I., La société des clones d I’ere de la reproduction multimédia, Actes

Sud, Arles 1999.

Rifkin J., Wiek dostepu: nowa kultura hiperkapitalizmu, w ktdrej ptaci sie za kazdg
chwile zycia, ttum. E. Kania, Wydawnictwo Dolnoslgskie, Wroctaw 2003.

Ruyer R., La gnose de Princeton, Fayard, Paryz 1974.

Saurbier S. D., Vom menschengemachten Menschen. Plastische und virtuelle Kérper
der Bildenen Kunst, w: R. Drux (red.), Der Frankenstein-Komplex: Kulturgeschich-
tliche Aspekte des Traums vom kiinstlichen Menschen, Suhrkamp, Frankfurt am
Main 1999.

Schermer M., Shermer’s Last Law, http://www.scientificamerican.com/article.cfm?id
=shermers-last-law.

Schields G. W., Process Theology and Technology, w: C. Mitcham, J. Grote (red.), The-
ology and Technology. Essays in Christian Analysis and Exegesis, University Press
of America, Lanham (i in.) 1984.

Schiller R. J., Irrational Exuberance, Princeton University Press, Princeton 2000.

Schmidt S., Die Welten der Medien. Grundlagen und Perspektiven der Medienbeo-
bachtung, Vieweg und Sohn, Braunschweig — Wiesbaden 1996.

Schneider S. (red.), Science Fiction and Philosophy. From Time Travel to Superintel-
ligence, Wiley-Blackwell, Chichester — Malden 2009.

Schuuerman E., A Christian Philosophical Perspective on Technology, w: C. Mitcham,
J. Grote (red.), Theology and Technology. Essays in Christian Analysis and Exege-
sis, University Press of America, Lanham (i in.) 1984.

Serres M., Angels: A Modern Myth, ttum. E. Cowper, Flammarion, Paryz — Nowy Jork
1995.

Seubold G., Heideggers Analyse der neuzeitlichen Technik, Verlag Karl Alber, Freiburg
— Monachium 1986.

Simondon G., Lindividuation psychique et collective: d la lumiére des notions de
Forme, Information, Potentiel et Métastabilité, Aubier, Paryz 2007.

Simondon G., L'individuation d la lumiére des notions de forme et d’information, Mil-
lon, Grenoble 2005.

Simondon G., On the Mode of Existence of Technical Objects, ttum. N. Mellanphy,
University of Western Ontario, Londyn 1980.

Sloterdijk P., Du muft dein Leben dndern: Uber Anthropotechnik, Suhrkamp, Frank-
furt am Main 2009.

Soucy C. Technika a filozofia, ttum. A. T, w: A. Podsiad, Z. Wieckowski (red.), Nauka
i technika a wiara, Warszawa 1969.

Stauffer R. E., Civil Religion, Technocracy, and the Private Sphere: Further Comments
on Cultural Integration in Advanced Societies, ,Journal for the Scientific Study of
Religion” 4/1973.



230 BIBLIOGRAFIA

Stiegler B., Denken bis an die Grenzen der Maschine, ttum. K. Wojtyczka, E. Horl, Dia-
phanes-Verlag, Zurych — Berlin 2009.

Stiegler B., Technics and Time, t. 2: Disorientation, ttum. S. Barker, Stanford University
Press, Stanford 2009.

Stiegler B., Technics and Time, t. 3: Cinematic Time and the Question of Malaise,
ttum. S. Barker, Stanford University Press, Stanford 2010.

Talbot M., Mysticism and the New Physics, Routledge & Kegan Paul, Nowy Jork 1980.

Treusch-Dieter G., Virtualitdt : oder Die Verwirklichung der Wirklichkeit, w: E. Alliez,
E. von Samsonow (red.), Telenoia : Kritik der virtuellen Bilder, Turia und Kant, Wie-
den 1999.

Turner F., From Counterculture to Cyberculture. Stewart Brand, the Whole Earth Net-
work, and the Rise of Digital Utopianism, University of Chicago Press, Chicago
— Londyn 2006.

Vattimo G., Spofeczeristwo przejrzyste, ttum. M. Kaminska, Wydawnictwo Naukowe
Dolnoslaskiej Szkoty Wyzszej Edukacji TWP, Wroctaw 2006.

Vinge V., Osobliwos¢, ,Rita Baum” 18/2011.

Vries M. J. de, Gilbert Simondon and the Dual Nature of Technical Artifacts, ,Techné:
Research in Philosophy and Technology” 1/2008, http://scholar.lib.vt.edu/ejour-
nals/SPT/v12n1/devries.html.

Wallis Budge E. A., Egyptian Magic, Dover Publications, Nowy Jork 1971.

Warwick K., Artificial Intelligence. The Basics, Routledge, Londyn — Nowy Jork 2011.

Weber R., Poszukiwanie jednosci. Nauka i mistyka, thum. K. Sroda, Pusty Obtok, War-
szawa 1990,

Webster C., Od Paracelsusa do Newtona. Magia i powstanie nowozytnej nauki, ttum.
K. Kopcinska, A. Zapatowski, IFIS PAN, Warszawa 1992.

Wiener O., Der bio-adapter, http://personal.georgiasouthern.edu/~hkurz/wiener/
ow-1.htm.

Wilkinson J., Translator’s Introduction, w: J. Ellul, The Technological Society, ttum.
J. Wilkinson, Vintage Books, Nowy Jork 1964.

Wills D., Automatisches Leben, also Leben, ,Zeitschrift flir Medienwissenschaft”
1/2011.

Wilson L., Cyberwar, God and Television, An Interview with Paul Virilio, w: A. Kroker,
M. Kroker (red.), Digital Delirium, St. Martin’s Press, Montréal 2001.

Wilson R. A., Shea R., Lewiatan, ttum. T. Tyszowiecka-Tarkowska, Zysk i S-ka, Poznan
1995.

Wilson R. A., Shea R., Oko w piramidzie, ttum. K. Kartowska, Rebis, Poznan 1994.

Wilson R. A., Shea R., Zfote jabtko, ttum. K. Kartowska, Zysk i S-ka, Poznan 1995.

Winner L., The whale and the reactor: a Search for Limits in an Age of High Techno-
logy, University of Chicago Press, Chicago 1986.

Zandenberg D., Silicon Valley New Age. The Co-Constitution of the Digital and the
Sacred, w: S. Aupers, D. Houtman (red.), Religions of Modernity. Relocating the
Sacred to the Self and the Digital, Brill, Leiden — Boston 2010.



SUMMARY

God of cyborgs. Technics and Transcedence

Merging of technics and transcendence in hybrid forms is essential for un-
derstating contemporary technicized culture. The main assumption in this
book is that these two domains of reality intersect producing hybrids of tech-
nics and transcendence. Only a hybrid theory or rather theory-hybrid can
be created to describe this changes which occur of different levels of reality.
Hybrids of technics and transcendence are not easy to describe, because of
their indeterminacy —they are constantly changing from one form to another,
appearing and disappearing. That is caused by the character of contemporary
technologies which are constantly accelerating and modifying reality at core
levels. That leads to emergence of unstable ontology, that is metastabilized
by hyrbrids of technics and transcendence.

Human is understood here as cyborg, an spiritual cyborg. He can experience
hybrids of technics and transcendence that can lead him to the experience and
understanding of God of cyborgs which is here understood as an active form of
transcendence. Here is given an metaphysical understanding of cyborg which is
an being capable of experiencing and creating various forms of hybrids of tech-
nics and transcendence. Main emphasis is given here on the being of cyborg.
It transcends to distinct point being human by technological extensions (also
those implied by cyborg’s culture as an expansion of it’s senses). This kind of be-
ing leads to searching for new modes of experiencing transcendence. It relates
to counterculture, popular culture, engineering, cybernetics and others disci-
plines which has not been acknowledges as proper for expressing what is tran-
scendence. In that sphere they are gaining autonomy, which leads to invention
of new of experiencing and creating hybrids of technics and transcendence.

There is also introduced the concept of theovirtuality — sphere of general-
ised religiosity proper to technicized culture, which can strengthen or weaken
hybrids of technics and transcendence. | thas both positive and negative as-
pects and modes of functioning dependent of concrete cultural and techno-
scientific situation.



232 SUMMARY

Problem of evil also is expressed by hybrids of technics and transcendence.
Technodicy is an theodicy of technicized culture where the problem of evil is
managed by technics or by hybrids of technics and transcendence. There are
plural. It doesn’t mean that evil is relative to the context, but rather hybrids of
technics and transcendence or hybrids of technics and false transcendence are
creating autonomous domains of being, that is different cosmological and axi-
ological orders of experience.

These changes are presented in the form of hybrid chapters. There isn’t any
full database of hybrids existing because of their dynamic and constantly chan-
ing character. Here historical modes of thought concerning theology, religion,
God are interpreted in ahistorical way. This is the mode of temporality imposed
by hybrids of technics and transcendence. It concerns other reflections and
statements as well. Hybrids of technics and transcendence can be rationalized
but also can act according to the logic of paradox.

Posthumanism and transhumanism are two different technicized tenden-
cies mentioned in this book. Posthumanism means that human in his essence
is preserved (essence here can be understood as spiritual, social, cultural etc.)
with acceptance of only partial technicization of human (cyborg). Here think-
ing of transcendence is also preserved. Transhumanism on contrary is here
understood from the metaphysical point of view as an movement that leads
to abides the essence of human creating false transcendence. Posthumanism
and transhumanism often merge and it is difficult to distinguish between them
relying on other points of view then taken from the theovirtuality of hybrids of
technics and transcendence.

The book consist out of four parts: Transcedence in technics, Technics in
transcendence, Transcendence and transhumanism, and God of cyborgs. In
every part there are presented different hybrids of technics and transcendence
with relation to the metaphysical and cultural experience of cyborgs and gen-
eral shift within culture.

In the conclusion there is strong emphasis on spiritual hybrydology which
can lead to more understanding of the God of cyborgs in contemporary world
and spiritual awareness of cyborgs which can gain contact with transcendence
by connecting their spiritual organs (for example soul) to hybrids of technics
and transcendence.



