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Adam Regiewicz

Wywlaszczeni z miejsca. O audiowizualnos$ci miasta
i problemach z tozsamoscig jego mieszkancow na poczatku XXI w.

Bohater filmu Wima Wendersa Jak daleko, jak blisko - Cassiel, egzystujacy w $wiecie
opanowanym rozumowaniem zmystowym, méwi: "My ludzie jesteSmy skazani na to, co
widzimy (...) To okropne. Czego nie wida¢, tego nie ma. Oto nasza wiara. Wierzymy tylko w
Swiat widzialny 1 kropka"™. Oto $wiat, w ktorym oko stanowi centrum. MySlenie nadajace
pierwszenstwo zmystowi wzroku zapoczatkowane zostalo odkryciem perspektywy centralne;j.
Berger pisze: "Widzenie poprzedza stowa. Dziecko patrzy i rozpoznaje, zanim nauczy si¢
mowi¢. Widzenie jednak poprzedza slowa w innym sensie. To widzenie ustala nasze miejsce

. L, . 2
W otaczajacym swiecie"Z.

Pierwsza przechadzka

Przyjmujac t¢ antropologiczng perspektywe, przechadzam si¢ po miescie, ktore ma stac si¢
dla mnie przestrzenia oswojong - po Czgstochowie. Niczym fldneur, stapam powoli, bez
wyraznego pospiechu, chtongc kazde wrazenie, przystajac tu i 6wdzie. Nie tyle stysze gwar
ulicznego zycia, ile odbieram coraz to nowe doswiadczenia wzrokowe. Szyldy, wystawy
sklepowe, billboardy, afisze na stupach ogloszeniowych, ruchome plandeki reklamowe kaza
goni¢ za nimi, odciggaja moje spojrzenie od swoich poprzednikow, kazda kolejna ptaszczyzna
walczy o moja uwage. Obrazy nawarstwiaja si¢, tworzg niezwykle barwng ikonosferg
przestrzeni miejskiej. Przechodzac kolejny raz tg samg ulicg rozpoznaje¢ juz znajomy plakat z
Mariuszem Pudzianowskim reklamujacy mijany sklep z akcesoriami sportowymi, juz wiem,
ze za kilka krokéw powita mnie czerwony szyld przydroznego bufetu, a przy skrzyzowaniu
bedzie na mnie czekal Zle zaparkowany Fiat 126p z reklamg internetowej kwiaciarni.

A jednak od samego poczatku czujg, ze co$ jest nie tak. Od wyjscia z pociaggu nie opuszcza

mnie wrazenie, Ze rozpoznaj¢ to miejsce, ktoére powinno by¢ mi obce. Takie
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antropologiczne deja vu. Ide po raz pierwszy ulicami, ktorymi juz szedtem, zatrzymuj¢ si¢
przy wystawach, ktore juz ogladalem, wzor kostki brukowej pod stopami tez jakby znajomy. I
te ekrany”, gorujace nad Scianami zaréwno fizycznie, jak i wizualnie, staja sic tak
zwyczajnie znajome, rozpoznawalne, bliskie.

Jako pierwsze uwage przyciggajg olbrzymie monitory wideo - telebimy umieszczone
na dachach nizszej zabudowy bungalowowej. Juz dawno wpisaly si¢ one w ikonografi¢
miejska, stajagc si¢ konstytutywnym elementem plastyki miejskiej. Stajg si¢ swoistymi
freskami 1 rzezbami $wietlnymi, obrazo-bryiami[ﬂ. Niektére z nich emitujg w czasie
rzeczywistym przekaz telewizyjny, inne zapetlong seri¢ przekazéw reklamowych. Czasem
przyjmuja funkcje fasad medialnych, ktore poprzez swa transparentnos¢ daja wglad do
wnetrza budowli, a rownoczes$nie pozwalaja osobom w $rodku obserwowaé otoczenie.
Przestrzen miejska dzigki fasadom wypekia si¢ wieloglosowym dyskursem tresci tychze
fasad. Widzowie - przechodnie znajdujg si¢ tym samym w interfejsie w punkcie styku $wiata
rzeczywistego i obrazowego, bowiem ekrany przydaja emisji temu, co realne, charakteru
imaginatywnego. Ekran jako znak oznacza miejsce wydobywania na jaw §wiatloobrazu, ale
ekran monitora deleguje swa znakowo$¢ na $wietlne fantomy, zaciera zatem granice mi¢dzy
powierzchnig projekcji a samg trescig projekcji, stajac si¢ - jak zauwaza Andrzej Gwozdz -
"przestrzenia reprezentacji".>'Wzrok przechodnia utozsamia emitowany obraz z samym
ekranem, a obraz monitorowy pozostaje "obrazo-brytg", przedmiotem-designem
wypelniajagcym przestrzen samg instalacja - wszak ekrany przyciggaja uwage nawet, kiedy nic

na nich nie ma.

Duze, szerokie ekrany pozostaja zawsze duze i szerokie bez wzgledu na to,
jaki pojawi si¢ na nich obraz, a nawet wtedy, kiedy nie ma na nich zadnego obrazu.

Nowy zakup prezentuje si¢ dobrze, nawet bez wlaczenia odbiornika™®.

W nowej rzeczywistosci zmedializowanej monitor wideo nie rosci sobie juz prawa do
tworzenia iluzji rzeczywisto$ci, on zawsze jest tym, co te rzeczywisto$¢ sytuuje obok tej
pierwszej, co powoduje zdaniem Paul Virilio, ze "dawna linia horyzontu kurczy si¢ do ram
ekranu, a elektro-optyka wypiera optyke naszych okularow"™”. Jednak w przeciwienstwie do
rzeczywistosci pierwotnej, widzenie monitora opiera si¢ wylacznie na logice fragmentacji i
czasie terazniejszym.

Podazajac tropem monitoréw, wzrok miejskiego turysty biegnie ku innym

ptaszczyznom projekcyjnym: plazmowym ekranom w napotkanym McDonald'sie, monitorom
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w salonie gier, ekranom bankomatéw i nawigatorow samochodowych, mini-monitorom
przypietym do zaglowkoéw w vanach, mobilnym ekranom laptopéw, minidisplayom: ekranom
telefonéow komoérkowych, odtwarzaczy mp4; cieklokrystalicznym ekranom przenos$nych
kamkorderow itp. Ta miniaturyzacja ekranow wywotuje oczywiste skojarzenia z
komputerowymi oknami, wyskakujgcymi w monitorze. Ekrany nieustannie si¢ przeksztatcaja,
pojawiaja w nowych miejscach i w nowych formach. Ich wielo$¢, swoisty nattok sytuuje
przechodnia jako zappera wedrujacego po obrazach-fiszkach, $lizgajacego si¢ po powierzchni
znaczenia, odbierajagcego rzeczywisto$¢ fragmentarycznie, wrecz klipowo[al. Poza
wlasciwosciami opisanymi wyzej, wymienione tu w wickszosci ekrany majg charakter
interaktywny - mozna je dotyka¢ i w ten sposob zmienia¢ ich zawarto$¢. Tym samym
uczestnik przestrzeni miejskiej ma wptyw na projektowanie tresci ogladanych obrazéw czy to
poprzez ekran dotykowy napotkanego bankomatu, czy poprzez wirtualny spacer po swojej
mp4, czy wreszcie dzigki telefonom komodrkowym projektowanie tresci wyswietlanych
informacji i obrazéw na fasadach interaktywnych. Z drugiej strony ekrany kultury medialnej
zezwalaja na wkroczenie sfery publicznej w prywatno$¢ przechodnia, ktory przed nimi nie
moze uciec wzrokiem.

Monitory towarzysza mojemu spojrzeniu, ogladowi, rozpoznaniu miasta, dlatego czuje
si¢ zarazem swojsko, tozsamy z plaszczyzng ekranow, ktére napotykam, jak i nieswojo,

bowiem doswiadczana przeze mnie przestrzen jest poniekad obca, cho¢ dobrze znana.

Kultura ekranow

Rozswietlajac przestrzen na ksztatt architektury $wiatta, ekrany konstytuuja na nowo
przestrzen miejskg. Paul Virilio zauwaza, ze ekrany sprawiajg, ze nastgpuje "zanik miejsc
przedstawiania i projekcji", bowiem wszystko dzi$ staje si¢ ekranem!®). Napotykane miejsca,
znaczace, te wyjatkowe, charakterystyczne dla postrzegania i rozumienia swojskos$ci miasta
przenikaja si¢ z duzymi 1 malymi ekranami s$wietlnymi. Réznice miedzy obrazami

tradycyjnymi a obrazami technicznymi dostrzega Vilém Flusser:

Uniwersum tradycyjnych obrazow skiada si¢ ze $cian. Sciany te (zaréwno
sciany jaskin, jak 1 mieszkan) maja zosta¢ wypelnione obrazami,
odzwierciedlajacymi pewne okoliczno$ci, na przyktad byki albo cesarza Franciszka
Jozefa. Znaczy to, iz na $cianie majg zosta¢c  uwidocznione
znaczenia byka i cesarza. (...) Obrazy na S$cianach przenoszg znaczenie na

powierzchnig, wyjasniajg. Uniwersum obrazow technicznych natomiast nie
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dysponuje zadnym obiektywnym podtozem (...). Chodzi o obrazy rzutowane
W pustke, W pole. 1 jesli obrazy te okazuja byki lub cesarza Franciszka Jozefa to po
to, by nadaé sens owej pustce, owemu polu, w ktorym przyszto nam zy¢™?,

Jesli zatem obrazy tradycyjne odnosza do znaczenia wpisanego w konkretng
przestrzen, okres§lajac tym samym tozsamo$é, o tyle ekrany S$wietlne sg wypelnieniem
przestrzeni przypadkowym znaczeniem, nie odnoszac do niczego poza sobg, mowiac
jezykiem McLuhana - przekaznik staje si¢ przekazem.

Warto zatrzymac¢ si¢ na chwile przy ekranach jako no$nikach znaczen i tozsamosci.
Jak juz wczesniej pisalem, obraz ekranu jest tekstem alternatywnym wobec pierwszej
rzeczywistosci. Hiperrzeczywisto$¢ obrazu ekranowego i realno$¢ stajg si¢ przestrzeniami
wymiennymi: realny $wiat zostaje odestany do $wietlnej hiperrealnosci, tym samym jego
prawdziwos¢ zostaje podwazona. Obraz symulowany jest percypowany bardziej taktylnie niz
wzrokowo™, a zetknigcie oka z monitorem powotuje nowy rodzaj poczucia przestrzeni.
Obraz ekranu staje si¢ prymarny wobec $wiata, tak jak mapa powoluje do istnienia
terytorium. Kategoria przestrzeni miejskiej staje si¢ zatem przedmiotem gry, ktdra toczy si¢ w
uniwersum obrazow, jak powie Jacques Derrida - to signifiants obrazowe sg jedyna instancja
powolujaca przestrzen.? Jednak signifiants ekranow jest powtarzalne, dlatego tez powstajaca
na ich podstawie przestrzen bedzie takze powtarzalna, wielokrotnie odtwarzana w réznych
momentach topograficznych miasta.

W efekcie ekran nie angazuje przechodnia. Jego elektroniczny obraz - to
charakterystyczne migotanie monitora, nazywane czgsto "obrazem zerowym" - pozbawiony
jest sladow §wiatla. Wiecej nawet, przestaje taczy¢ rzeczy z ich obrazami, jak robit to jeszcze
obraz kinematograficzny, znoszac istot¢ re-prezentacji i podwazajac zasadno$¢ procesu
ontologizacji*®. Uniewaznia on takze zasade oswajania $wiatta w funkcji rzeczy
odnajdywanej we wnetrzu obrazu, bowiem go zwyczajnie nie posiada. Elektroniczny obraz
zostaje uwolniony od wszelkich emocji, a takze wszelkich zahamowan. Ten brak
zaangazowania odbiorcy wrazen miejskich staje si¢ az nadto widoczny w rdznego
rodzajuperfomance'ach multimedialnych, wykorzystujacych —architekture miejska jako
przestrzen projekcji czy ekran, ktore na krotki czas staja si¢ fasadami medialnymi.
Jednoczesnie krotkotrwaty charakter wydarzenia 1 jego tymczasowo$¢ nie pozwalajg na
budowanie relacji miedzy uczestnikiem a obrazem'.

Jeszcze inny trop ekranu prowadzi ku kulturowemu zjawisku natychmiastowosci,
ktore wyraza si¢ poprzez technike, proponujaca wspoédtczesnemu cztowiekowi produkty,

utatwiajace szybki dostep do tego, czego pragnie. Pierwowzorem takiego urzadzenia jest
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wideo, ktore pozwolito odbiorcy szybko odnalez¢ upragniony fragment. Rozwo6j technologii,
przynoszacy rozwigzanie w postaci dvd, umozliwit jeszcze szybszy i natychmiastowy dostep
do konkretnych sekwencji czy poszukiwanych scen, bez zbednego czasu zmarnowanego na
przewijanie tasmy. Nowe urzadzenia cyfrowe tylko przyspieszyly zapoczatkowane procesy,
odpowiadajagc na zapotrzebowanie cztowieka w kwestii szybko$ci pochtaniania wrazen, a
zarazem biorac udzial w kreowaniu kultury szybkosci i pospiechu. Swiat pod wpltywem
elektrycznosci zaczat si¢ kurczy¢, co doprowadzito do intensyfikacji przezy¢ i sensualnego
zaangazowania w Zycie[@. Takiej postawie bezposredniego przezywania sprzyja rozwoj
technologii cyfrowej, ktéra pozwala kazdemu w dowolnym czasie (w domysle: szybko)
doswiadcza¢ wrazen wizualnych (aparaty cyfrowe) czy fonicznych (odtwarzacze MPS3,
discmany, walkmany) czy audiowizualnych (odtwarzacze MP4, kamkordery, palmtopy,
urzadzenia telekomunikacyjne).

Opisang tu postawe mozna scharakteryzowa¢ za Gerhardem Schulze jako "nastawiong
na poszukiwanie przezy¢" (Erlebnisgesellschaft)®). Termin ten wskazuje na zmiane zasad
konsumowania - z posiadania przedmiotéw, czy wykonywania badz bycia obiektem jakich$
dzialan na przezycia. Przedmiot, dziatanie, uczestniczenie jest zatem ocenianie pod katem
ilosci oraz jako$ci przezy¢, ktére uczestnik kultury miejskiej moze generowaé. To
rodzajpermanentnego nasycania si¢, czemu towarzyszy poszukiwanie nowych doswiadczen,
nowych bodzcow, obrazow, ekranow, ktdére w rzeczywistosci nie sycg. Obrazow jest ciggle
wigcej 1 dostarczane sa w coraz wigkszych ilosciach, szybciej i w sposob zwielokrotniony
dzieki mnogosci ekranow. Szybkos$¢ transmisji oraz ich wielo$¢ powoduja swoista
interferencj¢ przestrzenna, a w konsekwencji powstanie nowej, asemantycznej przestrzeni, a
co za tym idzie, zrywaja zwigzek obrazo-ekranu z fizycznym umiejscowieniem. Wspomina o
tym Joshua Meyrowitz, ktéry zauwaza, ze mamy do czynienia w tym przypadku z
kreowaniem nowych wspdlnot, dla ktérych niezmiernie wazne stajg si¢ przestrzenie transmisji
taczace grupy wokot wspdlnego doswiadczenia przekazu audiowizualnego w procesie
kulturowej homogenizacjit”. Dzicki obrazom ekranowym tworzy si¢ nowa wspdlnota
miejska, obejmujaca zaréwno mieszkancéw, omiatajacych codziennie wzrokiem napotykane
ekrany, jak i przypadkowych turystow, ktorych doswiadczenie audiowizualne miasta pozwala
na oswojenie obcej przestrzeni. Znika to, co lokalne na rzecz teleprzestrzeni. Idac tropem
Gerarda Ruleta, mozna by podsumowac, ze w miejsce degradacji poczucia wspolnoty opartej
na wiezi przestrzennej (o czym $wiadczy proces de-lokalizacji), pojawia si¢ wigz oparta na

sieci teletransmisji‘®.
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Mozna zatem na réznych poziomach odczytan dostrzec zalezno$¢ tozsamosci miejsca
od obecnosci ekranu i powtorzy¢ za Michaelem Watsonem, ze relacje przestrzenne oznaczaja

relacje wobec cztowieka®.\

Czlowiek ekranéw w nie-miejscu

Powyzsza konstatacja prowadzi nas nieuchronnie do pytania o lokalizm, zdefiniowany
i opisany przez Alvina Tofflera®”. W swoich badania zwrécit on uwage na proces zaniku
pozytywnego stosunku do uniformizacji na rzecz réznorodnosci i tozsamosci. Podobnego
zdania jest inny badacz - Peter F. Drucker, ktory zauwazyt rosngce znaczenie dla czlowicka
tego, co lokalne w zyciu spolecznym i gospodarczym. Wedlug tego amerykanskiego tworcy
nowoczesnego marketingu ludzie chociaz w wigkszym stopniu zyja w $wiecie
transnarodowym, to wcigz odczuwaja potrzebe przynaleznosci do struktur lokalnych.@z
drugiej strony nie mozna pomingé¢ zupelnie odmiennej koncepcji na temat tozsamosci
lokalnej, ktorg formutuje Zygmunt Bauman. Opisujac zjawisko globalizacji, zauwaza

przenikanie si¢ tego, co globalne, z tym, co lokalne. Pisze on:

Globalizacja w réwnym stopniu dzieli i jednoczy, a przyczyny podziatu
$wiata sa takie same jak czynniki pobudzajace do jego uniformizacji. Kiedy biznes,
finanse i handel nabierajg wymiaru planetarnego, a przeptyw informacji odbywa
si¢ na skale ogdlnoswiatowa, zaczyna dziata¢ proces "lokalizacji" (...) To, co
jednym jawi si¢ jako globalizacja, dla innych oznacza lokalizacje; co niektorym
ludziom zwiastuje nowa swobode, na wielu innych spada jak bezlitosny wyrok
przeznaczenia. (...) Niektorzy z nas stajg si¢ ludzmi w petni "globalnymi", podczas
gdy inni tkwig w swej "lokalnosci", co w S$wiecie, w ktorym "ludzie globalni"
nadaja ton i ustalajg reguly gry, nie jest polozeniem przyjemnym ani nawet
znosnym. W zglobalizowanym $wiecie lokalnos¢ jest [wigc] oznakg spolecznego

uposledzenia i degradacji (...)"2.

Rozwijajac opozycje globalne - lokalne, Zygmunt Bauman konstruuje inne opozycje
znaczen obecno$ci w przestrzeni miejskiej: anonimowo$¢ - imienno$¢, wiadza -
odpowiedzialnos¢, bycie w podrozy - zakorzenienie, klgcze -axis mundi itd. Jednej z
przyczyn oddzielenia od siebie ludzi globalnych od ludzi skazanych na lokalng egzystencje
autorGlobalizacji doszukuje si¢ we wszechobecnosci technologii  informacyjnych!??,
Rewolucja mikroelektryczna przeobraza caly $wiat, ale przede wszystkim miasto z jego
najgestszg siecig komunikacji, przeptywow symbolicznych i materialnych.
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Rozwazajac oba stanowiska, mozna zauwazyC, ze perspektywa lokalizmu, jak i
globalizmu zasadza si¢ na opozycji znaczen elementdéw przestrzennych tzw. przestrzeni
symbolicznej 1 konstruowaniu tozsamosci, w ktdre wpisany jest wspotczesny uczestnik
miasta. Jesli jest on uzasadniony w odniesieniu do stalych obiektow architektonicznych i
zjawisk spoleczno-gospodarczych z nimi zwigzanych, o tyle przygladajac si¢ zjawisku
ekranéw, wyzej wskazana opozycja nie ma racji bytu, gdyz - jak juz wspomniatem - obrazo-
monitor znosi kategorie czasu i przestrzeni. Przestrzen realna przeplata si¢ z wirtualna,
nastepuje fuzja przestrzeni medidéw 1 przestrzeni fizycznej, rzeczywistos¢ koegzystuje z
hiperrzeczywistoscia, zanikajg tradycyjne relacje w komunikacji spotecznej, co wynika z
natozenia nowych technologii infokomunikacyjnych na zastane sieci spoteczne!®”.

Aby zilustrowa¢ t¢ kwestie mozna przywola¢ opis centrum handlowego Jeana
Baudrillarda, wedlug ktorego "hiperprzestrzen towardéw, gdzie pod wieloma wzgledami

25 . : . :
1] wyznacza nowy sposob funkcjonowania cztowieka

wytwarza si¢ nowe uspotecznienie"
wobec przestrzeni. To mallowe miasto konsumpcji, ze swoimi ulicami, kinami, barami,
sklepami, lawkami 1 drzewkami przyjmuje zaréwno tubylcéw, jak 1 przyjezdnych,
zakorzenionych 1 przypadkowych turystow, nadajac im na chwile nowa tozsamos$¢ na
podstawie dokonywanych zakupoéw zgodnie z filozofiag konsumeryzmu: "Kupuje, wiec

jestem". Centrum handlowe dzigki Internetowi i sieci powigzanych ze sobg ekranéw zyskuje

jeszcze dodatkowe znaczenie.

Kupowanie bez przekraczania progu sklepu, przeslizgiwanie si¢ przez
elektroniczne sklepy niczym na ruchomych schodach oznacza wejscie do

wirtualnego centrum handlowego przez okno komputera®®!.

W rzeczywisto$ci nowych medidw to, co lokalne, staje si¢ globalne, to, co globalne
za$ - lokalne. Rozmywajg si¢ granice, nie tylko w rozumieniu organizacji przestrzennej, co
zostalo scharakteryzowane w sieciowej koncepcji spoteczefnistwa informatycznego, ale takze
na plaszczyznie ontologiczne;.

W refleksji nad antropologig przestrzeni coraz czes$ciej mowi si¢ o deterytorializacji
jako procesu odkotwiczania si¢ poszczegolnych elementéw kulturowych czy nawet catych
systemow od geograficznie rozumianych miejsc, do ktorych dotychczas byly przypisane 1
swobodne ich dryfowanie. Jej sit¢ napgdowa stanowia dwa procesy: migracja oraz ekspansja
mass mediow w ramach przeptywu obrazéw.?? Dzigki tym dwoém procesom dokonuje si¢

transmisja lokalnych elementow kultury do skali §wiatowej, a doswiadczenie lokalne zostaje
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wypierane przez swiatowe, wymazujac zjawisko tubylczosci. Jednak w deterytorializacji nie
tyle chodzi o homogenizacj¢ kultur, ile o odkotwiczanie jego kulturowego doswiadczenia z
jego tradycyjnych lokalnych portow. Transmisja zewnetrznosci w to, co lokalne, wdzieranie
si¢ odlegtych wydarzen do sfery codziennych doswiadczen ostabiajg poczucie tozsamosci,
wywotujac w mieszkancu uczucie dystansu. To zjawisko doskonale konstatuje fraza o koncu
geografiiRicharda O'Briena, ktory ukazuje konsekwencje dla czlowieka takiego
przestrzennego uplynniania mas ludzkich i kultur.?% Im glebiej siega demontaz geografii
rozumianej jako naturalna baza kultur, tym powazniejszej reorientacji wymaga tozsamos¢
mieszkanca zdemontowanego srodowiska. Oczywiscie, analizujgc liczne wypowiedzi z
zakresu geografii humanistycznej mozna odnie$¢ wrgez przeciwne wrazenie, ze oto nastgpuje
renesans myslenia geograficznego, o czym $wiadczylyby nie tylko wszelkie zwroty
przestrzenne i topograficzne w badaniach kulturowych, ale takze odzyskiwanie znaczenia
miasta w wymiarze ekonomicznym czy antropologicznym. Jednak nowe rozumienie miasta
jako "produktu" spotecznych relacji "rozciaggnigtych" w czasie i przestrzeni, a zatem miejsca-
przejs’cia@l, dynamicznie si¢ zmieniajacego ze wzgledu na otaczajacy je kontekst kulturowy
nie znosi bynajmniej konstatacji O'Briena. Wrgcz przeciwnie, podporzadkowanie przestrzeni
miejskiej nowym celom i funkcjom ekonomicznym, politycznym, gospodarczym itp.
prowadzi w pewien sposéb do jej utowarowienia, a towarzyszace temu zjawiska utylitaryzmu
I pragmatyzmu zrywaja ze spotecznymi kulturowymi wigzami danych miejsc. Ekrany w
miescie staja si¢ zatem sprzymierzeficami zardwno opisanej praktyki rozhermetyzowania
miejsc 1 otwarcia ich na r6znorodno$¢ multiplikowang za pomoca obrazéw, jak i sposobem na
integrowanie Srodowiska miejskiego wokot przestrzeni rozrywki generowanej wiasnie za

pomoca architainment - "bryto-obrazow"=%.

Fasady zbudowane z autoobrazéw i nalezace do rdéznych panstw
narodowych pokazuja dobitnie, w jaki sposob lokalno$¢ traci ontologiczne
zakotwiczenie w konkretnych miejscach, podmywana przez translokalne reguty
wytwarzania »narodowej fasady«". Pytanie o status ontologiczny miejsc, ktore
docieraja do nas tylko jako obrazy i nie mogg by¢ "centrami cielesnej

aktywnosci"H,

W efekcie kontekst, miejsce 1 srodowisko ulegaja procesom marginalizacji, funkcjonujac

na obrzezach myslenia o miejscu jako loci.
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Charakteryzujac sieciowg organizacj¢ przestrzenng w pordwnaniu z tradycyjng
organizacja terytorialng, Bohdan Jatowiecki do cech tejze organizacji sieciowej zalicza
polaczenia zamiast dotychczasowych granic, rozproszenie 1 oddzielenie zamiast
dotychczasowej zwartosci 1 ciaggtosci, terytorialne otwarcie zamiast dotychczasowego
zamkniecia 1 zasady nie przenikania do wewnatrz, elastyczno$¢ i krotkotrwato$¢ zamiast
dotychczasowej stalo$ci, sztywnosci i1 autochtonicznosci, niewrazliwo$¢ na dystans i
wszechobecno$¢  zamiast  dotychczasowej  bliskosci 1 wigzow  lokalizacyjnych,
odterytorializowanie elementow rodzimych i zagranicznych zamiast dotychczasowej
dychotomii rodzimy-zagraniczny, wiezi poziome zamiast dotychczasowej hierarchii
terytorialnej, dominacji wielko$ci i wigzi pionovvych.[g1 Powstaje nowy typ spotecznosci -
przednowoczesng wspdlnote i nowoczesne zrzeszenie zastepuje dzi§ ponowoczesny typ
spoteczno$ci sieciowej, skoncentrowany wokot jednostki.

To, co widoczne jest juz na poziomie struktury spotecznej, dotyka takze kwestii
egzystencjalnej. Granicami przestrzeni symbolicznej sg granice ja, tam gdzie znajduje
si¢ jastaje si¢ takze przestrzen znaczgca, rozpoznawalna, swojska. Tym samym nastepuje
rezygnacja z myslenia o przestrzeni w kategoriach geometrycznych. Jesli bowiem ciato
wpisane dotad w przestrzen takze ulega de-materializacji na podstawie relacji monitor-byt,
miejsce antropologiczne traci racj¢ bytu. Przywotane miejsce antropologiczne charakteryzuja
si¢ trzema cechami wspOlnymi: stuzg identyfikacji, s3 wyznacznikami racjonalnosci i
historycznosci. W tym sensie przestrzeh wypetniona ekranami nie spelnia zadnego z tych
warunkow, nie jest ani miejscem identyfikujacym, bowiem mnogo$¢ i mobilno$¢ monitordw,
a takze nieokres§lona do konca zasada ich wtasno$ci uniemozliwiajg utozsamienie cztowieka z
ta przestrzenig; ani wyznacznikiem racjonalnosci ze wzgledu na alternatywno$¢ Swiata,
ktorego ekran jest reprezentantem; ani historycznosci - wszak monitory zjawiaja si¢ nagle i
tak samo znikaja zastgpowane przez nowe, lepsze, mniejsze lub wigksze w zaleznosci od
potrzeby. Multiplikacja przestrzeni alternatywnych, bedacych substytutami $§wiatow,
kreowanych przez ekrany prowadzi do swoistego nadmiaru przestrzeni, ktory wpisuje si¢
Baudrillardowska koncepcje konsumpcji hipernowoczesnosci.

Ta przestrzen wywtaszczona z granic terytorialnych, pozbawiona wigzi spolecznych,
tozsamosci (identyfikacji, realno$ci i historycznosci, czyli tego, co nazywamy pamigcia
symboliczng) to rodzaj nie-miejsca. Pojecie to wprowadza francuski antropolog Marc Augé,
definiujac nie-miejsca jako przestrzenie anonimowe.® Opisujac ich istote skupia si¢ na
dworcach kolejowych, pokojach hotelowych na calym $wiecie, stacjach metra, lotniskach,

wesolych miasteczkach, supermarketach czy szerzej sieciach sklepowych lub fastfoodowych
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typu McDonald's, wszelkiego rodzaju sieciach komunikacyjnych, zwracajac uwage, ze dostep
do nich ma kazdy, w pewien sposob przypadkowy, codziennie. Rozrdznienie pomigdzy
miejscami a nie-miejscami dokonuje si¢ przez przeciwstawienie miejsca i przestrzeni.
Powotujac sie na Fenomenologie percepcji Merleau-Ponty'ego, Marc Augé zauwaza, ze
przestrzen geometryczna zostaje tu zastgpiona przestrzenig antropologiczng jako przestrzenia
egzystencjalng, rozumiang jako miejsce do$wiadczenia relacji ze $wiatem bytu istotowo
usytuowanego w odniesieniu do jakie$ srodowiska, a relacja z tym nie-miejscem oparta jest

na samotnej umownos$ci. Czyni rowniez drugie odniesienie wobec nie-miejsca, wobec ktorego

przestrzen bytaby dla miejsca tym, czym staje si¢ stowo w chwili, gdy jest
wypowiadane, to =znaczy pochwycone w niepewnosci urzeczywistniania,
przemienione w okreslenie bgdace wynikiem rozmaitych konwencji, rozumiane
jako akt jakiej$ terazniejszosci albo jakiego$ czasu, oraz zmodyfikowane w wyniku

pojawiania si¢ kolejnych uktadow?.,

Trzecim wyznacznikiem nie-miejsca jest prymat wzroku nad doswiadczeniem,
"widzenia" nad "dzialaniem", ktére mozna odnie$¢ do opozycji przestrzen nienazwana
(omieciona wzrokiem, $ledzona na mapie) - miejsce znaczace (zwigzane z jakas opowiescia,

)@1. Nie-miejsca te nie tworzg ani tozsamosci ani relacji, lecz jedynie podobienstwo

anegdota
i samotno$¢. Jedyna bowiem plaszczyzng spotkania jest postawa konsumeryzmu, a tozsamosc¢
taka tworzona w oparciu o ciagla konsumpcje Zbyszko Melosik nazwie transparentna,
bowiem "osoba o takiej tozsamosci cechuje si¢ catkowita niewrazliwos$cia na rdznice
kulturowe. Dostrzega przede wszystkim to, co wspolne dla r6znych miejsc i ludzi",

Przechodzien - mieszkaniec przestrzeni ekranow staje takze w tym rozumieniu
konsumentem obrazow, ktore mnoza si¢, intensyfikuja w sposobie przekazu, tworza swoisty
nadmiar; a jego tozsamo$¢ buduje si¢ pomigdzy monitorami. Miasta wypelnione ekranami
przestaja by¢ historyczne, nie ugruntowuja tozsamosci, nie ulatwiajg tworzenia nowych
relacji, sa nie-miejscami. Ekrany za§ tworza te sie¢ nie-miejsc, przeksztalcajac miasto-
pamigci czy miasto-Spotkanie w miasto-fikcje, miasto-symulakrum, ktéore ma oblicze
planetarne, nieswoiste, mozliwe do spotkania w kazdej czesci zachodniego $wiata.

Moje pierwsze wrazenie przechadzki po Czestochowie, kiedy odkrywam paradoks

rozpoznawania przestrzeni do§wiadczanej po raz pierwszy, okazuje si¢ zatem stuszne. Dzis,

kiedy mijam juz po kilku tygodniach te same ekrany, przechodz¢ mimochodem, pochlaniajac
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w biegu wirtualne obrazy. I tylko nie§miato odzywa si¢ we mnie przeczytana u Marca Augé

watpliwos¢:

Czy miasto-fikcja bedzie jutro czyms$ roéznym od producenta obrazéw do
skonsumowania od razu albo do wzigcia ze soba jak potrawy gotowane w

niektorych restauracjach chinskich?®”

Mam nadzieje, ze taka przyszto$¢ ominie Miasto Swigtej Wiezy.
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