Diplomova prace Karoliny Imlaufové s nazvem Vyznam kartaistvi v kazdodennim zivoté v soudobé
CR se zabyva kartaistvim coby ndboZzenskym fenoménem. Prace je rozdélena na tii zékladni Gésti
(teoretickou, metodologickou a praktickou), obsahuje sedm kapitol a Citd celkem Sedesat devét
stran, véetné Gvodu, zavéru, pouzité bibliografie a ptiloh. Po formalni strance obsahuje text vSechny

nalezitosti na diplomové prace kladené.

Autorka si pokladd dv€ zakladni vyzkumné otazky. Co vede ¢lovéka k tomu, aby si zakoupil
tarotové karty a Jakou hraje vykladadni karet roli v kazdodennim zivoté zkoumanych subjektt?
Rozdé€leni na Cast teoretickou, metodologickou a praktickou povazuji na urovni diplomové prace v
oboru socialni antropologie za ne pfili$ Stastné a autorce bych pro pfipadné budouci texty doporucil
vyvarovat se tohoto d€leni a teorii ¢i filozofii vyuzit spiSe k promysleni a analyze poznatkl

ziskanych v pribéhu terénniho vyzkumu.

Teoreticka Cast v posuzované praci je spiSe encyklopedickym piehledem, ktery jako ctenaf
nepovazuji za potiebny a jeho navaznost na vlastni vyzkum je lehce nepfimd. Tato ¢ast ma ovSem
vyrazn¢ hlubsi problém, ktery se odkryva v plné mife pravé v navaznosti na autorkou predkladané
poznani, jez tvoii napln Casti praktické. Praci zcela chybi usazeni problematiky kartaistvi do
socialniho, ekonomického a historického kontextu, které neumoznuje hlubsi pochopeni
zkoumaného tématu. Pravé obdobi, které se v praci opakované vynotuje - 90. léta 20. stoleti -
pfedstavuje zcela fundamentalni prostor, ktery ma pro autorkou zmiflovany New Age, potazmo pro
kartarstvi, zcela kliCovy vyznam. Manzelé Comaroffovi zavedli koncept ‘milienaristického
kapitalismu’, aby zdlraznili vyrazné pragmatické kvality spasitelského kapitalismu na samém konci
druhého tisicileti, kapitalismu, ktery se prezentuje jako evangelium spasy. Kapitalismus, ktery
dokaze transformovat svéty marginalizovanych a slabych (Comaroff and Comaroff 1999b). Zde se

dostavame k dal§imu podstatnému neduhu pfedkladané prace.

Jedna ze zakladnich rovin konstrukce antropologického mysleni je navazana na vysoce naro¢nou
metodologii térénniho vyzkumu zaloZeného na zucastnéném pozorovani. Nespokojujeme se s tim,
abychom se ptali socialnich aktért na to, pro¢ d¢€laji to, co dé€laji a co je k tomu vede. Naopak se
snazime tyto jejich praktiky pozorovat. Jinymi slovy, ¢lovék neni raciondlni jednatel. Touhy a
motivy jsou utvareny symbolickou siti, ve které artikulujeme subjektivni pozice. To, co povazujeme

za vlastni divody a touhy, je vysledkem vzajemnych vztahii se symbolickym radem.



Ptfedstavu, kterou si vytvaiime o sob&é a svété kolem ndas, obvykle nezpochybiiujeme, ani
neproblematizujeme. Bezpeci, které nam dopiava, podrobujeme kritice zcela vyjimecné. Pokud
vSak tyto bezpecné svéty, respektive nase piedstavy, vystavime konfrontaci s trhlinou ve schrance
ideologické 1zi, odhalime ztélesnénou lez. Feti$, ktery nam umoziiuje unést jinak neunosné
bolestivou pravdu. A prave tento bolestivy moment je nezbytny, abychom prozieli a spattili podvod

vlastniho védomi.

To, co se jevi z perspektivy této urovné jako podivné, je vSak ona pravd, ontologicka tvar nasi
existence a svéta, ve kterém se vyskytujeme. "V redlné pievraceném svéteé”, pravi Debord v devaté
tezi Spolecnosti spektaklu, “je pravda momentem nepravdy" (Debord 2007). Bélohradsky v narazce
na jeden Shakespeariv ver$ (2008) predstavuje spektakl jako obludu, kterd vysava ze slov smysl
jako “lasicka zloutek z vajicka” (Bé&lohradsky 2008: 13). Spektdkl manipuluje s nasim vnimanim
svéta a slovo odpoutava od svého pivodniho vyznamu, uz neni tim, co by jen oznacovalo. Pokud
vSak tuto existenci zkoumanim demaskujeme, muizeme zaujmout hledisko existence pravé,
ontologické, prostfednictvim které nase ptivodné neochvéjné predstavy o nds samych a svété kolem
nas ztrati svoji bezpecnou jednoznacnost, normalnost a piirozenost. Tohoto ovSem nemiizeme

docilit zpisobem, kterym byla koncipovana metodologie predkladaného vyzkumu.

Diplomovou praci Karoliny Imlaufové doporucuji k obhajob¢ a navrhuji hodnotit ji zndmkou 3.
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