Dynamika rituálu
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Hra, ukazující se v divadle (divadlo světa nevyjímaje), není, přísně vzato, hrou v plném slova smyslu, činností, plně a jednoznačně indexovanou radostným prožitkem jedinečnosti a neopakovatelnosti přítomného. Volnost hraní je tu vždy, již proto, že tato hra je k dívání, čímsi omezena. Pravidly, vkusem publika, názory autora či režiséra apod. Z více či méně podstatné části je tato hra výrazem právě těchto omezení, je rituálem.

Nejen z tohoto důvodu mi však tema rituálu připadá stále aktuálnější a závažnější. Je to filosofema zasluhující si velmi pečlivého rozboru. V této chvíli se pokusme alespoň o první kroky. Pro pořádek připomeňme nejprve standardní vymezení pojmu (Webster). Nuže, rituál je 1. zavedená forma zejm. pro náboženské obřady, 2. systém ritů (tj.zůsobů provádění rituálních aktů), 3. obřadný akt či činnost, 4. zvykově opakovaná činnost či serie činností. Již z uvedeného výčtu jsou zřejmé dvě esenciální komponenty: a) jde o aktivní činnost, b) opakovanou (ustavující se skrze opakování resp. určenou k opakování). V obecné mluvě nese adjektivum rituální význam neúplnosti, zástupnosti, podřízenosti formě. Rituál cosi nahrazuje.  Tušíme ovšem, že zastupuje něco závažného, něco co z objektivních důvodů svou vlastní jsoucností přítomno být nemůže. Rituálem dotyčný jev zpřítomňujeme, i když nikoliv fysickou realisací jevu samého.  Rituál vždy zahrnuje aspekt, zkrácení, zjednodušení, formalisaci. Je aktem  symbolické representace bytí ritualisovaného jevu skrze akt naší aktivní přítomnost, akt našeho bytí. Jinými slovy: rituál je sice čímsi velmi důležitým, něčím co zjednává vztah, který by jinak vůbec nebyl k disposici, současně však  je něčím neúplným, zástupným, častečným, nepravým, něčím co úplně v pořádku není. V pořádku zde není cosi stran  pravdivostní hodnoty celé operace, něco co souvisí s pojetím pravdivosti vůbec. Základní rozvrh ritualisace skrývá ambivalenci: rituál může sice být účinnou cestou k nejhlubším faciím jsoucího, ještě snadněji se však může stát bezmyšlenkovým surfováním na vlnách nejtupější banality. Pohyb od jednoho k druhému pólu může být velmi nenápadný, a již tím možná více než běžný.

Problematika rituálu je jedním z nosných temat etnologického výzkumu a kulturní antropologie, analysa rituálů je tu chápána jako základní nástroj k rozboru sociálních institucí a myšlení přírodních etnik. Kulturní antropologové používají při analyse sociálních jevů typu rituálů termíny manifestní a latentní funkce (sociální činnosti) - manifestní funkce jsou  vykazatelné důsledky činnosti přispívající ke zpevnění čí žádoucím úpravám sociálního systému, které jsou zamýšleny a vnímány účastníky dotyčného systému, latentní jsou korelativní důsledky, jež nejsou ani zamýšleny ani vnímány. Nuže manifestní funkcí rituálu může být např. vykázání spojitosti s původním, bytostným rozvrhem náboženského prožitku, ustavení koherence sebe sama se smyslem světa, latentní funkcí pak např. včlenění momentálního rozvrhu do tohoto smyslu, doplnění profánního rozvrhu doby prožitkem legitimity, zjednání participace, aniž by dotyčný profánní rozvrh musel být zásadně měněn. Manifestní funkcí rituálu je tedy péče o spojitost s minulým či budoucím, latentní funkcí je však alibistická péče o zachování rozvrhu momentální přítomnosti. 

Tím, že soustavný zájem o problematiku rituálu je omezen takřka výlučně na oblast srovnávací etnologie vzniká obecný dojem, že rituál, jako cosi neobyčejně archaického a primitivního, existuje v živé, reálně zakoušené podobě výlučně u primitivních etnik zatímco v kontextu naší civilisace je omezen pouze na ojedinělé instituce (církev, armáda), kde jeho rituálnost je patřičně zdůrazňována. Lze nicméně bez problému ukázat, že tento pohled je velmi ošidný, že překvapivě velká část našeho vztahování nese známky ritualisace - zjednodušeného, zástupného provedení, symbolické manipulace a opakování, indexovaného souzněním s řádem přítomnosti. Oproti rituálům diskutovaným v kontextech primitivních etnik či archaických společností, lze tu konstatovat nicméně jisté odlišnosti. Charakterisuje je mělkost, nezávaznost a nezávislost na jiných soustavách representace světa. Rituály strukturující svět naší každodennosti jsou odpoutány od svých původních významů, jejich manifestní funkce je identifikována funkcí latentní. 

Tento vývoj je podmíněn již tím, že ve smyslu jevu, jejž zpřítomňuje, je rituál pouhým zástupným obrazem, ikonou. Bez opatření velmi důsledně relativisujících tento rozvrh, bez opakovaného kontaktu s živoucí sílou ritualisovaného, vystupuje s opakováním rituálu, stejně jako v případě obrazu, stále zřetelněji do popředí dilema obsahu a formy. Čím větší je počet opakování - distance od původního, t.j. ritualisovaného jevu, tím většího významu nabývá forma zobrazení, její členitost a uspořádanost ve smyslu logiky formální representace, řádu, který není řádem ritualisovaného jevu, ale řádem rituálu. Určujícím momentem se tu pak posléze stává akt a forma zobrazení, nosným významem a svébytným jevem se stává rituál sám, akt formalisace.

Přes všechny změny, i v tomto provedení zůstává zachována následující základní vlastnost rituálu - rituál je psychomotorickou činností generující jisté specifické naladění. Dynamická struktura  rituálu je ovšem vůči struktuře ritualisované situace inversní. Dialektika původní situace: naladění - jev a čin - vynoření smyslu,  je v rituálu transformována sledem: vědomí/tušení/potřeba smyslu - činnost - naladění. Naladění ustavující se provedením rituálu,  dává smyslu, preformovanému racionálními nástroji, bytostný rozměr, t.j. zážitek živoucí přítomnosti indexované žitím nás samých. Povšimněme si: v rozvrhu rituálu je vlastním cílem aktivní uplatnění, prožití své přítomnosti, nikoliv povaha oné přítomnosti, smysl dění, smysl světa. Přes manifestní odkaz k původní situaci, k čemusi, co v rozvrhu přítomnosti chybí (např. smysl), stávají se tyto skutečnosti součástí hry jen potud pokud mají v souřadném systému účastníků rituálu již své místo. 

Tensní dynamika ritualisace a její určující význam pro evoluci instinktivního chování byly podrobně zkoumány etology Lorenzovy školy. Lorenzovy výzkumy ukázaly, že bezprostředním mechanismem ritualisace je konflikt motivací, obstavení psychomotorické dráhy, kanalisující nahromaděnou energii, omezujícími překážkami. Jejich působením je energie odváděna do aktivit jiných než bezprostředně souvisejících s podněty energii kumulujícími. Elementárním výsledkem jsou projevy označované jako přeskokové jednání (srv. Freudův termín Verdaengung). Selekčně se ustavující propojení takovýchto interagujících psychokinematických drah může stabilisovat zcela určitá přeskoková  schemata, a vést k vytváření specifických náhradních cest odreagování akumulované  energie, propojených s odpovídajícími sensorickými schematy a odpovídajícími vyladěními. Výsledkem je ustavování složitých relačních struktur: somatomotorický akt-spouštěcí podnět (instinktivní reakce) a posléze inversí této representace, relací: podnět-psychická relační struktura (semantická matrice sensorického světa, rozlišení signálu, komunikace). Rituál je v tomto smyslu opakovanou somatomotorickou činností aktivující odpovídající semantickou matrici, činností, která celý naznačený aparát psychosomatické representace aktivisuje.

Podstatným aspektem rituálu je opakování. V této souvislosti třeba připomenout, že rovněž akt opakování má dvojí, vzájemně inversní, motivační pozadí: opakování je již samo o sobě zdůrazněním významu (např. upozornění, že jde o signál), na druhé straně je funkčním uspořádáním skýtajícím možnost odčerpání/odvedení více energie než jednoduché provedení. Je to uspořádání mimořádně významné v regulaci velkých objemů zadržené energie. Vedle tohoto kvantitativního - energetického aspektu, vyvstává pak do popředí rovněž aspekt kvalitativní - totiž, to co je obstaveno, co je latentní příčinou opakování, ritualisace. Toto tema je dostatečně osvětleno výstupy klasické Freudovské analysy - stačí jen připomenou klíčová slova typu  potlačení/ vytěsnění/ vznik komplexů, kompensace, obsedance, neurotický symptom atd. V těchto souvislostech zasluhují zmínky i dokonalé shody somatických korelátů neurotických afektů a rituálních činností (srv. klasické antropologické deskripce resp. fysiologické sledování účastníků rituálů v primitivních etnikách). V obou případech jsou fysiologické koreláty stejného typu. Skutečnosti jako excitace, transitní stavy, katarse a nepřítomnost vědomí patří ostatně i ke klasickým charakteristikám náboženského vztahování přírodních etnik, implicitně zahrnutých v Levy Bruhlově termínu participation mystique.

Tyto skutečnosti celkem zřetelně ukazují: rituál je spojen s aktivisací nevědomých struktur, tensní dynamika rituální činnosti je plně kontrolována dynamikou nevědomých procesů. Toto konstatování není v tak značném rozporu s akcenty na kognitivní stránku rituálů (Levy-Strauss, Douglasová aj.) zdůrazňujícími, že právě rituály a jejich logisace formou mýtů konfigurují kognitivní matrici, která je centrálním biopsychickým determinantem kultury (deAquili 1972). V této souvislosti, chci pouze zdůraznit, že rituál, jako psychomotorická   činnosti zakládající se shodně s neurotickým symptomem, t.j. mechanismem identickým s funkčním propojováním instinktivních reakcí, je v daných souvislostech bezpochyby prvkem primárním. Kognitivní aspekt rituálu je hezky ilustrován  např. transformačními systémy kulinárních zvyklostí. Diferencovaná konsumace potravy, vnímaná jako rituál vynořuje postupně alimentární zákazy, situačně specifické modifikace potravních obětí bohům, alimentární kvantity typu vzácnosti, hojnosti, redundace apod., tedy funkce realisující svébytný semantický systém, jenž lze koidentifikovat např. s matricí sociálního uspořádání. Vnímání konsumace potravy jako rituálu zakládá tedy semiologický systém ekvivalentní jazyku - v etnologických studiích se tak hovoří o gastronomických morfémech apod. Jinými slovy, kulinární zvyklosti nabývají významu výrazového systému sociální identifikace, mají dokonalou transformační gramatiku a jiné znaky jazyka, přestože jsou primárně konstituovány mechanismem kompensačních obsedancí.

Shrňme: založení kognitivní matrice a semiologická identifikace rituálu je prvním krokem, od nějž se odvíjí dynamika rituálu. Dalším krokem je logisace rituální činnosti a stabilisace ritu mytonematickými prostředky. 

Příkladem může být např. Huicholský kosmogonický mýtus (viz Příloha). Jeho rituálním ekvivalentem je činnost symetrická s mýtem, rituální pouť situovaná zhruba do letního slunovratu, spojená s ohňovými obřady a rituálním sběrem peyotlu, který v intelektuálním životě Huicholů zaujímá roli centrálního transformačního agens. Manifestní složkou tu je zopakování kosmogonie zahrnující dvojici symetrických operací: aktivní obřad ohně jako pomoc slunci a. nalezení peyotlu jako dar posledního z bohů. Připomene, že s velmi podobnými rituály (včetně relace oheň - slunce- psychoaktivní agens) se setkáváme i v rámci Evropy. Ještě v minulém století byly v nějrůznějších oblastech páleny noční svatojánské ohně (t.j. v době letního slunovratu). V Badensku měly podobu slavnosti konopí, skákání přes oheň bylo doprovázeno rituálním voláním „Výše, ať konopí naroste na tři lokte“, v severní Evropě se ohni obětovaly muchomůrky (srv. Frazer) apod. Pálení slunovratových ohňů bylo jako pohanský ritus zakázáno synodem v osmém století, později bylo však vkusně kombinováno se svátkem Sv.Jana. Na více místech nabyl dotyčný rituál významu ohňů, které by měly odvrátit slet čarodějnic. Pálení čarodějnic známe pak i z naší současnosti, zde má tento rituál ovšem již velmi zjednodušené logisační  pozadí a nejnověji se odbývá ostatně i v jiném termínu.  Přes tento vývoj, přes naprosté vymizení původních motivací a kontuxtuálních korelátů, přes úplnou ztrátu logisace, zůstává původní somatomotorický rozvrh rituálu zachován. Lze shrnout: přinejmenším v naší civilisace charakterisuje vývoj rituálu postupné odbouráváním jeho původního rozvrhu, jako somatomotorické representace semantické matrice světa. Zřejmé je tu tak nejprve mizení explikačního mytu, amalgamace s jinými rituálními systémy (křesťanství) a posléze - srv. dnes - již pouze sama činnost, zcela bez významu a pochopení, teprve zcela nakonec mizí situační načasování, nicméně forma přetrvává. Poučení: rituál se chová jako nevědomý komplex, má svůj vlastní život, váže energii a modifikuje vědomé vztahování svým vlastním rozvrhem (signovaným somatomotorickými, senzorickými výrazy - velmi hluboce nevědomými), svými basálními indexy je hluboce archetypální.

Logisace rituálu vykazuje podobné trendy jako vývoj instinktů - v první řadě akumulace dalších potenciálně kolidujících souvisejících schemat a dále pak semantickou specialisaci. Rituály jsou chápány jako magické operace či  (and/or) nezbytné realisační prostředky jednotlivých struktur   společenského žití, prostředky ustavování sociální dynamiky. Universálně rozšířené rituály typu přechodových ritů jsou základní technikou a neobyčejně účinným prostředkem umožňujícím zvládnutí  úkolů ontogenetické emancipace individua. Provázejí všechny závažné změny sociálního statutu, jejich relikty jsou přinejmenším formou obřadných formalit přítomné i v societě naší - srv. obřady provázející narození, dospělost, svatbu, pohřeb. Struktura přechodových ritů je universálně tříčlenná: (a) vynětí ze stávajícího života (sociálního statutu) - rituální smrt, (b) stav mezi (mimo societu, v záhrobí) a konečně © rituální znovuzrození do nového života (sociálního statutu). V primitivních etnikách je první krok zpravidla realisován velmi názorně, začasto jde o skutečné seznámení s potenciálem smrti. Záhrobní fáze mezi-životy je uvedením do intelektuálního rámce smrtelnosti,  do kontaktu se smrtí jako údělem živého (srv. presentace mrtvých předků, zpředmětňovaná zástupně např. čuringami). Tento krok je vlastní iniciací do stavu sociální kontinuity, do aktu vědomí. V těchto vstupních fázích přechodového rituálu je manifestní funkce ritu koherentní s latentní funkcí neboť smyslem ritu je sociální kodifikace vstupního bodu ritu - naladění k vědomí. Závěrečná fáze je nicméně kontraposicí téhož a tedy, fakticky fixuje odlišnost manifestní a latentní funkce celého ritu. Jak ukázal již Freud, významem tohoto rozvrhu je m.j. to, že obstavuje kanály libidinosní regrese, omezuje možnost regresního řešení  individuačních úkolů.

S kulturní evolucí naší civilisace však postupně tento aspekt přechodových ritů mizí. V přechodových ritech nabývá rozhodujícího významu pouze třetí fáze sama o sobě - zrození do nového stavu. Stále významnějším rysem je tedy latentní funkce ritu - stabilisace sociálního uspořádání, těsnější integrace individua do rozvrhu společenských rolí. Iniciace typu biřmování je v tomto směru velmi ilustrativní - ritus tu již ani v nejmenším není setkáním se smrtí, ale rituální hrou na znovuzrození do lůna církve, na nesmrtelnost, hra na to, že nás se smrtelnost netýká. Ostatně - to je základním příslibem všech novodobých náboženství, včetně vědy (lékařství apod.). Významový potenciál a manifestní funkce iniciačních ritů byly postupně konsumovány rituály náboženské přítomnosti, včetně vědeckého náboženství, kde v instanci inciací vystupují nejrůznější zkoušky dospělosti, akademické hodnosti apod. Jejich smyslem není skončení - vyvázání z rozvrhu předchozího, ale nastoupení nové, ještě náročnější a těsnější podřízenosti. Rituály nové doby tak programně kultivují mechanismy navozující regresní kompensace individuačních úkolů, rozšířují spektrum společensky přijatelných (a žádoucích) regresních možností. Jevovým obrazem se stává stále zřetelnější infantilisace, neotenisace vztahování a není náhodou, že mladost  a infantilní elán jsou jednou z nejžádoucnějších komponent image dnešního člověka. Touto záměnou prostředků za cíle dovolila naše civilisace dekomposici jedné ze základních úlohy společenosti - záruky odpovídajícího načasování a faktické realisace jednotlivých etap individuální emancipace. Individuace člověka dnešní doby je naznačována formou rituálu, ke skutečné individuaci, k emancipaci individua z diktátů sociálních rolí neskýtá společnost nejen žádných nástrojů, ale není tu ani v nejmenším tolerována. Neudivuje, že mezi charakteristické rysy dnešní doby patří nejasný pocit neúplnosti, pocit nenaplnění.

Možná je i proto je svět dnešní společnosti je rituály a pseudorituály (t.j. obsedantními formalismy bez jakékoliv semantické matrice) zcela prostoupen a v mnoha směrech se právě jimi jednoznačně identifikuje. Namátkou připoměňme jen testovací otázku Are you OK? Na niž je pod knutou okamžité exkomunikace bezpodmínečně nutné ihned reagovat intensivním přitakáním. Výsledným postojem emancipovaného jedince není již být u věcí ale distance - postoj typu Keep cool. Mimochodem, je pozoruhodné jak diskvalifikující jsou v dnešním sociálním ovzduší nejelementárnější výrazy života - např. zamilovat se, otěhotnět či mít před 30. rokem života dítě - ve všech těchto případech je v zaražených reakcí okolí zřejmý podtext -„no, ostuda, prostě nezvládá“. Individuální emancipace je v dnešní společnosti vnímána nikoliv jako individuace od sociálního vymezení rolí, jako postupná přestavba vztahového systému v anticipaci lidského údělu, ale jako emancipace od smrtelnosti, od biologického rozvrhu života, jako hromadění sociálních rolí a záruk, jež nás chrání před smrtí, nemocí, utrpením a pohříchu nezbytně také i tím, co tyto skutečnosti přináší - totiž životem. 

Pro analysu strukturního pozadí těchto záměn a naznačené degradace rituálu, připoměňme jen, že strukturním jádrem rituálu je analogická operace predikující isomorfismus mezi božským(světským) a lidským (osobním) - srv. co je nahoře, to je i dole. V našich silách je změna v rovině lidského - psychomotorický výkon. Existuje-li však dotyčný isomorfismus (jsme-li si touto skutečností jisti), pak rituál musí isomorfně změnit i situaci v rovině božské dimense světa - rozvrh věcí, který je mimo přímý dosah našich psychomotorických možností. V tomto smyslu je tensní rozvrh rituálu identický s rozvrhem magické operace. Již z této representace je tedy zřejmé: kognitivní potenciál rituálního výkonu bude nejvýše právě takový jakou péči jsme věnovali kultivaci vztahu ritualisovaného a ritualisujícího, zobrazovaného a zobrazujícího. Péči o tento morfismus tradičně zprostředkuje mytonomická logisace. Vzdáme-li se jí, a spolehneme-li se plně na významovou soběstačnost rituálu (což, jak jsme ukázali, je pro pozdní fáze vývoje ritualisace charakteristické), neukáže provední rituálního úkonu nic jiného než dotyčný somatomotorický akt. Jeho logisací pak sotva zjistíme něco jiného, něž to, že dotyčný rituál není asi přece jen tím oč běží. Co však dělat, když jiného k disposici není? Jaká bude kompensační reakce? Nu, obsedantní: zkusíme vše zopakovat ještě rychleji a s větším důrazem na přesnost somatomotorické koordinace. Tento postup ovšem logisovat lze, dotyčnou logisaci ukázat jako algoritmus a dotyčný algoritmus jako esenciální povahu věci. Tento nepatrný úkrok stranou otevírá možnost realisovat celý postup prostřednictvím čistě symbolických operací - virtuálně, bez jakéhokoliv omezení faktickou (t.j. bytostnou - bytím světa vyjádřenou) povahou onoho analogického operátoru, jeho konkrétním (situačně a individuálně specifickým) tvarem. K tomu oč jde, co bylo intencionálním cílem rituální operace vynoření příštího tvaru božského - smyslu budoucnosti se však již touto technikou nejen přiblížit nemůžeme, ale - možná v neuvědomnělém nahlédnutí toho - ani nechceme. Svět virtuální reality, internetů a multimediálních sítí, který právě takovéto kompensace programně poskytuje, si ostatně vystačí sám se sebou. Právě on je pohříchu nejvýstižnějším výrazem rituální dynamiky dnešní doby par excellence.

Nicméně, vraťme se k elementárnějším a tedy méně pokleslým aspektům rituálů a zamysleme se na další fází logisace. Svým positivním významem ustavuje rituál spojení s nepřítomným, symbolickou přítomnost nepřítomného. V tomto smyslu je skutečně nejniternějším projevem spirituality, zvědomněním skryté stránky světa, reality nepřítomného. Naprosto oprávněně, jakkoliv čistě intuitivně, je tento aspekt rituálu vnímán jako centrální bod náboženského žití, akt jímž se vztahujeme přímo k Bohu. Tento náhled je bytostně opodstatněný přinejmenším tím, že skrytost je patrně nejuniversálnější (v této chvíli ještě nebudu tvrdit, že jediná) charakteristika jíž lze boha identifikovat. Doménou Boží přítomnosti je nepřítomné, t.j. minulost a budoucnost, operátor non. Připoměňme v této souvislosti např. mýty o skrytých bozích, identifikace božského s minulým, zemním, apod. Zajímavým příkladem rituálního zvýraznění tohoto aspektu přítomnosti nepřítomného - bytí-nebytí Boha je truhla Hospodinova (archa úmluvy) - evidentně rituální obecnina odvozená z chalkolitického ossuaria, nádoby pro přenášení kostí rodinných předků. Z křesťanského pojmosloví stojí v této souvislosti za zmínku např. představa   „zmrtvých vstání“  - explicitní odkaz k jsoucnosti v minulosti a budoucnosti, a tedy k absenci v přítomném. Aspekt přítomnosti Boha nabývá v tomto rozvrhu ovšem poněkud odlišných podob než v době starozákonní. Jádrem této přestavby je zmrtvýchvstání boha.  Zmrtvýchvstání ukazuje akt smrtelnosti jako instanci přechodového ritu. V tomto rozvrhu pak momentální přítomnost, akt žití, logicky nabývá významu stavu „mezi“, stavu jehož intence - jehož počátek, konec a bytostný smysl, jsou mimo dosah individuálních psychomotorických možností. Křesťanské dogma zjednodušilo isomorfismus božského a lidského na isomorfismus indexující rozvrh božského algoritmem přechodového ritu. Možná právě odsud 

Pro tuto chvíli opusťme rozbor dopadů tohoto posunu na strukturu křesťanského dogmatu, a nesčetných důsledků pronikajících nejrůznější sféry duchovního života západní civilisace a zaměřme se na jiný aspekt naší problematiky. Připomeňme, že rovněž elementární akt vědomí se ustavuje operací non. Jeho výrazem je vědomí smrtelnosti. V rovině emočního ekvivalentu je nezbytně elementárním korelátem aktu vědomí strach. Kompensací tohoto naladění je odkaz k minulosti, k něčemu co není součástí této, t.j. vědomé a tedy potenciálně smrtelné přítomnosti. Tento stav mysli bývá označován termínem víra. Původním, archaickým - t.j. např. biblickým, významem tohoto pojmu je právě naladění, vstřícnost nepřítomným instancím světa, důvěra v jejich smysl (mimochodem, v bibli vystupuje termín víra bez adjektiva, potřeba adjektivisace, vyznačení předmětné intendovanosti víry je typicky novověká - nenápadně naznačuje, že ono archaické naladění důvěry v řád světa se vytrácí). Zopakujme tedy: víra je naladěním, representujícím kontraposici strachu,  vystavení se nejsoucímu (příštímu), důvěra ve spojitost minulého a budoucího skrze (naší vlastní) přítomnost. Naladění víry je tedy abreakcí vědomého nahlédnutí finality přítomného, a tím také zdrojem jiných než synchronních významů světa. V rovině vědomé representace světa je víra patrně nezbytně spojena s čímsi, co s elementární instancí vědomí není slučitelné, co zakládá její kompensující význam. Víra obstavuje výstupy vědomí, zakládá dualitu intelektuálního vstupování do světa, prostřednictvím obstrukcí, které odvádějí energii strachu do přeskokových psychomotorických činností - do rituálu.

Víra a Vědomí jsou tedy nezbytně přítomné na rozhraní vědomí/nevědomí a, do značné míry patrně zakládají strukturující potenciál tohoto rozhraní. Uvedené rozhraní, uvedená dualita může být však posléze nahlédnuta sama o sobě. Tento krok, toto zvědomnění intelektuálního údělu člověka je mimořádně významné.

Údiv, ono naladění stojící u kořenů filosofie, je výrazem právě tohoto vědomí, výrazem současné přítomnosti obou instancí intelektuality, vědomí i víry - je údivem nad tím, že vědomí a víra jsou možné spolu. Jinými slovy, že je možné vědomí spojitosti všech tří instancí času, kontinuita světa, i.e. vědomí smyslu dění, vědomí v jehož závěsu se rýsuje bytostný smysl přítomnosti (jako bytí světa, jehož jsme součástí). Právě v tomto kontextu, jako označení obsahů takto amalgamovaného vědomí, vyvstává centrální kategorie věku rozumu - pravda. Tento pojem je tedy v prvním plánu logisací údivu, o němž je řeč. Chci říci, duální, interakční založení pravdy je základní vlastností této kategorie. Potažmo - bytostné určení pravdy, o němž píše Heidegger, je implicitně obsaženo již v jádru tohoto výchozího rozvrhu, pozdější degradace tohoto akcentu, odluka pravdy od bytí, je možná jedním z nejvýznamnějších zdrojů stávajících problémů a zasluhovala by patrně zevrubné analysy.

 Pro tuto chvíli se však omezím pouze na připomínku některých z bezprostředních důsledků této odluky v dnešním duchovním ovzduší. Rituály dneška se vztahují k zvláštnímu typu spirituality v jejímž jádru stojí dokonale synchronní kategorie pravdy. Jiné než synchronní, t.j. formální a logické výpovědi o světě jsou tu tak čímsi ne zcela žadoucím. Konflikt synchronního rozvrhu pravdivosti a bytostného určení žití je jedním ze zdrojů postmoderní krise vědomí. Relativisace pravd vyjevovaná konfrontací v aktu bytí nabývá v ovzduší spirituality nové doby významu legitimní plurality - tato pluralita ovšem opět není indexována bytím (již proto, že být lze pouze jednou). Kompensující reakcí je abreakce bytostné stránky světa, ztráta víry a strach kompensovaný stále formálnějšími, členitějšími, náročnějšími a bezobsažnějšími rituály.

Dnešní svět je ztrátou víry poznamenáván stále zřetelněji, stále nápadnějšími jevy se stává beznaděj, vlny psychické inflace v životě společnosti (jen namátkou tu vzpomenu silné zážitky předchozích týdnů - návštěvu inkvizičního klubu Sysifos a gigantickou třídenní hokejovou manifestaci).  Vzestup iracionality, zoufalá mobilisace obrovských libidinosních energií, kanalisovaných do formalismů velmi primitivních, dočasných a jednosměrných věr, zastáváných o to zuřivěji oč zřejmější je jejich bezvýchodnost.

Za těchto okolností se stává filosofickým nárokem dneška především nutnost nekontemplovat dynamiku ritualisace, vyhnout se pasti metafysiky, a podstoupit úkol rekonstituovat fragmenty věr, bytostného obsahu rituálů a potrhané chuchvalce semantických matric do koherentního obrazu světa. Jak ale, přes vše, co jsme uvedli, přes všechny historické zkušenosti a poukazy, jimiž planetární vědotechnika odkazuje podobné snahy od sféry naprostých zbytečností,obnovit víru ve smysl věcí, důvěru v příští, naladění k bytí?

Dotyčný úkol je ostatně sám o sobě neobyčejně náročný již proto, že kořeny souvislostí zasahují ve všech svých odnožích velmi hluboko. V plné míře se to týká  např. i semantického pozadí pojmu pravda. Prostřednictvím tohoto pojmu, skrze kriterium pravdivosti, argumentu jímž je konstituován aparát logických inferencí, je generován obraz světa.

Jakým způsobem je pojem pravdy konfigurován, jaká je kognitivní matrice na níž se se pravost, pravdivost věcí ukazuje? V tomto směru je v tradičním indoevropském rozvrhu poukaz k uchopování, aktivitě - pravda, pravost, to po čem hmatám pravou rukou, potažmo - to co chci.  Srv.right, recht apod. - v germánském světě však rovněž Wahr, Truth - bránit, skrze atd - vždy je přítomna akce, čin, bytostný aspekt. V intelektuálním rozvrhu atlanské civilisace je však pravda konstituována jinak. Řecký výraz alethea - neskrytost, je v těchto směrech dosti zarážející. Pravdivé je zde to, co je v této přítomnosti, je přístupné smyslům a je jimi úplně postižitelné. Zarážející je to proto, že toto jsoucno je tedy zúplna přítomné, je synchronní, bezčasové, t.j. nemá bytostný rozměr. Již tím se kontradiktoricky liší od toho co zakládá bytí světa, od smyslu jsoucího, od Boha, jehož indexujícím aspektem je, jak jsme ukázali, právě nepřítomnost a skrytost. K hodnocení dopadů tohoto rozvrhu, k posouzení otázky nakolik je bezbožnost Řeků příčinou ztráty víry člověka dnešní doby, se necítím kompetentní. Omezím se pouze na připomínku, že o naplnění naznačeného vymezení pojmu pravdy se přičinil nemalou měrou i křesťanský novověk. Není náhodou, že budovatel první katedrály - chrámu St.Denis u Paříže, opat Suger, vpisuje nad její portál zlatým písmem: Kéž nezůstane nic skryto. Ostatně, je zřejmé, že přesně totéž krédo by mohlo zdobit také štít jiného velkého pařížana, který rozvrh evropského novověku deklaruje již naprosto jednoznačně - René Descarta.

V těchto případech (a nesčetných dalších provázejících celé hledání moderní doby) stojí v pozadí hledání neskrytého bytostný nárok emancipace z primitivního rozvrhu, z temnot  participačního podřízení minulému, podřízení rituálu. Osvobození z temnot, skoncování s otroctvím jakéhokoliv zrna předznamenává nejheroičtější vzmachy lidství, cestu velikánů evropského myšlení - Beethovena, Kanta, Goetha atd. Vědomé dovršení této cesty formuluje Nietzsche - je to zabití Boha. Zabít boha, skoncovat s podřízeností minulému i budocímu, žít   plností přítomného světa, plností jeho bytí, t.j. bez rituálu, není za těchto okolností jednoduché - je to žití se smrtí. Řečeno s Nietzschem: Kdo chce být orlem nesmí se bát žít nad propastí. Problém dneška však je navíc velmi praktický: Kde? Náš svět je již světem bez propastí. A v područí úředního pragmatismu, v sešněrování sítí internetů, daňových přiznání a citačních indexů, uvnitř diktátu společenských nutností, osobních hodnocení, peněz, úspěchu apod. o podobné věci zjevně usilovat nelze.  A lze to vůbec? Být nadčlověkem znamená žít v přítomnosti. S danajským darem vědomí je to však možné jen prostřednictvím víry - avšak právě ona je poukazem k nepřítomném, k bohu, právě ona je zdrojem rituálu. A je vůbec v lidských silách jeden a každý den konstituovat vždy jedinečně, znovu, neopakovatelně, jinak, bez rituálů? Ostatně, i když resignujeme na nietzschovský apel, a spokojíme se s nejprostostší nenápadnou variantou žití, pokud nechceme zúplna podlehnout deformacím dnešního rozvrhu, musíme nalézt alespoň nějakou odpověď na baterii nelehkých otázek. Alespoň některé z desintegrovaných fragmentů světa, předznamenaných schizoidní isolací partikulárních, výlučně sebou identifikovaných významů, musíme chtě nechtě konstituovat do čehosi, s čím se lze celostí svého bytí identifikovat. A lze to bez velmi rozsáhlých resignací, bez masivní aplikace nějakého aktivitního nevědomého rámce, bez rituálu? Nevím.

Příběh začíná na obloze, v nebeské říši, kde je bezčasový domov Huicholských bohů a bohyň. Slunci, ústřednímu božstvu, se znelíbil nepořádek a chaotický život nebeského světa. Nic zde nebylo trvalé a bohové, jako obláčky kouře, se neustále měnili. Slunce začalo snít o velkém vířivém tunelu zářivých barev, nirice, vedoucím do nového, mnohem stálejšího světa. Tvary si tu na dlouho podržovaly svůj vzhled a slunce, které mohlo přenést svou visi do budoucnosti, vidělo jeho lákavé možnosti.

Slunce požádalo Kauyumariho, Jelenního ducha, aby velký vír, vířící tunel, který vidělo ve snu, nalezl. Kauyumari byl ochoten pomoci. Hledal ve všech čtyřech posvátných směrech, avšak dokud se nepodíval přesně do středu nebeského světa, niericu nenašel. Slunce požádalo Kauyumariho, aby množství bohů a bohyň zavedl do tohoto tunelu, který by je vyvrhl do nového světa předpovězeného jeho vizí. "Úplně zapomenete" řekl, "na vaše přátele a život zde v nebeské říši. Neděste se však, v noci, když budete spát, budeme prostřednictvím snů stále spojeni."

Kauyumari se zprvu zdráhal opustit svět, který tak dobře znal, ale nakonec ho slunce o krásách této nové země přesvědčilo. A tak Kauyumari shromáždil ostatní poutníky a vedl je k ústí vířívé propasti. Spolu s Kaumyumarim, známým taškářem, který tvrdil, že je zodpovědný spíše za konec průvodu, vedl zástup Praotec Oheň, Tatewari. S modlitbami za bezpečnou cestu a zpěvem na rtech skočili do nierici. Cítili jak jsou vrháni vpřed spirálovitým kanálem. Vynořili se u Washadeayway, velké pobřežní skály u San Blas. Každý bůh, který se z tunelu narodil do nového světa pronesl modlitbu a zapáli svíci, aby se také ostatní dostali v pořádku ven.

Nakonec dorazili všichni. Zapoměli ovšem kdo byli a kde jsou. Ale, jak slunce slíbilo, prostřednictvím svých snů se postupně rozpomínali na zapomenuté znalosti. Od slunce se jim dostalo také příkazu, aby cestou plnou nebezpečí a strádání pokračovali k nejvlastnějšímu středu nové říše. Taková omezení byla pro tyto duchy, kteří až dosud si v naprosté volnosti dělali co jim přišlo na mysl, čímsi zcela neznámým. Bylo jim přikázáno odřeknout si manželských slastí i jídla dokud nedosáhnou cíle své cesty - středu nového světa. Měli jít jedním směrem, nezastavovat se, nekoupat se v jezerech ani u pramenů podél cesty, ať sebekrásnějších.

Když vystoupali do horstva na východě a utábořili se, povšimnuli si, že někteří ze stovek bohů a bohyň, které přišli zkrze niericu, zde chybí. Praotec Oheň, který je vedl, neboť svou září byl v tomto temném světě bez světla jediným osvětlením, se zasnil, aby zjistil co se stalo. Prostřednictvím snu objevil, že chybějící porušili pravidla, vydaná slunce. Jakmile tak učinili ať už sexem, koupáním či jinými rozkošemi, ztratili svou svobodnou, proměnlivou efemérní podobu. Začali se zpomalovat a podivně měnit - stávali se krystalickými a neophyblivými. Přesně na těch místech, kde porušili zákony, se přeměnili na přírodní útvary - vrcholky hor a kopců, vodopády a další význačné tvary charakterisující dnešní zem. Duše těchto bohů a bohyň nezemřely ani nepřestaly existovat: pouze se vtělily do oněch tvarů jakožto znaky země. Jejich vědomí je dodnes plně živé a skrze mara'akame je přístupné ve snech a vizích.

Tatewari vysvětlil, "Toto je velmi nebezpečná cesta a porušíte-li zákony, stane se právě tak." Zbývající bohové to přijali, putovali výše do hor dokud konečně nedosáhli centra středního světa, Wiricuty. Jak šplhali k temenu tohoto centrálního vrcholu nalezli hluboký tunel směřující do temné hlubiny. Tatewari tu dostal od slunce příkaz aby se bohové odsud rozešli do všech čtyř světových stran poznat úplný rozsah světa. Pět dní čekali ti, kteří zůstali, na vrcholku hory. Když se průzkumníci vrátili, bylo jich opět méně. Vysvětlovali, že chybějící opět porušili pravidla a zmizeli. Byli smutni, ale nedalo se nic dělat. Té noci jim Otec Slunce sdělil, že je čas připravovat se na velký ceremoniál, který bude za pět dní, jen co dokončí modlitební šípy a ostatní oběti, které jim byly nařízeny.

Bohové nevěděli proč mají to všechno mají dělat a co se bude dít. Shrimáždili suroviny na výrobu bubnů a chřestidel a krásných barevných oděvů, které viděli ve snech. Poslední noc slunce řeklo Tatewarimu aby zpíval o všem co se událo od té doby co opustili nebeskou říši, o cestě skrze niricu, o příchodu na Washadeayway, o každém z následných kroků a událostí na cestě, tak aby písní zopakoval celou historii všem bohům a bohyním, shromážděným nyní na centrálním vrcholku.

A tak počal zpívat. Kauyumari zpíval po něm, tak, že zopakoval vždy několik posledních frází aby zdůraznil důležité body. Zpívali po celou noc. Právě když Tatewari dospěl k bodu, kdy se bohové rozešli do čtyř světových stran, celá země se zatřásla. Tatewari vybízel aby zpívali hlasitěji a rychleji. Spatřil vidění tance a vyzval ostatní, aby tančili v kruhu (proti směru hodinových ručiček) kolem tunelu na vrcholu hory. Pětkrát obtančili ústí tunelu a poté usedli. V té chvíli se objevilo na dně tunelu světlo. Tatewari řekl, aby každý zpíval ještě silněji než dosud a světlo se stávalo jasnějším a jasnějším, což dodávalo zpěvu ještě větší mohutnosti. Z ústí tunelu se pak vynořila obrovské koule světla a začala stoupat k obloze. Bylo to slunce, které se k nim přidružilo!

Poprvé mohli vidět krásy světa kolem sebe a rozplakali se. Obloha se rozzářila a zbarvila do modra. Uviděli plošiny, pánve a údolí. Pohled na východ slunce a osvětlenou zemi je uvedl do extase. Upadali do extatického vytržení a nemohli pokračovat dále.

Slunce se zastavilo právě uprostřed nebes, pak začalo klesat směrem k západu. "Je to pěkná věc - to co je? Je po všem? Opouští nás slunce?"

Byli zděšeni a začali naříkat. Slunce zašlo za obzor a zmizelo. Opět byla tma. "Co sestalo? Co jsme udělali špatně?" ptali se Tatewariho, který vyložil, že chtějí-li, aby se Taupa vrátil, musejí někoho obětovat. Řekl jim, že slunce sestoupilo do tunelu ve středu Tichého oceánu a dlí nyní v podsvětí vydáno na pospas útokům hadů, kteří jej chtějí sníst. Ve snu prozradilo slunce Tatewarimu, že ceremonie nebyla úplná, neboť nikdo nebyl obětován. Slunce si žadá, aby někdo skočil do tunelu.

Nikdo tak učinit nechtěl, všichni si ještě dobře pamatovali poslední cestu. Jednou to stačilo. A navíc, toto byla černá díra, v ničem nepodobná původní nirice, plné světelné záře. Náhle vyskočila malá holčička-bohyně a prohlásila, že půjde. Bohové tedy zahájili ceremoniál znovu. Právě na vrcholu jejich zpěvu se dívka vrhla do tunelu. Všichni přestali. Dívka zmizela v temnotě. Nevěděli co dělat. Náhle pak znovu pocítili jak se země otřásá. V očekávání, že se opět objeví slunce, jako před tím, nahlíželi do tunelu. Ale bezvýsledně. Pouze zemětřesení bylo stále silnější.

Tatewari, který chtěl zastihnout slunce ve snu, upadl do spánku, ale bezúspěšně. Náhle byl však probuzen světlem počínajícícm plnit oblohu. Tentokrát však nevycházelo z tunelu. Vycházelo na východě. Každý začal zpívat a tančit v extatickém nadšení. Současně byli ovšem postaveni před záhadu. Jak to, že vychází tam? Tatewari spatřil ve svém vidění jak slunce vychází z tunelu podobného tomu, do nějž klesá na západě. Dívka, která skočila do tunelu musela dostihnout slunce a splynula s ním.

Slunce opět vystoupalo do středu nebe a každý byl nadšený. Ale pak opět sestupovalo, což vysvětlilo "Sestupuji opět do západního oceánu neboť se musím vrátit domů. Také tam, v nebeské říši, pořádají velké ceremonie. Také tam mne postrádají. Ale zítra se opět vrátím a každý den pokud budete udržovat vaše ceremonie. Jsou tak krásné. Váš zpěv je nádherný. Právě proto přicházím. A to je také důvod, proč se musím vracet do nebeské říše. Je nás tam ještě mnoho."

Poté co bohové a bohyně obdrželi od slunce příkazy začali prozkoumávat celé okolí nově osvětleného světa. Rozešli se do všech směrů. Když tak činili, povšimli si, že stopy Kauyumariho mají podobu chomáčovitých zelených kotoučků ležících na povrchu pouště. Tatewari jim řekl, že tyto stopy jsou velmi zvláštní a že by měli uspořádat zvláštní obřad. Všichni připravili obětiny a pak se shromáždily kolem tajemných stop. Tatewari stopy požehnal a oznámil, že stopy jsou pokrmem a měly by být snědeny. Když bohové stopy sesbírali, zjistili, že jsou živé a od slunce plné kupuri. Tatewari se dotýkal jejich tváří posvátnými rostlinami, což byly rostlinky peyotlu, a každému bohovi a bohyni podal první kousek. Pak jedli všichni tak mnoho jak chtěli.

Po chvíli, požití rostlin umožnilo bohů a bohyním porozumnět písním, které Tatewari celou dobu zpíval, písním a zpěvům, které opakovali jak byl svět stvořen v těchto "prvních časech" včetně všeho co zažili poté co, se po prvním opuštění velké nierici ocitli u San Blas. V extasi nyní porozumněli, že stezka Kauyumariho, který musel v průběhu celého putování jít poslední, měla pomoci těm, kteří přijdou později nalézt jejich cestu.
