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WPROWADZENIE: OD POJECIA MEDYCZNEGO
DO POJECIA ANTROPOLOGICZNEGO
Refleksje zawarte w artykule sg inspirowane ustale-
niami badaczy poznanskiej szkoly kulturoznawczej,
ktérzy dokonali niezwykle oryginalnego w skali
Swiatowej opisu myslenia magicznego'. Owa inter-
pretacja nie ma jedynie charakteru historycznego
w sensie jej wartosci dla historii dyscypliny, ktéra
tym mysleniem od poczatkéw swojego istnienia sie
zajmowala, czyli etnologii/antropologii kulturowej,
lecz - i to jest dla mnie kluczowe - pozwala na doko-
nywanie interpretacji kultury wspotczesnej
Ostatnimi czasy w refleksjach poznanskich ba-
daczy (Anny Palubickiej’) oraz wychowankéw tejze

1 Zob. M. Rydlewski, Zeby widzie¢, trzeba wiedzieé. Kulturowy wymiar per-
cepcji wzrokowej, Oficyna Wydawnicza ,Epigram”, Bydgoszcz 2016, s. 61-105.

2 M. Musial, Obecnos¢ magii we wspdlczesnej kulturze zachodniej, ,Filo-Sofi-
ja” 36/2017, s. 507-521; M. Rydlewski, Wtdrna oralnos¢ a myslenie magiczno-
-metamorficzne, [w:] Zmiany, metamorfozy, rewolucje, red. M. Czapiga, K. Ko-
narska, Wydawnictwo UWTr, Wroctaw, 2018, s. 77-95; M. Musial, Enchanting
Robots: Intimacy, Magic, and Technology, Palgrave Macmillan, Cham 2019.

3 A. Patubicka, Kultura ponowoczesna: dyssolucja czy adaptacja do nowej po-
staci kultury?, [w:] Miedzy naukq a sztukq. Wokét problemow wspotczesnej histo-
riografii, red. E. Solska, P Witek, M. WoZniak, Wydawnictwo UMCS, Lublin
2017, s. 417-436. Korzystajac z tego artykutu w dalszej czeSci mojego tekstu,
bede podawal strony maszynopisu przestanego mi przez autorke, za ktory
bardzo jej dziekuje.
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szkoty (Andrzeja P. Kowalskiego®) pojawia sie pojecie dyssolucji, ktore zostato za-
czerpniete z prac polskiego lekarza psychiatry Jana Mazurkiewicza. Domy$lam
sie, Ze inspiracja do wykorzystania tego pojecia (pisze o nim wiecej w dalszej cze-
Sci tekstu) przez Anne Patubicks do interpretacji i swego rodzaju diagnozy stanu
kultury wspolczesnej byta ksigzka Artura Dobosza Myslenie magiczno-mityczne
a schizofrenia®. Autor dokonat w niej oryginalnej reinterpretacji pojecia dyssolucji
schizofrenicznej w rozumieniu Jana Mazurkiewicza w kontekscie myslenia me-
tamorficznego analizowanego przez poznanskich badaczy. Anna Patubicka z ko-
lei przeszczepila to pojecie, z jednoczesna jego interpretacja, na grunt swojego
mys$lenia o kulturze ponowoczesnej. W tym sensie jej ustalenia majg charakter
szerszy, czy tez pojecie dyssolucji schizofrenicznej stuzy do opisu kwestii funda-
mentalnej, jaka jest préba zdiagnozowania stanu kultury wspoélczesnej, w tym
zachodzacych w niej proceséw zblizajacych ja do kultury opartej na mysleniu
magiczno-metamorficznym.

Moje refleksje wpisujg sie w myslowy gest wykonany przez autorke Gramaty-
ki kultury europejskiej. Mam nadzieje poznawczo wykorzysta¢ pojecie dyssolucji
oraz opis myslenia magiczno-metamorficznego i zaaplikowac je do refleksji nad
osobowoscig czy tez tozsamoscia wirtualng (w literaturze medioznawczej oba ter-
miny funkcjonuja wymiennie). Aby jednak te refleksje staly sie zrozumiale, mu-
sze dokona¢ opisu, ogromnie uproszczonego, kolejnych krokéw owego przeszcze-
pienia pojecia medycznego na grunt refleksji kulturoznawczo-antropologicznej.

DYSSOLUCJA SCHIZOFRENICZNA W UJECIU JANA MAZURKIEWICZA

ORAZ W UJECIU ARTURA DOBOSZA

Jan Mazurkiewicz (1871-1947) byl wybitnym polskim psychiatra, ktéry, podobnie
jak szereg innych psychiatréw i psychologéw polskich i zagranicznych, dostrze-
gal zwiazki i analogie zachodzace pomiedzy mysleniem magicznym a schizofre-
nig. Doszed! on do wniosku, ktéry uargumentowal odwotaniami do literatury
etnograficznej i etnologicznej, ze zar6wno czlowiek pierwotny, jak i schizofre-
nik mys$la prelogicznie (nawigzywat do Luciena Lévy-Bruhla, stad to okreslenie).
Cho¢ nie byt przedstawicielem nauk humanistycznych, dokonal interesujacego
opisu myslenia magicznego, niezwykle trafnego jak na czasy, w ktérych pracowat
(swoja koncepcje tworzyt przed II wojng Swiatowsa, natomiast jego prace zostaly
wydane poSmiertnie w latach pie¢dziesigtych XX wieku®). Ustalenia Mazurkiewi-
cza moglyby konkurowac¢ z innymi koncepcjami tamtego czasu. Ot6z poprawnie
rozpoznal on, Ze cztowiek pierwotny, zakorzeniony w magicznym $§wiatoodczu-
ciu, przyjmuje postawe naiwnego realizmu (swoje wyobrazenie Swiata traktuje
jak sam §wiat), charakteryzuje go brak krytycyzmu wynikajacy z braku postawy

4 A.P.Kowalski, O procesach dysolucji w kulturze, ,Filo-Sofija” 36/2017, s. 469—481.
5 A.Dobosz, Myslenie magiczno-mityczne a schizofrenia, Oficyna Wydawnicza , Epigram”, Bydgoszcz 2013.

6 ]. Mazurkiewicz, Wstep do psychofizjologii normalnej. Ewolucja aktywnosci korowo-psychicznej, t. 1, Wydawnictwo
PZWL, Warszawa 1950; tenze, Wstep do psychofizjologii normalnej. Dysolucja aktywnosci korowo-psychicznej, t. 2, Wy-
dawnictwo PZWL, Warszawa 1958; tenze, Zarys psychiatrii psychofizjologicznej, oprac. M. Masiak, Wydawnictwo
PZWL, Warszawa 1980.
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zdystansowanej w rozumieniu Anny Patubickiej’, che¢ natychmiastowej realiza-
cji swoich pragnien i emocjonalny charakter dziatan, typowe jest tez pojawienie
sie u niego wyrazu — symbolizmu wyrazowego zastepujacego symbol wzrokowy
(stowo jest czescia wyobrazenia i posiada moc oddziatywania, co realizuje ma-
giczng zasade pars pro toto)®.

W swoich pracach, respektujac zalozenia neoewolucjonizmu Henry'ego Jack-
sona, Lévy-Bruhl przyjmowatl, iz my$lenie magiczne, czy tez prelogiczne, jest
ewolucyjnym poprzednikiem myslenia racjonalnego, to jest przyczynowo-logicz-
nego, przy czym to pierwsze nie jest zupelnie znoszone przez drugie. Myslenie
przyczynowo-logiczne nie eliminuje my$lenia magicznego, lecz u oséb ,,dorostych
i kulturalnych”, jak badacz nazywa podmioty kultury zachodniej poprawnie so-
cjalizowane do wzordéw kulturowych i schematéw pojeciowych pozadanych przez
te kulture, pozostaja one w swoistej réwnowadze, choé¢ — rzecz jasna — myslenie
racjonalne zarzadza mysleniem magicznym i je kontroluje (przypadki wspétpra-
cy pomiedzy nimi to temat na osobne omoéwienie). U 0s6b chorych na schizofre-
nie réwnowaga ta zostaje zachwiana: nastepuje odblokowanie czy odhamowanie
mys$lenia prelogicznego, ktére bierze gére nad mysleniem racjonalnym, nie elimi-
nujac go wszak catkowicie. Obecno$é i dominacja myslenia prelogicznego mani-
festuja sie miedzy innymi poprzez urojenia (,falszywe przekonania”), omamy czy
pseudoomamy (,falszywe percepcje”) oraz specyficzne zaburzenia mowy (schizo-
fazje). W koncepcji Jana Mazurkiewicza schizofrenik w pewnym sensie cofa sie
w rozwoiju, zachodzi zatem proces dyssolucji, bedacy przeciwienstwem ewolucji.
Staje sie on niejako uczestnikiem kultury magicznej, do§wiadczajgc urojen czy
omamoéw, niebedacych jednak w tej kulturze stanem chorobowym, lecz stanem
normalnym (to kwestia oczywiScie znacznie bardziej skomplikowana?). Mys$lenie
prelogiczne bierze gére nad racjonalnym, czyli wygrywa walke pomiedzy tymi
dwoma typami myslenia (Jan Mazurkiewicz uzywat wtasnie wojennej metafory-
ki do opisu relacji pomiedzy nimi)™.

Warto w tym miejscu nieco przewrotnie podkresli¢ rzecz by¢ moze fundamen-
talng dla pomystodawcéw niniejszego numeru ,Kultury Wspdtczesnej”, to jest
wzajemne relacje pomiedzy naukami przyrodniczymi, w tym medycznymi, a na-
ukami humanistycznymi, ktérych sojusz, cho¢ rozbijany dzisiaj przez prymityw-
ne niekiedy tendencje biologizujace, sprowadzajgce czlowieka tylko do jego masy
biologicznej, jest poznawczo potrzebny, a wrecz konieczny do funkcjonowania
tych pierwszych, z czego nie zawsze zdajg sobie one sprawe.

7  A.Palubicka, Gramatyka kultury europejskiej, Oficyna Wydawnicza ,Epigram”, Bydgoszcz 2016.

8 A.Patubicka, Kultura ponowoczesna.., dz. cyt., s. 5.

9 A. Dobosz, Myslenie magiczno-mityczne.., dz. cyt., s. 10.

10 Tamze, s. 7-8.

11 To watek, ktérego nie moge tu, niestety, szerzej oméwié. W ksiazce Zeby widzieé, trzeba wiedzieé. Kulturowy wy-
miar percepcji wzrokowej, komentujac relacje pomiedzy refleksjg antropologiczng a neurokognitywistyczng, zwraca-
lem uwage, ze ,to kultura wyznacza nastawienie wobec poszukiwania [..] kompetencji percepcyjnych. Czy mozemy
powiedzie¢ co$ o kompetencjach niezrealizowanych? Jak je w ogéle «odnalezé»? W ostatecznoSci wiec nauki o mézgu
badajg tylko ten obszar owych kompetencji, ktory uprzednio wyznaczyta kultura. Inaczej moéwiac: te kompetencje,
ktére na gruncie jakiej§ kultury juz zostaly zrealizowane. Ma to ciekawa konsekwencje: jesli zmienia sie kultura,
zmienia sie nauka o mézgu; pozbawiony wplywu kultury badacz mézgu bylby §lepy — nie wiedziatby po prostu czego
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Ot6z Jan Mazurkiewicz, na co trafnie zwrécita uwage Anna Patubicka, roz-
wijal w psychiatrii podejscie humanistyczne nastawione na rozumienie choro-
by, wspoéttworzac kierunek przeciwstawny do kierunku biologizujgcego. Préba
rozumienia schizofrenii przez reprezentanta nauk przyrodniczych odbywata
sie dzieki koncepcjom i pojeciom sformutowanym przez przedstawicieli nauk
humanistycznych, szczegdlnie etnologii, w tym opisom myslenia magicznego.
Co istotne, taka mutacja umozliwiajgca rozumienie choroby, w tym Srodowiska
spolecznego, w ktoérym sie pojawia i rozwija, moze by¢ pomocna w leczeniu schi-
zofrenii (zwlaszcza paranoidalnej), co jasno wyktada Artur Dobosz, piszac, iz jego
rozpoznania umozliwiajg dostrzezenie zwiastunéw choroby, na ktére psychia-
trzy nie zwracajg uwagi, sformutowanie sugestii co do reemisji choroby oraz do-
starczenie pewnych sugestii terapeutycznych®.

Artur Dobosz w swojej fascynujacej ksiazce dokonuje szczegdtowego opisu
koncepcji Jana Mazurkiewicza oraz tworczo jg rozwija. Przede wszystkim opis
myslenia magicznego, jaki proponuje polski psychiatra, ulega znacznemu pogte-
bieniu w Swietle dokonan szkoly poznanskiej, co przeklada sie na rozumienie
samej dyssolucji schizofrenicznej i jej modyfikacji. Jedna z gtéwnych tez stawia-
nych w ksigZzce Dobosza dotyczy przyczyn schizofrenii, ktére nie sg doprecyzowa-
ne w koncepcji Jana Mazurkiewicza. Akceptujac opisy medyczno-psychiatryczne
wynikajgce z obecnego stanu wiedzy (aktualnego stylu myslowego psychiatrow
zajmujgcych sie ta chorobg), czyli to, ze do powstania ,schizofrenii dochodzi na
skutek zlozonej interakcji miedzy predyspozycja genetyczng a aktywnoScig roz-
nego rodzaju czynnikéw uszkadzajacych prawidtowe funkcjonowanie osrodko-
wego uktadu nerwowego we wczesnych okresach zycia™, czego konsekwencjg
jest takze dysregulacja uktadu dopaminergicznego®, Artur Dobosz znaczaco uzu-
pelnia ten opis. Jego zdaniem

uruchomienie czy wyzwolenie pierwszego epizodu schizofrenii (niezaleznie juz od tego, co
ten epizod w mniejszym, a co w wigkszym stopniu wywoluje), na poziomie mentalnym
(psychicznym), przejawia sie zainicjowaniem walki miedzy metamorficzno-anarchistycz-
nym aspektem umystu osoby chorej oraz aspektem odpowiedzialnym za myslenie w kate-
goriach trwalych czy wzglednie trwalych relacji, [...] czyli na doprowadzeniu wspomnia-
nego umystu do stanu bardzo przypominajgcego stan umystu ,cztowieka pierwotnego™®.

szukaé” (M. Rydlewski, Zeby widzieé, trzeba wiedziec..., dz. cyt., s. 13). Kwestie te poruszyta réwniez Anna Patubicka
w artykule Ponowoczesny obraz $wiata. Ontologia wiedzy operacyjnej jako wizja Swiata ponowoczesnego (maszynopis
przestany mi przez autorke). Warto jedynie zauwazy¢, ze — co moze sie wyda¢ paradoksalne — nauki przyrodnicze,
w tym medyczne, bez refleksji humanistycznej — w tym szczegdlnie antropologicznej - bylyby poznawczo $lepe i gtu-
che, a zatem likwidacja humanistyki w jej rozumiejacym wymiarze (jaka niekiedy postuluje sie w tekstach auto-
réw zafascynowanych ustaleniami biologizujacymi) bytaby paralizem samych nauk przyrodniczych. Rozpoznanie
tego stanu rzeczy uwazam za fundamentalne zadanie nauk przyrodniczych, a humanisci nie powinni zbyt szybko
rezygnowac ze swojej pozycji, ktora jest znacznie wazniejsza, niz im sie wydaje.

12 A. Patubicka, Kultura ponowoczesna.., dz. cyt., s. 1.

13 A. Dobosz, Myslenie magiczno-mityczne..., dz. cyt., s. 20.

14 Tamze, s. 225.

15 Tamze.

16 Tamze, s. 225-226.
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Ten swoiscie uobecniony stan umystu, walka pomiedzy oboma typami my-
Slenia, toczy sie przy wspéludziale innego materiatu czy tkanki kulturowej, jaka
otaczata cztowieka pierwotnego i jaka otacza schizofrenika. Jednak myslenie
magiczno-metamorficzne, bedgce swego rodzaju niewidzialng partytura, jest
wygrywane przez podmiot na okreslonych, wspéiczesnie dostepnych mu instru-
mentach, w tym medialnych. Zywiot tej walki, analogicznie jak zywiol wtérnej
oralnosci, ktory interpretowatem w perspektywie myslenia magiczno-metamor-
ficznego, rozgrywa sie w innych ,dekoracjach kulturowych”".

Nalezy takze podkreslié, ze pierwszy epizod uruchamiajacy schizofrenie ma
miejsce we wezesnych etapach zycia cztowieka, czyli kiedy jest dzieckiem, warto
sie wiec zastanowic¢, w trybie opisowym, a nie wartoSciujacym, nad rolg Swiata
wirtualnego w walce pomiedzy mysleniem prelogicznym a racjonalnym, czy tez
wycofywaniem sie z tego drugiego na rzecz pierwszego, a takze nad mozliwymi
konsekwencjami dla zdrowia psychicznego podmiotu. Refleksja antropologicz-
na z tego zakresu moze wspomoc szereg juz istniejgcych prac na temat wpltywu
nowych mediéw na zdrowie psychiczne czlowieka.

DYSSOLUCJA KULTUROWA A KULTURA PONOWOCZESNA W UJECIU

ANNY PALUBICKIEJ

Anna Patubicka w artykule Kultura ponowoczesna: dyssolucja czy adaptacja do no-

wej postaci kultury? omawia koncepcje Jana Mazurkiewicza, dokonujac jej jedno-

czesnego przetozenia na jezyk poznanskiej refleksji nad magia, co po pierwsze

pokazuje znakomita intuicje polskiego psychiatry, a po drugie pozwala znacznie

glebiej sproblematyzowac jego ustalenia oraz — podazajac za tokiem myslowym

Anny Patubickiej — przenies¢ na wyzszy poziom abstrakeji refleksji nad kultura.
Z punktu widzenia niniejszego artykulu cenne poznawczo jest zdanie autorki, iz

schizofrenie mozna opisywac jako dyssolucje w rozwoju psychiki ludzkiej, jako wycofanie
sie z poziomu, na ktorym dominuje myslenie pojeciowe, do poziomu prelogicznego, z domi-
nantq myslenia obrazami. Chory na schizofrenie, po utracie abstrakcyjnego (przyczynowo-
-logicznego) sterowania, staje si¢ podobny w swych funkcjach psychicznych do czlowieka
pierwotnego. Omawiana koncepcja wskazuje nadto na bariery napotykane w rozwoju
psychicznym wspdtczesnego cztowieka. Glownq bariere stwarza przechodzenie od postu-
giwania sig symbolizmem obrazowym do myslenia opartego na symbolach wyrazowych.
Niewlasciwe przyswojenie wspomnianych symbolizmow oraz obowiqzujgcej hierarchii
miedzy nimi w kulturze wspdlczesnej rodzi niebezpieczeristwo wystgpienia choroby psy-
chicznej. Jesli bowiem owo przechodzenie od myslenia obrazkowego do abstrakcyjnego nie
przebiega ,normalnie”, prowadzi do wybuchu choroby umystowe;.

Nawiasem méwigc, konsekwentnie prowadzac to rozumowanie dalej, naleza-

loby odnotowaé, ze schizofrenia jako choroba jest konstrukcja spoteczna, gdyz
gdyby nie ruch w grze pomiedzy jednym mysleniem a drugim, ktére sg zwigzane

17 M. Rydlewski, Wtérna oralnosé a myslenie magiczno-metamorficzne.., dz. cyt., s. 77-95.
18 A. Patubicka, Kultura ponowoczesna..., dz. cyt., s. 6.
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z prostym faktem istnienia dwéch réznych rodzajéow myslenia reprezentujacych
dwie odmienne postawy uczestnictwa w kulturze (co jest powiazane z historig
kultury zachodnioeuropejskiej), choroba — w przyjmowanej koncepcji — nie mo-
glaby zaistnie¢, bo nie zawsze istniato mys$lenie przyczynowo-logiczne. Schizofre-
nia powstaje i rozwija sie na okreslonym podglebiu spotecznym.

Jak zauwaza poznanska filozof, w przeciwienstwie do schizofrenika czy czto-
wieka pierwotnego czlowiek poprawnie socjalizowany mysli przyczynowo-lo-
gicznie, czyli abstrakcyjnie, a myslenie to opiera sie na symbolach wyrazowych
(symbol wyrazowy w operacjach logicznych tylko reprezentuje, zastepuje spotka-
nie z rzeczg®). Inaczej, twierdzi filozof, jest w przypadku symbolu wzrokowego,
albowiem: ,Pojawienie sie symbolu wzrokowego jest automatycznie potgczone
z wyobrazeniem, ktérego jest ono czescia. Symbol wzrokowy przywotuje cate
wyobrazenie, doprowadzajgc do jego zjawienia sie czy objawienia. Jedna osoba
uosabia¢ moze cechy kilku os6b, nastepuje w niej zageszczenie cech osobowosci
kilku os6b, podobnie z przedmiotami”.

Jedna z gtéwnych tez tekstu Anny Patubickiej zostala streszczona w nastepu-
jacy sposob:

jesli wspotczesny czlowiek, ktory opanowatl myslenie abstrakcyjne, powraca do stanu,
w ktorym dominuje myslenie prelogiczne nad abstrakcyjnym, wéwczas powstajq warunki
niezbedne do wystqpienia choroby. Jesli rozszerzyliby$Smy zakres powyzszego podobieristwa
tak, aby objg¢ nim myslenie charakteryzujqce uczestnika kultury ponowoczesnej, a sq ku
temu podstawy, to powazine wsparcie uzyskatby nastepujacy wniosek, inspirowany kon-
cepcjq J. Mazurkiewicza. Stwierdzataby, iz we wspélczesnej kulturze masowej w okresie
ponowoczesnosci nastepuje powrot do myslenia prelogicznego, w ktorym symbolizm obra-
zowy podporzqdkowuje sobie symbolizm wyrazowy. Wedle rozwazanej koncepcji — bytby
to przejaw dyssolucji kulturowej*'.

Spora czes¢ artykutu to opis zjawisk oraz cech wspoétczesnej kultury uzasad-
niajacych owe podobienstwo (ktére moim zdaniem istnieje). Na podstawie tak
sformutowanej interpretacji autorka rozwaza tytutowe pytanie, czy kultura po-
nowoczesna to przejaw dyssolucji, czy adaptacji do nowej formy kultury. Pozo-
stawia je jednak w pewnej mierze otwarte, co jest zwigzane gtéwnie z faktem, ze

nie posiadamy, jak na razie, odpowiedniego rozpoznania ksztattu kultury ponowoczesnej,
do ktorej nalezaloby sie¢ przystosowac. Skoncentrowani raczej jestesmy, jak na razie, na
destruowaniu rozwiqzan nowoczesnoéci. W ciggtym ruchu pozostaje proces stawania sie
ponowoczesnosci i szukania po ,omacku”, bez wyraznych kierunkowskazow najlepszych
mozliwosci adaptacji do powyzszego stanu®.

19 Tamze,s. 6.
20 Tamze.
21 Tamze,s. 9.

22 Tamze, s. 12. Autorka podejmuje probe opisu pewnego aspektu kultury ponowoczesnej w tekscie Ponowoczesny
obraz swiata..., dz. cyt.
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Patubicka zauwaza jednak, ze nie kazde cofanie sie do etapu mys$lenia prelogicz-
nego nalezy wigza¢ z dyssolucja kulturowa, gdyz owa degradacja prawdopodob-
nie podyktowana jest checig przyjecia najlepszej strategii przystosowania sie
podmiotu kultury zachodnioeuropejskiej do nowej postaci kultury?, co w duzej
mierze jestem skltonny ttumaczy¢ potrzebg uzyskania poczucia bezpieczenstwa
ontologicznego, ktore zapewniatoby skuteczne dziatanie w Swiecie (wiedza ,jak”)
bez znajomosci regut kulturowych tego dzialania (wiedza ,ze”). W tym sensie ma-
gia sprzyja osiggnieciu bezpieczenstwa ontologicznego. Ponadto myslenie ma-
giczne rozgrywajace sie na nowym, ponowoczesnym podglebiu kulturowym daje
poczucie przezywania rzeczywistosci, dotykania istoty Swiata, doswiadczania
pewnego rodzaju mistycyzmu, czego pozbawil nas juz Kant, a nastepnie kultu-
rowi konstruktywisci (nawet zwroty humanistyczne maja swoje kulturowe zré-
dlo w sprzeciwie wobec odcinania nas od rzeczywistoSci samej w sobie i wobec
zycia w Swiecie ,jedynie” kultury, czyli pewnej btednej, moim zdaniem, interpre-
tacji $wiata jako pozoru i iluzji*).

W perspektywie ustalen Anny Patubickiej wartos¢ dodana mojego artykutu
polega na wpisaniu w to niezwykle interesujgce tytutlowe pytanie refleksji nad
nowymi mediami, albowiem trudno moéwic o kulturze wspétczesnej, i kulturze
ponowoczesnej jako jej czesci®®, bez poSwiecenia uwagi mediom, poprzez ktore
i dzieki ktérym rozpowszechniajg sie jej tresci.

OSOBOWOSC/TOZSAMOSC WIRTUALNA A MYSLENIE MAGICZNO-METAMORFICZNE
W kulturze wspétczesnej dokonat sie proces przemiany czlowieka w obraz, czlo-
wiek stat sie wizerunkiem, czyms do patrzenia i pokazywania innym. Najwieksza
role w tym procesie odegraty internetowe media spolecznoSciowe (a na pewno
ugruntowaly one owg przemiane i nadatly ksztalt)?®, szczegdlnie te z nich, ktére
komunikujg jedynie kodem wizualnym (na przyktad Instagram). Dla czlowieka
wspdlczesnego, stajacego sie osobowosciag narcystyczng, najistotniejszy jest jego
wizerunek, autoprezentacja, dbatos¢ o wtasna fizys i spoteczny odbiér?”. Uzywane
dzisiaj media spoleczno$ciowe umozliwiajg kreowanie swojego wizerunku, zmie-
rzajace jednak w strone zrodlostowu tego wyrazu, pochodzacego od videre, czy-
li widzie¢, co jest dobrze zauwazalne, gdy przesledzi sie zanikanie Naszej Klasy,
popularnosé Facebooka oraz oferty typu Instagram i Tinder, z ktérych korzysta
mlode pokolenie.

Jak zauwaza Magdalena Szpunar, internet wkroczy! do naszego zycia w kaz-
dym jego aspekcie i wprowadzit w nim wiele zmian zwigzanych z budowaniem

23 Tamze, s. 13.

24 M. Rydlewski, Teoria jako postawa zdystansowana, albo o banalizacji tekstow w humanistyce, ,Sensus Historiae’
1(30)/2018, s. 11-39.

25 Wychodze z zalozenia, ze na kulture wspélczesna skladaja sie przekonania, normy i wartosci oraz wzory mysle-
nia i dziatania nalezace miedzy innymi do tego, co okreslamy ponowoczesnoscig, lecz wspétegzystuje ona z nowo-
czesnos$cia, a nawet prenowoczesnoscia.

,

26 Zob. WIJ. Burszta. M. Rydlewski, Narcyzm — autentycznosé — atopia. Cyfrowe twarze ,nowego cztowieka” [tekst przes-
tany do kolejnego numeru ,Kultury Wspéiczesnej”].

27 M. Szpunar, Imperializm kulturowy internetu, Instytut Dziennikarstwa, Mediéw i Komunikacji Spotecznej, UJ,
Krakéw 2017, s.97.
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relacji, ale takze z tworzeniem wtasnej tozsamosci w sieci*®. Proces przemiany
czlowieka w obraz zazebia sie z zauwazonym przez Magdalene Szpunar budowa-
niem wiasnej tozsamosci, checig bycia autentycznym i oryginalnym, przy czym
tak naprawde internetowa autentyczno$¢ nie ma w sobie wiele z rzeczywistej
autentycznoSci: to autentycznoS$¢ ze sztampy i, co wiecej, na sprzedaz®’. Medial-
ny material stanowi pewien zbiér scenariuszy, ktére podmioty moga wybieraé
i wspierac¢ sie nimi w kreowaniu wtasnego ,ja”, a zatem jest to budowanie na za-
sadzie ,tak —jak™°. Klopot w tym, ze czlowiek przestaje mie¢ mozliwos¢ kontroli
konstruowania swojego wizerunku, gdyz nie kontroluje systeméw medialnych,
o czym interesujaco pisata Grazyna Osika®. Ta ,produkcja” wizerunku, bedgcego
na sprzedaz, moze powodowag, i de facto powoduje, rozmycie granicy pomiedzy
»ja’ prawdziwym a ,ja” spreparowanym: zaczyna sie zy¢ tak, jak sie to przedstawito
w mediach — obraz wykreowany tylko i wylacznie w §wiecie wirtualnym staje sie
nos$nikiem prawdy i autentycznosci. Jak z kolei trafnie zauwazyta Sherry Turkle:

Kulturowy kontekst jest historiq erozji granic miedzy rzeczywistym i wirtualnym, miedzy
ozywionym i nieozywionym, miedzy jazniq jednostkowaq a zwielokrotniong, erozji, ktorq
zostala dotknieta zaréwno dziedzina zaawansowanych badan naukowych, jak i porzq-
dek zycia codziennego. Poczqwszy od naukowcow, usitujgcych stworzyc sztuczne zycie, po
dzieci weielajqce sig w kolejne wirtualne postaci — wszystko potwierdza zasadniczq zmiane
w sposobie tworzenia i doswiadczania ludzkiej tozsamosci. Internet zas jest miejscem, gdzie
konfrontacja techniki z ludzkim odczuciem tozsamosci przybiera formy szczegdlnie intere-
sujqce. W internetowych, cyberprzestrzennych spolecznosciach jestesmy zawieszeni miedzy
tym co rzeczywiste i tym co wirtualne; posuwamy sie naprzod, niepewni naszych krokow,
a po drodze wymyslamy samych siebie®.

Mozliwo$§¢ wymyslania siebie jest multiplikowana dzieki nowym technolo-
giom. Jak trafnie zauwaza Wactaw Branicki, omawiajgc zagadnienie kreowania
znaczenia wilasnej tozsamosci, interaktywnos¢ mediéw cyfrowych jest dla tego
procesu kluczowa, albowiem stwarza

mozliwo$¢ kreowania i dziatania za pomocq wirtualnych tozsamosci, a nie tylko identyfi-
kacji na przyktad z postaciq filmowq wykreowanq przez kogos innego. Wirtualnosé cyfrowa
stwarza kazdemu uzytkownikowi mozliwosé bycia scenarzystq, rezyserem i odtworcq do-
wolnej liczby rol. Granicq jest tutaj jedynie wyobraznia. Widzimy zatem, [ze — przyp. MR]
wirtualnosé cyfrowa stwarza rzeczywiscie nowq sytuacje dla multiplikacji tozsamosci®.

28 M. Szpunar, Internet jako pole poszukiwania i konstruowania wlasnej tozsamosci, [w:] Konstruowanie jazni i spo-
leczeristwa. Europejskie warianty interakcjonizmu symbolicznego, red. E. Halas, K. Konecki, Wydawnictwo Naukowe
,Scholar”, Warszawa 2006, s. 378-403.

29 Zob. WJ. Burszta. M. Rydlewski, Narcyzm — autentycznosé — atopia..., dz. cyt.

30 WI. Burszta, W. Kuligowski, Sequel. Dalsze przygody kultury w globalnym swiecie, Wydawnictwo ,Muza”, Warsza-
wa 2005, s. 235.

31 G. Osika, Tozsamos¢ osobowa w epoce cyfrowych technologii komunikacyjnych, Universitas, Krakow 2016, s. 145-191.
32 S.Turkle, Tozsamos$¢ w epoce internetu, http://www.wiw.pl/biblioteka/blaustein_rosinska/01.asp (3 lipca 2019).
33 W. Branicki, Tozsamos$¢ a wirtualno$é, Zaktad Wydawniczy ,Nomos”, Krakéow 2009, s. 163.
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Warto zauwazy¢, ze obecno$é myslenia magiczno-metamorficznego ujawnia-
1a sie juz uprzednio, to jest przy okazji tozsamosci kinowej/telewizyjnej (termin
Normana K. Denzina), co omawialem na przyktadzie zycia i tworczoSci Marka
Htaski oraz metafory ,prawdziwego zmys$lenia”, zacierajacego granice pomiedzy
tymi dwoma sferami®%, Autor Pigknych dwudziestoletnich, ktory ,bywat Bogartem”,
poruszat sie jednak w przestrzeni medium mowy, pisma i obrazu, a dzisiaj media
internetowe dajg o wiele wiecej mozliwosci, multiplikujac tym samym magiczno-
-metamorficzne zdolnosci, czy raczej dajac szanse na taka multiplikacje.

Przywotany Wactaw Branicki w swojej ksigzce Tozsamos$é a wirtualnosé komen-
tuje i ciekawie, w duchu krytycznym, komplikuje mys$l Sherry Turkle. Jej zdaniem
wirtualnos$¢ zmienia pojecie autentycznosci rozumianej jako tozsamosé tego sa-
mego, gdyz dzieki cyberprzestrzeni mozna projektowac i wymyslaé samego siebie,
dziata¢ w tej przestrzeni i w niej zy¢, a granica pomiedzy autentycznoscia a nie-
autentycznoScia jest konwencjonalna i ptynna®*. Chociaz amerykanska badacz-
ka optuje raczej za zniesieniem granicy pomiedzy rzeczywistoscig ,rzeczywistg”
a rzeczywistoscia wirtualng, to wskazuje, ze pewien sposéb ich odrézniania jest
konieczny dla poprawnego czy tez gtadkiego funkcjonowania w spoteczenstwie.
Ujawnia sie to przy okazji jej odpowiedzi na pytanie o réznice pomiedzy zwielo-
krotnieniem osobowosci bedgcym objawem psychozy a zwielokrotnieniem, kté-
re dokonuje sie w przestrzeni wirtualnej. Ot6z jej zdaniem réznica polega na stop-
niu samoswiadomosci co do istnienia i oddzielenia od siebie owych tozsamosci:
w przypadku osoby chorej rézne tozsamosci sg od siebie odgrodzone murem i nic
0 sobie nie wiedza, natomiast osoba zdrowa wie, ze wykreowata tozsamosci
i plynnie sie pomiedzy nimi porusza®.

Warto w tym kontekscie poSwieci¢ uwage ,cialom wirtualnym”, czyli awa-
tarom. Jak zauwaza ich badaczka, i uczennica Turkle, T.L. Tylor, ,czlowiek nie
traktuje awatara jedynie jako narzedzia, za pomoca ktérego komunikuje sie
z innymi uzytkownikami wirtualnego Srodowiska. To zaangazowanie emocjonal-
ne jest przestanka wspierajaca teze, ze moze doj$¢ do psychicznej identyfikacji
z wirtualng postacig” — nie mozna zatem ,sprowadzac tej kwestii wylgcznie do
pragmatycznej kwestii rozpoznawalnosci, ale wyraznie jest ona gteboko zwigza-
na z tozsamoscig czlowieka™’. W tym sensie ,trudno utrzymac teze méwiacg, ze
[podmiot — przyp. MR] zaangazowany w budowanie swojej niepowtarzalnej, wir-
tualnej postaci jest jedynie odbiornikiem medialnych tresci”, co na konkretnym
przyktadzie potwierdza stusznosé tezy, iz ,w przypadku nowych mediéw techno-
logia nie tylko stuzy do przekazywania tresci, ale [tez — przyp. MR] uczestniczy
w ich powstawaniu”®. Do§wiadczenia zdobyte w przestrzeni wirtualnej moga by¢

34 M. Rydlewski, Wszyscy jestesmy wymysleni, [w:] Auto/biograficzne aspekty poznania naukowego, red. M. Kafar,
seria: , Perspektywy Biograficzne”, t. 3, Wydawnictwo UL, £6dZ 2016, s. 127-147; M. Kafar, M. Rydlewski, , Prawdziwe
zmyslenie” — nieoczywiste pola znaczeri metafory literackiej, [w:] Auto/biograficzne aspekty poznania naukowego, dz. cyt.,
s.173-205.

35 W. Branicki, Tozsamo$¢ a wirtualno$é, dz. cyt., s. 189.
36 Tamze, s.190.
37 Tamze,s. 207.
38 Tamze,s. 161.
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postrzegane przez taka osobe jako autentyczna czesc jej zycia®, emocje towarzy-
szace postugiwaniu sie awatarem mogg pomdc w zrozumieniu samych siebie®,
Z badan nad posiadaczami awataréw, a doktadniej wplywem okreslonego rodza-
ju awatara na jego posiadacza, jednoznacznie wynika, ze awatar nie jest czyms na
ksztalt noszonego stroju, ale w pelni prezentuje nasza tozsamosc (osoby, ktéorym
przydzielono awatary atrakcyjniejsze fizycznie, wykazywaly wieksza otwartosc
i pewnosc¢ siebie w interakcjach z innymi uzytkownikami). Potwierdza to teze, ze
»zachowanie cztowieka dostosowuje sie do jego cyfrowej tozsamosci zaleznie od
tego, jak jest ona postrzegana przez innych”“. Dobitnie opisat interesujgcg mnie
tutaj kwestie Maciej Musiat:

pewne zjawiska, o ktorych czytalem odnosnie [..] awataréw zaczynajq mi sie jawic jako
przyktad stosunku o cechach metamorfozy (sq ludzie, ktorzy biorq sluby w Second Life
i twierdzaq, Ze sq to zwiqzki bardziej satysfakcjonujqgce, niz matzeristwa w swiecie niewir-
tualnym - co ciekawe ludzie ci nie wiedzq, kto kieruje awatarem, z ktorym wzieli slub, a ich
wlasne awatary niekoniecznie sq do nich podobne — awatary ich nie symbolizujq, nie sq
fikcjg, oni stajq sie tymi awatarami i realistycznie traktujq cudze awatary)*.

Wspomnianym zachowaniem, czy zachowaniami, musza, zgodnie z przyjmo-
wang przeze mnie spoleczno-regulacyjna koncepcja kultury, zarzadzac jakies
przekonania. Postaram sie zatem o ich rekonstrukcje, przechodzac tym samym
do interpretacji magiczno-metamorficznego aspektu osobowosci/tozsamosci
wirtualne;j.

Przede wszystkim warto przypomnie¢, ze przekonania sktadajgce sie na kul-
ture Jerzy Kmita dzieli na powszechnie respektowane i powszechnie akcepto-
wane: te pierwsze sg niejawne dla Swiadomosci podmiotu (podmiot nie wie, ze
wie), drugie za$ jawne dla swiadomosci podmiotu. Innym rozréznieniem, po-
zostajacym wszak w relacji z poprzednim, akceptowanym przez autora Kultury
i poznania, jest podziat na przekonania deklarowane i przekonania faktycznie
wyznawane, ktore regulujg dziatania i praktyke spoleczng (jesli sie nie myle, to
rozréznienie zostalo sformulowane przez Stanistawa Ossowskiego). Czym in-
nym jest deklarowanie przekonan, na przykltad w ankiecie, a czym innym sg
przekonania faktycznie zywione, ktore sg (lub mogg by¢) weryfikowane poprzez
odpowiednie dziatania.

Moja interpretacja jest nastepujgca: zachowaniami tymi zarzadzaja przekona-
nia nieSwiadomie respektowane, ktore dopuszczajg mozliwo$é metamorfozy. Na
poziomie dziatan i faktycznych przekonan je regulujacych mamy do czynienia
z obecno$cia my$lenia metamorficznego nieujawnianego w deklaracjach. W psy-
chice podmiotu toczy sie walka pomiedzy racjonalizmem (to nie ja) i magia (to
ja). Niektore zachowania wskazuja, Ze na poziomie faktycznych przekonan, a nie

39 Tamze, s.191.

40 Tamze, s.194.

41 Tamze, s. 209.

42 Fragment naszej mailowej rozmowy, za ktorg jestem Maciejowi Musialowi niezwykle wdzieczny.
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deklarowanych, jesteSmy tym, co wykreowaliSmy, stowem: dziatamy tak, jakby-
$my byli magiczni, a méwimy tak, jakbysmy byli racjonalni. Nalezy przypomnie¢,
ze magiczno-metamorficzne ,ja” jest potencjalnie wielopostaciowe®, cztowiek za-
korzeniony w mysleniu magicznym

nie dysponowat w przeciqgu catego zycia sSwiadomosciq jednego trwatego ,ja” [..] zgodnie
ze swym odczuciem, na kazdym etapie zycia byt kims innym, innym czlowiekiem. [...] Dla
cztowieka magicznego [charakterystyczny byt — przyp. MR] brak poczucia odrebnosci
w stosunku do Swiata, m.in. Swiata zwierzqt, roslin i tego, co okreslamy mianem przed-
miotéw martwych®,

Z mojego punktu widzenia mozna doda¢, ze dla niektérych podmiotéw kultu-
ry wspoélczesnej jest to tez brak poczucia odrebnosci w stosunku do Swiata
wirtualnego.

Problemy i pewne sprzecznosci, ktére przywotanej Turkle celnie wytyka Bra-
nicki, datoby sie wyttumaczy¢, czy tez uczynic¢ zrozumiatymi, gdyby spojrze¢ na
nie w kontekscie walki pomiedzy mysleniem prelogicznym (faktycznie zywio-
nym) a racjonalnym (deklarowanym). Z jakichs wzgledéw wiekszos¢ uzytkow-
nikéw oddziela od siebie rzeczywistosc¢ ,rzeczywisty” od wirtualnej, cho¢ w co-
dziennej praktyce funkcjonowania w §wiecie wirtualnym to rozréznienie, moim
zdaniem, nie objawia sie z taka mocg. Zwigzane z tym deklaracje sg, wedlug
mnie, nieSwiadoma probg postawienia tamy mys$leniu magicznemu, znoszacemu
wszelkie opozycje (rzeczywiste — nierzeczywiste, ozywione — nieozywione itp.),
ale myslenie magiczne juz sie wkradto w nasze myslenie (w sensie ogélnym) albo
deklarowane myslenie racjonalne jest juz reliktem naszego myslenia w ogole.

Przestrzen wirtualna daje mozliwo$é tworzenia zestetyzowanego ,ja”, takie-
go, jakim chciatoby sie je/siebie widzie¢ z boku (to jeden z elementéw sukcesu
mediéw spotecznoSciowych), narracji tylez z pogranicza sztuki (zycie jako dzie-
1o sztuki), co mitu (Swietej opowiesci) czy mitu bohaterskiego, w ktérym jestem
piekny, bogaty i chwale sie swoimi osiggnieciami, do ktérych doszedlem, a jak-
zeby inaczej, sam. Kto$, kto wykreowat siebie samego, swdj wizerunek/obraz na
przyktad w mediach spotecznosciowych, bardzo chce sie z nim utozsamic, i uwa-
zam, ze takie trwajgce jakis§ czas metamorfozy sa mozliwe, potem jednak, na sku-
tek tego, ze nie wszyscy zyjemy w S§wiecie metamorficznym (i Zaden podmiot nie
zyje w nim caly czas — to istotna réznica pomiedzy dawnym Swiatem magicz-
nym a dzisiejszym), nastepuje powrét do realnego zycia, w ktérym czesé oséb po-
strzega nas inaczej, niz zostato to wykreowane przez nas w mediach spotecznos-
ciowych. Moze to prowadzi¢ do uruchomienia genu schizofrenicznego, tak jak
opisat to Artur Dobosz*, albowiem istotne dla powstania schizofrenii sg kwestie
komunikacyjne (na przyktad schizofrenik ma trudnosci z rozpoznaniem réznicy

43 A.P. Kowalski, Metamorfozy jako przejaw najstarszej magicznie praktykowanej formy myslenia, [w:] Szkice z filozofii
kultury, red. A. Patubicka, Wydawnictwo Naukowe IF UAM, Poznari 1994, s. 11-24.

44 A. Dobosz, Myslenie magiczno-mityczne.., dz. cyt., s. 63.
45 Tamze, s. 225-226.
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pomiedzy znaczeniem literalnym a metaforycznym, nierzadko nie rozumie iro-
nii, czyli nie potrafi przyjaé postawy zdystansowanej wzgledem wypowiadanych
stéw, analogicznie jak cztowiek pierwotny).

MAGICZNY STOSUNEK DO OBRAZOW A TOZSAMOSC WIRTUALNA

Moim zdaniem w niektérych naszych dziataniach, czynnosciach w sensie kul-
turowym, ktére podejmujemy (najczesciej spontanicznie), daje sie dostrzec re-
gulacyjna moc magii, to jest okreSlonymi dziataniami zarzadzaja przekonania
i wyobrazenia o charakterze magiczno-metamorficznym. Jak wiadomo, bo zo-
stalo to znakomicie opisane przez badaczy z kregu szkoly poznanskiej, cztowiek
zakorzeniony w magicznym Swiatoodczuciu nie odréznial obrazu od tego, co on
przedstawia, byto to wynikiem braku idei reprezentacji oraz relacji symbolizowa-
nia w jego mysleniu. Jak trafnie zauwaza Hanna Mamzer, zanim zaczeliSmy po-
stugiwac sie obrazami jako przedstawieniami, funkcjonowaly one w magicznym
splocie dziataniowym, obecnym na etapie magii i mitu“. Zgodnie z interpretacja
Artura Dobosza, w mys$leniu magicznym nie mozna odnalez¢ dualizmu pomie-
dzy obrazem a jego przedstawieniem. Przyktadowo:

Mandanowie traktujq obraz wodza jako czesciowo utozsamiony z wodzem. To znaczy Zy-
wiq przekonanie, ze majq do czynienia z jednym obiektem bedgcym efektem zajscia relacji
czesciowej tozsamosci metamorficznej obrazu wodza w wodza, a nie z dwoma obiektami
jak uwaza Lévy-Bruhl: z obrazem wodza majqcego jego ,nature” oraz wodzem oddzielnie
od obrazu posiadajqcego swq ,naturg™’.

Ten magiczny stosunek do obrazéw wida¢ takze w p6zniejszych okresach histo-
rycznych, kiedy rozpoczeto sie powolne wychodzenie ze swiata magii, na przy-
ktad w Sredniowieczu®.

Jego echa mozna dostrzec i dzisiaj, w pewnych spontanicznie i najczesciej sil-
nie emocjonalnie uwarunkowanych dziataniach (przyktadem moze by¢ podarcie
zdjecia lub wizerunku ekspartnera, ktére nierzadko ma miejsce w komediach ro-
mantycznych, lub wynoszenie obrazéw religijnych badz zdje¢ rodzinnych, aby
nie patrzyly w czasie dzialan nie do konca etycznych). Chciatbym odnotowac jesz-
cze jeden przyktad. Ot6z kiedys porzadkowatem rzeczy po zmartej osobie. Ponie-
waz byla wierzaca, miata wiele réznego rodzaju religijnych artefaktow, w tym
obrazkoéw, ktére ksigdz rozdaje, chodzac po koledzie. Przedmioty o charakterze
niereligijnym po prostu wyrzucatem (takie mialem niewdzieczne zadanie). Chcia-
lem wiec takze podrzeé, nie wchodzac w potrzebng wtedy refleksje, czy robie do-
brze, czy nie, jeden z obrazkéw przedstawiajacych twarz Jezusa. Nie potrafitem

46 H. Mamzer, Zwrot lingwistyczny i zwrot piktorialny: odmienne formy reprezentacji, [w:] Jezyk i przedstawienie, red.
A. Patubicka, G.A. Dominiak, Oficyna Wydawnicza ,Epigram”, Bydgoszcz 2008, s. 47.

47 A. Dobosz, Tozsamos¢ metamorficzna a komunikacja jezykowa, Wydawnictwo Naukowe Instytutu Filozofii UAM,
Poznan 2002, s. 51.

48 ]. Kowalewski, Obraz i jego percepcja w ludowej kulturze wezesnego sredniowiecza, [w:] Estetyka w archeologii. Kopie
i nasladownictwa, red. M. Kwapiriski, Muzeum Archeologiczne w Gdarsku, Gdansk 2006, s. 137-148.
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tego zrobic (a nie nazwalbym siebie wtedy osobg wierzacg), przez chwile czutem,
ze On na mnie patrzy, cho¢ przeciez wiedziatem, ze to zwykly kawatek papieru
(w sensie fizykalnym) — znaczenie, jakie nadawatem obrazkowi, byto uwarun-
kowane magicznym stosunkiem do obrazu. Co§ mnie w tym gescie blokowato,
a byto to echem myslenia magicznego.

Takie traktowanie obrazéw, szczegélnie wirtualnych, umieszczonych w inter-
necie, ma miejsce takze dzisiaj, co potwierdzajg wspomniani badacze. Mozna by
w tym kontekScie przywotaé rowniez che¢ fizycznego upodobnienia sie do swe-
go idola albo wrecz przeistoczenia sie w jego obraz, co mozna zaobserwowac na
przyktadzie instagramizacji zycia, objawiajacej sie w radykalnej postaci w opera-
cjach plastycznych. Jak zauwaza Hans Belting:

Operowani cheq nie tylko nasladowacé swéj wzorzec w zyciu, lecz cheq rowniez wypozyczyé
jego twarz, poniewaz wtasna wydaje im sie juz bezwartosciowa. Tylko podobieristwo do
idola daje im szanse wybicia si¢ ze swojq twarzq ponad ttum. [..] Dochodzi przy tym do
groteskowej kontynuacji niegdysiejszego obyczaju zakladania sztucznej maski. Niektorzy
wolq raczej przez cale zycie obnosi¢ si¢ z maskq, niz zadowoli¢ si¢ przyrodzonqg twarzq,
z ktérq nie wiedzq juz, co poczaé®.

Z kolei badaczka procesu instagramizacji zycia, Aleksandra Wiza, stwierdza:

Owa maska, o ktorej wspomina Belting, nakladana jest obecnie nie tylko na twarz, ale
na cate ciala. W sieci mozna zauwazyé zmultiplikowane obrazy. Wprawdzie wykreowane
sq przez rozne osoby, jednakze zdajq sie miec jednego bohatera. Skladajq si¢ na to pozy,
miny, makijaze, ubrania prezentowane na zdjeciach, a nawet opisy pod fotografiami.
To spoteczne kopiowanie wizerunku umacniajq najbardziej popularne instagramerki.
[..] Proces instagramizacji nie dotyczy jednak tylko influencerek. Zjawisko dotyka tak-
Ze zwyczajne dziewczyny i kobiety. Cheq sie upodobnic¢ do swoich idolek, wiec nasladujq
ich zachowanie i tym samym starajq sie prezentowaé podobne postawy. W konsekwen-
cji kobiety rowniez zaczynajq postrzegaé Swiat przez pryzmat fotografii. Nieswiado-
mie dqzq wiec do zatarcia w sobie indywidualnych cech, a takze do uprzedmiotowienia
samych siebie®°.

Myslenie o sobiejako obrazie i myslenie o przyszloSci, czyli przysztych chwilach,
w kontekscie na przyktad pozy lub/i miny, ktéra trzeba przyjac, wydaje mi sie da-
leko idacym kreowaniem siebie jako obrazu i jednoczesnego z nim utozsamienia
(jestem tym, kim jestem na zdjeciu, nawet jesli technicznie przerobiony, jestem
tym, kogo postrzegam) — zatem zachodzi tutaj pewna relacja oparta na mysleniu
metamorficznym, cho¢ nie jest ona do konca przez same podmioty us§wiadamiana,
przez co rozumiem, ze w swoich wtasnych wyobrazeniach i sktadanych deklara-
cjach osoby upodabniajgce sie do na przyktad znanej trenerki fit sa jak najbardziej

49 H. Belting, Faces. Historia twarzy, Stowo/obraz, terytoria, Gdansk 2015, s. 227.

50 A. Wiza, Kopiuj, wklej — jak Instagram zawtadnql kobiecymi cialami i umystami [praca licencjacka napisana i obro-
niona w Instytucie Dziennikarstwa i Komunikacji Spotecznej UWr pod moim kierunkiem].
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soba (na zasadzie: ,badz sobg, wybierz pepsi”). Jesli jednak jestem sobg, bedac
kim$ innym, to stowo ,sobg” jest puste, czeka na wypelnienie metamorficzne.

Wizerunek, ktory przeciez zawsze jest konstrukceja, staje sie czyms, z czym trze-
ba sie utozsami¢, a to ponownie wskazuje na pewne napiecie pomiedzy wizerun-
kiem a tozsamoScig. Mamy zatem do czynienia z nastepujgcym tancuchem: krok
pierwszy — konstrukcja wizerunku, krok drugi — konieczno$¢ utozsamienia sie
znim, krok trzeci — zapomnienie o kroku pierwszym, co powoduje zatarcie grani-
cy pomiedzy tym, co sztuczne, a tym, co niesztuczne (autentyczne). Mozna zatem
przetransformowywac sie w wybrany przez siebie podmiot, a na pewno mie¢ po-
czucie, ze sie to zrobito, cho¢ musi by¢ ono podzielane przez innych uczestnikow
kultury, w przeciwnym razie pojawiajg sie kryzysy wizerunkowe dotyczace nie
tylko celebrytéw, ale i oséb dgzacych do bycia nimi®2.

WIRTUALNE CMENTARZE A OBECNOSC TOZSAMOSCI MAGICZNO-METAMORFICZNEJ
Pewne refleksje zwigzane z omawianym w tym artykule zagadnieniem pojawity
sie przy okazji lektury niezwykle interesujacego tekstu Aleksandry Michatow-
skiej-Kubs Logo niesmiertelnosci — o odwiecznych poszukiwaniach pomnika trwalsze-
go niz ze spizu®.

Autorka ta, aplikujgc pojecie scenariusza kultury w rozumieniu Aleksandra
WozZnego** do analizy tresci kulturowych przekazywanych w mediach i poprzez
media, pyta, w czym sg podobne cmentarze dawne i obecne/wirtualne. To py-
tanie, metodologicznie istotne z punktu widzenia badania scenariuszy kultury,
zwrocilo mojg uwage na obecnos¢ myslenia magicznego we wspétczesnej kultu-
rze, co jest zastuga samej autorki, gdyz we wstepie tekstu jest mowa o symbolu,
ale i magii (animizm, zaklecia, utozsamienie stéw i rzeczy itp.). Autorka, opisujac
scenariusz dotyczacy logo nieSmiertelnoSci (zaczerpnietego z tytutu ksigzki Ceza-
rego Wodzinskiego), zauwaza: ,Jednym z pierwszych sposobéw na zachowanie ja-
kiej$ formy przetrwania po $mierci byto pozostawienie napisu, symbolu”. I dalej:

Przytoczone fragmenty pokazujq, jak duze znaczenie krylo sig juz w samym utrwaleniu
imienia i jak fizycznie utrwalone signifiant nadawato niesmiertelnosc signifié. To nie tylko

51 W takim ujeciu mozna sproblematyzowac refleksje dotyczaca tozsamosci fragmentarycznej jako oddajacej isto-
te tozsamos$ci ponowoczesnej (zob. na przyktad Z. Melosik, T. Szkudlarek, Kultura, tozsamosé i edukacja. Migotanie
znaczen, Oficyna Wydawnicza ,Impuls”, Krakéw 2010). Osobowo$¢ fragmentaryczna jest niekiedy uzywana (na
przyklad przez studentéw mojego instytutu) do opisu tozsamosci medialnych lub/i wirtualnych. Staje sie w tym
zakresie poreczng metafora, ktora bez watpienia jest. W przyjmowanej przeze mnie optyce wydaje sie ona jednak
nieco zludna, gdyz sugeruje statos¢ fragmentéw réznych osobowosci sktadajaca sie na jakas ogélna tozsamosciowa
caloscé. Jesli istniejg osoby, u ktorych dominuje myslenie magiczno-metamorficzne, to trudno méwic o takiej osobo-
wosci fragmentarycznej, gdyz Swiat magii nie zna stalosci. Ze wzgledu na swéj poziom zadomowienia w mysleniu
magicznym moga istnie¢ osoby mys$lace o awatarach czy swoich wizerunkach symbolicznie lub magicznie (kwestie
te poruszam w zakonczeniu artykutu).

52 Zob. P. Kierepka, (De)maskowanie rzeczywistosci na przyktadzie wybranych celebrytéw social media [praca licencjac-
ka napisana i obroniona w Instytucie Dziennikarstwa i Komunikacji Spolecznej UWr pod moim kierunkiem)].

53 A. Michatowska-Kubs, Logo niesmiertelnosci — o odwiecznych poszukiwaniach pomnika trwalszego niz ze spizu,
[w:] Antropologia, media, komunikacja, dz. cyt. Wszystkie cytaty pochodza z tego tekstu.

54 A. Woziny, Odtqd juz nic nigdy nie bedzie tak samo. Media, kryzysy, eventy... i peryferie, Wydawnictwo UWr, Wro-
claw 2013; tenze, Przewodnicy, mistyfikatorzy, heretycy. Studia z antropologii komunikacji i mediow, Wydawnictwo UWr,
Wroctaw 2016.
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symboliczny wyraz uczucia, utwierdzenie w niesmiertelnosci, ale ,poSmiertne zachowanie
jestestwa”, co najlepiej uwidocznione jest na przykladzie specjalnych chiriskich tabliczek.
Wspdtczesnie pismo jest najbardziej pospolitq technikq informacyjnq i przez to zapomina
sig o jego wymiarze magicznym®.

Jak przekonujaco wykazata szkota poznanska, magia nie zna symbolu*. A za-
tem nalezy by¢ tutaj bardzo ostroznym w uzywaniu, i taczeniu, poje¢ magii oraz
symbolu. Rozumiem sposéb myslenia autorki, ale — moim zdaniem — nalezatoby
raczej powiedzieé, ze z magicznego §wiatoodczucia wylania sie dopiero symbol,
w czym obecno$¢ pisma niewatpliwie pomaga, cho¢ nalezy rozpoznac¢ stopien
jego internalizacji. To raczej protosymbol, gdyz podpis na grobie to nie symbol
w czystej postaci, ale co§ majgcego w sobie/laczacego w sobie podpis i osobe (pod-
pis nie tylko reprezentuje, ale jest osoba). Takie magiczne utozsamienie przejawia
sie w powiedzeniu ,jestem grobem”, co mozna potraktowac¢ w kategorii meta-
morfozy magicznej, a nie symbolu (lub pewnej ich nieodréznialnosci, pomiesza-
nia, synkretyzmu). Mamy tu widoczny slad metamorfozy, stad nalezatoby takim
sformutowaniom na napisach nagrobnych przyjrzec sie pod katem potencjalnej
obecnoSci myslenia magiczno-metamorficznego®’. Nawiasem méwigc, pismo nie
posiada wymiaru magicznego, ale jest uzywane na sposoéb magiczny, co oznacza,
ze jego funkcja czysto informacyjna nie zostata jeszcze dobrze zinternalizowana.

Obecnie w kulturze wspélczesnej mamy silng tendencje ,ucieczki od symbo-
lu” (to sformutowanie Macieja Musiata), co w duzej mierze wigze sie z dominacja
sfery techniczno-uzytkowej nad sferg symboliczng w rozumieniu Jerzego Kmi-
ty oraz zanikiem sfery wspoélnej pamieci kulturowej niesionej przez symbole
(koncepcja symbolu Jurija Lotmana).

A zatem, jesli moj trop interpretacyjny jest trafny (symbole pod wplywem
obecnoSci magii zanikajg lub synkretyzuja sie), to mamy do czynienia nie tyle
z utrzymaniem danego scenariusza kultury (logo nieSmiertelnosci), ile z jego kon-
cem, przynajmniej w Platonskim rozumieniu, to jest jako symbolu, gdyz stykamy
sie raczej z metamorfoza niz symbolem (albo z ich mutacja). W tym sensie, po
pierwsze, Platon przegrywa (ostatecznie?) swoja walke z magia/metamorfoza, al-
bowiem ona w nowych okolicznoS$ciach kulturowych ,powrocita” (o ile metafory-
ka powrotu jest na miejscu, jesli magia to pierwsza natura czlowieka), po drugie,
scenariusz kultury trwa, ale ,oderwat sie” od jego tworcy i zaczyna zy¢ swoim
zyciem, inne sity kultury/tendencje w niej obecne wziely go w posiadanie. Mozna
zatem patrzeé na scenariusz logo nieSmiertelnosci nie jako na cos statego i ustalo-
nego, ale co§, na terenie czego toczy sie fundamentalna dla naszej kultury walka,

55 A. Michatowska-Kubs, Logo niesmiertelnosci.., dz. cyt.
56 A.P. Kowalski, Symbol a kulturze archaicznej, Instytut Filozofii UAM, Poznari 1999.

57 W tym miejscu musze przytoczy¢ pewna pouczajaca historie. Ot6z pewnego dnia moja mama zabrala swoich
rodzicéw do Zlotoryi, aby pokaza¢ kupione wlasnie miejsce ich przysztego pochéwku. M6j dziadek popatrzy! na to
wyznaczone miejsce, nastepnie przeniost wzrok na oddalone zielone wzgérza i powiedzial: , Ale bedziemy mieli piek-
ny widok”, na co babcia wybuchta §miechem i powiedziata: , Ty, Edziu, to juz wtedy bedziesz miat zamkniete oczy”.
W wypowiedzi mojego dziadka wybrzmiato chwilowe, cho¢ silne utozsamienie ,ja” z grobem, ktéry bedzie zdolny
postrzegac tak, jak moze postrzega¢ teraz on. Powrdt do niemagicznej rzeczywistosci nastgpit za sprawg babci, ktora
nie pomyslala magicznie.
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walka pomiedzy magia a symbolem. To wszystko pokazuje, ze scenariusz kultury
jest dynamiczny, a nie statyczny, ze sam tworzy kulture, ale i jest przez nig two-
rzony. Korzystajac z koncepcji walki pomiedzy magia a symbolem (a wiec dys-
solucji), mozna pokaza¢ réznice w pamieci, bo to symbol ,pamieta” (vide wspom-
niany Lotman), magia za$, metamorfoza, raczej nie pamieta — ona przezywa, jest
w wiecznym ,teraz tutaj oto przezyciu’. W tej perspektywie daje sie zauwazy¢
istotng ceche kultury wspoélczesnej: tendencje do synkretyzmu symbolu i magii,
w ktérym, by¢ moze, zaczyna przewaza¢ magia, gdyz dominuje postawa zaanga-
zowana (w rozumieniu Anny Palubickiej), przezyciowa i sprzyjajaca magii. Moz-
na wiec powiedzie¢, ze na wirtualnym cmentarzu nie tyle komunikujemy sie na
przykltad z awatarem prababci, ile stosujemy pewne reguly kulturowe uobecnia-
jace prababcie, ktéra jest tu i teraz, a nie gdzie$ tam po drugiej stronie, z ktérg
sjedynie” sie komunikujemy:.

Warto réwniez dodad, ze fakt r6znicy pomiedzy cmentarzem dawnym i dzisiej-
szym/wirtualnym nie oznacza wcale, iZ nie mozna stosowac pojecia scenariusza
logo niesmiertelnosci, wrecz przeciwnie, mozna i nalezy to robi¢, ale trzeba po-
kazaé, ze pomimo swojego trwania w pewnych aspektach pojecie to sie zmienia,
odzwierciedlajgc jednoczesnie przemiany samej kultury (zanikanie symbolu).

W takiej perspektywie poznawczej, ktéra jedynie sugeruje, mozna by reinter-
pretowa¢ schemat interpretacyjny kultury wspétczesnej, jaki stworzyt i tworczo
realizowat Piotr Kowalski*®, jedna z istotnych postaci dla refleksji dotyczacej
scenariuszy kultury postaci®. Ot6z ten schemat wygladat nastepujaco: symbol —
znak (konwencjonalny) — symulakr (czyli znak bez odniesienia). Warto poddac
go rekontekstualizacji poprzez uzupemhienie o mySlenie metamorficzne pasujace,
jak mi sie wydaje, do poruszanej problematyki wirtualnych cmentarzy i przezy-
wania Smierci oraz form jej upamietnienia w internecie. Wygladatby on zatem
tak: metamorfoza — symbol - znak — symulakr — metamorfoza. Moim zdaniem
pojawiaja sie nowe ,wpisania” odniesien, rézne od oryginalnych, ale jednak ist-
niejace (metafora Baudrillarda jest porywajaca, ale jako metafora witasnie, po-
niewaz ,sprowadzona na ziemie” wyglada nieco inaczej). Mysle, ze czeS¢ z tych
nowych odniesien zagospodarowuje wtasnie myslenie magiczno-metamorficzne,
czego przykladem moze by¢ symulakr-obraz/wizerunek niemajacy odniesienia
do rzeczywistosci (pozawirtualnej), z ktorym jednak, na zasadzie magiczno-meta-
morficznej, podmiot sie utozsamia (uznaje, ze nim jest). Zyjemy w §wiecie kultury
symulakréow, ale symulakry nie funkcjonuja bez regut kulturowych (tych fran-
cuski filozof jako$ szczegdlnie precyzyjnie nie formutowat), a te stajg sie coraz
bardziej przenikniete mySleniem magicznym.

JeSli uznaé, ze mam racje, ciag zdarzen bedzie taki: przeniesienie zycia do
rzeczywistosci wirtualnej i pozacieranie granic sprzyja¢ bedzie naszemu po-
nownemu umagicznieniu, co sprawi — oczywiscie troche przesadzajac — ze nie
bedzie sensu pamieta¢ o zmarlych, bo oni bedg obok nas, tak samo zywi, jak my.

58 Z.Libera, ,Historia rozumienia Swiata” Piotra Kowalskiego, ,Rocznik Antropologii Historii” 10/2017, s. 87-94.

59 M. Rydlewski, A. Wozny, Antropologia historyczna Piotra Kowalskiego a wroctawski projekt antropologii mediow,
,Rocznik Antropologii Historii” 10/2017, s. 49-70.
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Wymyslimy sobie magiczny §wiat nie tyle oswojenia $mierci, ile jej magicznego
wygnania poprzez uniewaznienie samego umierania, co jest tendencjg juz istnie-
jaca w kulturze wspoélczesnej, ktora magia i technologia moga jednak wspomoc.

ZAKONCZENIE: DEKONSTRUOWANIE KULTUROWEGO WYMIARU
LUDZKIEGO SWIATA OBIEKTYWNEGO?
Myslenie magiczno-metamorficzne, pojawiajace sie na poczatku istnienia kazdej
wspélnoty kulturowej®, nie jest reliktem kulturowym, by¢ moze jest nim mysle-
nie abstrakcyjne, przyczynowo-logiczne, bedace wynalazkiem pewnej egzotycznej
kultury. Ta kulturowa walka pomiedzy oboma typami myslenia, magiczno-me-
tamorficznym i symbolicznym, toczy sie takze w przestrzeni nowych mediéw,
i niejako dzieki niej. Zdaniem Anny Patubickiej, mamy w tej walce do czynienia,
moéwige najogblniej, z procesem dekonstruowania skonstruowanego w nowoczes-
nosci Swiata obiektywnego. Oba typy myslenia operujg odmiennymi kryteriami
tego, co realnie istnieje, a w tym dialogu, czy tez wspdlistnieniu, dochodzi do ,roz-
miekczenia” tego, co dotychczas uznawano za realne, czyli obiektywnie istniejgce®’.
Na koniec chciatbym sformutowaé¢ pewne pytania badawcze, a w zasadzie
jasno nakresli¢ niektére dylematy poznawcze towarzyszace mi podczas pisania
artykutu (zawdzieczam je w duzej mierze Annie Patubickiej oraz — szczegélnie —
Maciejowi Musiatowi®), do ktérych nie mogtem sie dotad ustosunkowac.
Pytanie pierwsze brzmi: jak waloryzowaé obecno$¢ magii we wspoélczesnej
kulturze? Wybrzmiewa ono w omawianym artykule Anny Patubickiej®, nie jest
takze obce Maciejowi Musiatlowi®. Czy obecno$é¢ takiego myslenia jest z istoty
swojej negatywna, czy tez negatywna staje sie w pewnych okolicznoSciach kultu-
rowych? Jesli magicznosc jest nasza pierwsza naturg, i w tym sensie jest niemoz-
liwa do usuniecia, to w imie czego, jakich wartosci, podejmowac z tym mysleniem
walke? Albo odwrotnie: dlaczego/z jakich wzgledéw mamy mysle¢ magicznie?
Sklaniatbym sie ku odpowiedzi, ze dominacja mys$lenia magicznego jest czyms$
niepozadanym, szczegélnie w perspektywie uprawiania humanistyki, z tego
wzgledu niektére idee posthumanistéow (w tym postkonstruktywistéw) wydaja
mi sie poznawczo niebezpieczne, wrecz prowadzace do paralizu poznawczego,
gdyz nie respektujg postawy zdystansowanej/teoretycznej. Z pewnoscig sa one
niebezpieczne wtedy, kiedy przenikajg do tak zwanej kultury naukowej, opartej
przeciez na interpretowaniu (do tego konieczny jest dystans, bo nie mozna inter-
pretowac w postawie zaangazowanej), a nie na przezywaniu, doswiadczaniu.

60 Anna Palubicka twierdzi, ze my$lenie magiczne ujmowane w kontekscie postawy zaangazowanej jest niemoz-
liwe do wyeliminowania, jesli czlowiek i jego wspélnota majg przetrwaé, albowiem jest to myslenie jakos powigza-
ne z mechanizmami biologicznie rozumianej adaptacji. Stanowi ono wyposazenie kazdego czlowieka, co wiecej,
w poczatkowych okresach zycia przyswaja sie za ich pomocg kulture (A. Palubicka, Kultura ponowoczesna.., dz. cyt.,
s.15). W tym sensie uznaje je za ,naturalne”, a zatem, jesli cztowiek ma jaka$ ,nature”, to jest to natura magiczna.

61 Fragment naszej rozmowy.

62 Badaczom tym dziekuje za szereg niezwykle inspirujacych pytan i komentarzy. Bez ich udziatu artykut nie przy-
bratby takiej formy i tresci.

63 A. Palubicka, Kultura ponowoczesna..., dz. cyt.
64 M. Musial, Obecnosé magii we wspdlczesnej kulturze zachodniej, dz. cyt.
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Pytanie drugie dotyczy metaforyki walki pomiedzy oboma typami mys$lenia:
czy musza one z istoty prowadzi¢ spor, czy tez mogg trwaé w stanie wzglednego
pokoju? Kiedy ta walka zachodzi, a kiedy nie, w jakich okolicznosciach? Naleza-
loby sie takze zastanowi¢, czy podmioty funkcjonujace w komunikacji cyfrowej
doznaja owego stanu ambiwalencji, to jest czy zadaja sobie pytanie, co istnieje,
czy tez nie podejmuja takiej refleksji. Prawdopodobny jest raczej brak refleksji,
stad podmioty te nie maja ktopotu, aby godzi¢ ze soba rézne kryteria tego, co ist-
nieje. A zatem, jak wskazywatem w innym miejscu, wykorzystujac idee Ludwika
Flecka, mozemy zy¢ w réznych rzeczywistosciach, postugujacych sie odmienny-
mi kryteriami realnosci. Problem zaczyna sie wtedy, kiedy gladkie przechodzenie
z jednego kolektywu mySlowego do innego zostaje przez jakis czynnik, na przy-
klad samoswiadomos$é kulturows, zaktécone®. By¢ moze walka rozpoczyna sie
wtedy, kiedy zostaje w jakis spos6b wyeksplikowany, moze nawet nie tyle werbal-
nie, co w formie jakiego$ odczucia, problem tego, co istnieje?

Pytanie trzecie, zahaczajgce w pewnym aspekcie o drugie, dotyczy determi-
nantéw sprzyjajacych ujawnianiu sie mySlenia magicznego u pewnych podmio-
téw, a u innych nie. Wszak, jak celnie zauwazyl Maciej Musial, nie kazdy kto ma
awatar lub kreuje swoéj obraz, traktuje go jako czes¢ swojej tozsamosci — posia-
danie awatara czy profilu w §wiecie wirtualnym moze sprzyja¢ doswiadczeniu
metamorficznemu, ale nie jest jego warunkiem koniecznym®. Dlaczego wiec jed-
ne podmioty mysla symbolicznie, a inne sktaniajg sie ku magii? Moim zdaniem
istotng role odgrywaja w tej kwestii praktyki antypiSmiennicze, ktére opisywa-
tem w innym miejscu®’, albowiem brak zakorzenienia w kulturze pisma w ogrom-
nej mierze przyczynia sie do przyjecia postawy zaangazowanej, co oczywiscie nie
oznacza, ze kazda postawa zdystansowana jest z istoty swojej magiczna (odwrot-
nie juz tak), ale niewatpliwie dochodzi do pewnego sojuszu obu postaw. Wyucze-
nie postawy zdystansowanej uwazam za kwestie fundamentalng w tym zakresie.

Wszystkie trzy pytania pozostaja dla mnie otwarte.

Artykul powstal w ramach projektu ,Antynaturalizm i antyindywidualizm jako zna-
ki rozpoznawcze refleksji nad kultura poznanskiej szkoly kulturoznawczej”, przyzna-
nego na drodze konkursowej przez Wydzial Filologiczny Uniwersytetu Wroctawskiego
nr 0420/2628/18.

BIBLIOGRAFIA

Branicki, Wactaw. Tozsamos¢ a wirtualnosé. Krakéw: Zaktad Wydawniczy ,Nomos”, 2009.
Dobosz, Artur. Myslenie magiczno-mityczne a schizofrenia. Bydgoszcz: Oficyna Wydawnicza
»Epigram”, 2013.

Kowalski, Andrzej P. Symbol w kulturze archaicznej. Poznan: Instytut Filozofii UAM, 1999.

65 M. Rydlewski, Wtdrna oralnosé a myslenie magiczno-metamorficzne..., dz. cyt., s. 77-95. Zob. takze M. Rydlewski,
Samoswiadomosé a gladkos¢ funkcjonowania w kulturze, [w:] Zjawisko szaleristwa w kulturze, red. M. Kasprowicz,
M. Kopycinski, S. Drelich, Wydawnictwo Naukowe UMK, Torun 2010, s. 66-77.

66 Fragment naszej rozmowy.

67 M. Rydlewski, Praktyki antypismiennicze jako czynnik przemian wiedzy kulturowej. (Uwagi antropologa mediow na
marginesie ,Spotecznej historii wiedzy Petera Burke'a”), ,Rocznik Antropologii Historii” 11/2018, s. 298-316.

58



Mazurkiewicz, Jan. Zarys psychiatrii psychofizjologicznej. Oprac. Marek Masiak. Warszawa:
Wydawnictwo PZWL, 1980.

Michatowska-Kubs, Aleksandra. ,Logo nieSmiertelnosci — o odwiecznych poszukiwaniach
pomnika trwalszego niz ze spizu”. W: Antropologia, media, komunikacja, red. Malgorzata
Czapiga, Michat Rydlewski. Wroctaw: Wydawnictwo UWr, 2019 [w drukul].

Musial, Maciej. ,Obecno$¢ magii we wspdtczesnej kulturze zachodniej”. Filo-Sofija 36 (2017).
Osika, Grazyna. Tozsamos¢ osobowa w epoce cyfrowych technologii komunikacyjnych. Kra-
koéw: Universitas, 2016.

Patubicka, Anna. ,Kultura ponowoczesna: dyssolucja czy adaptacja do nowej postaci kul-
tury?”. W: Miedzy naukq a sztukq. Wokét problemow wspdlczesnej historiografii, red. Ewa Sol-
ska, Piotr Witek, Marcel Wozniak. Lublin: Wydawnictwo UMCS, 2017.

Rydlewski, Michat. ,Wtdérna oralno$¢ a myslenie magiczno-metamorficzne”. W: Zmiany,
metamorfozy, rewolucje, red. Malgorzata Czapiga, Katarzyna Konarska. Wroctaw: Wydaw-
nictwo UWr, 2018.

Turkle, Sherry. Tozsamosé w epoce internetu. http://www.wiw.pl/biblioteka/blaustein_rosin-
ska/01.asp.

Data wplyniecia: 22 lipca 2019 r. Data zatwierdzenia do druku: 23 pazdziernika 2019 r.

CULTURAL DISSOLUTION IN NEW MEDIA ON THE EXAMPLE OF MAGICAL
AND METAMORPHIC ASPECTS OF VIRTUAL IDENTITY

This article refers to a reflection of researchers from the Poznan school of cultural
studies (Artur Dobosz, Anna Patubicka) regarding the concept of schizophrenic
dissolution (a term coined by Jan Mazurkiewicz) and its possible application
in an analysis of postmodern culture. The author of the article argues that the
said dissolution — understood as a struggle between the prelogical/magical/
metamorphic thinking and the causal/logical, abstract one - takes place not only
in a person’s psyche but is also reflected in the media space, for example through
the creation and functioning of the so-called virtual identity.

SEOWA KLUCZOWE: poznanska szkota kulturoznawcza, schizofrenia, dyssolucja,
tozsamos$¢ wirtualna

KEY WORDS: Poznan school of cultural studies, schizophrenia, dissolution, virtual
identity
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