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Od realnosci do wirtualnosci,
czyli o sposobach rozumienia lokalnosci
w badaniach kulturowych

W artykule zwrécono uwage na rézne sposoby rozumienia kategorii lokalnosci, na co zdecydowany
wptyw miaty przemiany kultury wspotczesnej. W nowoczesnych spoteczeristwach, wewnetrznie
zréznicowanych i wplecionych w réznorodne konteksty medialne, zatraca racje bytu rozumienie
lokalnosci jako kategorii przestrzennej, ktora stanowi paradygmat tradycyjnej spotecznosci lokalnej.
Znaczgcy wptyw na przemodelowanie i redefinicje tego pojecia wywart Arjun Appadurai, ktorego
koncepcja ,,wytwarzania lokalnosci” jako struktury odczuwania wymaga analizowania tej kategorii
w powiqzaniu z procesem wytwarzania sqsiedztwa, takze wirtualnego. Relacje zachodzgce pomiedzy
tak rozumiang lokalnoscig a kulturg globalng ujawniajq lokalny sposob przyswajania przekazow
medialnych, a kategoria lokalnosci z kolei jawi sie jako miejsce skupienia cech globalnych. Odreb-
nym zagadnieniem jest funkcjonowanie wspétczesnie kategorii lokalnosci jako wartosci konstytu-
ujqcej figure ,,matej ojczyzny”, wykorzystywania tradycyjnej kultury ludowej do obrony wspolnoty
lokalnej i manifestowania jej odrebnosci poza danym regionem (ideologia tzw. nowego lokalizmu).
Wigqzq si¢ z tym instytucjonalne i medialne dziatania stuzgce ,,praktykowaniu lokalnosci”, reakty-
wowaniu dawnych obrzedow, rytuatow i ceremonii wspottworzgcych poczucie tozsamosci regional-
nej. Proces ten wymaga zredefiniowania zjawiska folkloryzmu w kulturze wspétczesnej.

Kategoria lokalnosci stata sie wspotczesnie przedmiotem szczegdlnego zainteresowania badaczy
kultury, ktérzy zmierzajg do zredefiniowania tego pojecia, wigzanego dotad gtoéwnie z kultura
tradycyjng, a wiec sprowadzanego tylko do terytorium (realnej przestrzeni). W nowoczesnych
spoteczenstwach, wewnetrznie zroznicowanych i wplecionych w ré6znorodne konteksty medial-
ne, zatraca racje bytu rozumienie lokalnosci jako kategorii przestrzennej, ktéra stanowi para-
dygmat tradycyjnej spotecznosci lokalnej. Znaczgcy wptyw na przemodelowanie i redefinicje
tego pojecia wywart Arjun Appadurai, ktorego koncepcja ,,wytwarzania lokalnosci” jako struk-
tury odczuwania, wymaga analizowania tej kategorii w powigzaniu z procesem wytwarzania
sasiedztwa, takze wirtualnego. Postepujacy proces globalizacji i ekspansja Internetu prowokuja
zatem do rozwazenia nowej perspektywy interpretacji kategorii lokalnosci, przede wszystkim
z powodu przemieszczania si¢ jej od realnosSci do wirtualnosci. Z jednej strony obserwujemy
wiec eksponowanie procesu ,,wytwarzania lokalnosci” jako niezbednego wspoélczesnie elementu
ksztattowania tozsamosci, z drugiej — procesu lokalnego przyswajania globalnie przekazywanych
tredci, ktory ujawniajgc aktywnos¢ odbiorcéw prowadzi do powstawania wspélnoty wyobraZni.
Relacje zachodzgce pomiedzy tak rozumiang lokalnoscig a kulturg globalng ujawniajg lokalny
sposob przyswajania przekazow medialnych, a kategoria lokalnosci z kolei jawi si¢ jako miejsce
skupienia cech globalnych.



Odmiennym sposobem rozumienia lokalnosci jest jej ideologizacja wykorzystywana do po-
pularyzowania wybranych tradycyjnych elementéw kulturowych zdolnych do zintegrowania
lokalnej zbiorowosci, kiedy kategoria lokalnosci staje sie wartoscig konstytuujgcg figure ,,matej
ojczyzny”. Wykorzystywanie tradycyjnej kultury ludowej do obrony wspélnoty lokalnej i ma-
nifestowania jej odrebnosci poza danym regionem (ideologia tzw. nowego lokalizmu), wyzwala
instytucjonalne i medialne dziatania stuzace ,,praktykowaniu lokalnosci”, reaktywowaniu daw-
nych obrzedéw, rytuatéw i ceremonii wspottworzacych poczucie tozsamosci regionalnej. Proces
ten nadal wymaga zredefiniowania zjawiska folkloryzmu w kulturze wspoéiczesne;j.

Wstepnie zaprezentowane tezy postaram sie dalej szerzej rozwingé, koncentrujac swa uwage
na wzajemnym przenikaniu sie sfery realnosci i wirtualnosci, co moim zdaniem ma zdecydowany
wplyw na sposéb rozumienia lokalnos$ci oraz wspomniane juz jej przemieszczanie sie od realnosci
do wirtualnosci. Jak stusznie bowiem stwierdza Krystyna Wilkoszewska: ,,Pojawienie sie Swiatow
wirtualnych nie oznacza po prostu «dodatku» do rzeczywistosci, lecz jej przeksztatcenie; jest to
proces dynamiczny, gdy wirtualne modyfikuje realne, a to, co realne ksztattuje to, co wirtualne”.

Tradycyjna lokalnosé przestrzenna (kontaktowa)

Jest w Konopielce Edwarda Redlinskiego stynna scena spotkania ,,w sprawie szkoty i elektrycz-
nosci” z rolnikami wsi Taplary, ktorzy niezbyt chetnie odnoszg sie do tego pomystu. Zdenerwo-
wany urzednik pyta jednego z nich wprost:

A wy kto, nie polak?

Nie.

A kto, niemiec?

Nie.

Rusin?

Nie, nie rusin.

Nu to kto? pyta sie urzednik. A Domin na to:
Ja tutejszy.

Jaki tutejszy?

A tutejszy, méwio Domin. Z bagna.

A bagno dzie? Nie w Polsce?

Ale my tutejsze, zyjem sobie jak zyli i niczyjej taski nie prosim?.

Redlinski swietnie uchwycit reprezentowane przez chtopéw silne poczucie wtasnej tozsamosci,
wynikajace z przywigzania do konkretnego miejsca. Sg grupa zintegrowang kulturowo, sp6jna
W postrzeganiu i rozumieniu otaczajgcego ich $wiata, grupg zdeterminowang swiadomoscio-
wo i obrzedowo. Lokalnos¢ takiej tradycyjnej zbiorowosci jest jak najbardziej konkretna, wy-
znaczona miejscowym krajobrazem, bagnami, ,,Swietymi drzewami”, grubymi wierzbami, jest
przewidywalna, ,,swojska”, zrozumiata, daje poczucie bezpieczenstwa, wzmacniane nie tylko
przestrzenng, ale i kulturowg izolacjg. Daleki, nieznany $wiat moze tylko nies$¢ z sobg zapo-
wiedzZ zagrozenia i nieszczeScia. Jest to barwny literacki obraz tradycyjnej zbiorowosci etnicznej,
uznanej przez socjolozke Antonine Ktoskowska za zbiorowos¢ pierwotna, ktora charakteryzuje
badaczka nastepujaco:

1 K. Wilkoszewska, Wprowadzenie, [w:] M. Ostrowicki (red.), Estetyka wirtualnosci, Krakow: Universitas, 2005,
s. 9.
2 E. Redlinski, Konopielka, Warszawa: Ludowa Spo6tdzielnia Wydawnicza, 1973, s. 47-48.



Jest to grupa bezposrednich, nawykowych stycznosci, powigzana zwigzkami sgsiedzkimi, o kul-
turze folklorystycznej, ludowej, bardzo jednolitej dla catej spotecznosci i mato zmiennej, trady-
cyjnej. Jej cztonkom brak $swiadomosci historycznej i samorefleksji, ale ze wzgledu na bliskos¢
kontaktéw i nawykowy charakter podobienstwa zachowan stanowig $cista wspolnote?.

Bliskos¢ kontaktéw wyznacza zatem konkretne pojecie takiej lokalnosci, skonkretyzowanej tery-
torialnie oraz czasowo. Tak rozumiana lokalnos¢ staje sie waznym paradygmatem spotecznosci
lokalnej, wyznacza kulture typu zamknietego. Ludwik Stomma doprecyzowuje: jest to — ,,dyna-
micznie rzecz ujmujgc — kultura typu usitujgcego si¢ zamkna¢, podporzadkowac okreSlonemu
tekstowi™, jest to kultura, ktora charakteryzuje sie¢ wysokim stopniem rozbudowania izolacji
Swiadomosciowej, co precyzyjnie wyktada autor na przyktadzie doSwiadczen Kaziuka z finato-
wej sceny z przywotanej tu Konopielki.

Zderzenie tego typu zbiorowosci (jak owi chtopi z Taplar) z kulturg rozwinigtego spoteczen-
stwa wyzwala samorefleksje etniczng i prowadzi do wewnetrznego ,,rozmycia” wiezi. Media
elektroniczne stopniowo przeformatowuja te sp6jng jeszcze niedawno zbiorowos¢. A poniewaz
skutkuje to ,,rozproszeniem” jej cztonkow, Ktoskowska nazwata taka spotecznosé¢ zbiorowoscia
etniczng o kulturze czgstkowe;j:

Jesli nie porzucaja obyczajow, wartosci wierzen swego etnicznego pochodzenia i nie asymilujg
sie catkowicie, to muszg oprze¢ swoje poczucie etnicznej odrebnosci na swiadomie, refleksyjnie
uznawanych elementach wiezi ideowej (ideologicznej), do ktérych nalezy wiedza genealogicz-
na, uznawany czesto mit wspolnej krwi, odniesienie do ojczyzny jako symbolicznie wyrazone-
go terytorium pochodzenia grupy (krajobrazu, lokalizacji), a zarazem calej szerokiej kategorii
kulturowych symboli grupowych?.

Oczywiscie sytuacja gwaltownie si¢ zmienia w warunkach globalizacji w nowoczesnych spote-
czenstwach, juz znacznie wewnetrznie zroznicowanych i wplecionych w réznorodne konteksty
medialne, co z jednej strony wywotuje potrzebe redefinicji lokalnosci, z drugiej — wyzwala dzia-
tania zmierzajace do ,,praktykowania lokalnosci”. Po prostu, co zdecydowanie podkre$la Marian
Kempny: ,,Jokalnos¢ w zglobalizowanym swiecie oznacza kategori¢ wspotistniejaca z metaforami
sieci, strumieni, ptynnosci czy przeplywow, z ktérych element tradycyjnie rozumianego teryto-
rium zostat wyrugowany”’.

Redefinicja kategorii ,,lokalno$¢” - proces wytwarzania lokalnosci

Kategoria lokalnosci stata sie wspotczesnie przedmiotem szczegdlnego zainteresowania bada-
czy kultury. Anthony Giddens uznat dialektyke lokalnosci i globalnosci (dialectic of the local
and global), czyli ztozone relacje jakie zachodzg miedzy ,,lokalnym zaangazowaniem (sytuacja
wspotobecnosci) a interakcjg na odlegtosé (powigzania obecnosci z nieobecnoscig)’™’, za istotng
ceche nowoczesnosci. Nie sg te kategorie jednak wobec siebie opozycyjne, ale w sposob istotny
oddziatywujg na siebie.

3 A. Ktoskowska, Kultury narodowe u korzeni, Warszawa: PWN, 2005, s. 19 [podkresl. JHN].
* L. Stomma, Antropologia kultury wsi polskiej XIX wieku oraz wybrane eseje, £6dz: Wyd. P. Dopierata, 2002,
s. 179.

5 A. Ktoskowska, dz. cyt., s. 21.

M. Kempny, Lokalnos¢ dzis — co mozna i co warto badac?, [w:] J. Kurczewska (red.), Oblicza lokalnosci. Tra-
dycja i wspotczesnosé, Warszawa: Wyd. IFiS PAN, 2004, s. 554.

7 A. Giddens, Konsekwencje nowoczesnosci, ttum. E. Klekot, Krakow: Wyd. U], 2008, s. 47.



Globalizacje mozemy wiec zdefiniowac jako zintensyfikowanie stosunkéw spotecznych o za-
siegu ogolnoSwiatowym, taczacych z soba odlegte miejsca w taki sposob, ze zachodzace w nich
wydarzenia lokalne ksztattowane sg pod wplywem wydarzen rozgrywajacych sie w odlegtosci
wielu kilometréw i vice versa. Proces ten ma charakter dialektyczny, poniewaz takie wydarzenia
lokalne mogg przybra¢ zupetnie inny obro6t niz powigzane z nimi odlegte zdarzenia, ktore je
ksztattuja. Przeksztatcenia lokalne sa w takim samym stopniu czescig globalizacji, jak réwnole-
gle do nich zachodzgce poszerzanie powigzan spotecznych w czasie i przestrzeni®.

Coraz czesciej zatem podejmowane sg proby zredefiniowania kategorii ,,lokalnos¢”. Marian
Kempny na przyktad konstatuje:

Wszelako, jesli w tradycyjnym ujeciu spotecznosci lokalnej (jako lokalnosci) przestrzen niejako
uniewazniata, ,,unieruchamiata” czas, to w warunkach globalizacji dochodzi do unicestwienia
przestrzeni, ktéra moze zostac ,,potknieta” w mgnieniu oka, jak tez dowolnie rozciagnieta jako
przestrzen spotecznych interakcji, nieograniczona wymogiem wspo6tobecnosci partnerow®.

W efekcie istnieje, zdaniem badacza, koniecznos¢ redefinicji samej kategorii ,,Jokalnosci”: ,,Zamiast
0 «miejscu» w sensie topograficznym, mysli sie o kulturowej konstrukcji miejsca, czyli o przestrze-
ni definiowanej w warunkach globalizacji jako «miejsce praktykowane» (de Certeau)”'°.

Ten nurt we wspolczesnych badaniach antropologicznych twoérczo przeanalizowat Arjun Ap-
padurai, ktory wywart znaczacy wplyw na przemodelowanie i redefinicje pojecia lokalnosci,
zarzucajac badaczom brak refleksyjnosci:

Wiekszos¢ etnograficznych opisow, zagtebiajac sie w dokumentowang lokalizacje, traktuje lo-
kalnos¢ jako terytorium, a nie jako forme, nie uwzgledniajac ani jej kruchosci, ani jej etosu
jako wtasciwosci zycia spotecznego. Prowadzi to etnografi¢ do bezrefleksyjnej wspotpracy z tym
poczuciem bezwtadu, na ktérym lokalnos¢ jako struktura uczucia, zasadniczo si¢ opiera!l.

Dla Appaduraia, wybitnego wspotczesnego antropologa, Sledzacego proces ksztattowania sie
pod wptywem mediow tozsamosSci w czasach wspotczesnej globalizacji, wazny jest przede
wszystkim proces ,,wytwarzania lokalnosci” (owej immanentnej wtasciwosci zycia spoteczne-
g0), a na ten proces wspolczeSnie wptywa zaré6wno ,,globalna wyobraZnia” (,,nowa wtadza
wyobrazni nad procesami wytwarzania spotecznych form zycia jest zwigzana w sposob nieunik-
niony z obrazami, ideami i mozliwosciami, ktore naptywaja zewszad, czesto przenoszac sie za
posrednictwem masowych mediow”!?), jak i zjawisko ,,wytwarzanie sgsiedztwa”, ktore wcale
nie musi juz wigzac sie¢ z rzeczywista scenerig zycia danej zbiorowosci.

Lokalnosci, jego zdaniem, nie mozna sprowadza¢ tylko do terytorium (a to do jej opisu spro-
wadza sie zdecydowana wiekszo$¢ prac etnograficznych); nie mozna tez wytwarzania lokalnosci
sprowadza¢ wytacznie do wytwarzania lokalnych podmiotéw, do postrzegania rytuatéw przej-

8 Tamze.

M. Kempny, Wspolnota i polityka tozsamosci jako sposoby organizacji kulturowej réznorodnosci — o potrzebie
nowej topiki teorii spotecznej w dobie globalizacji, [w:] M. Jacyno, A. Jawtowska, M. Kempny (red.), Kultura
w czasach globalizacji, Warszawa: Wyd. IFiS PAN, 2004, s. 181.

10 M. Kempny, Lokalnos¢ dzis..., s. 555.

11 A. Appadurai, Nowoczesnos¢ bez granic. Kulturowe wymiary globalizacji, ttum. Z. Pucek, Krakow: Universitas,
2003, s. 269 [podkresl. JHN].

Tamze, s. 85. Pasjonujaca jest tez analiza indygenizacji gry w krykieta, ktéra doprowadzita zdaniem Appadu-
raia do tego, ze ,,krykiet stat sie narodowg pasja” i ,,catkowicie opanowatl hinduska wyobraznie” (rozdz. 5:
Gra z nowoczesnoScig: dekolonizacja hinduskiego krykieta).
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Scia jako swoistej ,,mechanicznej reprodukcji”. Podkresla zdecydowanie: ,,Jedng z najbardziej
niezwyktych i powszechnych cech rytualnego procesu jest szczegdlny sposob, w jaki lokalizuje
on trwanie i rozw6j, w jaki przypisuje tym kategoriom nazwy i wlasciwosci, wartosci i znacze-

nia, symptomy i czytelno$¢”!3. Krytycznie odnosi sie wiec do dotychczasowych prac poswieco-
nych problematyce antropologicznej, ktore:

stanowig zasadniczo zapis tysiecznych sposobow, dzieki ktorym lokalnos¢ nie jest i nie moze
by¢ traktowana przez mate spotecznosci jako co$ danego. Zaktadaja one raczej, ze lokalnosé
pozostaje efemeryda, dopoki nie zostanie podjeta ciezka i regularna praca w celu wytworzenia
i utrzymania jej materialnego ksztaltu. Jednakze sama ta materialno$¢ brana jest czasem mylnie
za ostateczny cel takiej pracy, co zaciemnia bardzo abstrakcyjny jej wplyw na wytwarzanie
lokalnosci jako struktury uczuc'.

Zagadnienie wytwarzania lokalnoSci rozpatruje bowiem Appadurai w Scistym powigzaniu z pro-
cesem wytwarzania sgsiedztwa, ktore, jego zdaniem, w znaczacy sposob jest ,,kontekstorodne”.

Wspomniane przez Mariana Kempnego ,,unicestwienie przestrzeni” w dobie ekspansji Inter-
netu, inspiruje i przyspiesza proces nawigzywania kontaktu przez jednostki rozproszone w owej
przestrzeni. Nowe formy elektronicznej komunikacji, co mocno podkres§la Appadurai, wyzwala-
ja ,,proces wytwarzania sgsiedztw wirtualnych, zdefiniowanych juz nie przez terytorialne grani-
ce, paszporty, podatki, wybory i inne konwencjonalne polityczne kryteria, lecz przez dostep do
oprogramowania i sprzetu, ktore sg niezbedne, by wtaczy¢ sie do rozlegtych miedzynarodowych
sieci komputerowych”?. Owym sgsiedztwom, zdaniem Appaduraia, ,,pozornie brakuje wiezi
typu face-to-face, przestrzennego skupienia i ztozonych form interakcji spotecznej, cech tak
waznych dla koncepcji sgsiedztwa?, ale ich sita polega na umiejetnosci mobilizowania i prze-
ksztalcania relacji miedzy ludZmi w przestrzennych sgsiedztwach zyciowych.

Lokalnos¢ jako wymiar ludzkiego zycia i jako wyartykutowana wartosé poszczegolnych sasiedz-
kich uktadéw, nie jest jakims transcendentalnym standardem, ktory poszczegblne spoteczen-
stwa mogg utraci¢ lub od ktérego moga odstgpi¢. Lokalnos$¢ nieprzerwanie wyrasta z prakty-
ki lokalnych podmiotéw w konkretnych sgsiedztwach. Mozliwosci jej urzeczywistnienia jako
struktury uczu¢ sg wiec rownie zmienne i niepelne, jak relacje miedzy sgsiedztwami, ktore
stanowig jej praktyczny przyktad'.

Jednym z waznych wspotczesnie czynnikéw wspomagajacych 6w proces wytwarzania lokalnosci
jest przestrzen woko6t mediow, wyznaczajgca pole aktywnosci uzytkownikéw i odbiorcow. Media
elektroniczne bowiem nie tylko wplywajg na powstanie nowych interakcji taczacych ludzi z me-
diami, ale ukierunkowuja rowniez interakcje miedzy ludZmi. Jesli zatem ,,informacje przekazy-
wane przez Srodki masowego komunikowania witgczane s3 w system ustnej wymiany informacji
pomiedzy ludzmi”'®, to tym samym media de facto stuza wzmacnianiu roli stowa moéwionego
i wspottworzg wspotczesne sytuacje produktywne (folklorotwoércze). Wynika to z komplementar-
nosci, wzajemnego dopelniania sie w kulturze wspoéiczesnej obiegu ustnego (tradycyjnego uktadu
kultury w interpretacji Antoniny Ktoskowskiej) i obiegu masowego. Pomigdzy tymi obiegami

13 Tamze, s. 266.
14 Tamze, s. 267 [podkreslenie JHN].
15 Tamze, s. 288.
16 Tamze, s. 289.
17" Tamze, s. 293.

18 A. Sicinski, Kontakty osobiste a proces masowego komunikowania (weryfikacja hipotezy), ,,Studia Socjologiczne”

1962, nr 2, s. 96.



istnieje bowiem wzajemne przenikanie, znajduja si¢ one w sytuacji dialogowej: kazda konkretna
wypowiedz realizowana jest w kontekscie innych, funkcjonujacych w tym czasie wypowiedzi. Co
wiecej, wptywa to na sposOb rozumienia i odbioru treici przekazywanych przez media masowe,
do czego za chwile powrdce.

Lokalnos$¢ jako skupienie cech globalnych

»Chociaz wszyscy zyjemy w Srodowiskach lokalnych, swiaty doswiadczane u wigkszosci z nas sa
naprawde globalne”! — dowodzi Anthony Giddens, ktéry eksponuje role doswiadczenia zapo-
Sredniczonego wplywajacego na ksztalt naszego postrzegania i rozumienia Swiata. Zwrocit na to
uwage tez Roch Sulima, dostrzegajac w mediach (a zwtaszcza w prasie lokalnej), ,,nowy status
«miejsca» jako lokalnego skupienia cech globalnych. «Lokalno$¢» staje sie dzi§ metodologicz-
nym uchwytem; punktem widzenia, ma charakter relacyjny, a nie substancjalny”.

Wspobtczesna antropologia mediow coraz wiekszg uwage zwraca na aktywno$¢ publicznosci
skupionej woko6t mass mediow, eksponujac sposéb odbioru przez nig przekazywanych tresci
oraz mechanizmy ich interpretacji i rozumienia, albowiem kulturowe wyznaczniki postrzega-
nia i interpretowania treSci polegaja gtownie na ich indygenizacji, to znaczy nadawaniu sensu
globalnym tre$ciom przez ,,sprowadzanie” ich do zrozumiatego, ,,oswojonego” obrazu (wizji)
Swiata. Proces ten polega réwniez na popularyzowaniu w bezposrednim obiegu tresci przekazy-
wanych przez mass media, interpretowaniu obrazéw oraz idei — i jako taki staje sie czyms$ natu-
ralnym. Zjawisko to, nazywane przez socjologdw kultury procesem dwustopniowego przeptywu
informacji (two-step-flow), szczegdlnie widoczne jest w trakcie przekazywania informacji spo-
tecznie waznych, inspirujacych wyobraznie i atrakcyjnych. Rodzi sie woéwczas potrzeba pogte-
bienia informacji, przedyskutowania jej z innymi, uzgodnienia sposobu jej oceny i interpretacji,
osadzenia w znanej (oswojonej) tradycji. Z tego tez wzgledu odbierane (przyjmowane, akcep-
towane lub odrzucane, negowane) tresci i obrazy przekazywane przez media stuzg ,,wytwarza-
niu lokalnosci” i uzyskuja wyraznie srodowiskowe zr6znicowanie. W efekcie owego procesu
(indygenizacji) cata obserwowana (analizowana) zbiorowos$¢ dysponuje nie tylko wspélnotg
informacyjng, ale rowniez wspoélnota wyobrazni, ktéra oczywiscie ma ,,rodowo6d” globalny.
Przywotajmy jeszcze raz Appaduraia:

w dzisiejszym zyciu spotecznym wtadza wyobrazni ulegta zwielokrotnieniu [...] Waznym Zr6-
dtem tej zmiany s3 mass media prezentujgce bogaty i nieustannie zmieniajacy si¢ zaséb mozli-
wych wersji zycia, z ktorych czes$¢ bardziej skutecznie od pozostatych wpisuje sie w rozbudzong
wyobraznie zwyczajnych ludzi [...] wyobrazZnia i fantazja stanowi antidotum na skonczony
charakter spotecznego doSwiadczenia. [...] Wiecej ludzi na catym $wiecie zaczeto postrzegaé
swoje zycie przez pryzmat mozliwych sposobow zycia oferowanych przez wszystkie rodzaje
mediow?l.

Zatem przestrzen dla procesu indygenizacji treci wspoiczesnych przekazéw medialnych wy-
znaczona jest przez aktywnos$é odbiorcow, pozostajacych w statej interakcji komunikacyjnej
z mediami i z sobg nawzajem. Pamietajmy jednak, iz specyfika przekazow medialnych powo-
duje, iz wytwarzanie — w efekcie owej aktywnosci — lokalnosci, zawsze toczy si¢ w okreslonym

Y A. Giddens, Nowoczesnosc i tozsamosé. ,,Ja” i spoteczeristwo w epoce poZnej nowoczesnosci, ttum. A. Szulzycka,
Warszawa: PWN, 2007, s. 257.

20 R. Sulima, Folklorysta w przestrzeni wielkomiejskiej, [w:] B. Jastrzebski, K. Konarska, A. Lewicki (red.), Kul-
tura: Pamiec i zapomnienie, Wroctaw: Wyd. Uniwersytetu Wroctawskiego, 2012, s. 142.

2t A. Appadurai, dz. cyt., s. 83.



kulturowym kontekscie, jest procesem trwajacym w czasie i przestrzeniach (zaréwno realnych,
jak i wirtualnych) i dlatego wymaga nieustannego ,,podtrzymywania” poczucia emocjonalnego
oparcia dla wytwarzanej lokalnosci. Wszak ,,sensy ksztaltowane s3 przez lokalnych odbiorcow
w ich lokalnych $rodowiskach w mysl lokalnych norm i warto$ci”?2. Przyswajanie produktéw
medialnych, co mocna podkresla John B. Thompson, jest zawsze zjawiskiem lokalnym. ,Globa-
lizacja komunikowania nie wyeliminowata zlokalizowanego charakteru przyswajania komunika-
tow, lecz raczej stworzyta nowy rodzaj symbolicznej osi w nowozytnym $wiecie, ktorg nazwat-
bym osig globalizacji, rozpowszechniania i lokalnego przyswajania”?*, co zawsze oczywiScie ma
charakter kontekstowy.

Wspoélnota informacji i wyobrazni inspiruje powstawanie powtarzalnych w obiegu spotecz-
nym tekstow i przekazywanie znanych juz informacji (relacji, opowiesci), czyli jakby ,,dopraco-
wywanie” (uwierzytelnianie lub weryfikowanie) wspoélnotowej wersji wytwarzanej lokalnosci
0 wyraznie emocjonalnym wymiarze. Teksty te sg zatem, co juz podkreslatam, silnie ,,zdialogi-
zowane” z tekstami funkcjonujacymi w obiegu masowym, chocby przez nieustanng mozliwos¢
konfrontowania ich z tekstami prezentowanymi w mediach. Warto w tym miejscu przypo-
mnie¢ koncepcje dialogowosci Michata Bachtina, a przede wszystkim eksponowane w niej sto-
wo ,,zwrocone i zwracajgce sie”, czyli ukierunkowane na innego cztowieka, zatem ,,skierowanie
tego, co przezyte, ku innemu”?*. Bachtin dowodzit, iz ,,zywa wypowiedzZ, sensownie sformuto-
wana w jakim$§ momencie historycznym w spotecznie okreslonym srodowisku, musi zaczepic¢
tysigce zywych dialogowych nici, ktére wokét danego przedmiotu wypowiedzi oplotta $wiado-
mos¢ spoteczno-ideologiczna, musi staé sie aktywnym uczestnikiem spotecznego dialogu”?s.

Odbiér przekazéw medialnych jest bowiem procesem, ,,czynnoscig usytuowang” — jak to
nazwal John B. Thompson - czynnoscig usytuowang w kontekscie kulturowym i wymagajaca
od odbiorcy poswiecenia uwagi i podjecia dziatan interpretacyjnych, czyli ,,przyswojenia” prze-
kazu, co zdaniem Thompsona oznacza ,,uchwycenie jego znaczenia i przyjecie jako wtasnego”.
Precyzyjnie to analizuje:

Przyswajanie form symbolicznych — a zwtaszcza przekazéw wyrazanych przez produkty me-
dialne - jest procesem, ktéry moze rozciagac sie¢ daleko poza pierwotny kontekst i czynnos¢
odbioru tych form. Ludzie czgsto dyskutuja o produktach medialnych i ich tresci; w ten sposo6b
przekazy medialne s3 poddawane obrébce i dzielone z wiekszym kregiem osob, ktére mogty,
lecz nie musiaty, bra¢ udziatu w odbiorze oryginalnego przekazu. W ten sposéb przekazy me-
dialne s3 przenoszone poza oryginalny kontekst ich odbioru oraz mogg ulega¢ zmianom
w ciaglym procesie opowiadania i powtarzania, interpretacji i reinterpretacji, komentowania,
wyS$miewania i krytyki. [...] Wraz z powtarzaniem przekazu medialnego i zwigzanych z nim
reakcji do gtosu moze dochodzi¢ narracja, w ktoérej ludzie mogg przywotywaé swoje mysli, od-
czucia, doswiadczenia i wigzace sie z danym tematem aspekty wiasnego zycia. [...] Odbierajac
i przyswajajac przekazy medialne, ludzie angazuja si¢ w proces samotworzenia i samozrozumie-
nia — chociaz czesto tego wcale nie zauwazaja*.

Ow proces, analizowany przez medioznawce, nie jest niczym innym jak ,,tworzeniem” (nada-
waniem) sensu odbieranym przekazom medialnym, co w konsekwencji prowadzi do powstawa-
nia przekazoéw potocznych, ktore z inspiracji mediéw dominujg we wspotczesnym potocznym

22 'W. Kuligowski, Antropologia codziennosci. Wiele Swiatéw, jedno miejsce, Krakow: Universitas, 2007, s. 16.

2 ].B. Thompson, Media i nowoczesnosc. Spoteczna teoria mediow, ttum. 1. Mielnik, Wroctaw: Wyd. Astrum,
1998, s. 175.

2 M. Bachtin, Estetyka tworczosci stownej, ttum. D. Ulicka, Warszawa: PIW, 1986, s. 61.
25 Tamze, s. 102.
26 ].B. Thompson, dz. cyt., s. 47-48 [podkresl. JHNT].



obiegu. W ten sposob przede wszystkim ,,przekaz, po rozkodowaniu, wnika w strukture praktyk
spotecznych [...], ale takze struktur rozumienia, ktére modeluja ich realizacje stanowigca finat
odbioru i pozwalajg na przenoszenie okreslonych sens6w zawartych w dyskursie w sfere prak-
tyki lub $wiadomosci”?’. Co wiecej, ,,dostepne w nadmiarze informacje sa sortowane dzieki
rutynowym zabiegom wykluczania lub reinterpretacji potencjalnie niepokojacych wiadomo-
§ci”?, co sprzyja wytwarzaniu, jak to okreslit Anthony Giddens, kokonu ochronnego, swoistego
buforu, ,,dzieki ktoremu wigkszos$¢ ludzi nie jest narazona na takie radykalne watpienie, jakie
towarzyszy sytuacjom zerwania codziennej rutyny albo upadku dalekosieznych ambicji”?.
Zatem proces indygenizacji tresSci wspotczesnych przekazoéw medialnych oznacza ujawnie-
nie si¢ aktywnosci odbiorcow, ktorzy pozostaja w statej interakcji komunikacyjnej z mediami
i z sobg nawzajem. Pamietajmy jednak, iz specyfika przekazow medialnych powoduje, iz w efek-
cie owej aktywnosci nastepuje wytwarzanie lokalnosci, albowiem — powt6rzmy — odbior tresci
medialnych zawsze przebiega w okreslonym kulturowym kontekscie, jest procesem trwajacym
w czasie i przestrzeniach (zardwno realnych, jak i wirtualnych) i dlatego wymaga nieustannego
»podtrzymywania” poczucia emocjonalnego oparcia dla wytwarzanej lokalnosci.

Lokalnos$¢ jako wartos¢ konstytuujgca kategorie ,matej ojczyny”

Wraz z nasilajacg sie globalizacjg kategoria ,,lokalnosci” coraz mocniej pojawia sie w dyskursie
naukowym i publicystycznym, co sprowadza si¢ miedzy innymi do obrony wspoélnoty lokalnej.
Z jednej strony jest to ideologia tzw. nowego lokalizmu, ktory ,,0znacza rodzaj ideologii wspol-
noty, ktéra w odréznieniu od tradycyjnego lokalizmu otwarta jest na §wiat, na kontakty, nie za$
na izolacje. Mozna to zjawisko postrzega¢ jako czes¢ procesu globalizacji”*, z drugiej — jako
aktywnos$¢ w kreowaniu ,,matych ojczyzn”, ktore zawsze bedg miaty wymiar subiektywny. Co
wazne, kategoria ,,matej ojczyny”, na co zwracat juz uwage Czestaw Robotycki, staje sie wspot-
cze$nie hastem ideowym:

Socjologiczne pojecie stato sie idea, ktorej towarzysza liczne zabiegi socjotechniczne, by z miej-
sca zamieszkania uczyni¢ realistycznie rozumiang ojczyzne. W réznych sposobach odbioru
kategoria ,,mata ojczyzna” wywotuje teraz skojarzenia z tradycja, folklorem, znakami identyfi-
kacji. [...] W nowym wokabularzu jest juz tylko stowem bez glebi, zbitka pojeciowa na uzytek
szlachetnych dyletantéw, naiwnych entuzjastow kultury ludowej i spotecznikdw?3?.

Wykorzystanie folkloru w celach ideologicznych, nacisk na rodzime, polskie tradycje, eksponowa-
nie hasta ,,kultura ludowa - kulturg narodow3”, odwotywanie si¢ do zr6det ludowych (robotni-
czo-chtopskich) w ksztaltowaniu powojennej tozsamosci narodu polskiego, wyznaczaly kierunek
polityki kulturalnej. Wkroétce zaczely powstawac ,,oddolnie” zespoty ludowe promujace tance
i muzyke wtasnych miniregionéw, organizowano kolejne festiwale, przeglady, konkursy, rozwi-
jat sie mecenat panstwa nad kulturg ludowa, ,,podtrzymywano” okre$lone formy ,,autentycz-
nej” tworczosci. Wszystkie te dziatania, majace stuzy¢ aktywizacji i inspiracji zycia kulturalnego
na wsi, a ograniczajace sie w zasadzie do natretnego animatorstwa (czy raczej programowania)

27 S. Hall, Kodowanie i dekodowanie, ,,Przekazy i Opinie” 1987, nr 1-2, s. 61.
28 A. Giddens, Nowoczesnosé..., s. 257.

2 Tamze, s. 267.

30 M. Kempny, Wspdlnota i polityka ..., s. 184.

31 Cz. Robotycki, Historia — folklor — tradycja a kwestia ,,matej ojczyzny”, [w:] Tenze, Nie wszystko jest oczywiste,
Krakoéw: Universitas, 1998, s. 47.



dziatalnosci kulturalnej ukierunkowanej na odbiorce miejskiego; nazywane s3 w nauce folklory-
zmem. Polega on na eksponowaniu ,,wyrwanych” z dawnego kontekstu kulturowego elementéw
w celu realizacji funkcji rozrywkowych i komercyjnych — lub propagandowych. ,,Jest to zawsze
swoista interpretacja tradycji ludowej, polegajaca na wydobywaniu z niej takich tylko elementow,
ktore sg interesujgce z racji atrakcyjnej formy czy ze wzgledu na walor emocjonalnego ,,przyciaga-
nia” potencjalnych odbiorcow”*; a zatem oznacza to takze eksponowanie walorow widowisko-
wych kultury ludowej, co sktonito animatoréw kultury do ,,wywotywania” specjalnych sytuacji:
organizowania przer6znych festynow, festiwali i przegladow zespotéw oraz kapel ludowych.

Na terenach pogranicza sytuacja byta bardziej skomplikowana, co ujawnito sie z catg mocg
dopiero po zaistnieniu przeobrazen ustrojowych w Polsce. Na przyktad na Opolszczyznie po
oficjalnym zarejestrowaniu w 1990 roku Towarzystwa Spoteczno-Kulturalnego Niemcéw na
Slasku Opolskim obserwujemy wazne przemiany w instytucjonalnym wspieraniu tradycyjnej
kultury ludowej regionu, a do obiegu publicznego wchodzi pojecie ,,Heimat” jako ,,mata oj-
czyzna” autochtonoéw pochodzenia niemieckiego. Powstaja niezliczone przeglady niemieckich
zespolow Spiewaczych, chorow, kapel, w ktorych czesto uczestniczg zespoly juz dawniej aktyw-
ne w amatorskim ruchu artystycznym, teraz jednak urozmaicaja i wzbogacajg swoj repertuar
o tradycje niemiecka. W latach 1990-1999 niemieckie MSW udzielito mniejszo$ci niemieckiej
w Polsce pomocy w wysokosci 210 mIn marek, z czego najwiecej trafito na Opolszczyzne.
Obok dotacji na cele gospodarcze, wspierano takze dziatalno$¢ oswiatowa i kulturalng, co bez
watpienia umozliwito — przy jednoczesnym wsparciu kosciota — gwattowny rozw6j artystycznej
dziatalno$ci amatorskiej.

Pomocg lokalnym DFK stuzyli dziatacze Zwigzku Wypedzonych. Nawigzywano kontakty z nie-
mieckimi grupami BdV, organizowano wyjazdy na wspolne ,,Schlesiertreffen”. Dziatacze mniej-
szosci z kazdego wyjazdu do Niemiec przywozili nie tylko nowe opisy tancéw ludowych i nuty dla
miejscowego choru, ale takze ksigzki, w ktorych zapisana byta historia Slaska sprzed 45 roku

— podsumowuje Teresa Kudyba33.

Proces ten, bez wzgledu na kontekst etniczny czy narodowy, mozna w §lad za Robotyckim
nazwac kulturowg pragmatyka lub - jak to sformutowat Roch Sulima — uzna¢ za ,,praktyko-
wanie lokalnosci”. Chodzi bowiem o to, by ,,wywotywac”, a p6zniej skutecznie popularyzo-
wac takie elementy kulturowych zachowan, ktore integruja lokalng zbiorowos$¢ w przestrzeni
nasyconej emocjami i symbolami ,,matej ojczyny”. Aktywizuje si¢ zatem zespoty ludowe, stwa-
rzajac im miejsca do konkursowej rywalizacji na r6znorodnych festynach, a tych wspotczesnie
przybywa z kazdym sezonem. Z jednej strony s3 to imprezy plenerowe bezposrednio nawigzu-
jace do ludowych odpustéw organizowanych w dniu patrona parafii, jarmarki organizowane
przez instytucje kulturalne ze skansenem na czele, z drugiej — zupeinie nowe na OpolszczyzZnie,
nawigzujace do bawarskiej tradycji oktoberfesty, czyli §lgskie festiwale piwa, na ktorych oczywi-
Scie wystepuja goscinnie zespoty z Bawarii**. Nie méwiac juz o hucznych obchodach 11 listopa-
da dnia $wigtego Marcina z Tours, popularyzowanych na OpolszczyzZnie, jednak nie tyle z racji
przywotywania jego zastug ewangelizacyjnych we Francji, ile z potrzeby poszukiwania ,,zrodet”

32 'W.]. Burszta, Wielokulturowos¢ — nowy globalny folkloryzm, [w:] W.J. Burszta, E.A. Sekuta (red.), Kiczosfery
wspotczesnosci, Warszawa: Wyd. ,,Academica”, 2008, s. 64.

3 http://kudyba.pl/index.php?go=1314&go2=1321 (dostep: 10 lipca 2010).

3 Systematycznie $ledzi to zjawisko Teresa Smolinska: Pejzaz kulturowy matej ojczyzny w procesie poszukiwania
tozsamosci ludnosci rodzimej Slgska Opolskiego, [w:] M. Trojan (red.), Ich mate ojczyzny. Lokalnosé, korzenie
i tozsamos¢ w warunkach przemian, Wroctaw: Wyd. UW KEiAK, 2003. Tejze, Rodzimos¢ slgskiego folkloru
— oswojone zrodta niemieckie, [w:] M. Czubala, G. Grzbek (red.), Regionalizm, folklor, wychowanie, Bielsko-
Biata: Wyd. Akademii techniczno-Humanistycznej, 2004.



niemieckiego dziedzictwa kulturowego. Teresa Smoliniska, penetrujagc w terenie rozwijanie sie
tego Swieta na OpolszczyZnie, dowiodta, ze ,,procz ksiezy gtdéwnymi animatorami obchodow sa
lokalne kota Towarzystwa Spoteczno-Kulturalnego Niemcéw na Slasku Opolskim. [...] Prefe-
rencje niemieckiego dziedzictwa posrednio potwierdzajg ksieza, powotujgc sie na przekaz ustny
[...] jak i w sposdb bezposredni §wieccy informatorzy, uwazajac $w. Marcina za patrona Niemie-
¢”%. Jest to ciekawy przyktad ,,tradycji wynalezionej”, ktéra akceptowana spotecznie podlega
rytualizacji, ,,wtapiajac si¢” w lokalne postrzeganie ,,matej ojczyzny”, unikatowej kulturowo,
wyraznie odr6zniajacej sie od innych.

I co wazne — wszelkie przeksztatcenia tradycji odbywajg sie w kontekscie medialnym. Z jednej
strony na tamach prasy, w sieciach internetowych ,,odbywa si¢ praktykowanie «<lokalno$§ci»,
na przyktad pielegnuje sie rytuaty terytorialnosci charakterystyczne dla lokalnej wspélnoty”3¢,
z drugiej — aktywnos¢ lokalnych zbiorowosci, zazwyczaj organizowana i inspirowana przez dzia-
taczy kulturalnych, czy lokalnych ,,przywédcéw opinii”, nie tylko bywa rejestrowana przez
media lokalne, ale takze jej zapisy wideo sa umieszczane na portalach internetowych przez sa-
mych uczestnikow celebrowanych imprez. I tak kolejni uczestnicy takich imprez nie tylko ,,pod-
gladaja” w telewizji czy w Internecie jak to robig inni, ale rowniez sami zabiegaja o przyjazd
dziennikarzy z kamerg na przygotowywang przez nich uroczystosc. Dlatego stusznie podkresla
Roch Sulima, iz ,,dzisiaj nalezatoby moéwic o lokalnych wspolnotach internetowych”*.

Metamorfoza lokalnej tradycji wynika przede wszystkim z jakoSciowej przemiany samych
nosicieli tej kultury. Z chwilg pojawienia sie zjawisk konkurencyjnych, dostarczanych gtéwnie
przez srodki masowego przekazu, stabnie ,,sita przebicia” tresci tradycyjnych, ktore ulegajg przy-
spieszonym zmianom. Przede wszystkim obserwujemy tu wspotczesnie — jak to okreslit Milan
Lescak — ,,dezorientacje w systemach wartosci”*8. Czesto zachowuje sie tylko zewnetrzna for-
ma jakiego$ obrzedu, ale nawet bedac pozornie ,,pust3”, ma ona jednak wazny wymiar senty-
mentalny i rozrywkowy. Jednak nie kazdy podobny czy powtarzalny element w kulturze jest
genetycznie z sobg powiazany. Zresztg, co udowodnit Kiritt W. Czistow, powtorne powstawanie
zjawisk morfologicznie lub strukturalnie podobnych nie jest w kulturze czym$ niezwyklym.
Co wiecej, funkcjonujg tu takze formy ,,umownie tradycyjne”, uogélnione, wywotywane przez
sfere profesjonalna, ktore nie tacza si¢ w pelni z zadng z realnie funkcjonujacych lokalnych form
tradycyjnych, a staja si¢ reprezentatywne (symboliczne) dla tradycyjnej kultury ludowej prze-
ciwstawianej kulturze ludowej innych narodéw*. Czego dowodzi choéby przywotany wyzej
przyktad obchodéw $w. Marcina.

Wspoélczesnie zmniejsza si¢ jednocze$nie rola bezpoSredniego przekazu tresci w ksztattowa-
niu odniesien do tradycji, zachowaniu ciggtosci wartosci i obyczajowosci, kultywowanych do-
tad przede wszystkim w realnej przestrzeni wspolnotowych relacji lokalnej spotecznosci.

Kultywowanie tradycyjnych wartosci coraz czgsciej zalezy od form interakcji wykorzystujacych
produkty medialne (ksigzki, filmy). Umocowanie tresci symbolicznych w produktach medial-
nych zapewnito im ciagglos¢ bez potrzeby powtarzania praktyk symbolicznych w zyciu. [...]

35 T. Smolinska, ,,Nowe” tradycje w obrzedowosci dorocznej na Gérnym Slgsku, [w:] J. Adamowski, M. Wojcicka
(red.), Tradycja w kontekstach kulturowych, Lublin: Wyd. UMCS, 2011, s. 196.

36 R. Sulima, dz. cyt., s. 142.

37 Tamze.

38 M. Lescak, Uloha filmu a televizie v siicasnom vyvine ludowej kultiiry, ,Slovensky Narodopis” 1981, nr 4, s.

593-603 [podkresl. JHN].

K.W. Czistow, Tradicionnyje i wtoricznyje formy i problemy sowriemiennoj kultury, [w:] Premeny lidovych tradici

v sticasnosti, 2. Socialistické krainy, Bratyslava 1978, s. 30-31.
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zachowanie tradycji jest juz mniej zalezne od kultywowania jej rytuatow. Tradycja staje sie
coraz bardziej odrytualizowana®,

a takze podlega depersonalizacji (,,uniezaleznia si¢ tym samym od osob, ktore spotykamy w in-
terakcjach codziennych”) oraz czeSciowym dyslokacjom, czyli swobodnemu przemieszczaniu
sie w przestrzeni ,,na nowe terytoria wykraczajace poza granice tego, co nazywamy wspolng
przestrzenig™*..

W ,,praktykowaniu lokalnosci”, w tworzeniu wspoélnotowej wizji ,,matej ojczyzny”, waz-
na konstytutywna role odgrywaja tez dokladnie zlokalizowane ,,znaczace miejsca”, istotne dla
utrzymania pamieci spotecznej. Miejsca wyznaczajace ,,przezywang przestrzennos¢” (zarbwno
§lady po minionych zdarzeniach, jak i po utraconych przedmiotach, obiektach, symbolach),
miejsca niezbedne do podtrzymywania i emocjonalnego ksztaltowania poczucia tozsamosci
danej zbiorowosci, ktore narzucaja grupie poczucie obowigzku kultywowania pamieci histo-
rycznej. Z r6znych pobudek i intencji wyptywajace dziatania, skierowane na promowanie (re-
aktywowanie, wspieranie) ceremonii przestrzennych zwigzanych z regionalng tradycjg i histo-
ria, prowadza do eksponowania celowosci podobnego ,,praktykowania lokalnosci”. Bo przeciez
w gruncie rzeczy nie tyle chodzi o to, by rozwija¢ wiedze na temat przesztosci, ale raczej o to,
by popularyzowaé do§wiadczenia przodkéw i to z perspektywy wspotczesnych emocji i wspot-
czesnych doswiadczen. ,Uczynienie z pamieci formy praktyki kulturowej prowadzi niewatpliwie
do komercjalizacji i instrumentalizacji przesztosci w przer6znych wymiarach, od politycznego
i kulturowego po turystyczny czy ekonomiczny”*. I tak, z jednej strony obserwujemy ostatnio
nasilajace sie polityzowanie wizji ,,matej ojczyzny” (np. na Slasku gléwnie za sprawa Ruchu
Autonomii Slaska); z drugiej — lansowanie przez media, gtéwnie przez telewizje, sposobu rozu-
mienia (,,przezywania”) regionalnej historii.

Dla Rocha Sulimy jednak ,,mata ojczyzna” to przede wszystkim symboliczna przestrzen
obecna w poezji i literaturze.

Wyobrazenia ,,matych ojczyzn” wchodzily w system ponadlokalnej komunikacji kulturowej,
stawaty sie figurami myslenia o ,,swojskosci” i ,,obcosci”, prywatnosci, genealogii, poszuki-
wania kulturowych korzeni urodzenia, a przede wszystkim konfigurowaty emocjonalng tres¢
wyobrazen przesztosci; odnawialy np. mit utraconego dziecinistwa, wpisywaly sie w zbiorowe
nostalgie i neurozy. W ten spos6b obrazy ,,matych ojczyzn” ulegaly wzmozonej semiotyzacji,
stawaly si¢ atrakcyjnym tworzywem nie tylko literatury, ale réwniez kultury masowe;j*.

Praktykowanie lokalnosci w kulturze wspoétczesnej

Wszystkie przywotane wyzej zjawiska zwigzane z procesem pragmatycznej realizacji figury ,,ma-
tej ojczyny”, wzmacniajace bez watpienia poczucie lokalnej tozsamosci, znajduja si¢ w prze-
strzeni okreSlanej pojeciem folkloryzmu, ktory tak jak i inne zjawiska kulturowe ulega przeciez
przeksztatceniom, umozliwiajgc takze aktywne zaistnienie jednostkom i sprzyjajac tym samym
indywidualizacji kultury. Jednak odnajdywanie we wspotczesnych swiagtecznych czy konkurso-
wych realizacjach §ladow, czy tez konkretnych symboli sygnalizujgcych powigzanie z ,,tradycja”
lokalng, nie ma juz wiekszego sensu, bowiem niewiele majg one wspdlnego z dawnymi formami
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tradycyjnej kultury ludowej. Roch Sulima zauwazyt postepujace rozwarstwienie chtopskiej kul-
tury tradycyjnej:

folklor, jako system tresci praktyczno-symbolicznych, ,,odkleja sie” od chiopskiej kultury bytu.
Staje si¢ kultura widowiskowg, zabawow3 oraz reprezentacyjng i dopiero na tym poziomie se-
mantycznej organizacji petni wtérne funkcje wieziotworcze, jest nosnikiem chtopskich aksjo-
logii, znakiem Srodowiskowych identyfikacji, przestaje natomiast by¢ organizatorem chtopskich
ontologii*.

Nie dziwi zatem, ze pojecie folkloryzmu rowniez nie miesci sie juz w dotychczasowych teore-
tycznych ustaleniach: ,,to, co traktuje si¢, werbalizuje i prezentuje wciaz jako przejaw folklory-
zmu, stanowi juz jakoSciowo odmienny, nowy stan rzeczy, nowg jakos¢ kulturowa, domagajaca
sie wyjasnienia i opisania”* — twierdzi Wojciech Burszta. Przede wszystkim zachodzi tutaj,
szczegbtowo przez badacza zinterpretowany, proces konwencjonalizacji semantyki, ktora nie
ma juz czesto nic wspolnego ze sferg mityczng folkloru (,,odkleita si¢”, jak to nazwat Sulima,
od ,,chtopskiej kultury bytu”). Postepujacy systematycznie proces przeksztatcania sie folklory-
zmu, zdaniem Wojciecha Burszty, prowadzi do ,,stopniowej degradacji doprowadzonego do
krancowej konwencjonalizacji i monosemicznosci folkloryzmu, ktéry wkracza w [...] faze
postfolkloryzmu narodowego”*¢, charakteryzujacg si¢ ponadto ,,zupelnym oderwaniem od
kontekstu kulturowego”*’. Mozna zatem uznag, ze postfolklor narodowy petni, jak to okreslit
Roch Sulima, funkcje ,,przetrwalnikowg”*® — manifestujgc range wybranych wartosci staje sie
znakiem, symbolem przynaleznosci do okreSlonej grupy etnicznej lub narodowej. Szczegblnie
wyraznie potwierdzaja to badania folkloru etnicznego w diasporze amerykanskiej Polonii. Dla
ponadterytorialnej wspolnoty, skupiajacej przedstawicieli trzeciego, czwartego i kolejnego poko-
lenia emigrantéw, jak dowodzi Anna Brzozowska-Krajka, wazna jest przede wszystkim ,,sym-
boliczna etniczno$¢”# i etniczny folkloryzm (,,aranzowana, obrzedowa tradycja polsko-amery-
kanskich stowarzyszen, klubow i parafii”*°), ktory w nauce amerykanskiej, w $lad za Richardem
Dorsonem, okreslany jest terminem fakelore. Przywigzanie do rodzinnej tradycji ,,przyniesione;j”
przez przodkéw do Ameryki, prowadzi, zdaniem Aleksandra Posern-Zielinskiego, do wykrystali-
zowania sie etnicznego folkloryzmu, w czym przejawia sie ,,tendencja do manifestacyjnego de-
monstrowania folkloru dla wyrazenia swej etnicznej dumy i podkreslenia wiasnej identycznosci.
[...] Na miejsce doskonale wszystkim znanej, swojskiej, rodzimej tradycji pojawila si¢ etniczna
egzotyka [...] potegujgc w ten sposdb wymowe symboliki etnicznej!. Eksponowanie egzotyki
ma na celu gtéwnie popularyzowanie polskiej grupy etnicznej w spoteczenstwie amerykanskim,
co wpisuje si¢ we wspolczesny multikulturalizm.

Wspblczesny postfolkloryzm narodowy moze zatem roéwniez integrowa¢ ludzi odczuwa-
jacych wiez wspélnotowa w wymiarach emocjonalnych, a jego praktykowanie moze stuzyé¢

#  Tenze, Swiat rzeczy w pamietnikach ludowych, ,,Przeglad Humanistyczny” 2009, nr 3, s. 21 [podkresl.
JHNI.

* W.J. Burszta, Od folkloru lokalnego do postfolkloryzmu ,,narodowego”, [w:] Tenze, Od magicznej mowy do
szumu popkultury, Warszawa: Wyd. SWPS , Academica”, 2009, s. 59.

4 Tamze, s. 74

47 Tamze, s. 75.

# R. Sulima, Mafte ojczyzny..., s. 147.

4 A. Brzozowska-Krajka, Folklorystyka w diasporze — perspektywa amerykariska (rekonesans), [w:] J. Hajduk-
Nijakowska, T. Smolinska (red.), Nowe konteksty badar folklorystycznych, Wroctaw: PTL, 2011, s. 164.

50 Tamze, s. 169.

51 A. Posern-Zielinski, Tradycja a etnicznosc. Przemiany kultury Polonii Amerykariskiej, Wroctaw — Warszawa —
Krakéw — Gdansk — £6dz: Ossolineum, Wyd. PAN, 1982, s. 96-97.



»wytwarzaniu lokalnosci”, ktéra jednak ma inny wymiar niz ta analizowana przez Arjuna
Appaduraia. W tym przypadku bowiem mamy do czynienia z programowa, instytucjonalng
manifestacjg posiadania wspolnych korzeni, odwotywania sie do zdekontekstualizowanych
i odrytualizowanych zachowan oraz artefaktéw kultury materialnej, stuzacych promowaniu
okreslonej zbiorowosci, a nie rozwojowi wiezi wspolnotowych. Sadze, ze przydatna tu do anali-
zy moze by¢ zaproponowana przez Adriana Lisa kategoria ,,neolokalnosci”, ktéra przeformu-
towuje definicje miejsca: ,,Miejsce w «neolokalnosci» znaczy co§ innego, anizeli w «lokalnosci
tradycyjnej» — pisze badacz — Miejsce w «neolokalno$ci» mozemy [...] rozumie¢ jako swoistg
«platforme» utrzymywania kontaktu i wiezi z ludZzmi uznanymi za «swoich». [...] «Neolokal-
no$¢» wybiera przysztos¢ jako podstawowy punkt odniesienia dla dziatan podejmowanych
W teraZniejszo$ci®2.

Janina Hajduk-Nijakowska (dr hab.): folklorysta, kulturoznawca, prof. nadzw. w Ka-
tedrze Teatru, Filmu i Nowych Mediéw w Uniwersytecie Opolskim, interesuje sie zagadnie-
niami pamieci spotecznej i potocznej sSwiadomosci historycznej, genologia folklorystyczna,
funkcjonowaniem folkloru w dobie rozwoju srodkéw masowego przekazu i nowych me-
diéw oraz e-folklorem. Autorka ponad 70 artykutéw i rozpraw. Opublikowata m.in. mo-
nografie: Temat Spigcego wojska w folklorze polskim. Proba typologii (1980), Zywiot i kultura.
Folklorystyczne mechanizmy oswajania traumy (2005).

From the reality to virtuality.
On some ways of understanding locality in cultural studies

The article focuses on various ways of understanding the category of locality, which was mainly
influenced by the changes showing in contemporary culture. In modern societies, which are
internally diverse and entangled in various media contexts, the understanding of locality as
a spatial category — a paradigm of traditional local community — has gradually been losing its
adequacy. Arjun Appadurai had a great influence on remodelling and redefining this idea. His
concept of “creating locality” as an emotional structure required analysing the category in con-
nection with the process of creating a neighbourhood, also the virtual one. The relations between
locality understood in such a way and global culture disclose the local manner of media trans-
missions reception, and the category of locality, in turn, appears as the place of concentration
of global characteristics. A separate issue regards the contemporary existence of the category of
locality as the constituting value of “little homeland”, using traditional folk culture to defend
local communities and manifesting its uniqueness outside of a given region (the ideology of the
so called new localism). This is connected with institutional and media actions used to “practice
locality”, reactivate old ceremonies and rituals, which create the feeling of regional identity. This
process requires redefining the concept of folklorism in contemporary culture.
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