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Immortalistyczna koncepcja cziowieka Mikotaja Fiodorowa a
stanowisko antropologiczne wspétczesnego transhumanizmu

STRESZCZENIE

Zasadniczym celem pracy jest analiza porownawcza wspotczesnej mysli
transhumanistycznej z koncepcjg dziewietnastowiecznego rosyjskiego mysliciela,
Mikotaja Fiodorowa, ktéremu dos¢ powszechnie przypisuje sie role prekursora idei
transhumanistycznych. Zgodnie z tematem rozprawy dysertacja zogniskowata sie na
zagadnieniu immortalistycznej koncepcji cziowieka, obecnej w antytanatycznym
projekcie Fiodorowa, jak réwniez na stanowisku antropologicznym wspétczesnego
transhumanizmu, w ktérym dgzenie cztowieka do osiggniecia niesmiertelnosci zajmuje
takze miejsce szczegolne. Postawiona przez nas hipoteza badawcza postulowata
przede wszystkim wykazanie nieadekwatnosci w utozsamianiu Mikotaja Fiodorowa z
rolg prekursora idei transhumanistycznych. Dzieki wnikliwej analizie obydwu stanowisk
zaprezentowaliSmy argumenty, ktore zdajg sie jednoznacznie przekonywac, ze
antytanatyczny projekt Fiodorowa, charakteryzujgcy  sie radykalnym
antropocentryzmem, moralizmem oraz perspektywg religiing, wyptywajgca
z chrzescijanskich prawd wiary, w sposéb zdecydowany odbiega od technocentrycznej
koncepcji transhumanistycznej nacechowanej utopizmem oraz religijnoscia,
wynikajgca z techno-gnostyckiego charakteru tego ruchu.

RozpoczeliSmy od analizy pewnych przejawow idei immortalistycznej,
uobecniajgcej sie w intelektualnej historii Zachodu. Szczegdlnym kryterium stata sie
specyficzna tendencja, przejawiajgca sie w cztowieku jako pragnienie osiggniecia
,boskosci’, realizowana na przestrzeni dziejow za pomocg réznych sSrodkéw
technicznych. Odnieslismy sie w tym kontekscie do wybranych przykiadéw
z zachodnioeuropejskiej tradycji filozoficznej, ezoterycznej i literackiej. Naszym celem
byto wskazanie, Ze obecna takze w transhumanizmie - jako niezwykle
charakterystyczna cecha — powyzsza tendencja do ,bycia bogiem” stanowi
reminiscencje idei, ktére od wiekdéw funkcjonowaty w kulturze Zachodu, a ktérym
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naukowych. Bardzo istotnym krokiem byto nawigzanie do neoplatonskiej koncepcji
Jana Szkota Eriugeny, a tym samym wskazanie na gruncie antropologii Scistego
zwigzku transhumanizmu z platonizmem. Zaréwno immortalizm platonski, jak
i transhumanistyczny, zbudowane sg na tym samym antropologicznym zagadnieniu,
ktorym jest uwiezienie niesmiertelnej i niematerialnej czgstki cztowieka w utomnym
Smiertelnym ciele. Stad tez obydwa systemy wykazujg sie jednakowg autosoteriologig,
polegajgcg na ucieczce od ciata. Kolejnym zrodtem immortalistycznych idei dla
wspotczesnych transhumanistycznych wcielen byty futurystyczne projekty zawarte w
naukowym manifescie z wyspy eksperymentatorow, obecne w powiesci pt.: Nowa
Atlantyda, ktére charakteryzowaty filozoficzng koncepcje Francisa Bacona. Nastepnie
poruszona zostata kwestia ludzkich pragnien w upodobnieniu sie do nieSmiertelnego
Boga, realizowanych poprzez préby powotania do zycia nowej istoty. Wskazalismy
przy tym na zwigzki transhumanistycznej idei stworzenia istoty postludzkiej z
tradycjami ezoterycznymi: kabalistyczng — dotyczgcg golema, alchemiczng -
dotyczaca homunkulusa oraz tradycjg literacka, odnoszacg sie do ,monstrum” doktora
Frankensteina. Na podstawie techno-utopii Aldousa Huxleya pt.: Nowy Wspaniaty
Swiat pokazalismy, do jakiej wizji spoteczenstwa moga doprowadzié promowane przez
transhumanizm biotechnologie ingerujgce w poczatkowe fazy zycia cztowieka.

Celem kolejnego etapu badan byla  konfrontacja  powyzszych
immortalistycznych idei obecnych w tradycji zachodnioeuropejskiej z antytanatycznym
projektem Fiodorowa. Udowodnilismy, ze juz na gruncie pewnych ideowych zrédet
istnieje wyrazny brak koherencji mysli transhumanistycznej z koncepcjg rosyjskiego
filozofa. Z punktu widzenia filozoficznej antropologii projekt Fiodorowa mozna nazwac
wrecz anty-platonskim. Istotg Fiodorowowskiego immortalizmu nie byta bowiem
ucieczka od ciafa, ale przywrécenie zmartych do zycia w ciele, a paradygmatem tego
dzieta — Zmartwychwstanie Chrystusa. Scjentystyczno-eksperymentalne nastawienie
w wydoskonalaniu cztowieka, prognozowane przez Bacona, a postulowane i realnie
wprowadzane przez wspoétczesnych transhumanistow, takze nie ma wiele wspdlnego
z wytozong przez Fiodorowa doktryng supramoralizmu, w ktérej to miarg doskonato$ci
cztowieka byto budowanie doskonatej — pod wzgledem moralnym — wspdlnoty czynu.
Podobnie homunkulus, bedacy zlepkiem fizjologicznych ptyndéw, oraz bezduszny
piaskowy golem, jako spetniajgce sie w transhumanizmie prefiguracje
biotechnologicznego cudu oraz futurystycznego projektu stworzenia krzemowego
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przez Fiodorowa maksymalistycznej afirmacji cziowieka, przejawiajgcej sie w idei
.,Bogocziowieczenstwa”. W ten sam sposob nalezy odnies¢ sie do reaktywacii
zmartego ciata, czy to za pomocg impulséw elektrycznych (Frankenstein), czy tez za
pomocg krioniki (transhumanizm), ktéra bez moralnej odnowy ludzkosci
i wspotdziatania Boga bytaby dla rosyjskiego mysliciela jedynie przerazajgcym
»Lozywieniem $mierci’. Pokazalismy takze, ze eugenicznie zréznicowane oraz skrajnie
hedonistycznie nastawione spoteczenstwo ukazane w powiesci Huxleya - w opinii
wielu wspotczesnych  ekspertow bedgce ,doskonatym  proroctwem” dla
transhumanizmu - wobec budowanej na dogmacie Tréjcy Swietej koncepciji spotecznej
Fiodorowa stanowi wizje spoteczenstwa ,w krzywym zwierciadle”.

Kolejnym etapem analizy byto ukazanie antropologicznego stanowiska
wspotczesnego transhumanizmu. Nasze rozwazania skupity sie przede wszystkim na
tendencji immortalistycznej, ktéra uobecniajgc sie w procesie niekonczgcego sie
doskonalenia cztowieka w celu osiggniecia boskiej kondyciji, takze w naturalny sposéb
budowata pewng perspektywe quasi religiing. WykazaliSmy, Zze ucieczka od
cielesnosci ku ,boskosci” funkcjonuje w transhumanizmie w trzech zasadniczych
fazach, a najistotniejszym konceptem jest przekraczanie natury. Z tego wzgledu
zwrocilismy najpierw uwage na definicje ,natury ludzkiej’, ktéra w obszarze mysli
transhumanistycznej odnosi sie do fundamentalnego skfadnika ludzkiego biologizmu,
czyli do kodu genetycznego. Omawiajgc poszczegolne fazy ingerencji w nature
cztowieka, pokazaliSmy, ze pierwsza z nich polega na nieterapeutycznym
wzmacnianiu jego naturalnej kondyciji praktycznie wszystkimi dostepnymi srodkami,
ale jeszcze bez ingerencji w kod genetyczny. W efekcie takich ingerencji wcigz mamy
jeszcze do czynienia z istotg ludzkg, cho¢ wzmocniong technologicznie za pomocag
procesu cyborgizacji, w ktérym stosuje sie techniczne implanty zastepujgce naturalne
organy cztowieka. Druga faza funkcjonuje jeszcze w obszarze biologii, ale polega juz
na ingerencji w ludzki kod genetyczny, stanowigc tym samym ingerencje w nature
ludzkg. Mozliwos¢ inzynierii z doktadnoscig do jednego genu daje nam niedawno
odkryta metoda edycji genoéw, zwana CRISPRCas9, do ktorej odnosiliSmy sie dosc
szeroko w naszej rozprawie. W tym przypadku mozemy mowi¢ o dwdch
podstawowych wariantach — albo o doskonaleniu ludzkiego genomu poprzez selekcje
odpowiednio dobranych genow odpowiedzialnych za rozwdj poszczegdlnych cech
cztowieka, albo o implementowaniu gendéw nie-ludzkich, czyli genéw syntetycznych,
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powstanie organizmu transgenicznego, przekraczajgcego juz nature ludzkg. Opisana
przez nas trzecia faza ingerencji, zwana transferem umystu, funkcjonujgca poza
biologizmem, a odgrywajgca zasadniczg role w transhumanistycznym techno-
immortalizmie, opiera sie na redukcjonistycznej koncepcji cztowieka, ktora byt ludzki
sprowadza do funkcji mézgowych neuronow. Z tego wzgledu, jak wskazaliSmy, z
punktu widzenia antropologii transhumanizm jest radykalnym przejawem koncepciji
enkefalocentrycznej. W perspektywie jeszcze radykalniejszego redukcjonizmu —
reprezentowanego przez niektorych transhumanistéw — ludzki umyst i Swiadomos¢
moga funkcjonowac takze bez organicznego substratu. Tym samym trzecia faza
dotyczyta mozliwosci transferu umystu/Swiadomosci na nieorganiczne podtoze i
zaktadata stworzenie niezaleznej od wymiaru cielesnego istoty postludzkiej, mogacej
bytowac w ,Srodowisku niebiologicznym”. Wykazalismy, ze brak naukowej weryfikacji
powyzszej koncepcji, a nadto jej zbieznos¢ z platoriskim mistycyzmem oraz
koherencja z hipotetycznym ,przetomem” w rozwoju sztucznej inteligencji zwanym
nadejsciem technologicznej Osobliwosci, wskutek ktérego superinteligencja
objawitaby boskie prerogatywy i przyczynita sie do zaistnienia zaréwno postcztowieka
jak i nowego wymiaru rzeczywistosci, sprawiajg, ze transhumanizm nalezy odczytaé
jako probe stworzenia techno-religii. Dokonana analiza porownawcza ze starozytnymi
systemami gnostyckimi potwierdzita powyzszg teze, wykazujgc, ze transhumanizm
mozna uznac¢ za nurt neo-gnostycki, ktéry pod woalem stechnicyzowanego jezyka
darzy wielkg estymg takze biblijng figure ,weza-kusiciela”, co byto charakterystyczne
dla antychrzescijanskich nurtow gnostyckich. PokazaliSmy, ze znajdujgca sie w
chrzescijanskiej Biblii formuta kuszenia cztowieka — ,aby sta¢ sie jak Bog’ —
rzeczywiscie bardzo adekwatnie oddaje ,transhumanistycznego ducha”.

Ostatnim elementem dysertacji byta analiza antytanatycznego projektu Mikotaja
Fiodorowa, w ktorym kluczowgq role odgrywata niezwykle oryginalna immortalistyczna
koncepcja cztowieka. WskazaliSmy, ze ,moskiewski Sokrates” — pracujgc w tym
samym okresie, co najwybitniejsze postacie rosyjskiej kultury intelektualnej, takie jak:
Dostojewski, Tofstoj, czy Sotowiow — jawit sie jako mysliciel niezwykle oryginalny i
dlatego przyciggajgcy szczegdlng uwage wyzej wymienionych osobistosci. Z jednej
strony bowiem bardzo scisle nawigzywat do prawd wiary chrzescijanskiej, z drugiej
strony interpretowat je w dos¢ oryginalny sposoéb. Istotg heterodoksji Fiodorowa byto
pragmatyczne podejécie do chrzescijanskich dogmatdéw, ktére odczytywat jako
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Fiodorowowski kosmizm, ktory znalazt swoich licznych kontynuatoréw, takich jak
chociazby pierwszy konstruktor radzieckich rakiet kosmicznych — Konstantyn
Ciotkowski. Gtowna teza kosmizmu Fiodorowa gtosita, ze jezeli ludzko$¢ nie wypetni
fundamentalnego zadania powierzonego jej przez Boga, a zatem nie dokona regulacji
wszystkich sit przyrody, dajgcej w efekcie mozliwos¢ przywrocenia do zycia zmartych
pokolen, to wowczas wypetnig sie wszystkie kary opisane w Apokalipsie sw. Jana.
Realizacja tego zadania, do ktérego nalezy zaangazowa¢ takze catg nauke i
najnowoczesniejszg technike, bedzie natomiast skutkowata powrotem do ,edenicznej
kondycji” oraz mozliwoscig eksploracji i zasiedlenia catego kosmosu przez
wskrzesicieli i wskrzeszonych. Naszym nowatorskim wktadem w odczytanie kosmizmu
Fiodorowa byto odnalezienie wyraznych analogii pomiedzy poszczegdlnymi
elementami tej koncepcji a bezposrednim tekstem Ksiegi Objawienia sw. Jana.
WykazaliSmy, ze nie sposéb odczyta¢ wiasciwie antytanatycznego projektu
rosyjskiego wizjonera poprzez perspektywe inng od teologicznej. W niniejszej
rozprawie wykazalismy, ze projekt Fiodorowa cechuje réwniez moralny maksymalizm.
Wyptywa on bezposrednio z perspektywy religijnej. Budowanie doskonatej
miedzyludzkiej wspdlnoty na wzér Tréjcy Swietej to dopuszczenie do dziatania
elementu nadprzyrodzonego, uobecniajgce Boga we wspodlnocie i tym samym
umozliwiajgce nasladownictwa Chrystusa w dziele wskrzeszania. Immortalistyczna
koncepcja cziowieka przedstawiona przez Fiodorowa — tak jak w przypadku
transhumanizmu — wpisuje sie w pewien schemat ewolucjonistyczny. Przyczyng
ewoluowania do kolejnego stadium nie jest jednak technologiczne przekraczanie
natury ludzkiej, ale metamorfoza swiadomosci. Cztowiek musi uswiadomi¢ sobie
absurd Smierci blizniego. Musi uswiadomic¢ sobie zto Smierci, ktéra jest wypadkowg
dziatania slepych sit przyrody i podja¢ konkretne racjonalne dziatania, majgce na celu
podporzgdkowanie sobie tych sit, co ostatecznie skutkowacC bedzie mozliwoscig
wskrzeszenia zmartych.

Whioski wyptywajgce z analizy obydwu stanowisk pozwolity na stwierdzenie, ze
przypisanie Fiodorowowi roli prekursora idei transhumanistycznych jest wynikiem
braku rzetelnej analizy jego antytanatycznego projektu, ktory cechuje sie mocnym
»Splataniem” wielu uje¢ rzeczywistosci, i tym samym — przy zbyt pobieznym odczytaniu
— moze prowadzi¢ do wyciggniecia niewlasciwych wnioskow. Najwazniejszym
wktadem badawczym rozprawy jest ukazanie istoty btedu nadajgcemu Fiodorowowi
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technicznego za fundamentalny element budujgcy catg perspektywe jego projektu.
Wykazalismy, ze cho¢ wprawdzie nauka i technika odgrywajg w Fiodorowowskim
projekcje istotng role, to sg one jedynie podporzgdkowane perspektywie stricte
religijnej, ,genetycznie” wynikajgcej z gtownych dogmatdéw chrzescijanskiej wiary,
takich jak chociazby: Zmartwychwstanie i Tréjca Swieta. Nalezato tez przy tym zwrdci¢
uwage, ze Fiodorow daleki byt od ortodoksji w odczytywaniu tych religijnych prawd,
stad jego heterodoksje i wynikajgce z niej naukowe projekty uczynilismy takze istotnym

przedmiotem naszej refleksiji.

Nicholas Fyodorov's immortalist conception of man and the
anthropological position of contemporary transhumanism

SUMMARY

The main goal of this work was a comparative analysis of contemporary
transhumanist thought and the concept of the nineteenth-century Russian thinker,
Nikolai Fedorov, to whom the role of a precursor of transhumanist ideas is quite
commonly attributed. In accordance with the subject of this doctoral thesis, the
dissertation focused on the issue of the immortalist concept of man, present in
Fedorov's antitanatic project, as well as on the anthropological position of modern
transhumanism, in which man's pursuit of immortality also occupies a special place.
Our research hypothesis postulated above all the inadequateness of identifying Nikolai
Fedorov with the role of a precursor of transhumanist ideas. Thanks to a thorough
analysis of both positions, we have presented arguments that seem to
unequivocally show that Fedorov's antitanatic project, characterized by radical
anthropocentrism, moralism and a religious perspective that flows from Christian truths
of faith, strongly deviates from the technocentric transhumanist concept characterized
by utopianism and religiosity resulting from the techno-gnostic character of this
movement.

We began our research by analyzing certain manifestations of the immortalist
idea that is present in the intellectual history of the West. A particular criterion has
become a specific tendency, manifesting itself in man as a desire to achieve "divinity",
implemented throughout history through various technical means. In this context, we

referred to selected examples from the Western European philosophical, esoteric and
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literary tradition. Our goal was to indicate that the aforementioned tendency to "be god"
also present in transhumanism - as an extremely characteristic feature - is a
reminiscence of ideas that have existed in Western culture for centuries, and which
today have been given a highly technicized form and have been proclaimed scientific
theories. A very important step was to refer to the neo-Platonic concept of Jan Scotus
Eriugena, and thereby point out in anthropology the close relationship between
transhumanism and platonism. Both Platonic and transhumanist immortalism are built
on the same anthropological issue, which is the imprisonment of the immortal and
immaterial part of man in the defective mortal body. Hence, both systems show the
same autosoteriology, consisting in escape from the body. Another source of
immortalist ideas for contemporary transhumanist incarnations were futuristic designs
contained in a scientific manifesto from the island of experimenters, present in the
novel entitled New Atlantis, which characterized the philosophical conception of
Francis Bacon. Then the question of the human desire to liken oneself to immortal
God, realized through attempts to bring a new being to life, was raised. At the same
time, we pointed to the connections of the transhumanist idea of creating a post-human
being with the esoteric traditions: Cabbalistic - concerning the golem, alchemical -
concerning the homunculus and the literary tradition related to the "monster” of Dr.
Frankenstein. Based on Aldous Huxley's techno-utopia: Brave New World, we have
shown what kind of vision of society biotechnology promoted by transhumanism
interfering in the early stages of human life can lead to.

The purpose of the next stage of our research was to confront the above
immortalist ideas present in Western European tradition with the anti-tanatic project of
Fedorov. We have proven that already on the basis of certain ideological sources there
is a clear lack of coherence of transhumanist thought with the concept of the Russian
philosopher. From the point of view of philosophical anthropology, Fedorov's project
can even be called anti-Platonic. The essence of Fedorov's immortalism was not the
escape from the body, but the restoration of the dead to life in the body, and the
paradigm of this work - the Resurrection of Christ. The scientistic and experimental
stance on perfecting the human, predicted by Bacon, and postulated and viably
introduced by modern transhumanists, also has little to do with Fedorov's doctrine of
supramoralism, in which the measure of human perfection was to build a perfect - in
moral terms - community of action. Similarly, the homunculus, being a cluster of

physiological fluids, and a soulless sand gol, serving in transhumanism as a
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prefiguration of a biotechnological miracle and a futuristic project to create a silicon
foundation for post-human consciousness, are rather a caricature for the maximalist
human affirmation proclaimed by Fedorov, manifested in the idea of "Godhood." In the
same way one should refer to the reactivation of the deceased body, whether by means
of electrical impulses (Frankenstein) or by means of cryonics (transhumanism), which
without the moral renewal of humanity and God's cooperation would be for the Russian
thinker only a frightening "revival of death”. We have also shown that the eugenically
diverse and extremely hedonistic-oriented society depicted in Huxley's novel - in the
opinion of many contemporary experts - a "perfect prophecy" for transhumanism - in
view of the concept of Fedorov's social concept built on the dogma of the Trinity is a
vision of society "in a distorting mirror".

The next stage of our analysis was to show the anthropological position of
modern transhumanism. Our considerations focused primarily on the immortalist
tendency, which, becoming present in the process of the endless improvement of man
in order to achieve the divine condition, also naturally built a certain quasi-religious
perspective. We have shown that the escape from corporeality towards "divinity" works
in transhumanism in three basic phases, and the most important concept is
transcending nature. For this reason, we first drew attention to the definition of "human
nature”, which in the area of transhumanist thought refers to the fundamental
component of human biology, that is, the genetic code. Discussing the individual
phases of interference in human nature, we have shown that the first of them consists
in non-therapeutic strengthening of his natural condition with virtually all available
means, but without interfering with the genetic code. As a result of such interventions,
we are still dealing with a human being, although technologically enhanced by means
of a cyborgization process in which technical implants are used to replace natural
human organs. The second phase is still functioning in the field of biology, but it
consists already in the interference in the human genetic code, thus constituting an
interference in human nature. The possibility of engineering with accuracy to one gene
gives us a recently discovered method of gene editing, called CRISPRCas9, to which
we referred quite extensively in our dissertation. In this case, we can talk about two
basic variants - either about the improvement of the human genome through the
selection of properly selected genes responsible for the development of individual
human characteristics, or about the implementation of non-human genes, i.e. synthetic

genes, or genes from other living organisms. The second variant assumes the creation
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of a transgenic organism, already exceeding human nature. The third phase of
interference described by us, called mind transfer, functioning outside of biology, and
playing a fundamental role in transhumanist techno-immortalism, is based on the
reductionist conception of man, which reduces human existence to the brain functions
of neurons. For this reason, as we have pointed out, from the anthropological point of
view transhumanism is a radical manifestation of the enkephalocentric concept. In the
perspective of even more radical reductionism - represented by some transhumanists
— the human mind and consciousness can also function without an organic substrate.
Thus, the third phase concerned the possibility of mind / consciousness transfer to an
inorganic substrate and assumed the creation of a post-human being independent of
the physical dimension, which could live in a "non-biological environment". We have
shown that the lack of scientific verification of the above concept, and also its
convergence with Platonic mysticism and coherence with a hypothetical
"breakthrough” in the development of artificial intelligence called the advent of
technological Singularity, as a result of which superintelligence would reveal divine
prerogatives and contribute to the emergence of both post-human and a new
dimension of reality, necessitating reading transhumanism as an attempt to create a
techno-religion. A comparative analysis with ancient Gnostic systems confirmed the
above thesis, showing that transhumanism can be considered a neo-Gnostic current,
which under the veil of technical language also gives great esteem to the biblical figure
of the "serpent-tempter”, which was characteristic of anti-Christian Gnostic currents.
We have shown that the formula of the temptation found in the Christian Bible - "to
become like God" - really reflects the "transhumanist spirit" very adequately.

The last element of our dissertation was the analysis of Nikotaj Fedorov's
antitanatic project, in which the extremely original immortalist concept of man played a
key role. We pointed out that the "Moscow Socrates" - working at the same time as the
most outstanding figures of Russian intellectual culture, such as Dostoyevsky, Tolstoy
or Solovyov - appeared as a remarkably original thinker and therefore attracted the
special attention of the above-mentioned personalities on the one hand because he
very closely referred to the truths of the Christian faith, and on the other because he
interpreted them in a rather original way. The essence of Fedorov's heterodoxia was
the pragmatic approach to Christian dogmas, which he interpreted as tasks entrusted
to humanity by God Himself. From this ground also Fyodorovsky cosmism grew, which

found its numerous continuators, such as the first designer of Soviet space rockets -
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Konstantyn Ciotkowski. The main thesis of Fyodorov's cosmism was that if humanity
does not fulfill the fundamental task entrusted to it by God, and therefore does not
regulate all the forces of nature, resulting in the possibility of bringing the deceased to
life, then all the punishments described in the Apocalypse of St. John will be fulfilled.
The implementation of this task, which should also involve all science and the latest
technology, will, however, result in a return to the "eden condition” and the possibility
of exploration and colonization of the entire cosmos by resurrectors and the
resurrected. Our innovative contribution to reading Fyodorov's cosmism was to find
clear analogies between the individual elements of this concept and the direct text of
the Book of Revelation. We have shown that it is impossible to read properly the
antitatanic project of the Russian visionary from a different perspective than
theological. In this dissertation we have shown that the Fedorov project is also
characterized by moral maximalism. It comes directly from a religious perspective.
Building a perfect interpersonal community modeled on the Holy Trinity is allowing a
supernatural element to act, making God present in the community and thus enabling
the imitation of Christ in the work of resurrection. Fyodorov's immortalist conception of
man - as in the case of transhumanism - is part of a certain evolutionary scheme. The
reason for evolving to the next stage, however, is not the technological crossing of
human nature, but the metamorphosis of consciousness. Man must realize the
absurdity of the death of his neighbor. He must realize the evil of death, which is the
result of the actions of the blind forces of nature and take specific rational actions aimed
at subordinating these forces, which will ultimately result in the possibility of
resurrecting the dead.

The conclusions drawn from the analysis of both positions made it possible to
state that attributing to Fedorov the role of a precursor of transhumanist ideas is the
result of a lack of reliable analysis of his antitanatic design, which is characterized by
a strong "entanglement” of many approaches to reality, and thus - with too cursory a
reading - can lead to making wrong conclusions. The most important research
contribution of our dissertation is to show the essence of the error of giving Fedorov
the name of "spiritual father of transhumanism,” and thus the recognition of the
scientistic and technical factor as a fundamental element building the entire
perspective of his project. We have demonstrated that, although science and
technology play an important role in Fyodorovsky's projections, they are exclusively
subordinated to the strictly religious perspective, "genetically” resulting from the main
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dogmas of the Christian faith, such as the Resurrection and the Holy Trinity. It should
also be noted that Fyodorov was far from orthodoxy in reading these religious truths,
hence his heterodoxia and the resulting scientific projects we have also made an

important subject of our reflection.
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