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Relacja czlowieka do sacrum znajduje sie wsréd istotnych zagadnien
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dotyczacych tozsamosci bytu ludzkiego. Cztowiek moze bowiem tatwiej okreslié,
kim jest, jaki jest sens jego zycia i ku czemu zmierza, jesli znajdzie jakis punkt
osobowego odniesienia, kogos, kto pomoze mu spojrze¢ na siebie niejako
z zewnatrz. Niewatpliwie proba takiego spojrzenia na siebie moze dokonac sie
w relacji z Absolutem. Juz kultury pierwotne miaty swoje wyobrazenia béstw,
na ktérych skupialy sie duchowe i spoteczne potrzeby 6wczesnych ludzi.
W ponizszym artykule chcemy przyjrzec sie r6znym aspektom relacji cztowieka
do rzeczywistosci sacrum, czyli tej przestrzeni, w ktérej byt ludzki moze spotkac
Absolut. Zatrzymamy sie przy zagadnieniach swiegtej przestrzeni i czasu, a takze
spréobujemy okreslié, w jaki sposéb cztowiek poznaje Absolut i jaka droga stara sie
do Niego dotrzeé. Odwotamy sie réwniez do wizji chrzescijaniskiej, ktéra pomost
miedzy Bogiem a cztowiekiem chce budowaé na mitosci.



Cz1.oWIEK WOBEC NUMINOSUM

Wedlug hipotez przyrodniczo-gnozeologicznych pochodzenia religii
(Olszewski, 1988, s. 25-29)*, czlowiek pierwotny opieral swoje przezycie religijne
na strachu wobec sit przyrody, ktérych nie rozumiat i ktére go przerazaly.
Racja istnienia jego wyobrazen dotyczacych béstwa wywodzila sie zatem
z ignorancji i prymitywizmu w postrzeganiu Swiata. Pierwotny czlowiek moégt
si¢ ba¢ gwalttownych zjawisk atmosferycznych, réznorakich kataklizmoéw, a takze
dzikiej przyrody, ktéra mu na co dzien zagrazata. GIéwnym motywem przezycia
religijnego bytby w tym przypadku strach przed tym, co przekracza czlowieka,
co jest od niego silniejsze i niezalezne. Jak uwaza M. Rusiecki, stabosc tej teorii
lezy w tym, Ze ,pomieszano okazje z przyczyna” (2000, s. 73). A to znaczy,
ze przezywanie dramatu egzystencjalnego przez czlowieka, doswiadczanie
kruchosci i stabosci jego zywota, czy doswiadczenie cierpienia, moze stac si¢ dla
niego samego bardziej okazja do otwarcia na Absolut i przywrécenia przerwanej
wiezi z Bogiem niz przyczynkiem do tworzenia obrazu Boga opartego jedynie na
wlasnych wyobrazeniach.

Lek bowiem, jaki moze rodzic si¢ wobec Boga, nie jest zwyklym strachem
przed niebezpieczenstwem, strachem, jakiego czlowiek wielokrotnie doznaje
w rozmaitych sytuacjach zagrozenia zycia lub zdrowia. Jak thumaczy C. S. Lewis,
odwotujac sie do teorii prezentowanej przez Rudolpha Otto, czlowiek w obliczu
przekraczajacej go rzeczywistosci przezywa cos wiecej niz zwykly strach
fizyczny, chodzi raczej o ,bojazn, groze, zdumienie, ukorzenie sie”, a to z kolei
sprowadza catos¢ ludzkich przezy¢ do tzw. doswiadczenia numinotycznego
(Lewis, 2010, s. 14)* Strach mobilizuje czlowieka do obrony, niekiedy nakazuje
mu ukryc¢ sie albo ucieka¢. BojaZzn natomiast wyznacza wlasciwy dystans
wobec Absolutu, sktania do adoracji i kontemplacji, rozbudza gtéd poznania,
jest zaproszeniem do przekraczania siebie, do wyjscia z wlasnej immanencji
i otwarcia si¢ na transcendencje. Co wazne, wraz z rozwojem wiedzy oraz
postepem w zakresie cywilizacyjno-technicznym, odczucie wobec Numinosum,
czyli Absolutu, nie znika z horyzontu ludzkich przezy¢, a to dlatego, ze ,groza
i bojazn leza w innym wymiarze niz strach. Naleza one do natury interpretacii,
jaka czlowiek daje wszechswiatowi, lub wrazenia, jakie z niego odbiera” (tamze,
s. 18). Kiedy piewcy materializmu widzg Zrédto ludzkiej bojazni wobec Absolutu

1  Przedstawicielami takich teorii byli m.in. D. Hume, T. Hobbes, F. Nietzsche, a takze filozofowie nurtu
marksistowskiego. Jeszcze mocniej akcentowali ludzki strach i lek jako Zrédlo religijnosci czlowieka zwolennicy
psychoanalitycznej teorii religii, jak chocby Z. Freud.

2 Angielski mysliciel podaje kilka cytatéw z literatury, w ktérych autorzy prébowali opisac owe doswiadczenie
numinotyczne. Wymienia fragmenty dziel: Owidiusza, Wergiliusza, W. Szekspira, K. Grahame’a i T. Malory’ego.



w pewnego rodzaju ,niedorozwoju” czlowieka i jego prymitywnym postrzeganiu
sit przyrody, to zwolennicy religijnej orientacji powiedza, ze doswiadczenie
numinotyczne, zrodzone ze wspomnianej bojazni, nie zatrzymuje cztowieka na
prostym odniesieniu do sit otaczajacej go fizycznej rzeczywistosci, ale ,stanowi
doswiadczenie czegos nadprzyrodzonego, czemu stusznie mozna by nadac¢ miano
Objawienia” (tamze, s. 19).

Czy zatem owe doswiadczenie nadprzyrodzonosci lezy w naturze
czlowieka, czy raczej jest transcendentnym darem przeznaczonym jedynie dla
matlej grupy wybranych? Z. J. Zdybicka, powolujac sie na wspomnianego Rudolpha
Otto, wskazuje na szczegélny zmyst (zmyst numinotyczny), ktéry pozwala
czlowiekowi przyjac ,uderzenie” tej zewnetrznej sily, ktéra jest catkowicie inna
niz otaczajaca go rzeczywistosc (Zdybicka, 2000, s. 57-58). Analizujac przezycie
religijne czlowieka, mozna powiedzieé, ze ma ono swoje fazy. Inicjatorem jest
Numinosum, za$ czlowiek, ktéry poczatkowo przyjmuje w sposéb bierny
docierajace do niego tresci i doznania, w pewnym momencie aktywuje swe wtadze
wolitywno-emocjonalne i stara sie odpowiedziec¢ na przekaz, z jakim sie spotkal.
W tym momencie nastepuje afirmacja Numinosum i che¢ wejscia z Nim w relacje
osobowa. Celem takiej relacji jest oczyszczenie sie i zjednoczenie z Absolutem,
a droga do tego celu jest praktykowanie cnét: wiary, nadziei i tej najdoskonalszej -
cnoty milosci. Teologia chrzescijariska doda jeszcze, ze caly ten proces przezycia
religijnego wsparty jest faska dana przez Boga, ktéra wzmacnia ludzka wole. Mozna
wiec powiedzied, ze cztowiek ma w sobie pewna naturalna sktonnosé¢ wchodzenia
w sfere sacrum, zmyst, ktéry pomaga mu otwiera¢ si¢ na Absolut. A zatem,
paradoksalnie, czyms$ przyrodzonym jest doswiadczenie nadprzyrodzonosci.
Droga do tej nadprzyrodzonosci, do Absolutu czy Numinosum, jest mitosc
a nie strach, jak uwazaja zwolennicy hipotez przyrodniczo-gnozeologicznych
pochodzenia religii. Jak podsumowuje M. Rusiecki: ,Religia nie polega na strachu,
lecz na mitosci, ktéra jest naczelna zasada zycia religijnego” (2000, s. 73).

OTWARCIE CZLOWIEKA NA SACRUM

Cztowiek, jako homo religiosus, kieruje si¢ w spos6b naturalny ku sferze
sacrum. W ten sposéb przyjmuje, ze w rzeczywistos¢ jego egzystencji wpisana
jest przestrzen swietosci, przestrzen oddana catkowicie Numinosum. Czlowiek,
jako istota wyprostowana, ma zupeilnie inny sposéb orientacji w przestrzeni
niz pozostate naczelne - postawa pionowa sprawia, ze istnieje on i funkcjonuje
w wymiarze horyzontalno-wertykalnym (Eliade, 1988, s. 4). Ta swiadomos¢
wielowymiarowosci sprawita, ze czlowiek staral si¢ nadac sferze sacrum



kontekst przestrzenny. W tym wlasnie fakcie znalazlo uzasadnienie budowanie
$wigtyd, w ktérych miata by¢ oddawana czes$¢ réznym béstwom. Swiatynia
wyznaczala swieta przestrzen, sfere sacrum. W kulturze starozytnej Swiatynie
byly poswigcone béstwom. Do swiatyn sie nie wchodzilo, o czym przypominata
ich majestatyczna architektura - bogate zdobienia, ornamentyke czy okazata
kolumnade umieszczano na zewnetrznej czesci budynku, tak bylo w starozytnej
Grecji czy Rzymie.

Religia biblijnego Izraela organizowala swdj kult w miejscu sacrum
zwiazanym ze Swigtyniajerozolimska. Swiqtyniajerozolimska, ktéra znamyjedynie
z opisu, miata podobny ukiad architektoniczny, jak inne Swiatynie tamtego kregu
kulturowego. TakZe do niej zwykly lud nie miat wstepu. Cata przestrzen tej budowli
miata odwzorowywac rzeczywistos¢ Boga - w centralnym miejscu, do ktérego
wstep mial jedynie arcykaplan, znajdowalo sie Swiete Swietych symbolizujace
obecnos¢ Boga. Najblizej wokoét sanktuarium gromadzit sie lud Izraela, natomiast
poza narodem wybranym, w specjalnie wydzielonej przestrzeni mogli przebywac
poganie. Przekroczenie ktérejkolwiek z granic przez osobe nieuprawniona wiazato
sie z powaznymi sankcjami. Szczegélna rola narodu wybranego wiazala sie ze
zobowiazaniem, ktére zostalo zapisane w Ksiedze Wyjscia: ,Poniewaz Ja jestem
Pan, B6g wasz - uswieccie sie. BadZcie Swigtymi, poniewaz Ja jestem swiety” (Wj 11,
44). Swietosé w tym znaczeniu nie miata charakteru moralnego, ale nawiazywata
do teologicznej koncepcji rozumienia przestrzeni zorientowanej na sacrum
i profanum. Biblijny Izrael dzielil swiat na sfere kadosz - oznaczajaca swigtosc
Boga, sfere tahor, przeznaczona do codziennego zycia cztowieka oraz sfere tame,
ktéra byta rozumiana jako przestrzen zla i grzechu. Jesli ktos przekroczyltby ktéras
z tych przestrzeni, sita rzeczy zaciagal nieczystosc¢ rytualna. W ten sposéb biblijny
Izrael méwil o sobie jako o narodzie Sswietym, to znaczy oddzielonym od innych
spotecznosci, majacym wtasne prawa i zwyczaje. Sacrum zatem w tym kontekscie
rozszerza swoje znaczenie. Laczy sie juz nie tylko z miejscem, ale réwniez
z konkretnym ludem. Takie rozumienie sacrum pomogto Izraelitom kontynuowac
swoja duchowa wedréwke takze po wygnaniu i zburzeniu swiatyni, kiedy to lud
wybrany nie mégt juz sprawowac kultu w dawnym miejscu. Prorocy i przywédcy
religijni rozwineli wtedy praktyke liturgii synagogalnej, ktéra przeorientowata
religie biblijnego Izraela z religii miejsca na religie czasu, koncentrujac sie na
odczytywaniu i komentowaniu swoich swietych tekstéw.

Chrzescijaristwo uczynilo jeszcze jeden krok naprzéd. Oredzie Jezusa
Chrystusa utrwalito w Jego wyznawcach prawde, ze kazdy czlowiek ze wzgledu
na swoja niezwykta godnosc, a przede wszystkim zbawczy wymiar ofiary krzyza
Syna Bozego, jest swigtynia Ducha Swietego. A zatem miejscem spotkania migdzy



Bogiem a czlowiekiem moze sta¢ si¢ ludzkie serce®. To dlatego chrzescijanie
,2weszli” do swiatyni. Jezus Chrystus bowiem sprawit, Ze owa ,innos¢” Boga mogta
stac sie bardziej dostepna. Wczesniej obrazem tego oddzielenia byt mur w swiatyni
jerozolimskiej, znajdujacy sie miedzy dziedzinicem pogan a przestrzenia dostepna
dla narodu wybranego. Jezus przelamat te bariere. Dlatego sw. Pawet mégt napisac
o Jezusie Chrystusie, ze: ,Obie czesci ludzkosci uczynil jednoscia, bo zburzyt
rozdzielajacy je mur — wrogos¢” (Ef 2, 14).

Ornamentyka pierwszych swiatyn chrzescijariskich koncentrowata sie¢ na
ich wnetrzu, nadajac architekturze sakralnej inny model niz zawarty wczesniej
w Swiatyniach poganskich. Odtad swiatynia moze sie sta¢ wnetrze osoby
otwartej na Boga, ktéra przez oddanie sie Bogu, stara sie uswiecac swoje zycie
i powiekszac sfere sacrum w codziennosci. Do dopeilnienia tej prawdy wazne
jest jednak spelnienie podstawowego warunku. Cialo czlowieka o tyle moze
sta¢ sie swiatynia Ducha Swietego, o ile dusza ludzka pozostaje w tacznosci
z Jezusem Chrystusem, ktéry po zburzeniu swiatyni jerozolimskiej, stat sie ,Nowa
Swiatynia” w znaku swojego krzyza i zmartwychwstania. Dlatego, jak twierdzi
J. Ratzinger: ,Kult chrzescijaniski postrzega zburzenie swiatyni jerozolimskiej jako
wydarzenie ostateczne i teologicznie konieczne. Jej miejsce zajela uniwersalna
Swiatynia zmartwychwstalego Chrystusa, ktérego ramiona rozciagniete na krzyzu
otwarte sa na Swiat, by wszystkich obja¢ wieczna miloscia” (2002, s. 45). Oto
nowa przestrzen sacrum, ktérej heroldem stato sie chrzescijaristwo.

Czas JAKO WYMIAR DOSWIADCZANIA SACRUM

Wraz z odkryciem rolnictwa, cztowiek p6Znego paleolitu zaczal zmieniac
swoj rytm zycia i nawyki zywieniowe. Wczesniej za zdobywanie pokarmu, jako
mysliwy, odpowiadal mezczyzna, teraz gléwna odpowiedzialnos¢ spadia na
kobiete. Przewartosciowaniu uleglo réwniez odniesienie sie cztowieka do swiata
przyrody; religijna relacja wobec Swiata zwierzecego zostala zastapiona przez
,2mistyczna solidarnos¢ czlowieka i roslin” (Eliade, 1988, s. 29). Coraz wiekszego
znaczenia sakralnego nabierat symbol ,Matki Ziemi”, ktéra we wiasciwym dla
siebie cyklu ptodnosci rodzi swoje dzieci i zapewnia im pozywienie.

Rozwéj rolnictwa i coraz lepsze poznanie swiata roslinnego, taczyto sie

3 Jak pisze sw. Pawel: ,Czyz nie wiecie, Zzescie swiatynia Boga i ze Duch Bozy mieszka w was? Jezeli ktos
zniszczy swiatynie Boga, tego zniszczy Bég. Swiatynia Boga jest swieta, a wy nia jestescie” (1Kor 3, 16-17). I dalej:
,Czyz nie wiecie, ze cialo wasze jest swiatynia Ducha Swietego, ktéry w was jest, a ktérego macie od Boga, i Ze juz
nie nalezycie do samych siebie? Za [wielka] bowiem cene zostaliscie nabyci. Chwalcie wigc Boga w waszym ciele!”
(1Kor 6, 19-20).



z odkryciem cyklicznosci swiata przyrody, ktéra naprzemiennie ginie i rodzi
sie na nowo, umiera i znéw sie odnawia. To doswiadczenie znalazlo odbicie
w dawnych wierzeniach i nowym rozumieniu czasu. Czas zostaje umieszczony
na okregu ciagle powracajacych tych samych wydarzen. Wejscie czlowieka
w rytm ,kola czasu” pozwala mu zy¢ w ,cyklu kosmicznym” i oczyszczac
sig, podobnie jak ma to miejsce w Swiecie przyrody, ktéra cyklicznie umiera
i odradza. Tego typu koncepcje znalazly odwzorowanie w doktrynie wedréwki
dusz charakterystycznej dla religii Dalekiego Wschodu. W takim ujeciu czasu,
wedtug religii hinduistycznych, czlowiek wkracza w cykle temporalne przez
reinkarnacje, czyli ponowne wcielanie sie, ktére jest regulowane przez prawo
karmana. Buddyzm bedzie natomiast méwit o dharma-czakra - ,kole nauki”,
ktére cyklicznie jest poruszane przez wybitne jednostki, sposréd ktérych pierwsza
byt Budda. Konfucjonizm takze zna cykle powtarzalnosci regulowane przez dwa
przeciwne sobie pierwiastki: jang i jin.

Idee, ktére byly rozwijane dla Dalekim Wschodzie, nie pozostaty
bez wplywu na kulture starozytnej Grecji. Helleriska mitologia i ceremonie
odwzorowywaly cykle odnowy natury, dazac w ten sposéb do duchowego
oczyszczenia czlowieka. Bardzo wyraZnie tego typu koncepcje dostrzegalne byty
w tzw. rytuatach dionizyjskich.

Zupelnie inna koncepcje czasu swietego miat biblijny Izrael. Naréd
wybrany wzrastal w glebokim przekonaniu, ze B6g wkroczyl w jego historie
przez wydarzenie Eksodusu. Byt to historyczny fakt, ktéry objawitl Boza moc,
albowiem Izraelici opuszczali Egipt - sw6j dom niewoli - w asyscie wielkich
znakéw i spektakularnych cudéw. Dlatego wiara biblijnego Izraela, jak napisze
W. Chrostowski, ,miata charakter historyczny, osadzony w dziejach, a nie
kosmiczny, jak religie pogarskie” (2007, s. 207). W ten sposéb czas cykliczny
zostaje przestawiony na linearny, ktéry ma prowadzic¢ do speinienia sie stworzenia
w Bogu. Ludy oscienne przez cykliczne przywolywanie mitu, chciaty wejs¢ w czas
i przestrzen sacrum swoich béstw, natomiast w przypadku biblijnego Izraela to
Bég postanowit wkroczy¢ w historie i czas czlowieka (Kunzler, 1999, s. 107)*. Czas
sakralny, to czas, w ktérym Bég zbliza sie do czlowieka, a czlowiek moze zblizac
sie do Boga, czyli zblizac¢ sie do celu, do ktérego zmierza, jak naréd wybrany
wedrowat do Ziemi Obiecanej, podazajac za swoim Bogiem.

4 M. Kunzler ujal to w nastepujacy sposob: ,Linearne pojmowanie czasu jako czasu zbawienia wyrdznia Izraela
sposréd ludéw osciennych, ktére cechuje cykliczno-mistyczne rozumienie czasu. Izrael sprawuje swdj kult jako
spotkanie z Bogiem, ktéry wszedl w historyczna relacje z Abrahamem i Jakubem. Nie brakuje wigc tu réwniez
wymiaru historycznego. Poganiskie rytualy staraly sig¢ natomiast uciec za pomoca okreslonych obrzedéw od
niepewnej historii i w jakis sposéb zakotwiczy¢ swoja pewnosé w mitycznych czasach swoich bogéw”.



W teologii chrzescijanskiej zar6wno kosmiczny, jak i historyczny wymiar
czasu znajduje swoja racje bytu. Joseph Ratzinger twierdzi bowiem, Ze nie mozna
obu tych perspektyw przeciwstawiac sobie czy wrecz wykluczac ktéras z nich.
Gdybysmy zdecydowali si¢ na jakis arbitralny wybér i odrzucili wymiar kosmiczny
lub dziejowy rozumienia czasu, z jednej strony zawezalibysSmy pierwiastek
historycznosci obecny w religiach naturalnych, a z drugiej, zamykalibysmy
sie¢ na prawde o chrzescijanskim Bogu Stworzycielu, do ktérego nalezy caty
wszechswiat (Ratzinger, 2002, s. 24)°. Fakt wcielenia Syna Bozego nadal nowe
znaczenie rozumieniu czasu Swietego. Jak stwierdza Ratzinger: ,Sam Chrystus
jest pomostem miedzy czasem a wiecznoscia” (tamze, s. 84). A zatem Jezus
wiaze w sobie to, co doczesne, i wieczne, to, co umiera, z tym, co nie ginie, to, co
powtarzalne, z tym, co wreszcie musi znalezé swoj kres. Jezus, méwiac o sobie, ze
jest droga (por. ] 14, 6), czyni siebie drogowskazem, ktéry pozwala czlowiekowi
wyrwac sie z monotonni wiecznych cykléw powtarzalnosci i poprowadzié go
do zwieniczenia, jakim jest swiety i nieskoriczony czas przebywania z Bogiem
w krolestwie niebieskim w przestrzeni Boskiego sacrum (Kaczmarek, 2014b,
s. 169-182). Jezus przez swoje zmartwychwstanie zamyka cykl ciagtych narodzin
i Smierci, pokazujac, ze ostatecznie pokonat Smierc.

POZNANIE TYPU MYTHOS JAKO DROGA DO SACRUM

Skoro swiadomosc ludzka zdotala dostrzec granice przebiegajaca miedzy
sacrum a profanum, miedzy tym, co Swiete, doskonate, wieczne, a tym, co utomne,
grzeszne i przemijajace, musialo pojawic sie w cztowieku pragnienie przekraczania
tej granicy, tak by swa niedoskonalos¢ ,zanurzyc¢” w swietym czasie i przestrzeni
Absolutu. Takie ukierunkowanie wynika z bojazni i czci wobec Boga, a takze
z potrzeby oczyszczenia, powrotu do dawnej doskonatosci, do pierwotnego stanu,
gdy natura ludzka nie byta jeszcze skazona. Pragnienie odkupienia, przezycia
duchowego katharsis, jest obecna w wielu religiach, a rozmaite wierzenia
podtrzymywaly i rozwijaly réznego rodzaju intuicje i tesknoty mesjanskie
(Kaczmarek, 2013, s. 213-224; 20144, s. 352-362).

Cho¢, jak sie dos¢ powszechnie przyjmuje, pojawienie sie filozofii
zdeprecjonowalo mit jako prébe ttumaczenia i rozumienia rzeczywistosci, to
jednak przez dtugi czas poznanie mityczne stanowilo pomost miedzy przestrzenia

5 Poparcie dla tezy o kosmicznym wymiarze chrzescijaniskich celebracji mozemy znalez¢ takze w innym miejscu:
»|...] chrzescijariska liturgia jest liturgia kosmiczna, jest modleniem sie i Spiewaniem razem ze wszystkim, co jest

w niebie, na ziemi i pod ziemia” (Ratzinger, 2012, s. 437).



sacrum a profanum. Mit pozwalal na przezycie wewnetrznej odnowy, pomagat
komunikowac sie cztowiekowi z rzeczywistoscia niedostepna jego racjonalnym
drogom poznania. Poznanie mityczne byto mozliwe dzieki naturalnej wrazliwosci
na transcendencje, uruchamialo wewnetrzny radar, ktéry pomagat zlokalizowac
sacrum. Przezywajac mit, cztowiek pozwalal dojs¢ do glosu transcendentnym
sitom, ktdre, jak wierzyl, rzadza Swiatem, a przynajmniej maja niematy wplyw na
jego losy. Mit wyrywal czlowieka z profanum i pozwalal mu laczy¢ sie z sacrum.

Przezycie mitu wigze si¢ znaturalnym sposobem poznania, ktére nazywamy
poznaniem typu mythos. Mythos taczy sie bardzo silnie ze sfera wyobrazeniowa
i afektywna czlowieka. Pozwala nadawac sens obrazom i symbolom, kieruje sie
intuicja, skojarzeniem, rozwija w czltowieku zdolnosé do wczucia sie. Waznymi
komponentami poznania typu mythos sa doswiadczenie osobiste i zaangazowanie
emocjonalne, ktére pomagaja rozwija¢ w cztowieku relacje podmiotowosci. Mit,
przez swoéj symboliczny wymiar, dziatal na wyobraznie, wiaczajac czltowieka
w swoista relacje z Absolutem (czy z béstwami, w zaleznosci od rodzaju wierzen).

Sfera mythos jest wciaz aktywna w cztowieku, gdyz stanowi jego naturalna
zdolnosc poznania. Cho¢ mit spisany w réznych mitologiach, stanowi zasadniczo
mit martwy, rozumiany jedynie jako archaizm i zabytek danej kultury, to ciagle
obecne jest zjawisko tzw. mitu zywego, ktéry generuje w ludzkim zachowaniu
przezycia quasi-mityczne. W micie zywym odzywaja sie podobne pragnienia,
jakie mogly towarzyszy¢ archaicznym ludom, ktére za pomoca mitu staraly sie
przekracza¢ doczesnosc, przenoszac sie tym samym ku przestrzeni misterium
lub starajac sie wejs¢ w Swiat fantazji. Obecnie tego typu zachowania, choc
zakorzenione w naturalnej sferze poznania typu mythos, zasadniczo bazuja na
zdesakralizowanej wizji swiata, czym réznia sie od pierwotnego przezycia mitu
u dawnych ludéw. Podstawowa réznica miedzy mitem zywym, a mitem obecnym
w pierwotnych spotecznosciach ludzkich jest taka, ze ten pierwszy stanowi
zasadniczo ucieczke od rzeczywistosci (Zagérska, 2008, s. 69-83)°, zas ten drugi

6 Ciekawie rozwija ten temat prof. W. Zagodrska, ktéra wylicza kilka kryteriéw zachowan quasi-mitycznych, ktére
pozwalaja zaklasyfikowac dane zachowania do kategorii mitu zywego. Sq to nastepujace komponenty:

1. Ucieczka od rzeczywistosci (niechec¢ do codziennosci, wyrazny dystans i lek przed rzeczywistoscia, ucieczka

od wymagari i absolutyzacja wolnosci). 2. Obecnosé w Czasie Wielkim (czas musi by¢ wypelniony wieloscia
bodZcéw, jak w filmie sensacyjnym, w ktérym bohater ciagle cos przezywa, aktywnosé w wirtualnym swiecie gier
komputerowych). 3. Zaspokajanie ,tesknoty za rajem” (tesknota za swoboda, ucieczka od tematu smierci, chec
wyzwolenia si¢ i wyrwania z ograniczenl doczesnosci) 4. Odniesienie do paradygmatu (gdy ludzie identyfikuja

sie z bohaterami fikcyjnymi, ktére staja si¢ dla nich wzorcem zachowan i postaw zyciowych). 5. Przekraczanie
conditio humana (az po ,ja” niemozliwe, przekraczanie sig, zaspokajanie potrzeby bycia kims innym, wiekszym
niz moge by¢ kiedykolwiek w §wiecie realnym). 6. Integracja z caloscia (szukanie grupy i faczenie sie z okreslona

communitas).



pomagat glebiej w te rzeczywistosé wchodzié. Ludy pierwotne postrzegaty swiat
jako caly przenikniety sacrum, dlatego nigdzie nie musialy uciekac, towarzyszyta
im swiadomosc statej obecnosci Numinosum.

POZNANIE TYPU LOGOS A RZECZYWISTOSC SACRUM

Poczatki filozofii datuje sie na przetom VII i VI w. przed Chr. Pierwsi
filozofowie, zanurzeni jeszcze mocno w mysleniu mitycznym, rozumieli swiat jako
jeden organizm, ktérego funkcjonowanie pragneli wyjasni¢. To dlatego tychze
myslicieli nazywano pierwotnie fizjologami, a pierwsza dziedzina ich badan
byla filozofia przyrody. Wychodzac z przekonania, ze swoje poglady i przyjete
prawdy na temat Swiata nalezy uzasadniac, rozwineli oni zreby metodologii
oparte na krytycyzmie i samokrytycyzmie. M. Heller twierdzi, ze ,sa to dwa
konieczne warunki filozoficznej uczciwosci. Krytycyzm stwarza sytuacje pytania,
samokrytycyzm nie pozwala przyjac byle jakiej odpowiedzi” (Heller, 2013, s. 11).
Metoda filozoficzna pozwalata przyjac pewien porzadek badawczy systematycznie
stosowany, ulozyc logarytm racjonalnego ordo (tamze, s. 12)".

Pierwsi filozofowie starali sie zatem w sposéb racjonalny ttumaczyd
swiat, bedac mocno przekonani, ze cztowiek ma dostateczne narzedzia w swoich
zmystach i umysle, by skutecznie penetrowac rzeczywistosc¢ i odkrywac prawa,
ktére nia rzadza. Ich zdaniem, nie nalezato odwotywaé sie do mitu, symboli
i wyobrazen, ale raczej oprzec sie na konkrecie i jednoznacznosci. Aby podazac
tym torem myslenia, filozofowie odeszli od poznania typu mythos, a zaczeli
propagowac poznanie typu logos (A0yog). Logos wiazal sie z szukaniem sensu,
z droga racjonalnosci. Poznanie typu logos charakteryzuje sie precyzja, definicja,
Scistoscia, rozumowaniem, wyjasnianiem, porzadkowaniem, szukaniem dystansu
emocjonalnego, budowaniem relacji przedmiotowych.

Choc¢ pierwsze rozwiazania, jakie podali filozofowie jorscy, byly dosc
naiwne, to jednak szukali oni uzasadnienia rzeczywistosci w niej samej, a nie
odwotywali sie juz do mitu. Pionierem takiego podejscia byt Tales, Grek z Miletu.
Zyjac w miescie portowym, przygladat sie swemu otoczeniu, obserwowat przyrode
i doszedt do wniosku, ze zasada wszystkiego jest woda, bo ona daje zycie. Kolejni
mysliciele podawali inne definicje owej arche (épyn), méwiac, ze jest bezkresem,
ziemia, powietrzem, ogniem, liczba.

Mogtloby sie wydawad, ze filozofia wyemancypuje czlowieka ze sfery

7 Jak dodaje ks. Heller: ,Metoda liczy sie nie mniej niz wyniki, bo dobra metoda zawiera w sobie zapowiedz
dalszych wynikéw. Niekiedy wynikiem moze byc¢ nowa metoda”.



sacrum, ze kaze mu zapomniec o Swietej czasoprzestrzeni Absolutu, a skupi go
na nim samym. Ale oto juz Heraklit z Efezu byt przekonany, ze skoro cztowiekiem
rzadzi logos, to i wszechswiatem rzadzi rozum. Pitagorejczycy twierdzili, Ze istnieja
liczby boskie, a wszechswiat jest kosmosem, czyli zawiera w sobie porzadek, tad,
harmonie, rozum. Anaksagoras z kolei byt przekonany, zZe ruch swiata jest dzietem
ducha (vovg), ktéry zapewne nie byl rozumiany jako byt osobowy, ale jako byt,
ktéry jest poza i ponad przyroda. Platon bedzie zas méwil o transcendentnym
Swiecie idei (idéa), ktéry nie jest bezposrednio dany czlowiekowi. Arystoteles
bedzie méwil o Motorze, ktéry jest Pierwszym Poruszycielem i przyczyna ruchu,
czyli przejscia z moznosci do aktu. Sredniowiecze, wezytujac sie w te koncepcje,
postara sie niektére z nich wprzegnac w swoje rozwazania na temat Boga.
Augustyn, stojacy na pograniczu starozytnosci i Sredniowiecza, umiesci swiat idei
Platona w umysle Boga, ttumaczac w ten sposéb charakter Boskiego dziatania.
Sredniowiecze bedzie bardzo mocno akcentowad zagadnienia dotyczace Boga,
organizujac swoje myslenie w perspektywie teocentryzmu.

KOMPLEMENTARNOSC POZNANIA TYPU MYTHOS 1 LOGOS

Od momentu wkroczenia filozofii w dzieje ludzkosci bedzie trwat spér o to,
ktéremu typowi poznania przyznaé¢ prymat w dotarciu do prawdy. Filozofowie
beda dowodzié, ze uzasadnianie r6znych tez za pomoca konstrukcji logicznych
daje pewnos¢ wiedzy naukowej, ktéra nie jest juz wiedza potoczna (Arystoteles,
1973, 1, 2, 71b)®. Beda takze glosié¢, ze prawda to zgodnosc ludzkiego poznania
z przedmiotem, jak powie sw. Tomasz z Akwinu®. Z kolei zwolennicy poznania
typu mythos beda sie trzymac twierdzenia, ze ten rodzaj poznania nie jest bez
znaczenia, ze podazajac za nim takze mozna dotrzec¢ do prawdy.

Ale jak te oba stanowiska maja sie do zagadnienia relacji cztowieka do
sacrum? Otéz, jak juz zdazylisSmy powiedziec, sacrum jest pewna rzeczywistoscia
transcendentna wobec czlowieka. ZauwazyliSmy réwniez, Ze poznanie tego, co
nadprzyrodzone, nie lezy zupelnie poza zasiegiem przyrodzonych mozliwosci
bytu ludzkiego, jego zdolnosci i uposazenia poznawczego. A zatem zaréwno
postugiwanie sie poznaniem mythos, jak i logos, daje pewna mozliwosc
przekroczenia ,Swietej przestrzeni”, natomiast uwazanie, ze wystarczy tylko
jeden sposdb poznania jest blednym postulatem.

8 Jak twierdzil Arystoteles: ,Przez dowéd rozumiem sylogizm tworzacy wiedze naukowa, czyli taki, dzieki
ktéremu, jezeli tylko jestesmy w jego posiadaniu, mamy te wiedze”.

9  Slynne zdanie Akwinaty: ,Verum est adaequatio intellectus et rei” .



Biedem zwolennikéw myslenia mitycznego jest przekonanie, ze filozofia
nie potrafi doprowadzi¢ do poznania Boga, ze niweczy relacje z Absolutem.
Tymczasem filozofia scholastyczna sredniowiecza dowiodia dobitnie, ze
postugiwanie sie ratio nie tylko nie przeszkadza w odkrywaniu Boga, ale moze
stanowi¢ wielka pomoc w budowaniu mistycznego pomostu miedzy Bogiem
a czlowiekiem™.

Biedem zas zwolennikéw myslenia filozoficznego jest zatozenie, Zze mit
to niekompetentny i bezwartosciowy sposéb poznania swiata, ktéry juz dawno
zostal podwazony przez metody logicznego myslenia oraz przez odkrycia
naukowe, ze to relikt przeszlosci, zjawisko kulturowe, ktére przez wieki
budowato falszywy obraz swiata. Ale czy rzeczywiscie mit w zaden spos6b nie
dociera do prawdy? Wszystko zalezy od tego, jak zinterpretujemy opis przez niego
zaproponowany. Jesli ktos postuguje sie jezykiem symbolicznym, to jasne jest, ze
nie chodzi mu o doslownosé, ale o przekazanie jakiejs ,gtebszej prawdy”. Gdy
Jezus naucza w przypowiesciach, to nie chodzi Mu o konkretnych bohateréw
opowiadanej historii, o wdowe, Samarytanina czy owce; nie nalezy tez szukac
tych miejsc, ktére staly sie arena opowiadanych wydarzen, bo w istocie chodzi
o jakas glebsza prawde. Tak samo, gdy Ezop czy Krasicki pisza bajki i pod
bohateréw swych utworéw podstawiaja postaci zwierzece, to znéw nie chodzi im
o doslownosc, ale przekazanie za pomoca bajki pewnej prawdy, jakiegos moratu,
pouczenia. A zatem mit réwniez przekazuje pewne prawdy, ale dziata na inny
obszar percepcji czlowieka, na inne pola jego wrazliwosci. Jak moéwit Gilbert
Keith Chesterton, ,osoba, ktéra dokonuje demitologizacji, wychodzi z btednego
zalozenia, Zze w mitach nie ma prawdy, a tymczasem prawda wpisana jest gteboko
w wyobraznie niezliczonej liczby starozytnych ludéw” (O’Brien, 2009, s. 14).

Mozna powiedzie¢ w duzym uproszczeniu, ze sfera mythos, to serce,
a logos, to umyst. Czltowiek, w celu petnego funkcjonowania i dobrego poruszania
sie¢ w Swiecie, potrzebuje obu tych obszaréw, by mégt myslec¢ i czuc. Potrzebne
jest racjonalne myslenie, ale i intuicja, ktéra nada kierunek temu mysleniu. Chodzi
zatem o pewnego rodzaju komplementarnosé mythos i logos. Zaden z typéw
poznania nie zamyka czlowieka na sacrum, bo pomaga mu poznac i doswiadczyc,
a zatem przez odwolanie sie do poznania a priori i aposteriori doswiadczyc
nieznanego.

10  Zeby wspomnie¢ chocdby swietych myslicieli: Bernarda z Clairvaux, Tomasza z Akwinu czy Bonawenture.



CHRZESCIJANSKIE PRZESLANIE MILOSCI JAKO DROGA DO SACRUM

Podsumowujac, mozna jeszcze raz powiedziec, ze ludzkie postrzeganie
Swiata nie zatrzymuje sie¢ jedynie na zmystowym doswiadczeniu. Czlowiek od
zarania dziejéw mial gleboka swiadomosc istnienia rzeczywistosci, ktéra go
przerastala, przerazala i zachwycala zarazem. Gdzies, poza bezposrednim
doswiadczeniem ludzkim, znajdowala sie przestrzen przeznaczona dla Absolutu,
wyznaczajaca sfere sacrum. Rézne religie i wierzenia opisywaly sposoby
i warunki wejscia w Swieta przestrzen i w Swiety czas. Poznanie typu mythos
i logos staty sie dwoma kluczami otwierajacymi swieta transcendencje. Za pomoca
serca i rozumu czlowiek starat sie poznawac Absolut i wchodzi¢ z Nim w dialog.
Historia ludzkosci jest jednoczesnie historia ludzkich dazen, prowadzacych do
doswiadczenia sacrum.

Niektore religie pokazywatly, ale chyba najbardziej uczynita to religia
chrzescijariska, Ze wprowadzanie cztowieka w sfere sacrum jest takze dazeniem
i pragnieniem samego Boga. B6g chrzescijan okazat sie na tyle konsekwentny w tym
dazeniu, ze nie tylko stworzyt czlowieka, ale réwniez stal sie cztowiekiem i jako
Syn Bozy - Boski Logos gtosit postulat bezinteresownej mitosci i na krzyzu oddat
zycie za kazdego czlowieka. Jezus Chrystus pokazat w ten sposéb, ze wchodzenie
w praktyke mitosci, jest zblizaniem sie do Boga, gdyz to ,Bég jest mitoscia” (1] 4, 8),
a sama ,milos¢ zakrywa wiele grzechow” (1P 4, 8). Gdy wiec czlowiek okazuje
milosc, w jakis sposéb doznaje oczyszczenia i wchodzi w sfere sacrum, gdyz sam
kult bez mitosci, traci swéj najglebszy wymiar. Jak pisat prorok Ozeasz w imieniu
Boga: ,Milosci pragne, nie krwawej ofiary, poznania Boga bardziej niz catopalen”
(Oz 6, 6). Nie ma zatem wiekszej bliskosci miedzy Bogiem a czlowiekiem, jak
zywa milos¢ miedzy nimi. Milujac, cztowiek upodabnia sie do Boga, a jego serce
staje sie miejscem Swietym, Swiatynia Pana. Trwajac w milosci, czlowiek trwa
w przestrzeni i w czasie sacrum, gdyz wiacza sie w ten sposéb w Boski zamyst
stworzenia i objawienia si¢ Boga. Jak ujela to Julianna z Norwich: ,Chciatabys
poja¢ zamysty Pana wzgledem wszystkich rzeczy? Zrozum to dobrze - Mitos¢
byla Jego zamiarem. Kto ci to objawil? — Mitosé. Co ci On objawil? - Milosc.
Dlaczego to objawil? - z Mitosci. Trwaj przy tym, a coraz lepiej bedziesz poznawac
i rozumie¢ Milos¢” (Juliana z Norwich, 1997, s. 102). A zatem chrzescijanstwo
przyjmuje, ze czlowiek na tyle doswiadcza sacrum, na ile mitosé¢ do Boga i ludzi
jest obecna w jego zyciu.



Bibliografia:

Arystoteles (1973). Analityki wtore. Warszawa: Wydawnictwo Naukowe PWN.

Chrostowski, W. (2007). Bég, Biblia, Mesjasz. Warszawa: Fronda.

Eliade, M. (1988). Historia wierzen i idei religijnych. Tom 1. Warszawa: Instytut
Wydawniczy Pax.

Heller, M. (2013). Logos wszechswiata. Zarys filozofii przyrody. Krakéw: Znak.

Julianna z Norwich. (1997). Objawienia Bozej mitosci. Mysli. Warszawa:
VERBINUM Wydawnictwo Ksiezy Werbistow.

Kaczmarek, P. (2013). Intuicje mesjaniskie réznych wierzen a osoba Jezusa
Chrystusa. Studia Loviciensia. Lowickie Studia Teologiczne, 15, 213-224.

Kaczmarek, P. (2014a). ,Ucieczka ze swiata” w perspektywie teologiczno-
-filozoficznej. Ateneum Kaplariskie, 2/162 (630), 352-362.

Kaczmarek, P. (2014b). Wieczne powroty a chrzescijariska tajemnica czasu. Studia
Loviciensia. Lowickie Studia Teologiczne, 16, 169-182.

Kunzler, M. (1999). Liturgia Kosciota. Poznan: Pallottinum.

Lewis, C. S. (2010). Problem cierpienia. Krakow: Wydawnictwo Esprit.

O’Brien, M. (2009). Ojciec Eliasz. Czas Apokalipsy. Krakéw: Wydawnictwo M.

Olszewski, D. (1988). Z zagadnienn religioznawstwa. L6dZ: Diecezjalne
Wydawnictwo Lodzkie.

Ratzinger, J. (2002). Duch liturgii. Poznan: Klub Ksiazki Katolickiej
CHRISTIANITAS.

Ratzinger, J. (2012). Problem kierunku celebracji. W: tenze, Opera Omnia. Tom 11
(s. 434-442). Lublin: Wydawnictwo KUL.

Rusiecki, M. (2000). Geneza religii. W: tenze (red.), Religia w swiecie wspolczesnym.
Studia religiologiczne 1 (s. 71-88), Lublin: Towarzystwo Naukowe Katolickiego
Uniwersytetu Lubelskiego.

Zagoérska, W. (2008). Homo ludens - homo mythicus. Nowe podejscie do
aktywnosci ludycznej w dorostosci. Psychologia rozwojowa, 1 (13), 69-83.

Zdybicka, Z. J. (2000). Czym jest i dlaczego istnieje religia? W: H. Zimon (red),
Religia w swiecie wspofczesnym. Studia religiologiczne 1 (s. 53-69). Lublin:
Towarzystwo Naukowe Katolickiego Uniwersytetu Lubelskiego.



SUMMARY

According to various theories of religion human beings are in a specific
relationship with the Absolute. A human being feels a glorious power standing in
front of him. And the answer to this relationship is the adoration of God, not to es-
cape, which is normal with physical fear. The Absolute is the most sacred, holy and
transcendent being. The Absolute’s existence is surrounded by sacred space and sa-
cred time which we call - sacrum. How to understand sanctity? There are two ways
- a kind of understanding called mythos which can be compared with mythical way
of exploring sacred space and the second way of understanding called logos, which
is a logical view of the world. Both ways should be complementary to lead every
human being straight to the truth about God. Christian theology adds that the real
sanctity materialized when people start to love God and each other. Love itself is
a real name of God and the real sacrum in the world and in a human's heart.



