O sacrum w rozważaniach historyka

Dla twórczych umysłów średniowiecza więź między światem realnym i nierealnym związana była bezsprzecznie z Bogiem – sacrum, czyli siłą nadprzyrodzoną kumulującej w sobie pierwiastek dobra – o czym przekonywał Henryk Łowmiański
. To sacrum zawierało w sobie wszystko. To ono determinowało postrzeganie dziejów ludzkości, „[…] które stawały się transcendentalnie sensowną opowieścią z wyraźnie określonym przebiegiem opartym na Stworzeniu, Odkupieniu, Upadku i Sądzie” – twierdził Clive Staples Lewis
. Dzieje ludzi to przecież historia Bożego planu
. Sferze świętości – sacrum, widzialnemu i niewidzialnemu, dobremu i złemu, wyobrażanemu i niewyobrażalnemu, na pewno zaś wszechobecnemu, pragnę więc poświęcić parę słów. Ono bowiem zespala dwie najważniejsze napisane przez Boga księgi: Biblię - Księgę Objawienia i Wszechświat – Księgę Natury, które czytać należy razem
. 

Interesujące mediewistę pojęcie wiele ma znaczeń. W języku łacińskim sacrum oznacza „świętość, święty przedmiot, święte narzędzie, miejsce”, ale i „ofiarę, nabożeństwo, religię, uroczystość, święto”
. Słownik wyrazów obcych Władysława Kopalińskiego słowo sacrum tłumaczy jako „relig. dziedzina spraw religijnych, sakralnych”
. W Słowniku języka polskiego siłą rzeczy pojęcia sacrum nie znajdziemy. Przeczytamy natomiast, że „[…] świętość to cecha przypisywana przez religie bóstwom, a także osobom, instytucjom, zwierzętom, przedmiotom, zjawiskom przyrodniczym, i społecznym, itp. jako wyraz najwyższej religijnej oceny” i dalej: „[…] świętość to […] charakter tego, co święte, uświęcone i poświęcone”
. Powszechnie natomiast słowo sacrum kojarzone jest ze świętością, różnie zapewne rozumianej. 

Rozważania o sacrum pojawiają się na kartach wielu publikacji z różnych nauk, dziedzin i dyscyplin naukowych. Aby lepiej poznać problem, przejrzałam kilka nie zawsze naukowo pokrewnych prac, w których pojęcie to sytuowane jest w centrum naukowych perygrynacji. I choć wydaje się, że traktują one o tym samym, to jednak można zauważyć różnice w rozumieniu i ujęciu zagadnienia. Autorzy, odwołując się do wielkich autorytetów w dziedzinie sacrum, nawiązują zazwyczaj do jego badawczych początków. Te zaś wyznaczyli Rudolf Otto, autor oryginalnych, związanych z tematem pojęć
, Marcel Mauss, który analizował sacrum z psychologicznego punktu widzenia, i który, według niektórych badaczy, jest autorką jedynej księgi o sacrum
, Georges Dumezil, Emile Durkheim czy wreszcie Mircea Eliade. Nie sposób w kilku zdaniach streścić poglądów wspomnianych badaczy, bo o tym traktuje przecież wiele dzieł i też nie o to w tym miejscu chodzi. Nieco więcej uwagi pragnę poświęcić ostatniemu z nich, jest on bowiem najczęściej cytowany w grupie poddanych mojemu zainteresowaniu prac, a poza tym niejednokrotnie dyskutowany i krytykowany zarazem.

Mircea Eliade, religioznawca, filozof, badacz kultury, pisarz ubiegłego stulecia. O sacrum pisał między innymi w książce „Sacrum, mit, historia”. W przedmowie do III wydania z roku 1993 Marcin Czerwiński napisał: „U Eliadego naczelne miejsce zajmuje sacrum
”. Czy rumuński badacz jasno precyzuje, co rozumie pod tym pojęciem? Wydaje się, że ucieka od definiowania słowa sacrum, choć jego sens jest w książce uchwytny. Kolejne jej rozdziały czy podrozdziały traktują o sakralizacji świata, świętym czy świątecznym czasie, świętej historii czy świętości natury, co pozwala na stwierdzenie – że i dla Eliadego sacrum oznacza świętość. Świętość badana poza tym wielopłaszczyznowo. Uczonego interesuje stawanie się bowiem sacrum, jego doznanie i przeżywanie, manifestowanie i objawianie się poprzez przedmioty i zjawiska
.

Nieinaczej pojmuje sacrum współczesny Eliademu francuzki literaturoznawca, eseista, znawca tej tematyki, zafascynowany francuską szkołą socjologii i historii religii, Roger Caillois, autor książki Człowiek i sacrum. Tłumaczy sacrum jako świętość, która jest stałą bądź ulotną własnością rzeczy, istot, przestrzeni, okresów
, i rozciąga pojęcie do zdecydowanie nieokreślonych granic, twierdząc, że niejednoznaczność sacrum nie podlegają dyskusji
. Badacz świadomie nie zadaje sobie trudu zgłębienia „morfologii sacrum”, ponieważ uważa ten trud za niewykonalny. Próbuje zaś opisać „składnię sacrum”
. Rozszyfrowuje filologiczne pojęcia i unika przy tym badania postaci i procesów stawania się zjawiska, koncentrując się na jego elementach składowych, środkach i sposobach ich wyodrębniania się i łączenia w całość, w gotowe już sacrum. Uczonego interesuje także, relacja między sacrum i profanum, bo jak twierdzi, nie można tych kategorii badać oddzielnie
.

Zofia Zarębianka, autorka pracy Czytanie sacrum, traktuje sacrum jako pełnoprawną i ważną kategorię literaturoznawczą i historycznoliteracką. Badaczka bardzo ogólnikowo podaje, że „[…] sacrum to pojmowana i wyrażana tajemnica istnienia – świata, człowieka, Boga, oraz skupienie wokół odwiecznych pytań egzystencjalnych i metafizycznych nurtujących ludzkość”
. Nieco dalej następuje jednak uściślenie myśli. W krótkim podsumowaniu czytamy: „sacrum – to co święte, uświęcone”
. Następnie Zofia Zarębianka, stwierdza, że omawiana kategoria w swej naturze posiada pewne cechy stałe, ale z drugiej strony wykazuje też historyczną zmienność. To znaczy “[…] iż [sacrum – B.K.] w różnym czasie bywa różnie ujmowane, zarówno co do istoty przypisywanych mu atrybutów, jak i stosunku podmiotu wobec rzeczywistości rozpoznanej jako rzeczywistość sacrum”
. Powyższe stwierdzenie nie wnosi niczego odkrywczego do tematu, przypomina jedynie o zmienności wszystkich elementów procesu dziejowego. Trafna z kolei jest kolejna myśl autorki, która stwierdza: „Badając sacrum w tekście, «de facto» więc orzekamy nie o sacrum w jego istocie, lecz o ludzkich wyobrażeniach na jego temat”
. Wynika z powyższego, że poznanie istoty sacrum jest bardzo trudne, może nawet niemożliwe. Możliwe natomiast jest cześciowe odkrycie sposobu myślenia autorów tekstów czy w ogóle twórców rzeczy dawnych, a więc ich wyobrażenia o interesującej nas kwestii. Zofia Zarębianka nie jest w tym sądzie odosobniona
. To także metodologiczna myśl historyków, których zawodowe motto tkwi w słowach św. Augustyna o istnieniu rzeczywistości historycznej jedynie pod postacią rzeczy dawnych w teraźniejszości, czyli pod postacią źródeł, w których owe wyobrażenia są zawarte
.
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