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Streszczenie

W artykule podjeto problematyke
znaczenia rytuatéw jako praktyk pamieci
zbiorowej. Rytualy stanowiq istotny wy-
miar pamieci przeszioSci, a zarazem pas
transmisyjny w podtrzymywaniu ciaglo$ci
pokoleniowej. Na plaszczyznie empirycznej
odwotano sie do wybranych rezultatéw ba-
dan socjologicznych, dotyczacych rytualow
upamietniania oraz obrzedéw o charakte-
rze patriotycznym, w ktorych obok sacrum
Swieckiego niejednokrotnie pojawia sie
sacrum religijne, wzmacniajace ich zna-
czenie. Podstawa refleksji byly rezultaty
badan wlasnych, przeprowadzonych wérod
mlodziezy maturalnej oraz jej rodzicéw
pod koniec pierwszej dekady XXI wieku,
oraz aktualnych badan ogélnopolskich.

Key words: rituals, collective practic-
es, youth, generational transmission

Abstract

In the paper author takes the rituals
meaning issues as the memory practices.
The rituals constitute an important di-
mension of cultural and social memory,
at the same time they create a “conveyor
belt” in supporting of generational conti-
nuity. The chosen results of sociological
researches, connected with mixed rituals
— commemoration rituals and the patriotic
ceremonies are the empirical exemplifica-
tions. In these rituals connected with sec-
ular sacrum often comes out the religious
sacrum that enhances their meaning. The
results of own, sociological researches con-
ducted among mature young people and
their parents in the end of the first decade
of XXIst age and the representative re-
searches of polish society were the basis
of reflection.



212 Maria Sroczyriska

Pamietanie, zapomnienie | przypominanie sq w nieustannej grze.
Barbara Skarga

Wprowadzenie

Nie od dzi§ wiadomo, ze fenomen rytualu wykracza poza mozliwo-
§ci poznawcze jednej dyscypliny naukowej 1 staje sie przedmiotem
ogladu, m.in. ze strony antropologii kulturowej, religioznawstwa, socjo-
logii, a takze nauk o wychowaniu. Powszechno$¢ obecnosci zjawisk ry-
tualnych, a zarazem zlozono$¢ i subtelno$¢ ich materii, w szczegdlny
sposéb taczacych to, co biologiczne (cielesne), z tym, co kulturowe
(Swiatem znaczen), uwrazliwia na konieczno$¢ stosowania réznych
optyk teoretycznych i metodologicznych. Zainteresowanie metakatego-
ria transmisji pokoleniowej, absorbujaca rytuaty jako praktyki pamieci
zblorowej, pociaga za soba odwolanie sie do perspektywy socjologicz-
nej, wzbogaconej o przeslanie antropologii kulturowej. Jedna z najbar-
dziej znanych przedstawicielek tego nurtu — Margaret Mead, w drugiej
potowie XX wieku, sformutowata teze o zmianie roli poszczegdlnych
pokolen (dziadkowie—rodzice—dzieci) w przekazie tresci kulturowych:
od modelu postfiguratywnego, poprzez kofiguratywny, do prefigura-
tywnego (2000). Na procesach tych zawazyly przeksztalcenia Zrddet
mocy spolecznej (habitatu), intensyfikacja komunikacji oraz wzrost po-
pulacji (Marody, Giza-Poleszczuk 2004).

Wspolczesni badacze podkreslaja role transmisji w formowaniu kul-
turowych cech 1 norm, przejawiajacych sie w postawach wobec rodziny,
w praktykach zwigzanych z ptodnoscia, czy zachowaniach na rynku
pracy. Jednak najwiecej uwagi w studiach teoretycznych 1 empirycz-
nych poSwieca sie miedzypokoleniowej zywotnosci cech religijnych 1 et-
nicznych (Bisin, Verdier 2005: 2). W tym miejscu warto przywolaé roz-
wazania Pierre’a Bourdieu na temat struktur dlugiego trwania,
ktorych podstawowymi no$nikami pozostaja: rodzina, kosciét i szkota.
Maja one znaczacy wplyw na podtrzymywanie tozsamo$ci zbiorowych
(Bourdieu 2004; Sroczynska 2015: 51-75). W koncepcji Basila Bernste-
ina akcent pada na selektywne funkcje kodow jezykowych, przekazy-
wanych w rodzinie 1 w szkole, ktore przekladaja sie na umiejscowienie
w strukturze spotecznej (Bernstein 1990; Bielecka-Prus 2010). Jedno-
czes$nie podkresla sie, ze spoérod tradycyjnych agend socjalizacyjnych
to wlaénie szkola, lokowana miedzy poziomem interakcyjnym a plasz-
czyzng makrospoleczng (Tillmann 2005) jest relatywnie najbardziej
otwarta na wprowadzanie 1 upowszechnianie nowych treéci kulturo-
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wych, modyfikujacych kody transmisji pokoleniowej. Z kolei §rodki
masowego przekazu, a zwlaszcza tzw. nowe media, oraz filtrujace ich
przekaz grupy rowiesnicze stanowia najbardziej dynamiczne kompo-
nenty procesu socjalizacji i przeobrazen relacji miedzygeneracyjnych
ukierunkowanych na prefiguratywno$c.

W teks$cie podjeto problematyke znaczenia rytualéw jako istotnego
wymiaru pamieci zbiorowej, a zarazem pasa transmisyjnego, w zapew-
nieniu ciagloéci pokoleniowej. Sformulowano teze, ze w rytuatach, uj-
mowanych jako praktyki pamieci, odwolanie do kategorii sacrum jest
niezbedne. Co prawda sacrum $wieckie pelni istotna role w konstru-
owaniu podstaw rytualéw jako praktyk pamieci, jednak treéci nawia-
zujace do sacrum religijnego, tak w sferze aksjologicznej, normatywne;]
jak 1 symbolicznej, wzmacniajg range tego typu rytualéw. Dotyczy to
przede wszystkim praktyk upamietniania, a takze obrzedow podkre-
§lajacych zwiazek ze zbiorowoscia narodowa. W konteks$cie badan au-
torskich, prowadzonych wéréd mtodziezy u progu dorostoéci, w regionie
o stabszym potencjale modernizacyjnym wykazano, ze rytualne orien-
tacje nabyte w okresie socjalizacji pierwotnej (rodzina) tworza rodzaj
pasa transmisyjnego dla uczestniczenia w réznego typu rytuatach,
a brak takich kompetencji utrudnia $wietowanie tego, ,,co niecodzien-
ne” (Sroczynska 2013)!. Jednoczeénie zwieksza sie rola innych agend
socjalizacyjnych (peer groups, nowych medidéw) oraz czynnikéw pozain-
stytucjonalnych wydarzen spotecznych i osobistych doéwiadczen, ktore
prowadza do bardziej ,,ptynnej”, krotkotrwalej stygmatyzacji rytualnej
(Zareba 2012: 483-489).

Jak twierdzi polski antropolog Marian Filipiak, ,rytual pelni nadal
wazna, role zarowno w zyciu spoteczenstw pierwotnych, jak i cywilizo-
wanych. I tak jak ludzie sq skazani na obecno$§é mitu, podobnie skaza-
ni sa na istnienie rytualdéw w ich codziennym zyciu” (Filipiak, Rajew-
ski 2006: 16). Procesy modernizacyjne, a zwlaszcza ponowoczesno$c,
tworza konteksty sprzyjajace redefiniowania rytualéw w ich warstwie
komunikacyjnej 1 performatywnej. W warunkach dyferencjacji pamie-
ci, z jednej strony — silniejsza staje sie tendencja do poszukiwania
1 rewitalizacji wspélnych wyobrazen i1 wzoréw zachowan, z drugiej zas
— pluralizm $wiata wartoéci 1 spotecznych oddzialywan rekomenduje
partykularyzm znaczen 1 modeli praktyk rytualnych. Niemniej w kul-
turowej przestrzeni ambiwalencji rytuaty wspdlnotowe (np. narodowe,

I Badania (wykorzystujace strategie triangulacyjna) przeprowadzono pod koniec
I dekady XXI wieku, na reprezentatywnej probie mtodziezy maturalnej regionu $wie-
tokrzyskiego. W badaniach towarzyszacych wzieli udziat przedstawiciele pokolenia ro-
dzicéw 1 nauczyciele.
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panstwowe, religijne) odgrywaja dominujaca role, zas rytuaty grup
mniejszo$ciowych — role drugorzedna, cho¢ niezwykle istotna z punktu
widzenia zywotno$ci 1 wymiany spotecznej (Dziemidok 2008: 139-152).

Skoro kultura jest skumulowanym doéwiadczeniem przekazywa-
nym z pokolenia na pokolenie w drodze pozagenetycznego dziedzicze-
nia, a jej raison d’etre pozostaje sfera symboliczna, to posiada ona
znaczacy wplyw na praktyki rytualne, sposoby ich odtwarzania w kon-
tek$cie horyzontalnym i wertykalnym, charakter modyfikacji, 1 zanika-
nia. O ile w przednowoczesnych spoleczenstwach ,losu” rytuaty petnily
przede wszystkim role stabilizujaca 1 umozliwiajaca odtwarzanie po-
rzadku spolecznego w kontekécie ,jednej”, zakorzenionej w micie/religii
pamieci przeszto§ci (wiez typu descent), o tyle w nowoczesnych spote-
czenstwach ,wyboru”, a zwlaszcza ponowoczesnych — ,ryzyka”? sytu-
acja staje sie znacznie bardziej skomplikowana (Giza-Poleszczuk, Ma-
rody 2006: 21-48). Nowoczesno§é¢ sprzyja relacjom typu assent, co
przeklada sie na dowartoéciowanie rytualéw éwieckich, dotyczacych
edukacji, pracy zawodowej 1 czasu wolnego. Z kolei ponowoczesno§é
bazujaca na nieznanych wczeéniej technologiach (high-tech), procesie
modernizacji i globalizacji (z jej skutkami ubocznymi), a takze na zna-
czacej roli ekspertéw (Beck, Giddens, Lash 2007; Bauman 2012) jesz-
cze bardziej dywersyfikuje 1 uptynnia ,rynek” rytualny. Odwotuje sie
przy tym do réznych zasobéw pamieci 1 prowadzi do jego stopniowe]
mediatyzacji, zasilajac popkulture.

Zdaniem socjologa Randalla Collinsa, pelne zapo$redniczenie rytu-
aléw nie jest jednak mozliwe, w ten typ interakcji wpisana jest bowiem
pewna forma uwspdlnotowienia, oparta na bezposredniosci (2011). An-
tropologiczne analizy zlozonych rytuatéw cyklow, a zwlaszcza kryzysow
zycia (rites de passage), czy opisanych przez Victora Turnera doéwiad-
czen liminalno§ci w procesie rytualnym, sa tego dobra egzemplifikacja.
Zdaniem tego badacza elastycznoéé i1 ruchliwoéé wspdtczesnych stosun-
kéw spotecznych moze tworzy¢ lepsze niz w przesztosci warunki do wy-
laniania sie szczegdlnej egzystencjalnej modalnosci. Tworzy ja communi-
tas, ktora jest naprzemienna faza w relacji do struktury w dialektycznym
procesie, jaki stanowi spoteczenstwo (Turner 2005).

2 Autorka odwotuje sie do modeli spoleczenstw: ,losu”, ,wyboru” i ,ryzyka”, w kon-
tekécie terminologii zaproponowanej przez Petera Bergera i Ulricha Becka.
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Konteksty interpretacji rytuatow

Badacze podkreslaja, ze rytualy sa czynnosciami o ustalonej formie,
z ktorymi wiaze sie wewnetrzny lub zewnetrzny przymus realizacji,
a wiele z nich jest aktami o znacznej doniostosci spolecznej. Rytuaty,
widziane z perspektywy wiekszych uktadéw spolecznych, sprzyjaja ta-
godzeniu, a niekiedy niwelowaniu konfliktéw 1 niepokojéw, utatwiaja
przyporzadkowanie emocji (tego, co irracjonalne) zracjonalizowanym
dazeniom i celom spolecznym. Pozostaja takze skuteczna metoda socja-
lizacji, umozliwiajac inkulturacje i samoadaptacje jednostek. Rytuali-
zacja umozliwia aktorom spotecznym ksztaltowanie, negocjowanie
1 formutowanie swej fenomenologicznej egzystencji jako istot spotecz-
nych, kulturalnych i moralnych (Bellah 2001: 31-44). Podstawowa,
funkcja rytuatu jest jego rola komunikowania, potwierdzania i symbo-
licznego odgrywania porzadku spotecznego, wskazywania na ciagtosé
miedzy przeszloscia 1 terazniejszoécia (por. Hervieu-Léger 1999).

W tym kontek$cie mozna méwic¢ o apotropaicznym wymiarze rytu-
atu, podkreslajacym ,,moc” tadu spotecznego jako przeciwstawienia przy-
godnosci. W waznej kategorii obrzedu, jaka stanowi kult religijny, ak-
centuje sie zorientowanie na substancjalne sacrum, umozliwiajace
dostarczenie calo$ciowej perspektywy codziennemu zyciu, a zacieranie
granicy miedzy sacrum a profanum we wspélczesnych spoteczenstwach,
zagraza degradacja kultury (Kotakowski 1984; Campbell 1994). Sacrum
mozna jednak ujmowaé w sposéb inkluzywny, funkcjonalny, pojawia sie
wtedy w postaci warto$ci uznawanych za nadrzedne w danym spote-
czenstwie (zbiorowoéci) lub w formie zindywidualizowanych interpreta-
cji tego, co ultymatywne, sensotworcze (np. familizmu, seksualnoéci, sa-
morealizacji, jednostkowej mobilnoéci), stajac sie odniesieniem dla
réznego typu aktéw rytualnych (por. Luckmann 1996; Massignon 2007:
573-582).

W studiach nad rytuatem mozna wyréznié¢ kilka plaszczyzn: jego
spoleczny wzorzec, strukture spoteczna uczestnikéw, do$wiadezenia,
motywacje 1 symbole ujawniajace sie w §wiadomosci dzialajacych oraz
funkcje rytuatu jawne i1 ukryte). Klasyfikacje obrzedéw nie maja cha-
rakteru roztacznego, ekskluzywnego. Ze wzgledu na obecno§é pier-
wiastka sacrum (w rozumieniu substancjalnym), jego wspotwystepo-
wanie z profanum lub zanikanie, oprocz wspomnianych juz rytualéw
religijnych mozna przedstawié¢ rytualy cywilne (panstwowe, narodowe,
spoteczno-zawodowe, regionalne i lokalne), estetyczne, a takze cyklow
1 kryzyséw zycia (Piwowarski 1983: 5-85). Inne typologie odwoluja sie
do rozmaitych dymensji kultury, sposobéw jej transmisji, rodzajow
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zblorowosci, czasu trwania, celow, czy wspélwystepowania sfery pry-
watnej 1 publicznej (Maisonneuve 1995). Rytualy gwarantuja ciaglosé
pamieci pokoleniowej, ale 1 transgresyjnosci ludzkiej natury, gdyz staja
sie obiektem wyboru 1 czynnosci jednostkowych (Mach 2000: 355-357).
Obecnoéé réznych typéw obrzedéw w warunkach wspodtczesnych spote-
czenstw pozostaje zatem Swiadectwem swoistego, nieusuwalnego na-
piecia pomiedzy struktura spoteczna a dzialaniem, pomiedzy tym, co
zinstytucjonalizowane, a tym, co podlega prywatyzacji. Rytualy, po-
strzegane jako praktyki pamieci zbiorowej, moga zosta¢ osadzone
w rozmaitych, komplementarnych perspektywach badawczych, m.in.:
dramaturgicznej, funkcjonalnej, komunikacyjnej lub integralnej (por.
Sroczynska 2013).

Pamiec zbiorowa w odstonie ponowoczesnej

John Weiler, analizujac stan europejskiej konfiguracji kulturowej,
w kontekscie tego, co laczy, 1 tego, co réznicuje stosunek zbiorowosci
panstwowych oraz narodowych do wartoéci chrzescijanskich podkreslat:
,»1 jak demokracja zaklada istnienie demos (jakkolwiek termin ten zdefi-
niujemy), tak wspdlnota 1 tozsamoé¢ zakladaja istnienie pamieci, czyli
historii” (2003: 21). O ile historia, czy tez raczej historie wspdlnot
narodowych, moga by¢ przedmiotem zmudnych (niejednokrotnie
poddawanych ideologicznej presji panstwa), niekiedy kontrowersyjnych
w swoich rezultatach dociekan naukowych, o tyle pamie¢ historyczna
czy spoleczna laczy sie (w szerszym rozumieniu) z pojeciem tradycji
(Edensor 2004). Ta ostatnia moze by¢ identyfikowana z pewnymi obsza-
rami kultury symbolicznej [M.S.], a wiec z czynnoscig transmisji, dobra-
mi, ktore jej ulegaja, oraz stosunkiem danego pokolenia do przeszloSci
(por. Szacki 1971). Zwraca sie uwage, ze w wypadku tradycji wazna jest
nie tyle cala przeszlo§¢é danej spotecznosci, ile to, jak spoleczenstwo swo-
ja przesztoéé przezywa w terazniejszosci. Piotr Sztompka zaznacza, ze
tradycje tworza ,[...] tylko te elementy z przeszloSci, ktére zostaja wy-
brane 1 w szczegélny sposéb wyrdznione przez wspolczesnie zyjacych lu-
dzi” (Sztompka 2002: 248). Dziedziczenie tradycji kulturowej jest mozli-
we dzieki fizycznej trwaloéci urzadzen materialnych, pamieci idei,
przekonan, pogladéow, symboli i jezyka, kodyfikacji wartosci 1 norm, np.
w aktach prawnych oraz w cigglosci utrwalonych, powtarzanych prak-
tyk (w tym szczegélnie rytuatéow), bedacych nosnikami wzorcow.

Nierzadkie sa takze przypadki konstruowania lub pozorowania tra-
dycji (znaczen postaci lub wydarzen historycznych), ktéra ulegajac pro-
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cesowl transmisji kulturowej, nabiera znamion prawdziwoséci, zgodnie
ze stynnym teorematem socjologicznym W. Thomasa, wedlug ktorego,
jesli ludzie uwazaja pewne rzeczy za realne, to sa one realne w swoich
konsekwencjach. Przekonania, symbole 1 rytuaty powiazane ze wspoél-
nota narodowa bywaja w duzej mierze podatne na takie zabiegi. Potrze-
ba silniejszej identyfikacji czlonkéw spoteczenstwa z przekazywana
kultura, niejednokrotnie ,usprawiedliwia” nawigzywanie do pewnych
faktéw z przeszloéci, po to, by je przetworzy¢é w zupelnie nowy sposob.
Kwestie te dotycza bardziej pamieci spotecznej o charakterze emocjo-
nalnym niz pamieci historycznej siegajacej do krytycznie zweryfikowa-
nych zrédet: ,,Odwolywanie sie do przeszio$ci w jakichkolwiek sprawach
jest skuteczne tylko wowczas, gdy w potocznej Swiadomosci elementy
przesztosci <bedace w uzyciu> postrzegane sa jako (mniej wiecej) praw-
dziwe” (Szpocinski, Kwiatkowski 2006: 25). Instytucje socjalizacyjne
poprzez jezyk rzeczowej narracji 1 wykazywanie falszywosci pewnych
przekonan moga, jednak ostabiaé emocje podsycajace konflikty.

Pamieé zbiorowa dziata na rzecz tozsamoéci grupowe] poprzez Swia-
domos§¢é wspdlnej, sakralizowanej przesztoSci jako przekaz nieobojet-
nych emocjonalnie warto$ci 1 wzoréw zachowan oraz jako zbiér symboli
tworzacych specyficzny ,jezyk” (identyfikujacy wspdlnote 1 pozwalajacy
odr6znié ,,swoich” od ,,obcych”), do ktérego naleza m.in. flaga, hymn
1 godlo. Inna funkcja pamieci zbiorowej to legitymizacja nie tylko sa-
mego istnienia zbiorowosci, lecz takze (niezaleznie od stosunku do
nich) jej struktur dominacji 1 form wtadzy politycznej, czego optymalna,
reprezentacja, jest panstwo. TreSci pamieci zbiorowej sa dostepne dzie-
ki edukacji szkolnej i mass-mediom, a takze poprzez rbézne dzialania
upamietniajace wazne wydarzenia — uroczyste obchody rocznic, wmu-
rowywanie tablic pamiatkowych, stawianie pomnikéw. Jednak podsta-
wowa, droga przekazu pamieci alternatywnych (odmiennych wobec ofi-
cjalnie upowszechnianych) sa przekazy ustne $éwiadkéw wydarzen (np.

w gronie rodzinnym) oraz historykéw-amatoréws.

3 Za najbardziej wiarygodne zrédlo informacji o przeszloéci uznawani sa bezpo-
$redni $éwiadkowie zdarzen, przed historykami i Srodkami masowego przekazu (telewi-
zja) (Szacka 2006: 32—66; Szpocinski, Kwiatkowski 2006: 9—26).
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Rytuaty jako praktyki pamieci w przestrzeni
spotecznej

Jesli przyjrzymy sie rytuatom jako praktykom, a zarazem nos$ni-
kom pamieci przesztoéci, to nieodparcie nasuwa sie odniesienie do pro-
blematyki zwiazanej z upamietnianiem, a zarazem artykulowaniem,
wartoscl istotnych dla identyfikacji narodowej. Praktyki komemoracyj-
ne moga by¢ analizowane w ramach socjologicznej koncepcji tancuchéw
rytualéw interakcyjnych Randala Collinsa (zwlaszcza jesli umiescimy
je w kontekscie oryginalnego modelu badawczego) jako jedno z tych
zjawisk zycia codziennego wspodtczesnego spoteczenstwa, ktore posiada
znaczenie socjalizacyjne 1 transmisyjne w kontekscie miedzygeneracyj-
nym (Collins 2011). Udane rytuaty interakcyjne o charakterze kome-
moracyjnym, skupione wokoét okreslonych tresci kultury symboliczne;,
poruszaja emocjonalnie, wywoluja swoiste ‘zarazenie’ psychiczne, kreu-
ja wiezi, bedace w stanie oddzialywaé¢ na kolejne lancuchy rytualne
(sprzyjac ich odtwarzaniu, krazeniu spolecznemu), czy wreszcie moga
mobilizowaé twérczy potencjat jednostek.

Jest to tym bardziej istotne, jesli pamieé¢ o bohaterach byta zaciera-
na, usuwana z residuum kulturowego dziedzictwa lub poddawana ide-
ologicznej manipulacji, niezaleznie od zywej pamieci swiadkéw tamtych
wydarzen 1 potrzeby sprawiedliwo$ci spotecznej. Sytuacja ta dotyczy
m.in. zolnierzy podziemia antykomunistycznego w Polsce, ktérzy wbrew
ustaleniom jattanskim podjeli na przelomie lat 40. 1 50. walke skazang
na niepowodzenie. Inny przyklad stanowia rytualy komemoracyjne
ofiar stanu wojennego w Polsce, zwiazane z tragicznymi wydarzeniami
w kopalni Wujek w grudniu 1981 roku, ktére moga byé swoistym ,,po-
mostem” o charakterze spoteczno-politycznym (antykomunistycznym),
regionalnym, zawodowym (zwiazanym ze Slaskiem 1 odwolujacym sie
do etosu gorniczego). Zdaniem historyka Jana Zaryna: ,krzyz jest wla-
Sciwym symbolem upamietnienia Polakéw mordowanych 1 zabijanych
w roznych okoliczno$ciach” (2017), co wynika z wymiaru kulturowego
1 dlugiego trwania narodéw (jak w wypadku polskiego 1 ukrainskiego),
a nie ze zmiennej rzeczywistosci politycznej. Brak takiej formy rytuali-
zacjl komemoracyjnej jest postrzegany jako przejaw barbaryzacji cywi-
lizacyjnej. Polskie groby znajduja sie w calej przestrzeni geograficznej
bytego Zwiazku Radzieckiego, ale takze w Swiecie Zachodu, od Nowe;j
Zelandii po USA i Kanade. Pamieé¢ zbiorowa przechowywana jest nie
tylko w mikrostrukturach rodzinnych i lokalnych (w tym Kos$ciota
1 szkoly), jej ciagloé¢é musi byé wspierana instytucjonalnie (takze edu-
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kacyjnie 1 medialnie), do czego w znaczacy sposob przyczynia sie Rada
Ochrony Pamieci Walki i Meczenstwa oraz Ministerstwo Kultury 1 In-
stytut Pamieci Narodowej.

7 kolei we wspdtezesnych politycznych spektaklach, co sugeruje Jef-
frey Alexander (2009: 467-524), odkrywamy dynamike wspotwystepu-
jacych ze soba czynnikéw — rozbudowanej, teatralnej formy 1 towarzy-
szacej jej potrzeby uwiarygodnienia, za ktorg na ogél owa forma nie
nadaza, monitorujac wlasne, nieustanne przeksztalcenia. Teatralizacja
wspodlczesnej sceny politycznej jest bardzo wyrazna, choé nie zawsze
uSwiadamiana przez publiczno$é, a u podstaw wielu nasyconych emo-
cjami praktyk rytualnych znajduja sie celowe dzialania, wyrezysero-
wane dla osiagniecia warto$ciowo badz racjonalnie zdefiniowanych ce-
16w. W typologii Mertonowskiej mozna je ujmowaé¢ w kontek$cie
funkeji jawnych 1/lub ukrytych. Niektore rytualy polityczne, bedace
wyrazem postaw obywatelskich, siegaja do znanych z przeszlosci
skryptéw marszy protestacyjnych. Wyposazone w nowa, badz zaktuali-
zowang, symbolike, odwolujaca sie do uniewaznianego, zdaniem uczest-
nikéw, dyskursu aksjologicznego, moga wplywaé na destrukcje (badz
podtrzymywanie) systemu (subsystemu) spolecznego. Na skutki inte-
rakeji rytualnych, ktére Randall Collins nazywa udanymi lub nasyco-
nymi (Ibidem), nalezy patrze¢ z wielostronnej perspektywy (przykta-
dem moga byé ,miesiecznice smolenskie”, upamietniajace tragiczne
wydarzenie — katastrofe lotnicza z 10 kwietnia 2010 roku, kiedy zgine-
li przedstawiciele najwyzszych wtadz panstwowych Rzeczpospolite]
Polskiej). Rytual odwotywat sie zaréwno do wartosci narodowych, reli-
gijnych, komemoracyjnych, jak 1 politycznych (w tym réwniez, co nie za-
wsze bylo uéwiadamiane, oddzialywat integrujaco na struktury partyjne
Prawa 1 Sprawiedliwosci, legitymizujace obecna wladze panstwows, oraz
jej zwolennikow).

Wydaje sie, ze wspdlczesne mltode pokolenia, pozbawione niekwe-
stionowanych przewodnikéw, bardziej niz w przeszloSci pozostaja
otwarte na rekonstruowanie elementéw tradycji kulturowej i tworze-
nie z nich mniej lub bardziej zindywidualizowanych ukladanek Swiata
spolecznego, czyli tzw. tozsamoséciowych puzzli. Globalizacji, postrzega-
nej jako proces przebiegajacy od géry, towarzyszy reakcja w postaci
renesansu lokalnoéci, nasilonych poszukiwan wlasnej, ,matej ojczy-
zny”. Zalezno$¢ globalnosci 1 lokalnosci — jak zauwaza Marian Kempny
— przeobraza obie strony tej relacji i ,,choé wszyscy zyjemy zyciem lo-
kalnym, nasze fenomenologiczne §wiaty w swej zasadnicze] czescl sg,
prawdziwie globalne [...]” (2003: 476). Rytuaty narodowe (przyklad ob-
rzedéw mieszanych) moga byé¢ rozpatrywane w kategorii obszaru ,,zy-
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wej” kultury narodowej, ktoéra nalezy rozwazaé jako czastke uniwer-
sum kulturowego, powiazang relacjami syntagmatycznymi. Z jednej
strony wyznacza ja o$ paradygmatyczna, zwigzana z takimi obszarami
kultury, jak: jezyk, literatura, wiedza i nauka, religia, obyczaje, z dru-
giej za$ — o syntagmatyczna, wyltaczajaca sfery alienacji, czyli kultury
obce, ignorowane 1 odrzucane, oraz sfery uniwersalizacji, czyli przy-
swojone kultury odmienne 1 nierodzime (por. Kloskowska 1996; Szpo-
cinski 2011: 73-84).

Na poczatku XXI wieku Polacy najczeSciej wskazywali wladnie na
,mala ojczyzne” jako najsilniejsze zrodlo samoidentyfikacji, ponad poto-
wa respondentéw czula sie przede wszystkim zwiazana ze swojg Spo-
lecznoécig lokalna, miejscem zamieszkania. Tylko ponad jedna piata
badanych na pierwszym miejscu stawiata identyfikacje z terytorium
narodowym (caly kraj, Polska), a niewielki odsetek (15%) z regionem
Iub kraina zamieszkania badz pochodzenia. Znikoma grupe stanowili
Polacy (2%), ktérzy postrzegali siebie przede wszystkim jako Europe;j-
czykéw (obywateli Europy). Poczucie dumy narodowej miato charakter
powszechny (88%), przy czym polowa badanych zadeklarowata silne
natezenie takiej postawy. Dume z polsko$ci mniej wyraziscie reprezen-
towaty osoby mlodsze, lepiej wyksztatcone, o stabszej religijnoéei 1 nie
identyfikujace sie z prawicowymi pogladami politycznymi, przede
wszystkim za$§ mieszkancy najwiekszych miast (CBOS 2002: 1-4).

Przewazalo tradycyjne rozumienie patriotyzmu, odwotujace sie do
mitoéci do ojczyzny (49%), dziatan dla dobra kraju (24%), walki w jego
obronie oraz kultywowania tradycji 1 szacunku dla symboli (13%).
Mniej popularne bylo myslenie w kategoriach aktywnosci lokalnej, po-
mocniczo$ci, partycypowania w demokracji. Mlodsi respondenci rela-
tywnie rzadziej utozsamiali patriotyzm z przekazywaniem wartosci
religijnych, szacunkiem do prawa, rzetelnoscig zawodowa, a takze
z zaangazowaniem publicznym (CBOS 2008: 1-8)4. Podobne wnioski
mozna bylo wysnué, odwotujac sie do badan jakoéciowych, prowadzo-
nych w érodowisku mtodziezowym (uczniowie, studenci). W éwiadomo-
$ci mtodych ludzi ujawniato sie bezkonfliktowe wspdtistnienie sprzecz-
nych fenomendéw, co w analizowanym kontek$cie taczyto sie z jednej
strony — z postrzeganiem, a zarazem deprecjonowaniem Polski jako
»gorszego segmentu” zachodniej cywilizacji (miejsca nieprzychylnego
mlodym), z drugiej za§ — z potrzeba identyfikowania sie z polskoscia,
poprzez osobiste zakorzenienie i sentyment wolny od skojarzen pan-

4 Zdaniem niemal trzech czwartych respondentéw Polacy okazali sie najwiekszymi
patriotami podczas okupacji 1939-1945 (Ibidem).
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stwowo-politycznych. Te bardziej subiektywne niz obiektywne kryteria
(bez wystepowania jakiejkolwiek nizszo$ci czy poczucia wstydu) shuza
tozsamoéciowe] legitymizacji wéroéd obeych. Relatywnie rzadko patrio-
tyzm kojarzyt sie z postawa obywatelska 1 z dzialaniem na wlasnym
terenie na rzecz ,,dobra wspodlnego” (Swida-Zina 2005: 60-71).

W ciagu prawie czternastu lat w spoleczenstwie polskim nastapit
wzrost poczucia dumy narodowej (do 75% wskazan), cho¢ uczniowie
1 studenci odczuwaja, ja relatywnie rzadziej lub wcale (35%), a patrio-
tyzm objawia sie przede wszystkim w podejmowaniu dzialan wycho-
wawczych (wpajanie dzieciom milosci do ojczyzny), pielegnowaniu tra-
dycji (w tym rytualéw — M.S.), w znajomoséci historii wlasnego kraju,
okazywaniu szacunku symbolom narodowym (godtu, fladze 1 hymno-
wil), W poszanowaniu 1 przestrzeganiu prawa oraz w udziale w wybo-
rach (CBOS 2016). W 2017 roku Dzien Niepodlegtosci (11 Listopada)
byt wyjatkowy dla 62% badanych, ktérzy podkreslali jego wage w hi-
storii Polski oraz wymiar integracyjny w kontekscie wspodlnoty narodo-
wej 1 spotkan z bliskimi, dla czeéci repondentdéw istotny byl takze
zwiagzek obchoddéw z rytualami religijnymi (Swi@towanie niepodlegto-
ci... 2018)°. Zainteresowanie uroczysto$ciami pojawia sie réwniez
w kontekécie przekazu rodzinnego, edukacji szkolnej 1 zaangazowania
w ruch harcerski. Jednoczeénie 58% respondentéw zadeklarowato cheé
wziecia udzialu w obchodach setnej rocznicy odzyskania przez Polske
niepodlegltosci (Ibidem,).

Dla zdecydowanej wiekszo$ci rodakéw (choé rzadziej niz w 2008
roku) patriotyzm to gotowos$é do walki 1 oddania zycia za ojczyzne oraz
religijne wychowanie dzieci. Interesujacy jest fakt, ze obecnie patrio-
tyzm czeéciej utozsamiany jest z odbyciem stluzby wojskowej lub przej-
Sciem odpowiedniego przeszkolenia, kibicowaniem polskim sportow-
com, ptaceniem podatkéw oraz dziataniem na rzecz spolecznosci
lokalnej (CBOS 2016: 2—-10). Mianem patriotéw okresla sie az 88% do-
rostych Polakéw, jednak polowa z nich ma trudnoéci z identyfikowa-
niem treéci uymowanych jako nacjonalistyczne. Nieco ponad jedna pia-
ta tych, ktorzy dostrzegaja réznice, definiuje patriotyzm jako co$
pozytywnego, a nacjonalizm — negatywnego (Ibidem: 11-20).

Wydaje sie, ze treSci zwiazane z patriotyzmem naleza w mlodym
pokoleniu do dwdéch nie komunikujacych sie ze sobg sfer myélenia
1 wartosSci spotecznych. Jedna z nich stanowigq wzory przekazywane
m.in. przez media 1 grupy réwiesnicze 1 stanowiace na ogél nieuswia-

5 Badanie sondazowe (CATI) przeprowadzono w dniach 13—16.11.2017 roku, przez firme
GfKPolonia, na prébie losowej 1000 Polakéw w wieku 15+.



222 Maria Sroczyriska

damiany w swoich funkcjach kod komunikacji, w my$l ktérego: ,Naro-
dowo$§¢é nie jest we wspodleczesnym zyciu czym§$ dalekim, lecz zyje
w ‘naszych’ matych stéwkach, w bliskich, przyjmowanych jako co$ na-
turalnego dyskursach” (Billig 2008: 464). Z drugiej strony w gre moga,
wchodzi¢ zbiorowe wyobrazenia narodu, ojczyzny, patriotyzmu lub
panstwa (tzw. Swietoéci $wieckie w rozumieniu Maxa Schelera — por.
Brzozowski 1995), jak 1 przekonania odnoszace sie do cykli i faz ludz-
kiego zycia (np. zwigzane z inicjacja do dorostosci), podkre§lajace za-
réwno pozadana zmiane spolecznego statusu, jak 1 tozsamosciowych
identyfikacji®. Sa one w znacznej mierze ksztaltowane przez rodzine
1 instytucje edukacyjne (w mniejszym stopniu przez Kosciél katolicki).
Przywolywany juz socjolog Michael Billig zauwaza, ze ,,Dzi§ nie potrze-
ba wcale oficjalnych obchodéw, by powiewaé flaga narodowa. Odwoly-
wanie sie do dziedzictwa narodowego jest §wietnie prosperujacym inte-
resem, a udany marketing przesztosci narodowej zmienia ja w zwigzany
z czasem wolnym towar. Zaplanowana nostalgia’, szczegdlnie o zabar-
wieniu narodowym (np. w czasie imprez sportowych — M. S.), okreélana
jest jako wyrdzniajaca cecha wspdtezesnej kultury zachodniej” (Ibidem:
450).

Rytualy w transmisji pokoleniowej — dylematy

Co zmienilo sie na przestrzeni ostatnich lat w §wiadomosci 1 zacho-
waniach przedstawicieli starszego 1 mlodszego pokolenia Polakéw? Czy
mamy do czynienia ze wzrostem znaczenia tendencji partykularnych,
przeciwstawiajacych sie procesom globalizacyjnym, utrwalajacym nie-
réwnosci ekonomiczne, spolteczne 1 kulturowe (Bauman 2012), co z ko-
lei przeklada sie na dowartoéciowanie wspélnoty narodowej 1 zwiaza-
nych z nia rytualéw? Czy tez moze odwrotnie — w gre wchodzi
poszerzenie roli tego, co uniwersalne 1 kosmopolityczne, dystansujace
sie do pierwotnych wiezi, do korzeni? A moze procesy te zachodza row-
nolegle 1 zmieniaja w sposéb, z ktorego nie do konca zdajemy sobie
jeszcze sprawe, oblicze wspdlczesnego $wiata, takze polskiego spole-
czenstwa? Nie ulega watpliwosci, ze rytualy pozostaja wazna forma
1 przekaznikiem pamieci przeszto$ci, zwlaszcza tradycji (ktéra pojawia
sie w coraz to nowych odstonach tego, co wynalezione), w nadal istot-

6 W szerszym kontekécie zjawiska te moga by¢ interpretowane jako wyraz potrze-
by religijnej, a wiec kosmizacji §wiata i zaprzeczenia czysto immanentnej naturze zda-
rzen (Eliade 1999).
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nej transmisji pokoleniowej (Hervieu-Léger 1999; Hobsbawm, Ranger
2008). Rozne typy rytualéow: religijne, mieszane 1 §wieckie, obrzedy
1 ceremonie — lacza to, co spoteczne 1 jednostkowe, stuzac uzewnetrz-
nianiu ludzkich uczué 1 postaw, pobudzajac poczucie wspdluczestnic-
twa 1 tozsamosci, wplywajac na podtrzymywanie, destrukcje badz re-
konstrukcje systemu spotecznego.

Przemiany zachodzace w Polsce z jednej strony oslabiajg efekty tra-
dycyjnej socjalizacji, z drugiej za$ — rewitalizuja poszukiwania tozsamo-
§c1 w odwolaniu do przesztoséci. Niemniej cigglo$é transmisji kulturowej
rozpatrywana na plaszczyznie warto$ci 1 ,praktyk” jawi sie niejedno-
znacznie. Widoczne jest roznicowanie sie stosunku mtodego pokolenia do
treéci dajacych podstawy identyfikacji z grupa wyznaniowa, narodem
1 panstwem (model ‘reprezentacji’, vs model ‘wyborw’ /‘odrzucenia’) (Wj-
towicz 2004; Sroczynska 2013). Choé¢ Koéciét katolicki nadal wyraza
swoje stanowisko w sprawach waznych dla zycia spolecznego, jego glos
wydaje sie stabiej styszalny niz w przesztoSci. W dokumencie Komisji
Episkopatu Polski (KEP) zwraca sie uwage na kwestie dotyczace relacji
miedzy patriotyzmem a nacjonalizmem: ,prawdziwy patriota nie zabie-
ga nigdy o dobro wlasnego narodu kosztem innych”. Podczas gdy nacjo-
nalizm to forma egoistycznej ideologii, ukierunkowanej na pochodzenie
badZz wyznanie, postugujacej sie niejednokrotnie jezykiem, ktory dzieli
ojczyzne 1 wspotobywateli, o tyle patriotyzm konkretyzuje sie w posta-
wie obywatelskiej, w trosce 1 pracy dla wspdlnego dobra, przy czym ro-
dzina pozostaje , pierwsza, szkola mitoéci” (Chrzescijariski ksztalt patrio-
tyzmu, 2017)7. Orientacje rytualne nabyte w okresie socjalizacji pierwotnej,
przede wszystkim w rodzinie (z racji udzialu w religijnych rytuatach przej-
Scia 1 wielkich éwietach), tworza rodzaj ,,pasa transmisyjnego” do uczest-
niczenia w réznego typu praktykach, a brak takich kompetencji utrud-
nia éwietowanie tego, co niecodzienne®. Jednoczeénie zwieksza sie rola
innych czynnikéw: peer groups, szkoty, mediow, a takze indywidualnych
do$wiadczen 1 spotecznych wydarzen, ktére moga zaréwno wzmacniad,

7 Choé¢ dokument przygotowany przez Rade ds. Spotecznych ma charakter ramo-
wy, warto odnie$é sie do niektérych poruszanych kwestii, jaka jest m.in. polityka hi-
storyczna panstwa. Zdaniem autorki w tekécie zbyt stabo zaakcentowano potrzebe od-
niesienia do prawdy i role przedstawicieli §wiata kultury, podkreslajac z kolei
,haduzywanie i instrumentalizowanie pamieci historycznej w biezacej konkurencji
i rywalizacji politycznej”. W kontekécie rekonstrukeji historycznych wykazano sie pew-
na dozg nieznajomosci specyfiki funkcjonowania mlodego pokolenia, ,,zanurzonego”
w popkulturowych obrazach i medialnym uspolecznieniu — wszak rekonstrukcje to
przyktad uczestnictwa w ,zywej” kulturze.

8 Teza ta zostala zweryfikowana w kontekécie badan autorskich przeprowadzo-
nych pod koniec pierwszej dekady XXI wieku.
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jak 1 ostabiaé oddzialywanie agend socjalizacyjnych, takze jako noéni-
kéw pamieci zbiorowe;.

Wazne jest to, zauwaza Antoni Dudek, aby strategie polityczne nie
zdominowaly wychowania patriotycznego mtodego pokolenia, a wiedza
historyczna przekazywana w instytucjach edukacyjnych i §rodkach
masowego przekazu byla obiektywnym odzwierciedleniem historiogra-
fi1, a nie ,radykalnych krucjat ideologicznych” (2017). Nalezy o tym
przypominaé, gdyz w przestrzeni dyskursu wystepuja sprzeczne narra-
cje, dotyczace prowadzonej od kilku lat nowej polityki historycznej,
prowadzonej przez rzadzace ugrupowanie polityczne Prawo 1 Sprawie-
dliwosé. W opinii niektérych historykow (np. A. Friszke 2017), zolnie-
rze wykleci weszli w obszar kreacji mitycznej, sztucznej konstrukeji,
nieprawomocnie eksploatowanej ideologicznie. Obiektywna wiedza hi-
storyczna ma pobudzaé refleksyjnoéé, poczucie dumy narodowej, a jed-
noczesnie sprzyja¢ krytycznemu namyslowi nad przesztoscia. Interesu-
jace jest to, ze mlodziez docenia znaczenie szkoly jako instytucji
dbajacej o zachowywanie réznych rytuatéow, takze tych zwigzanych
z mlodziezowym Swietowaniem. ,Na nauczycielach 1 wychowawcach na
kazdym poziomie — zauwazaja tworcy deklaracji paryskiej Europa w
jakq wierzymy — spoczywa obowigzek pamieci. Powinni oni czerpaé
dume ze swojej roli jako mostu laczacego przeszle pokolenia z tymi,
ktére nadejda. Nalezy odnowi¢ wysoka kulture europejska, ustalajac
za wspollny standard wzniostoéé 1 piekno; odrzucajac zaé degradacje
sztuk 1 sprowadzanie ich do politycznej propagandy. Bedzie to wyma-
galto uksztaltowania nowego pokolenia mecenaséw. Korporacje 1 biuro-
kracje okazaly sie bowiem marnymi mecenasami sztuki” (2018).

,Zywa kultura” zwiazana ze zbiorowoécia, narodowa moze pojawiaé
sie w kontakcie bezposrednim, w ramach ukladu pierwotnego — w ro-
dzinach, w grupach réwieéniczych, w spolecznoéciach lokalnych (np.
patriotyczne graffiti lub przywracanie w Swiadomoéci Polakéw znacze-
nia Narodowego Dnia Pamieci ,Zolnierzy Wykletych”, ktéry przypada
1 marca, w formie dzialan grup rekonstrukcyjnych)’. ,Zywa kultura”
moze byé zwiazana z animacja instytucjonalna, a takze objawiaé sie
w kostiumie kultury masowej 1 popularnej — w Internecie (np. w zakre-
sie blogowania, w konteks$cie rytuatéw $wiatecznego biesiadowania,
czy czczenia pamieci ,,zolnierzy wykletych” poprzez wpisy ,,pro memo-
ria”, zapalanie wirtualnych zniczy), poprzez aranzowanie w $wiecie

9 W 2011 roku polski parlament ustanowit ten dzierr w holdzie bohaterom antyko-
munistycznego podziemia, ktorzy walczac o prawo do samostanowienia i urzeczywist-
nienia dazen demokratycznych spoteczenstwa polskiego, przeciwstawili sie sowieckie]
agresji 1 narzuconemu sita rezimowi komunistycznemu.
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rzeczywistym akcji spotecznych, kulturalnych 1 edukacyjnych, jak
choéby cieszacego sie coraz wiekszym zainteresowaniem biegu pamieci
»,ITropem Wilczym”.

W kontekécie upominania sie o prawde historyczna najbardziej
efektywne wydajq sie dzialania prowadzone jednocze$nie w Internecie
1 rzeczywistoéci. Przykladem moze byé akcja informacyjna, bedaca za-
razem symbolicznym protestem wobec uzywania przez zagraniczne
media sformutowania ,polskie obozy $mierci”. Na poczatku 2017 roku
mobilny billboard z napisem ,Death Camps Were Nazi German” prze-
jechat trase z Niemiec przez Belgie (Bruksela) do Wielkiej Brytanii
(Londyn), wzbudzajac zainteresowanie medidow 1 zaciekawienie prze-
chodniéw. Na podswietlonym bilbordzie widniata brama obozu Au-
schwitz, w ktora wpisano kontur jednoznacznie kojarzacy sie z wize-
runkiem Adolfa Hitlera. Obok grafiki umieszczono napisy ,Death
Camps Were Nazi German” oraz ,,ZDF Apologize!”10.

Przejawy inicjatyw o charakterze twérczym mozna odnalezé takze
na poziomie jednostkowym — w ramach kultury osobistej i konstru-
owania tozsamosci, choéby w zakresie projektowania i wykonywania
odziezy, pomimo faktu, ze samo zjawisko posiada szerszy, spoleczny
zasieg 1 jest identyfikowane z popkulturowym patriotyzmem modowym
w $rodowisku mtodziezy. Mlodzi ludzie nie chcg byé¢ biernymi odtwor-
cami narzuconych odgérnie, legitymizowanych tradycja praktyk rytu-
alnych. Pragna by¢ wspétorganizatorami zdarzen, ich twércami, za-
Swiadczajac w ten sposdb (mocniej niz starsze pokolenia) o drugie;j,
mniej dostrzegalnej, transgresyjnej naturze tych uniwersalnych aktow.
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