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Demitologizacja i remitologizacja Graala w kulturze masowej XX w.
Abstrakt

Legenda o Graalu od wiekdw inspirowata poetéw i wszelkiego rodzaju twércéw. Celem artykutu jest
ukazanie ewolucji samego pojecia ,,Graal” oraz przedstawienie zaleznosci pomiedzy demitologizacjg a
wspotczesng remitologizacjg jego Sredniowiecznej legendy. Niniejszy tekst stanowi takze prébe
odpowiedzi na pytanie, dlaczego nowy mit o ,Graalu” jest ciggle obecny w kulturze masowe;j?

Abstract

Since ages the legend about the Graal had been inspiration for poets and artists of all kinds. The
purpose of the article is to show evolution of the term “Graal” and dependence between
demythology and present remythology of this medieval legend. It is also an attempt to answer a
qguestion: why the myth about the “Graal” is still present in mass culture?

1. Historia Graala.

Graal jest wigzany z legendami arturianiskimi, cho¢ legendy arturianskie sg starsze od samego Graala
o kilka stuleci.

Zanim uzyskaty one literacki ksztatt, funkcjonowaty w postaci piesni i podan ustnych. Pierwsze zapiski
mowigce o Krélu Arturze pochodza z wieku VIII.

W Xll-wiecznej Anglii opracowaniem legend arturianskich zajat sie Geoffrey z Monmouth. Jest on
autorem m.in.: Prophetiae Merlini, Historia Regum Britanniae oraz Vita Merlini [1] (autor ten po
czesci bazuje na zapiskach Nenniusa, kronikarza z VIII w, autora Historia Brittonum [2] ).

Temat kréla Artura i jego rycerzy zostat podjety takze przez tworzacego w pétnocnej Francji
Chretien’a de Troyes (1135?- 1183). Spod pidra poety wyszto pie¢ romanséw rycerskich
koncentrujacych sie na watkach arturianskich: Erec et Enide, Cligés, Lancelot, Yvain oraz Perceval. To
wiasnie Chretien de Troyes jako pierwszy wprowadzit motyw Graala do legend arturianskich (w
Percevalu)[3], nie okreslit przy tym jednoznacznie, czym 6w Graal jest. Dlaczego autor nie wyjasnit
tak istotnej kwestii? Odpowied? jest prozaicznie prosta: w sredniowieczu we Francji Graal to po
prostu potmisek. W jezyku starohiszpanskim istniato stowo ,,grial”, uzywane jeszcze w XVII wieku
przez Cervantesa, oznaczajace kubek do picia. Jak podaje Stownik mitéw i tradycji kultury
Kopalinskiego, byta to miska o scianach wycietych w ksztatcie stopni. Wedtug Chretiena de Troyes
Graal jest jednym z przedmiotéw nalezgcych do graali. Autor uzywa okreslenia “un graal” (jeden z
wielu przedmiotéw tego rodzaju), a nie “le Graal”, to ostatnie pojawi sie dopiero u kontynuatoréw.
Problem polega na tym, ze Perceval ou le Conte du Graal jest dzietem, ktére nie zostato ukoriczone.
Nie sposdb ustali¢, jaki konkretnie przedmiot miat na mysli poeta.

Pierwszym kontynuatorem Perceval ou le Conte du Graal miat by¢ zyjgcy w XlIl wieku Wauchier de
Denain[4] . Pierwsza kontynuacja powiekszyta powies¢ z 9 500 do 19 600 wersow (wedtug
manuskryptéw). W drugiej kontynuacji, rowniez przypisywanej Wauchierowi de Denain, dodano do
catosci 13 000 werséw. Nastepng przypisuje sie Gerbertowi de Montreuil, trzynastowiecznemu
poecie z pétnocnej Francji, ktory byt autorem Le Roman de la Violette. W tej kontynuacji dodano 17
000 werséw|5]. Kolejne 10 000 wersdw oraz zakonczenie zawdzieczamy kontynuacji Manessiera[6].

W ten sposdb nastgpito przejscie od “un graal” u Chretien’a de Troyes do “le Graal” u jego
kontynuatoréw. Co istotne, w zadnej z tych literackich wersji legendy Graal nie jest powigzany z
osobg Jezusa.
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Na tych podaniach bedzie sie wzorowat Wolfram von Eschenbach (ur. ok. 1170, zm. ok. 1220), ktéry
byt minnesingerem. Mianem minnesingerdéw okresla sie niemieckich, arystokratycznych poetéw
lirycznych oraz muzykdw zyjacych w XII-XIV w. Owi piewcy mitosci i piekna sami wykonywali swe
ballady i piesni, tworzone pod wptywem francuskich trubaduréw oraz prowadzili wedrowny tryb
zycia[7]. Cho¢ Wolfram von Eschenbach twierdzi, ze, tworzgc swg wtasng arturiariskg opowiesg,
opierat sie na prowansalskim poecie imieniem Kyot, to nalezy uznaé, ze zaréwno dzieto, jak i sam
Kyot, stanowig wytwor fantazji niemieckiego poety. W Parzivalu Wolframa von Eschenbach Graal to
kamien, Lapsit Excillis, z ktérego w tajemniczy sposdb wychodzg napoje i positki[8] . Réwniez w tym
wypadku Graal nie jest postrzegany jako relikwia zwigzana z osobg Jezusa.

Dopiero Robert de Boron, autor mocno ,,schrystianizowanych” wersji legend arturianskich — Joseph
d’Arimathie (ok. 1199), Merlin, Perceval — pierwszy przedstawia Graala jako kielich uzyty podczas
Ostatniej Wieczerzy i wykorzystany przez J6zefa z Arymatei do zebrania Krwi Jezusa (de Boron takze
jako pierwszy wprowadzit motyw ,Miecza z kamienia”, a wtasciwie ,Miecza z kowadta”[9] ).

Kolejnym waznym ogniwem legend o Graalu jest tzw. Cykl Wulgaty, czyli Post-Vulgate Merlin[10]
oraz Vulgate Mort Artu[11] . Obejmuje on dwie anonimowe opowiesci o Graalu, powstate pomiedzy
rokiem 1210 a 1230. Mowa tu wiasciwie o dwdch Graalach: jeden to kielich z Ostatniej Wieczerzy,
drugi — ksiega napisana osobiscie przez Jezusa. Pod koniec wieku Xlll stowa , Graal” zaczyna sie
uzywac wytgcznie w odniesieniu do kielicha.

Od tego czasu az do XX wieku Graal bedzie utozsamiany z kielichem opisanym przez Roberta de
Boron. Autor 6w jako pierwszy przypisze mu przydomek “Swiety Graal” (Sangreal lub Saint Graal).

Wyraznie wida¢, ze Graal w legendzie przeszedt ewolucje od “un graal” poprzez , le Graal” az do
,Sangreal”. Zapewne “un graal” Chretien’a de Troyes nie ma nic wspdlnego z ,,Sangreal” Roberta de
Boron. Chretien de Troyes, piszgc o Graalu, opierat sie na micie gtdwnego bdstwa celtyckiego
imieniem Dagda, ktdrego kociotek byt zarazem jednym z jego talizmandw. Krél Rybak, wtadajacy
Graalem, posiada wiele cech wskazujgcych na powinowactwo z celtyckim Dagda. Ten bdg- druid byt
najwazniejszg osobg w hierarchii boskiej Tuatha Dé Danann, zaraz za Lughiem le Polytechnicien, i
niektérzy widzg w nim pierwowzoér postaci Kréla Rybaka[12] .

I”

Od wieku XllII Graal byt kojarzony z kielichem z Ostatniej Wieczerzy, ale tylko w kulturze sSwieckiej!
Ot6z wedtug tradycji koscielnej kielich uzywany podczas Ostatniej Wieczerzy znajduje sie w katedrze
w Walencji. Zabrat go do hiszpanskiego miasta Alfons V Wspaniaty, gdyz tam najchetniej rezydowat —
relikwia zostata uroczyscie darowana katedrze 14 marca 1437 r., gdzie znajduje sie do dnia
dzisiejszego. Kielich z Walencji nigdy jednak w tradycji koscielnej nie byt nazywany Graalem, gtéwnie
dlatego, ze w kulturze religijnej pojecie ,Graal” w ogdle nie wystepuje. W roku 1960 profesor
archeologii Uniwersytetu w Saragossie Antonio Beltran zbadat kielich. Stwierdzit, ze wykonana z
agatu czasza o srednicy 9 centymetrow powstata miedzy Il w. przed Chrystusem a | w. po Chrystusie
w warsztacie egipskim, syryjskim lub palestyriskim, pozostate elementy artefaktu sg zas pdzniejsze —
pochodza z wiekéw od X do XIV.

2. Demitologizacja Graala.

Przyjmujac klasyczng definicje demitologizacji, czyli uznajac, ze jest to zabieg polegajacy na obalaniu
mitéw, legend, na pozbawianiu zjawisk, postaci, rzeczy itp. cech legendarnych, nalezy uznaé, ze
demitologizacja Graala na gruncie kultury masowej stanowi rzecz niemozliwg. Powdd takiego stanu
rzeczy jest oczywisty: Graal poza mitem nigdzie nie funkcjonuje. A scislej, Graal w formie, o jakiej
pisze Chretien de Troyes i jego kontynuatorzy oraz Robert de Boron, nie pojawia sie nigdzie poza ich
dzietami. Demitologizacja Graala oznaczataby albo uznanie, ze jest on zwyktym naczyniem lub innym
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przedmiotem, albo przyjecie, ze w ogdle nie istnieje. Jest tez trzecia mozliwos¢: mozna widzie¢ w
Graalu kielich, z ktorego pit Jezus podczas Ostatniej Wieczerzy i identyfikowad go z artefaktem
znajdujgcym sie w Walencji (oczywiscie fakt, ze kielich pochodzi z | wieku nie oznacza, ze uzywat go
Jezus). Sg to sprawy tak oczywiste, ze do wieku XX nikt nie prébowat szukaé Graala. Szukanie Graala
jako realnie istniejgcego przedmiotu stanowitoby dziatanie réwnie sensowne jak szukanie skarbu
Nibelungéw.

Demitologizacja jest oczywiscie mozliwa na gruncie naukowym. Mozna przyja¢, ze prébe takowej w
odniesieniu do Graala podjeta sie jako jedna z pierwszych Jessie Laidlay Weston. Wydata ona w roku
1920 ,,From Ritual to Romance”[13] . Zdaniem autorki, Zrédet podan o Graalu nalezy szuka¢ w kultach
starozytnych. W swoich badaniach opierata sie Weston na ustaleniach Jamesa George’a Frazera,
antropologa spotecznego, ktory zajmowat sie badaniem mitow i religii jako zjawiska kulturowego
(dzisiaj jego poczynania badawcze sg mocno krytykowane, szczegdlnie przez Edmunda Ronalda
Leacha [14] ). Teorie Jessie Laidlay Weston nie zadomowity sie we wspétczesnej kulturze masowej.
Srodowisko naukowe uznato cze$¢ jej wyjasniers za btedne. Oczywiscie wszystkie wydania krytyczne
legend arturianskich takze nalezy uznac¢ za forme demitologizacji.

Kolejng, bardzo swoistg, probe demitologizacji Graala podjeli nazisci. Nalezy przy tym zaznaczy¢, ze
byta to demitologizacja tylko w opinii samych nazistow, gdyz faktycznie ich dziatania trzeba
rozpatrywac w charakterze pisania nowego mitu graalowego. Same te pseudonaukowe badania
mozna by poming¢, gdyby nie fakt, ze cze$¢ z nich jest do dnia dzisiejszego obecna w kulturze
masowej. Chodzi tu gtdwnie o stworzong przez SS-Obersturmfiihrera Otto Rahna (cztonka organizacji
Thule) teorie, wedle ktorej Graal byt zwigzany z katarami i zostat ukryty we francuskiej siedzibie tej
grupy, czyli twierdzy Montsegur. Niewazne, ze z punktu widzenia nauki pomyst jest do$¢ absurdalny.
Po pierwsze, zadne dokumenty Sredniowieczne nie tgczg Graala z katarami, a po drugie, katarzy
odrzucali kult relikwii i $wietych przedmiotédw w ogdle. Wraz z teorig o powigzaniu Graala z katarami
pojawita sie druga, uznajaca Graala za ksiege kataréw (jest to nawigzanie do cyklu Wulgaty, o ktédrym
byta mowa wczesniej). Faktycznie, katarzy mieli wiasng ksiege, znang w Europie $redniowiecznej pod
wieloma tytutami, jak: “Tajemna ksiega” czy “Zapytania Jana” Interrogatio lohannis[15], jednak w
tym wypadku nie ma mowy o tajemnicy, bo owa ksiega zachowata sie do naszych czaséw w dwdch
egzemplarzach: w Bibliotece Narodowej w Wiedniu i w Archiwum w Carcassonne. Zostata ona
wydana chyba we wszystkich jezykach europejskich, w tym takze po polsku[16] . Rahn otrzymat od
Hitlera rozkaz, by dotrze¢ do Montsegur, ostatniej twierdzy kataréw we Francji, gdzie miat odszukac
Graala. Oczywiscie niczego tam nie znalazi[17] . Faktem pozostaje jednak, ze tezy, ktére zawart w
swoich ksigzkach: Kreuzzug gegen den Gral[18] oraz Luzifers Hofgesind, eine Reise zu den guten
Geistern Europas[19], cho¢ nie majg zadnego uzasadnienia, bedg inspirowac pdzniejszych twércow
nowych mitéw o Graalu.

W drugiej potowie XX w. Graal stat sie elementem kultury masowej. Za poczatek tego procesu nalezy
uznac pojawienie sie w 1975 r. filmu Monty Python and the Holy Grail, traktujgcego watek
legendarnego naczynia oraz jego poszukiwan z charakterystycznym surrealistycznym humorem.
Komedia zyskata ogromng popularnosé, zas Graal trwale zagoscit w repertuarze motywoéw
popkultury. Od tego momentu ,,Swiety Graal” bedzie funkcjonowat w catkowitym oderwaniu od
legendy arturianskiej. Graalem bedzie sie mogto sta¢ wtasciwie wszystko. Rézne firmy w reklamach
zaczng okreslaé w ten sposéb swe produkty, np.: , Swiety Graal pasty do zebdw”, z czym mozna sie
spotkaé takze dzisiaj. Nikogo nie dziwi na przyktad artykut, w ktérym jest mowa o ,Swietym Graalu
komunikacji bezprzewodowej”. Graal przedzierzgnat sie w hasto komercyjne. W ten sposdb nastgpita
swoista jego demitologizacja — takze na gruncie kultury masowej.

3. Remitologizacja Graala w XX w.
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W 1979 roku w programie BBC jako ekspert od templariuszy wystgpit francuski dziennikarz Pierre
Athanase Marie Plantard. Dzieki niemu swiat dowiedziat sie o istnieniu Zakonu Syjonu. Plantard
twierdzit, ze Zakon Syjonu jest rozlegtg organizacjg liczaca tysigce ludzi, a jego cztonkowie posiadajg
sekret, ktoéry zniszczytby chrzescijanstwo, gdyby postanowili go ujawnié (faktycznie, byta to
organizacja zatozona w drugiej potowie XX wieku)[20] .

W roku 1980 ukazata sie powiesc Liz Greene zatytutowana The Dreamer of the Vine. Sama ksigzka nie
miata nic wspdlnego z Graalem, ale okaze sie istotna w dalszym procesie powtdrnej jego
mitologizacji. Liz Greene wprowadzita tam bowiem jako pierwsza pojecie , krew Jezusa” w
odniesieniu do rzekomych jego potomkdw (z powiesci wynika, ze Jezus ozenit sie z Marig Magdaleng i
miat z nig dziecko).

W roku 1982 $wiatto dzienne ujrzata ksigzka trojga autoréw: Michaela Baigenta, Richarda Leigha
(brata Liz Greene) oraz Henriego Lincolna, pt. Swiety Graal, Swieta Krew zawierajaca na nowo
napisany mit o ,Swietym Graalu”. Publikacja nie wnosi wtasciwie nic nowego. Autorzy siegneli do
koncepcji Otto Rana, twierdzac, jakoby Graal miat jakis zwigzek z katarami, zas za gtdwng teze przyjeli
pomyst Liz Greene o posiadaniu przez Jezusa zony i dziecka. Obydwa elementy potfaczyli zas teza
Pierre’a Plantarda o istnieniu Zakonu Syjonu i powigzaniu tegoz ,,zakonu” z templariuszami oraz
Merowingami.

Ksigzka bardzo szybko stata sie popularna. Pomimo ze nie ma ona nic wspdlnego z naukg, to wielu
ludzi uznaje jg za naukowa. Pojawia sie wiec pytanie: dlaczego? Otdz autorzy stworzyli klasyczny mit,
ze wszystkimi elementami, ktérych mit potrzebuje, aby funkcjonowad.

Mniej wiecej od XX w.[21] obserwowaé mozna nowe zjawisko, tzw. ,,mit miejski” lub ,legendy
miejskie” (urban legends). Po raz pierwszy zaczat bada¢ 6w fenomen profesor Richard Dorson,
dyrektor Instytutu Folkloru przy Indiana University. Ksigzka M. Baigenta, R. Leigha i H. Lincolna nie
jest wprawdzie mitem miejskim, ale mechanizm funkcjonowania nowego mitu o ,graalu” wydaje sie
by¢ podobny (przy uwzglednieniu réznicy w mechanizmie powstawania).

W stechnicyzowanym i zracjonalizowanym spoteczenstwie XX i XXI stulecia nie ma miejsca na mity,
ktore funkcjonowaty jeszcze kilkadziesiat lat temu, a tym bardziej na mity czy legendy
Sredniowieczne. Kultura nie znosi jednak pustki, stad, tak jak miejsce dawnych basni zajety legendy
miejskie, tak mit sredniowieczny musi by¢ zastgpiony mitem bardziej ,,zracjonalizowanym”. Oba
zjawiska odwotujg sie do tej samej ludzkiej potrzeby wiary w wydarzenia irracjonalne.

W latach osiemdziesigtych ,Graal” byt juz catkowicie zdemitologizowany. | to zdemitologizowany na
dwdch ptaszczyznach: naukowej i popkulturowej. Naukowej, poniewaz historycy, literaturoznawcy,
kulturoznawcy doktadnie opisali legendy arturianskie oraz sam mit o tajemniczym artefakcie.
Popkulturowej, poniewaz Graal zaczat funkcjonowaé w popkulturze jako element komediowy i
reklamowy. W tych okolicznosciach autorzy ksigzki Swiety Graal, Swieta Krew wykorzystali
demitologizacje Graala oraz ludzkg potrzebe wiary w wydarzenia irracjonalne i stworzyli wtasny mit.
Swiety Graal, Swieta Krew zawiera wszystko, czego potrzebuje wspétczesny mit, aby funkcjonowac.
Jest tam wiec ,tajemna wiedza” dostepna tylko nielicznym, jest teoria spiskowa oraz, co bardzo
wazne dla wspétczesnego mitu, jest pozér badan naukowych. To wystarczyto, aby w Swiadomosci
zbiorowej opowies¢ stworzona przez M. Baigenta, R. Leigha i H. Lincolna zaczeta zy¢ wtasnym zyciem.
Oczywiscie ,,Graal” trojga autordw to nie jest Graal Chretien’a de Troyes czy jego kontynuatoréw.
Nazwa ,,Graal” zostata przez nich uzyta doktadnie tak samo, jak przez producentéw pasty do zebdéw w
sloganie reklamowym: ,Graal pasty do zebow”.
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Mit sredniowieczny i mit wspétczesny posiadajg wspdlne cechy. Kwestig pierwszg jest osoba autora.
W micie sredniowiecznym, czy to u Chretien’a de Troyes, czy u jego nastepcéw, zrédtem wiedzy o
Graalu byt kto$ ,,dobrze poinformowany, wiarygodny”, ale rézny od samego literata. W micie
wspodtczesnym zrédtem wiedzy réwniez nie jest autor, ale ,,badania” przez niego przeprowadzone
poparte swiadectwem , kogos$ wiarygodnego”. U M. Baigenta, R. Leigha i H. Lincolna owym
,wiarygodnym kims$” bedzie Pierre Plantard, zas u Wolframa von Eschenbach bedzie to Kyot. Drugg
kwestig jest odpowiedz na pytanie o sens. Mit sSredniowieczny wyjasnia sens zycia w oparciu o religie,
mit wspodtczesny chce wyjasniac tenze sens na sposéb ,,naukowy”.

Mit stworzony przez M. Baigenta, R. Leigha i H. Lincolna jest nie tylko nienaukowy, ale i wewnetrznie
sprzeczny. Co wiecej, we wspodtczesnym zinformatyzowanym swiecie bardzo tatwo kazdy moze
udowodnié nieprawdziwo$¢ informacji zawartych w Swietym Graalu, Swietej Krwi, cho¢by
sprawdzajac dane dotyczgce Zakonu Syjonu. Dlaczego zatem zupetnie absurdalne tezy M. Baigenta,
R. Leigha i H. Lincolna s3 tak bezkrytycznie przyjmowane? Otdz celem mitu jest nie tyle zaspokojenie
potrzeby wiedzy o tym, jak kiedys rzeczywiscie byto, ile raczej odpowiedz na potrzebe uczestniczenia
w wartosciach, ktére byty, trwajg i beda trwad takze po naszej Smierci — zaspokojenie potrzeby
posiadania ,wiedzy tajemnej”[22] . Obraz zaprezentowany przez mit to obraz definitywny,
niewymagajgcy zadnego udowadniania, uzupetnienia czy interpretacji[23] . Z kolei osoba, ktéra
osmiela sie obalac tezy zawarte w micie staje sie automatycznie elementem spisku, ktéry ma na celu
ukry¢ ,,prawde” ,, wyjawiong” przez autoréw mitu. Obalanie mitu wywotuje frustracje wsrdd nosicieli
tegoz mitu[24] .

Karen Armstrong twierdzi, ze postep naukowy nie jest w stanie zniszczy¢é myslenia mitycznego,
natomiast mogg wystepowac modyfikacje i reinterpretacje mitu zgodne ze zmianami stylu zycia,
historii, Swiadomosci i wiedzy [25] . Eleazar M. Mieletinski zauwaza zas, ze wiek XX to wiek, w ktérym
nastgpito odrodzenie sie mitu we wszystkich dziedzinach kultury europejskiej[26] .

Nowy mit ,,Graala” bardzo szybko przeniknat do popkultury i nadal w tej sferze funkcjonuje.
4. Proba demitologizacji nowego mitu.

Wraz z pojawieniem sie nowego mitu nastgpita proba jego demitologizacji. W ciggu ostatnich
dwudziestu lat ukazato sie wiele ksigzek, artykutdw i programéw, w ktérych udowadniano, ze cata
historia M. Baigenta, R. Leigha i H. Lincolna jest po prostu zmyslona. Demitologizacja na gruncie
naukowym wydaje sie tu bezcelowa, gdyz autorzy Swietego Graala, Swietej Krwi nie podaja zadnych
dowoddw na poparcie swoich tez, po prostu wigzg ze sobg fakty, ktére w rzeczywistosci nie majg
zadnego zwigzku. Nalezy to do konstrukcji mitu jako takiego. Prawie kazdy mit wigze ze sobg
przypadkowe fakty, ktére zaistniaty w czasie i przestrzeni. Dla mitu nie jest istotny realny zwigzek
pomiedzy wydarzeniami (lub brak tego zwigzku), bo to wtasnie sam mit éw zwigzek ustanawia, aby
na nowo wyjasni¢ porzadek zdarzen. We wspdtczesnym micie o ,,Graalu” przedstawiono prawdziwe
wydarzenia oraz prawdziwe postacie. Jezus zyt naprawde, zyta rowniez Maria Magdalena, istnieli
templariusze, katarzy, Merowingowie, zyt Leonardo da Vinci i namalowat Ostatnig Wieczerze, sg
zawierane matzenstwa, matzefnstwa maja dzieci itd., jednakze zwigzek pomiedzy wymienionymi
osobami oraz wydarzeniami moze by¢ wytgcznie wynikiem myslenia mitycznego. Ktos zyjgcy tym
mitem — a scislej: tylko i wytacznie on — widzi 6w zwigzek. Brak rzeczywistych powigzan moze
dostrzec z kolei jedynie osoba patrzaca na mit z zewnatrz, przy czym bedzie on dla niej tak oczywisty,
Ze, egzystujgc poza mitem, nie bedzie ona potrzebowata demitologizacji. Osoba zyjgca mitem
demitologizacje uzna za atak na tenze mit.

Demitologizacja zostata ponadto wpisana w sam mit. Zgodnie z nim wiedza o ,,Graalu” jest wiedzg dla
,wtajemniczonych” i istnieje organizacja, ktéra tej ,tajemnicy” strzeze. Wszelkie préby


http://www.kulturaihistoria.umcs.lublin.pl/archives/1865#1
http://www.kulturaihistoria.umcs.lublin.pl/archives/1865#1
http://www.kulturaihistoria.umcs.lublin.pl/archives/1865#1
http://www.kulturaihistoria.umcs.lublin.pl/archives/1865#1
http://www.kulturaihistoria.umcs.lublin.pl/archives/1865#1

demitologizacji nie sg wiec niczym innym, jak tylko efektem dziataniem owej chcacej ukry¢ , prawde”
organizacji. Dla osoby zyjgcej mitem logiczne jest, ze demitologizacja stanowi ukrywanie ,,prawdy”.

Proby demitologizacji przybierajg forme dyskusji z mitem. Poniewaz nowy mit o ,,Graalu” stanowi juz
element popkultury, to polemika z nim toczona jest na gruncie popkultury wtasnie, nie za$ nauki.
Taka polemika nie miataby zresztg sensu. Nauka postuguje sie innym jezykiem i innymi narzedziami
niz mit. M. Baigent, R. Leigh i H. Lincoln nadali swojemu mitowi pozér naukowosci, ale jest to tylko
pozér, osiggniety poprzez uzycie jezyka pseudonaukowego oraz warsztatu pseudohistorycznego.

Z analizy publikacji, w ktérych rézni badacze usitujg obalac ich tezy (co faktycznie prowadzi do
dyskusji z mitem), wynika, ze gtéwnym celem owych wysitkdw jest udowodnienie klamstwa autorom
mitu, a nie demitologizacja sama w sobie. Wydaje sie, ze opisana polemika ma przy tym skutek
doktadnie odwrotny od zamierzonego. Ani naukowecy, ani ludzie myslacy zdroworozsgdkowo dowodu
nie potrzebujg, bo jezyk pseudonaukowy i warsztat pseudohistoryczny moze zrobi¢ wrazenie jedynie
na laiku. U historyka, lingwisty, kulturoznawcy itd. wywotajg one co najwyzej usmiech. Osoby
przyjmujace mit utwierdzajg sie jednak w przekonaniu o jego ,naukowosci”, bo w Swiadomosci
zbiorowej badacz czy historyk dyskutuje tylko z innym badaczem, historykiem (na takowych
wyrastajg autorzy mitu). Nieistotne jest, ze w rzeczywistosci badacz tylko wykazuje btedy i
manipulacje autoréw mitu (ktérzy nie sg ani badaczami, ani historykami). Nowy mit o ,Graalu” nalezy
do przeswiadczen zbiorowych, ktdre sg pozbawione racjonalnego uzasadnienia, a zatem nie
podlegajg racjonalnej krytyce. Owszem, zrédtem dyskutowanego tutaj mitu jest ksigzka , Swiety
Graal, Swieta Krew”, ale sam mit funkcjonuje juz autonomicznie, ewoluuje niezaleznie od swoich
twércéw. Udowadnianie bteddw zawartych w ksigzce praktycznie nie ma nan wptywu. Ponadto, jak
zauwazyta Barbara Szacka, nawet jezeli mit jest fatszywy, to nie stanowi to jego cechy
konstytutywnej[27] .

Sredniowieczny mit o Graalu funkcjonowat oraz ewoluowat przez kilka stuleci. Dopiero w XX wieku
nastgpita jego demitologizacja. Wspétczesny mit o ,,Graalu” funkcjonuje od okoto 30 lat i préba jego
demitologizacji nastgpita od razu, wraz z jego pojawieniem sie (odmitologizowanie wspotczesnego
mitu ma forme walki z mitem). Jak zauwaza Stanistaw Filipowicz, réznica pomiedzy wyznawcg mitu a
zarliwym obroncg nauki polega tylko na odmiennym podejsciu do Zrédet[28] .

Wydaje sie, ze mechanizm funkcjonowania nowego mitu o ,,Graalu” moze dobrze wyjasni¢ memetyka
— lepiej, niz czynia to historia, lingwistyka czy historia sztuki. Termin ,mem” wprowadzit Clinton
Richard Dawkins, profesor katedry Public Understanding of Science na Uniwersytecie
Oksfordzkim[29] . Memetyka jest nowg naukg, w Polsce wydawane sg Zeszyty Memetyczne (pt.
,Teksty z ulicy”[30] ) przez Instytutu Nauk o Kulturze Uniwersytetu Slgskiego w Katowicach. Mem,
wedtug definicji Glena Granta, jest to ,,Wzorzec zarazliwej informacji, ktory replikuje sie poprzez
symbiotyczne infekowanie umystéw ludzi, zmieniajac ich zachowanie, powodujac, ze propaguja oni
Ow wzor. Idea lub wzdr informacji nie jest memem, dopdki nie sprawi, ze ktos go zreplikuje, powtdrzy
komus innemu lub w inny sposdb narazi kogos na infekcje”[31] .

Wspdtczesny mit o ,,Graalu” nie jest niczym innym, jak tylko zbiorem memow. Co wiecej, nadal ma
miejsce ich replikacja oraz dochodzi do infekowania kolejnych umystéw. Przyktadu takiej replikacji
memow ,graalowych” dostarcza powiesé sensacyjna Dana Browna Kod Leonarda da Vinci. Jest to
najgtosniejszy w ostatnich latach przejaw tego zjawiska, ale nie jedyny.

Nietrudno zauwazy¢ podobienstwo wspdtczesnego mitu o ,,Graalu” do innych wspdtczesnych
opowiesci o charakterze mitycznym. Do takich nalezy szeroko rozpowszechniony mit o ingerencji
kosmitéw w dzieje ziemskiej cywilizacji. Podobnie jak nowy mit o ,,Graalu”, ten rowniez ma swojego
,tworce” — jest nim Erich von Déaniken, ktéry wydat Erinnerungen an die Zukunft w 1968 roku oraz
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Zurick zu den Sternen w roku 1969[32] . Oba mity funkcjonujg niezaleznie od swoich twdércéw, oba
zaktadajg istnienie teorii spiskowe] i zmowy naukowcéw w celu ukrycia ,,prawdy”, oba siegajg do
jezyka pseudonaukowego oraz tgcza przypadkowe wydarzenia i osoby w jeden cigg przyczynowo-
skutkowy. Oba tez na nowo wyjasniajg rzeczywistos¢, chcac odpowiadaé na pytanie o ,sens zycia” i o
»,poczatek zycia”.

S3 to oczywiscie pytania, ktére ludzie zadawali sobie od zawsze. Najpierw odpowiadata na nie religia,
za$ od konca XIX wieku — takze nauka. Oba przywotane mity odrzucajg wyjasnienia religijne, nie
siegajg jednak po wyjasnienia naukowe. Apelujg raczej do ludzkiej potrzeby wiary w wydarzenia
irracjonalne. | dajg irracjonalng odpowiedz na postawione pytania. Poniewaz oba postugujg sie
jezykiem pseudonaukowym, owa irracjonalna odpowiedz zapewnia wyznawcom mitu ztudzenie
naukowosci. W ten sposdb zaspokajane sg jednoczesnie dwie sprzeczne potrzeby wspdétczesnego
zracjonalizowanego spoteczenstwa, a mianowicie: potrzeba racjonalizacji oraz potrzeba wiary w
wydarzenia irracjonalne. Tylko mit ma takg moc. Schemat 6w powielajg wtasciwie wszystkie
wspotczesne opowiesci o charakterze mitycznym..

Wspdtczesny mit o ,,Graalu” z catg pewnoscig oprze sie probom demitologizacji i bedzie funkcjonowat
w popkulturze jako teoria ,,naukowa”. Konkurencjg moze by¢ dlan tylko inny mit, ktdry podejmie sie
odmiennego wyjasnienia tych samych zjawisk.

Wydaje sie, ze (podobnie jak legenda miejska) wspdtczesny mit o ,,Graalu”, gdy spetni juz swoje
zadanie, czyli nasyci ciekawos$¢, poruszy emocje, wywota dziatanie, przestanie by¢ uzyteczny, zostanie
gwattownie zdegradowany, zmieni posta¢ na komiczng, a po jakims czasie ponownie powrdci w innej
formie[33] .
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