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W swoim bogactwie Biblia odnosi si¢ do rozmaitych wymiaréw ludzkiej osoby. Jed-
nym z nich jest wyobraznia, ktorej rola w kulturze zawsze byla rownie wazna, co wie-
loznaczna. Dzisiaj literatura na ten temat, skadinad sam w sobie niezwykle interesujacy
i rozlegty, bardzo si¢ rozrasta. Wyobraznia to nie tylko wlasciwa przestrzen rozwoju
kultury i cywilizacji, ale réwniez istotny wymiar zycia duchowego i religijnego. I wlas-
nie w tej sferze wyobraznia jest najbardziej wazna i... podejrzana. Jest paradoksem, ale
turze i w duchowosci to wielkie dziedzictwo, umozliwiajace syntetyczne spojrzenie
na cywilizacje Zachodu, w ktdrej - dzigki chrzescijanstwu - tworczo splatalo si¢ oso-
biste doswiadczenie duchowe z aktywnoscig zewnetrzna i jej okreslonymi owocami.
Moc i tajemniczo$¢ wyobrazni sg tematami niemozliwymi do pelnego zgle-
bienia. Jednakze dzigki Biblii i jej drodze przez zachodnig kulture mozna prébo-
wac nieco uchyli¢ rabka tej tajemnicy. Wyobraznia jest bowiem przestrzenia relacji
czlowieka ze §wiatem i z innymi ludzmi. Jednocze$nie ,,oddycha” historia, ktora
na swoj sposob tworzy, ale i przez ktorg jest sama ksztalttowana. Ta dynamika inspi-
ruje ponizsza refleksje. Niniejsze opracowanie przedstawia probe spojrzenia na deli-
katng i intrygujaca relacje wyobrazni z Biblia, a dokladniej z jej interpretacja. Wszak
z lektury i interpretacji Biblii w duzej mierze wyrasta ksztatt kultury i cywilizacji
Zachodu. Wazna jest wiec w tym rola wyobrazni, ale i to, jak ta rola si¢ zmieniata.
Jest to bowiem posrednio pytanie o kondycje duchowa naszej kultury i cywilizacji.
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Wyobraznia jako teren walki duchowej

Jako dzielo literackie Biblia nie mogta powsta¢ bez wyobrazni. Nie moze tez by¢
bez niej interpretowana. Jest to szczegdlnie prawdziwe, zwazywszy na wielo$¢
gatunkow literackich i stylistycznych, ktére zawiera. W tradycji hebrajskiej Bi-
blia zawsze byla nierozerwalnie zwigzana z Zyciem duchowym. Jej interpretacja
wiec sifa rzeczy musiala integrowa¢ elementy wyobrazni i duchowosci. W ten
sposob wyobraznia towarzyszyla zaréwno drogom modlitwy, jak i postepowania
moralnego. I tutaj pojawiat si¢ problem jej dwuznacznosci. Tak jak droga zycia
wedle Biblii jest nieustannym wybieraniem miedzy dobrem a ztem, czyli zyciem
a $miercig, w wyborze tym nie moze zabrakna¢ wyobrazni. Towarzyszy ona temu
wyborowi, mogac mu pomoc lub przeszkodzi¢. Tu wlasnie rozpoczyna sie nasza
tytutowa walka o wyobraznie, ktora jest czym$ bardzo naturalnym, zarazem jed-
nak pozbawionym moralnej wartosci: zwyczajnym instrumentem, dynamizmem
do moralnego zagospodarowania.

W historii my$li zachodniej juz samo rozumienie ludzkiej zdolnosci do ,,obra-
zowania” czy ,wyobrazania sobie” mozliwe jest na dwa sposoby: 1) jako zdolnos¢
reprezentowania pozwalajaca na reprodukcje obrazéw istniejacych juz wezesniej
w rzeczywistos$ci; 2) jako zdolnos¢ tworcza produkujaca obrazy czesto domagaja-
ce si¢ oryginalnego statusu na wlasnych prawach (Kearney, 1988: 15). Wyobraznia
moze by¢ zatem odtworcza i twdrcza, uwzgledniajaca bardziej to, co zewnetrzne,
albo tez swobodnie ptynaca z naszego wnetrza. Jest to dwuznacznos¢ natury for-
malnej, funkcjonalnej. W perspektywie moralnej mozna méwi¢ o wyobrazni zlej
i dobrej - czy raczej prowadzacej ku ztu lub ku dobru badz uzywanej zle lub dobrze.

Wiele fragmentéw Talmudu prébuje rozwigzaé te dwuznaczno$é czy nawet
paradoks wyobrazni, wzywajac do integracji ztej wyobrazni z dobra. Wewnatrz
logiki stworzenia czlowiek postrzegany jest jako istota charakteryzujaca si¢ wyob-
raznig. Stanowi ona pierwszy ,,mechanizm”, ktory prowadzi do ostatecznego celu
stworzenia, uniwersalnego wcielenia Bozego planu mesjanistycznego krolestwa
sprawiedliwosci i pokoju (Kearney, 1988: 46), a tym samym do wzniesienia duszy
ku Bogu (Kearney, 1988: 51).

Wielowarstwowos$¢ wyobrazni odbija si¢ w hebrajskim koncepcie wyrdznia-
jacym jej cztery fundamentalne wtasciwosci:

1) mimetyczng (ludzka imitacja Bozego aktu stworzenia);

2) etyczng (Wybor miedzy dobrem a zlem);

3) historyczng (projekcja przysztych mozliwosci egzystencji);

4) antropologiczng (wtasna aktywnos¢ czltowieka, rézna od wyzszej, Boskiej,

i nizszej, zwierzecej, i ktora otwiera wolnos¢ bycia poza koniecznoscig kos-

micznego bytu) (Kearney, 1988: 53).
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Klasyfikacja ta ukazuje, jak bardzo wyobraznia przenika i spowija wszelkie
formy ludzkiego bycia i dzialania. Jest niezbywalnym ttem naszej egzystencji.
Z natury wiec trzeba i warto o nig walczy¢, czyniac ja sprzymierzencem dobra.

W tradycji chrzescijanskiej walke taka zainicjowali pierwsi mnisi chrzesci-
janscy. Probowali dokladniej zdefiniowac role wyobrazni w procesie moralnego
wyboru miedzy dobrem a zlem. Zgodnie z ich nauka zlo to pdjscie droga namiet-
no$ci. Wnikliwie analizowal i opisywal to Ewagriusz z Pontu (345-399), ktérego
zdaniem podstawowym sposobem objawiania si¢ namigtnosci sa mysli. Ksztaltuja
ja nastepujace czynniki: pamie¢, wyobraznia, zmysty i temperament (Ewagriusz,
2007: 29). Wybranie drogi dobra, czyli zwrdcenie si¢ ku Bogu, jest mozliwe, kiedy
umyst zostaje wyzwolony z namigtnosci oraz z ziemskich wyobrazen (Ewagriusz,
2007: 37). Zwigzek miedzy namietnos$ciami a wyobrazeniami to szczegélnie cie-
kawy i nietatwy temat. U niektérych ludzi wyobrazenia wywotuja namietnosci.
U innych jest odwrotnie (Ewagriusz, 2007: 238). Ewagriusz pisze:

Te za$ wyobrazenia zmyslowych rzeczy ksztaltuja nasz umyst i nieodzownie [go] for-
mujg. Ten skutek sprawiajg réwniez rzeczy, ktérych one s3 wyobrazeniami. Jednakze
za pomoca tych wyobrazen nie mozna osiaggna¢ poznania Boga, gdyz poznanie to nie
ukazuje zadnej z rzeczy tego §wiata. Bog bowiem nie jest cialem posiadajacym barwe
i wielkos¢. Te bowiem [wlasciwosci], jak powiedziatem, ksztaltuja nasz rozum poprzez
wyobrazenia. Trzeba zatem, aby umysl, ktory ma otrzyma¢ poznanie Boga, oddzielil si¢
od wszystkich wyobrazen zwigzanych z rzeczami. Nie moze on jednak odrzuci¢ wyob-
razenia, jesli wpierw nie wyzwoli si¢ z namietnosci. Z ich bowiem powodu, jak powie-
dzialem, utrzymuja si¢ w nas wyobrazenia zmystowych rzeczy (Ewagriusz, 2007: 182).

Wyzwolenie z nami¢tnosci i wyobrazen jest warunkiem zdrowia umystu, ale
i warunkiem modlitwy. Podczas niej nie mozna wyobraza¢ sobie zadnej rzeczy
tego Swiata (Ewagriusz, 2007: 246). Ewagriusz pisze:

Kiedy wyobrazasz sobie rézne rzeczy w czasie modlitwy i nie zanosisz czystych modtéw
do Boga, wpadasz zaraz pod wladz¢ demona acedii, ktéry rzuca sie na czlowieka w takim
wlaénie stanie i rozszarpuje dusze jak pies jelonka (Ewagriusz, 2007: 234-235).

Jak to wyjasnia, w nawigzaniu do Diogenesa, redaktor polskiego ttumaczenia
Pism ascetycznych Ewagriusza:

Ewagriusz chetnie postuguje si¢ terminem noema na okreélenie wyobrazenia, ktére
zostaje wywolane w umysle na skutek faktycznego czy mentalnego pojawienia si¢ rze-
czy materialnej. Owo wyobrazenie stoicy zazwyczaj nazywali stowem fantasia, jednak
Ewagriusz chetniej postuguje sie tu arystotelesowskim terminem noema, oznaczaja-
cym na ogdl raczej pojecie niz wyobrazenie, by¢ moze dlatego, Ze umyst, przyswajajac
owe wyobrazenie, ksztaltuje pewne pojecie o jawigcej si¢ rzeczy. Fakt pozostawienia
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w umysle pewnego $ladu przez powstate wyobrazenie, a wiec jego uksztaltowania, byt
oczywisto$cig w starozytnej antropologii. Wiele szkdt powtarzalo, ze wyobrazenie ja-
kiej$ rzeczy w umysle jest niczym piecze¢ odci$nieta w wosku (Ewagriusz, 2007: 362)".

Zdaniem Ewagriusza, sposrod wyobrazen jedne ksztaltujg nasz rozum, drugie
natomiast dostarczaja tylko poznania, nie ksztaltujac umystu (Ewagriusz, 2007:
404)*. Wyobraznia jest wiec jednym ze Zrédel mysli, obok rozumu dyskursyw-
nego i pamieci (Ewagriusz, 2008: 10-11). Twory wyobrazni sa réznorodne, a Ewa-
griusz okresla je terminami takimi jak: fantasia, eidolon, morfé, schema. Fantasia
to zazwyczaj wyobrazenie szkodliwe dla Zycia duchowego. Poprzez nie docieraja
do nas zewnetrzne impulsy pokus. Pozostale wyzej wspomniane twory wyobrazni,
jak i ndema, nie stwarzajg takiego zagrozenia, jednak sg przeszkoda na wyzszych
etapach modlitwy (Ewagriusz, 2008: 11-12). Ide¢ tej walki podjat kilka wiekdéw
pozniej papiez Benedykt XII (J. Fournier), przypominajac, ze poza moralnoscia
zewnetrzng, walka toczy sie tez (i zasadniczo) wewnetrznie, kierujac sie przeciwko
nieuporzgdkowanym wyobrazeniom, dla umocnienia pokoju duszy (Fournier, In
Evangelium divini Matthaei.. ., 1603).

Wyobraznia uczestniczy wiec bezposrednio w walce dobra ze zlem. Jest w niej
nie tylko areng, ale i protagonista. Przykladem takiego uj¢cia jest np. dzieto Ewa-
griusza Antirrheticus®, w ktérym jako lekarstwo na okreslone, konkretne zfe myjli,
podaje on odpowiednie cytaty biblijne. Réwniez Corrigan zauwaza, ze walka z lo-
gismoi* toczy sie nie tyle z samymi grzechami, ile z tendencjami myslenia, wyob-
razni czy poje¢, ktore moga by¢ srodkami kuszenia. Demony wzbudzajg logismoi
posrednio, poniewaz nie znaja serca; zna je tylko Bog (Corrigan, 2009: 73).

Z drugiej strony wyobraznia staje si¢ przestrzenia spotkania duchowosci
z pigknem w postaci obrazéw biblijnych - w ich konkretnosci i sugestywnosci.
W tym sensie, jak zauwaza Gargano, méwi¢ mozemy o analogii miedzy doswiad-
czeniem mistycznym a tym, co wydarza si¢ na ,,wolnych terytoriach” poezji, mu-
zyki i sztuki. Starozytni autorzy chrzescijanscy, takze jako interpretatorzy Biblii,
moga by¢ uwazani za artystow, jako tworcy pewnego rodzaju ,,dzieta sztuki” (Gar-
gano, 2009: 51). Wyobraznia laczy wiec w sposob organiczny duchowo$c¢ i sztuke.
Biblia jest szczegolnie uprzywilejowang przestrzenia tego spotkania. Z tej perspek-
tywy tradycja czytania Biblii Ojcéw moze mie¢ dla nas dzisiaj wielkie znaczenie

' Jest to cytat z noty zamieszczonej na wyzej podanej stronie dzieta Ewagriusza. Odnosi si¢
ona do pracy Diogenesa Laertiosa, Vitae philosophorum, VII 46; SVF II 53; SCh 438, 24nn.

> Ewagriusz nawigzuje do nauki stoikéw, ktérzy rozrézniali wyobrazenia zmystowe i niezmy-
stowe (Diogenes Laertios, Vitae philosophorum, VII 51; SVF II 61; SCh 438, 26).

3 Przeklad polski O sporze z myslami (Ewagriusz, 2007: 149-221).

+ Cho¢ stowo to w klasycznej grece oznacza roztrzgsanie, rozwazanie, rozumowanie, argu-
ment, powdd, u Ewagriusza ma znaczenie negatywne: oznacza pokusy, zte mysli czy wady.
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- cho¢by dlatego, ze duchowo$¢ nie przestala by¢ czyms$ aktualnym i poszukiwa-
nym. Pigkno i sztuka jawig sie jako jej naturalni sprzymierzency. W takim kon-
tek$cie mozna - i nalezy - bra¢ przyklad z Ojcow, jak czytali Biblie, by uczynic ja
owocng dla zycia duchowego, eksplorujac zarazem cate jej piekno.

Ewagriusz, mimo ze wyraznie postrzega modlitwe jako rzeczywisto$¢ niema-
jaca nic wspolnego z obrazami, to przy opisie jej najwyzszych form, w momencie
zjednoczenia z Bogiem, do obrazéw jednak siega — ale wyltacznie biblijnych, re-
zerwujac dla tak szlachetnego celu, jakim jest modlitwa, biblijne pigkno®. Inte-
lekt pozbawiony namigtnosci w czasie modlitwy jest jak szafir lub kolor nieba,
co przypomina réwniez ,,miejsce Boga” widziane przez starszych na gorze Synaj
(Wj 24,10). Ewagriusz nazywa to miejsce i te wizje pokojem (por. Ps 75,3), dzigki
ktoremu widzi sie¢ w sobie ten pokoj, ktory przewyzsza wszelki intelekt i ktory
strzeze naszego serca. Inne niebo zostaje bowiem wycisniete na czystym sercu,
stajac si¢ zaréwno $wiattem, jak i ,,miejscem duchowym” (Golitzin, 2002: 30).

Jednym z obszaréw wyjatkowo waznych w tej eksploracji jest szczegol. Zbiera
on w sobie konkretno$¢ i sugestywnos$¢ obrazéw. On wlasnie w pierwszym rze-
dzie absorbuje uwage, ktora z kolei stanowi jeden z kluczowych parametréw drogi
duchowej Ojcéw. Dla Filona z Aleksandrii uwaga (prosoché) zwraca sie nie tylko
na globalny sens danej strony Biblii, ale i na poszczegélne jego czesci. Terenem
do zagospodarowania jest tu aporia, rozumiana przez Filona jako nonsens okre-
$lonego terminu czy okreslonych kontekstéw sytuacyjnych niespoéjnych lub niera-
cjonalnych (Gargano, 2009: 137). W ten sposéb mozna eksplorowa¢ obszary niedo-
stepne bezposrednio rozumowi. I to jest wlasnie zadanie dla wyobrazni. Pozwala
ona taczy¢ tekst biblijny z zyciem. Jak pisze Gargano, tekst biblijny byl w czasach
patrystycznych inspiracja dla rozwigzan problemow liturgicznych, prawnych czy
moralnych (Gargano, 2009: 159). Nie jest to jednak operacja tylko mentalna. Wy-
obraznia angazuje calg osobe, wszystkie nasze wladze. To wazne odkrycie Ojcéw,
ktére wspodlczesnie odzywa pod postacig coraz intensywniejszej eksploracji poje¢
doswiadczenia i synestezji, do ktdrej wrdcimy pozniej.

W klasycznym ujeciu jest to doswiadczenie lectio divina, modlitewnej medy-
tacyjnej lektury tekstu biblijnego, integrujacej rozmaite poziomy zycia duchowego.
W doswiadczeniu tym lektura prywatna przechodzi w ruminatio (przezuwanie)
tekstu, ktore moze by¢ przygotowaniem do modlitwy wspélnotowej, jak réwniez
wyrazi¢ wyznanie wiary, blogostawienstwo lub tez rozwinac¢ sie w forme kantyla-
cji, uwielbienia czy zalu (Gargano, 2009: 164).

Ten inspirujacy i integrujacy kontakt z Biblig w duzej mierze zawdzigczamy
wyobrazni. Moze ona by¢ narzedziem laczacym wszystkie zmysty. Przykladowo:
dla Hieronima Biblia winna by¢ trzymana zawsze w rekach i migdzy oczyma.

5 Por. Stewart, 2001: 199—-201.
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W jaki$ sposob winna wnikna¢ w nasze serce i umysl. Nauczenie sie psalterza
na pamie¢ gwarantuje czujno$¢ (Gargano, 2009: 239). Podobnie gleboki zwigzek
Biblii z zyciem zauwaza Kasjan. Wyréznia on trzy fazy obcowania z tekstem:
pars destruens, tj. pierwsza konfrontacja niszczaca mysli i troski ziemskie; dru-
ga, pars construens, ksztaltujaca w czytelniku pozytywne przestanie tekstu i trze-
cia, ruminatio, oznaczajaca pozwolenie na to, by tekst przeniknal czlowieka, by
upoil umyst i upodobnit do czytanej tresci (Gargano, 2009: 261). Nie chodzi tu wiec
o egzegetyczne odkrycie jedynie obiektywnego sensu tekstu, ciggu jego logicznych
nastepstw, lecz by uzyskac tez jego objawiona wersje w umysle i sercu, ktére otrzy-
malyby dar wizji glebokiej (thedria). Jedynym warunkiem jest tu brak namietnosci
(apdtheia) i pogodnos¢ (galéné) (Gargano, 2009: 328). W ten sposdb wyobraznia
i jej funkcjonowanie otrzymuja pewne zabarwienie moralne. Dobre wyjasnienie
tekstu jest mozliwe, kiedy hermeneuta ma czyste serce i umyst i gdy sa one wolne
od wszelkiej namigtnosci, a dzieje sie to dzigki zaangazowaniu w cnoty (Gargano,
2009: 347). Tutaj wyobraznia wychodzi poza jednostkowa przestrzen poznania.
Okazuje si¢ mie¢ wymiar szerszy: spoleczny i wspolnotowy. Ojcéw Kosciota nie
interesowatlo tzw. obiektywne zrozumienie tekstu, lecz to, co mégt on powiedzie¢
w konkretnym kontekscie czasowo-przestrzennym dla dobra Kosciota i wier-
nych (Gargano, 2009: 362). W ostatecznym rozrachunku ta interakcja wyobrazni
z tekstem ma jeszcze inny cel: spotkanie z Jezusem Chrystusem. W interpretacji
Ojcéw wazna jest rola analogii pomiedzy ksiega biblijng a tajemnica Jego obecno-
$ci (Gargano, 2009: 221). Zdaniem Kasjana (Collationes..., 14,10) lektor egzegeta,
wstepujac do sanktuarium, otwiera sie i wzbogaca nowg godnoscia tak, by jego
serce zamieszkal Pan (za: Gargano, 2009: 262). To moze najbardziej szlachetne
zadanie wyobrazni, jej postuga — otwarcie na horyzont, w ktérym moze zostac¢
przekroczona. Augustyn nazywa ja wrecz pokorng stuzebnicg wyzszego intelektu.
Jedynym prawdziwym ,,obrazem Boga” jest Chrystus. Jakakolwiek podejmowana
przez ludzka wyobrazni¢ proba zastgpienia tej unikalnej konwergencji Boga i czlo-
wieka w Chrystusie to bluznierstwo (Kearney, 1988: 118).

Czy nie jest to ostateczna perspektywa dobrze odbytej walki? W wieku mto-
dzienczym Biblia stanowi antidotum na namietnosci i fantazje, jak i obrazy mitéw
i poematow klasycznych. Bardziej dojrzatych prowadzi do intymnego stosunku z Pa-
nem Bogiem (Gargano, 2009: 276-277). Wyobraznia staje si¢ wigc $wiadkiem i na-
rzedziem duchowego wzrostu. Oczywiscie wszystko to wymaga czujnosci, ale i jest
ryzykiem. Bez otwarcia na Pana Boga, bez oddania Mu ostatecznie wtadzy takze nad
naszg wyobraznia, jestesmy zagrozeni antropomorfizmem - przykryciem wyobraznig
tajemniczej i dyskretnej Bozej obecnosci (Collationes. . ., 10,3.5, za: Gargano, 2009: 266).

Wyobraznia czerpie tez z metaforyki biblijnej. Bonawentura przyréwnuje ja
do drabiny Jakubowej. Wyobraznia moze podnies$¢ nizsze zmysty do wyzszych
zdolnosci rozumu (Kearney, 1988: 127). Wedlug Tomasza z Akwinu wyobraznia
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to magazyn form otrzymanych poprzez zmysty®. Idac za Awicenna i Awerroesem,
umieszcza on wyobraznie za zdrowym rozsadkiem (sensus communis); wyrdz-
niajac kilka jej form: phantasia (wyobraznia retencyjna), imaginativa (wyobraznia
sktadajaca) czy aestimativa seu cogitativa (zwana u ludzi wyobraznig ostatnia, ale
i ratio particularis lub collativa intentionum individualium, co oznacza opinie,
przekonania, uprzedzenia konkretnego cztowieka); oraz memorativa. Ale wyob-
raznia komponujaca (imaginativa) jest gdzie indziej polaczona z imaginatio (lub
phantasia) i nazywana po prostu phantasia seu imaginatio (Carruthers, 2008: 62).
Richard de Bury, XIV-wieczny humanista angielski, bardzo sugestywnie opisuje
role wyobrazni w procesie czytania ksigzki:

Pisana prawda ksigzek, nieprzemijajaca, lecz trwala, wyraznie daje si¢ obserwowacd,
i przez polprzezroczyste sfery oczu [per sphaerulas pervias], przechodzac przez przedsio-
nek zdrowego rozsadku i przedsionki wyobrazni, wchodzi do komnaty toza [thalamuml]
intelektu, kladac sie w tozach [cubili] pamieci, gdzie kogeneruje [congenerat] wieczna
prawde umystu (Carruthers, 2008: 44).

W tej bardzo obrazowej metaforze wyobraznia jest sposobem obcowania
z tekstem, praktyczng forma intymnosci przezywania lektury.

Wyobraznia jako synestetyczna droga
ku sacrum

W kolejnych wiekach, kiedy walka moralna - czyli méwiac teologicznie, troska o zba-
wienie duszy — przestala by¢ gléwnym motywem zycia religijnego, wyobraznia prze-
niosta si¢ w sfere kognitywna, w konsekwenciji stala sie sferg walki bardziej elementar-
nej, ale i drastycznej: o Boga, o wiare w Niego, o ,,sacrum”. Jak to ujat Paul Avis:

Wyobrazenia religijne nie spadly gotowe z nieba, lecz wylaniaja si¢ z ludzkiej odpowie-
dzi na ujawnienie si¢ boskiej obecno$ci w objawieniu. Chociaz objawienie stoi ponad
wszelka ludzka subiektywnoscia i konstrukcja spoleczng, pozostaje prawda, ze (jak na-
uczyt nas Marks) czlowiek tworzy religie. Zjawiska religijne — wierzenia, formy kultu,
struktury organizacyjne, kodeksy moralne - sa ludzkimi artefaktami pochodzacymi
z objawienia, ale zapo$redniczonymi przez ludzkie perspektywy kulturowe. Odpowiedz
na objawienie, ktora jest wyrazana w religii, jest uwarunkowana kulturowo i spotecz-
nie. Boskie objawienie i ludzka odpowiedzZ uciele$niona w religii wzajemnie na siebie

¢ ,Tak wigc do przyjmowania form rzeczy postrzegalnych stuzy wlasciwy czy odpowiedni

zmysl zewnetrzny i zmyst wspdlny; o réznicy miedzy nimi powiemy nizej. Do zatrzymania czy za-
chowania tych form stuzy fantazja, czyli wyobraznia, ktére znacza to samo; bowiem fantazja, czyli
wyobraznia, jest jakby skarbcem form odebranych przez zmysl” (Sw. Tomasz z Akwinu, 1962: 1, 78, 4).
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oddziatujg w sposob tworczy i krytyczny. Te sfere bosko-ludzkiego spotkania i interakeji
mozna nazwac ,sacrum”. W niej elementy dawania i przywlaszczania moga by¢ rozréz-
nione w analizie pojeciowej, ale sg trudne do rozdzielenia w zywym doswiadczeniu. Caty
repertuar wyobrazen religijnych - przede wszystkim metafora, symbol i mit - tworzy
podstawowe skladniki sacrum (Avis, 1999: vii).

Tworcza wyobraznia ludzka jest jedna z najblizszych analogii do istoty Boga.
Tajemnica wyobrazni wskazuje na tajemnice Boga i ja odzwierciedla. Jak sugero-
wal miedzy innymi Coleridge, ludzka tworczos¢ wyobrazeniowa jest echem, iskra
Boskiej tworczosci, ktéra rozlewa si¢ w pelni stworzenia (Avis, 1999: viii). Idac
tym tropem, cytowany juz wyzej Avis uwaza, ze chrzescijanstwo w najwyzszym
stopniu zyje z wyobrazni. Jego zdaniem rola wyobrazni jest kluczowa dla zrozu-
mienia prawdziwej natury chrzescijanstwa. Jesli nie sprobujemy w peini odda¢
sprawiedliwosci tej roli, nie zdolamy zrozumiec¢ wiary chrzescijanskiej i sami nie
bedziemy w stanie prawdziwie uwierzy¢ (Avis, 1999: 3). Wedlug Avisa modlitwa,
liturgia i teologia, jak réwniez Biblia, postuguja sie¢ jezykiem wyobrazni i wyrazaja
swoje prawdy za pomocg metafory, symbolu lub mitu (Avis, 1999: 6).

Warto zwroci¢ uwage na kontekst, w ktorym przedstawiona tu jest Biblia.
Avis to anglikanin, postrzega zatem Biblie w sposéb blizszy katolicyzmowi niz
protestantyzmowi. Biblia musi wigc by¢ czytana w szerszym ujeciu koscielnym
i teologicznym. Tym samym stanowi jedng z drég do poznania Prawdy. Zdaniem
Avisa Prawde poznajemy tylko dzigki wyobrazni. Kluczem do zglebienia rzeczy-
wistosci jest tworcza wyobraznia, a nie jakas rzekomo obiektywna, racjonalnie
okreslona procedura, ktéra lezy poza domeng osobistej wiedzy. Prawda zawiera si¢
w symbolach, a symbole sg materialnie ucielesnione. Zdaje si¢ to by¢ konsekwencja
inkarnacyjnego i sakramentalnego charakteru chrzescijanstwa (Avis, 1999: 7). Sko-
ro Wcielenie stanowi jeden z gléwnych tematéw Biblii i jedna z waznych inspiracji
wyobrazni, taka interpretacja w szerokim kontekscie teologicznym staje sie czyms$
naturalnym. Wcielenie, uciele$nienie, uczlowieczenie Stowa jest podstawowym pa-
rametrem w przezywaniu i do§wiadczaniu wyobrazni. Stowa, ktére dziedziczymy,
ksztaltuja wszystkie nasze doswiadczenia. Glebokie stowa i §wietliste konceptuali-
zacje ulatwiajg zadanie wyobrazni (Avis, 1999: 31). Avis odwoluje si¢ tu do innego
autora romantycznego, wedle jego opinii ,dziecka romantyzmu”, Johna Keble’a,
ktérego zdaniem objawienie biblijne jest z natury poetyckie, poniewaz stanowi za-
réwno wytwor wyobrazni, jak i jest do niej adresowane. Sztuka poezji polega na tym,
ze jednocze$nie ukrywa i ujawnia, a wigc wskazuje na to, co poza nig, na to, co nie-
znane, na to, co nieskonczone (Avis, 1999: 45):

Wyobraznia - zmyst calo$ciowy — ogarnia cel przedsiewziecia wiary, jako calosci, inte-

grujac wszystkie te elementy, ktére odnosza si¢ do zmystéw myslenia, czucia czy woli.
Jej heurystyczna moc pozwala wyobrazni widzie¢ koniec od poczatku i przewidywac,
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jak to bedzie, gdy dotrzemy do celu. To wtasnie wyobraznia odpowiada na zaproszenie
zawarte w Psalmach: ,,Skosztuj i zobacz, jak taskawy jest Pan” (Ps 34,8). To ona sprawia,
ze przedmiot wiary staje si¢ realny dla naszego wewnetrznego wzroku i §wiadczy o na-
szym osadzie, ze jest on przyjemny lub pozadany. Piekno nas pociaga; poniewaz istnieje
ono na tym $wiecie tylko w formie ucielesnionej, rodzi pragnienie posiadania go lub
przynajmniej zjednoczenia si¢ z nim. Pigkno jest forma ekspresyjna: jego naturg jest
komunikowanie samego siebie. Wywoluje ono reakeje, ktéra Burke nazywa ,,mitoscig”
[...] Poprzez wyobrazni¢ wcielamy si¢ w duchowa rzeczywisto$¢, ktora chrzescijanstwo
postuluje dla naszej wiary (Avis, 1999: 70).

W takim ujeciu wyobraznia jest naturalng droga doswiadczenia religijnego
i wiary. Funkcjonuje bardziej w sferze poznania niz moralnosci. Jesli ma jakie$
implikacje moralne, to tylko na zasadzie zachety do zachwytu natury estetyczne;j.
I w takiej konwencji jest czytana Biblia - jako zaproszenie, a nie wewnetrzny,
spersonalizowany imperatyw. Nie oznacza to jednak braku interakcji: zachodzi
ona, ale na innych, ptytszych poziomach do$wiadczenia synestetycznego. U Ojcow
Pustyni byto ono zawsze tylko zaproszeniem w gtab serca i duszy. W wydaniu
nowozytnym, szczegdlnie we wspolnotach reformowanych, chodzitoby gtéwnie
o wrazenie — wielowymiarowe, absorbujace. Jego konsekwencje pozostajg jednak
sprawg osobista.

Skoro tak, mozna zada¢ pytanie: czy wcigz chodzi o doswiadczenie ,,sacrum”,
czy juz jedynie o utrzymanie uwagi? Nie zapominajmy, Ze synestezja jest coraz po-
wszechniejsza w przekazach multimedialnych. Zastosowanie jej w lekturze Biblii
mogloby by¢ interpretowane jako kolejny etap walki o wyobrazni¢ — walki coraz
bardziej desperackiej i nie mniej zdecydowanej niz ta o poznanie i doswiadczenie
prawdy. Bylaby to walka o do$wiadczenie, o jego interakcje z tresciami duchowy-
mi zawartymi w Biblii. To poziom bardziej subiektywny niz prawda, ale i mniej
»moralny” niz dazenie przez cnote do bliskosci z Bogiem. Brookman w syneste-
tycznym wymiarze wyobrazni dostrzega analogie z dzialaniem twérczym. Czyni
to jednak w perspektywie pragmatycznej: synestetyczna lektura i doswiadczenie
Biblii moze okaza¢ si¢ bodzcem do zwiekszenia naszej kreatywnosci:

Tak jak u synestetykow stwierdzono niezwykle wysoka skfonnos¢ do tworczego my-
$lenia, wysoce niezwykle sposoby percepcji i po prostu ,widzenia” rzeczy inaczej, tak
samo chrzescijanski czytelnik Pisma Swietego, ktéry autentycznie pragnie podazaé
droga Jezusa, powinien mie¢ rozne zmysly percepcyjne i interpretacyjne, ktére beda sie
nieustannie miesza¢ na nowe sposoby. Mieszanie si¢ tych zmystéw zaowocuje szalenie
tworczym pragnieniem i zdolno$cia do czerpania ze $wietych tekstow w taki sposob,
ze powstang nowe paradygmaty myslenia i praktykowania (Brookman, 2015: 29).

Synestetyczna percepcja Biblii ma tez swoj wymiar antropologiczny. Ducho-
we czytanie Biblii otwiera polaczenia, skojarzenia i spostrzezenia na temat Boga,
ktére normalnie nie powstatyby, gdybysmy nie czytali Pisma Swietego jako tekstu,
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w ktory chcemy sie zaangazowac (Brookman, 2015: 30). Synestezja to co$ wigcej niz
tylko estetyka. To poszerzenie, poglebienie doswiadczenia estetycznego, o ktére
w dzisiejszych czasach coraz trudniej. Synestezja pomaga nie tylko w zachwyceniu,
ale i w zaangazowaniu. Jak postuluje Brookman, akt czytania Pisma Swietego jako
Pisma Swietego powinien nas zachwyci¢ i zaangazowa¢. Efektem moze by¢ opi-
sane przez Mihalya Csikszentmihalyiego doswiadczenie przeptywu, dynamiczne
poczucie pelni z satysfakcjonujacego i rozwijajacego dzialania. Brookman przy-
woluje tu ide¢ mapowania, zaproponowang przez Gillesa Fauconniera, wedtug
ktdrej synestezja, czyli ,odwzorowania miedzy dziedzinami znajduja si¢ w samym
sercu unikalnego ludzkiego kognitywnego talentu do wytwarzania, przekazywa-
nia i przetwarzania znaczenia” (Brookman, 2015: 71)”. W ten sposéb wyobraznia
pozwala zintegrowa¢ doswiadczenie duchowe z egzystencjalnym takze w katego-
riach kognitywnych.

To rozluznienie zwigzku wyobrazni z moralnoscig nie jest dzisiaj niczym
zaskakujacym, zwazywszy na coraz mniejsze jej znaczenie w praktyce zycia reli-
gijnego i duchowego. Niektdrzy te moralng neutralno$¢ wyobrazni prébujg odna-
lez¢ juz na kartach Biblii - jakby chcac wrdéci¢ do czaséw sprzed monastycznego
ferworu egzystencjalnego przejecia si¢ Biblig. Jak to zauwazyli autorzy ksigzki Art
and the Christian Imagination:

Wtlaéciwie stowo ,wyobraznia” w Pi§mie Swigtym oznacza mys$lenie, rozwazanie, roz-
mys$lanie lub wazenie dowodéw i jest moralnie neutralne. Rownie niemozliwe jest my-
$lenie o Bogu bez uzycia wyobrazni, jak i my$lenie o ztu. Koncepcja Salomona, by zbu-
dowac¢ zydowska $wiatynie, byta wynikiem wyobrazni. Daniela, ktéry w swoim sercu
postanowit nie kala¢ si¢ miesem Nabuchodonozora, byto decyzja oparta na wyobrazni.
Wszystkie podréze misyjne §w. Pawla byly przynajmniej wstepnie zaplanowane z wy-
obraznig, i oczywiscie to samo mozna powiedzie¢ o wszystkich dzisiejszych dzialaniach
misyjnych. I tak samo jest ze wszystkimi dobrymi czynami, jak i ze wszystkimi ztymi
czynami w Pi$mie Swietym i poza nim. WyobraZnia jest narzedziem rozumienia i okre-
$lania i sama w sobie nie jest ani dobra, ani zta. Ta falszywa interpretacja wyobrazni
jako samoistnego zta jest by¢ moze gtéwna przyczyng ewangelicznej porazki w tworzeniu
sztuki w naszych czasach, poniewaz wyobraznia jest samym sercem estetycznego przed-
siewziecia (Kilby, Dyrness, Call, 2017: 94).

Przyznanie wyobrazni takiej roli w lekturze i interpretacji Biblii jest otwarciem
nowego horyzontu, gdzie doswiadczenie estetyczne w swoim rezonansie antropo-
logicznym zwycieza aspekt moralny i soteriologiczny biblijnego przekazu. Estetyka
sprowadza wszystko do jednego wymiaru, do splotu, w ktérym wyobraznia ozna-
cza ducha jako osnowe i watek tkanego materiatu, przeplatanie si¢ ,,podtuzne;j wia-
ry” i ,,poprzecznej sztuki”, tworzacych tkaning integralnosci i piekna (Shaw, 2009,

7 Por. Csikszentmihdlyi, 2005.
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poz. 122). Przestanie Biblijne nie jest juz przestaniem Boga, ale swoistym laborato-
rium kreatywnosci. Tak to tez ujeta Lucy Shaw, poetka tradycji episkopalne;j:

Jako poeta, rozpoznaje to: zywa metafore, obrazy nabierajace bogatego zycia, gdy przy-
pominam sobie stowa na kartach Pisma Swietego. To sa rzeczy, na ktére my, artysci,
zwracamy uwage, a medium, ktére znajdujemy w sobie, to wyobraznia, ktérej funda-
mentem jest dla nas Pismo Swiete. Tutaj wyobraznia nie tylko jest nam pomocna jako
obserwatorom i interpretatorom Zzycia, ale jest ona istotng czgscig aktu twdrczego, ktéry
sprawia, ze zycie staje si¢ dla nas widoczne (Shaw, 2009, poz. 1168).

Ten poetycki kontekst jest w obecnych czasach jakims$ sposobem na ozywienie
kontaktu z Biblig. Mozna go okresli¢ jako alternatywe dla ulegtej erozji sekulary-
zmu lektury $cisle religijnej. W takim ujeciu Biblia pozostaje dzisiaj zywa, o ile
stanowi jeszcze inspiracje. Jesli ma to miejsce, inspiracja ta okazuje si¢ wspol-
cze$nie zdecydowanie inna niz na poczatku chrzescijanstwa. Dotyczy wrazliwo-
$ci, postrzegania zycia, refleksji nad nim. Wszystko to sa drobne impulsy, zdolne
jednak dotrze¢ do czlowieka wspolczesnego. Sq one niesione przez sie¢ metafor.
W ten sposob, coraz bardziej $wiadomie i praktycznie, sprzymierzencem i wspot-
pracownikiem Biblii okazuje si¢ poeta — niekoniecznie od razu jako alternatywa
dla gloszacego Stowo Boze kaplana, ale czesto w jego zastepstwie tam, gdzie ka-
plandéw juz sig nie stucha - albo juz ich nie ma. Wyzej cytowana poetka deklaruje:

Jako artysci podazamy w kierunku tego, co zlozone, jako ci, ktorzy staraja sie naslado-
wac otwarte drzwi do serca i do wyobrazni, ktdre Jezus ofiarowal poprzez opowiadanie.
Zadowolenie si¢ uproszczonym podejsciem, czy tez podejsciem sentymentalnym, nigdy
nie bedzie wlasciwe w swietle Ewangelii (Shaw, 2009, poz. 1002).

Wyglada na to, ze uéwiadomilismy sobie dzisiaj, iz Biblia jakby sama auto-
ryzowala i konsekrowata wyobraznie - i ze najwyzszy czas wreszcie zrobi¢ z tego
uzytek. Powstaje jednak pytanie: jak si¢ to ma do dotychczasowej interpretacji Bi-
blii w Kosciele i w kontekscie religijnym? I kto ma stuzy¢ komu — wyobraznia Biblii
czy Biblia wyobrazni?

Problem mitu

Z samej swej natury wyobraznia zdaje si¢ przeciwstawia¢ wszelkim formom sche-
matyzacji czy instytucjonalizacji. Potrzebuje ona wolnoéci i jak najpelniejszej
personalizacji. Jest zazwyczaj czym$ wysoce zindywidualizowanym. Naturalnie
wiec wyobraznia moze by¢ droga do personalizacji lektury Biblii. Z drugiej jednak
strony, tym samym moze prowadzi¢ do konfliktu z tradycyjna, instytucjonalng
(koscielna) interpretacja Biblii.
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Cytowany juz P. Avis optuje za ozywieniem instytucjonalnej refleksji teolo-
gicznej pracg wyobrazni. Ma on na mysli gléwnie wyobraznie symboliczng (Avis,
1999: 137). Pozwala ona wniknga¢ w istote opisywanego wydarzenia, w jego kontekst
i zwigzki z innymi wydarzeniami, stymulujac osobisty do niego stosunek. Jesli sta-
je sie to priorytetem lektury, nie jest juz tak wazna historia wydarzenia. Pozostaje
wszak ona poza zasiggiem przekazu tekstowego. Nosnikiem wydarzen i platforma
ich interpretacji staje si¢ mit jako szczegélna konfiguracja metafor i symboli - jako
zadanie narracyjne dla wyobrazni. Historia nie jest do wykluczenia, ale nie jest
istotna. Wiara, zdaniem Avisa, rozgrywa si¢ na innej plaszczyznie. Nie rozwiazuje
kwestii tego, co naprawde sie wydarzylo, nie wyklucza fizycznosci opisywanych
zdarzen, ma jednak konsekwencje dla teologicznej interpretacji opowiadania lub
wydarzenia: ,Wiara jest wladnie osobistym, egzystencjalnym i wyobrazeniowym
zaangazowaniem w osobe i obecnos¢, a nie subskrypcja formuty zawartej w «do-
stownych» propozycjach. Prawda wyobrazni koreluje z naturg metafory, symbolu
i mitu” (Avis, 1999: 152).

W tym sensie wiara bylaby posrednio efektem pracy wyobrazni, ktéra row-
niez ma wplyw na gloszenie i przekazywanie wiary. Avis pisze:

Jezyk figuratywny wyznania wiary, oparty na normatywnych obrazach Pisma Swigtego,
nie jest jedynie wyrazem kultu Kosciola czy wartosci Jezusa Chrystusa we wspdlnocie
wiary. Ma on mie¢ charakter poznawczy, ale nie werdyktyczny. Jest realistyczny, ale nie
ostateczny. Oznacza, ale nie opisuje. Méwi prawde, ale nie dostownie. Jako metafora,
symbol i mit tozsamo§ci Jezusa z Bogiem, inkarnacyjna doktryna Credo jest czyms,
w co (w sensie realistycznym, ale nie dostownym) mozemy i powinni$my chetnie wie-
rzy¢ (Avis, 1999: 153).

Indywidualizacja aktywowana wyobraznig to szansa nade wszystko dla po-
znania, gdyz konstytuuje materi¢ wiary. Tak mozna na nowo zdefiniowa¢ osobi-
sty kontakt z Bogiem. Guite czyni to, nawiazujac do przekazu z Ksiegi Rodzaju
o stworzeniu cztowieka na Bozy obraz i podobienstwo (Rdz 1,26n):

Jesli cze$cig Imago Dei jest sama nasza twdrcza wyobraznia, to powinnismy oczekiwad,
ze dzialanie Slowa, zamieszkujacego i odkupujacego upadty ludzko$¢, rozpocznie sie
w ludzkiej wyobrazni i bedzie przez nig dziala¢ na zewnatrz. Jedli tak jest, to powin-
ni$my by¢ w stanie dostrzec obecnos¢ tego Stowa w dzietach sztuki, ktére s3g owocem
naszej wyobrazni (Guite, 2010, poz. 430).

Jak wida¢, nacisk jest tu potozony na do§wiadczenie osobiste. Kontakt z poe-
zjg jest tez przede wszystkim osobisty. Poezja moze pomoéc aktywowac i eks-
plorowac naszg wyobraznig jako aspekt Imago Dei w ludzkosci, jako aktywna,
ksztaltujaca moc percepcji wykonywana zaréwno indywidualnie, jak i zbiorowo,
oraz jako zdolnos$¢ do pojmowania i uciele$niania prawdy (Guite, 2010, poz. 458).
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Jest to kolejny przyktad walki o wyobraznie i walki wyobrazni o stowa, ktore nie
s3 tylko dostowne, lecz majg kontekst transcendentny. Narzedziem w tej walce jest
metafora (Guite, 2010, poz. 2888).

Wyobraznia bytaby wiec bramg do transcendenciji, czyli czegos bardziej ogélnego
niz religia, jednak w religii bardzo obecnego. Zbiezno$¢ te ukazuje Malcolm Guite:

Jesli Coleridge ma racje co do wyobrazni, jesli prawda jest, Ze nasza wyobraZznia pozwala
nam zaréwno pojmowac, jak i ksztattowac rzeczywistos¢, i ze zrodlo i $wiatto wyobrazni
wyplywa ze Zrédta samego $wiata w Chrystusie Logosie, to wielka poezja pisana przez
poetéw pozostajacych w kontakcie ze swoja ,,pierwotng” i ,,wtdrng” wyobraznia powinna
by¢ $wiadkiem tego przemieniajacego swiatla, niezaleznie od tego, czy ich poezja jest
otwarcie religijna, czy tez nie, czy poeci ci wyznaja w swoim zyciu jakas szczegélna
doktryne religijng (Guite, 2010: poz. 4852).

We wczesnych pismach Ricoeura wyobraznia grala role rodzaju praeparatio
evangelica dla recepcji Bozego $wiata (Ricoeur, 1959, poz. 443). Wyobraznia miala
zawsze wymiar transcendentny, co wida¢ wyraznie u Kanta, dla ktérego wyobraz-
nia jest formg inwencji i twdrczosci, wolng gra niemajaca celu poza sobg samg, ale
i mocg dajaca forme ludzkiemu doswiadczeniu - a w konsekwencji umozliwiajaca
opis rzeczywistosci (Ricoeur, 1959, poz. 2134). Transcendencja i moment bezintere-
sownosci faczg sie tutaj z dzialaniem w stuzbie rzeczywistosci. Mozna powiedziec,
ze wyobraznia, po czesci nie bedac z tego $wiata, wnosi do niego nowa jakos¢.
Na swdj sposob go porzadkuje. Dzieki niej mozliwe sa rozmaite drogi interpretacji
$wiata i tekstu. Podczas czytania ma miejsce pewien rodzaj tworczosci, praca w sa-
mej tresci, przebiegajaca wedle okreslonych norm (Ricoeur, 1959, poz. 2140). Tak
wlasnie mozna do$wiadczy¢ transcendentnego wymiaru tekstu, ale i uchwyci¢ zwia-
zek miedzy nim a zyciem rodzacy si¢ z wyobrazni biblijnej (Ricoeur, 1959, poz. 2162).
Przyktadem wyobrazni biblijnej jest, zdaniem Ricoeura, proces parabolizacji, wywo-
tujacy u czytelnika dynamike interpretacyjna tak na poziomie refleksji, jak i akeji.
Wymiar poznawczy nie sprowadza si¢ tu tylko do doswiadczenia intelektualnego,
prowadzi tez do zaangazowania (Ricoeur, 1959, poz. 2178). Jedna z jego form jest
relacja czytelnika z tekstem. Jest to relacja zwrotna. Tekst, zanim zostanie zinterpre-
towany, sam interpretuje. Tak naprawde to tu wlasnie ma miejsce tworcze dziatanie
wyobrazni. Tekst zyje swoim Zyciem, odkrywanym przez dynamizm interpretacyjny
analogiczny do dynamizmu zyciowego (Ricoeur, 1959, poz. 2394). W pewnym sensie
jest to rodzaj dopelnienia synestezji, jej pelny horyzont. Ricoeur postrzega te prace
wyobrazni jako proces integrujacy lekture tekstu z glebokim, zarliwym wewnetrz-
nym przezyciem. Interpretacja nabiera tu charakteru egzystencjalnego:

Nowym konfiguracjom ludzkich do$wiadczen religijnych i rektyfikacjom ich repre-
zentacji nadal towarzyszy nowa restrukturyzacja, jaka wyrazenie-enigmat ,krole-
stwo Boze” i inne jemu podobne nakladajg na dynamizm znaczeniowy dzialajacy
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w narracji-przypowiesci. Krotko méwiac, to nadal parabolizacja narracji, doprowadzona
do najwyzszego stopnia zarzenia, daje poczatek przejsciu od interpretacji semiotycz-
nej do interpretacji egzystencjalnej. W tym miejscu przechodzimy od pracy wyobrazni
w tekscie do pracy wyobrazni o tekécie (Ricoeur, 1959, poz. 2457).

Podejscie Ricoeura jest pelne szacunku zaréwno dla specyfiki tekstu biblijne-
go, jak i jego historycznej wartosci. Wyobraznia dopelnia doswiadczenia tekstu,
umozliwia interakcje czytelnika z nim. Laczy doswiadczenie lektury z przezyciem
duchowym. Takie podejscie teoretycznie mogloby umozliwi¢ integracje wyobrazni
z instytucjonalnym wymiarem religijnosci. Jest to mozliwe, gdyz wychodzi ono
od waznego dla Ricoeura pojecia ,narracji”, a nie od mitu. Narracja implikuje
przekaz osobowy, szanuje konwencje czy kodyfikacje, wspoélpracuje z instytucja-
mi. Mit jest mniej linearny i stanowi raczej komponent do konstrukcji narracji.
Moze tez istnie¢ poza nig, w bezposrednim kontakcie z wyobraznig, natomiast
niekoniecznie dobrze znosi instytucjonalizacje. I ten jego aspekt staje si¢ ostatnim
etapem walki o wyobrazni¢ — o ostateczne wyzwolenie jej od konwencji i instytu-
cji, czyli w praktyce od tradycji i historii. Taki poglad wyraza David Tacey, zdecy-
dowanie atakujgc dostownos¢ i historycznos¢ w interpretacji opowiesci i mitow.
Uwaza on, ze Zachdd

siedzi na niezrozumiatym skarbie. Jednakze martwa reka konwencji pozbawia nas madro-
$ci, zamknieta w tym, co Jung nazwal ,,$wieta niezrozumialoscia”. Jesli mogliby$my prze-
zwyciezy¢ konwencje i instrukcje czytania rzeczy dostownie, Zachdéd mogtby doswiadczy¢
wlasnej odnowy, a ludzie Zachodu znalez¢ si¢ blizej madroéci (Tacey, 2017: xxvii).

Zdaniem Taceya wyobraznia mogtaby ozywi¢ opowiesci religijne (Tacey,
2017: 2). Chodziloby tu o rodzaj aktualizacji, ale i zarazem personalizacji. Obrazy
mityczne czy te zawarte w opowiesciach winny by¢ interpretowane zgodnie z wie-
dza dostepna w okreslonym czasie (Tacey, 2017: 18):

Biblia jest forma mitopoezji (mythopoesis), kombinacji mitu i poezji. Jej jezyk jest pod-
stawg i nie moze by¢ zredukowany do zlej nauki lub znieksztatconej historii. Dopiero
w naszych czasach zaczynamy rozumie¢, jak podstawowa jest mitopoezja. Jest to najbar-
dziej starozytna forma sztuki, lecz jest to sztuka zawierajgca sacrum i méwigca o tym,
co boskie. [...] Przekaz réwnowazny biblijnemu dzisiaj bylby wizjonerska poezja lub
pismami mistycznymi (Tacey, 2017: 19).

W ten sposdb rola wyobrazni staje si¢ wazna jak nigdy, w pewnym sensie
sie autonomizuje. Posuwa jg to jeszcze dalej niz wyzej przedstawiona anglikan-
ska i episkopalna wizja roli poezji w interpretacji Biblii. Tacey czyni z wyobrazni
niemal gtéwny przekaz Ewangelii. Jego zdaniem Jezus pouczal swych, nie zawsze
rozumiejacych Go stuchaczy, o mocy wyobrazni. Chcial w ten sposob odstoni¢
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dziedzine ducha i podnie$¢ ich swiadomos¢ ponad dostownos¢. Byloby to wa-
runkiem dostepu do Krdlestwa. Zdaniem Taceya Prawda domaga si¢ od Pisma
korespondencji nie tyle z rzeczywistoscig fizyczna, lecz z rzeczywisto$ciag duchowa.
W tym kontekscie padaja dos¢ mocne stowa, daleko odchodzace od zasadniczej
linii rozumowania chrzescijanskiego:

Cel wyobrazni to umozliwienie nam wej$cia wewnatrz modusa mythos i jego wzoru
widzenia. Logos nie moze nas tam wprowadzi¢. Wyobraznia jest drzwiami do drugiej
strony do$wiadczenia. Jesli wchodzimy tg droga, pozwalamy ,,rzeczywistoséci” iluzji
pracowac tej magii w nas. Jesli pozostajemy ztapani w modalno$¢ Logosu, nie mozemy
zosta¢ weiggnieci do obrazéw ani rozrézni¢ prawdy (Tacey, 2017: 24).

W tym stwierdzeniu wyobraznia przeciwstawia si¢ tradycyjnemu przekazowi
teologicznemu czy, méwigc inaczej, teologii instytucjonalnej, podnoszac za to ran-
ge pisarza, osOb pracujgcych wyobraznig i kreatywnoscia (Tacey, 2017: 38). Tacey,
chcac dowartosciowac wyobraznig, radykalnie przeciwstawia ja rzeczywistosci,
co rzecz jasna wigze sie z wyzej wspomnianym zamiarem zerwania z dostownoscia
historyczna i nie tylko. Fantazja i wyobraznia majg wskazywac na rzeczywistos¢
niewidzialna, niemniej jednak bardziej realng niz to, co widzialne (Tacey, 2017:
50). Taceya inspiruje tu William Blake, dla ktérego Jezus byl wyobraznia, a Jego
dusza i duch byly ,fragmentami wyobrazni”. I tutaj pojawia si¢ swoista interpre-
tacja mitu: zdaniem Taceya mit ,degraduje” wyobrazni¢ do tego, co nie jest realne
(Tacey, 2017: 59), polaryzuje jej stosunek do rzeczywistosci. Staje si¢ ona jedynym
warunkiem ,lotu ducha”, dla ktérego nie potrzeba, by okreslone fakty biblijne czy
cuda byly prawdziwe. Liczy si¢ sposob, w jaki odbierzemy ich znaczenie, na ile
spelnia w nas swoja duchowa funkecje (Tacey, 2017: 60).

To jest juz opinia jednoznacznie przeciwna gléwnemu nurtowi chrzescijan-
stwa, obecnemu tak w katolicyzmie, jak i w prawoslawiu, i wierzagcemu w prawdzi-
we Zycie, $mier¢ i zmartwychwstanie Jezusa Chrystusa. Tutaj wyobraznia zostaje
zdecydowanie przeciwstawiona oficjalnym ,,kanatom religijnym”, ktére — zdaniem
Taceya - ,,zaciemnily wymiar duchowy, i jedynie poeci i myéliciele z wyobraznia
sa naszymi wiarygodnymi przewodnikami po $wiecie ducha. [...] Postugujacy
i kaptani sa niewiarygodni, jesli brak im specjalnego daru wyobrazni, ktérego
nie moze da¢ zaden trening” (Tacey, 2017: 61). Tak mocna teza oznacza powie-
rzenie wyobrazni roli kola ratunkowego dla doswiadczenia religijnego, jesli wrecz
nie jego alternatywy. Nie jestesmy tu daleko od religii wyobrazni, bedacej — wraz
z poezja — jedyna stuszng droga do poznania Ducha, do ktérego nauka nie ma
dostepu (Tacey, 2017: 154). Co ciekawe, ,,kaptanem” tej religii wyobrazni jest Jezus,
»poeta wielkiej wyobrazni”. Niestety, Jego nastepcy juz takiej wyobrazni nie mieli
i wszystko przyjmowali i pojmowali dostownie (Tacey, 2017: 179).
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Podsumowujac te szkicowe rozwazania, trzeba zauwazy¢ zwigkszajaca sie role wy-
obrazni w czytaniu i interpretowaniu Biblii. Jest to efekt indywidualizacji, ale i de-
instytucjonalizacji doswiadczenia religijnego. Na swoj sposob kazda religia - jak
i kazde wyznanie chrzescijanskie — musi si¢ zmierzy¢ z mocg i perspektywami
wyobrazni. Historia Zycia duchowego pokazuje, jakie moze to przybiera¢ formy
i jak bardzo jest wazne. W dzisiejszych, zsekularyzowanych czasach, wszystkie re-
ligie winny postawi¢ sobie pytanie: na ile wyobraznia i jej rozwdj moze im pomoc,
anaile im szkodzi. Jest to pytanie szczegolnie aktualne w kontekscie chrzescijan-
stwa, wyrastajacego z Tajemnicy Wcielenia. Pytanie o role wyobrazni w chrzes-
cijanistwie to pytanie o Jezusa Chrystusa, o prawde¢ o Nim. Rozmaite wyznania
chrzescijanskie proponuja tu rézne podejscia. W pewnym sensie kazde na wlasna
reke zmaga sie z wyobraznig - albo si¢ nig wspomaga. Powyzsze rozwazania uka-
zuja szerokie spektrum i by¢ moze nie zawsze uswiadamiane sobie konsekwen-
cje tej gry z wyobraznia. Pewnych historycznych faktéw nie da si¢ juz odwrdcic.
Przytoczone w niniejszym opracowaniu wybrane tezy sa tylko §ladem nieustannej
walki o wyobraznie. Wiedza o tym umozliwia refleksje i, w zwigzku z tym, zajecie
wlasnego stanowiska. Jest ono niezbedne nie tylko z racji na coraz wigksze dzisiaj
znaczenie wyobrazni, ale i na los tradycji, takze Biblijnej, na ktéry wywiera ona
coraz wiekszy wptyw. Tylko w ten sposéb ostatecznie bedzie mozna udzieli¢ odpo-
wiedzi na pytanie, na ile nalezy jeszcze walczy¢ o wyobraznig - a konkretniej o jej
integracje z rzeczywisto$cig religijng, z chrzescijanstwem - a na ile mozemy juz
by¢ tylko $wiadkami walki wyobrazni o niezaleznos¢, a moze po prostu o wolnosc¢,
ktdéra zawsze jest warunkiem wyboréw...
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‘The struggle for imagination’. On the ecumenical implications
of an aspect of Bible interpretation

This article addresses the role of imagination in the reception and interpretation of the Bible.
It draws on two traditions of reading and understanding the Bible - the monastic one from the
first centuries of ancient Christianity, which is still an important point of reference for Eastern
Christianity today, and the Anglican-Presbyterian one. The starting point for the juxtaposition of
these two traditions is a definition of imagination drawn from biblical Hebrew hermeneutics, which
allows the topic to be framed in the context of spiritual warfare. On the part of the Eastern monastic
tradition, this is discussed mainly on the basis of the writings of Evagrius of Pontus, expanded by
the opinions of some Church Fathers. Western views are expressed on the basis of the works of
Avis, Brookman, Ricoeur, Tacy and others. One of their aspects is the perception of the biblical
discourse as myth and the consequences related to this. The conclusion emphasises the importance
of imagination in Christianity today, but also shows the different approach to imagination in the
two traditions.

Keywords: Bible, imagination, myth, reading, interpretation, spiritual warfare
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