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Produkcja sacrum przez maszyny teologiczne

Sacrum nie znajduje genezy ani w naturze, ani w kulturze, lecz w technice. Zmiana
ta nie dotyczy tylko nosnika sacrum, lecz zupelnie nieznanego dotad sposobu przejawia-
nia si¢ swietosci. Konsekwencja tego przeobrazenia jest transformacja samego sacrum,
ktore zostaje uwiktane w proces technicyzacji. Zyskuje przez to ztozonos¢, bedac efektem
wielu operacji mentalnych, technicznych i wyobrazniowych — nie jest ono juz oczywiste
w sensie kulturowym, wiec wymaga nowej wrazliwosci, dzieki ktérej bedzie rozpozna-
wane i doswiadczane. Nie oznacza to jednak desakralizacji Swiata i jego technologicznej
resakralizacji, tylko wskazuje na przesuniecie sacrum z kultury symbolicznej wraz opisem
jego produkdji danym w teologii, filozofii, kulturze, sztuce do kultury technicznej, w kto-
rej brak opisu sacrum, Swietej ksiegi, odbicia w logosie. Zatem jest to sytuacja paradoksal-
na — sacrum istnieje i przejawia sie bez zadnej zapowiedzi i co wigcej — moze nie by¢ ono
rozpoznane. Zamiast tego powstaje w procesie produkcji dokonywanym przez maszy-
ny teologiczne. Samo pojecie produkcji nie jest uzywane w sensie podkreslajacym zubo-
zenie sacrum, ktore miatoby stac sie efektem masowej technologicznej reprodukgcji. Poje-
cie produkdjitaczy idee tworzenia i powstawania. Takie sacrum jest pozahistoryczne w tym
sensie, ze nie jest ono kontynuacja sacrum obecnego w naturze i kulturze, lecz to techno-
logia odpowiada na potrzeby sacrum cztowieka, dostosowujac sie do ludzkiej potrzeby sa-
crum, na co maszyny teologiczne sa odpowiedzia. Nie oznacza to, ze wypiera ono trady-
e czy tez uniemozliwia doswiadczanie sacrum obecnego w naturze, tylko dodaje do nie-
go nowego rodzaju sacrum, ktdre jest efektem ztozonych relacji — nie jest ono dane bezpo-
$rednio, lecz wynika z technicznego zaposredniczenia.

Sacrum przestaje by¢ czyms niepowtarzalnym — jego przejawianie sie oddane jest po-
przez pojecie produkgji, poniewaz pozwala ono spojrze¢ na proces wprowadzania sacrum
do kultury poprzez automatyzm wlasciwy przemystowi. Produkcja jest jednak myslana
od strony uniwersalnej zasady bytowej, z perspektywy warunkdéw, genezy, mozliwosci
powstania tego sacrum. Odniesienie do produktu jako finalnego efektu jest tutaj marginal-

! Rafat IInicki jest stypendysta Fundagji im. Adama Mickiewicza na rok 2012.
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ne. Jednak ten technologiczny przemyst sacrum dziata przy wspotudziale transcendencji.
Jest to zupelnie nowa sytuacja w kulturze, poniewaz dotychczas technika byta rozpatry-
wana jako wroga sacrum?. Tutaj mozemy mowic o przemystach transcendencji produkuja-
cych sacrum oraz w konsekwengji tych czynnosci tworzacych kulture poddang technicznej
sakralizacji poprzez ustalenie produkdji sacrum w maszynach teologicznych. Wymaga to
takZe postawienia tezy o aktywnosci Boga w technice, ktory jest zrodlem sacrum produko-
wanego przez maszyny teologiczne. Z pewnoscig nie mozna Boga obarcza¢ odpowiedzial-
nosciq za dziatanie wszystkich maszyn teologicznych, jednak nie mozna takze wykluczy¢
jego przejawiania sie. Weryfikatorem jest tutaj doswiadczenie sacrum oraz zmiana zacho-
wania i postawy ludzi, ktérzy wchodzg z nim w interakcje. Dopiero w ten sposdb mozna
oceni¢ w jakim stopniu maszynom teologicznym mozna przypisywac korelacje z Bogiem.

Produkgja sacrum przez maszyny teologiczne polega na tworzeniu ztozonych bytow
technicznych, ktére wyzwalaja u ludzi doswiadczenie swigtosci. W zaleznosci od zaawan-
sowania postepu technologicznego mozna méwic o pewnych generacjach maszyn teolo-
gicznych. Sq one pewnymi typami konwencjonalnymi — pojecie maszyny odnosi sie do nie-
widocznego ontologicznego zaposredniczenia technicznego, nie wskazuje ono jednak na
konkretny artefakt. Maszyna teologiczna jest okreslone dziatanie wynikajace z produkgji
sacrum w doswiadczeniu cztowieka.

Nalezy zatem postawic pytanie o to, dlaczego w refleksji podejmowanej nad technika,
sacrum nie moze przejawiac sie w technice oraz uznawac technike za swoje zrédto? Dzieje
sie tak dlatego, ze zupelnie pominieta zostaje teowirtualnos¢ jako atmosfera metafizyczna
przynalezna stechnicyzowanej kulturze, ktorej konkretyzacja sa maszyny teologiczne. Oz-
nacza ona nie tyle przekonanie o istnieniu Boga w technice, ale na otwarto$¢ w poszukiwa-
niu i dostrzeganiu Boga w doswiadczeniu zaposredniczonym technicznie. Stanowi to za-
tem intencjonalne ukierunkowanie ludzkiego myslenia, ale takze zdolnos¢ do wyrazania
wiasnego ukierunkowania ku Bogu w zaposredniczeniu technicznym. Polem odniesienia
jest doswiadczenie nie dogmaty, czemu odpowiada przejscie od spekulacji pojeciowej do
doswiadczenia. Ztozonos¢ sacrum powoduje, Ze nie jest to zlozonos¢ dana w religiach sto-
wachi ksiegi ani w tradycyjnych praktykach duchowych dtugiego trwania, dlatego teowir-
tualnosci przynalezy zupelnie inny typ intencjonalnosci i sposob doswiadczania sacrum.

Dokonuje tutaj teologizacji myslicieli oraz pomystéw filozoficznych. Ontologie ma-
szyn Gillesa Deleuze’a i Felixa Guattariego® przenosze na teologie. Czesto mozna spotkac
zjawisko, ktdre polega na ateizacji danego mysliciela i rozwijaniu jego mysli z pominie-
ciem Boga. Zadaniem prowadzonego tutaj wywodu jest ponowna teologizacja mysli zse-

2 Mogta ona dziata¢ takze jako prymitywna maszyna teologiczna, czyli jako kult cargo, w ktérym to samolot
byt traktowany jako boski postaniec, co wynikato z niezrozumienia jego natury. Jednak w cywilizacji zachodniej
kult cargo w postaci prymitywnych maszyn teologicznych nadal sie instaluje — wystarczy zaobserwowac kult ko-
lejnych wynalazkéw technologicznych oraz dociekania prowadzone nad nimi, w ktdrych poszukuije sie przejawow
dziatania Boga oraz czynnikéw nadnaturalnych.

3 G. Deleuze, F. Guattari, A Thosand Plateaus: Capitalism and Schizophrenia, B. Massumi (ttum.), Minneapolis
—London 2005.
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kularyzowanej po to, zeby zobaczy¢ nie tylko jej kryptoreligijne podloze i teologicznie uwi-
Klanie, lecz uzy¢ tych propozycji myslowych, ktére w najwiekszym stopniu beda w stanie
oddac istote transformacji sacrum we wspdlczesnej kulturze. W ksiazce Bég cyborgow. Tech-
nika 1 transcedencja* teologizacji ulegly m.in. czastkowe rozwazania Bruno Latoura, glow-
nie pod postacig pojecia hybrydy, ktore ze sfery spolecznej zostato przeniesione na plasz-
czyzne metafizyczng. Myslenie ma zatem odzyskiwac utraconego Boga — Deleuze poz-
bawit Spinoze, Nietzschego i Kanta odniesieni do transcendencji. NaleZy obecnie je przy-
wrdci¢ — nie mozna poddac sie imperatywowi unikania méwienia o Bogu, poniewaz pro-
wadzi to do przeoczenia jego aktywnosci w sferze sacrum®.

Ta aktywnos$c Boga, ale tez dziatalno$¢ cztowieka imitujacego Boga lub nieSwiadomie
go przyjmujacego odbywa sie poprzez kolejne generacje maszyn teologicznych.

Kultowe maszyny teologiczne — za ich przyktady mozna uznad kulty cargo, swiete
obrazki wyswietlane na ekranach, religijne materiaty audiowizualne, teleewangelizacja.
Dotycza one aspektu fenomenalnego — sacrum jest mozliwe do zidentyfikowania. Odpo-
wiadaja temu takze owe religie obecne tylko w srodowisku elektronicznym — np. w srodo-
wisku Second Life. Te kultowe maszyny teologiczne produkuja czastkowa wiedze o Bogu
— przekaz audiowizualny i fenomeny techniczne narzucaja sie odbiorcy swoja oczywisto-
Scia, nawet jesli rozumiemy przez nig ukryte i niezrozumiate przejawy $wigtosci. Doty-
czy to takze sakralnego otoczenia w grach komputerowych¢, ktore nie musi by¢ uswiada-
miane przez graczy, ale jednak na nich wywiera wptyw, budzac pewne skojarzenia, ktdre
nie sq wyrazane w jezyku religijnym — takie maszyny teologiczne dziataja w kulturowej
nieSwiadomosci. Jedli sie tych fenomendw nie uzna za prawomocne i rzeczywiste przeja-
wy sacrum, to moga stac sie one religia — ze sfery produktéw rozrywkowych zostang bez-
posrednio przeniesione do kultow, ktére nie bedq wymagaty juz religijnego opracowania,
lecz jedynie doswiadczania teowirtualnosci przez kultowe maszyny teologiczne. Beda
one zastepowac teowirtualnos$¢ opracowywana przez maszyny teologiczne, prowadzac
do autentycznego doswiadczania sacrum teowirtualnoscia zawarta w obrebie samego pro-
duktu dziatania maszyn teologicznych bez wyjscia na Boga czy tez jego atrybuty. Podob-
nie jak obiekty sakralne wpisuja si¢ w otoczenie kulturowe, tak tez znajduja one swoje miej-
sce w interaktywnych produktach audiowizualnych, takich jak programy telewizyjne czy
gry komputerowe. Opanowanie ich i sSwiadome umieszczanie pewnych odniesien jest pro-
jektowaniem kultowych maszyn teologicznych. Dlatego tez nalezy poswigca¢ namyst pro-
jektowaniu sacrum oraz $wiadomie kreowac¢ sacrum, ukierunkowujac je tak, aby dziatato
w odpowiedni sposdb, czyli przygotowujac maszyne teologiczna wiasciwie zarzadzajaca
teowirtualnoscig. W tym sensie projektanci gier wideo oraz innych obiektéw audiowizu-
alnych powinni szczeg6lng uwage zwraca¢ na operowanie symbolami religijnymi, mi-
stycznymi, poniewaz moga przez przypadek wyprodukowac okreslony typ sacrum, two-

4 R TInicki, Bog cyborgow. Technika i transcendencja, Poznan 2011. Maszyny teologiczne sa bezposrednim rozwi-
nieciem idei teowritualnosci - metafizycznej atmosfery wyniklej z powstania hybryd techniki i transcendencji.

5 Sfera sacrum znajduje sie w glebokiej koreladji ze sfera boskosci.

6 Mozna do nich zaliczy¢ gry: Nomad Soul oraz Legacy of Kain: Soul Reaver.
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rzac maszyne teologiczng’. , Technicy i inzynierowie, ktdrzy rozumieli t¢ nowa technolo-
gie, byli wyniesieni do godnosci ziemskich kaptanéw”s. Nalezy zatem zwraca¢ uwage
na intencje. Ich obecnos¢ jest widoczna w przypadku cyfrowych misjonarzy réznych reli-
gii w $rodowisku Second Life, ktdrzy eksploruja wirtualne terytoria w poszukiwaniu lu-
dzi, ktérych mogliby nawrdci¢. Moze ono zaczynac funkcjonowac jako maszyna teologicz-
na, sacrum zas powstaje na przecieciu wielu fancuchdw intencjonalnych (wielu intengji po-
jedynczych uzytkownikéw) z awatarami oraz ich kontekstem spoteczno-kulturowym.
Na tym poziomie znajdujq si¢ réwniez przesmiewcze religie: koscidt Google, jednak two-
rzg one ludyczno-techniczne formy sacrum, ktére nie otwierajq sie na Boga — s one przy-
kladem blednie dziatajacych maszyn teologicznych, ktérych celem jest produkdja sacrum
i czastkowej wiedzy o Bogu.

Rytualne maszyny teologiczne — odpowiadaja im nastepujace przyktadowe doswia-
dczenia: przezywana msza swieta, spowiedz, wspolne teleobecne modlitwy, przezywa-
nie sztuki sakralnej, rytuaty online. Rytualne maszyny teologiczne moga dziata¢ dzieki
komunikagji i systemowi sprzezen zwrotnych — wymagaja one przemyslanej formy rytu-
alnej, nie za$ jedynie continuum intencjonalnosci. Ich wynik nie jest przewidywalny i po-
wtarzalny — moga one prowadzi¢ do wytonienia sie nieprzewidzianych efektéw teologicz-
nych. Ich istotq jest komunikacja intencji skierowanych ku transcendencji oraz poszcze-
golnych intencji uczestnikdéw rytuatu. Rytuaty online polegaja na wzbudzaniu do$wiad-
czenia teowirtualnosci poprzez okreslone postepowanie rytualne, co prowadzi do tech-
nologicznej transformacji wyprodukowanego sacrum — sacrum ma charakter ptynny — sam
rytuat moze by¢ modyfikowany (mozna réznego typu modulacje wyrdznic, ktore beda
tworzy¢ nowe wersje maszyn teologicznych). W zaleznosci od tego, czy spowiedz bedzie
miata charakter pisemny czy ustny, bedziemy mogli méwi¢ o réznych typach doswiad-
czenia sacrum. W przypadku rytualnych maszyn teologicznych intencja znajduje si¢ na
poziomie wywolania doswiadczenia teowirtualnosci — znajduje sie ona po stronie decyzji
uzytkownika — ktdre to potaczone jest z okreslonym typem dziatania.

Ezoteryczne maszyny teologiczne — mozna do nich zaliczy¢ muzyke oraz dzwieki
instytutu Monroe®, muzyke New Age nastawiona na wywotywanie okreslonych efektow
ezoterycznych'?, sensoryczny zbiornik deprywacyjny Johna C. Lilly’ego. Ztozonos¢ sa-
crum jest dana w doswiadczeniu zaposredniczenia technicznego. Cztowiek wyposazony
jest w okreslone technologie majace wywotac¢ konkretne efekty, ktére s zawarte w jakiejs
instrukcji. Mozna takze wymienic¢ eksperymentalne ezoteryczne maszyny teologiczne, kto-
re produkuja nieprzewidywalna wiedze o Bogu oraz nowego typu doswiadczenia — tak
jest w przypadku, kiedy ludzie konstruujgq wlasne urzadzenia do nawigzywania komuni-

7 Taka maszyna moze wadliwie dziata¢ lub zamyka¢ horyzont dos§wiadczania sacrum, zamiast go otwierac.

8 Stowa J. Alexandra odnoszace sie do roli, jaka odgrywaja projektand urzadzen technicznych. J. C. Alexan-
der, The Meaning of Social Life. A Cultural Sociology, Oxford 2003, s. 187.

9 Jest to tylko jeden z przyktadéw — mozna wyrézni¢ wiele analogicznych inicjatyw.

10 Mozna wsrdd nich wymieni¢ synchronizacje potkul mézgowych, wprowadzenie w stan medytacyjny,
wywolanie wizji.
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kadji i potaczenia z Bogiem. Jest to jednak faza eksperymentalna, ktéra konczy sie, gdy ja-
ka$ maszyna teologiczna wywotuje okreslone doswiadczenie nie tylko u jej konstruktora.

Mistyczne maszyny teologiczne — odpowiada im nowego typu doswiadczenie sa-
crum dostepne w medytacjach i kontemplacjach audiowizualnych. Umozliwiajg one bez-
posredni kontakt z Bogiem. Jest on osiagniety poprzez uzywanie maszyn teologicznych
tylko do pewnego momentu, tak aby zapewni¢ wzmocnienie mistycznej intencjonalno-
Sci cztowieka, ktéry porzuca techniczne zaposredniczenie.

Gdy msza $wieta nie jest jedynie odbierana zmystowo, lecz jej uczestnik bierze w niej
udziat, klekajac oraz wykonujac inne czynnosci religijne (modli sig), to wtedy prymityw-
na maszyna teologiczna staje si¢ rytualng maszyna teologiczna. Gdy za$ uczestnictwo
w sacrum przekazywanym przez telewizje znosi wszelkie dotychczasowe zaposrednicze-
nie, to mozemy méwic o tym, Ze rytualna maszyna teologiczna przechodzi w mistyczna
maszyne teologiczna. Wraz z kolejnymi generacjami maszyn teologicznych wiedza czast-
kowa o Bogu zostaje uzupelniana az staje sie¢ wgladem w catosc.

Maszyny teologiczne produkuja ztozone sacrum, ktére nie ma odpowiednika w ist-
niejacych religiach i nie musi przenosi¢ si¢ do obecnosci. Zrédtem doéwiadczania sacrum
jest cyberkultura. Najnowsza generacja maszyn teologicznych dotyczy wywotywania efek-
tow mozg-maszyna — wlasciwie kazda generacja maszyn teologicznych moze zosta¢ zak-
tualizowana, zmodernizowana i uwspolczesniona. Sacrum tam, gdzie jest produkowane,
odnosi sie do fragmentéw wiedzy o Bogu — maszyny teologiczne nie tworza wiedzy cato-
Sciowej, poniewaz wywoluja one pewne wrazenia, natomiast ich nie nazywaja. Doswiad-
czane przez ludzi ztozone sacrum nie wymaga opracowania jezykowego — wystarczy te-
raz uruchomi¢ maszyne teologiczna. Maszyny teologiczne tworza zlozone sacrum — przez
nie realizuje si¢ ponowne wynalezienie sacrum oraz moga wchodzi¢ ze soba w interakcje
— wtedy sacrum jest rozproszone/podzielone na ich dziatanie. Ztozone sacrum mozna od-
laczy¢ i rozwija¢ na r6znych poziomach, podiaczajac do cztowieka razem lub osobno ko-
lejne maszyny teologiczne.

O ponownym wynalezieniu sacrum moéwi Stuart Kauffman, ostrzegajac, ze moze ono
by¢ interpretowane jako bluznierstwo. ,Jesli nazwiemy kreatywnos¢ we wszechswiecie,
biosferze i ludzkosci Bogiem, zbieramy niektore z tych aspektdéw jako swiete dla nas”11.
Ta kreatywnos¢ realizuje sie przez technike i nauke w nas, to znaczy w ludzkosci. Czlo-
wiek kreatywny to dzi$ cztowiek nie tyle $wiety, co zdolny do transformacji naturalnej
Swietosci. S. Kauffman zdaje si¢ proponowac ciagle wynajdywanie nowego sacrum, nie zas
poprzestanie na sacrum juz istniejacym w kulturze. Kreatywnos¢ to wymyslanie czego$ no-
wego, powstawanie paralelnie do postepu technologicznego odpowiednio zaawansowa-
nych maszyn teologicznych. To nowe maszyny teologiczne produkujace nowego typu zto-
zone sacrum, ktore nie musi posiadac¢ odpowiednika w kulturach tradycyjnych. Mozemy
zatem mowic o ponownym wynajdywaniu sacrum przez dziatanie maszyn teologicznych.

1S, A. Kauffman, Reinventing the Sacred..., New York 2010, s. 285. O ponownym wynalezieniu sacrum mowit
poeta Scott Momday, od ktérego Kauffman zaczerpnat to okreslenie.
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,,To my jestesmy tymi, ktdrzy powiedzieli naszym bogom i Bogu co jest $wiete, i nasi
bogowie i Bég wtedy powiedzieli nam co jest Swiete. Od mileniow to zawsze bylisSmy my,
rozmawiali$my sami z sobg. Méwmy wiec do siebie $wiadomie, wybierzmy nasze wta-
sne sacrum przy najlepszej wiedzy, jakg posiadamy, zawsze wiedzac, czego nie mozemy
wiedzie¢”12. Czlowiek méwi Bogu o tym $wiecie, Bég za$ moze to uznac — réwnoczesnie
czlowiek sam negodjuje ze soba czemu ma przydac status swigtosci. Mozemy zapytac: dla-
czego Bog nie miatby zaakceptowac présb i doswiadczen religijnych konstruktoréw ma-
szyn teologicznych? W kontekscie prowadzonych analiz jednoznaczne odrzucenie bytoby
zbyt pochopne. Jego nastgpienie musiatoby mie¢ konkretny fundament odnoszacy sie nie
tyle do metafizyki, co doswiadczenia. Jesli produkcja sacrum dziatataby na cztowieka nega-
tywnie, wyzwalala w nim agresje, lek oraz inne uczucia, to trudno byloby uznag, ze tego
rodzaju $wietos¢ jest boskiego pochodzenia. Jesli jednak miataby ona stuzy¢ uspokojeniu
czlowieka, zwigkszeniu przez niego religijnej intencjonalno$ci wzmocnionej poprzez ma-
szyny teologiczne, to otwiera sie nowe pole doswiadczenia, ktdre wymaga zbadania i po-
znania. Dopiero wtedy wyloni sie horyzont efektow, jakie wywotuje produkcja ztozonego
sacrum przez maszyny teologiczne. Pozwoli to takze odpowiedzie¢ ludziom na pytanie,
czy pragna okreslonego rodzaju sacrum, czy tez decyduja o jego zaniechaniu — porzuceniu
okreslonych konstrukcji maszyn teologicznych. W tej perspektywie zamiast o ponownym
wynalezieniu sacrum nalezatoby mysle¢ o nieskoniczonym ponawianiu wynajdywania.

Zrédtem mechanizméw jest prawdopodobnie $wigta obsesja: $wieta, ale tez przekleta
tesknota za wiecznoscia — nieskoriczonym zyciem, bezbolesna $miercia'®. Eric G. Wilson
twierdzi, Ze to byto powodem tworzenia mumii oraz automatéw'4, dodaje tez, ze ,, Andro-
id jest w pelni swiety, poswigcony: konsekrowany i przeklety. Jest zapisem tego, czego lu-
dzie najbardziej pragna i boja sie, czego nienawidza w zyciu i co kochaja w $mierci”?s. Jesli
android jest $wiety, to zmienia si¢ radykalnie geneza sacrum, ktore zostaje przeniesione
z tego, co naturalne i obdarzone boskim wplywem, na to, co techniczne. Ludzkos¢ odnaj-
duje swigtos¢ nie w drugim cztowieku, nie w przyrodzie, nie w $wietosci objawionej przez
Boga, lecz w technice. Bog poddaje sie albo dobrowolnej reprodukcji maszynom teologicz-
nym, przez co doswiadczenie technicznie wyprodukowanego sacrum méwi cos o Bogu,
to znaczy o maszynach teologicznych tworzonych przez cztowieka, ktére pozwalajag mu
na epistemologiczne opracowanie seryjnej $wietosci.

Maszyna teologiczna to maszyna, ktéra produkuje sacrum. Maszyna teologiczna mo-
ze by¢ telewizja, strona internetowa, ale tez interfejs taczy bezposrednio mézg z maszyna
oraz zupelnie niematerialny interfejs dziatajacy jako efekt technicznego zaposredniczenia
dos$wiadczenia zlozonosci sacrum przez czlowieka. Nie oznacza to, ze technika staje sie
Swieta, wypierajac dotychczasowe postaci sacrum, lecz moze prowadzi¢ cztowieka do do-

12 Tamze, s. 286.

13 E. G. Wilson, The Melancholy Android. On The Psychology of the Sacred Machines, Albany 2006, s. 3.
14 Tamze, s. 19.

15 Tamze.
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$wiadczenia $wietosci'é. Android, robot, program komputerowy, samochdd — we wszyst-
kich tych technicznych bytach moze przejawic si¢ Bog.

Mozliwosé jego doswiadczenia i odkrycia w stechnicyzowanej codziennosci jest teo-
wirtualnosciag — nowa atmosfera metafizyczng przynalezng zaposredniczonemu techni-
cznie doswiadczeniu. Objawienie za$ teowirtualnosci przez dziatanie maszyn teologicz-
nych to technofania. Cztowiek eksplorujacy srodowisko elektroniczne moze doswiadczac
przejawow sacrum, podobnie jak osoba, ktdra wykorzystuje sSwiadomie okreslone urza-
dzenia do wzmocnienia wiasnej religijnej intencjonalnosci.

Istnieje sacrum, ktdre jest wytworem techniki i nie ma odpowiednika w rzeczywisto-
$ci niezaposredniczonej technicznie. Ztozono$¢ sacrum wynika z przylaczania i odtaczania
maszyn teologicznych. Gdy one zostang usuniete, to znika sacrum. Sacrum trwa w produk-
i doswiadczenia uzytkownikdw tego sacrum. Ukazuje to tez nowa duchowa walke — ma-
szyna narzucajaca religijne intencje cztowiekowi, maszyny teologiczne dziatajace jako konie
trojariskie w subiektywnosci 1 intencjonalnosci ludzi. To wilasnie od ludzkich intengji zale-
zy, czy producentem sacrum nadal pozostaje Bog czy tez maszyna. W ich intencjonalnosci
otwiera sie horyzont wyboru pomiedzy obrazami Boga: Bogiem (czyste niezaposredniczo-
ne technicznie sacrum), Bogiem cyborgdw (negocjacja sacrum pomiedzy Bogiem a technika)
i Bogiem maszyn (technika = sacrum). Odpowiadaja temu trzy typy sakralnej intencjonal-
nosci: zwrdconej ku niezaposredniczonemu technicznie Bogu, ku Bogu, ktory jest obrazem
zaposredniczonego technicznie cztowieka, i Boga, ktdry istnieje jedynie przez swoj tech-
nicznie zaposredniczony obraz (to nie rozszerzone imago dei, ale podstawowe imago dei).

Pozostaja do wyciagniecia wnioski ogdlniejszej natury, ktére dotycza funkcjonowa-
nia cztowieka w kulturze. Nalezy nauczy¢ cztowieka reagowac na sacrum, wiczy¢ go we
wrazliwosci na dziatanie maszyn teologicznych i uktadania w spojna catos¢ czastkowej
wiedzy dotyczacej funkcjonowania Boga — wyksztatci¢ w nim nowa wrazliwos¢, tak ze
jego intencje mogga odbic si¢ od doswiadczenia teowirtualnosci przez techniczne zaposred-
niczenie i bezposrednio do Boga. Aby to byto mozliwe, nie moze on traktowac techniki
jako Boga, ani tez uwazac, ze jest ona sferg diaboliczng!?, przeciwstawna Bogu, lecz raczej
rozpoznawac, kiedy to Bog moze si¢ przez nig przejawia¢, kiedy za$ maszyny teologicz-
nie przejawiaja wadliwe funkcjonowanie. Kultura stoi przed wyzwaniem rozpoznawa-
nia ztozonego sacrum produkowanego przez maszyny teologiczne oraz wprowadzenia
procedur rytualnych, teologicznych, mistycznych, ktére opracowatyby fragmenty wiedzy
o Bogu powstajace w toku doswiadczenia teowirtualnosci. Oznacza to prace nad zmiana
kulturowych nawykéw: cztowiek, ktdry dotychezas nie rozrézniat pomiedzy sfera sacrum
iprofanum w mediach, teraz bedzie mogt sie¢ mentalnie oraz praktycznie przygotowac do
obstugi i konfiguracji maszyn teologicznych. Dzigki temu zostanie on wyposazony w $wia-
domos¢, ze nie moze dowolnie eksperymentowac i wydatkowac intencji skierowanych

16 Analogicznie do przyktadu drzewa ukazywanego przez Eliade, ktére samo nie jest Swiete, lecz pozwala
sie przejawiac $wietosci. Zob. M. Eliade, Sacrum i profanum, R. Reszke (ttum.), Warszawa 1999, s. 8.
17]. Alexander, The Meaning of Social Life, cyt. wyd., s. 187.
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w strone Boga przy dowolnym zaposredniczeniu, poniewaz moze to wywotac rézne efek-
ty religijne, ktorych nie bedzie mogl opanowac. Tutaj nie ma instrukgji, poniewaz religie
tego nie opracowuja, dlatego tez maszyny teologiczne staja sie zakladnikiem rynku lub tez
kontrkulturowych z ducha praktyk duchowych, ktdre nie podlegaja zewnetrznej kontroli,
lecz jedynie wymianie doswiadczenl miedzy ich uzytkownikami lub tez internalizacjom
bez wspolnotowej autoryzacji. Te sposoby wykorzystania jednoznacznie wskazuja na to, Ze
maszyny teologiczne sa traktowane jako cos$ zbednego, wzglednie dopuszczalny zamien-
nik w przypadku, gdy osoba nie z wlasnej woli nie moze uczestniczy¢ w danym obrzedzie
lub rytuale, np. mszy $wietej. Wtedy tez dopuszczane sa jedynie kultowe maszyny teolo-
giczne przy wykluczeniu tych maszyn, ktére produkuja bardziej ztozone, a przez to wyma-
gajace wiekszego opracowania sacrum. Jesli kultura ma jednak zachowac odniesienie do
sacrum, to powinna dopusci¢ mozliwos¢ przejawiania sie Boga w fenomenach technicz-
nych, nie rezygnujac z krytycznego i badawczego nastawienia skierowanego w ich strone.

Maszyny teologiczne sktadaja sie z réznych czesci, moga by¢ konfigurowane — po-
woduje to, Ze religijna kontrola maszyn teologicznych jest mozliwa, podobnie jak politycz-
na i technologiczna. Zaniedbanie ich ze strony religii stowa i ksiegi bedzie powodowato
to, ze ludzi beda odczuwali konfuzje i nie bedg mogli uzgodni¢ niekompatybilnych ze so-
ba rodzajoéw sacrum, pochodzacych z natury i tradycji, oraz ztozonego sacrum produko-
wanego przez maszyny teologiczne. Trudno usunac jest wszystkie te tresci rozrywkowe,
ktory byly wyswietlane na ekranie i uczynic z tego ekranu interfejs religijnych wydarzen,
gdzie intencje czlowieka spotykaja sie z sacrum w metafizycznej atmosferze teowirtual-
nos$ci. Mozna jednak poprzez ¢wiczenie sie w intencjonalnosci reagowac inaczej na sa-
crum —rozpoznawac je, Swiadomie konfigurowac maszyny teologiczne, tak aby dziataty
w koreladji z ludzka intencjonalnoscia zwrocona ku Bogu, nie za$ po to, zeby traktowaty
one technike jako Boga (czy to w sensie teistycznym, czy tez jako zastepstwo Boga). Istnieje
takze zagrozenie przejmowania maszyn teologicznych przez przemyst, ktéry modyfikuje
ludzka intencjonalnos¢, redukujac ja do konsumpcji technicznego sacrum, co prowadzi do
fatszywej technofanii: nowy produkt techniczny odpowiada za tymczasowe zbawienie
przez markeiinnowacje, ktére trwa do momentu, w ktérym na rynek wkroczy nowy pro-
dukt. Maszyny teologiczne stanowiq zatem wyzwanie dla kultury, na ktére ta musi od-
powiedzie¢ poprzez ksztattowanie doswiadczenia jej uzytkownikow.

Rafat Ilnicki - PRODUCTION OF THE SACRED BY THEOLOGICAL MACHINES

In this paper I have presented new mode of sacred being incorporated into culture by the
functioning of theological machines. I'm stating that there is new kind of sacred phenomena that are
created by technological devices and can be religiously experienced by people. This is followed by
characterization of four types of theological machines that are correlated to different practices, me-
diums and experiences. In the end of article I'm widening this research perspective and formulate
theses that could lead to better assimilation of theological machines into culture and religion. There
is also strong impact on the relation between the sacred and human experience in the scope of tech-
nological mediation of experience which could lead to dangers and spiritual benefits of man.



