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Religijne pop-wojaze. Mistyka religijna czy mistyfikacja?

Tekst stanowi probe uchwycenia zmiany oraz miejsca religii w systemie kultury i
swiadomosci jej uczestnikoOw — z monumentalnej 1 wzglednie statycznej na hybrydyczna i
rozproszong. Transformacja taka dokonata si¢ w konsumenckim klimacie kultury masowe;j
stanowiacej] w zwiazku z tym o$ niniejszych rozwazan (zob. aneks). Opisywanym tu
przedmiotem podrézy bedzie zatem bardziej ,,sama religia” (czy model religijnosci) 1 jej
przemieszczenie w popkulturze, anizeli chocby stanowiaca istotny skladnik wspoiczesnej
sacrosfery turystyka religijna. Ta, w formie azjatyckich peregrynacji, zostanie przywotana
jako 1ilustracja zagadnienia ,uwolnienia rynku” idei. Pielgrzymowanie bowiem takze
znaczaco zmienito swoj sens i charakter, na co zwraca uwage Kowalski (2004: 116 i n)
Whisujac sie w zawlaszczajace trendy kultury masowej ujawnito ono skorodowana kondycje
pielgrzymujacego podmiotu — pop-cztowieka. Okazuje sig, ze stale pozadajac wartosci, stara
si¢ on je nad wyraz szybko realizowaé, budujac religijno$¢ typu instant. Turystyka
pielgrzymkowa za$ stanowi jeden z jej sktadnikow.

Religijne pop-wojaze w tak zarysowanym kontek$cie kulturowym maja swoje zrodto
w tradycyjnym poszukiwaniu ,,innego” i konfrontacji z nim przeniesionych na grunt
spoleczenstwa masowego. Dlatego zarowno o tradycji, jak 1 historii kontaktow pomigdzy
swojskim Zachodem a efemerycznym Wschodem bedzie w tek§cie mowa.

*

Lata sze$¢dziesiate dwudziestego wieku uchodza za okres rewolucyjny pod wzgledem
kulturowym. Ideologiczny ferment, wyrazony w ruchu kontestacyjnym amerykanskiej
mtodziezy, stat si¢ wowczas buntem systemowym, instytucjonalnym, o aspiracjach totalnych,
do czego przyczynita si¢ niewatpliwie masowo$¢ jego odbioru, ktorej brakowato
wczesniejszym buntom 1 prowokacjom kulturowym. Dynamizm 1 szeroka skala
oddziatywania (tele)buntu nowej fali, zdaja si¢ poniekad ujawniaé takze jego wewngtrzna
tre$¢. Spor nie dotyczyt tylko pewnych elementow systemu czy niektorych instytucji.
Niezadowolenie skierowano bowiem ku catej rzeczywisto$ci w dotychczasowym jej ksztatcie
I granicach. Kontestacja — jak wyjasnia w Drogach kontrkultury Aldona Jawlowska — ,,jest

zakwestionowaniem wszystkiego; kultury, polityki, organizacji spotecznej, oczywistych form
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codziennej egzystencji, norm etycznych, wzoréw i standardow zachowania. Calego sensu
dotychczasowego istnienia” (Jawlowska 1975: 10).

Pokolenie wyzu demograficznego, zwane tez ,,pokoleniem poszukiwaczy”, osadzone
W powojennej zawierusze (mowa o zaangazowaniu USA w wojne w Wietnamie), usitowato
na nowo okresli¢ wlasna tozsamo$¢ 1 porzadek $wiata, ale ,,zakwestionowanie kultury we
wszystkich jej aspektach, prowadzito do mniej lub bardziej udanych préb tworzenia nowych
form i1 warto$ci”, stwierdza Jawtowska (1975: 207). Poszukiwano nowych form wyrazu
kulturowego, a ze ,,jednym z charakterystycznych sktadnikéw kontrkultury jest rowniez nurt
poszukiwan religijnych” (Ibidem), dotyczylo to rowniez duchowej sfery ludzkiej egzystenc;ji.

Podwdjna dynamika spoteczenstwa masowego zlozona z pozadania (przedmiotow
kultury) i spustoszenia (rezultatu ich obrobki) okazata si¢ (niechcianym raczej)
sprzymierzencem idoli buntu. Kultura masowa z definicji juz niejako gotowa byla na ich
utrzymywanie 1 reprezentacje (Co myslicielom pokroju Ortegi y Gasset’a dostarcza podstaw
do traktowania ich jako bezsensownych i szkodliwych. Zob. Gasset 2008. Z czym oczywiscie
polemizowa¢ beda intelektualni aktywisci kontrkultury podkreslajacy, jak Robert A. Wilson
czy Kerry W. Thornley, jej, i w domysle, swoja w jej ramach aktywnie oddziatywujaca na
popkulturg rolg). Jej cecha ogdlng jest bowiem — wedlug definicji Antoniny Kloskowskiej:
»przekazywanie wielkim masom odbiorcow identycznych badZz analogicznych tresci
ptynacych z nielicznych zZrodet” (Kloskowska 1983: 95). Dzigki ilosciowemu kryterium
kontestacja stala si¢ lotna idea, a na skutek standaryzacji — popularnym towarem. Czasy i
cechy spoleczenstwa masowego, okre§lanego tez przez uczonych mianem ,,spoteczenstwa
pozadajacego” (Por. Miller 2007: 158), sprzyjaly nie tylko recepcji 1 katalogowaniu, ale tez
przekazywaniu rewolucyjnych tresci. W §lad za przemystem i mediami, takze uczelnie objgte

przez kultur¢ masowa trybem homogenizacji wydatnie pracowatly na rzecz ich promocji:

Tworzono nowe projekty badawcze, inicjowano seminaria, uczono bez stopni, odwracano do
gory nogami hierarchie naukowe, siggano po tematy niegdy$ uznawane za ,,niepowazne” czy

nienaukowe (Tokarski 1996: 17).

W sferze religijnej za$ wygladato to tak, ze konstruowano nowe style duchowosci,
przeciwstawiajac je dominujacemu na Zachodzie materializmowi. Zgodnie z zasadami
wolnorynkowymi religia — podobnie jak sam ruch Kkontestacji — poddana zostata

marketingowym zabiegom, po to by cieszy¢ i zaspokajac¢ potrzeby mas:



W miar¢ jak uczono ludzi, by odnajdywali satysfakcj¢ w konsumpcji, ¢wiczono ich
jednoczesnie, by przenosili swe nawyki i1 sktonno$ci nalezace do krolestwa konsumpcji do
tradycyjnych zrodet sensu cztowieka, takze do religii (Miller, op. cit.: 131 i n).

Wiaczenie religii w proces konsumencki przyczynito si¢ do jej homogenicznego
uplynnienia i tre§ciowego rozproszenia zdolnych wspottworzy¢ ,,ja” konsumenta. Zmienito to
radykalnie ustosunkowanie do wartosci wiary. Religia zostala bowiem ,,odparafianszczona”
(Do czego doprowadzily tez tworzone w oparciu o silne fascynacje jungowskie, a cieszace
si¢ duza popularnoscia pozycje antropologiczne, autorstwa cho¢by Josepha Campbella. Jego
Potega mitu to w zasadzie, jak zauwaza Miller, gleboka redukcja tradycyjnej organizacji i
odbioru religii do archetypicznych tresci. (Por. Ibidem: 125), to znaczy uwolniona od
czynnika infrastrukturalnego i instytucjonalnego budujacych wspolnote wiary w wymiarze
spotecznym. Jak pisze Susan Harding, ,nastapila zamiana ,$wiata, w ktérym wiara
podtrzymywala wierzacych, na taki $§wiat, w ktérym wierzacy podtrzymuja wiarg” (Ibidem:
134). Rozpadowi ulegta nie tylko koherencja spoteczno-religijno-kulturowa, ale i
wewnatrzreligijna, co uczynito z religii palet¢ ,kulturowych zasobow, ktéorymi mozna
postugiwac¢ si¢ w dowolny sposéb — nawet zasadniczo sprzeczny z podstawowa logika
pierwotnej tradycji”’(Ibidem: 126).

Fatalna diagnoza spoleczno-kulturowa Zachodu stawiana przez buntownikdéw
wymagata podjecia dziatan naprawczych zdolnych przywrdci¢ utracong rownowagg. ,,Stad si¢
brata réwniez — zdaniem badajacego zjawiska kontrkultury Stanistawa Tokarskiego —
fascynacja nowymi, pozaeuropejskim kultami (a — T.K) zyjacymi z kontrkultura w
symbiozie” (Tokarski, op. cit.: 14). Z nowa nadzieja patrzono na ,,mistyczno-mityczne”
tradycje Dalekiego Wschodu, od dawna przeciez uosabiajace to co obce i tajemnicze, a wigc
»inne” od ,,naszego”, badz wprost ,,nie nasze”. Kulturowe 1 religijne zapozyczenia okazaly si¢
podwdjnie cenne. Zdaniem autora Religii w swiecie konsumpcji dawaty posmak duchowosci
bedacej, ,,dominujaca (w nowych warunkach — T.K) forma przekonan religijnych” (Miller,
op. cit.: 110). Zarazem podwazaly dotychczasowe status quo kultury i spoteczenstwa
Zachodu, co bylo istotnym celem kontestacji. Zabarwiona silnym antymaterializmem
dalekowschodnia mysl religijna stanowita przeto istotny atut w podejmowaniu orientalnych
(tych faktycznych, i tych symbolicznych) peregrynacji. [luzoryczna wizja doczesnos$ci obecna
we wschodnich doktrynach doskonale nadawata si¢ dla potrzeb kontrkulturowej batalii:

Jednym ze sposobow na przewartosciowanie dotychczasowej kultury, byta jej orientalizacja,
prowadzona nie tylko przez zafascynowanych Wschodem hippisoéw, ale i przez wystannikow z
Dalekiego Orientu, ktorzy przybywali na Zachod, niosac alternatywne obietnice zbawienia,
osiagnigcia szcze$cia, poszerzenia $wiadomosci (Krzan 2008: 85).



Marginalne zainteresowania i pobocza kultury przesuwano ku nowo wytyczonemu
centrum, instalujac rzeczywisto$¢ ,,na opak”, w ktorej ,,banalno$¢ mieszala si¢ z glebia, a
»centra sensu” tracity jakiekolwiek ukierunkowanie na manowcach 1 marginesach
kontrkultury” (Ibidem). Taka reorientacja oznaczata tez planowana prymitywizacje
egzystencji. Codzienno$¢ miata sta¢ si¢ Wielka Zabawa i niekonczacym si¢ festiwalem
(Stynny chicagowski Festiwal Zycia stanowi przyklad udanej, anarchizacji wymierzonej w
owczesne rzady prezydenta Johnsona), a nie jak dotad naprzemienna sekwencja wyposazona
w rzadkie tylko okresy S$wigtowania. Wspotgra to rowniez z ujgciem kultury masowej
zaproponowanym przez Kloskowska, ktéra odnosi ja do ,jednolitych form zabawowej,
rozrywkowej dziatalno$ci mas ludzkich” (Ktoskowska: op. cit.).

Zycie z dotychczasowego powaznego, ustatkowanego i statycznego przeobrazi¢ si¢
miato w pelne $miechu i blazenady, dynamiczne i nomadyczne, ktérego domem jest ulica —
brama wiodaca do nieba. Co nie bylo, jak wiadomo, jedynie metafora. Dla wielu ta utopia
stala si¢ pewnym skrupulatnie realizowanym programem, ktéory wypuscit na ulicg
pielgrzymow-tutaczy: ,,Jest to czas podejrzanych Buddow, hippisowskich Chrystuséw na
motocyklach. Brodaci nomadzi autostrady odwotluja si¢ do epoki pionierow, krazac w
poszukiwaniu ziem obiecanych” (Tokarski, op. cit.: 17).

Mechanizmy dziatania kultury masowej nadaly tym poczatkowo niszowym,
subkulturowym tendencjom odbicia w szerszej rzeczywistosci spoteczno-kulturowej i
politycznej Stanéw Zjednoczonych, w niedtugim tez czasie umozliwiajac im przedostanie
si¢ do Europy. ,,Kontestacja przekroczyta granice Ameryki stajac si¢ fenomenem kulturowym
calego Zachodu” (Ibidem: 14), zapeliajacym dotychczasowy leibensweld seria
alternatywnych form przezywania rzeczywistosci.

»Droga” i ,,podréz” staly si¢ mottem kontrkulturowych dazen, ktéore wprowadzi¢
mialy adeptow rewolty, a za ich posrednictwem cale spoleczenstwa w Nowa Erg spetnionej
rzeczywistosci (Literackim zapisem tego sposobu myslenia okaze si¢ ksiazka Hermanna
Hessego Podroz na Wschod. 1dem 2004). Wedrowano ku niej nie tylko rzeczywiscie, ale i
intensywnie ja tworzono w oparciu o imaginacyjna geografig, jak zawsze pelna potocznych
przesadow 1 aktualnych tendencji oraz trendow konsumpcji, co nie tylko zwalniato od
rzetelnego poznawania i wlasciwego przyswajania tresci symbolicznych, ale tez wprost
zastgpowalo okre§lone postawy religijne. Tradycyjne pielgrzymowanie na przyktad zniklo,
podobnie jak podrézowanie, albo zastapiono je obrazowym, albo pozbawiono owego
wewngtrznego dystansu broniacego przed zawlaszczeniem innego.

»Wieczna wedrowka”, a wige to nowo odkryte powotanie ludzkosci do transformacji
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srodowiska 1 sposobu zycia (a wig¢c kultury) mogla si¢ realizowaé, paradoksalnie, dzigki
og6lnym zalozeniom funkcjonowania we wspolczesnej kulturze: ,,W mysl skrytej za nig (tzn.
za ,,wieczng wedrowka” —T.K) teorii chaos stylow zrodzonych z réznorodno$ci zapozyczen
ma swoj grunt w kulturze peilnej granic i podziatow” (podkr. T.K). Przy czym, jak
zauwaza Tokarski, ma te granice: ,,przetworzy¢ w jednorodna catos$¢ ,,powtérne narodzenie”
(Ibidem: 15 n).

Przyszto§¢ miata by¢ inna, oczywiscie atrakcyjniejsza. Wymagato to zredefiniowania
kultury, takze przy pomocy abstrakcji jej religijnych poktadéw w kierunku parareligijnego
odczucia. Nowego ustosunkowania si¢ 1 wlaczenia w nurt wilasnej abstrakcji domagat si¢ tez
wazny sktadnik kultury, jakim byl historyczny i terazniejszy ,,obcy”.

*

Kulturze Zachodu w ciagu wiekow przychodzito obcowac z ,,innym” niejednokrotnie.
Kontakty te zyskaty na znaczeniu i intensywnosci zwtaszcza na przelomie XIX 1 XX wieku.
Wraz z rozwojem nauki, a posrod niej orientalistyki, poszukiwacz — Europejczyk — odkrywca
ustalil swoja obecno$¢, ktoérej celem bylo porzadkowanie sobie $wiata. Zabiegowi temu
stuzyto takze reprezentowanie, w postaci zgromadzonej wiedzy, jego rozlicznych repetycji —
jak traktowano nieeuropejskie dobra i wytwory kultury.

Europa raz stwierdziwszy, ze Orient jest odpowiednim miejscem do ksztaltowania

nieskonczonego, nie chciala z tej przydatnej praktyki rezygnowac:

W rezultacie Orient wydaje si¢ nie tyle bezkresnym obszarem poza znanym i oswojonym
swiatem europejskim, ile raczej przestrzenia ograniczona, scena teatralng otwarta tylko na
Europg, (...) scena, na ktorej zamknigto caty Wschod (Said 1991: 105).

W historycznych ramach kolonialnych kontaktow Europa metodycznie zawlaszczata

wigc obcych 1 obcos¢, wierzac, ze:

Tym, co daje $§wiatu orientalnemu rozumny tad i tozsamos¢, nie jest jego wlasna praca, ale

raczej dtugi szereg zabiegdw poznawczych ze strony Zachodu; to dzigki niemu orient uzyskat

swoja osobowos¢ (Ibidem: 74).

Powszechnie obowiazujacemu schematowi myslenia o ludziach (cywilizowany
Zachéd) 1 nie-ludziach (barbarzynski Wschod) przydano naukowej powagi. Konfrontacja i
negocjowanie, jako kanony przeswietnej orientalistyki, staly si¢ wlasciwa praktyka
poznawcza, spoteczna i polityczna uzasadniajaca europejska wowcezas (a amerykanska dzis)

mocarstwowos¢. Zachdd zostat predestynowany do tylez intelektualnego porzadkowania, co



politycznego rzadzenia nie-Zachodem. Szczegodlnie wymowne sa w tym wzgledzie ustalone
woOwczas specyficzne zatozenia orientalizmu zrownujacego zachodnia (a doktadnie brytyjska)
wiedzg na temat tzw. orientalnych krajéow z faktycznym sprawowaniem nad nimi wladzy.

W drugiej potowie XX wieku nasgpit istotny zwrot. Kontrkulturowe otwarcie na
inno$¢ nasilito wymiar dialogowy, ktérego reprezentatywnos$¢ podkreslata koniecznos¢
negocjowania wlasnej tozsamosci. Zakwestionowaniu kultury Zachodu oskarzanej o obludg
shuzy¢ miala bowiem jej orientalizacja, wskutek czego wiedza dotyczaca urzadzania
cywilizowanego $wiata pochodzi¢ miata z tradycji prastarych cywilizacji bogato, acz
pogardliwie dotad dokumentowanych. Innymi stowy Orient (potraktowany tu w szerszym
rozumieniu jako nie cywilizowany Zachdd) miat si¢ wyzwoli¢ z pojgciowe] siatki
orientalizmu i przemoéwi¢ wilasnym glosem. Pamigta¢ jednak nalezy, ze zjawisko to
dokonywato si¢ wciaz w obrebie kultury Zachodu bedacego dysponentem obcego materiatu.
A woOwczas orientalizacja stanowitaby jedynie kolejne wecielenie orientalizmu nie
podwazajace wszakze jego niezmiennej roli wasalnej wobec Zachodu. Dlatego ze to on —
Zachéd tylko na skutek swej orientalistycznej praktyki o Wschodzie wszystko najlepiej wie i
moze to zaadaptowaé. Wiedza o orientalczykach byla bowiem traktowana jako wieczna:
»sprawdzona 1 ustalona na zawsze, poniewaz orientalczycy — wymysleni gtownie dla celow
praktycznych — okazali si¢ bytem platonskim, ktory kazdy orientalista (lub rzadzacy
orientalczykami) moze pozna¢, zrozumie¢ 1 pokaza¢” (Ibidem: 70 i n).

Orient w drugiej potowie XX wieku zostal przez marketing kulturowy podany w
atrakcyjnej 1 rozreklamowanej formie symbolicznej podwazajacej arbitralne obchodzenie sig z
nim. Dzigki zmienionej koniunkturze 1 on moégt sta¢ si¢ beneficjentem zachodniej ,,wtadzo-
wiedzy”. Przyktad hinduskich guru — budowniczych zachodnich Himalajéw posréd drapaczy
chmur — dobrze ilustruje proces zwany westenizacja Wschodu. Chodzi w nim o szereg
przedsigwzi¢¢ dostosowujacych Orient, zwlaszcza jego pongtna duchowos$¢, do norm i
warunkow zachodniego $wiata. Kontrkulturowa rewolucja katalizowata westernizacje,
podsycajac zachodni gtdd ducha. W niej tez znajdywala sposob na przewartosciowanie sfery
religii i religijnosci.

Dominujacy model judeochrze$cijanski, z dobrze wyksztatcona tradycja, historig oraz
instytucjami zapewniajacymi mu praktyczne, spoleczne istnienie, stal si¢ wrogiem
antysystemowej ideologii i jako taki zostal odrzucony. Transcendencja, wartosci i cele
spoleczne zwigzane z instytucjonalnymi formami religii stoja bowiem w oczywiste]
sprzeczno$ci z dazeniem do prywatnej samorealizacji wylonionej z porzadku (czy chaosu)

kultury masowej: ,,Wktad owej generacji (kontestacji — T.K) w amerykanska (zachodnia —
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T.K) kulture religijna przyczynia si¢ do reorientacji religii w kategoriach ,,duchowosci”, co
swiadczy o osobistym, opartym na przezyciu, wymiarze religii, w przeciwienstwie do jej form
instytucjonalnych” (Miller, op. cit.: 134).

*

Skrajny indywidualizm, czy wrecz narcyzm w poszukiwaniu religijnych doznan
odstonit powstata po rezygnacji z tradycyjnej wspdlnoty wiary pustke. Zapelié ja mieli
(mogli i chcieli) wschodni mistrzowie. A religia metaforyczna, jak okresla si¢ 6w jej nowy
ptynny stan (Por. Herveu-Léger 2007: 110), ulatwiata im to wymagajace zadanie zwalczenia
zachodniego poczucia bezsensu. Wszystkowiedzacy guru nie posiadali si¢ wprost ze
zdumienia, widzac tabuny miodych ludzi przybywajacych do Indii, zafascynowanych ich
prymitywnym stylem zycia. Chetnie wiec im go udostgpnili, po to, by w zamian za
znienawidzone przez nich dobra materialne nabywaé (jak Maharishi Mahesh Yogi) okazate
posiadiosci ze shuzba, ochrona 1 karawana Rolls-Royce’6w na wyposazeniu.
Zorientalizowani natomiast ludzie Zachodu (westerniczycy — T.K) stawali si¢ adeptami tzw.
,karma-coli”, czyli niby wschodniej, ale skrojonej na zachodnia modl¢ duchowosci (por.
Krzan, op. cit.: 90). ,,Doszto do nowej sytuacji — zauwaza Krzan — w ktorej na Wschodzie
marzy si¢ o zachodnich zdobyczach techniki, a na Zachodzie o wschodnich metodach
unikania uzaleznienia od nich” (Ibidem: 91).

Znaczace przesunigcie, jakie si¢ dokonato w sposobie myslenia o kulturze 1 religii,
pociagngto za soba odpowiednie dziatania — poszukiwania i eksperymentatorstwo. Do
spotecznego funkcjonowania (a wigc juz nie jedynie sub- czy kontrkulturowego) wdrozony
zostal typ cztowieka poszukujacego ,,innego”, ktoéry w przeciwienstwie do swoich
wczesniejszych wariantow urost do rangi znawcy 1 potencjalnego autorytetu o nierzadko
watpliwej konduicie, jak zauwaza Bartlomiej Dobraczynski, podpatrujacy drogi psychologii
transpersonalnej i jej luminarzy. (Autor wymienia barwne zyciorysy ,,mistrzow” obfitujace w
kryminogenne czy obyczajowe skandale. Wskazuje przyktadowo na: Chogyam’a Trungpe,
buddyjskiego mistrza Allena Ginsberga, przemianowanego na mistrza zen bytego biskupa
anglkanskiego Alan’a Willsona Wattsa, czy hinduskiego guru Babg¢ Ram’a Dass’a, dawniej
doktora Richard’a Alperta. Por. Dobraczynski 1995: 96-97).

W zwiazku z sygnalizowanym juz wczesniej egocentryzmem wynoszacym ,,ja”’ na
poziomy kosmiczne w roli przewodnika po tym czy innym raju mogt si¢ znalez¢é rownie
dobrze hinduski ,,swami”, co ktokolwiek, cho¢by styszaca glosy pielggniarka Sheili Larson,
ktorej glosny (bo teleekranowy) casus opisuje Miller (Miller, op.cit.: 132-136). Niepewna

warto$¢ 1 niepelny ksztatt proponowanych przez tych mistrzow (i mistrzyn) drog wspottworza
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mape wspotczesnej pseudoduchowosci, dla ktorej: ,,transcendencja jest celem fasadowym,
wlasciwy za$§ zamiar sprowadza si¢ do osiagnigcia czysto psychologicznej ,,doskonatosci”
(Dobraczynski, op. cit.: 102).

Idea holizmu sprawuje naczelny patronat dla tak pojetego $wiata (por. Kubiak 1995:
310), w ktorym ,,ludzie moga wybiera¢ sposrod licznych ofert tradycji religijnych, by tworzy¢
wlasne syntezy” (Miller, op. cit.: 140.). Nie staly grunt kultury o mocnych, tradycyjnych
podstawach wyrazonych w dotychczasowej organizacji i praktyce spolecznej, lecz
irracjonalny chaos mieszczacy 1 mieszajacy wszystko: wartosci, postawy 1 cele,
przedstawiany zostal jako stan aktualnie pozadany. Rynek kulturowej wymiany wymaga
bowiem, jak zauwaza Miller, wymienno$ci i rownowaznosci. Faktycznym podtozem tych
radykalnych przewarto§ciowan bylo wigc spoteczenstwo masowe modelujace krajobraz

wspotczesnosci. Jak stwierdza francuska socjolog religii — Dani¢le Herveu-Léger:

Nowoczesnos$¢ zburzyla tradycyjne systemy wierzenia, jednak nie wyparta samego wierzenia.
Wyraza sig¢ ono w sposob zindywidualizowany, subiektywny, rozproszony i przeksztatca si¢ w
wielo$¢ kombinacji i uktadéw znaczen, ktore jednostki wypracowuja w sposéb coraz bardziej
niezalezny od kontroli instytucji wierzenia (Herveu-Léger, op. cit.: 109).

Ujednolicenie, ujednostajnienie, jak definiuje si¢ homogenizacj¢ (por. Ktoskowska, op. cit.:
321), bedaca naczelna cecha spoleczenstwa masowego (NOWOCzesnego i ponowoczesnego),
zatarto granice wydzielonych podstruktur uniwersum: ,,Dzi$ (woéwczas juz zapoczatkowane —
T.K) — pisze w swoim Wprowadzeniu do Oblicz nowej duchowosci Maria Gotaszewska —
zatarly sig ostre granice we wszystkich dziedzinach, w zakresie wszelkich rodzajow wartosci”
(Gotaszewska 1995: 7). W kontekscie religijnym owa tendencja do jedno$ci, stwierdza
rzeczowo autorka, sprawia, ze to co miato by¢ ogniskiem duchowosci, staje sig rowniez
przeniknigte zlem. Wynika to logicznie z przydania dobru i zlu wspdlnego statusu, po
rezygnacji z tradycyjnego przeciwstawiania ich sobie, po to by funkcjonowaly w modelu,
ktérego gldwnym motorem jest konsumpcja, a nie wytyczne moralne.

W mysl zasady, ze: ,Przedmioty musza funkcjonowaé poza ich pierwotnymi
kontekstami” (Miller, op. cit.: 116), stosunkowo tatwym zabiegiem okazato si¢ zroOwnanie
eklektycznego nieporzadku z wizja raju. Rynek kulturowy zapetnil si¢ wydawnictwami
poradnikowymi o charakterze duchowym ksiazek kucharskich. Synkretyzm i indywidualizm
przedstawiano jako $rodki adekwatne do nowej, promujacej uniwersalizm sytuacji: ,,Zamiast
opozycji 1 struktur hierarchicznych operuje si¢ zasada komplementarnos$ci wielu réznych

pogladow, religii, nauk itd.” (Kubiak, op. cit.). Brak odwiecznych prawd i zasad przyczynit
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si¢ do racjonalizacji chaosu, wskutek czego wyrokuje Gotaszewska:

Nie mozemy pogardza¢ brzydota, bo ona stala si¢ jedna z tkanek awangardy artystycznej. Nie
mozemy autorytatywnie potgpia¢ zta, bo jest ono istotnym budulcem naszego $wiata, nie
mowiac o tym, ze jest rowniez w nas (Gotaszewska, op. cit.: 8).

Ponowoczesno$¢ wyhodowata typ konsumencki w postaci ,,pirata-poszukiwacza”
duchowych przygod, po ktore sigga on zard6wno w piekielnych rajach, jak i syntetycznych
wizjach natychmiastowego zbawienia odebranych w spadku po kontrkulturze (Por. Tokarski,
op. cit.: 23).

Po wykorzenieniu praktyk i symboli religijnych z ich pierwotnego kontekstu religia
osiagneta stan metnego potaczenia duchowosci z oddzialywaniem psychoterapeutycznym,
stajac si¢ tym samym kolejnym sposobem na osiagnigcie psychologicznej stabilizacji ,,ja”,
ktére nie transcenduje siebie w innym celu niz zaspokojenia swoich emocjonalnych potrzeb
(Por. Miller, op. cit.: 129). Paradygmat religijny w procesie konsumenckim zastapiony zostat
przez paradygmat terapeutyczny. Chcac osiagna¢ zbawienie kojarzone raczej z dobrostanem
anizeli z duchowa doskonatoscia, religijny klient ma zaoferowane specjalne mantry,
okultystyczne zaklgcia i1 rekwizyty, ktore niczym czarodziejskie miotty wioda go w zaswiaty
(Tokarski, op. cit.: 38). Znajace widac¢ realia rynku istoty nieziemskie takze ze swej strony
przybywaja, podrézujac UFO. A ich wyznawcy realianie zadaja od ONZ ufundowania dla
nich ladowisk (Por. Zimniak-Hatajko 2003: 27-29, 332).

Romantyczna podréz w stechnicyzowanej rzeczywistosci stata si¢ ,,odlotem
zmaterializowanym”, a wysnionym jeszcze przez kontrkultur¢ w trakcie seanséw z LSD czy
peyotlem. Przestrzen wirtualna otworzyla swoje podwoje dla nieskrgpowanych poszukiwan
umacniajacych warto$¢ syntez 1 alternatywnych sposobow zycia. W tej kulturalnej podrozy
doswiadczenie religijne zostalo przeniesione w rejony impulséw elektromagnetycznych.
Nowoczesne techniki multimedialne traktuje si¢ jako wspodtczesna ,,some” — napoj bogow.
Jest ona tym dla ,,piratow”, czym byly joga, motocykl i narkotyki dla podbitych przez Orient
,westerniczykow” z drugiej polowy XX w. (Co nie oznacza mozliwosci taczenia i
traktowania poszczegdlnych srodkow jako sktadnikow ,,nowej somy”’). W wiekach XX i XXI
buntownicy wyzbyci z wielu technicznych fobii nie zaprzestali gloszenia od$wiezonych,
rewolucyjnych haset na temat przemodelowania rzeczywistosci 1 samospetnienia: ,,Komputer
stal si¢ symbolem wolnosci umystu, nowym psychodelikiem zdolnym poszerzaé
swiadomos¢” (Krzan, op. cit.: 130). Elektroniczna informacja to, jak stwierdzat narkotykowy

kaptan i jeden z czotowych guru kontestacji — Timothy Leary, wspotczesne medium ruchu



wolnosciowego (Por. Leary 1998: 11).

Idee ,,odpadania”, ,,dryfowania” (ukute przez doktora-szamana Leary’ego) i zwiazane
z nimi systemy $wiatopogladowe kwestionujace rzeczywisto$¢ maja si¢ dobrze w erze
internetowego ,,surfingu”. Dzi$§ propaguja je nie tylko egzotyczne jednostki, ale zdobywajacy
uznanie wsrdd czegsci srodowisk naukowych 1 sit politycznych ruch transhumanistéw. Jego
rzecznicy (1 wyznawcy zarazem) daza do wykreowania nowej postaci czlowieka —
doskonatego postcztowieka. Niezbednym do osiagnigcia tego jest postep technologiczny i
niestrudzenie przez transhumanistow podnoszona petna ,,wolno$¢ morfologiczna” w
prowadzeniu badan:

Dzigki rozwojowi nowych technologii, ktore umozliwia zespolenie ciata z maszyna, powstanie

nowy czlowiek — cztowiek doskonaly i nieSmiertelny. Bedzie zalezny cielesnie od maszyn,

ktore sam stworzyt (Wieczorek 2006: 19).

Radykalizm postulatow ruchu transhumanistow wspotgra, zdaniem niektérych
uczonych, z nienawidzacymi ciala i1 materii starymi doktrynami gnostyckimi. Takze
wypowiedzi samych trashumanistow, nierzadko utrzymane w homiletycznym tonie,
pozwalaja ocenia¢ ruch nie tylko jako kolejna (zdaniem Francis’a Fukuyamy grozna jednak)
spoteczno-polityczna utopig, ale kaza patrze¢ na niego wilasnie pod katem religijnym:
,Prometeusz chcial uczyni¢ lepiej niz Zeus; my, glosza transhumanisci, samozwanczy
demiurdzy, chcemy czyni¢ lepiej niz Bog, upokorzy¢ go powolaniem jeszcze lepszego raju,
znie$¢ nieodwracalnos¢” (Ibidem: 15). Erik Davis, autor ksiazki Technognosis: Myth, Magic,
Mysticism In the Ag of Information, podkresla, ze: ,technocentryczna wizja $wiata, ktora
zaklada przejscie ludzkiego ciala do bytowania w rzeczywisto$ci wirtualnej, jest wirtualna
utopia bedaca echem starozytnej gnozy opartej na przeciwstawieniu §wiatow materialnego 1
duchowego” (Ibidem: 25). ,,Technognoza” bylaby wigc eskapizmem od nierzeczywistego
»tego” Swiata do rzeczywistoSci wirtualnej 1 zycia jako czysta forma umystowa w
komputerowej symulacji.

Nie tyle droga, a lacze internetowe to obecnie propagowany przez kulturowych
kontestatorow (transhumanisci to tylko ich elitarna czg$¢) sposob na komunikacje zarowno z
cztowiekiem jak tez cata gama bostw. Cyberprzestrzen zaanektowata rzeczywistos$¢, ktora
ruch konsumencki, o czym pisatem, systematycznie wykorzeniat z tradycyjnego fundamentu.
Otwarta w czasach kulturowej rewolty droga ku innemu: ,,obecnie prowadzi nas przez $wiaty
rzeczywistosci wirtualnej potwierdzajac tym samym, ze czlowiek nie ustanie w
poszukiwaniach az znajdzie obszar, ktéry w pelni uzna za ,,swo6j”, stwierdza antropolog

kultury (Krzan, op. cit.: 108).
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Aneks. Polskie przypadki ilustrujace konsumencki model
wspotczesnej religijnosci

""Holy Machine™, czyli maszyna do spowiedzi. Ten kontrowersyjny przedmiot kilka dni temu
stanat na Dworcu Centralnym w Warszawie, oferujac swoje ustugi religijne. Wygladem
przypomina bankomat w kolorze ztotym. Osoby, ktore jednak beda probowaly wyciagnaé z
niego pieniadze, mocno si¢ zdziwia, gdyz jedyna rzecza, jaka mozemy, w tym wypadku,
otrzyma¢, to kartka z pokuta za grzechy. Holy Machine posiada spory ekran, na ktérym
widnieja sylwetki §wigtych. Chcac wprowadzi¢ do maszyny swoje grzechy, nalezy palcem
"puknac¢" w glowe¢ $w. Jana i wyskoczy nam okienko, w ktérym za pomoca klawiatury
wpisujemy swoje winy. Co wazne, mozemy to zrobi¢ w kilku jezykach! Nastepnie
zaznaczamy jeszcze kilka innych rzeczy, jak na przyktad zamowienie na modlitwe¢ 1 w koncu
"pukamy" w okienko z prosba o rozgrzeszenie, a maszyna drukuje nam nasza pokute w
formie paragonu. Pomystodawczynia oraz wykonawczynia Holy Machine jest
artystka Kamila Szejnoch (http://pl.shvoong.com/humanities/arts/1978752-holy-machine-na-
dworcu-centralnym).

Komunijny zestaw upominkowy

Sezon pierwszych komunii sprawia, ze sprzedawcy przescigaja si¢ w pomystach na
najciekawszy prezent. Wszystkich przebit jeden z salonow sieci Empik, w ktorym
zaprezentowano zestaw sktadajacy sie z konsoli PlayStation i Pisma
Swietego. Sie¢ odcicta sie od tej inicjatywy sklepu. Zdjecia zestawu zamieszczone w
serwisie wykop.pl przez uzytkownika o nicku "sir" zrobily juz furore w Internecie. Jeden z
uzytkownikéw wykop.pl w komentarzu zapytat innych: ,,Dotaczona gra: Pismo Swiete. Grat
juz ktos?", na co dostatl prawdziwa lawing odpowiedzi. "Nie moge¢ przejs¢ przez Morze
Czerwone, zna kto$ sposob, jak trzeba tam biec?" - zapytal sam "sir", autor zdje¢. "Podobno
jest zaj!%isty skrot" - ustyszat szybko odpowiedz od "pawpawe". "Ghostface" z kolei napisat
szybka recenzjg: "Dobra gra — mimo Ze mnie zabili, to po 3 dniach miatem respawn + nowe
moce". W krotka polemike wdatl si¢ z nim "kazoo", ktéry twierdzi, ze "Bez God Mode
podobno nie da si¢ tej gry przejs¢" (Zob. http://www.tvn24.pl/26086,1597631,0,1,konsola-z-
biblia-w-zestawie,wiadomosc.html:)
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