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Abstract: The axis of considerations in this study is formed by the intuition of spatial imagination
for the sacrum zone. The perspective is defined by reflections based on philosophy and theology
but extends to a broad, humanistic interdisciplinary spectrum. The first part attempts to grasp the
concept of the sacrum in its relation to culture and religion, as well as the understanding of space.
The second part analyzes its occurrence in the context of three linguistic figures: metaphor, ana-
logy, and allegory. Examples are drawn from the world of popular culture: fiction, cinematography,
and popular music.
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Z INNE]J PERSPEKTYWY

Nawet pobiezne zapoznanie si¢ z literaturg lub chocby pierwsze spojrzenie na
zalaczong bibliografie, dotyczaca terminu sacrum, jego powiazan z kulturg, wy-
kazuje, ze temat ten cieszy si¢ wyjatkowa popularnoscig w szeroko pojetym dys-
kursie humanistycznym, poczawszy od filozofow, krytykéw literatury, kulturo- i je-
zykoznawcow, poprzez socjologéw, psychologow, etnograféw, po religiologow
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i teologéw. Wielo$¢ réznorodnych teorii oraz multiperspektywiczno$¢ podejmo-
wania tematu nie ulatwia ani orientacji, ani systematyzacji problematyki.

Ponizszy artykul stanowi probe naszkicowania przestrzennej intuicji odnos-
nie do rzeczywistosci sacrum z perspektywy filozoficzno-teologicznej oraz przed-
stawienia wynikajacych z niej relacji miedzy omawianym fenomenem a czesto
uzywanymi w kontekscie jego opisu analogia, alegoria i metaforg. Poniewaz kazdy
z siedmiu zawartych w tytule rzeczownikow stanowil temat niejednej monografii,
ponizszy artykul nie pretenduje do terminologicznego dookreslenia omawianych
probleméw. Mimo to obie czesci rozpoczynajg si¢ uwagami nomenklaturalnymi,
utrzymanymi jednak na poziomie rudymentarnym, przy jednoczesnym zasygna-
lizowaniu wybranych probleméw interpretacyjnych. Wyprowadzane z tych roz-
wazan intuicje rowniez nie aspirujg do wyczerpania tematu, sg jedynie pierwszy-
mi tropami prowadzgcymi ku uchwyceniu przestrzeni sacrum, ktéra w literaturze
przedmiotu pojawia si¢ rzadko, a jesli juz, to zaledwie marginalnie. Dla zilustro-
wania tych intuicji w trzech ostatnich podrozdzialach podane zostaly przyklady
- z zalozenia wybidrcze i arbitralne - z Biblii, literatury i kinematografii. Mozna
zarzuci¢ niniejszemu opracowaniu, ze doklada jedynie kolejna, niewyjasniajaca
tematu perspektywe, ale wydaje sie, ze jest ona w stanie rozjasni¢ zaniedbywany
aspekt, bedacy nie do pominigcia przy probie calosciowego ujecia i zdefiniowania
omawianego fenomenu.

1. MIEDZY KULTURA A SACRUM
1.1. KULTURA I RELIGIA - PROLEGOMENA NOMENKLATURALNE

Stownikowe definicje kultury zdaja si¢ oddawa¢ pewien podstawowy konsensus
w zakresie rozumienia tego pojecia, ktére obejmuje caloksztalt materialnego oraz
duchowego, stale gromadzonego, utrwalanego i wzbogacanego dorobku ludzko-
$ci, zwigzany z poziomem rozwoju zaréwno calych spoleczenstw, jak i poszcze-
gblnych jego grup lub jednostek®. Bardziej rozbudowane definicje przywotujg gre-
ckie rozréznienie natury oraz konwencji, wprowadzenie przez Cycerona (106-43 r.
przed Ch.) pojecia cultura animi czy opisowa fraze¢ «obyczaje i duch» Woltera
(1694-1778), utozsamiang ze wspolczesnym rozumieniem omawianego terminu®.
Niektoérzy badacze podkreslajg adaptatywny charakter kultury: jawi sie ona wtedy
jako sposob zycia dostosowany do okreslonego otoczenia, przy czym podkreslona

* Zob. Stownik wyrazow obcych. Red. B. Pakosz [i in.]. Warszawa 1991% s. 480; Stownik jezyka
polskiego. T. 1. Red. M. Szymczak. Warszawa 19927 s. 1083.

> Zob. P. Bagby. Pojecie kultury. Ttum. J. Jedlicki. W: Czlowiek — wychowanie - kultura.
Red. E Adamski. Krakow 1993 s. 160; L. Gawor. Kultura. W: Mata encyklopedia filozofii. Red. S. Je-
dynak. Bydgoszcz 1997 s. 263; H. Kiere$. Kultura klasyczna wobec postmodernizmu. ,Cztowiek w Kul-
turze” 11:1998 s. 236.
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zostaje szybkos$¢ przeksztalcania sie lub zmiany typu cztowieka, w zaleznosci od
nowego otoczenia badz novum w sposobie egzystencji*. Teza ta staje si¢ kontro-
wersyjna w konfrontacji ze skadingd dyskusyjnym stwierdzeniem, ze prawdziwe
czlowieczenstwo mozna osiggna¢ wylacznie dzigki kulturze, ktéra wspoéltczesnie
charakteryzuje sie pluralizmem, filozoficzng tendencja ku postmodernizmowi,
a w zwigzku z opracowywanym tematem: sekularyzacjg’.

Jesli kultura obejmuje wszystkie aspekty Zycia spotecznego danego ludu,
a takze myslenie, odczuwanie i zachowanie jego obywateli, to mozna ja podda¢
klasyfikacji na nauke, technike, sztuke oraz religie®. Abstrahujac od wyczerpuja-
cego omowienia terminologicznego dookreslenia tej ostatniej, a takze jej relacji ze
sfera kultury’, warto zwrdci¢ uwage na problematyke dotyczacg chronologiczne-
go pierwszenstwa, jak rowniez powigzang z nig kwestie wpltywu, przenikania si¢
jednej i drugiej sfery®. Religia pozostaje terminem klopotliwym, nieostrym, nie-
obiektywnym, ktdry jednak nie da sie w pelni uchwyci¢ na plaszczyznie psycholo-
gicznej, ekonomicznej, socjologicznej czy etnograficznej’, co lapidarnie wyrazajg
stowa:

Wyraz «religia» w uzyciu zwyklym jest dwuznaczny. Badania historyczne wy-
kazuja ze geniusze religijni zawsze i wszedzie przyciagaja ku sobie uczniow
i tworza grupy zwolennikow. Gdy grupy te dosiegna sity dostatecznej do «zor-
ganizowania si¢», staja si¢ instytucjami ko$cielnymi, posiadajagcymi swoje
wlasne dgzenia i cele. Rzecz poczatkowo niewinng moze wdowczas przenikngé
szkodliwy duch polityki i zadza wladzy dogmatycznej. Z tego powodu, gdy sly-
szymy dzisiaj o «religii», nieuniknienie myslimy o takim lub innym «Ko$ciele»;
a dla niektorych ludzi wyraz «Koscié» faczy sie z tak wielka iloscig hipokryzji,

* Zob. Ch. Dawson. Zaleznos¢ migdzy religig a kulturg. Thum. J. W. Zielinska. W: Czlowiek -
wychowanie - kultura s. 188.

> Zob. K. Wolsza. Kultura - «paideia» - wiara. W: Ku syntezie wiary i kultury. Red. Tenze.
Opole 2006 s. 16, 20-23.

¢ Zob. P. Bagby. Pojecie kultury s. 161, 165; H. Kiere$. Kultura klasyczna wobec postmoderni-
zmu s. 239-240.

7 Obiektywne ustosunkowanie si¢ do tej problematyki wydaje si¢ awykonalne ze wzgledu na
identyfikacje¢ kazdego badacza z danym $wiatopogladem i zakorzenienie w okreslonej kulturze; jak
dalece jest to temat kontrowersyjny i podatny na manipulacj¢ pokazuje J. Keller. Wstgp. W: J. Keller

[i in.]. Kultura a religia. Warszawa 1977 s. 9-11. Problematyke zdefiniowania rzeczywisto$ci kom-
pleksowego pojecia religii w réznych aspektach, takze kultury, spoteczenstwa i jezyka szeroko oma-
wia H. Haberfas. Religion. Stuttgart — Berlin 1976.

8 Zob. Ch. Dawson. Zaleznos¢ miedzy religig a kulturg s. 194; W. Szafranski. Religie prehisto-
ryczne a kultura. W: J. Keller [i in.]. Kultura a religia s. 16.

® Zob. J. Krdl. Fenomen religii z punktu widzenia psychologii. W: Jezyk przekazu religijnego.
Perspektywa psychologii i homiletyki. Red. D. Krok, S. Pawinski. Opole 2006 s. 13.
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tyranstwa, miernoty duchowej i uporu w przesadach, ze od razu odrzucajg oni
wszelkie rozréznienia i méowia — do$¢ mamy religii w ogole™.

Mimo tej negatywnej tendencji w postrzeganiu rzeczywistosci religijnej
przez przedstawicieli — zeby nie powiedzie¢ ideologéw — wspoélczesnej kultury
nie sposob nie zauwazy¢, ze obie strefy si¢ nawzajem ubogacaja, zardwno poprzez
czynniki racjonalne, jak i pozaracjonalne, a sekularyzacja pozostaje zjawiskiem
nowym, nienaturalnym'. Moze trzeba dowarto$ciowa¢ integracyjna, prawodaw-
cz3, edukacyjng oraz naukowa funkcje, jaka na przestrzeni wiekoéw spelniala re-
ligia, zwlaszcza w odniesieniu do chrzescijanskiego Okcydentu, i bez uprzedzen
przeczytac stowa jej Magna Charta samorozumienia relacji do kultury'*:

Pomiedzy oredziem zbawienia a kulturg ludzka istnieja wielorakie powiazania.
Bog bowiem [...] przemawial stosownie do stanu kultury wlasciwego réznym
epokom.

Podobnie i Ko$ciot, zyjacy w ciagu wiekéw w réznych warunkach, postuzyt sie
dorobkiem réznych kultur, azeby Chrystusowe oredzie zbawcze rozpowszech-
nia¢ swym przepowiadaniem wsrdd wszystkich narodéw oraz wyjasniac je,
bada¢, glebiej zrozumiec [...] w zyciu wielopostaciowej spotecznosci wiernych.
Ale réwnocze$nie Kosciot, postany do wszystkich ludéw jakiegokolwiek czasu
i miejsca, nie wigze si¢ w sposob wylaczny i nierozdzielny z zadna rasg czy
narodem, z zadnym partykularnym uktadem obyczajéw, zadnym dawnym czy
nowym zwyczajem. Wierny wlasnej tradycji i zarazem $wiadomy swej uniwer-
salnej misji, potrafi nawiaza¢ laczno$¢ z réznymi formami kultury, przez co
bogaca sie zaréwno sam Kosciol, jak i rozne kultury®.

1.2. SACRUM - PROBA UCHWYCENIA FENOMENU

Religia odnosi si¢ do rzeczywistosci transcendentnej, ktdrej wzajemne interakcje
z ta ziemska powoduja wytworzenie si¢ specyficznego zjawiska o szczegdélnym
statusie ontycznym, apriorycznym w stosunku do ludzkiej racjonalnosci, uwi-
daczniajacego si¢ w symbolach i archetypach obecnych w kulturze'. Zjawisko

10 W. James. Doswiadczenia religijne. Ttum. J. Hempel. Warszawa 1958 s. 304. Ciekawy ko-
mentarz do tego cytatu w Ch. Taylor. Oblicza religii dzisiaj. Ttum. A. Lipszyc. Krakow 2002 s. 8-20.

1 Zob. Ch. Dawson. Zaleznos¢ miedzy religig a kulturg s. 189; Z.]. Zdybicka. Religia w kulturze.
Lublin 2010 s. 136. Szerzej o sekularyzacji zob. P. Mazanka. Niektdre cechy wspélczesnej sekularyzacji
i sekularyzmu. W: Ku syntezie wiary s. 25-34.

12 Zob. Ch. Dawson. Zaleznos¢ miedzy religig a kulturg s. 189; W.J. Ong. Oralnos¢ i pismien-
nos¢. Stowo poddane technologii. Thum. J. Japola. Warszawa 2011* s. 126; K. Wolsza. Kultura - «pai-
deia» — wiara s. 15.

3 Sobor Watykanski I1. Konstytucja duszpasterska o Kosciele w Swiecie wspotczesnym Gaudium
et spes (7.12.1965) p. 58.

4 Zob. J. Krdl. Fenomen religii s. 13; L. Kuc. Osoba. W: Stownik teologiczny. Red. A. Zuberbier.
Katowice 19982 s. 372; Z.]. Zdybicka. Bog czy «sacrum». Lublin 2007 s. 79; Taz. Religia w kulturze s. 253.
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to okresla si¢ we wspotczesnym religioznawstwie, bazujgc na ustaleniach R. Otto
(1869-1937), jako sacrum, czyli to, co swiete, charakterystyczne dla religii, zawsze
zawierajace odniesienie do zwigzanych z t3 ostatnig wartosci, antagonistyczne
w stosunku do profanum, do tego, co swieckie'. Nie brak twierdzen, ze kazda reli-
gia to wylacznie doswiadczenie tegoz fenomenu, gdyz wyznacza on horyzontalng
0§ jej oddziatywania'®. Badacze s3 zgodni w odniesieniu do kategorii sacrum, ze
pozostaje ona bardzo szeroka i nieprecyzyjna, trudna do $cistego zdefiniowania,
pelnego uchwycenia, dookreslenia'”. Nie powinno to dziwi¢, ze przy opuszczeniu
sfery, ktéra odznacza si¢ tym, ze mozna jg pozna¢ zmystowo i racjonalnie, czyli
profanum, zawodzg logiczne rozumowania, a konieczna jest intuicja wsparta fak-
tami religioznawczymi; fatwiej jest o twierdzenia apofatyczne, gdyz wszelkie inne
pozostajg zalezne od symboliki i terminologii przejetej z uprzednich konceptua-
lizacji, mniej lub bardziej naukowych'®. Trzeba przy tym pamietac, ze jest to sfera
ponad, a nie irracjonalna, zawiera wigc w sobie elementy racjonalnie pojmowalne®.

Abstrahujgc od wartosciujacych, zacietrzewionych prezentacji genezy poje-
cia sacrum, jak i szczegélowych analiz stownikowych, warto zwréci¢ uwage na to,
jak czasem explicite, a niekiedy jedynie na marginesie zupelnie innych rozwazan,
bywa ten termin opisywany®. Sacrum jest wiec najogodlniejsza charakterystyka zja-
wisk religijnych, odnoszaca si¢ do sakralnych aspektéow zycia spotecznego, swie-
tosci 0sOb, rzeczy czy spraw; stanowi warto$¢ najwyzsza, ktorej nie mozna porow-
na¢ z innymi; o jej wielkos$ci swiadczy m. in. gotowos¢ skladania oraz ponoszenia

5 Zob. L. Gawor. Sacrum. W: Mala encyklopedia filozofii s. 416; Stownik wyrazéw obcych
s. 761; J. Schneider. Rudolf Otto: religia jako spotkanie ze Swigtoscig. W: Filozofia religii. Od Schleier-
machera do Eco. Red. V. Drehsen, W. Grib, B. Weyel. Ttum. L. Eysien. Krakow 2008 s. 75-82;
Z. Zargbianka. Tropy «sacrum» w literaturze XX w. Od zagadnieti motywicznych do perspektyw her-
meneutycznych. Bydgoszcz 2001 s. 12; Z.]. Zdybicka. Religia w kulturze s. 36.

16 Zob. L. Gawor. Sacrum s. 416; J. Krol. Fenomen religii s. 13; Z.]. Zdybicka. Religia w kulturze
s. 325.

17 Zob. S. Gajda, H. Sobeczko. Sfowo wstgpne. W: Czlowiek - dzielo - sacrum. Red. S. Gajda,
H. Sobeczko. Opole 1998 s. 9; P. Mazanka. Niektore cechy wspolczesnej sekularyzaciji i sekularyzmu
s.31; R. Strzelecki. «Sacrum» w kulturze wspolczesnej. W: Idee i wartosci w jezyku i kulturze. Red. 1. Ma-
tusiak-Kempa, A. Naruszewicz-Duchlinska. Olsztyn 2015 s. 90; Z. Zar¢bianka. Tropy «sacrum»
w literaturze XX w. s. 10, 15; Z.J. Zdybicka. Religia w kulturze s. 35.

8 Zob. L. Gawor. Sacrum s. 416; J. Schneider. Rudolf Otto s. 80; R. Strzelecki. «Sacrum»
w kulturze wspolczesnej s. 90; Z. Zarebianka. Tropy «sacrum» w literaturze XX w. s. 11.

¥ Zob. L. Gawor. Sacrum s. 416; Z.J. Zdybicka. B6g czy «sacrum» s. 48.

% Wyczerpujaca analiz¢ stownikowych definicji pojecia sacrum zawiera J. Puzynina. Czlo-
wiek - Jezyk — «Sacrum». W: Czlowiek — dzielo — sacrum s. 21-24. Wysoce stronnicza genez¢ terminu
przedstawia m.in. Z.J. Zdybicka. Bdg czy «sacrum» s. 47-50.
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ofiar*. Za adekwatne podsumowanie rozwazan na temat znaczenia omawianego

terminu oraz jego powigzan z religia niech postuzy nastepujacy cytat:
[...] wszystkie historyczne i wspdlczesne przejawy religijnosci sa realizacjami
tego samego ruchu $wiadomosci ludzkiej, ktdra ze swej istoty jest Swiadomoscia
religijna i dazy do przekroczenia rzeczywistosci czasowej, zmiennej, przemija-
jacej [...]. Zjawiska religijne [...] sa przejawami strukturalnej i archetypicznej
$wiadomosci cztowieka, wyplywajacej z podswiadomosci wyposazonej w mity,
rytuaty, symbole. Pelnig one funkeje nie tylko poznawcza, lecz takze ontolo-
giczng - objawiajg rzeczywisto$¢ sakralng i wprowadzaja w nig cztowieka.
Sednem fenomendw religijnych jest sacrum [...], nie jest [ono] dane wprost.
Objawia si¢ w mitach, symbolach, hierofaniach. [...] «Z odkryciem sacrum jest
$cidle zlaczona $wiadomos¢ $wiata realnego. W doswiadczeniu sacrum, duch
ludzki chwyta réznice miedzy tym, co si¢ jawi jako rzeczywiste, mocne, bogate
i znaczace, a tym, co jest pozbawione tych wartosci, to znaczy tym, co si¢ poja-
wia i znika, co jest przypadkowe i chaotyczne»®.

Powyzszy cytat, jak réwniez wczeéniejsze rozwazania, operuje dualizmem
miedzy sferami sacrum i profanum. Niektorzy badacze postuluja konsekwentne
oddzielenie porzadku tego, co $wigte tudziez boskie od réznej od niego strefy
ziemskiej, $wieckiej; wdrazana bywa w to nawet moralna dialektyka poje¢ dobra
i zla, ale taki dualizm pozostaje obcy koncepcji chrzescijanskiej”. Wedtug niej kaz-
de profanum, to, co typowo ziemskie, posiada potencjalng mozliwo$¢ stania sie
tym, co $wiete, gdyz Bog nie ogranicza swojego oddziatywania tylko do jednej
ze sfer™. Istotne wydaje si¢ w tym kontekscie jednoznaczne odroéznienia Boga od
fenomenu sacrum, s3 to bowiem dwie odmienne rzeczywistosci; zamienne uzywa-
nie tych okreslen jest niebezpiecznym nieporozumieniem badz wskazuje na im-
manentng (panteistyczna?) koncepcje bostwa®.

Na zakonczenie trzy luzne uwagi dotyczace centralnego pojecia. Primo: ist-
nienie sacrum pozostaje warunkiem sine qua non kultury, dopiero tam, gdzie poja-
wia si¢ Swiadomos¢ tego, co $wiete, moze by¢ ona uchwycona i badana?. Secundo:

21 Zob. L. Gawor. Sacrum s. 416; H. Juros. Swi;tokradztwo. W: Stownik teologiczny s. 581;
W. Lydka. Religia. W: Stownik teologiczny s. 501; D. Olszewski. Sekularyzacja. W: Stownik teologiczny
s. 528; Z.]. Zdybicka. Religia w kulturze s. 75.

22 Z.J. Zdybicka. Religia w kulturze s. 37. Przywolany tekst to cytat i omoéwienie koncepcji
M. Eliadego (1907-1986).

2 Zob. L. Gawor. Sacrum s. 416; J. Kudasiewicz, J. Thnatowicz. Swigtos’c’. W: Stownik teologiczny
s. 583; A. Nossol. Teologiczny wymiar sacrum i profanum. W: Czlowiek - dzielo - sacrum s. 13-17;
Z.]. Zdybicka. Religia w kulturze s. 37.

# Zob. J. Krol. Fenomen religii s. 13; A. Nossol. Teologiczny wymiar sacrum i profanum s. 15;
D. Olszewski. Sekularyzacja s. 528.

» Zob. J. Krol. Fenomen religii s. 14; Z.]. Zdybicka. Bog czy «sacrum» s. 5; Taz. Religia w kul-
turze s. 257, 282.

% Zob. S. Gajda, H. Sobeczko. Sfowo wstepne s. 9.
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istnienie sacrum nie jest uwarunkowane obecnoscig definiujacej je swiadomosci
ludzkiej czy powiazane z zachowywaniem okreslonych praktyk kultycznych, za-
réwno spotecznych, jak indywidualnych; nie niwelujg go przeczace jego istnieniu
opinie, takze te teologiczne. Tertio: mimo znacznej sekularyzacji okcydentalnego
spoleczenstwa wcigz obecna jest w przemysle reklamowym, stanowigcym element
kultury popularnej, tendencja do $wiadomego i prowokacyjnego przekraczania
granic profanum; wbrew ukierunkowaniu tych prob na perswazje, jako zasade
konstrukcyjna, $wiadczg one o nadal obecnym, takze u 0s6b niemajacych kontak-
tu z okreslong grupa wyznaniowg, pierwotnej intuicji omawianego fenomenu®.
Whiosek z tego, ze obiektywnie istniejace poza ludzka swiadomoscig, ukryte w ar-
chetypicznym doswiadczeniu, nieodzowne dla kultury i cztowieczenstwa sacrum
nie moze by¢ ograniczane jedynie do aspektu zycia spolecznego czy relacji dialo-
gicznej, a moze sie okazac przestrzenig powstala na skutek stykania sie rzeczywi-
sto$ci transcendentnej z immanentng, niemozliwym do wymazania znamieniem
ich wzajemnych relacji.

1.3. INTUICJA PRZESTRZENNA SACRUM W KULTURZE

W wielu opracowaniach wykorzystanych w ramach przygotowywania tego artyku-
tu mozna znalez¢ mniej lub bardziej jednoznacznie przestrzenne konotacje ze sfe-
ra sacrum®. W tym kontekscie warto uswiadomic¢ sobie, Ze pojecie przestrzeni jest
mlode, do dzisiaj dookreslone jedynie w odniesieniu do relacji z okreslonymi kon-
cepcjami matematyczno-fizycznymi. Retrospekcja wykazuje wyraznie, ze zarow-
no u Platona (427-347 r. przed Chr.), jak i w koncepcji jego stagiryckiego ucznia,
a nawet u tworcy geometrii Euklidesa (~365-~300 r. przed Chr.) przestrzen pozo-
stawala pojeciem mglistym, niepewnym, intuicyjnym®. Sredniowiecze, przejmu-
jac biblijny obraz kosmosu, dostrzegalo wyrazng réznice pomiedzy niebem, czyli
przestrzenig Boga, a przestrzenig ludzka, pomiedzy aevum a czasem ziemskim?.
Wspolczesna nauka udowodnila, ze kosmos jest dynamiczny i ze wciaz sie roz-
przestrzenia; nowozytng wizje dynamicznych niebios zaproponowat na poczatku

¥ Zob. P. Mazanka. Niektore cechy wspolczesnej sekularyzaciji i sekularyzmu s. 32; H. Witek.
Konsument sacrum. Wokét kaplicy sw. Barbary w Silesia City Center. W: Religijnos¢ w dobie popkultu-
ry. Red. T. Chachulski, J. Snopek, M. Slusarska. Warszawa 2014 s. 108.

8 Zob. B. Pawlowska-Jadrzyk. Sacrum i skandal. O nawigzaniach do religii w przekazie rekla-
mowym. W: Religijnos¢ w dobie popkultury s. 230-231.

¥ Zob. M. Ostrowski. Stowo wstepne. W: Ogréd Pana. Red. J. Brusito. Krakéw 2010 s. 11-12;
D. Olszewski. Sekularyzacja s. 528; H. Witek. Konsument sacrum s. 106-115.

% Zob. M. Heller, T. Pabjan. Elementy filozofii przyrody. Krakéw 2014 s. 24-37.

31 Zob. A.R. Banka. De angelis. Chrzescijariska nauka o aniotach w swietle doktryny Tomasza
z Akwinu. Katowice 2014 s. 128-131; C.S. Lewis. Odrzucony obraz. Wprowadzenie do literatury sred-
niowiecznej i renesansowej. Tum. W. Ostrowski. Warszawa 1986 s. 70-76.
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XX w. K. Barth (1886-1968)*2. Cztowiek w swojej racjonalnej percepcji nie potrafi
sobie do konca wyobrazi¢, na czym polega przestrzen bez odniesienia do tréjwy-
miarowej koncepcji matematycznej, podobnie jak i zdefiniowanie czasu poprzez
utozsamienie go z czwartym wymiarem Minkowski-Raum, a wigc sam fakt konty-
nuacji ekspansji wszechswiata jest dla ludzkiego ratio niewyobrazalny, o ilez bar-
dziej musi to stwierdzenie zachowac swg adekwatno$¢ w odniesieniu do ludzkiej
percepcji sacrum™®.

W miejscu, gdzie dynamiczna rzeczywisto$¢ nieba dotyka réwnie ruchome-
go ziemskiego wszech$wiata, zrelatywizowana zostaje historia, kultura i religia. Jest
to moment ahistoryczny, po ktérym pozostaje przestrzen zachowujaca niektore
cechy transcendentne, ale znajdujaca si¢ w przestrzeni ludzkiego do$wiadczenia,
racjonalnego pojmowania, a czasami nawet zmyslowego poznania*. Ten wlasnie
fenomen w niniejszym artykule okreslany jest jako przestrzen sacrum, cho¢ oczy-
wiscie oba czlony tej frazy i ich interakcje wymagatyby dalszych badan. Jak juz
zostalo napisane we wstepie, powyzsze rozumienie nie aspiruje do wylacznosci
czy kompletnosci definicyjnej, jest jedynie zwroceniem uwagi na pewien aspekt,
explicite pomijany, cho¢ implicite niewatpliwie zakladany. Za przyktad niech po-
stuzy Katechizm Kosciota Katolickiego, ktéry zdaje sie¢ wyraznie odrozniac strefe
sakralng od sfery sacrum, przy czym przy autodefinicji rezygnuje z odwotania do
tej pierwszej, pozostajac jednak przy drugiej*. Najwyrazniejszym przyktadem
$wiadczacym o tym, ze nawet Biblia rozumie sacrum takze przestrzennie, niech
bedzie ponizszy cytat:

Gdy Mojzesz pasal owce swego tedcia, Jetry, kaptana Madianitéw, zaprowadzit
[pewnego razu] owce w glab pustyni i przyszedt do géry Bozej Horeb. Wtedy
ukazal mu si¢ Aniol Paniski w plomieniu ognia, ze $rodka krzewu. [Mojzesz]
widzial, jak krzew plonal ogniem, a nie sptonat od niego. Wtedy Mojzesz po-
wiedzial do siebie: «Podejde, zeby si¢ przyjrze¢ temu niezwyklemu zjawisku.
Dlaczego krzew si¢ nie spala?» Gdy za$§ Pan ujrzal, ze [Mojzesz] podchodzil,
zeby si¢ przyjrze¢, zawotal [Bog do] niego ze srodka krzewu: «Mojzeszu, Moj-
zeszu!» On za$ odpowiedzial: «Oto jestem». Rzekl mu [Bog]: «Nie zblizaj si¢

32 Zob. M. Heller, T. Pabjan. Elementy filozofii przyrody s. 178-187; A.R. Prokop. Barthowskie
spekulacje angelologiczne w «Die kirchliche Dogmatik» w swietle katolickich wypowiedzi dogmatycz-
nych o aniofach. ,Studia Teologiczno-Historyczne Slagska Opolskiego” 35:2015 s. 142-143.

3 Zob. M. Heller, T. Pabjan. Elementy filozofii przyrody s. 178-187; Z.]. Zdybicka. Bég czy «sac-
rum» s. 48.

* Zob. A.R. Prokop. Barthowskie spekulacje angelologiczne s. 142-143; Tenze. «Nietzscheatiskie
tropy w Romerbrief» Karla Bartha. ,,Studia Oecumenica” 15:2015 s. 205-206, 213-215.

% Katechizm Kosciola Katolickiego. Poznan 1994 [dalej KKK] p. 1179-1180. Naturalnie mozli-
wa jest sytuacja, w ktorej miejsce sakralne jest sfera sacrum.
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tu! Zdejm sandaly z nég, gdyz miejsce, na ktdrym stoisz, jest ziemig $wieta
(Wj 3,1-5)%.

2. SACRUM A METAFORA, ANALOGIA, ALEGORIA
2.1. SYMBOLICZNE OGRANICZENIA METODOLOGICZNE

Jezyk zawsze powinien odnosi¢ si¢ do rzeczywistosci pozajgzykowej, tej, ktora ist-
nieje, a zarazem nadaje jemu samemu sens”. Sposrod wielu figur jezykowych, kto-
re predestynowane sa do tego, by wykracza¢ poza wyrazalng strefe jezyka i docie-
ra¢ do rzeczywistosci, tej poznawalnej, jak i tej niepoznawalnej, wybrane zostaly
trzy: metafora, analogia i alegoria; wszystkie one s3 miedzy soba spokrewnione,
pozostaja wieloznaczne, niedopowiedziane, a zarazem syntetyczne®. Do wszyst-
kich trzech odnosi si¢ ponadto jedna uwaga zasadnicza w kontekscie przedstawio-
nego powyzej rozumienia przestrzeni sacrum: ona sama nie jest ani metafora, ani
analogia, ani alegorig, ktore jednak moga, a nawet powinny by¢ stosowane przy
probach opisu tego, wykraczajacego poza ludzka, racjonalng percepcje, wymiaru.

W tym metodologicznym zawezeniu zabraklo dwoéch terminéw: znaku
i symbolu. Abstrahujac od calej problematyki zdefiniowania i wzajemnych kono-
tacji obu poje¢, wydaja si¢ by¢ one — inaczej niz metafora, analogia oraz alegoria —
pierwotne w stosunku do jezyka®*. W odniesieniu do symbolu warto zaznaczy¢,
ze wyartykutowana w poprzednim akapicie uwaga zasadnicza odnosi si¢ takze do
niego, jezeli przyjmiemy najpopularniejsze definicje*. Problematyczne staje sie

3 Cytowane za Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu (Biblia Tysigclecia). Pozna 1996%,
Podkreslenie wlasne: ziemia $wieta w kontekscie tego opracowania, przy powyzszej interpretacji
moze zosta¢ uznane za synonim frazy: przestrzen sacrum.

7 Zob. J. Klak. Rola metafory w jezyku religijnym w swietle wspélczesnej literatury filozoficzno-
-teologicznej. Manuskrypt rozprawy doktorskiej. Opole 2003 s. 26.

3 Zob. P. Feliga. Czas i ortodoksja. Hermeneutyka teologii w swietle «prawdy» i «metody»
Hansa-Georga Gadamera. Torun 2014 s. 315 z uwzglednieniem przyp. 406; J.H. Giest. Philosophie
der «symbolischen» oder der «allegorischen» Formen. Zum Problem einer Hermeneutik kapitalistis-
cher Kulturformen. Heidelberg 2012 s. 62. Pierwotne rozwazania i zawezenia metodologiczne do
tych trzech fenomendw jezykowych odbyly sie podczas konwersatorium z filozofii religii Religijne
wymiary fenomenologii donacji, prowadzonego przez K. Wolsze (*1960) na Wydziale Teologicznym
Uniwersytetu Opolskiego, w odniesieniu do analogiczno-metaforyczno-alegorycznego sposobu mo-
wienia o Bogu J.-L. Mariona (*1946).

¥ Jak bardzo oba te pojgcia wrosly w nomenklature teologiczng pokazuje KKK 753-757, 1145-
1172; mimo braku dookreslonej dystynkcji terminologiczne;j.

% Symbol to ,(1) znak umowny wystepujacy zwykle w formie wizualnej, pelnigcy funkcje
zastepcza wobec pewnego przedmiotu (pojecia, stanu rzeczy, itp.) i przywodzacy na my$l 6w przed-
miot, [budzacy powigzane z nim reakgje] [...] (3) motyw lub zesp6t motywow w dziele literackim,
pelniacy funkcje znaku odnoszacego si¢ do innej, nie ukazanej bezposrednio sfery rzeczywistosci”
Cyt. za: Slownik wyrazéw obcych s. 819, dopowiedzenie w nawiasie kwadratowym za Stownik je-
zyka polskiego. T. III. Red. M. Szymczak. Warszawa 19927 s. 381, ktéry pomija znaczenie (3). Za$
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natomiast ustalenie jego wzajemnych relacji z sacrum, jesli przyjmie si¢ ponizsze
rozumienie:

Znaczenie s[ymbolu] okresla tres¢ umowy zawartej w sposob jawny badz tajny
miedzy jego uzytkownikami, albo wynikajacej ze zwyczaju. Niekiedy pojecie
s[ymbolu] rozciaga si¢ na wszelkie formy wyrazu przekazujace sens, a zwlasz-
cza na wyrazenia jezyka. [...] Z czasem zaczeto je stosowa¢ do niepoddaja-
cych si¢ analizie rozumowej do$wiadczen, wystepujacych w trzech obszarach
zaangazowania czlowieka: a) zaangazowaniu religijnym; b) marzeniach sen-
nych; ¢) poetyckiej wyobrazni. W rytuale i micie s[ymbole] sg stowem sacrum,
w psychologii glebi traktuje je si¢ jako spontaniczng prezentacje¢ [...] arche-
typow. Jako poetyckie stowo-obrazy przenosza nas do zrédel mowy w sensie
wlasciwej cztowiekowi formie bytowania. S[ymbole] traktuje sie takze jako
$rodki wyrazu intelektualnych mozliwosci cztowieka, niezbedne w jego samo-
poznaniu®’.

2.2. METAFORY SACRUM

Greckie peTta@opd oznacza przeniesienie. Wyraz zostaje w przenosni uzyty
W nowym znaczeniu, a polaczony jest ze znaczeniem realnym w sposob obrazowy,
jednocze$nie to odniesienie pozostaje warunkiem zrozumienia nowego obszaru
desygnacyjnego®. Jest to figura jezykowa aspirujaca do osiaggniecia tego, co kon-
wencjonalnymi sposobami pozostaje niewyrazalne, i do tego celu tez predyspono-
wana. Nie sposob zignorowac fakt, ze wielu badaczy, uznajac, ze nie nalezy ona je-
dynie do sfery retoryki badz poetyki, traktuje ja jako sposéb myslenia nieodzowny
przy kazdej probie wyartykulowania rzeczywistosci, zwlaszcza w filozofii, teologii
oraz naukach $cislych, gdyz nawet one bazuja na aksjomatycznych metaforach.
Przenosny sposob wyrazania to podstawowa forma egzystencji jezyka w $wiecie,
oscylujaca miedzy rzeczywistoscia immanentng a transcendentng, pomagajaca
wynies¢ sfowa do poziomu znaczenia wyzszego, nieoczekiwanego i niespotyka-
nego®.

Stosujac duze uproszczenie, mozna stwierdzi¢, ze praktycznie cala literatura
fantasy oraz bazujaca na niej kinematografia s metaforycznym przedstawieniem
$wiata i egzystencji. Dlatego tez przyklady przedstawienia przestrzeni sacrum

wyjasnienie terminu w KKK 188: ,,greckie stowo symbolon oznaczato polowe przetamanego przed-
miotu (na przyklad pieczegci), ktdra przedstawiano jako znak rozpoznawczy. Przetamane czgéci skta-
dano ze sobg, by sprawdzi¢ tozsamos¢ tego, kto przyniost druga potowe”

4 Zob. K. Kosior. Symbol. W: Mata encyklopedia filozofii s. 452. Format niniejszego artykutu
nie pozwala na wnikliwsza analize¢ przytoczonej definicji, a wydaje si¢ ona niezbedna do okre$lenia
interakcji symbol - sacrum.

42 Zob. Stownik wyrazéw obcych s. 549.

# Zob. J. Klak. Rola metafory w jezyku religijnym s. 16, 26, 237, 264; J. Japola. Od tumacza.
W: W.J. Ong. Oralnos¢ i pismiennosc s. 23-24.
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zostang zaczerpniete z klasyka, a zarazem tworcy tejze literatury, J.R.R. Tolkiena
(1892-1973). W trylogii Wladca Pierscieni przedstawia on krainy zamieszkiwa-
ne przez elfow, ktore zdajg si¢ by¢ predysponowane do wypelnienia przydzielo-
nej im w niniejszym opracowaniu funkgeji. O ile w wersji ksigzkowej bardziej na
pograniczu sfery profanum z tym, co ja przekracza, wydaje si¢ znajdowaé Ostatni
Przyjazny Dom*, o tyle w wersji kinematograficznej twércom bardziej przekonu-
jaco udalo si¢ przedstawi¢ Lorien, krdlestwo Garadieli, jako metafore miejsca no-
szacego wyrazne znamiona transcendencji®”. Za inny przyklad takiej przestrzeni
moze postuzy¢ wizja Hogwartu z bestselleru J.K. Rowling (*1965): uwidacznia si¢
to najlepiej w momentach zagrozenia, gdy kto$ nieuprawniony stara si¢ te prze-
strzen splugawi¢ (dementorzy) lub zniszczy¢ (Voldemort), co ostatecznie okazuje
sie przedsiewzieciem przekraczajgcym immanentne mozliwosci*. O tym jednak,
jak ambiwalentna bywa interpretacja przeno$ni i opisywanych tam przestrzeni,
moze najlepiej przekonaé sie widz, ktéry wizualizacji tekstu tej samej piosenki
W moim magicznym domku dokona w oparciu o wersje oryginalng, a nastepnie
zobaczy wykonanie M. Opanii (*1943)*. Nie brak naturalnie metafor bardziej jed-
noznacznych: charakter niemalze alegoryczny ma przestrzen, w ktorej znajduje
sie kamienny stol, na ktérym ofiarowany zostaje narnijski Aslan*®. Przyklad ten
ilustruje ponadto, ze podobnie jak w rzeczywistosci istnieje zbidr wspolny miedzy
obiektami sakralnymi a strefa sacrum. Biblijnym przykladem takiego, a zarazem
metaforycznego traktowania przestrzeni sakralnej jest wizja $wigtyni u proroka
Ezechiela (por. z 40,1-44,3).

“ Zob. J.R.R. Tolkien. Wtladca Pierscieni. T. I: Druzyna Pierscienia. Ttum. M. Frac, C. Frac.
Warszawa 2001 s. 211-229, ponadto Tenze. Hobbit czyli tam i z powrotem. Ttum. A. Polkowski.
Warszawa 2003 s. 63.

4 Zob. Wladca Pierscieni: Druzyna Pierscienia (The Lord of the Rings: The Fellowship of the
Ring). Rez. P. Jackson. Nowa Zelandia — Wielka Brytania — Stany Zjednoczone 2001.

% Zob. m.in. J.K. Rowling. Harry Potter i wigzienr Azkabanu. Ttum. A. Polkowski. Poznan
2001; Taz. Harry Potter i insygnia $mierci. Tum. A. Polkowski. Poznan 2008. W przypadku tej serii
atmosfera sacrum wokol Hogwartu zostata adekwatnie oddana takze w adaptacjach kinowych, por.
m.in. Harry Potter i wigzie#n Azkabanu (Harry Potter and the Prisoner of Azkaban). Rez. A. Cua-
rén. Stany Zjednoczone — Wielka Brytania 2004 czy Harry Potter i insygnia Smierci: czes¢ I (Harry
Potter and the Deathly Hallows: Part II). Rez. D. Yates Stany Zjednoczone — Wielka Brytania 2011.
Seria ta pokazuje zaréwno w wersji ksigzkowej, jak i filmowej jeszcze inne doswiadczenie zwigzane
z tematem, ktérego omowienie, niestety, przekracza ramy niniejszego opracowania: intensywnos¢
przestrzeni sacrum jest zréznicowana i stopniowalna nie tylko w kontekscie subiektywnym (wraz-
liwos¢ poznawcza podmiotu), ale takze w obiektywnym (,,gleboko$¢ odcisnigcia” transcendencji
w immanencji) - istnieja bowiem w Hogwarcie miejsca szczegolne, takie jak gabinet Dumbledorea
czy Pokéj Zyczen.

Y7 Zob. M. Czapiniska. W moim magicznym domku. <www.tekstowo.pl> [dostep: 1.02.2024].

4 Zob. C.S. Lewis. Lew, czarownica i stara szafa. Ttum. A. Polkowski. Poznan 1996 oraz jej
adaptacje filmowa: Opowiesci z Narnii: Lew, czarownica i stara szafa (The Chronicles of Narnia: The
Lion, the Witch and the Wardrobe). Rez. A. Adamson. Stany Zjednoczone 2005.
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2.3. ANALOGIE SACRUM

To, ze metafora posiada swdj aspekt analogiczny, nie powinno by¢ zaskakujace,
gdyz greckie dvaloyia to podobienstwo, a we wspolczesnej terminologii uzywa-
ne jest na okreslenie odpowiednika lub rzeczy podobnej, wyposazonej w cechy
réwnolegle do wyjsciowej*. Analogia uznawana bywa za najwazniejszy struktural-
ny element mowy obrazowej, ktérej najistotniejszymi figurami pozostaja alegoria
i metafora, a czasami wszystkie trzy sg utozsamiane na podstawie argumentacji,
ze analogiczne pojmowanie bytu to bardzo abstrakcyjny rodzaj metaforyzacji, za$
Boga - alegoryzacji*. Najpozniej tutaj trzeba zauwazy¢, ze w niektorych tradycjach
filozoficznych, jak rowniez w teologii katolickiej utrwalil sie zwyczaj zawodnego
rozumowania przez analogie, w przypadku ktérego wnioski nie wynikaja logicznie
z przestanek, a s formulowane w oparciu o domniemane podobienstwo danych
przedmiotéw®'. W tym kontekscie méwienie o analogii wiary jako o spdjnosci jej
prawd miedzy soba oraz w odniesieniu do calosci planu zbawczego nabiera po-
smaku zbytniej probabilnosci, ktéry mozna jednak zniwelowa¢ calkiem przekonu-
jaca odpowiednioscig pomiedzy etapami zycia biologicznego i duchowego™.
Poszukiwanie analogii przestrzeni sacrum w dzietach kultury popularnej nie
jest tatwe, jesli wezmie si¢ pod uwage jej bliskoznacznos¢ z innymi omawianymi
figurami jezykowymi. Przykladem z nowszej literatury moze by¢ Chata, przed-
stawiajaca watpliwg warto$¢ zaréwno pod wzgledem teologicznym, jak i litera-
ckim, trzeba jej natomiast przyznac, ze jest konsekwentnie opisang analogia try-
nitarng, umieszczong we — wprawdzie niedookreslonej, ale jednak — przestrzeni
chaty i ogrodu™. Wydaje sie, ze podobnie mozna interpretowac¢ budowe katedry
w Filarach ziemi jako obraz tworzenia, poznawania i obiektywizowania prze-
strzeni sacrum®. W kinematografii egzemplifikacje stanowi bar Papy Midnitea
z Constantinea>, ze wzgledu na dalekie echa kosmologii biblijno-judaistycznej
w przedstawianym tam S$wiecie oraz jednoznacznie kontrowersyjne umiejsco-
wienie na pograniczu, a zarazem styku etycznego wymiaru sacrum i profanum.
Podobnie skonstruowany jest obraz londynskiego mieszkania przy Baker Street
221B, cho¢ w zastugujacej na wyrdznienie adaptacji serialowej Sherlock omawiane;

¥ Zob. J. Debowski. Analogia. W: Mata encyklopedia filozofii s. 23-24; ]. Klak. Rola metafory
w jezyku religijnym s. 28; Stownik wyrazéw obcych s. 51; Stownik jezyka polskiego. T.1s. 51.

0 Zob. H.-G. Coenen. Analogie und Metapher. Grundlegung einer Theorie der bildlichen Rede.
Berlin - New York 2002 s. 1; P. Feliga. Czas i ortodoksja s. 315 przyp. 406.

31 Zob. J. Debowski. Analogia s. 23-24; Stownik wyrazow obcych s. 51.

32 Zob. KKK 114, 1210-1211; J. Kudasiewicz, H. Witczyk, A. Zuberbier. Hermeneutyka biblij-
na. W: Stownik teologiczny s. 196.

33 Zob. W.P. Young. Chata. Ttum. A. Reszka. Warszawa 2009.

>+ Zob. K. Follet. Filary ziemi. Ttum. G. Sitek. Warszawa 2014".

% Zob. Constantine (Constantine). Rez. F. Lawrence. Stany Zjednoczone 2005.
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przestrzeni bardziej odpowiada Klub Diogenesa®. Ciekawym przykladem, gdzie
watki relacyjne przemieniajg rzeczywistos¢ i nadaja miejscom posmak transcen-
dencji, jest tekst znanego przeboju Czerwonych Gitar Plong gory, ptong lasy”.
W Biblii jeden z najciekawszych opiséw bazujgcych na analogii, $cisle powigzany
z przestrzenia zycia i podrozy dwczesnych ludzi pomiedzy Ain Kerem, Jerozolima,
Nazaretem a Betlejem, to paralelne opisy narodzin Jana Chrzciciela (~6 r. przed
Chr.-~32r.) oraz jego krewniaka, z ktérych drugi opisuje tworzenie si¢ przestrzeni
sacrum, tymczasem pierwszy jedynie do tego wydarzenia odsyta, jest jego analogia
(por. £k 1,5-2,7).

2.4. ALEGORIE SACRUM

Badacz, ktory usituje zréznicowaé pomiedzy metaforg, analogia i alegoria, musi
przebrna¢ przez nic niewnoszace do ustalanej dystynkcji informacje, ze trzecia
nalezy umiejscowi¢ miedzy jedng z form drugiej a pierwsza. Te same zrédla za-
wierajg jednak czasem inne ciekawe tropy®®. Grecki zrédlostow dAAnyopéw ozna-
cza mowienie w przeno$ni, za pomocg obrazéw; pochodzacy od niego rzeczownik
oznacza co$ widzialnego, co reprezentuje co$ niewidzialnego poprzez wewnetrz-
ng analogie miedzy znakiem a desygnatem®. Wspdlczesna definicja stownikowa
okresla alegori¢ jako dzieto, ktére poza sensem doslownym posiada znaczenie

¢ Zob. m.in. A.C. Doyle. Studium w szkartacie. Thum. T. Evert. Warszawa 2008; Tenze. Gre-
cki thumacz. Ttum. J. Regawski, W: Tenze. Tajemnica ztotego pince-nez. Opowiadania. Poznan 1988
s. 25-42; por. takze Sherlock, seria II, odc. 3: Upadek z Reichenbach (The Fall of Reichenbach). Rez.
T. Haynes. Wielka Brytania 2012. W kontek$cie mieszkania przy Baker Street 221 B mozna zastano-
wic si¢ nad analogiami pomiedzy miejscami ucieczki i/lub wycofania, ktére czasami sa domostwami
dla wielu bohateréw filmowych. Za przyklad moze tu stuzy¢ zrytualizowana, odseparowana rzeczy-
wisto$¢ rezydencji Brucea Wayne’a w burtonowskich ekranizacjach jego przygdd (por. m.in. Batman.
Rez. T. Burton. Stany Zjednoczone — Wielka Brytania 1989). Jeszcze innym, acz zbyt rozlegtym do
szerszego omowienia w tym miejscu, problemem pozostaja reminiscencje dziecinstwa (m.in. Collin-
wood Manor w: Mroczne cienie (Dark Shadows). Rez. T. Burton. Stany Zjednoczone 2012) i utraconej
przestrzeni (m.in. Cyberton w: Transformers. Rez. M. Bay. Stany Zjednoczone 2007), ktére we wspo-
mnieniach urastajg do rangi sacrum.

37 Zob. J. Kondratowicz. Plong gory, ptong lasy. <tekstowo.pl> [dostep: 1.02.2024].

% Zob. P. Liszka. Znaczenie alegorii w historii mysli teologicznej. ,Wroctawski Przeglad Teo-
logiczny” 13:2005 nr 1 s. 76-77. ,,Alegoria otwiera tak szerokie mozliwosci, poniewaz jest rodzajem
jezyka religijnego (i teologicznego) kodujacym realng tre$¢ pod ostong maski utkanej ze stéw. Pod
maska alegorii ukrywa si¢ jakis sens metaforyczny. Alegoria jest rodzajem metafory, obok symbolu,
mitu, poezji, poréwnania. [...] [H.] Langkamer przytacza bardzo lakoniczng definicj¢: «Alegoria
polega na nadaniu danemu stowu, zdaniu lub wigkszemu fragmentowi tekstu przeno$ni, niezaleznej
od dostownej interpretacji»” (tamze s. 76).

% Zob. ].H. Giest. Philosophie der «symbolischen» s. 65. Warto przytoczy¢ zawarta tam uwage
autora, ze to znaczenie alegorii utrzymywato si¢ do XVIII w, kiedy nastapifo jego zlanie z pojgciem
symbolu.
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przenosne, jednoznacznie okreslone, stanowigce obrazowg prezentacje poje¢ ode-
rwanych®. W celu dookreslenia mozna jeszcze przytoczy¢ nastepujacy opis:

Alegoria jest to bowiem sposob méwienia, w ktérym to, co jest wypowiedziane,
skrywa znaczenie inne anizeli to, ktore pojawia sie na plaszczyznie werbalnej
jezyka. Dlatego tez, aby z przenosni mogla powstaé alegoria, potrzebna jest
symbolika, ktéra rézni sie od alegorii tym, ze nie odrzuca sensu dostownego,
jak to czyni alegoria, lecz wskazuje na inny réwnoleglty do dostownego bieg
mysli. [...] W symbolice mamy wiec paralelizm dwoéch ciggéw myslowych,
podczas gdy w alegorii jeden ciag myslowy zastepujacy inny. Alegoria bierze
zatem z przeno$ni moment wylacznosci, catkowicie odrzucajac sens dostow-
ny, za$ z symboliki moment ciagglo$ci pozwalajacy taczy¢ poszczegélne obrazy

w jeden cigg myslowy®".
Za jedna z najpickniejszych alegorii przestrzeni sacrum w literaturze polskiej
i $wiatowej mozna uzna¢ §wiat za murem w balladzie B. Lesmiana (1877-1937)
Dziewczyna®. Podkredli¢ nalezy zwlaszcza typowe dla poezji modernistycznego
poety przesuniecie czasoprzestrzenne migedzy wymiarem codziennosci a tym opi-
sywanym, przy czym oba w tym wypadku posiadaja identyczng teleologie. Wyraz-
ne nawigzania do alegorycznego rozumienia przestrzeni sacrum mozna znalezé
w koncepcji fantazji M. Ende (1929-1995), ktére przy zalozeniu stusznosci przy-
jetej wykladni pokazuja takze rézne mozliwe reakcje na dos§wiadczenie religijne®.
Mocno osadzong w realiach i niemalze niezauwazalng wizj¢ przestrzeni, w ktorej
transcendencja wchodzi w interakcje z wymiarem profanum, stanowi specyficznie
polski filmowy obraz plebanii. Odnosi si¢ to zaréwno do filméw pelnometrazo-
wych, jak i seriali*’. Rodzimym akcentem jest tez rewelacyjne kinematograficznie
wydobycie przez A. Holland (*1948), zawartych implicite w ksigzce F. Hodgson-
-Burnett (1849-1924), alegorycznych aspektéw transcendentalno-religijnych
w tytufowym ogrodzie®. Oryginalna, wspolczesng interpretacje biblijnej alegorii
odwrotnej do omawianych, gdyz opisujaca immanentng inicjatywe o aspiracjach

80 Zob. Stownik wyrazow obcych s. 36; Stownik jezyka polskiego. T. Is. 31.

81 J. Zielinski. Wplyw systemu filozoficzno-teologicznego Filona z Aleksandrii na mysl Orygene-
sa. Manuskrypt rozprawy doktorskiej. Wroctaw 1997 s. 169. Cyt. za: P. Liszka. Znaczenie alegorii s. 79.

62 Zob. B. Lesmian. Dziewczyna. W: Tenze. Zwiedzam wszechswiat. Wybor wierszy. Warszawa
2001%s. 52-55.

6 Zob. M. Ende. Niekoriczgca sig¢ historia. Ttum. S. Blaut. Krakéw 2010. Warto$¢ omawianej
alegorii zostala zupelnie niezauwazona, sptycona i skomercjalizowana w ekranizacji Niekoriczgca sig
opowies¢ (Die unendliche Geschichte). Rez. W. Petersen. RFN 1984.

¢ Zob. m. in. Ojciec Mateusz. Serial. Polska od 2008; Plebania. Serial. Polska 2000-2012;
U Pana Boga za piecem. Rez. J. Bromski. Polska 1998; U Pana Boga w ogrodku. Rez. ]. Bromski. Polska
2007; U Pana Boga za miedzg. Rez. ]. Bromski. Polska 2009.

8 Zob. Tajemniczy ogréd (The Secret Garden). Rez. A. Holland. Stany Zjednoczone - Wielka
Brytania 1993, bazujacy na powiesci F. Hodgson-Burnett. Tajemniczy ogréd. Thum. J. Wiodarkiewicz.
Warszawa 1993.
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»0ddolnego” stworzenia sacrum, przekazuje tekst wylansowany przez Budke Sufle-
ra: Nowa Wieza Babel®. W Pi$mie Swietym wyrazem omawianej figury jezykowej,
w ktdrej — w zaleznosci od interpretacji — sacrum zostaje zniwelowane lub wszystko
sie nim staje, jest ksiega objawien $w. Jana Apostola (2-~100 r.), czyli Apokalipsa.

3. PRZEKROCZENIE DOSWIADCZENIA SACRUM

Teolog naucza, ze kazdy byt z natury swojej posiada wrodzone dgzenie ku Bogu -
naturalna skfonno$¢ do tego, co jest absolutnie powszechnym dobrem.
Dlatego poszczegolne dobra poszczegolnych kultur nie s ostatecznym celem;
sg one $rodkami, za pomocg ktdérych osigga sie dobro powszechne i dzigki kté-
rym kultury te kieruja si¢ ku dobru przekraczajacemu ich site i poznanie.

W ten sposob kazda kultura, nawet najbardziej prymitywna dazy [...] do tego,
aby ustali¢ [...] porzadek religijny majacy zwigzaé zycie spoleczenstwa z trans-
cendentnymi potegami rzadzacymi wszech$wiatem. [...] religioznawstwo po-
réwnawcze gubi sie w labiryncie socjologicznej wzglednosci, a teologia natural-
na traci kontakt z religig jako faktem historycznym®.

Powyzszy artykul staral si¢ uwydatni¢ przestrzenng intuicje sfery sacrum po-
przez zarys jej definicji i umieszczenie w kontekscie religii oraz kultury. Nastepnie
podjeta zostata préba zanalizowania, wyartykulowania owej przestrzeni w formie
figur jezykowych, takich jak metafora, analogia czy alegoria, oraz wskazania obec-
nosci tychze figur zaréwno w odniesieniu do Biblii, jak réwniez na przykladach
konkretnych wytworéw kultury, zaczerpnigtych ze $wiata literatury oraz kinema-
tografii. Powyzsze opracowanie mozna z pewnoscig skrytykowa¢ na wielu plasz-
czyznach, poczawszy od kwestii wyboru okreslonych dziel, poprzez ocene ade-
kwatnosci fragmentéw biblijnych, metodyczne ograniczenie sie do podstawowego
poziomu definicji, az po samg koncepcje kultury czy religii, ktéra stanowi nie-
artykulowany fundament tych refleksji. Pretensje moze mie¢ wigc kazdy: teolog,
filozof, kulturo-, literaturo-, filmo-, jezyko- i religioznawca, ale jesli przynajmniej
jeden z nich poswigci sie cho¢by negatywnej refleksji nad przestrzenig sacrum oraz
profanum oraz ich doswiadczenia w zyciu codziennym wraz z mozliwosciami jego
uchwycenia, to niniejsze opracowanie osiggneto swoj cel.

BIBLIOGRAFIA

Bagby P: Pojecie kultury. Thum. J. Jedlicki. W: Czlowiek - wychowanie — kultura. Red.
F. Adamski. Krakéw 1993 s. 160-175.

8 Zob. A. Mogielnicki. Nowa Wieza Babel. <www.tekstowo.pl> [dostep: 1.02.2024]; por. po-
nadto Rdz 11,1-9.
¢ Ch. Dawson. Zalezno$¢ miedzy religig a kulturg s. 197.



50 Ks. Adam R. Prokop

Banka A.R.: De angelis. Chrzeicijaniska nauka o aniotach w swietle doktryny Tomasza
z Akwinu. Katowice 2014 s. 128-131.

Coenen H.-G.: Analogie und Metapher. Grundlegung einer Theorie der bildlichen Rede. Ber-
lin - New York 2002.

Dawson Ch.: Zaleznos¢ miedzy religig a kulturg. Thum. J.W. Zielinska. W: Czlowiek - wy-
chowanie - kultura. Red. F. Adamski. Krakow 1993 5.188-197.

Debowski J.: Analogia. W: Mata encyklopedia filozofii. Red. S. Jedynak. Bydgoszcz 1997
s. 23-24.

Doyle A.C.: Grecki ttumacz. Ttum. J. Regawski, W: A.C. Doyle. Tajemnica zlotego pince-
-nez. Opowiadania. Poznan 1988 s. 25-42.

Doyle A.C.: Studium w szkarfacie. Ttum. T. Evert. Warszawa 2008.

Ende M.: Niekoticzgca sig historia. Ttum. S. Blaut. Krakéw 2010.

Feliga P.: Czas i ortodoksja. Hermeneutyka teologii w Swietle «prawdy» i «metody» Hansa-
-Georga Gadamera. Torun 2014.

Follet K.: Filary ziemi. Ttum. G. Sitek. Warszawa 2014".

Gajda S., Sobeczko H.: Sfowo wstgpne. W: Czlowiek - dzieto - sacrum. Red. S. Gajda,
H. Sobeczko. Opole 1998 s. 9-10.

Gawor L.: Kultura. W: Mata encyklopedia filozofii. Red. S. Jedynak. Bydgoszcz 1997 s. 263.

Gawor L.: Sacrum. W: Mata encyklopedia filozofii. Red. S. Jedynak. Bydgoszcz 1997 s. 416.

Giest J.H.: Philosophie der «symbolischen» oder der «allegorischen» Formen. Zum Problem
einer Hermeneutik kapitalistischer Kulturformen. Heidelberg 2012.

Haberfas H.: Religion. Stuttgart — Berlin 1976.

Heller M., Pabjan T.: Elementy filozofii przyrody. Krakéw 2014.

Hodgson-Burnett E.: Tajemniczy ogréd. Thum. J. Wlodarkiewicz. Warszawa 1993.

James W.: Doswiadczenia religijne. Ttum. J. Hempel. Warszawa 1958.

Juros H.: Swietokradztwo. W: Stownik teologiczny. Red. A. Zuberbier. Katowice 1998
s. 581-582.

Katechizm Kosciota Katolickiego. Poznan 1994.

Keller J.: Wstep. W: J. Keller, W. Kotanski, E. Stuszkiewicz, W. Szafranski, E. Szymanski,
W. Tylach, T. Zbikowski. Kultura a religia. Warszawa 1977 s. 5-12.

Kiere$§ H.: Kultura klasyczna wobec postmodernizmu. ,Czlowiek w Kulturze” 11:1998
s. 235-250.

Klak J.: Rola metafory w jezyku religijnym w Swietle wspolczesnej literatury filozoficzno-teo-
logicznej. Manuskrypt rozprawy doktorskiej. Opole 2003.

Kosior K.: Symbol. W: Mata encyklopedia filozofii. Red. S. Jedynak. Bydgoszcz 1997 s. 452.

Krdl J.: Fenomen religii z punktu widzenia psychologii. W: Jezyk przekazu religijnego. Per-
spektywa psychologii i homiletyki. Red. D. Krok, S. Pawinski. Opole 2006 s. 13-20.

Kuc L.: Osoba. W: Stownik teologiczny. Red. A. Zuberbier. Katowice 1998*s. 371-373.

Kudasiewicz J., Thnatowicz J.: Swieto$é. W: Stownik teologiczny. Red. A. Zuberbier. Katowi-
ce 19982 s. 582-585.

Kudasiewicz J., Witczyk H., Zuberbier A.: Hermeneutyka biblijna. W: Stownik teologiczny.
Red. A. Zuberbier. Katowice 1998*s. 195-198.

Le$mian B.: Dziewczyna. W: Tenze. Zwiedzam wszechswiat. Wybér wierszy. Warszawa
20017 s. 52-55.

Lewis C.S.: Lew, czarownica i stara szafa. Thum. A. Polkowski. Poznan 1996.



Przestrzen sacrum w kulturze i jej odniesienie do analogii, alegorii i metafory 51

Lewis C.S.: Odrzucony obraz. Wprowadzenie do literatury sredniowiecznej i renesansowej.
Ttum. W. Ostrowski. Warszawa 1986.

Liszka P: Znaczenie alegorii w historii mysli teologicznej. ;Wroctawski Przeglad Teologicz-
ny” 13:2005 nr 1 s. 75-95.

Lydka W.: Religia. W: Stownik teologiczny. Red. A. Zuberbier. Katowice 19987 s. 497-503

Mazanka P.: Niektére cechy wspolczesnej sekularyzacji i sekularyzmu. W: Ku syntezie wiary
i kultury. Red. K. Wolsza. Opole 2006 s. 25-34.

Nossol A.: Teologiczny wymiar sacrum i profanum. W: Czlowiek - dzieto — sacrum. Red.
S. Gajda, H. Sobeczko. Opole 1998 s. 13-17.

Olszewski D.: Sekularyzacja. W: Stownik teologiczny. Red. A. Zuberbier. Katowice 1998*
s. 528-530.

Ong W.J.: Oralnos¢ i pismiennoéé. Stowo poddane technologii. Thum. J. Japola. Warszawa
2011~

Ostrowski M.: Stowo wstepne. W: Ogréd Pana. Red. J. Brusito. Krakow 2010 s. 11-12.

Pawtowska-Jadrzyk B.: Sacrum i skandal. O nawigzaniach do religii w przekazie reklamo-
wym. W: Religijnos¢ w dobie popkultury. Red. T. Chachulski, J. Snopek, M. Slusarska.
Warszawa 2014 s. 230-243.

Prokop A.R.: «Nietzscheatiskie tropy w Romerbrief» Karla Bartha. ,Studia Oecumenica”
15:2015 5. 203-217.

Prokop A.R.: Barthowskie spekulacje angelologiczne w «Die kirchliche Dogmatik» w $wietle
katolickich wypowiedzi dogmatycznych o aniotach. ,,Studia Teologiczno-Historyczne
Slaska Opolskiego” 35:2015 s. 133-149.

Prokop A.R.: Der Raum des «Sacrums» in der Kultur. Sein Bezug zur Analogie, Allegorie
und Metapher. W: Die Heiligen und das Heilige. Sprachliche, literarische und kulturelle
Aspekte eines Phinomens. Red. T. Zurawlew, T. Brose. Berlin — Bern — Bruxelles -
New York — Oxford - Warszawa — Wien 2018 s. 119-136.

Puzynina J.: Czlowiek - Jezyk — «Sacrum». W: Czlowiek - dzieto - sacrum. Red. S. Gajda,
H. Sobeczko. Opole 1998 s. 19-31.

Rowling J.K.: Harry Potter i insygnia Smierci. Thum. A. Polkowski. Poznan 2008.

Rowling J.K.: Harry Potter i wigzie#t Azkabanu. Ttum. A. Polkowski. Poznan 2001.

Schneider J.: Rudolf Otto: religia jako spotkanie ze Swigtoscig. W: Filozofia religii. Od Schle-
iermachera do Eco. Red. V. Drehsen, W. Gréb, B. Weyel. Tlum. L. Lysien. Krakéw
2008 s. 75-82.

Stownik jezyka polskiego. T. I-1II. Red. M. Szymczak. Warszawa 19927

Stownik wyrazéw obcych. Red. B. Pakosz [i in.]. Warszawa 1991%.

Sobdr Watykanski II: Konstytucja duszpasterska o Kosciele w Swiecie wspotczesnym Gau-
dium et spes (7.12.1965).

Strzelecki R.: «Sacrum» w kulturze wspolczesnej. W: Idee i wartosci w jezyku i kulturze.
Red. I. Matusiak-Kempa, A. Naruszewicz-Duchlinska. Olsztyn 2015 s. 90-100.
Szafranski W.: Religie prehistoryczne a kultura. W: J. Keller, W. Kotanski, E. Stuszkiewicz,
W. Szafranski, E. Szymanski, W. Tylach, T. Zbikowski. Kultura a religia. Warszawa
1977 s. 13-88.

Taylor Ch.: Oblicza religii dzisiaj. Ttum. A. Lipszyc. Krakéw 2002.

Tolkien J.R.R.: Hobbit czyli tam i z powrotem. Thum. A. Polkowski. Warszawa 2003.



52 Ks. Adam R. Prokop

Tolkien J.R.R.: Wladca Pierscieni. T. 1: Druzyna Pierscienia. Ttum. M. Frac, C. Frac. War-
szawa 2001.

Witek H.: Konsument sacrum. Wokét kaplicy sw. Barbary w Silesia City Center. W: Religij-
nos¢ w dobie popkultury. Red. T. Chachulski, J. Snopek, M. Slusarska. Warszawa 2014
s. 106-115.

Wolsza K.: Kultura - «paideia» - wiara. W: Ku syntezie wiary i kultury. Red. Tenze. Opole
2006 s. 15-23.

Young W.P.:: Chata. Ttum. A. Reszka. Warszawa 2009.

Zarebianka Z.: Tropy «sacrum» w literaturze XX w. Od zagadnie#i motywicznych do perspek-
tyw hermeneutycznych. Bydgoszcz 2001.

Zdybicka Z.J.: Bdg czy «sacrum». Lublin 2007.

Zdybicka Z.].: Religia w kulturze. Lublin 2010.

Zielinski J.: Wplyw systemu filozoficzno-teologicznego Filona z Aleksandrii na mysl Oryge-
nesa. Manuskrypt rozprawy doktorskiej. Wroctaw 1997.

Netografia

Czapinska M.: W moim magicznym domku. <www.tekstowo.pl> [dostep: 1.02.2024].
Kondratowicz J.: Plong géry, ptong lasy. <www.tekstowo.pl> [dostep: 1.02.2024].
Mogielnicki A.: Nowa Wieza Babel. <www.tekstowo.pl> [dostep: 1.02.2024].

Filmografia

Batman. Rez. T. Burton. Stany Zjednoczone - Wielka Brytania 1989.

Constantine (Constantine). Rez. F. Lawrence. Stany Zjednoczone 2005.

Harry Potter i insygnia $mierci: czes¢ II (Harry Potter and the Deathly Hallows: Part II). Rez.
D. Yates Stany Zjednoczone — Wielka Brytania 2011.

Harry Potter i wigzie#t Azkabanu (Harry Potter and the Prisoner of Azkaban). Rez. A. Cua-
rén. Stany Zjednoczone — Wielka Brytania 2004.

Mroczne cienie (Dark Shadows). Rez. T. Burton. Stany Zjednoczone 2012.

Niekoticzgca sig opowies¢ (Die unendliche Geschichte). Rez. W. Petersen. RFN 1984.

Ojciec Mateusz. Serial. Polska od 2008.

Opowiesci z Narnii: Lew, czarownica i stara szafa (The Chronicles of Narnia: The Lion, the
Witch and the Wardrobe). Rez. A. Adamson. Stany Zjednoczone 2005.

Plebania. Serial. Polska 2000-2012.

Sherlock, seria I1, odc. 3: Upadek z Reichenbach (The Fall of Reichenbach). Rez. T. Haynes.
Wielka Brytania 2012.

Tajemniczy ogrod (The Secret Garden). Rez. A. Holland. Stany Zjednoczone - Wielka Bry-
tania 1993.

Transformers. Rez. M. Bay. Stany Zjednoczone 2007.

U Pana Boga w ogrodku. Rez. ]. Bromski. Polska 2007.

U Pana Boga za miedzg. Rez. J. Bromski. Polska 2009.

U Pana Boga za piecem. Rez. ]. Bromski. Polska 1998.

Wiladca Pierscieni: Druzyna Pierscienia (The Lord of the Rings: The Fellowship of the Ring).
Rez. P. Jackson. Nowa Zelandia — Wielka Brytania — Stany Zjednoczone 2001.



Przestrzen sacrum w kulturze i jej odniesienie do analogii, alegorii i metafory 53

Streszczenie: O$ rozwazan opracowania tworzy intuicja wyobrazenia przestrzennego dla strefy
sacrum. Perspektywe wyznaczaja refleksje na bazie filozofii oraz teologii, ale odnosza si¢ do sze-
rokiego, humanistycznego spektrum interdyscyplinarnego. W pierwszej czeéci podjete zostaty
proby uchwycenia terminu sacrum w jego odniesieniu do kultury oraz religii, a takze pojmowania
przestrzeni. Druga cze$¢ analizuje jego wystepowanie w kontekscie trzech figur jezykowych: me-
tafory, analogii oraz alegorii. Przyklady zaczerpniete zostaty ze $wiata kultury popularnej: bele-
trystyki, kinematografii oraz muzyki rozrywkowe;.

Stowa kluczowe: sacrum, przestrzen, alegoria, analogia, metafora.



