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    Památce Ivana Štampacha (1946–2026)


    Náš Bůh, Bůh všech lidí,


    Bůh nebe izemě, moří iřek,


    Bůh slunce iměsíce, Bůh všech hvězd,


    Bůh vysokých hor ihlubokých údolí,


    Bůh nad nebesy, Bůh na nebesích, Bůh pod nebesy.


    Přebývá vnebi, na zemi ivmoři


    Ive všech věcech, jež jsou vnich.


    VYZNÁNÍ SV.PATRIKA


    Strávili věky vosamění vhorách alesích;


    až se spojili sCestou apoužili hory ařeky místo slov,


    vítr adéšť místo jazyka avysvětlili Velkou Prázdnotu.


    DÓGEN, ŠOBEOGENZÓ


    Příroda je vprvní řadě tajemstvím. Obklopuje nás aproniká. Je naším kontextem, společnou půdou naší lidské zkušenosti. Je současně hvězdnou, kosmickou, planetární, minerální, rostlinnou, živočišnou alidskou aje právem nazývána lůnem všech věcí, naší Všematkou. Latinský výraz pro přírodu, natura, pocházející ze slova nasci, které znamená „rodit se“, je dostatečně výmluvný. To příroda nás rodí, rozvíjí aplodí veškeré vznikání– výrobkyně, která šlape na pedál.


    CHRISTOPHER BAMFORD, ZELENÝ HERMETISMUS

  


  
    Předmluva


    Místo ičas, kdy jsem začal číst Spiritualitu posvátné Země, si pamatuji naprosto přesně: Bylo to na počátku září, noc byla ještě nečekaně vlahá ajá seděl vysoko varménských horách, pohled upřený směrem kAraratu. Horu jsem však neviděl. Halila ji hustá mračna. Chvíli mi pomáhal měsíc, ale když jsem dočetl někam kmístu, kde Adam mluví opodstatě současné duchovní krize akonstatuje, že jsme přestali milovat život, cítil jsem, že mě zahaluje naprostá tma. Tu noc totiž nastalo úplné zatmění měsíce.


    Obklopovala mě temná noc, která prostupuje každým mým pórem. Dokonce iArarat, axis mundi, hora mlčení asvědek dávných katastrof, skryl svoji tvář.


    Pak se však měsíc znovu rozzářil ahorstvo kolem mne znovu vystoupilo ztemnoty. Ajá si uvědomil, že na rozdíl od jiných posvátných hor není Ararat horou textu ani zjevení zprostředkované kulturou, ale místem, kde je božství možné zakusit jaksi příměji– otevřenou prostorovostí, nekonečnou nosností hmoty, sametovým dotykem lišejníku akamene. Podpora, kterou vtemné noci nabízí, je sice pro současného člověka hůře uchopitelná, ale přesto jaksi hlubší, podstatnější.


    Když jsem knihu později dočetl, uvědomil jsem si, že iniciační gesto, jímž mi Ararat na počátku četby požehnal, bylo současně výpovědí oSpiritualitě posvátné Země. Je to kniha, která přichází ve chvíli úplného zatmění, vdobě, kdy se otřásá snad každá jistota, oniž se lidstvo posledních generací opíralo– hrozícím klimatickým kolapsem počínaje aerozí globálního řádu konče. Fundamentální ontologická úzkost zasahuje všechny sféry lidského počínání, apřelévá se dokonce ido sfér mimolidských.


    Ale přesto je Adamova kniha především manifestem naděje. Nikoli ovšem naděje ve smyslu plochého doufání vzázrak, lpění na naivní víře vmimosvětskou intervenci nebo úniku před nepohodlnou realitou našich selhání. Představuje naději coby princip aktivní mystiky, naději živou asršící energií, která místy překračuje dvojrozměrnost textuality, vystupuje ze stránek astrhává čtenářstvo kdivokému reji. Aprávě vtom myslím spočívá první důvod, proč je Spiritualita posvátné Země knihou, jejíž četba je tak inspirující aradostná.


    Další důvod spočívá ve schopnosti této knihy znovu si přivlastnit prostor, na nějž si činí exkluzivní nárok dnešní fundamentalisté, kteří se odvolávají na náboženství atradici. Tradicionalismus zažívá období mimořádného zájmu, zejména ze strany těch, kteří chtějí obnovit mocenskou dominanci tradice, nebo těch, kdo se utíkají do technoutopických fantazií. Guénon, Evola, stejně jako pozdější myslitelé, kteří nejrůznějšími způsoby na antimoderní kritiku navazují– jako třeba Dugin nebo DeBenoist–, ti všichni se ocitají vcentru pozornosti. Azde se vynořuje největší pokušení Spirituality posvátné Země– odmítnout spolu smodernitou solidaritu arovnost, zaměnit duchovnost za nebeskou hierarchii apozemský patriarchát avyzvat kdestrukci moderního světa. Kniha určité rysy sněkterými tradicionalisty opravdu sdílí: iona je fascinována pereniální moudrostí, iona volá po inspiraci premoderními formami společnosti. Jak snadné by bylo vplout do divokých vod krvavé vzpoury proti liberálnímu rovnostářství amodernímu světu!


    Adamova kritika modernity je však bytostně odlišná: Proti technokratické ambici moderního myšlení neklade ani apokalyptickou vizi, ani návrat do premoderní utopie. Nevolá po kosmické válce mezi modernitou atradicí. Není mu vlastní duchovnost krvavé destrukce nepřítele ani spiritualita úniku. Jeho text místo toho načrtává obraz dějin doširoka otevřených avěří vmožnost společnosti natolik duchovně citlivé, že dokáže obejmout ivlastní démony. Oproti vyostřenému dualismu mnoha tradicionalistických kritiků modernity Adam přestavuje alternativní, nedualistický obraz světa, jenž tu už vždy byl, ale který je třeba znovu odkrývat ajenž je ve skutečnosti již nyní odkrýván. Jaký paradox! Adam se zde kjádru pereniální filozofie přibližuje možná více než ti, kteří se kní jmenovitě hlásí.


    Ztéto pozice ale vyplývá ještě další závěr: Stejně jako Adam není obhájcem současné aliance mezi náboženským fundamentalismem, tradicionalismem amocenskou politikou, není ani jejím typickým levicovým kritikem. Nemalá část současné levice si totiž stále nese zděděnou religiofobii aduchovní orientace jakéhokoli druhu se dotýká často skrajní nedůvěrou. Adam se tak nepřidává ani na jednu, ani na druhou stranu, navzdory zjevným sympatiím kprogresivní politice, ale vyjevuje se jako myslitel jednoty protikladů, myslitel celku: nikoli jenom lidského společenství či planetárního provázání, ale jednoty vnejhlubším, kosmickém smyslu.


    Protože Adama znám dlouho amám radost, že ho mohu považovat za blízkého přítele, musím zmínit ještě tři charakteristiky, které kniha iautor sdílejí. Stejně jako Adam hájí jeho kniha vášeň proti askezi, hojnost proti paradigmatu nedostatku aniterně prožívanou vztahovost proti izolaci.


    Že je Adam vášnivý člověk, to potvrdí všichni, kdo ho znají. Adam vášnivě píše, vášnivě básní, vášnivě jí amám podezření, že ivášnivě spí. Jeho kniha říká, že spiritualita dneška musí být vášnivá, vdobrém slova smyslu pathetická. To ale také znamená, že musí být schopna tuto vášeň vtělit do hmoty. Velkolepá vznešenost, která skončí uzbožných vzdechů, nebo zachmuřené proklamace opotřebě řádu nám dnes příliš nepřinesou. Potřebujeme schopnost in-karnace ain-spirace. Právě po takovém propojení vášně ahmoty volá Adamův text znovu aznovu.


    Spiritualita posvátné Země je bezesporu textem onávratu kpřírodě akMatce Zemi. Ale přírodou není myšlena představa evoluční efektivity avšudypřítomného boje opřežití. Někteří motýli možná mají krásná křídla prostě proto, že jsou krásná, anikoli proto, že jsou efektivní. Astromy prostřednictvím svých kořenů vzájemně sdílejí živiny ise svými domnělými konkurenty. Adam (nejen) ve Spiritualitě posvátné Země ukazuje, že takový redukcionismus je možné překročit amísto nedostatku žít hojností, nadbytkem. Zdá se to jako detail, ale není tomu tak. Nevyslovený výchozí bod celé knihy je nenechat se pohltit hrozícím kolapsem aúzkostí zněj vyplývající, ale dát primát životu vjeho nekonečně hýřící marnivosti akreativitě. Životnosti, jak by řekl Andreas Weber, která je přítomná všude kolem nás ivnás samotných. Utrpení adestrukce zde nejsou popřeny, ale integrovány do vyššího, nad-smysluplného celku života.


    To, co ale Spiritualitu posvátné Země odlišuje od podobných textů, je Adamova schopnost propojit univerzální poselství (ve smyslu poselství, které splétá úvahy olidském, božském akosmickém aspektu reality vjeden šál) se vztahovostí. Kniha často využívá osobních příběhů apřátelství. Ty zde nefigurují jako abstraktní koncepty, ale jako každodenní zkušenost radosti ze setkání. Kniha tak sice svojí poetikou následuje Davida Abrama, ale její výpovědi nakonec vyznívají jinak, intimněji. Konkrétní příběhy avztahy knihu zlidšťují ane náhodou ji připodobňují svědectvím duchovně orientovaných feministek, jako je Mirabai Starr. Adam vtěchto pasážích současně odhaluje nejen něco podstatného ozelené spiritualitě, ale také svoji vlastní křehkost– třeba když mluví osvé zkušenosti sdepresí, osetkání se smrtelností nebo opokušení rozdělovat svět na „my“ a„oni“.


    Pro někoho snad může být obtížné najít ke Spiritualitě posvátné Země cestu. Její bujnost anespoutanost se mohou jevit jako příliš divergentní, oslava různosti akombinace řady náboženských tradic se mohou jevit jako frivolní ajistě se najdou tací, kteří ji obviní zpostmoderního relativismu. Myslím ale, že takové čtení je chybné. Spiritualitu posvátné Země lze mnohem spíše chápat jako kóan, jako ukazatel neduality, což uAdama jako člověka hluboce ovlivněného Buddhovým učením ineduálním křesťanstvím není tak překvapivé. Ale jako ukaždého skutečného kóanu se nejedná pouze ovtipnou hříčku či intelektuální experiment, ale onávod kosvobození atransformaci. Pluralita tradic ajednota mystické zkušenosti. Nechat být ahluboce se angažovat. Prázdnota anekonečný soucit. Protiklady nemizí, ale vplouvají do jediného oceánu přijetí.


    Spiritualita posvátné Země působí závrať. Pokud se slavná meditace smyslů tantrika Daniela Odiera soustředí vždy pouze na jeden znich, Adam ve své knize medituje nad všemi smysly současně, zaplavuje je metaforami plnými vůně citrusů, zpěvu ptáků, perleti aslunečních paprsků. Ale uprostřed vší té pestrosti zní jako podprahová vibrace úder zvonu– oslava srdce: Nikoli srdce jako sídla emocí nebo romantické lásky. Ale srdce jako pradávného lotosu, jako prostoru, vněmž tančí božská Přítomnost aodkud vyvěrá vědomí nejhlubší propojenosti celého vesmíru. Srdce posvátné Země.


    Dopsáno před západem slunce 31.prosince2025


    Petr Kratochvíl

  


  
    Úvod


    Bylo léto roku 2021. Pandemie covidu-19 na pár měsíců polevila amy se smilovanou Magdou toulali kolem třeboňského rybníka Svět. Během těch prozářených dnů dovolené, obklopených vodami asvěží zelení, se vmé mysli začaly rýsovat první obrysy této knihy. Vzpomínám si na ty dny celkem jasně. Jen krátce předtím postihlo Moravu ničivé tornádo anaše země se na okamžik otřásla. Zřetelně se ukázalo, že její osud nelze oddělit od Země. Život byl vtěch dnech křehký– akřehkým od té doby zůstal.


    Sotva odezněla celosvětová pandemie, rozpoutal Putin válku proti Ukrajině. Apřidaly se kní další běsy: vIzraeli, Gaze, Libanonu, Jemenu, Súdánu… Dokonce islovní spojení „jaderná válka“, při kterém by se každá soudná bytost měla otřást, se opět vkradlo do veřejného prostoru. Ve Spojených státech mezitím začal rozklad demokracie pod vedením Donalda Trumpa, spodporou techno-miliardářů, křesťanských fundamentalistů afanatiků zhnutí MAGA.Do vší té spoušti se na šachovnici světa objevila nová figurka– umělá inteligence, která rychle mění jeho tvář.


    Vidíme, že život na Zemi je vohrožení. Prožíváme současně krizi klimatickou, ekologickou, politickou, sociální ikulturní. Každému, kdo má oči kvidění auši kslyšení, je zřejmé, že naše civilizace dospěla kpomyslnému bodu zlomu. Modlím se kZelené síle života, aby se tento bod zlomu stal ibodem obratu.


    Součástí krize je také epidemie duševních obtíží, nárůst psychických poruch, depresí, úzkostí, závislostí, sebezraňování udospívajících. Dnes adenně se stěmito jevy setkávám coby psychoterapeut. Tuto tendenci už dávno nelze připsat pouze na vrub osobní patologii, jak už vdevadesátých letech předvídal hlubinný psycholog James Hilmann. Máme-li nemocné životní prostředí, sociální systém apolitickou kulturu, sotva můžeme mít zdravou duši.


    Ekonomický aspolečenský systém, který upřednostňuje zisk nemnohých před dobrem celku, ničí budoucnost dalších generací. Vyhlídky mladých lidí jsou neveselé. Uněkterých znich se objevují pochopitelné nihilistické nálady. Oapokalypse se už skládají ipopové hity. Miley Cyrus vpísni End of theWorld nostalgicky zpívá: „Pojďme předstírat, že není konec světa.“


    Čelíme krizi života. Podle některých vědců už nemáme dost času, abychom odvrátili planetární kolaps, který může vblízké budoucnosti postihnout většinu lidstva ajehož následkem už teď mizí rostlinné aživočišné druhy ahroutí se ekosystémy. Jiní odborníci se domnívají, že tuto krizi můžeme zmírnit, případně můžeme dokonce dospět kobnově, pokud radikálně změníme civilizační kurz. Sám usebe sleduji, že se mezi těmito dvěma póly zmítá imé vědomí.


    Jaký smysl má vtakových časech spiritualita? Může duchovní pohled na svět inspirovat nejen jednotlivce, ale icelá společenství ke smysluplné proměně? Je spiritualita víc než útěcha? Může se stát lékem– či kompasem naděje? Anení celá tato krize také apředevším krizí duchovní? Takové otázky mě napadaly, když jsem si sednul na břeh rybníka Svět apozoroval hladinu, vníž se zrcadlilo nebe, na kterém pokojně pluly mraky. Právě na tyto otázky se pokouší odpovědět itato kniha. Nevím, zda se mi to podařilo, ale připomínám si myšlenku meteorologa aalchymisty Denise Klocka, že klást otázky je pro duši podstatnější než dospět kodpovědím. Otázky nás vedou kotevřenému horizontu.


    Když jsem zíral do tekutého oka země, uvědomil jsem si, že spiritualita, která dává mému životu smysl, není oddělená od zkušenosti světa– naopak zní vyrůstá, prohlubuje ji aotevírá cestu kjeho tajemství. Spiritualita je pro mě vprvé řadě spojením se životem, nikoli se zásvětím. Kontext, vněmž se dnes odehrává duchovní život, je zásadní. Potřebujeme se vrátit zpátky na zem, řečeno sfrancouzským filozofem Brunem Latourem. Ispiritualita se musí vrátit na zem, má-li být pravdivá. Avracíme-li se na zem, nemůžeme nikdy pominout konkrétní místo. To, že se tato kniha začala rodit vTřeboni, má svůj význam.


    Třeboňsko vyniká ohromující pestrostí biotopů. Vedle slavných rybníků se tu rozprostírají rozlehlá rašeliniště, domov vzácných rostlinných druhů asnimi spjatých bezobratlých tvorů. Tato mokřadní území patří mezi přírodně nejcennější místa nejen vČesku, ale ivEvropě. Vodní svět tu žije vharmonii sptačí říší. Kdo někdy pozoroval dění nad hladinou rybníka Svět, ví, očem mluvím: hejna ptáků se vznášejí nad vodou jako živé modlitby– divoce stříhají křídly, jako by visela na neviditelných nitích vesmíru, který se extaticky raduje. Vtéto krajině poletuje více než 290druhů ptáků.


    Kraj rybníků pochopitelně vyniká bohatstvím ryb. Zapomeňme na chvíli na kapry– přežívají tu idruhy, které zvětšiny střední Evropy téměř vymizely. Některé znich mají jména tak poetická, že při jejich vyslovení mé básnické ucho plesá: lipan podhorní (Thymallus thymallus), piskoř pruhovaný (Misgurnus fossilis), sekavec písečný (Cobitis taenia), mřenka mramorovaná (Barbatula barbatula), mník jednovousý (Lota lota) či vranka obecná (Cottus gobio). Na Třeboňsku je hojně zastoupena iříše obojživelníků, včetně řady skutečně vzácných druhů. Zatím tu ještě jsou…


    Takové přírodní bohatství je iduchovní skutečností. Je darem, který nás přesahuje, voláním kúžasu iodpovědnosti. Je to zjevení života vjeho posvátné mnohotvárnosti– biofanie, jak to nazývá ekofeministická hudebnice aaktivistka Madame Gandhi.


    Třeboň lidská avodní se prolínají. Rybníky jsou po staletí nejen zdrojem obživy, ale isoučástí kulturního dědictví. Vtradiční kosmologii bývá živel vody spojen sženstvím, léčením apředstavivostí– ataková je iTřeboň. Kultivované lázeňské městečko. Přestože je navštěvována mnoha hosty, zůstává její atmosféra klidná arozvážná, podobná pokojnému rytmu zdejších vod.


    Rožmberská růže, emblém šlechtického rodu iměsta, odkazuje kmariánské symbolice. AsTřeboňskou Madonou se lze setkat na každém kroku, ačkoli její nejkrásnější vyobrazení nás čeká vklášterním kostele sv.Jiljí. Vesoterním křesťanství reprezentuje Maria posvátnost země– prvotní Matérii, zníž se má narodit duchovní Slunce.


    Tajemné je, že idalší náboženská tradice, zníž mé srdce čerpá, se vTřeboni zjevila vženském formě. Na jediném zdejším kopečku, vZahradě soucitu naproti staré vodárenské věži, ve které sídlí Muzeum buddhistického umění, stojí socha Kuan-jin, ženské formy bódhisattvy soucitu. Třeboň, tak jako já, dává přednost bohyním.


    Třeboň je neodmyslitelně spjatá salchymií. Alchymií byli fascinováni mocní Rožmberkové, kteří na svůj dvůr zvali osobnosti zvučných jmen– mezi nimi imága Johna Dee ajeho problematického jasnovidného druha Edwarda Kellyho. Alchymická stopa je ve městě přítomná dodnes– ve výzdobě se všemi jednorožci, bílými koníky, zlatými hvězdami avraními lebkami. Alchymii se přezdívalo „ptačí řeč“– avkrajině, vníž lze slyšet stovky ptačích hlasů, se to zdá být přiléhavé.


    Vobecném povědomí je alchymie redukována na bizarní pokusy předchůdců chemie, připomínané komediálními karikaturami zfilmů jako Císařův pekař aPekařův císař. Ve skutečnosti představuje fascinující univerzální fenomén, který je hluboce zakořeněn ivčeské tradici. Vbaňkách aretortách alchymistů se slévaly věda, umění aspiritualita vjedinečné syntéze pod vedením Moudrosti přírody. Alchymie je uměním vnitřní ivnější transmutace, kdy se hrubé proměňuje vušlechtilé– kovy iprvky naší duše. Americký filozof ahermetik Peter Lamborn Wilson, známý pod pseudonymem Hakim Bey, jenž alchymickou tradici oživil vduchu radikální ekologie, poznamenal, že kapitalismus se musel salchymií rozloučit, „protože alchymisté nedodali zlato“. Tento aforismus vystihuje hlubší pravdu: alchymie neusilovala oovládnutí hmoty, nýbrž ojejí proměnu.


    Od 17.století alchymie ustoupila moderní vědě. Ještě její zakladatelé jako Isaac Newton či Robert Boyle se alchymickými pokusy vážně zabývali. Novověká věda od alchymie převzala metodu experimentu, ale ztratila úctu kpřírodě avědomí její posvátnosti. Alchymii poté překryla rouška iracionality– apřece se kní stále znovu vracejí ti, kdo vnímají svět jako živý atajemný organismus. Byli mezi nimi surrealisté iC.G.Jung, který vní rozpoznal jazyk duše– obrazný proces vnitřní proměny, jež zrcadlí individuaci lidského já.


    Když přemýšlím olokalitě, kde se zelená spiritualita rodila, napadá mě, že jsem si pro její zrod nemohl vybrat lepší místo. Spiritualita posvátného světa se zrodila poblíž rybníku Svět. Chci doufat, že se třeboňská harmonie se svými plodnými vodami, ptačí řečí itajemstvím proměny nepozorovaně vsákla ido následujících stránek.


    Křik Země, křik chudých: jakou spiritualitu dnes potřebujeme?


    Tato kniha je také pokusem oalchymii. Vpomyslném tyglíku, zahřívaném ohněm pozornosti, se slévá moje duchovní zkušenost astudium mystických tradic spolu shlubokými obavami obudoucnost světa. Bublá vněm vize posvátného života na zemi aprobouzejícího se lidství, které bdí uprostřed současné krize.


    Spiritualita, po níž vtéto knize volám, je hluboce zakořeněna vlásce kzemi ake všemu, co na ní dýchá aroste. Je spiritualitou slunečních iměsíčních paprsků, odlesků na řece, rozevláté jívy, červených bobulí rybízu, zmoklé psí srsti izpoceného těla… Je to vášnivá adivoká spiritualita, která se dotýká krásy ikřehkosti života avážně si uvědomuje ohrožení, jemuž čelí.


    Zdá se mi, že pravá duchovní příčina dnešní krize je prostá– přestali jsme milovat život. Na vině je odcizení, které ovládlo náš vztah ke světu. Naše planeta je vystavena nevídaně silnému působení tří duchovních jedů, které buddhistická tradice nazývá nevědomostí, chtivostí anenávistí. Atyto jedy roztáčejí kola samsáry– příběh utrpení. Takovéto síly působící jak vkolektivní, tak vindividuální rovině otravují nejen vzduch, vodu apůdu, ale inaše srdce amysl.


    Nevědomost se manifestuje vneochotě čelit klimatické krizi avodmítání zabývat se sociální nespravedlností aastronomickou nerovností. Projevuje se votupující zábavě, vmentálním útlumu adezinformačním chaosu, který nás zbavuje odvahy ke změně. Chtivost se zhmotňuje vnenasytném drancování přírodních zdrojů avneochotě přehodnotit luxusní životní styl– především ze strany nejbohatších. Anenávist? Ta zvedá dračí hlavu vpodobě nacionalismu, různých post-fašistických ideologií anásilí– vůči lidem ipřírodě.


    Publicistka Naomi Klein, jejíž vhledy mají mnohdy až prorocký ráz, výstižně poznamenala, že globální elity se nijak nesnaží krizi zmírňovat– připravují se na konec světa ahledají únik. Včlánku „Therise of end times fascism“ („Vzestup fašismu konce časů“) spolu sAstrou Taylor ukazuje, jaký význam může mít pozemská spiritualita vzápase sdestruktivními tendencemi:


    Proti jejich apokalyptickému vyprávění postavíme mnohem lepší příběh otom, jak přežít těžké časy, které nás čekají, aniž bychom někoho opustili. Příběh, který je schopen zbavit fašismus konce časů jeho gotické síly amobilizovat hnutí, které je připraveno dát vsázku vše za naše společné přežití. Příběh ne okonci časů, ale olepších časech; ne oodloučení anadřazenosti, ale ovzájemné závislosti asounáležitosti; ne oútěku, ale osetrvání na místě avěrnosti neklidné pozemské realitě, do níž jsme zapleteni asníž jsme spoutáni.


    Tento základní pocit není samozřejmě nový. Je ústředním prvkem domorodých kosmologií aje jádrem animismu. Jděte dostatečně daleko do minulosti akaždá kultura avíra má svou vlastní tradici, jež respektuje posvátnost onoho zde vkonkrétním místě anehledá Sion vnepolapitelné věčně vzdálené zaslíbené zemi.1


    Klein se nemýlí, nejen vanimismu lze nalézt zelenou spiritualitu. Iunás na Západě máme spiritualitu stvoření. Jedním zjejích největších představitelů byl sv.František zAssisi. Jeho Píseň bratra slunce, prozářená láskou kcelému stvoření akosmickému Kristu, pokládám za jednu znejkrásnějších modliteb. Vtéto extatické chvále oslovuje středověký světec slunce, měsíc, hvězdy, vítr, oheň, vodu, zemi ismrt se sourozeneckou něhou. Ve Františkově spiritualitě se prolínají dva motivy, které dnes nabývají na zvláštní naléhavosti: láska kpřírodě aspojení schudými. Tato radikální spiritualita objímá ekologickou isociální dimenzi života naráz.


    Jeden zdědiců této spirituality, brazilský teolog osvobození Leonardo Boff (původně františkán), nazval jedno ze svých děl Křik Země, křik chudých (TheCry of theEarth, Cry of thePoor). Obě roviny– ekologická isociální– jsou podle něj neoddělitelné. Ospiritualitě sv.Františka se vní dozvídáme cosi, co může znít až překvapivě:


    František, intuitivně abez předchozí teologické průpravy, znovu přijal pravdu pohanství: tento svět není němý, není bez života, není prázdný; promlouvá aje plný pohybu, lásky, smyslu abožských pobídek. Může se stát místem setkání sBohem aBožím Duchem skrze samotný svět, jeho energie, jeho hojnost zvuků, barev apohybu. Posvátno vněm přebývá; je to rozšířené Tělo Boží.2


    Přijmout posvátnost světa znamená ovšem podle Boffa slyšet křik zraněné Země– nechat do svého vědomí proniknout bolest vysychajících řek apralesů, utrpení mizejících druhů isténání chudých komunit, které nesou největší tíhu ekologické destrukce „Kdo mluví ochudých,“ říká Boff vrozhovoru opapeži Františkovi, „musí mluvit také oZemi, protože iona je pustošena aznesvěcována. Uslyšet křik chudých znamená slyšet ikřik zvířat, lesů acelého poraněného tvorstva. Celá Země křičí.“3 Vliv Boffových myšlenek lze nalézt ivpapežově zelené encyklice Laudato si’.


    Trpí Země atrpí lidé. Klimatická krize dopadá na nejzranitelnější část lidstva– na chudé. Miliony lidí po celém světě čelí důsledkům klimatické změny: suchu, znečištění vody, ztrátě úrodné půdy, hladomorům. Environmentální škody se začínají řetězit do humanitárních krizí, válek amigračních vln. Spiritualita, která chce být zelená, musí zahrnovat systémovou kritiku.


    Teologie osvobození, zníž Boff vychází akterá mě vmládí hluboce ovlivnila, mluví vtéto souvislosti ostrukturálním hříchu, jenž utváří odcizenou společnost. Vkontextu dnešní situace se tento hřích rozšiřuje ina přírodu. Spiritualita může být součástí léčivého procesu obnovy světa– nejen vnitřní očistou, ale ivědomou cestou ke spravedlivější civilizaci. Zelená spiritualita začíná bdělým pohledem do zjizvené tváře reality. Je spiritualitou Země ajejích obyvatel, lidských imimolidských aktérů. Naše bytí je kosmickou událostí. Všichni jsme otevřené membrány organicky vpletené do tajemné tkáně života.


    Existují ovšem ipodoby spirituality, které odpovědnost za Zemi pomíjejí. Místo bdělosti nabízejí únik. John Welwood, buddhistický učitel apsychoterapeut, pojmenoval takový přístup „spirituálním bypassem“. Únikovými strategiemi se pokoušíme obejít bolest existence. Tomuto pokušení čelíme na duchovní cestě všichni. Je příznačné, že taková spiritualita je často provázána skonzumní mentalitou: mystické nauky se mění vprodukty podřízené logice trhu. Výsledkem jsou často povrchní „ezoterické“ směsi, které se někdy prolínají stoxickými konspiračními narativy. Původní význam slova „esoterický“– skrytý avnitřní– je tak převrácen na hlavu. Místo esoterní hloubky se topíme vzáplavě povrchní ezoteriky: vlepším případě neškodné, vhorším případě přispívající kinformačnímu chaosu, který zaplavuje digitální sféru. Jsem ale dalek připisovat tyto pokleslé jevy veškeré alternativní spiritualitě. Naopak, mnohé její formy pokládám za veskrze inspirativní.


    Za ještě nebezpečnější formu duchovního úniku považuji náboženský fundamentalismus. Fundamentalismus má tendenci stavět „kmenovou“ identitu nad živou zkušenost. Zvláště snadno se šíří vsystémech, které si nárokují výlučné vlastnictví pravdy. Tato podoba religiozity se projevuje patriarchátem, moralismem, sklonem knásilí auzavřeností do rigidní interpretace tradice. Je příznačné, že fundamentalismus ekologickou krizi většinou přehlíží– nebo ji dokonce vítá jako předzvěst apokalyptického konce. Posedlost odděleným, trestajícím Bohem, který zachraňuje pouze své vyvolené, vede vkopozici vůči životu na Zemi. Americký psychoterapeut Thomas Moore, kterého pokládám za jednoho ze svých mistrů avjehož spiritualitě se prolíná katolictví, buddhismus ipohanství, tuto toxickou víru demaskuje:


    Vrozčarovaném světě navzdory skutečnosti, že podporuje morálku avěnuje se sociálně prospěšné činnosti, náboženství samo sebe vyčleňuje zkaždodenního života aje posedlé svým vlastním druhem víry amorální čistoty.


    Vtakovém případě si lidé, kteří zamořují naše řeky aoceány avykořisťují dělníky acelé rodiny, sklidem mohou neděli co neděli chodit do kostela astavět na odiv své neotřesitelné morální hodnoty, apřesto nemají ponětí ovodě, ozemi, olidském společenství. Na tomto náboženství, které podporuje psychotické rozštěpení osobnosti, je něco od základu špatného. Člověk si sním připadá morálně bezúhonný, protože slepě zbožňuje morální principy, které mají pramálo společného se světem, vněmž žije, asoučasně páchá odporné činy, jež vzásadách jeho rozčarované morálky nejsou uvedeny jako hříchy.4


    Pochopitelně existují ijiné druhy fundamentalismu. Například scientistický fundamentalismus, který ignoruje soudobé poznatky opropojení přírody, je také mylný. Předkládá před nás obraz neživého, mechanického vesmíru, který je možné rozebrat na díly apak jej zase složit, jako by vněm neexistovalo žádné vědomí, žádná tvořivá síla ažádná hodnota přesahující lidské potřeby. Tento redukcionistický pohled nevidí les, ale jen soubor dřevní hmoty, nevidí řeku, ale jen zásobárnu vody, nevidí zvíře, ale biologický mechanismus či genetickou informaci. Takový postoj nejen že popírá zkušenost posvátnosti přírody, ale dostává se ido rozporu smoderními vědami, které ukazují na komplexní systémy, na provázanost všeho se vším, na samoorganizaci života, na inteligenci rostlin či neuvěřitelnou schopnost spolupráce mezi druhy. Scientistický fundamentalismus přehlíží to, co se před očima současného člověka otevírá: přírodu coby síť vztahů, která není mrtvá, nýbrž živoucí, citlivá aneustále se vyvíjející.


    Jak náboženský, tak scientistický fundamentalismus opomíjejí posvátný rozměr světa, oba představují vyhrocenou formu dualismu, který je dobré překročit.


    Čtyři cesty spirituality stvoření: jakou tradici dnes potřebujeme?


    Proti rozčarovanému světu sjeho puritánskou vírou staví Thomas Moore návrat kokouzlení. Spiritualitu, která není oddělená od kouzla přírody alidské představivosti. Moorův kolega zLindisfarne Association, znalec esoterických tradic ajeden zpředstavitelů zeleného hermetismu Christopher Bamford ve své knize Po nevyšlapaných stezkách Sofie rozlišuje dva základní typy duchovnosti: jeden vzešlý symbolicky zpouště adruhý ze zahrady. Spiritualita pouště se rodí vnehostinném světě aklade důraz na transcendenci, askezi aodpoutání od všech obrazů. Zahrada je oproti tomu místem, kde se setkává příroda alidství. Je prostorem imaginace aoduševnělé tělesnosti. Zahradní cesta nachází transcendenci vimanenci, svět neobchází, ale proměňuje. Ito je jeden ze způsobů, jak pojmenovat zelenou spiritualitu.


    Moje vlastní spiritualita představuje syntézu západních tradic orientovaných na stvoření se zeleným angažovaným buddhismem. Zdravá duchovnost se může oblékat do šatů tradičních ialternativních, poznáme ji ale podle toho, že probouzí bdělost vůči životu vjeho bio-diverzitě, učí soucitu apropojuje skosmem. Projevuje se praxí, která zahrnuje meditativní iaktivní pól života, zahrnuje mystickou citlivost vůči síti života isoucitné jednání ve světě. Před bolestí světa, ať už se projevuje jako klimatický žal, nebo hlad dětí vGaze, oči nezavírá.


    Západní spiritualita posledních staletí byla spíše formována paradigmatem oddělení– přírody od člověka, těla od ducha, světa od Boha. Toto dualistické dědictví ovlivnilo nejen teologii, ale ikulturu, vědu akaždodenní prožívání světa. Podíváme-li se přesto na vrcholné mystické tradice světových náboženství hlouběji, zjistíme, že toto rozštěpení vnich nikdy nebylo přítomno vtakové míře. Mystika téměř vždy směřuje ke sjednocení, kcelistvosti, vníž se skutečnost nejeví jako pouhé pozadí, ale coby živoucí tělo Přítomnosti.


    Německá teoložka amystička Dorothee Sölle, která mě svým přístupem hluboce ovlivnila, ve svém vrcholném díle Mystika avzdor (Mystik und Widerstand) ukazuje, že duchovní zkušenost je neoddělitelná od vztahu kpřírodě. Mystika, jak jí Sölle rozumí, není útěkem ze světa, ale probuzením do jeho posvátné reality– azároveň výzvou ke konkrétní odpovědnosti:
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